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PRZEDMOWA

~Wedlug wielkiego mitosierdzia” (1 P 1, 3) — pod takim tytulem ks. prof. dr
hab. Stanistaw Hatas SCJ opublikowat artykul w ksiedze pamiatkowej dedy-
kowanej ks. prof. dr. hab. Tomaszowi Jelonkowi'. Mozna powiedzie¢, ze ten
artykul jest bardzo osobistym ukazaniem sylwetki naukowej ks. Stanistawa
Hatasa SCJ. W jego publikacjach dominuja dwa zasadnicze watki: badania
nad Pierwszym Listem $w. Piotra oraz Boze milosierdzie. To nie tylko sztan-
darowe pola badan Ksiedza Jubilata, ale jest to ptaszczyzna formacji, ktora zyt
i ktérg propagowat wérdd studentéw i pracownikéw Wydzialu Teologicznego
UPJPIIL Ten aspekt widoczny jest rowniez w dwdch innych dzietach Jubilata
poswieconych Eucharystii® oraz teologii pustyni®. Pustynig zafascynowat sie,
pielgrzymujac do Ziemi Swietej, takze jako przewodnik.

Siedemdziesigte urodziny ks. prof. dr. hab. Stanistawa Hatasa SCJ pragnie-
my uczci¢ ksigga pamiagtkowa. Jest to wyraz naszej wdzigcznosci dla Jubilata,
ktory cate zycie poswiecit formacji biblijnej duchownych i §wieckich studen-
tow —najpierw Papieskiej Akademii Teologicznej, a nastgpnie Uniwersytetu
Papieskiego Jana Pawta II w Krakowie. Po uzyskaniu stopnia doktora nauk
biblijnych w 1989 roku na Biblicum w Rzymie powrdcil do Polski i zglosit sie
do pracy na Wydziale Teologicznym Papieskiej Akademii Teologicznej. Dal si¢
poznac¢ jako cztowiek o szerokich horyzontach i ogromnej wiedzy, posiadajacy
bardzo solidny warsztat badawczy Pisma Swietego, dobry i kolezeniski, a wo-
bec swoich stuchaczy —bardzo ojcowski.

1 S. Halas, ,,Wedtug wielkiego mitosierdzia” (1 P 1, 3). Ojcowska mitos¢ Boga wedlug Pierwszego Listu $w.
Piotra, w: ,Verbum caro factum est”. Ksiega Pamigtkowa dla Ksiedza Profesora Tomasza Jelonka w 7o.
rocznice urodzin, red. R. Bogacz, W Chrostowski, Warszawa 2007, s. 227-240.

> S.Hatas, Od manny do Eucharystii. Pismo Swigte o Eucharystii, Krakéw 2005.

3 S.Halas, Pustynia miejscem préby i spotkania z Bogiem. Wybrane zagadnienia biblijnej teologii pusty-
ni, Krakéw 1999.



W pracy dydaktycznej wykladat zaréwno egzegeze Starego, jak i Nowego
Testamentu. Wyklady prowadzit w Seminarium Ksiezy Sercanéw oraz na Wy-
dziale Teologicznym Papieskiej Akademii Teologicznej, a potem Uniwersytetu
Papieskiego Jana Pawla II w Krakowie oraz w Seminarium oo. Paulinéw na
Skalce. Petnil funkcje prodziekana Wydzialu Teologicznego Papieskiej Aka-
demii Teologicznej w latach 2005-2009. W latach 2012-2020 kierowal Insty-
tutem Nauk Biblijnych na Wydziale Teologicznym Uniwersytetu Papieskiego
Jana Pawtla IT w Krakowie.

Zawsze byl mocno wyczulony na prawde, dobro i pigkno. Dalo si¢ to za-
uwazy¢ w solidnie przygotowanych zajeciach. Prezentacje zawsze byly dopra-
cowane i odpowiednio zilustrowane, aby mogly zachwyci¢ stuchaczy. Zwra-
cal uwage na detale, ktore pomagaty zrozumie¢ przedstawiane obrazy. Chcac
ukaza¢ wielkos¢ budowli, dla zobrazowania perspektywy starat si¢ prezento-
wac zdjecia, na ktérych byty elementy znane stuchaczom. Niezwykle dbajacy
o wierno$¢ Kosciotowi w przekazywanych prawdach. Ilekro¢ dochodzity do
niego wiadomosci o jakichkolwiek nieprawidfowosciach, mocno je przezywat
i po bratersku pietnowat.

Znany i szanowany nie tylko w srodowisku krakowskim, ale wsrdéd wszyst-
kich biblistéw polskich. Swiadcza o tym nadestane artykuty z niemal wszyst-
kich $rodowisk biblijnych w Polsce. Wszyscy oni przygotowali swoje artykuly,
dedykujac je Jubilatowi, majac $wiadomos¢, ze zostang opublikowane w pracy
zbiorowej. Poruszajg one réznorodng tematyke, w zaleznosci od aktualnych
badan prowadzonych przez kazdego z naukowcéw. Zostaly one uporzadkowa-
ne w kolejnosci alfabetycznej wedlug nazwiska autora.

ks. Roman Bogacz
Dyrektor Instytutu Nauk Biblijnych UPJPII
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BISKUP BIELSKO-ZYWIECKI

ROMAN PINDEL

Czcigodny
ks. prof. dr hab. Stanistaw Hatas SC]J
Krakéw — Stadniki

Czcigodny Ksigze Profesorze,
Stanistawie Drogi,

tak si¢ stato, ze poznalismy si¢, gdy Ty ukoriczyles juz swoje studia specjalistyczne w Papieskim
Instytucie Biblijnym w Rzymie (1981) i miates w planie doktorat z biblistyki pisany pod kierunkiem
o. prof. Alberta Vanhoye SI. Ja bylem diakonem i mialem ukofczong prac¢ magisterska (1982).
Spotkalismy si¢ w czasie rekolekcji biblijnych, ktérych uczestnikami byli gléwnie studenci.
Ty prowadziles te rekolekcje, ja za$§ miatem wyglasza¢ niektére konferencje i homilie. W picknym
miejscu pomiedzy Miedzybrodziem Bialskim a Straconka w wakacje w roku 1982 pochylalismy si¢ na
biblijnymi tekstami o Eucharystii, odwotujac si¢ do realiéow Izracla, wymowy podstawowych
pokarméw takich jak chleb i wino oraz do zamiaréw Chrystusa idacego na Meke, by przez Smieré na
Krzyzu zozy¢ jedyna Ofiarg za zbawienie $wiata.

Zapamigtalem Twoje barwne i plastyczne relacje z zycia nomadéw i specyfike ich codziennych
pokarméw, bez znajomosci ktorych mozna rozminaé si¢ z wymows tekstéw biblijnych. Pami¢tam
o zartach uczestnikéw tych rekolekeji o tym, ze w czasie Twoich konferencji po prostu $linka cickta
u stuchaczy...

Miatem takze okazje¢ prowadzi¢ wraz z Toba zajecia ze studentami Teologii dla Swieckich
i podziwia¢ Twoja troske o powierzony rocznik i Twoje ujmujace duszpasterskie zacigcie.
To potaczenie roli wykladowcy akademickiego i duszpasterstwa studentéw byto dla Ciebie naturalne
i dawato Ci wiele radosci.

Gdy przechodzisz na emeryture i przychodza kolejne jubileusze, przyjmij prosze te kilka stéw
wspomnienia z podzi¢kowaniem Bogu za dar spotkania Ciebie w moim zyciu.

Na dalsze lata Twojego zycia niech Ci¢ umacnia prawda, przeciez Ci bliska, ze z naszego,
yodziedziczonego po przodkach, zlego postgpowania zostalismy wykupieni nie czyms$ przemijajacym,
srebrem lub zlotem, ale drogocenna krwia Chrystusa, jako baranka niepokalanego i bez zmazy”
(1P 1, 18-19).

Niech Pan Ci blogostawi i strzeze.
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GRATULACIE

Osiagniecie wieku emerytalnego i zakonczenie pracy dydaktycznej przez
ks. prof. dr. hab. Stanistawa Halasa SCJ staly si¢ okazja do niniejszego utrwa-
lenia naleznego mu szacunku i uznania dla jego pracy naukowe;.

Zainteresowanie Pismem Swietym ks. prof. Stanistawa zrodzilo sie w kon-
tekscie jego mlodzieniczej poboznosci, ktdrej bylem $wiadkiem. To zaintere-
sowanie poglebil zapal rozszerzania horyzontéw poznawczych, réwniez w za-
kresie wiedzy religijnej, ktore w nim podtrzymywal jego wuj. Pierwszy akcent
wigzacy go w szczegdlny sposoéb z Biblia mial miejsce w czasie obchodow
uroczystosci tysiaclecia Chrztu Polski w 1966 roku w naszej rodzinnej para-
fii —w Bestwinie (woj. $§laskie). W czasie tych uroczystosci poszczegolne stany
wnosity w nowe tysigclecie rézne symbole chrzescijariskiej wiary. Owczesny
proboszcz naszej parafii, wielce zastuzony ksiagdz kanonik Bronistaw Sojka,
powierzyt mtodemu Stanistawowi Halasowi wniesienie w nowe tysiaclecie Bi-
blii i zlozenie jej na poczesnym tronie.

Po $wieceniach kaptanskich i krétkiej praktyce duszpasterskiej w Bieru-
niu Starym zostal skierowany na studia biblijne na prestizowym Biblicum
w Rzymie, gdzie zdobyl tytul doktora. W pamigci pozostal mi obraz jego
studiow realizowanych z zapatem ptynagcym z zamilowania do stowa Bozego
i historii biblijnej. Z wdzigcznoscig wspominam dyskusje, jakie prowadzilismy
w niedzielne przedpoludnia, kiedy ks. prof. Stanistaw dawal dowody swoich
kompetencji i wyczerpujaco odpowiadal na stawiane mu— niekiedy bardzo
szczegdltowe — pytania zwigzane z rozumieniem trudnych tekstow w ksiegach
biblijnych.

Po powrocie do kraju dzielil si¢ swojg wiedzg z alumnami kilku semina-
riéw duchownych, w tym Wyzszego Seminarium Misyjnego Ksiezy Sercanéw
w Stadnikach, a nastepnie takze na Uniwersytecie Papieskim Jana Pawta II
w Krakowie, gdzie przechodzil kolejne etapy kariery naukowej az do osiagnie-
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cia tytulu profesora zwyczajnego. Po drodze pelnil tez r6zne obowiazki w Pro-
wingji Polskiej Ksiezy Sercanéw, w tym prefekta studidw we wspomnianym
seminarium oraz prodziekana Wydzialu Teologicznego na wspomnianym
uniwersytecie. Z jego wiedzy korzystaly tez inne uniwersytety i wydzialy teo-
logiczne, gdzie uczestniczyt w konferencjach naukowych oraz pisal recenzje
doktorskie i habilitacyjne jako czlonek komisji promujgcych studentéw i pra-
cownikow naukowych.

W niniejszych gratulacjach pragne odnies¢ sie z wielkim szacunkiem do
wkiadu ks. prof. Stanistawa w rozwdj polskiej biblistyki. Zdobyta wiedza
w czasie rzymskich studiow przyniosta pigkne i dobre owoce. Przygotowanie
egzegetyczne i teologiczne pozwolito ubogaci¢ dziedzine biblistyki cennymi
publikacjami, ktore poswiecil istotnym momentom Objawienia i stowu Boze-
mu adresowanemu do czlowieka podazajacego po drogach zbawienia.

Na wielki szacunek i wdzieczno$¢ zastuguje praca ksigedza prof. Stanista-
wa jako ttumacza wybranych ksigg biblijnych. W ten sposéb Pismo Swiete
wyrazone wspolczesnym jezykiem staje si¢ podstawowym zZrédlem zycia li-
turgicznego Kosciota do tego stopnia, ze Sobor Watykanski II przypomina:
»Chrystus jest zawsze obecny w swoim Kosciele. [...] Jest obecny w swoim
stowie, bo gdy w Kosciele czyta sie Pismo Swiete, On sam przemawia” (KL 7).

Klarowne tlumaczenie Pisma Swietego i jego wyjasnienia stanowig tez
pierwsze, najbardziej podstawowe zrodto dla kazdej nauki koscielnej. W tym
wymiarze nie jest ono tylko swiadectwem kultury narodu wybranego — zwig-
zanym z miejscem i czasem —ale nade wszystko osobowym $wiadectwem
Tego, ktdry jest ,droga, prawda i zyciem” (J 14, 6); Tego, ktory jest odbiciem
chwaty Ojca i Go objawia (por. Hbr 1, 1-3). Na tej tez drodze cztowiek uboga-
cony sfowem Bozym upodobnia si¢ do Chrystusa.

Praca naukowa ks. prof. Stanistawa stanowi wiec wielki przyczynek do po-
mnazania chwaty Tréjcy Przenajswigtszej caly czas troszczacej sie o zbawienie
czlowieka i obecnej w ludzkiej historii, ma takze ogromne znaczenie dla wzro-
stu piekna duchowego Kosciota i czltowieka.

bp Jozef Wrébel SCJ
Biskup Pomocniczy Archidiecezji Lubelskiej

Wiestaw Swiech SCJ
Prowincjal Ksiezy Sercanéw
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NA 40-LECIE PRACY
W NASZYM SEMINARIUM

Ks. prof. dr hab. Stanistaw Halas jest sercaninem, ktdrego cale Zycie naukowe
bylo i jest nadal $cisle zwigzane z naszym Seminarium Misyjnym w Stadni-
kach pod Krakowem. Tutaj odbyt najpierw podstawowe studia teologiczne
i tutaj tez otrzymal $wiecenia kaplanskie 15 czerwca 1975 roku. Po ukonczeniu
studiow specjalistycznych z biblistyki w Rzymie na Papieskim Instytucie Bi-
blijnym w roku 1981 powrdcit do Stadnik juz jako wyktadowca Pisma Swietego.
Odtad nieprzerwanie prowadzi wyktady w naszym seminarium. W roku 2021
minelo wigc 40 lat jego pracy jako wykladowcy egzegezy biblijnej. W ciagu
tego czterdziestolecia uczestniczyl w formacji teologicznej i biblijnej kolejnych
sercanskich pokolen. Niemal wszyscy obecni polscy sercanie mieli zajecia
z ks. Hatasem. Do nich zaliczam sie réwniez i ja. Od roku 1987 podjat prace
na Papieskiej Akademii Teologicznej, pdzniej Uniwersytecie Papieskim Jana
Pawta II w Krakowie, caly czas kontynuujac wyktady w Stadnikach.

W naszym seminarium ks. Halas wykladal rézne przedmioty biblijne.
Zaczynal od egzegezy Starego Testamentu, gdyz takie bylo wowczas zapo-
trzebowanie. Poczatkowo wyktadal réwniez geografie i archeologie biblij-
ng, a nawet biblijne podstawy duchowosci sercanskiej. P6zniej stopniowo
przejmowal wykltady z Nowego Testamentu, zwlaszcza odkad Stary Testa-
ment przejal ks. dr Krzysztof Napora SCJ. Wyklada takze teologie biblijna,
ktorg ukierunkowat na zagadnienia mitosci i mitosierdzia w nauczaniu Pi-
sma Swietego, idac po linii duchowosci Ksiezy Najéw. Serca Jezusowego. Od
uzyskania habilitacji ks. Hatas prowadzit w Stadnikach réwniez seminarium
naukowe z biblistyki, na ktérym prace magisterskie napisalo w sumie 18 ser-
canow. Przez siedem lat byl takze prefektem studiow i odpowiadatl za ich
organizacje w naszym seminarium. Praca wykladowcy, a takze prefekta stu-
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didéw wigzala si¢ z dlugim zamieszkiwaniem i przynaleznoscia do wspdlnoty
zakonnej w Stadnikach.

Z okazji 40-lecia pracy naukowej pragne ztozy¢ ks. prof. Halasowej serdecz-
ne gratulacje i zyczy¢ wielu lat w zdrowiu oraz niestabnacego zaangazowania
W pracy na rzecz naszego seminarium w Stadnikach. Ad multos annos!

Wiestaw Swiech SCJ
Prowincjat

Warszawa, 4 listopada 2021
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SYLWETKAIBIBLIOGRAFIA
JUBILATA

Ksigdz Stanistaw Hatas SCJ urodzil si¢ 4 maja 1950 roku w Bestwinie kolo
Bielska-Bialej jako syn Franciszka i Anieli. W rodzinnej miejscowosci ukon-
czyl szkole podstawowg, a nastepnie Liceum Ogolnoksztalcace im. A. Asnyka
w Bielsku-Bialej. Juz ostatnie lata szkolne w Bestwinie oraz nauka w Liceum
Ogdlnoksztalcacym w Bielsku-Bialej rozbudzily w nim réznorodne zainte-
resowania naukowe, miedzy innymi historig, jezykami obcymi oraz fizyka.

Po zdaniu matury w 1968 roku wstapil do Zgromadzenia Ksi¢zy Sercanéw.
Najpierw odbyt roczny nowicjat w Pliszczynie koto Lublina, po czym roz-
poczal podstawowe studia teologiczne w Wyzszym Seminarium Misyjnym
swojego Zgromadzenia Zakonnego w Stadnikach koto Krakowa. Ukonczyt je
w 1975 roku i wtedy otrzymal swiecenia kaptanskie.

Po rocznej postudze wikariusza w parafii pw. $w. Bartlomieja w Bieruniu
Starym (Diecezja Katowicka) wyjechal na studia specjalistyczne z egzegezy bi-
blijnej na Papieskim Instytucie Biblijnym w Rzymie. Zamieszkat w Kolegium
Migdzynarodowym Ksigzy Sercanéw przy ul. Via Casale S. Pio V 20, kolo Via
Gregorio VII, w rzymskiej dzielnicy Aurelio. Podczas rzymskich studiéw byt
kilkakrotnie reprezentantem jezykowej grupy studentéw z Europy Wschod-
niej, a przez rok reprezentantem studentéw w senacie tej uczelni. W trakcie
jego rzymskich studiéw wybrano Jana Pawta II na papieza w roku 1978 i mogt
obserwowac z bliska pierwsze lata pontyfikatu swojego rodaka. Wielokrotnie
uczestniczac w audiencjach papieskich, mogt podziwia¢ ogromny, nieocze-
kiwany wzrost popularnosci tego $wietego papieza. Licencjat z nauk biblij-
nych uzyskal w roku 1980 na podstawie pracy licencjackiej pt. Avidita del
denaro secondo 1 Tm 6, 9-10, ktorg napisal pod kierunkiem o. prof. Eduarda
des Places SJ.

Sylwetka i bibliografia Jubilata 15



Po uzyskaniu licencjatu wyjechal na jeden semestr stazu w Ziemi Swietej.
Wraz z kolegami z rzymskich studiéw, a pdzniejszymi profesorami ks. Anto-
nim Troning i §p. Stanistawem Bieleckim z Diecezji Kieleckiej, zwiedzili po
drodze takze Grecje, Turcje oraz Egipt. W Jerozolimie zamieszkali w starym
Domu Polskim i uczeszczali na wybrane zajecia na Studium Biblijnym Fran-
ciszkanskim. Zapoznawali si¢ tez z topografig miejsc biblijnych, biorac udziat
miedzy innymi w wyprawie naukowej na Pustyni¢ Synajska. Ksiadz Hatas
wzigl tez udzial w wyprawie naukowej do Jordanii zorganizowanej przez
o. prof. Michele Picirillo z Franciszkanskiego Studium Biblijnego w Jerozoli-
mie. Jej trasa obejmowata wszystkie stanowiska archeologiczne w tym kraju.

Z Jerozolimy wrocil jeszcze na rok do Rzymu, gdzie rozpoczat tzw. rok dok-
torancki na tym Instytucie Biblijnym, po czym wrocit do Polski. Od roku 1981
rozpoczat prace wyktadowcy Pisma Swietego w Seminarium Ksiezy Sercanéw
w Stadnikach, ktéra kontynuuje az do dzisiaj. Najpierw zaczal od wykladow
ze Starego Testamentu, archeologii i geografii biblijnej oraz biblijnych podstaw
duchowosci swojego zgromadzenia zakonnego. Réwnoczesnie kontynuowat
w Polsce pisanie pracy doktorskiej pod kierunkiem o. prof. Alberta Van-
hoye SJ, pozniejszego kardynala (1923-2021). Konsultowat sie systematycznie
z rzymskim promotorem — listownie lub przez osobiste spotkania w Rzymie. 1
marca 1989 roku obronil rozprawe doktorska pt. L’ interpretazione della Risur-
rezione e dei suoi effetti secondo la Prima Lettera di Pietro (Interpretacja Zmar-
twychwstania i jego skutkéw wedlug Pierwszego Listu $w. Piotra). Wyniki
swoich badan naukowych wykorzystal pézniej w komentarzu naukowym do
Pierwszego Listu $w. Piotra (Pierwszy List $w. Piotra. Wstep — przektad z orygi-
natu — komentarz, Czgstochowa 2007, seria: Nowy Komentarz Biblijny NT, 17).
Stopien doktora nauk biblijnych uzyskal po opublikowaniu czesci rozprawy
w 1993 roku. Rzymski doktorat zostal nostryfikowany przez Rade Wydzialu
Teologicznego PAT w Krakowie 30 czerwca 1995 roku.

Oprocz wykladéw biblijnych w stadnickim seminarium pelnit takze w la-
tach 1987-1995 funkcje prefekta studidow odpowiedzialnego za ich przebieg
i organizacje. Rownoczesnie w latach 1986-2010 nalezal do zakonnej Komi-
sji Studiéw i Formacji. W latach 1995-2004 byt przelozonym kolejno dwdch
wspolnot krakowskich swojego zgromadzenia zakonnego. Od roku 1992 za-
czat sie udziela¢ jako przewodnik do Ziemi Swietej, Egiptu oraz Grecji— $la-
dami $w. Pawla. Wspolpracujac gtéwnie z Pallotynskim Biurem Pielgrzym-
kowym w Warszawie, prowadzit wiele grup pielgrzymkowych i przekazywat
ich uczestnikom wiedze na temat Ziemi Swietej i innych krajow biblijnych.

Od roku 1986 rozpoczal wyklady na Papieskiej Akademii Teologicznej — naj-
pierw dla studentéw $wieckich, a od 1990 roku az do emerytury byt zatrud-
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niony na pelnym etacie. Od tego roku prowadzit zajecia najpierw ze Starego
Testamentu, gdyz takie bylo wéwczas zapotrzebowanie, nastepnie Nowego
Testamentu i teologii biblijnej. Przejsciowo prowadzil takze zajecia z jezyka
greckiego biblijnego. W roku 2009 PAT zostal przeksztalcony w Uniwersytet
Papieski Jana Pawta II w Krakowie. W latach 2005-2009 byt prodziekanem
Wydzialu Teologicznego. Kierowal Katedra Egzegezy Nowego Testamentu,
a w latach 2012-2020 byl dyrektorem Instytutu Nauk Biblijnych, organizujac
wyklady biblijne na Wydziale Teologicznym i spotkania naukowe. Opracowat
tez system wykladow biblijnych dla doktorantow.

Stopien doktora habilitowanego nauk teologicznych w zakresie biblistyki
uzyskal 28 lutego 2000 roku na Wydziale Teologicznym PAT w Krakowie.
Rozprawa habilitacyjna nosita tytul: Pustynia miejscem proby i spotkania
z Bogiem. Wybrane zagadnienia biblijnej teologii pustyni (Krakow 1999). Sto-
pien doktora habilitowanego zostal zatwierdzony przez Centralng Komisj¢ do
Spraw Tytulu Naukowego i Stopni Naukowych 29 maja 2000 roku.

W roku 2013 roku uzyskat tytul naukowy profesora nauk teologicznych na
podstawie rozprawy Biblijne stownictwo mitosci i milosierdzia na zderzeniu
kultur. Okreslenia hebrajskie i ich greckie odpowiedniki (Krakow 2011, seria:
Studia, t. XVIII) oraz calego dorobku. Tematyka rozprawy profesorskiej od-
zwierciedla gléwne zainteresowania naukowe ks. Halasa i jego podstawowa
specjalizacje naukowa. Przeanalizowal on takie biblijne okreslenia jak milos¢,
milosierdzie i taska, pokazujac, jak greckie okreslenia z Nowego Testamentu
odbijajg sens hebrajskich pierwowzoréw. Wyjasnit takze, ze aby je wlasciwie
zrozumie¢, nalezy siegna¢ do semickiego podkladu. Zdefiniowal réwniez
podstawowy sens hebrajskiego okreslenia h esed jako milosci wiernej. Zesta-
wiajac podstawowe okreslenia hebrajskie ze soba, pokazal ich powigzania se-
mantyczne.

Jako kierownik Katedry Egzegezy Nowego Testamentu prowadzil prace se-
minarzystow ukierunkowane na badanie wybranych zagadnien z teologii bi-
blijnej, przede wszystkim z biblijnej teologii milosierdzia i milosci. Na prowa-
dzonym przez niego seminarium naukowym powstalo pi¢¢ prac doktorskich,
pie¢ licencjackich i dziewieédziesigt siedem magisterskich.

Chodzi o nast¢pujace prace doktorskie:

1. Joanna Nowinska SM, Motyw wojny dobra ze ztem w Apokalipsie sw.
Jana (obroniona w 2006 roku, wydana w serii: Rozprawy i Studia Biblij-
ne, 27, Warszawa 2008, wyrdzniona nagroda Rektora PAT).

2. Agnieszka Ciborowska, Teologia mifosierdzia w Ewangelii Lukaszowej
(obroniona i wydana w Krakowie 2009).

Sylwetka i bibliografia Jubilata 17



3. Grazyna Wrona, Teologia mitosierdzia w Listach sw. Pawta (obroniona
w 2009 roku, wydana w Krakowie w 2010 roku pod tytutem: Obdarzony
mitosierdziem przez Pana [1 Kor 7, 25]. Teologia milosierdzia w Listach $w.
Pawta Apostota).

4. Aldona Godlewska, Wysoki ideal moralny wedlug Pierwszego Listu $w.
Piotra, Krakow 2015.

5. Marcin Kordowisko OFM, Ks. Prof. Aleksy Klawek (1890-1969) i jego
wktad w rozwéj biblistyki polskiej, Krakoéw 2015.

6. Robert Zarnowski, Symbolika swiatla w Apokalipsie $w. Jana. Praca zo-
stala obroniona w Krakowie dnia 21 czerwca 2022.

Prace licencjackie:

1. Joanna Nowinska SM, Motyw wody zywej w dialogu Jezusa z Samarytan-
kg (J 4), Krakéw 2003 — praca magisterska uznana za licencjacka.

2. Anna Pawletta, Modyfikacje teologicznego obrazu ciata w Listach $w.
Pawta, Krakéw 2005.

3. Agnieszka Ciborowska, Obraz winnicy w Ewangelii Mateuszowej i jego
przestanie teologiczne, Krakow 2005.

4. Aldona Godlewska, Specyfika zycia chrzescijan w diasporze na podstawie
1 P, Krakéw 2012.

5. Wlodzimierz Wrona SVD, Mateuszowa przypowies¢ o talentach i jej Lu-
kaszowy odpowiednik o minach. Studium poréwnawcze, Krakow 2017.

Wypromowal dziewiecdziesiat siedem prac magisterskich o tematyce doty-
czacej omowienia perykop Starego i Nowego Testamentu oraz wielu zagadnien
z teologii biblijnej. Tematyka promowanych prac byla zwigzana z gléwnymi
zainteresowaniami badawczymi ks. Halasa i oscylowala miedzy zagadnienia-
mi biblijnego stownictwa, obrazowosci jezyka biblijnego oraz mifosci i mito-
sierdzia w nauczaniu Pisma Swietego.

Ksigdz Hatas uczestniczyt w wielu sympozjach biblijnych w Polsce i za gra-
nica, wyglaszajac wykltady po polsku, niemiecku i wlosku. Méwit miedzy in-
nymi o wykorzystaniu programu komputerowego Bible Works w badaniach
nad Biblig, roznych aspektach Bozej mitosci i milosierdzia, kulcie w Starym
i Nowym Przymierzu, miejscach zwigzanych z Bozym dzialaniem, interpre-
tacji Pisma Swietego, jezyku Biblii w tekstach oryginalnych i przektadach, po-
stannictwie §w. Piotra jako skaty, Pismie Swietym w duchowosci Stugi Bozego
o. Leona Dehona, Syrii i Libanie w $wietle Biblii, idei solidarnosci i wychowa-
nia w Biblii. Oto wykaz jego wystapien (réwniez w porzadku chronologicz-
nym):
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10.

Wyklad na spotkaniu Sekcji Biblijnej PTT 8 listopada 2000 roku na
temat nowej wersji komputerowego programu Bible Works (4.0) i jego
funkcji — opublikowany w serii: Z Badan nad Biblig, 3, Krakéw 2001,
S. 7-16.

Referat pt. Bég jako Ojciec mitosierdzia (2 Kor 1, 3). Biblijne powigzanie
Bozego mitosierdzia z ojcostwern — wygloszony na sesji naukowej pt. Oj-
ciec wasz milosierny. Nauczanie Pisma Swietego o milosierdziu 16 maja
2002 1. w Krakowie — opublikowany w czasopismie: ,Verbum Vitae” 3
(2003), s. 163-179.

Referat pt. Uswiegceni przez ofiare Chrystusa raz na zawsze (por. Hbr
10, 10). Rozumienie kultu w Starym i Nowym Przymierzu — wygloszony na
40. Sympozjum Biblistéw Polskich w Lublinie 19 wrze$nia 2002 — opu-
blikowany w czasopismie ,,Collectanea Theologica” 73 (2003), s. 95-116.

Referat pt. Gory jako miejsce teofanii i spotkania z Bogiem. Teologiczna
wymowa gor w Pismie swietym —wygloszony na 10. Seminarium pt. Sa-
crum i przyroda zorganizowanym przez Papieska Akademi¢ Teologicz-
na w Krakowie, Uniwersytet Jagielloniski i Gorczanski Park Narodowy
w Porebie Wielkiej 12 pazdziernika 2002 — opublikowany w czasopismie
»Almanach Ziemi Limanowskiej” 11 (2002), s. 18-211 12 (2003), 5. 14-16.
Referat pt. Syria i Damaszek sw. Pawta—wygloszony na miedzynaro-
dowej konferencji naukowej pt. Swiat Apostota Pawla zorganizowanej
przez Grecko-katolicki Wydzial Teologiczny Uniwersytetu w Presovie
na Slowacji 27 marca 2003.

Referat pt. ,Ojciec nasz mitosierny”. Biblijne podstawy teologii milosier-
dzia—wygloszony w WSM Ksiezy Sercanéw w Stadnikach 8 maja 2003
na sesji pt. Bog niestrudzony w swej mitosci do cztowieka — opublikowany
w czasopi$mie ,,Sympozjum” 11 (2003), s. 47-59.

Referat pt. Piotr jako Skata (Mt 16, 18). Wymowa biblijnego obrazu—wy-
gloszony na XI seminarium pt. Sacrum i przyroda 11 pazdziernika 2003
w Zakopanem — opublikowany w: Sacrum i przyroda. XI Seminarium,
red. M. Ostrowski, Zakopane 2004, s. 13-20.

Referat pt. Syria i Liban w swiecie Biblii—wygloszony na spotkaniu Sek-
cji Biblijnej PTT w Krakowie 9 grudnia 2003.

Referat pt. Bible Works 6.0. Elektroniczna Biblia z najwazniejszymi tek-
stami poréwnawczymi—wygloszony 15 wrzesnia 2004 na 42. Sympo-
zjum Biblistéw Polskich w Gdansku-Oliwie.

Referat pt. Pismo Swigte w duchowosci Stugi Bozego O. Leona Deho-
na—wygloszony na miedzynarodowym sympozjum naukowym pt.
Charyzmat dojrzaly $wigtoscig w Stadnikach g listopada 2004.
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11.

12.

13.

14.

15.

16.

17.

18.

Referat pt. Specyfika katolickiego podejscia do Pisma Swigtego w perspek-
tywie ostatniego 100-lecia—wygloszony na sesji pt. Ksiggi swiete a sto-
wo Boze zorganizowanej przez Miedzywydzialowy Instytut Ekumenii
i Dialogu Uniwersytetu Jana Pawta II w Krakowie oraz Krakowski Od-
dzial Polskiej Rady Ekumenicznej w Krakowie 24 listopada 2004.
Wryktad pt. Kult mity dla Boga. Akceptacja ofiary w nauczaniu biblij-
nym —wygloszony na miedzynarodowej konferencji biblijnej pt. Svité
Pismo a Bozi kult zorganizowanej przez Grecko-katolicki Wydziat Teo-
logiczny Uniwersytetu w Predovie (Stowacja) 25 kwietnia 2005.
Konferencja pt. Bog przemowit jezykiem cztowieka— wygloszona na XII
Dniach Biblijnych zorganizowanych przez Krakowski Oddzial Rady
Ekumenicznej w Krakowie, w siedzibie Parafii Ewangelicko-Augsbur-
skiej przy ul. Grodzkiej 50, 4 maja 2005.

Referat pt. Pigkno i elegancja jezyka biblijnego. Przyktad Mt 7, 17 n—wy-
gloszony na sesji naukowej pt. Jezyk Biblii a jezyk wspétczesny polaczonej
z prezentacja ksigzki R. Meyneta pt. Jezyk przypowiesci biblijnych w Kra-
kowie 15 listopada 2005 (siedziba WSE-P Ignatianum).

Referat pt. Problemy i trudnosci zwigzane z thumaczeniem Pisma Swig-
tego na jezyk wspotczesny —wygloszony na ogoélnopolskiej konferencji
naukowej pt. Polszczyzna biblijna—miedzy tradycjg a wspétczesnoscig
zorganizowanej w Grédku nad Dunajcem w dniach 25-27 wrzesnia
2006 — opublikowany w pracy zbiorowej pt. Polszczyzna biblijna. Miedzy
tradycjg a wspotczesnoscig, red. S. Koziara, W. Przyczyna, Tarnéw 2009,
tom 1, s. 83-97.

Referat pt. In Semitischer Kultur verfasste Europdisch gedeutete Bibel.
Am Beispiel 1 Petr 1, 2 f—wygloszony na uniwersytecie w Bochum na
miedzynarodowej konferencji naukowej pt. Religion in Europa heute 16
listopada 2007 — opublikowany w ksigzce: Religia we wspotczesnej Euro-
pie / Religion im gegenwirtigen Europa, red. ]. Dziedzic, Krakéw 2008,
5. 352-373.

Wyklad pt. Stréj w Biblii: jego funkcjonalnos¢ i wymowa — wygloszony na
kolokwium naukowym poswieconym kostiumologii koscielnej pt. Szata
chwaly i zwyciestwa zorganizowanym w Krakowie 7 grudnia 2009 przez
Wydzial Historii i Dziedzictwa Kulturowego Uniwersytetu Jana Pawta II
w Krakowie.

Referat pt. Idea solidarnosci w Pismie Swigtym —wygloszony na w sesji
naukowej nt. Solidarnos¢ w zyciu spotecznym zorganizowanej przez In-
stytut Teologii Moralnej Katolickiego Uniwersytetu Lubelskiego 9 grud-
nia 2010.



19. Referat pt. ,,Nie kocha syna, kto rézgi zatuje” (Prz 13, 24). Model wychowa-
nia wymagajgcego w Ksiggach Mgdrosciowych Starego Testamentu — wy-
gloszony na sesji pt. Biblia o wychowaniu w Instytucie Teologicznym
w Sandomierzu 11 maja 2011.

20.Referat pt. Dlaczego okreslenia solidarnos¢ nie ma w Pismie Swigtym?
Historyczna ewolucja waznego pojecia—wygloszony na sesji zorgani-
zowanej przez Instytut Teologii Moralnej w roku 2011 — opublikowany
w czasopi$mie ,Roczniki Teologii Moralnej” 59 (2012), s. 5-18.

21. Referat pt. Biblia jako srodowisko powstawania Pisma Swigtego na se-
sji pt. Biblia w liturgii— liturgia w Biblii 25 pazdziernika 2011 w Kra-
kowie — opublikowany w pracy zbiorowej pt. Biblia w liturgii — liturgia
w Biblii. Materialy pokonferencyjne ze Studenckiej Sesji Naukowej, red.
K. Porosto, Krakéw 2011, s. 15-31.

22. Referat pt. Czy wolno zonie opusci¢ meza (pot Mt 19, 3)? Nauczanie Jezusa
o nierozerwalnosci matzeristwa —wygloszony na konferencji naukowej
dla homiletéw pt. ,Problemy” z matzeristwem w Biblii i wspotczesnym
Kosciele w Turnie k. Radomia 20 pazdziernika 2014.

23. Referat pt. Metanoia —greckie i hebrajskie stownictwo nawrdcenia w Bi-
blii —wygloszony na II Sympozjum im. o. Augustyna Jankowskiego pt.
Pomiedzy chrztem a nawréceniem: pytania, refleksje, inspiracje w Opac-
twie Benedyktynéw w Tyncu, 7 listopada 2016.

24.Referat pt. Odkupienie jako wyzwolenie. Retoryczny aspekt okreslenia
biblijnego -wygloszony na konferencji pt. Wolnos¢ cztowieka i narodu
w perspektywie Pisma Swigtego w Instytucie Nauk Biblijnych w Krako-
wie 14 czerwca 2018.

25. Referat pt. Ojcowska czy macierzyriska mitos¢ Boga w Biblii. Wybrane
teksty biblijne—wygloszony na sesji pt. Stworzyl mezczyzne i kobie-
te. Plciowos¢ w Biblii na Katolickim Uniwersytecie Lubelskim w dniu
13 marca 2019.

26.Referat pt. Najwazniejsze teksty biblijne w nauczaniu sw. Jana Paw-
ta II—wygloszony na Miedzynarodowej konferencji biblijno-peda-
gogicznej w Krakowie pt. Biblia i spoleczeristwo. Jan Pawel II. 40-lecie
pierwszej pielgrzymki do Ojczyzny 18 czerwca 2019.

27. Referat pt. Il motivo dell'amore paterno di Dio in 2 Sam e 1 Cr. Sviluppo te-
matico—wygloszony na migdzynarodowej sesji naukowe;j pt. Intrabibli-
cal interpretation of the former prophets w Badinie k. Banskiej Bystrzycy
na Stowacji 14 grudnia 2019.

28. Referat pt. Jubileusz w tradycji biblijnej i koscielnej— wygloszony na sesji
ku czci $w. Tomasza z Akwinu w WSD w Sandomierzu 25 stycznia 2020.
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Ks. prof. St. Halas byl recenzentem w dwéch przewodach profesorskich:
¢ ks. prof. Henryka Drawnela
¢ ks. prof. Andrzeja Najdy z UKSW w roku 2020.
Recenzowal cztery rozprawy habilitacyjne:
¢ ks. prof. Artura Maliny na KUL w roku 2007,
¢ ks. dra hab. Krystiana Ziaji na WT w Opolu w roku 2009,
¢ ks. dra hab. Stanistawa Witkowskiego MS w roku 2013,
+ ks. dra hab. Stanistawa Wronki w roku 2014.
Nalezal takze do komisji habilitacyjnej w charakterze czlonka komisji
w przewodach ks. dra hab. Marcina Kowalskiego w roku 2019, s. dr hab. Ema-
nueli Klich w roku 2014 i ks. dra hab. Wojciecha Wegrzyniaka w roku 202o0.
Recenzowal dwadziescia prac doktorskich, z ktorych dziesig¢ zostalo na-
pisanych i obronionych na Katolickim Uniwersytecie Lubelskim, dziewig¢
na Uniwersytecie Jana Pawta II w Krakowie (wczeéniej Papieskiej Akademii
Teologicznej) oraz jedna na Uniwersytecie Kardynata Stefana Wyszynskiego
w Warszawie. Byly to opracowania w kolejnosci chronologicznej:
o dr Renaty Jasnos w 2000,
ks. Kazimierza Fafary w 2001,
ks. Petera Fedora w 2003,
ks. Wiestawa Alickiego w 2003,
dra Przemystawa Deca w 2004,
ks. Volodymyra Zhdana w 2005,
ks. Mirostawa Lanoszki w 2005,
ks. Pawta Romanowskiego w 2005,
dra Bronislawa Kluski w 2007,
dra Wojciecha Koska w 2007,
ks. Tomasza Siemienca w 2007,
dra Marka Micherdzinskiego w 2009,
ks. Lukasza Laszkiewicza w 2014,
dr Anny Wajdy w 2014,
ks. Marcina Zielinskiego w 2015,
dr Barbary Misiuro w 2015,
ks. Jarostawa Kwiatkowskiego w 2017,
ks. Mikofaja Skurasa w 2018,
ks. Valerego Martsinouskiego w 2019,
+ ks. Michala Zybaty w roku 2020.
Napisal rowniez sze$¢ recenzji nostryfikacyjnych rozpraw obronionych
w Rzymie (pi¢¢) i w Jerozolimie (jedna); pie¢ z nich napisano po wlosku, jedng
po angielsku. Napisal takze dwie recenzje wydawnicze.
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Poza wyktadami na kursie podstawowym ks. Stanistaw Hatas prowadzit
rézne wyktady monograficzne na Wydziale Teologicznym Papieskiej Akade-
mii Teologicznej, potem na Uniwersytecie Jana Pawta II w Krakowie. Obejmo-
waly one taka tematyke jak:

+ Pustynia jako miejsce proby i spotkania z Bogiem,
Biblijny obraz przemiany pustyni,
Biblijna teologia milosierdzia,
Od manny do Eucharystii. Pokarm i zbawcza obecnosc,
Biblijna teologia powolania chrzescijaniskiego na podstawie 1 P,
Biblijne stownictwo milo$ci Boga,
Oblubienicza mito$¢ Boga wedtug Pisma Swietego,
Kara Boza w Pi$mie Swietym. Aspekt retoryczny i pedagogiczny,
Biblijna teologia malzenstwa,
Ojcowska milos¢ Boga wedlug Biblii,
Milosierdzie w nauczaniu Nowego Testamentu,
¢ Poréwnanie synoptyczne wybranych perykop ewangelicznych.

Tematyka wykladow monograficznych dotyczyta przede wszystkim biblij-
nej teologii milosci i mitosierdzia, z uwzglednieniem przede wszystkim okre-
slen greckich i hebrajskich oraz obrazowego sposobu jej ukazania w Pismie
Swietym. Byta to tematyka zwigzana z podstawowym problemem badawczym
oraz publikacjami. Innymi waznymi zagadnieniami byty biblijna teologia pu-
styni (zagadnienie opracowane szeroko w rozprawie habilitacyjnej) oraz teo-
logia Pierwszego Listu §w. Piotra (tematyka doktoratu biblijnego). W ostatnim
dziesigcioleciu wszystkim wyktadom towarzyszyly prezentacje multimedialne
w programie Power Point. Byly w nich umieszczone najwazniejsze teksty bi-
blijne z zaznaczonymi kluczowymi pojeciami w jezykach oryginalnych, biblij-
ne mapy i niezbedne ilustracje.

Wyktladat réwniez w Karmelitanskim Instytucie Duchowosci w Krakowie
(Biblijne podstawy duchowosci pustyni).

Ks. prof. Halas zorganizowal cztery sesje naukowe:

+ Ojciec wasz milosierny. Nauczanie Pisma Swigtego o milosierdziu —
16 maja 2006 w Instytucie Jana Pawta IT w Krakowie. Teksty referatow
opublikowano w czasopismie ,,Verbum Vitae”;

+ miedzynarodows sesje naukowg pt. W jaki sposéb Pismo Swigte jest
natchnione? —w Krakowie 5 marca 2015;

+ miedzynarodowa konferencje naukowa pt. Milosierni jak Ojciec
(Lk 6, 36). Milosierdzie w nauczaniu i praktyce koscielnej— 28 kwietnia
2016 w Krakowie;

® 6 6 6 6 6 ¢ 0o o o

Sylwetka i bibliografia Jubilata 23



+ sesje naukowa o zasiegu krajowym dla upamietnienia dzialalnosci
naukowej $p. ks. prof. Jerzego Chmiela (1935-2016) —23 marca 2017
w Krakowie.

Wspolorganizowal tez trzy spotkania naukowe w Tyncu:

+ I Sympozjum im. o. Augustyna Jankowskiego pt. Jezyk — kultura du-
chowosé —Opactwo Benedyktynéw w Tyncu 7 listopada 201s;

¢ II Sympozjum im. o. Augustyna Jankowskiego pt. Pomiedzy chrztem
a nawréceniem: pytania, refleksje, inspiracie—Opactwo Benedykty-
néw w Tyncu 7 listopada 2016;

+ III sympozjum im. o. Augustyna Jankowskiego pt. Eschatologia, apo-
kalipsa, a moze po prostu koniec swiata?— Opactwo Benedyktynow
w Tyncu 6 listopada 2017.

Pelnil funkcje sekretarza komitetu organizacyjnego w przygotowaniu mie-
dzynarodowej konferencji dla uczczenia 25-lecia pontyfikatu Jana Pawla II
9-11 pazdziernika 2003 roku w Krakowie — organizowanej przez Uniwersytet
Jagiellonski, Papieskag Akademie Teologiczng w Krakowie, Katolicki Uniwer-
sytet Lubelski i Uniwersytet §w. Tomasza z Akwinu w Rzymie (Angelicum),
ktorej owocem jest ksigzka Servo Veritatis (Krakow 2003).

Byl odpowiedzialny za kontakty naukowe Papieskiej Akademii Teologicz-
nej z Wydzialem Teologii Katolickiej Uniwersytetu w Bochum i wspdtorga-
nizowal miedzynarodowa konferencje Religia w Europie dzisiaj, ktora odbyla
si¢ 10-11 maja 2007 w Krakowie z okazji upamig¢tnieni 25-lecia wspotpracy
partnerskiej miedzy uczelniami.

Wspolpracuje z Wydawnictwem Ksigzy Sercanéw Dehon jako cenzor ko-
$cielny wydawanych ksigzek, jest tez cenzorem koscielnym m.in. kolejnych
tomow Lectio divina—1. Gargano.

Byl redaktorem ksiegi pamiatkowej dla ks. prof. dra hab. Tadeusza Brzego-
wego (Pan mojg mocq i piesnig (Ps 118, 14). Prace dedykowane Ksiedzu Profeso-
rowi Tadeuszowi Brzegowemu w 65. Rocznice urodzin, Krakéw 2006), w ktorej
opracowat naukowe Curriculum Vitae Jubilata (s. 5-11).

Nalezy do Stowarzyszenia Biblistow Polskich i bierze regularnie udzial
w corocznych ogélnopolskich sympozjach, czesto proszony jest o prowadzenie
sesji. Nalezy takze do Polskiego Towarzystwa Teologicznego w Krakowie. Na
spotkaniach jego Sekcji Biblijnej wyglosil dwa referaty. Obecnie jest cztonkiem
Sadu polubownego Towarzystwa. Uczestniczy w sympozjach naukowych or-
ganizowanych przez Wyzsze Seminarium Misyjne Ksigzy Sercandéw w Stadni-
kach. Nalezal do Zarzadu Dzieta Biblijnego im. Jana Pawta IT w Polsce.
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WYKAZ PUBLIKACIJI

Ks. prof. Halas opublikowal nastepujace publikacje ksigzkowe:

1. Zmartwychwstanie Chrystusa w zyciu chrzescijanina. Refleksja biblijna
nad Pierwszym Listem $w. Piotra, Krakow 1992.

2. Linterpretazione della Risurrezione e dei suoi effetti. Estratto della tesi
per il dottorato presso il Pontificio Istituto Biblico in Roma, Krakow 1993,
$s. 95.

3. Pustynia miejscem proby i spotkania z Bogiem. Wybrane zagadnienia bi-
blijnej teologii pustyni, Krakow 1999, ss. 363.

4. Pierwszy List Sw. Piotra. Wstep — przektad z oryginatu — komentarz, Czg-
stochowa 2007, ss. 406 (Nowy Komentarz Biblijny NT, 17).

5. Biblijne stownictwo mitosci i mitosierdzia na zderzeniu kultur. Okresle-
nia hebrajskie i ich greckie odpowiedniki, Krakoéw 2011, ss. 297 (Studia,
XVIII).

6. W jakim sensie B4g jest Ojcem? O ojcowskiej mitosci Boga w Biblii Starego
Testamentu, Krakéw 2019, ss. 150.

Opublikowal tez trzy ksigzki o charakterze popularyzatorskim:

1. Bégmilosierny itaskawy. Pismo Swigte o mitosierdziu, Krakéw 2003, ss. 56.
2. Odmanny do Eucharystii. Pismo Swigte o Eucharystii, Krakéw 2005, ss. 80.
3. Milosierdzie w Pismie Swigtym, Krakéw 2016, ss. 128.

Przekazuje w nich w przystepny sposob solidng wiedze o biblijnej nauce na
omawiane tak wazne dla chrzedcijanskiej formacji i zycia tematy milosierdzia
i Eucharystii.

Opublikowatl tez nastepujace artykuly naukowe w porzadku chronologicz-
nym:
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10.

11.

12.

13.

Chrystus jako Baranek w 1 P, w: Agnus et Sponsa. Prace ofiarowane
O. Prof. Augustynowi Jankowskiemu OSB, red. T.M. Dabek, T. Jelonek,
Krakoéw 1993, s. 124-133.

. Analiza struktury literackiej drogg do lepszego zrozumienia tekstu biblij-

nego, ,Collectanea Theologica” 66 (1996), s. 25-38.

Przemiana pustyni przez wode u Iz 40-55, ,Polonia Sacra” 1 (1997),
S. 47-60.

Biblijne opisy stworzenia i ich geograficzne implikacje, w: Z Badan nad
Biblig. Prace Katedry Teologii i Informatyki Biblijnej Wydziatu Teologicz-
nego Papieskiej Akademii Teologicznej w Krakowie, t. 1, red. T. Jelonek,
Krakow 1997, s. 83—95.

Biblijne modele w interpretacji misterium paschalnego. Analiza tresci1 P,
w: Z Badatn nad Biblig. Prace Katedry Teologii i Informatyki Biblijnej
Wydziatu Teologicznego Papieskiej Akademii Teologicznej w Krakowie,
red. T. Jelonek Krakéw 1997, s. 129-139.

Ilpeavtepor w Listach Pasterskich Nowego Testamentu a nowa koncepcja
kaptaristwa, w: Kaplaristwo stuzebne w Zyciu i nauczaniu Jana Pawta II.
Sympozjum naukowe z okazji 50-lecia Swiecen kaptariskich Jana Pawla II,
Krakow 1997, s. 151-159.

Biblijno-teologiczny sens jubileuszu w Kosciele, ,Sympozjum” 2 (1998) nr
1, S. 7-16.

Zagadnienie tolerancji w Biblii. Analiza ewangelicznych tekstow dotyczg-
cych postawy Jezusa wzgledem nietolerowanych, ,,Sympozjum” 2 (1998)
nr 2, s. 85-100.

Analiza retoryczna, w: Z Bada# nad Biblig. Prace Katedry Teologii i In-
formatyki Biblijnej Wydziatu Teologicznego Papieskiej Akademii Teo-
logicznej w Krakowie, t. 2, red. T. Jelonek, Krakéw 1998, s. 25-38.
Komputerowy program Bible Works w warsztacie biblisty, ,Polonia Sa-
cra” 46 (1998) nr 2, s. 81-93.

Bible Works — komputerowa Polyglotta tekstu biblijnego, ,,Fides. Biuletyn
Bibliotek Koscielnych” 1-2 (1997), s. 43-50.

Ezechielowa rzeka wyplywajgca ze Swigtyni. Aspekt geograficzny i budo-
wa literacka, ,Polonia Sacra” 2 (1998) nr 3, s. 43-59.

Bible Works z polskg Biblig! Nowosci i zastosowania wersji 4.0, w: Z ba-
dan nad Biblig. Prace Katedry Teologii i Informatyki Biblijnej Wydziatu
Teologicznego Papieskiej Akademii Teologicznej w Krakowie, red. T. Je-
lonek, t. 3, Krakow 2001, s. 7-16.

14. Na obraz Bozy (Rdz 1, 27). Praca jako kontynuacja dziet Stwércy, ,,Polonia

Sacra” 6 (2002), s. 161-172.



15. Dwie wersje przypowiesci o zaproszeniu na positek (Mt 22, 1-10; Lk 14, 16-
24) a dwie koncepcje krolestwa Bozego, w: Stworzyt Bég czlowieka na swoj
obraz (Rdz 1, 26). Ksiega Pamigtkowa dla Biskupa Profesora Mariana
Goftgbiewskiego w 65. rocznicg urodzin, red. W. Chrostowski, Warszawa
2002, . 114-127.

16. Komputerowy program Bible Works — uzyteczne narzedzi do badan bi-
blijnych, ,Ruch Biblijny i Liturgiczny” 55 (2002) nr 3, s. 239-246.

17. Teologiczna wymowa géry w Pismie Swigtym, ,,Almanach Ziemi Lima-
nowskiej” 11 (2002), s. 18-21.

18. Gora jako miejsce objawienia Boga, ,,Almanach Ziemi Limanowskiej”
12 (2003), S. 14-16.

19. Bég jako Ojciec mitosierdzia (2 Kor 1, 3). Biblijne powigzanie BoZego mi-
tosierdzia z ojcostwem, ,Verbum Vitae” 3 (2003), s. 163-179.

20. Uswigceni przez ofiarg Chrystusa raz na zawsze (por. Hbr 10, 10). Rozu-
mienie kultu w Starym i Nowym Przymierzu, ,,Collectanea Theologica”
73 (2003), 8. 95-116.

21. Bégjako mitosierny Ojciec. Biblijne podstawy teologii milosierdzia, ,,Sym-
pozjum” 11 (2003), S. 47-59.

22. Syria i Damaszek $w. Pawla. Syria w Pismie Swigtym i pamigtki zwigza-
ne z pobytem $w. Pawta w Damaszku, ,Theologos” (periodyk Wydziatu
Teologii Grecko-katolickiej w Presovie na Stowacji) 5 (2003), s. 43-55.

23. Mitosierna mitos¢. Problemy z ttumaczeniem biblijnych okreslen mitosier-
dzia, w: Archidiecezja Krakowska na przetomie tysigcleci (Ksiega Jubile-
uszowa dla kard. F. Macharskiego), red. S. Koperek i in., Krakéow 2004,
s. 307-315.

24.B0og taskawy i mitosierny, nieskory do gniewu i wielkiej dobroci. Cha-
rakterystyczna formuta Bozego milosierdzia, w: Jezus Chrystus wczoraj
i dzis, ten sam takze i na wieki (Hbr 13, 8). Ksigga Jubileuszowa dla o. prof.
D. Lukaszuka, red. A. Napidrkowski, Z. Kijas, Krakéw 2004, s. 149-160.

25. Mitosierdzie i mitos¢. Obserwacje na temat dwoch poje¢ w stownictwie
biblijnym, ,Tarnowskie Studia Teologiczne” 23 (2004), s. 175-188.

26. Piotr jako Skata (Mt 16, 18). Wymowa biblijnego obrazu, w: Sacrum i przy-
roda. Materialy XI Seminarium, red. M. Ostrowski, S. Huruk, Zakopane
2004, S. 13-20.

27. Pismo Swigte w duchowosci Stugi Bozego O. Leona Dehona, ,,Sympo-
zjum” 8 (2004) nr 2, s. 57-70.

28. Czlowiek obdarzony mitosierdziem. Biblijny aspekt nauczania Jana Paw-
ta II, ,Polonia Sacra” 9 (2005), s. 163-179.
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29.

30.

31.

32.

33-

34.

35-

36.

37

38.

39.

40.

41.

42.

Elektroniczna Biblia z najwazniejszymi tekstami porownawczymi. Bi-
blie Works 6.0, ,Zeszyty Naukowe Stowarzyszenia Biblistéw Polskich”
2 (2005), s. 303-316.

Specyfika katolickiego podejscia do Pisma Swigtego w perspektywie ostat-
niego stulecia, w: Ksiggi Swigte a stowo Boze, red. L. Kamykowski, Z. Ki-
jas, Krakow 2005, s. 39-54.

Kult mily dla Boga. Akceptacja ofiary w nauczaniu Pisma Swigtego,
w: Swite pismo a BoZi kulty. Zbornik z konferencje s medzindrodnou
ucast’ou, red. P. Fedor, Svit (Stowacja) 2006, s. 88-100.

Pigkno i elegancja jezyka biblijnego. Przyktad Mt 7, 17 n, w: Jezyk Biblii
a jezyk wspolczesny, red. R. Komurka, Krakéw 2006, s. 73-85.

Wedlug wielkiego mitosierdzia (1 P 1, 3). Ojcowska mitos¢ Boga wedtug
Pierwszego Listu sw. Piotra, w: Verbum Caro factum est. Ksigga Pamigt-
kowa dla Ksigdza Profesora Tomasza Jelonka w 70. rocznice urodzin, red.
W. Chrostowski, R. Bogacz, Warszawa 2007, s. 227-240.

Chrzescijanie jako krdlewskie kaptanistwo (1 P 2, 9). Biblijne polgczenie
dwéch idei, ,Verbum Vitae” 12 (2007), s. 121-138.

In Semitischer Kultur verfasste Europdisch gedeutete Bibel. Am Beispiel 1
Petr 1, 2 f, w: Religia we wspotczesnej Europie / Religion im gegenwdirtigen
Europa, red. J. Dziedzic, Krakéw 2008, s. 352-373.
Atteggiamento dell’'abbandono a Dio nell'aspetto biblico, ,,Dehoniana”
6 (2008), s. 17-27.

Problemy i trudnosci zwigzane z thumaczeniem Pisma Swigtego na je-
zyk polski, w: Polszczyzna biblijna. Miedzy tradycjg a wspolczesnoscig,
red. S. Koziara, W. Przyczyna, Tarnéw 2009, t. I, s. 83-97.

Dlaczego okreslenia ,solidarnos¢” nie ma w Pismie Swigtym? Historycz-
na ewolucja waznego pojecia, ,Roczniki Teologii Moralnej” 59 (2012),
S. 5-18.

Chrystus jest naszym pokojem (por. Ef 2, 14). Wizja pokoju w Liscie do
Efezjan, ,Sympozjum” 17 (2013) nr 1, s. 9—21.

Zawierzy¢ Bogu! Biblijna specyfika wiary na tle wspétczesnego intelektu-
alizmu, ,,Scripturae Lumen” 5 (2013), s. 163-175.

»Uwierzylismy mitosci” (1 ] 3, 16). Biblijny obraz formacji sercanskiej
w $wietle nauczania bl. Jana Pawla II, ,,Sympozjum” 18 (2014) nr 1,
s.9-18.

Biblia Tysigclecia jako tHumaczenie przetlomowe. Przyktad Mt 1, 9-13,
w: Biblia Tysigclecia jako wyzwanie. Jezyk — kultura— duchowos¢, red.
M. Pawlik, Tyniec 2016, s. 39-53.



43. Uczuciowos¢ odzwierciedlona w Biblii. Kilka przyktadéw, ,Lodzkie Stu-
dia Teologiczne” 26 (2017) nr 3, s. 33-43.

44.Szuka¢ pokoju i dgzyc do niego (1 P 3, 11). Pojecie pokoju w Listach sw. Pio-
tra, ,Verbum Vitae” 30 (2016), s. 179-194.

45. Wrazliwo$¢ Jezusa. Znaczenie omlayyvi{opar w Ewangelii Markowej, w:
Studia nad Ewangelig sw. Marka, red. J. Krecidlo, W. Linke, Warszawa
2017, S. 54—65.

46. Metdvoua: proba uscislenia biblijnego pojecia, ,Sympozjum” 23 (2019)
nr 1, S. 145-158.

47. Perykopa o nawroconym na krzyzu zloczyncy (Lk 23, 40-43) w Swietle
Lukaszowej nauki o milosierdziu, ,Polonia Sacra” 24 (2020) nr 1 (59),
$.19-29.

48.Caritas i jej odpowiedniki w nauczaniu Pisma Swigtego, w: Z pomocg po-
trzebujgcym. 30-lecie Caritas Polska, red. U. Bejma, M. Izycki, L. Szot,
Warszawa 2020, s. 121-133.

49. He may exalt you at the expected time” (1 Pet 5:6). The Conception of Time
in the First Letter of Peter, ,Verbum Vitae” 38 (2020) nr 1, s. 219-228.

Wspotpracowat jako ttumacz, autor wstepow, odnosnikéw i przypiséow do
Listéw Sw. Piotra i $w. Judy w: Najnowszy przektad Pisma Swigtego z jezykéw
oryginalnych z komentarzem Edycji Swigtego Pawta, Czestochowa 2009 (Biblia
Paulistéw), s. 2657-2672, 2687-2690.

Przygotowal nastepujace hasta do Encyklopedii Katolickiej:

+ ,Lamentacje Jeremiasza”, EK X, 434-435,
»Lichwa” (1. w Biblii), EK X, 997,
»Malachiasza Ksiega”, EK XI, 941-943,
»Piotra Apostol”, EK XV, 628-629,
»Piotra Apostota Listy”, EK XV, 691-692,
»Pustynia”, EK XVI, 935-936.

* ¢ 6 ¢ o

Opublikowal réwniez popularnonaukowy artykul po chorwacku: Bog— Do-
bry Pastir. Sv. Pismo o BoZoj ljubavi, ,Vrijeme Srca” 23 (2004), s. 4-5. W ramach
popularyzacji wiedzy o Pismie Swietym kilkakrotnie prowadzil audycje pt.
Szukajgc stowa Bozego w Radiu Maryja w Toruniu oraz programy telewizyjne
W namiocie stowa w telewizji Trwam.

Opracowat ks. Stanistaw Witkowski MS
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ks. Roman Bartnicki
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POPRZEDNIK JEZUSA — JAN
CHRZCICIEL (MK 1, 1-8  PAR.)

Ewangeliczne opowiadania o Janie Chrzcicielu sa refleksja pierwotnego Ko-
$ciota nad jego zyciem i postannictwem®. Sg one niezwykle wazne ze wzgledu
na kluczowg role Jana Chrzciciela w dziejach zbawienia®.

1. Kto przekazat informacje o Janie

Zrédlem wiedzy o Janie sa Ewangelie oraz Jézef Flawiusz.

Ewangelista Marek (zredagowal Ewangelie najprawdopodobniej okoto
70 roku) stwierdzil, ze poczatkiem Ewangelii Jezusa Chrystusa, Syna Bozego
bylo wystapienie Jana oraz chrzest Jezusa. Jako motto swego dzieta zamiescit
teksty prorokéw ukazujace Jana jako ,glos wolajacy na pustyni”, wzywajacy
do przygotowania drogi Panu (Mk 1, 3).

Ewangelista Lukasz (napisal Ewangelie prawdopodobnie okoto 8o roku)
dostarczyl najwiecej informacji o Janie. Jego opowiadania o dziecinstwie Jana
Chrzciciela (Lk 1, 5-25. 57-80) sg starsze od ewangelicznych opiséw dotyczg-
cych Jezusa. Powstaly one w kregach uczniéw Jana Chrzciciela, o ktérym wie-
lokrotnie méwi Nowy Testament (por. Mk 6, 29; Mt 11, 2; ] 1, 35; Dz 18, 24n;

1 Zob. C.G. Miiller, Mehr als ein Prophet. Die Charakterzeichnung Johannes des Tdufers im lukanischen
Erzihlwerk, Freiburg i in. 2001 (HBS, 31). Biskup Marek Solczynski napisat pod moim kierunkiem
dwie prace: magisterska —pt. Chrzest Janowy w Mt 3, 1-12 (Warszawa 1987) oraz licencjacka — pt. Ja-
nowe oredzie o Mesjaszu w przekazie synoptycznym (Warszawa 1989).

2 Artykul oparty jest na moim opracowaniu: Historiozbawcza rola Jana Chrzciciela (Mk 1,1-8; Mt 3,1-12;
Lk 3,1-18; ] 1,24-28), w: R. Bartnicki, Dziatalno$¢ publiczna Jezusa Chrystusa, Warszawa 2011, s. 51-63.
Tamta wersja zostala mocno poszerzona i uzupelniona istotnymi faktami.
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19, 1-3). Uderza fakt, ze opowiadania te nie maja zadnego zwigzku z Osoba
Chrystusa. Sg to dwa opowiadania.

Pierwsze opowiadanie zawiera zapowiedz narodzenia
Jana Chrzciciela (kk 1, 5-25)

Po wstepie do Ewangelii Lukasz ukazuje sceng rozgrywajaca si¢ w $§wiatyni
jerozolimskiej, ktéra byta centrum zycia religijnego Zydéw. Byla to $wiatynia
rozbudowana przez Heroda (pierwsza §wiatynia zbudowana zostata przez Sa-
lomona, druga po powrocie z niewoli babilonskiej, jej przebudowe rozpoczat
w 20 roku przed Chrystusem Herod Wielki).

Zachariasz byl kaptanem, ale takze jego zona Elzbieta pochodzila z rodu
kaptanskiego: jej daleki przodek Aaron byt pierwszym arcykaplanem. Zwia-
stowanie narodzin za posrednictwem aniota Gabriela (por. Dn 8, 16; 9, 21-23)
przezywal Zachariasz w najdonioslejszym momencie swej postugi kaptan-
skiej, mianowicie podczas skiadania ofiary kadzenia. Kaptani byli podziele-
ni na dwadziescia cztery oddzialy (zmiany), z ktérych kazdy pelnil stuzbe
w $wigtyni przez tydzien. Oddzial Abdiasza byl 6smy (por. 1 Krn 24, 10). Z po-
wodu duzej liczby kaptanéw (w I w. przed Chr. okolo 72 000) kazdy z nich
mogt tylko raz w zyciu zlozy¢ te ofiare —w dniu wyznaczonym przez losowa-
nie. Ofiara polegata na odnowieniu ognia i spaleniu wonnosci przed wejsciem
do Miejsca Najswietszego. Kadzenie odbywalo si¢ przed ofiarg poranng i po
ofierze wieczorne;j.

Zapowiedz narodzenia Jana przedstawiona zostala w tresci Starego Te-
stamentu (por. Ml 2-3). Wielu wybitnych wodzéw izraelskich narodzito si¢
z niewiast nieplodnych (por. Rdz 18, 1-15; Sdz 13; 1 Sm 1). Wskazywalo to na
fakt, ze wydarzenia z historii zbawczej nie sg dzietem ludzkim, lecz dokonuja
sie dzigki fasce Bozej. Wyraza to takze imi¢ nadane dziecigciu przez aniota
(Jan znaczy ,,Bdg jest tagodny”). Na podstawie 1, 15 utrzymuje si¢ czesto, ze Jan
z woli Bozej nalezal do nazirejczykow, ktorzy slubowali powstrzymywac sie od
picia wina i strzyzenia wloséw (por. Lb 6, 2; Sdz 13, 4n; 1 Sm 1, 11). Wypowiedz
ta moze jednak oznacza¢ tylko tyle, ze mial on prowadzi¢ zycie bardzo umar-
twione. Zostal przez Boga powolany, poswiecony specjalnej misji, napetniony
Duchem Swietym. Jest przyréwnany do Eliasza i przejmuje to zadanie, ktore
Eliasz mial wykona¢ w czasach ostatecznych (por. Ml 3, 23n), a mianowicie
wspolnote wierzacych przygotowac na przyjscie Mesjasza. Czas ostateczny juz
sie zbliza.

Zachariasz, chociaz postuszny Prawu, zada znaku—jak niewierny Izrael.
Pomimo tego, Bog urzeczywistnia swdj plan zbawczy. W 3, 1-3 Lukasz faczy
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wydarzenia z historii zbawczej z historig narodu izraelskiego, gdyz obie sa
nierozdzielnie zwigzane ze sobg.

Stanie przed Bogiem wskazuje na wysoka godnos¢ Gabriela (,,]Ja jestem
Gabriel, stojacy przed Bogiem” —1, 19), gdyz w starozytnosci tylko urzedni-
cy najwyzszej rangi byli dopuszczani do stania w obecnosci wladcy. Utrata
mowy przez Zachariasza moze by¢ naturalng konsekwencja wielkiego szoku
lub nerwowego napigcia. Tutaj interpretowana jest jako kara za zwatpienie
w prawde stéw Gabriela. Lud oczekiwal na blogostawienstwo kaptanskie (por.
Lb 6, 22-26). Stowa Elzbiety z Lk 1, 25 s3 wyrazem pogladu na bezdzietnosc¢,
ktorg uwazano za znak nietaskawosci Boga.

Drugim jest opowiadanie o narodzeniu
Jana Chrzciciela (Ek 1, 57-80)

Gdy Zachariasz, postuszny poleceniu aniota, nadat chtopcu imi¢ Jan i w ten
sposob okazal, ze juz uwierzyl, skonczyt si¢ dla niego okres kary. Gdy mogt
juz méwié, uwielbial Boga i dziekowal Mu. Mozna by sie spodziewac, ze w tym
miejscu zostanie umieszczony hymn Benedictus. Najpierw jednak mamy opis
wrazenia, jakie wydarzenia te wywarly na sgsiadach (strach). Lk 1, 66 mégtby
znalez¢ kontynuacje w Lk 1, 80. Wida¢ wyraznie, Ze do opowiadania wstawio-
no istniejaca niezaleznie piesn pochwalng. Hymn ten zredagowany jest w du-
chu narodowych oczekiwan Izraela i mozna w nim widzie¢ aluzj¢ do mesjasza
politycznego (Lk 1, 68-75) i kaptanskiego (Lk 1, 77-79). Mdgl powstaé w §rodo-
wisku qumranskim. Wspdlnota w Qumran oczekiwala mesjasza politycznego,
pochodzacego z dynastii Dawida, ktéry uwolni naréd z rzymskiej niewoli,
oraz mesjasza kaplanskiego, wywodzacego si¢ z potomkéw Aarona, ktdry
mial odnowi¢ kult we wspdlnocie Izraela. Mesjasza kaptanskiego uwazano
za wazniejszego od krolewskiego. Na qumranskie pochodzenie hymnu moze
wskazywa¢ wyrazenie z 1, 78: anatolé eks hypsous — ,wschodzacy z wysoka™
lub ,,0dro$l z wysoka™, jakiego w Qumran uzywano w odniesieniu do Me-

3 Taktlumaczg: H. Schiirmann, Das Lukasevangelium. Erster Teil, Freiburg-Basel-Wien 1969, s. 92 (Her-
ders Theologischer Kommentar zum Neuen Testament, 3/1); F. Gryglewicz, Ewangelia wedtug sw. Lu-
kasza, Poznan-Warszawa 1974, s. 99 (Pismo Swiete Nowego Testamentu, 3/3); H. Klein, Das Luka-
sevangelium, Gottingen 2006, s. 119 (Kritisch-exegetischer Kommentar {iber das Neue Testament, 1/3).

4 Taktlumaczy F. Mickiewicz, Ewangelia wedtug Sw. Lukasza rozdzialy 1—11, Czestochowa 2011, 5. 155n
(Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament, 3/1). H. Schiirmann wyjasnia, ze czasownik anatello
mogl oznacza¢ ,wyrasta¢” (o roslinach), ale takze ,,wschodzi¢” (o gwiazdach). W péznym judaizmie,
szczegblnie w Qumran, wystapienie mesjasza chetnie poréownywano z rozblysnieciem gwiazdy, zob.
H. Schitrmann, Das Lukasevangelium..., s. 92. Z kolei M. Wolter stwierdza, ze takze we wczesnym ju-
daizmie termin anatolé uzywany byt w sensie metaforycznym: w Za 3, 8; 6, 12 byl tytulem mesjaniskim,
zob. M. Wolter, Das Lukasevangelium, Tiibingen 2008, s. 116 (Handbuch zum Neuen Testament, 5).
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sjasza. Zapis Lk 1, 76 nalezy uwazac¢ za dodany do hymnu przez uczniow
Jana Chrzciciela, ktérzy uwazali go—jako wywodzacego si¢ od Aarona
(por. Lk 1, 5) —za Mesjasza kaplanskiego. Pierwotnie w Lk 1, 76 byla mowa
o Jahwe jako ,,Panu”, ale w obecnym kontekscie Lukasza stowo ,,Pan” odnosi
si¢ do Jezusa. Hymn zostal umieszczony po Lk 1, 66 by¢ moze dlatego, ze od-
powiada na pytanie: Kimze bedzie to dziecie? (Lk 1, 66). Wraz z narodzeniem
Jana rozbtyska juz $wiatlo ery mesjanskiej (por. 1z 9, 1).

Takze pobyt Jana na pustyni (por. Lk 1, 80) oraz udzielany przez niego
chrzest pokuty moga wskazywac na powigzanie ze wspdlnota w Qumran. Po-
wstala ona jako protest przeciwko zeswiecczonym kaptanom §wiatyni jerozo-
limskiej. Jej czlonkowie wywodzili si¢ z kaptanskiego rodu Sadoka, z ktérego
pochodzili—do 175 roku przed Chrystusem —arcykaplani. Wspolnota qum-
ranska przygotowywala si¢ na przyjscie czaséw mesjanskich. Poniewaz do
jej grona przyjmowani byli na wychowanie mali chlopcy, a Jan spedzit swoja
mlodos¢ na pustyni (por. Lk 1, 80), istnieje uzasadnione przypuszczenie, ze byt
on wychowany w Qumran. By¢ moze podeszty wiek rodzicéw (por. Lk 1, 7) byt
przyczyng oddania dziecka na wychowanie innym.

Roéwniez Janowy chrzest z wody mégt mie¢ swoéj prawzér w licznych obmy-
ciach praktykowanych w Qumran. Nie ulega jednak watpliwosci, ze Jan juz
jako dorosty mezczyzna zerwal swoje wiezy ze wspolnota qumranska, do kto-
rej w sposob ostateczny przyjmowano dopiero po ukonczeniu dwudziestu lat.

Narodzenie Jana Chrzciciela
(k1,57-80)

Ewangelista Jan takze przekazal wazne informacje dotyczace Jana. Wymienia
on miejsce, gdzie Jan chrzcil. Byla nim ,Betania z tamtej strony Jordanu”,
w Perei, krainie potozonej po wschodniej stronie Jordanu, nalezacej do pan-
stwa Heroda Antypasa (] 1, 28). Jan dzialal takze w ,,Ainon w poblizu Salim”
(J 3, 23) —trudno zidentyfikowa¢ to miejsce.

Wedlug Ewangelii synoptycznych Jezus rozpoczat dziatalnos$¢ w Galilei po
uwiezieniu Jana Chrzciciela (Mk 1, 14; Mt 4, 12; Lk 3, 19n). Natomiast wediug
Jana bylo tak, ze obydwaj dziatali w tym samym czasie (] 3, 22. 26; 4, 1). Z tego
wynikaloby, ze Jezus rozpoczal dziatalnos¢ publiczng przed uwiezieniem Jana.

Wazne jest oswiadczenie Jana wobec przepytujacych go, wystanych z Je-
rozolimy kaptandw i lewitow, ze nie jest ani Mesjaszem, ani Eliaszem, ani
prorokiem (zapowiedzianym przez Pwt 18, 15 prorokiem eschatologicznym).
Jan powiedzial: ,Jam glos wolajacego na pustyni: Prostujcie droge Panska”

(J 1, 23).
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Jozet Flawiusz w dziele Dawne dzieje Izraela (18, 5, 1-2; lata 93-94) wspo-
mina Jana Chrzciciela w kontekscie opowiadania o wojnie pomiedzy Hero-
dem Antypasem i Aretasem, krélem Nabatejczykéw. Powodem konfliktu byt
zamiar oddalenia przez Heroda Antypasa swej Zony, corki Aretasa, po to, by
poslubi¢ Herodiade, swoja bratanice (ktéra byta Zong innego jego brata, Hero-
da zrodzonego z innej matki). Flawiusz napisal: ,Ow Jan, ktdrego kazal zabi¢
Herod, byt zacnym mezem, zache¢cal Judejczykow, by ksztalcili w sobie cnote
i by do chrztu przystepowali, zachowujac sprawiedliwos$¢ w stosunkach wza-
jemnych i gorliwie czczac Boga. Mily Bogu bedzie taki chrzest, glosil, jesli
potraktuja go nie jako przeblaganie za jakie$ wystepki, ale jako oczyszczenie
ciala, dusze juz przedtem doglebnie oczysciwszy sprawiedliwoscig. Gdy ze-
wszad nadciagaly rzesze, bo nauki Jana rozniecily wérdd ludzi niestuchany
entuzjazm, Herod ulgkl sie, by tak wielki autorytet owego meza nie popchnat
ich do buntu przeciw wladzy [...] spetano Jana i zaprowadzono do twierdzy
Macheront, gdzie go zabito”.

Inna perspektywa

Na postac Jana Chrzciciela patrzono z réznej perspektywy. Najpierw widziano
w nim poprzednika Tego, ktdry jest wigkszy niz Jan. W tym ujeciu zadanie
Jana zostalo opisane jako przygotowanie jego uczniéw i calego ludu Izraela na
przyjscie Mesjasza. Jan miat wskaza¢ droge do Chrystusa.

Pdzniej jednak trzeba byto mocno podkresli¢ réznice miedzy Janem a Je-
zusem. Bylo to konieczne, gdyz obok wspolnot chrzedcijaniskich istniata sekta
uczniéw Jana Chrzciciela (por. Dz 13, 24n; 18, 241nn; 19, 3n; 1 Kor 1, 12), ktérzy
glosili, ze to nie Jezus, lecz Jan byt Mesjaszem. Wbrew tej opinii trzeba bylo
wyraznie stwierdzi¢, ze Jan Chrzciciel nie jest Mesjaszem. Wraz z uplywem
lat podkreslalo sie to coraz bardziej. Nieco upraszczajac, mozna powiedziec,
ze w Ewangeliach synoptycznych Jan ukazany jest jako poprzednik przygoto-
wujacy przyjscie Jezusa, natomiast w Ewangelii Jana, ze wzgledu na polemike
z uczniami Chrzciciela, mocno podkreslona jest roznica pomiedzy Jezusem
iJanem (por. ] 1, 8. 19. 24-27; 3, 28. 30).
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Tabela 1. Teksty Ewangelii méwiace o Janie Chrzcicielu

Mk Mt Ek J

Postannictwo Jana Chrzciciela 1, 6-8

Zapowiedz narodzenia Jana 1,5-25

Narodzenie Jana Chrzciciela 1, 57-80

Jan jako poprzednik 1,1-8 3, 1-12 3,1-20

Chrzest Jezusa 1, 9-11 3, 13-17 3, 21-22

Pierwsze $wiadectwo Jana 1,19-34

Uczniowie Jana uczniami Jezusa 1, 35-37

3,22-36

Drugie $wiadectwo Jana
(5,31-36)

Pytanie Chrzciciela i $wiadectwo
. 11, 2-9 7,18-35
Jezusa o Janie

Smier¢ Jana Chrzciciela 6,17-29 14, 3-12

Jezus jako zmartwychwstaly
o 6, 14-16 14,1-2 9,7-9
Chrzciciel

Jan jako prorok Eliasz 9,11-13 17,1013

2. Starotestamentowe motto perykopy Marka

Po pierwszym zdaniu, ktdre mozna uwazac za tytul dzieta, Marek zamiescit
dwa cytaty ze Starego Testamentu. Odnoszg si¢ one bezposrednio do opowia-
dania o Janie Chrzcicielu (1, 4-8), ale umieszczone na poczatku s3 mottem do
calej Ewangelii i wszystko to, co bedzie w niej napisane, charakteryzuja jako
wypelnienie zapowiedzi Starego Testamentu.

Odwolywanie si¢ do Starego Testamentu w celu umiejscowienia historii
Jezusa w Bozym planie zbawienia dla pierwotnej wspolnoty Kosciota byto
kluczem do zrozumienia tajemnicy Jezusa. Réwniez dwczesny judaizm in-
terpretowal wydarzenia w $wietle Pisma Swietego, ale chrzescijanie inaczej
odczytywali Stary Testament. Aktualizowali oni Pismo Swiete w ten sposéb,
ze widzieli spelnienie si¢ proroctw w osobie Jezusa. Jezus nie jest tylko na-
uczycielem, ktory poucza uczniéw o Biblii; On jest Tym, o ktérym moéwia

36 ks. Roman Bartnicki



Pisma, takze Starego Testamentu. Stary Testament odczytywali w $wietle
zmartwychwstania Jezusa, wychodzac od zaistniatego faktu, a nie od nadziei.
Whasnie dlatego chrzescijanie sg przekonani (por. 2 Kor 3, 12-18), ze dostrzegli
glebie tekstow Starego Testamentu i odkryli takie ich znaczenie, jakiego nie
dostrzegli Zydzi®.

Marek zacytowal dwie wypowiedzi prorockie, wprowadzajac do nich pew-
ne zmiany i odnoszac obydwie do proroka Izajasza. Najpierw Marek stwier-
dza w 1, 2a ,,Jak napisano u Izajasza proroka”, ale po dwukropku zamieszcza
w w. 2b tekst zaczerpniety —zdaniem wielu egzegetow®—z Ml 3, 1, ale przy-
pominajacy takze Wj 23, 20 (wedtug LXX), a w w. 3 cytuje Iz 40, 3. Zestawmy
ze sobg te teksty:

Wj 23, 20 Ml3,1 Mk, 2
Idou ego apostello Idou egd exapostello idou ego apostello
ton angelon mou ton angelon mou ton angelon mou
pro prosopou sou pro prosépou sou
hina fylaxé se kai epiblepsetai hodon hos kataskeuasei
en té hodo pro prosopou mou tén hodon sou
Oto ja wysytam Oto ja posylam Oto ja wysytam
postanica mojego poslanica mojego postanica mojego
przed obliczem twoim przed obliczem twoim
aby strzegt cie i przygotuje droge ktéry przygotuje
w drodze przed obliczem moim droge twoja

Prorok Malachiasz zyl w okresie perskim, dziatal w latach 480-460 przed
Chrystusem’.

W MI 3, 1 Bég méwil o swoim wlasnym przyjsciu— poprzedzonym przez
wystapienie postanca, ktory miat przygotowac Bogu droge. Od czasu powsta-
nia tekstu Malachiasza 3, 1 oczekiwano powtoérnego przyjscia Eliasza jako
poprzednika Boga przychodzacego w czasach ostatecznych (to oczekiwanie

5 B. Maggioni, Il racconto di Marco, Assisi 1983, s. 22.

6 Np. G. Noli, Evangelo secondo Marco, Citta del Vaticano 1980, s. 1; B. M. Metzger, A Textual Commen-
tary on the Greek New Testament, Stuttgart 2000, s. 62.

7 Przy ustalaniu okresu, w jakim zyti dziatal Malachiasz, opieramy si¢ na zaczerpnietej z tej ksiegi wia-
domosci o istnieniu $wigtyni, w ktérej sprawowany jest normalny kult ofiarniczy (1, 10. 13; 2, 11; 3, 10)
oraz wiadomosci o sprawowaniu wladzy nie przez kréla, lecz przez namiestnika (1, 8). Por. Wstep do
Ksiegi Malachiasza w Biblii Tysigclecia.
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dochodzi do glosu w Lk 1, 16n: ,,on sam pojdzie przed Nim w duchu i mocy
Eliasza”).

Marek wprowadzil tekst Malachiasza, dodajac do slowa ,droge” zaimek
»tWoja”, przez co proroctwo zostalo przeksztalcone w wypowiedz Boga o Me-
sjaszu, ktdrego poprzedzi wystannik: ,,Oto posylam wystanica mojego przed
Toba, ktoéry przygotuje droge Twoja” (1, 2).

Roéznie wyjasniano fakt przypisania Izajaszowi tekstu proroka Malachiasza.

Tlumaczono, ze dwie przepowiednie, podobne i dotyczace tej samej osoby
Jana Chrzciciela, zostaly przez Marka odniesione do proroka bardziej znane-
go, czyli Izajasza (Orygenes, Hieronim). Izajasz cieszyt sie wielkim autoryte-
tem i popularno$cia w Qumran i wérdéd pierwszych chrzescijan (wielka liczba
cytatow z Izajasza w Nowym Testamencie), dlatego nie dziwi postepowanie
Marka®.

Inne wyja$nienie: ,,Zydowscy nauczyciele czesto laczyli ze soba rozne teksty
lub ich fragmenty, szczegdlnie jesli zawieraty wspoélne kluczowe stowo (tutaj:
przygotowa¢ droge). Poniewaz doskonale znali Pismo, nie musieli wskazy-
wa, jakie teksty cytuja i zwykle zakladali znajomos¢ ich kontekstu, wcale go
nie wyjasniajgc. Tak wiec Marek przytacza fragmenty Ksiag Izajasza (Iz 40, 3)
i Malachiasza (Ml 3, 1), chociaz wymienia jedynie tekst Izajasza™”.

W tekscie greckim MK 1, 2 uzyte jest stowo angelos—wystannik, aniol*,
dlatego na ikonach Jan Chrzciciel —do ktérego ten rzeczownik si¢ odno-
si—bywa czasem przedstawiany ze skrzydlami.

Koscidt pierwotny uwazal, ze to zadanie wystannika przepowiedziane zo-
stalo takze przez umieszczone nastepnie proroctwo z Ksiegi Izajasza: ,,Glos
wolajacego na pustyni, przygotujcie droge Pana, prostymi czyncie $ciezki
Jego” (Iz 40, 3—4; Mk 1, 3). Tekst ten napisany zostal w okresie niewoli ba-
bilonskiej przez anonimowego proroka, ktéry wyrazal nadzieje, ze wkroétce
nastapi jej koniec i wygnancy wréca do Jerozolimy, prowadzeni przez samego
Boga gladkimi $ciezkami przez pustynig. O ile jednak w Ksiedze Izajasza bylo
wezwanie ,,prostymi czyncie $ciezki Boga naszego” (fou Theou hémon), o tyle
Marek sparafrazowatl ten tekst, piszac ,,prostymi czyncie $ciezki Jego”. W ten
sposob Marek odniost t¢ zapowiedz do osoby Jana Chrzciciela, opisujac jego
dziatalnos¢ jako herolda zapowiadajacego Mesjasza.

8 Por. H. Langkammer, Ewangelia wedtug $w. Marka. Wstep — przektad z oryginatu — komentarz, Po-
znati 1977, s. 78 (Pismo Swiete Nowego Testamentu, 3/2).

9 C.S. Keener, Komentarz historyczno-kulturowy do Nowego Testamentu, Warszawa 2000, s. 82.

10 Por. W. Bauer, Griechisch-Deutsches Worterbuch zu den Schriften des Neuen Testaments und der iibri-
gen urchristlichen Literatur, Berlin 1971, s. 13-15; R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego
Testamentu, Warszawa 1995, S. 4.
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Zydzi wierzyli, ze przed przyjéciem Mesjasza ukaze sie prorok jako jego
bezposredni poprzednik (powolywano si¢ na teksty M1 3, 1. 23-24; Syr 48, 10—
11). Rozpowszechnione bylo przekonanie, ze to Eliasz przyjdzie powtornie, by
wypelni¢ to zadanie (por. Mk 9, 11). Sam Jezus wyraznie nazwal Jana Chrzci-
ciela Eliaszem (Mt 11, 14). Marek pragnat pokaza¢, ze to wlasnie Jan Chrzciciel
byt tym prorokiem —heroldem. Chociaz nie byt Eliaszem, to jednak byl do
niego podobny: jak Eliasz prowadzit surowy tryb zycia, pojawit sie nagle, prze-
mawial, nie bojac si¢ nikogo, upominat krola, potepiat krélows, narazat swoje
zycie. Poniewaz Izajasz byl uwazany za proroka zapowiadajacego Mesjasza,
zostal mu przypisany takze cytat z Malachiasza.

3. Postac¢ Jana

Po stowach proroctwa nastepuje opis spelnienia si¢ zapowiedzi. Jan wystapit
na pustyni. W tradycji prorockiej byta ona miejscem, na ktére Boég wzywat
ludzi, by do nich méwic¢ (por. Oz 2, 16; Wj 3, 18; 1 Krl 19 itd.). Przez pustynie
wedrowat naréd wybrany z Egiptu do Ziemi Obiecanej, a Judejczycy wraca-
li z niewoli babilonskiej do Judei. W czasach Chrystusa na Pustyni Judzkiej
przebywali ludzie pragnacy prowadzic¢ zycie bardziej religijne (Qumran).

Marek opisuje nastepnie dziatalno$¢ Jana, ktory ,,glosil chrzest nawrécenia
na odpuszczenie grzechow” (1, 4). Niezwykte musialo by¢ wystapienie Jana
Chrzciciela. On sam byl postacig intrygujaca. Gdy zjawil si¢ nad brzegiem
Jordanu, tylko nieliczni wiedzieli o jego przesztosci. Nic o niej nie pisze Marek,
ale z Ewangelii Lukasza (1, 5-25. 57-80) wynika, ze przyszed! na swiat dzigki
specjalnej interwencji Bozej i nawet imi¢ otrzymal od Boga. Niektorzy ucze-
ni przypuszczajg, ze wychowywal sie w Qumran. Tam, nad brzegiem Morza
Martwego, zyli we wspolnocie ci, ktérzy zerwali z oficjalnym nurtem juda-
izmu. Chcieli w sposéb bardziej doskonaly zachowywac Prawo, przygotowu-
jac sie na przyjscie czaséw mesjanskich. Poniewaz do swego grona przyjmo-
wali na wychowanie matych chlopcéw, mozliwe, ze —ze wzgledu na podeszty
wiek —rodzice oddali tam Jana. Widocznie zerwal jednak wigzy ze wspdlnota
qumranska, skoro na wlasng reke rozpoczat dzialalnos¢.

Marek i pozostali synoptycy, a takze Jozef Flawiusz, przedstawiajg Jana jako
surowego ascete, ktory potrafi wiele od siebie wymagac. Przybyt z pustyni,
ubrany byl w odzienie z siersci wielbiadziej, na biodrach nosit pas skérzany,
odzywial si¢ tym, co mogl znalez¢ na pustkowiu: szaranczg i miodem lesnym.
Jak nazirejczyk nie pil wina ani sycery (Lk 1, 15; por. Lb 6, 1-21; Sdz 13, 4-5;
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1 Sm 1, 11). Swoim wygladem i zachowaniem przypominat prorokéw Starego
Testamentu (por. Za 13, 4; 2 Krl 1, 8).

Nic dziwnego, Ze zaczeto zastanawiac sig, czy Jan nie jest Eliaszem, o kto-
rym mowiono, zZe w czasach ostatecznych ukaze sie na pustyni, by tam przygo-
towac narod wybrany na przyjscie Mesjasza. Dlatego ciagnety do niego ttumy,
takze z Jerozolimy i z calej Judei. Z Ewangelii Mateusza wynika, Ze réwniez fa-
ryzeusze i saduceusze nie oparli si¢ ciekawosci, chcieli go zobaczy¢ i ustyszec.

4. Chrzest Jana

Jan udzielal chrztu w rzece Jordan (Mk 1, 5; Mt 3, 6). Jego chrzest byl aktem
jednorazowym, przeznaczonym dla wszystkich ludzi (por. Lk 3, 7nn). W Izra-
elu praktykowano bardzo wiele obmy¢. Zgodnie z Bibliag (Kpt 11-17; Lb 19
i inne) kontakt z okre§lonymi potrawami, naczyniami, chorobami, wydzie-
linami ciata lub z poganskim nabozenstwem —a takze dotknigcie czlowieka
zmarltego — powodowaly stan rytualnej nieczystosci. Taka nieczysto$¢ mogla
mie¢ charakter fizyczny (np. choroba tradu: Kpt 14) albo moralny (np. nieczy-
stos¢ seksualna: Kp! 18). Po zaciggnieciu nieczystosci nie wolno bylo wykony-
wa¢ aktéw religijnych. Gléwnym sposobem uwolnienia siebie lub naczyn od
rytualnej nieczystoéci bylo zanurzenie w wodzie, zgodnie z Kpt 15 i Lb 19™".

Nie bylo przepisanego rytualu. Kazdy sam dokonywal obmycia swojego
ciala, bez pomocy innych. Formy obmycia byly rézne. Moglo to by¢ obmycie
rak, nég, zanurzenie ciala lub pokropienie. Baseny wydrazone w kamieniu,
wypelnione woda deszczowa lub ptynaca, byly zazwyczaj tak duze, zeby czto-
wiek mdgl tam wejs¢ po schodkach i zanurzy¢ swoje ciato.

W Qumran stosowano praktyke codziennych obmy¢. Przed positkiem
odziani w przepaski obmywali si¢ w zimnej wodzie i udawali si¢ do jadalni
traktowanej jak miejsce $wigte.

Praktykowany byt chrzest prozelitow, ktérzy, zanim zostali wlaczeni do
wspolnoty zydowskiej, oczyszczani byli przez zanurzenie w wodzie w obec-

11 Basen do zanurzen rytualnych, hebr. mikweh, musial zawiera¢ przynajmniej 40 sheah, czyli okoto
380 litréw wody. Przynajmniej cze$¢ tej wody musiata by¢ ,woda zywa”, czyli np. deszczéwka, woda
z rzeki lub wodg morska, ktéra nie byla uprzednio przechowywana w naczyniu, lecz zostata dopro-
wadzona z przylegtego zbiornika. Z czaséw Jezusa pochodzi wiele tazni o réznych rozmiarach. Uwaza
sie, ze male baseny, przylegajace do basenu gtéwnego, byly uzywane do obmywania naczyn lub rak
przez osoby surowo przestrzegajace przepisow rytualnych. Wiele tazni odkryto w Jerozolimie oraz
w Qumran. Podane za: M. F. Vamosh, Zycie codzienne w czasach Jezusa, thum. M. Platajs, Warszawa
2002, S. 26n.
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nosci dwoch swiadkow. Istotnym rytem przejscia z poganstwa do judaizmu
bylo jednak obrzezanie.

Obmy¢ zydowskich kazdy dokonywal sam na sobie. Nowoscig chrztu
Janowego bylo to, ze czynil to ktos inny, mianowicie Jan osobiscie. To dla-
tego Jana nazwano Chrzcicielem'”>. W Starym Testamencie w przypadku
szczegodlnie ciezkiej winy do obmycia uzywano wody ,zywej”, czyli biezg-
cej (np. Kpt 14, 5-6. 50-52). Jan uwazal, ze winy Izraela byly ciezkie, dlatego
chrzcil w biezacej wodzie Jordanu.

Chrzest Jana byl chrztem nawrdcenia (baptisma metanoia— MK 1, 4) po-
faczonym z wyznaniem grzechéw (Mt 3, 6) i zadaniem zmiany postgpowa-
nia (por. Lk 3, 10-14). Nie jest jasne, czy bylo to ogdlne wyznanie grzechéw,
czy wyznanie osobiste. Wyznanie grzechéw w Dniu Pojednania brzmialo:
»O Boze, pobladzitem, postgpowalem karygodnie, zgrzeszylem przeciw To-
bie, ja i méj dom itd.” (Joma 3, 8; por. 1 Q 1, 22-2, 1). W dwczesnym judaizmie
praktykowano jednak takze osobiste wyznanie grzechéw, w ktérym nalezalo
wymieni¢ pojedyncze grzeszne czyny. Rabbi Jehuda ben Bathyra (okoto 110
r.) reprezentowal poglad, ze nalezy wyzna¢ szczegétowo wszystkie grzeszne
uczynki'®.

Mateusz nie przypisuje chrztowi Jana mocy gtadzenia grzechéw. Opuszcza
okreslenie Marka ,,na odpuszczenie grzechéw” (MKk 1, 4). Dla Mateusza jest
to chrzest ,,dla nawrdcenia” (Mt 3, 11). Moc gladzenia grzechéw ma jedynie
zado$¢czynigca $mierc Jezusa na krzyzu (Mt 26, 28: ,,To jest moja Krew Przy-
mierza, ktéra za wielu bedzie wylana na odpuszczenie grzechow”).

Dla Marka Jan byl przede wszystkim heroldem, ktéry przygotowywat droge
poprzez chrzest udzielany na odpuszczenie grzechow. Chrzest Jana przezwy-
cigza grzeszng przeszto$¢, jest wydarzeniem zbawczym w sensie przezwycie-
zenia winy, rozliczenia si¢ z niechlubng przeszloscia, ale nie jest jeszcze darem
zbawczym w sensie pozytywnym. Jan przygotowuje droge do otrzymania wta-
$ciwego daru zbawczego, ktory ztaczony jest z Jezusem.

Chrzest Janowy byt protestem wobec arystokracji §wigtynnej. W judaizmie
odpuszczenie grzechoéw zwigzane bylo z kultem $wigtynnym. Dokonywatlo sie
w obrzedach Dnia Pojednania oraz przez rézne ofiary, dzigki ktérym Izraelita
uwalnial si¢ od win i grzechéw. Chrzest Jana byl alternatywa wobec kultu
ofiarniczego $wiatyni.

12 Por. J. Gnilka, Das Matthdusevangelium. 1. Teil. Kommentar zu Kap. 1.1-13,58, Freiburg-Basel-Wien
1986, s. 68 (Herders Theologischer Kommentar zum Neuen Testament, I/ 1).

13 H. Strack, P. Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch, t. 1, Miinchen
1926, s. 113. Por. J. Gnilka, Das Matthdusevangelium. 1 Teil..., przypis 24. oraz J. Ratzinger — Benedykt
XV1, Jezus z Nazaretu, Cze$¢ 1: Od Chrztu w Jordanie do Przemienienia, Krakéw 2007, s. 28.
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W Qumran oraz w éwczesnych pismach apokaliptycznych gloszono, ze
wszyscy ludzie, takze Izrael, dopuscili si¢ grzechu i powinni obawiac sie gnie-
wu i sagdu Bozego. W Qumran przezwyci¢zenie mocy grzechu, oddzielajacej
od Boga, dokonuje si¢ przez nawrocenie i przystapienie do wspolnoty, ktora
zobowiazuje do doskonalego postuszenstwa Prawu (Qumranczycy nie brali
udziatu w kulcie §wigtynnym).

Jan Chrzciciel wobec zblizajacego si¢ gniewu i sadu Boga glosil ocalenie po-
przez nawrocenie i chrzest w Jordanie — przynoszacy odpuszczenie grzechow.
Kult $wigtynny nie ma juz znaczenia. W ten sposéb Jan staje w nurcie krytyki
kultu, charakterystycznej dla prorokéw izraelskich™.

Reakcja ludzi opisana jest w Mk 1, 5. Podkreslone jest, ze cala Judea i cala
Jerozolima przychodzita do Jana, aby wyzna¢ grzechy i pozwoli¢ si¢ ochrzci¢.
Nasuwa si¢ od razu mysl o typowej dla Marka polaryzacji pomigdzy Galilea
i Jerozolima, przy czym Jerozolima wypada w tym zestawieniu negatywnie.
Wrogowie Jezusa przybywaja do Niego z reguly z Jerozolimy, w Jerozolimie
Jezus zostanie zabity. Zmartwychwstaly Jezus ukazuje si¢ nie w Jerozolimie,
lecz w Galilei. Tymczasem tutaj wlasnie ludzie z Judei i Jerozolimy przybywaja
do Jana i przyjmujg chrzest'”.

5. Przestanie Jana

Jan nauczal w sposéb niezwykty. Az dwukrotnie w tym krétkim fragmencie
uzyty jest czasownik keryssein —Mk (1, 4. 7), ktéry w jezyku greckim zna-
czy: ,glosi¢ dono$nym glosem”, ,,obwieszcza¢ publicznie”®. Poteznym gto-
sem wzywal Jan do zmiany zycia (metanoia = przemiana, nawracanie si¢)",
udzielat chrztu i proklamowal nadejscie Mocniejszego.

Marek nie podaje tresci pokutnego nawotywania Jana, stwierdzajac tylko
w MKk 1, 4, ze ,,glosil chrzest nawrdcenia na odpuszczenie grzechow” (kérysson
baptisma metanoias eis afesin hamartion). Uzupelniajg to Mateusz i Lukasz.
Ich kazanie pokutne zaczerpnigte jest ze wspdlnego zrodia Q (wedlug termi-
nologii teorii dwoch zrédet).

14 Por. A. Paciorek, Jezus z Nazaretu. Czasy i wydarzenia, Czestochowa 2015, s. 168.

15 Por. H. Merklein, Die Jesusgeschichte—synoptisch gelesen, Stuttgart 1994, s. 12 (Stuttgarter Bibel-Stu-
dien, 156).

16 W. Bauer, Griechisch-Deutsches Worterbuch..., dz. cyt.,s. 852n; R. Popowski, Wielki stownik grecko-
-polski..., dz. cyt., s. 337.

17 W. Bauer, Griechisch-Deutsches Worterbuch..., dz. cyt., s. 1013n; R. Popowski, Wielki stownik grecko-
-polski..., dz. cyt., s. 391.
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Wedtug Ewangelii Mateusza Jan wzywal: ,Nawrodcie sig, bo bliskie jest
krélestwo niebieskie” (3, 2). Prawie zupelnie tak samo sformulowane bedzie
zasadnicze oredzie Jezusa (Mk 1, 15; Mt 4, 17).

Pokutne kazanie Jana w Ewangelii Mateusza zaadresowane jest do obu
gltéwnych stronnictw narodu: saduceuszy, do ktérych nalezeli gtownie ka-
plani, oraz faryzeuszy, pochodzacych z ludu $wieckiego. Wyrazenie ,,plemie
zmijowe” (Mt 3, 8) pasuje do polemicznego jezyka z Qumran. Takze opozycja
w stosunku do wiodacych kregéw zydowskich zbliza Jana do wspolnoty qum-
ranskiej. Zaraz na poczatku faryzeusze i saduceusze ukazani sg jako przeciw-
nicy dobrej nowiny. Oni takze beda pdzniej przede wszystkim odpowiedzialni
za $mier¢ Jezusa.

Jan Chrzciciel usiluje zmaci¢ pewno$¢ izraelskich przywddcow. Ani samo
przyjecie chrztu od Jana (por. 3, 7), ani przynalezno$¢ do narodu wybranego
nie wystarcza do osiggnigcia zbawienia (3, 9). Konieczne jest nawrdcenie, by
ostac sie na sadzie Bozym (3, 8: metanoia). Czas, jaki pozostal, jest krotki: juz
siekiera przylozona jest do korzenia i kazde drzewo, ktdre nie wydaje dobrego
owocu, bedzie wycigte i w ogien wrzucone (3, 10). Ten, ktéry nadchodzi, czyli
Mesjasz, oddzieli pszenice od plew, dobrych od ztych, a plewy spali w ogniu
nieugaszonym (3, 12).

Lukasz (3, 1-18), zgodnie ze swymi zainteresowaniami, taczy wystapienie
Jana Chrzciciela z historycznymi wydarzeniami tamtej epoki. Na podstawie
Lk 3, 1 oblicza si¢ date rozpoczecia publicznej dziatalnosci Jezusa. Czy wysta-
pienie Jana mialo miejsce w latach 27-28, czy 28-29, zalezy od tego, czy czas,
jaki uplynal od rozpoczecia rzadow przez cesarza Tyberiusza (29 sierpnia roku
14) do rzymskiego nowego roku (30 wrze$nia), nalezy liczy¢ jako pierwszy rok
jego panowania, czy tez nie. Nastepnie Lukasz nawigzuje do sytuacji Palesty-
ny, wymieniajac osobistos$ci zycia politycznego: Poncjusza Pilata, Heroda An-
typasa, Filipa i Lizaniasza oraz przywddcow religijnych: Annasza i Kajfasza.

Lukasz rozszerzyl cytat z [zajasza (1z 40, 3 + 4n) i przez to podkreslit uniwer-
salne znaczenie zbawczej dzialalnosci Jana i Jezusa. Wedlug trzeciego ewan-
gelisty Janowe wezwanie do pokuty skierowane bylo nie tylko do faryzeuszy
i saduceuszy, jak u Mateusza, lecz do wszystkich ludzi. Wielu ze stuchaczy Jana
sadzilo, ze sad Bozy dotknie tylko pogan, lecz Jan — podobnie jak prorocy Sta-
rego Testamentu — zapowiadal, ze sama przynaleznos$¢ do narodu wybranego
(dzieci Abrahama) nie zapewnia zbawienia. Jako lud wybrany ponosza jeszcze
wiekszg odpowiedzialno$¢. ,Nadchodzacy gniew” (Lk 3, 7 i Mt 3, 7) oznacza
dzien Panski (hebr. jomn JHWH) zapowiadany przez prorokéw (np. Am 5, 18).

Z fragmentu kazania Lk 3, 10-14 (material wlasny Lukasza) wida¢, ze po-
kuta oznaczata dla Jana catkowite nawrécenie do Boga, odrzucenie zla i go-
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towo$¢ pomocy innym w kazdej sytuacji. Ani zolnierze, ani celnicy nie sg
wykluczeni ze zbawienia; powinni jednak zmieni¢ swoje postgpowanie.

W Lk 3, 15-18 podkreslone jest zbawcze znaczenie Jezusa. On, a nie Jan
Chrzciciel, jest Mesjaszem (por. Mk 1, 7n; Mt 3, 11n). Swoje opowiadanie o Ja-
nie Lukasz konczy wzmianka o jego dalszym losie —wtraceniu do wigzienia
(por. MKk 6, 17-29; Mt 14, 3-12).

6. Zapowiedz nadejscia Mocniejszego

Jan zapowiadal tez nadejscie ,Mocniejszego”. Wie on o jego wielkiej godnosci.
Uwazal, ze nie jest godzien spelni¢ wobec niego nawet najbardziej upokarzaja-
cej i pogardzanej postugi —wykonywanej przez niewolnikow $§wigtyni wobec
kaptanow wchodzacych do przybytku — rozwiazac jego sandatow.

Takze swoj chrzest Jan uwazat za zapowiedz chrztu Duchem Swietym, kto-
rego bedzie udzielal Mocniejszy. Wprawdzie wypowiedz Jana o chrzcie Du-
chem zostata w ewangeliach przettumaczona terminem ,,Duchem Swietym”,
ale z pewnoscig Jan wyrazal si¢ w sensie starotestamentalnym —i nie miat na
mys$li Osoby, lecz ,,Ducha Swietoéci” (tak nalezatoby przettumaczy¢ hebr. riiah
haqqodes), ktéry oznaczal dla niego moc i potege Boza. W Starym Testamencie
Duch Bozy udzielany byl tylko wybranym jednostkom, a w czasach mesjan-
skich, zgodnie z zapowiedzig Joela, miat by¢ wylany ,na wszelkie cialo” (J13,1-5).

7. Jan jako prorok

W Ksiedze Malachiasza 3, 23 zapisana jest zapowiedz: ,,Oto ja po$le wam pro-
roka Eliasza przed nadejsciem dnia Panskiego, dnia wielkiego i strasznego”.
Na podstawie tego proroctwa oczekiwano przyjscia proroka Eliasza, ktéry
mial poprzedzi¢ nadejscie czaséw ostatecznych.

Jan Chrzciciel postrzegany byl jako prorok (zob. Lk 7, 26; Mk 11, 32). Ubio-
rem przypominal Eliasza: ,,czlowieka w odzieniu z siersci i z pasem skorza-
nym” (M1 3, 23). Jak dawni prorocy, zapowiadal zblizajacy sie sad, wzywat lud
do chrztu nawrdcenia i ogtaszal nadejscie ,,Mocniejszego”, ktéry mial przy-
nie$¢ sad i odnowienie. Motywem jego wystapienia byta potrzeba radykalnej
zmiany w Izraelu, ktdra rozpoczelaby nadejscie krélestwa Bozego.

Cho¢ Jan pochodzil z rodziny kaptanskiej, nie petnit funkcji kaplanskich.
Byl przywodca ruchu, miat grupe uczniéw, ktérzy byli aktywni takze po jego
$mierci (por. Dz 19, 1-5).
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8. Smier¢ Jana Chrzciciela
(Mk 6,17-29; Mt 14, 3-12; £k 9, 7-9)

Ostatnie chwile zycia Jana Chrzciciela opisane s3 w dwdch fragmentach (por.
Mk 6, 17-29 i Mt 14, 3-12), ktére prawdopodobnie zaczerpniete zostaty z istnie-
jacej wezes$niej historii o Janie. Odwazne napietnowanie matzenskiego skan-
dalu (por. Kp118, 16; 20, 21; Mk 6, 18), jakiego dopuscil si¢ krol Herod Antypas,
zeniac sie z Herodiada, byto przyczyna uwiezienia Jana.

Herod Antypas mial dwoch braci przyrodnich: jeden, znany jako Herod,
zyt w Rzymie, drugi, znany jako Filip, byl tetrarchg Iturei i Trachonitis (por.
Lk 3,1). Mezem Herodiady byl Herod z Rzymu, a ich cdrka byta Salome, ktora
pdzniej wyszta prawdopodobnie za maz za Filipa. Istniejg przypuszczenia, ze
Herod przebywajacy w Rzymie réwniez byt nazywany Filipem i Marek mial
prawo nada¢ to imie mezowi Herodiady. Niektorzy jednak sadzg, ze Marek
pomylit tutaj pierwszego meza Herodiady z mezem Salome. Podczas swych
czestych wizyt w Rzymie Antypas naméwit Herodiade do rozwodu z mezem.
Sam odestal do Petry swoja Zong, corke Aretasa IV (wspomnianego w 2 Kor
11, 32), co bylo przyczyna wojny miedzy nimi. Zwigzek Antypasa z Herodiada
byt zawarty wbrew Prawu (por. Kpt 18, 16) i dlatego spotkal si¢ z ostra krytyka
Jana Chrzciciela.

Herodiada chciata od razu $mierci Jana, lecz Herod Antypas, uwazajac go
za $wietego, bal si¢ do tego dopuscié. Jan zostal uwigziony (por. Lk 3, 19-20).
Miejsce uwigzienia znane jest tylko na podstawie dzieta Jozefa Flawiusza
(Dawne dzieje Izraela 18,5,2) —byla to twierdza Macheront, polozona w go-
rach, na wschodnim brzegu Morza Martwego. W wigzieniu wolno bylo Ja-
nowi przyjmowac swoich ucznidéw i przez nich komunikowac¢ sie ze §wiatem
zewnetrznym (por. Mt 11, 2-6). Wydaje sie, ze sam Herod prowadzit z wiezio-
nym Janem rozmowy na tematy religijne (por. Mk 6, 20).

Z okazji swoich urodzin krol wyprawil uczte w twierdzy Macheront (por.
Mk 6, 21; Mt 14, 6). Wtedy Herodiada postanowila zrealizowa¢ swdj plan. Az
trudno uwierzy¢, by ksigzniczka krolewskiego pochodzenia tanczyta wobec
mezczyzn podczas uczty. Herodiada gotowa byla poswieci¢ czes$¢ swej corki,
byle tylko osiagnac cel. Jan zostaje $ciety w wigzieniu, a jego gtowa przyniesio-
na na misie. Ze tego rodzaju makabryczne sceny zdarzaly sie na starozytnym
Wschodzie, wiemy z opisu greckiego historyka Plutarcha (40 —120 1. po Chr.),
ktéry w biografii Aleksandra Wielkiego (rozdz. 28) opisuje podobne wydarze-
nie. Wyraznie jest powiedziane, Ze uczniowie Chrzciciela ,,zabrali cialo i zto-
zyli je do grobu” (MK 6, 29; por. Mk 15, 43nn; Dz 8, 2).
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9. Rola Jana Chrzciciela w historii zbawienia

Dla wielu Zydéw Jan Chrzciciel byt nadzwyczajng postacig. Tym bardziej
dla Marka ewangelisty byl on kim$ niezwyklym. W Janie widzial on tego,
przez ktérego Bog przygotowal przyjscie swojego Syna, zgodnie z zapowiedzig
ostatniego proroka: ,,Oto Ja wysle aniota mego, aby przygotowal droge przede
Mng” (Ml 3, 1).

Skoro za$ ,,cata Judea i wszyscy mieszkancy Jerozolimy” wybiegli do Jana na
pustynie, to czy mégt by¢ wérdd nich ktos, kto nie pamigtaltby o tym, ze dzieki
wyjsciu na pustyni¢ Izrael juz dwa razy odzyskat wolnos§¢? Pierwszy raz, gdy
pod przewodnictwem Mojzesza przez pustynie wedrowal z Egiptu do Ziemi
Obiecanej, drugi — gdy z niewoli babilonskiej wracat do Judei i Jerozolimy. Za
jednym i drugim razem przez pustynie Bég prowadzil swoj lud do wolnosci.

To, co dzieki Janowi wydarzylo si¢ na pustyni, byto dla Marka wypelnie-
niem sie stéw proroka Izajasza: ,,Glos si¢ rozlega: Droge dla Pana przygotujcie
na pustyni, Jemu prostujcie sciezki” (Iz 40, 3).

Znaczenie Jana Chrzciciela w historii zbawienia trafnie ujat wybitny egze-
geta z Bonn, Helmut Merklein. Stwierdzit on, Ze Jan byl pokutnym kaznodzie-
ja zapowiadajacym bliski sad Bozy nad Izraelem. Ze wzgledu na tres¢ i moty-
wacje kazanie Jana bylo kontynuacja przepowiadania deuteronomistycznego,
ktore nieszczesna sytuacje Izraela w czasie wygnania babilonskiego traktowa-
to jako permanentng sytuacje sadu. Analiza Jana pokazuje jednak cos jeszcze.
Podczas gdy deuteronomistyczni kaznodzieje pokutni (czyli autorzy dzieta
deuteronomistycznego, tj. ksiag: Jozuego, Sedzidéw, Pierwszej i Drugiej Samu-
ela, Pierwszej i Drugiej Krélewskiej) przymierze ojcéw uwazali za instancje
dajaca nadzieje na przyszle zbawcze dzialanie Boga wobec pokutujacego Izra-
ela, to Jan odrzuca takze t¢ mozliwo$¢. Izrael jest juz tak zgubiony, ze nawet
odwotywanie si¢ do Abrahama nie daje nadziei zbawienia (por. Mt 3, 9a).

Szczegodlnej wymowy kazanie Jana nabiera przez to, Zze zapowiedziany
sad jest bardzo bliski. ,,Przychodzacy” juz ma wiejadto w swym reku, ktd-
rym oczy$ci swéj omlot (Mt 3, 12)*® Siekiera ,juz jest przylozona do korzenia
drzew” (Mt 3, 10a).

18 Stowo ,wiejadlo” moze by¢ dzisiaj trudne do zrozumienia. Zamiast ,wiejadta” Murzynowski (1551),
Biblia Brzeska (1563), Biblia Gdanska (1632) i Wujek (1599) thumaczyli ,topata”, Biblia Poznanska (1975):
,»sito”, Nowy przektad Brytyjskiego i Zagranicznego Towarzystwa Biblijnego (1991), Popowski (2000)
oraz Najnowszy przeklad... z inicjatywy Towarzystwa §w. Pawla (2005) majg ,,szufla”, Przeklad eku-
meniczny (2001) tlumaczy ,przetak”. W wiekszosci ttumaczen wystepuje jednak stowo ,wiejadlo”,
poza Biblig Tysiaclecia (od 1965) takze w przektadach: Dabrowski (1946 z Wulgaty i 1960 z greckiego),
Kowalski (1957), Wujek poprawiony przez Lohna (1962), Romaniuk (1974), Homerski (1979 i 1995),

L6 ks. Roman Bartnicki



Przepowiadanie Jana bylo w pierwszym rzedzie kazaniem o sadzie. Ale to
nie oznacza wyeliminowania mysli o zbawieniu. To, ze Izrael stracil prawo
do powolywania si¢ na przymierze ojcéw, nie oznacza bynajmniej, ze Bég nie
dotrzymatl obietnic danych Abrahamowi. Takze Jan nie watpi w kontynuacje
Bozego dzialania, wynikajaca z wybrania. B6g ma moc nawet z martwych
kamieni wzbudzi¢ dzieci Abrahamowi (Mt 3, 9).

W $wietle tego dialektycznego napigcia miedzy Boza kontynuacjg i brakiem
kontynuacji (czyli niewiernoscig) ze strony czlowieka mozna blizej scharakte-
ryzowac istote nawrocenia, do ktérego wzywa Jan. Apodyktyczna wypowiedz
o sadzie z Mt 3, 7b wskazuje na to, ze nie jest juz mozliwe, by Izrael o wlasnych
sifach mogt uchronic sie przed sagdem i upadkiem. Nawrdcenie, ktore glosi Jan,
wymaga raczej uznania, ze B6g ma racje, gniewajac sie na Izrael. Takie wyzna-
nie jest—zdaniem Jana—ostatnia szansa, jaka Bog daje Izraelowi, aby — po-
mimo niemozliwosci odwolania si¢ do przymierza Abrahama — uchroni¢ sie
przed nadchodzacym sadem.

Konkretnie ,,przyniesienie” godnego owocu (l. poj!) nawrocenia (Mt 3, 8)
jest identyczne z przyjeciem chrztu, ktdry oferuje Jan. Przeciwstawienie do
chrztu Duchem i ogniem (Mt 3, 11) pozwala traktowa¢ Janowy chrzest woda
jako warunek przetrwania sadu. Podstawe do tego daje przebaczenie grzechéw,
ktére byty wyznawane podczas aktu chrztu (por. Mk 1, 5). Chrzest Jana nie byt
wiec tylko ,,znakiem”, lecz mocg, ktéra wydobywa chrzczonego z potepionej
wspoélnoty Izraela. Nie byt on jeszcze eschatologicznym darem zbawczym,
nie obdarowywal Duchem Swietym: ,Ja was chrzcze woda dla nawrécenia,
lecz Ten, ktéry idzie za mna... chrzci¢ was bedzie Duchem Swietym i ogniem”
(Mt 3, 11). Chrzest Jana mial jednak jako$¢ eschatologiczng i soteriologiczna,
skoro usuwat grzechy i byl przygotowaniem na przyjecie eschatologicznego
daru zbawienia.

Jan nie dal pozytywnej obietnicy zbawienia, nawet jesli jego dzialalnos¢
i przepowiadanie posrednio zawieraly perspektywe zbawienia. Mniej chodzi-
o mu o pytanie, jak moze Izrael osiaggna¢ zbawienie, a bardziej o to, jak moze
uchroni¢ sie od sadu i kary®. Dopiero Jezus przyniesie wszystkim zbawienie.

Brandstaetter (1986), Swiderkéwna (1995), Popowski, Wojciechowski (1993), Popowski (2000), Pacio-
rek (2005).

19 Por. H. Merklein, Jesu Botschaft von der Gottesherrschaft, Stuttgart 1989, s. 28-33 (Stuttgarter Bibel-
-Studien, 111).
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>
7ZDRADA CZY DOWOD MILOSCI?

Pryncypia dobrego ttumaczenia Biblii na podstawie
listu apostolskiego ,Scripturae Sacrae affectus”
ojca swietego Franciszka

W refleksji przekltadoznawczej, z ktérej owocow korzysta takze biblistyka,
na dobre zagoscilo wloskie sformulowanie traduttore traditore — okreslajace
kazdego ttumacza jako ,zdrajce” wzgledem tekstu oryginalnego. Nieprzy-
stawalnos¢ jezykowa i kulturowa miedzy oryginatem (i jego autorem) a jego
przekladem (i jego odbiorcami) sprawia, iz kazda translacja stanowi inter-
pretacje, a wiec niewierno$¢ wobec tekstu Zrodltowego. Taka perspektywa od
lat rzutuje na przektady Pisma Swietego —oceniane gléwnie z perspektywy
wiernosci oryginatowi.

Warto jednak pamietac, iz oprocz wymaganej zgodnosci tekstualnej wazny
jest przekaz znaczenia tekstu dla nowych czytelnikow, zyjacych nie tylko w od-
miennych —wzgledem dawnych zapiséw — warunkach jezykowych, ale takze
historycznych i kulturowych. Zwrécil na to uwage Ojciec Swiety Franciszek
w lidcie apostolskim Scripturae Sacrae affectus', opublikowanym 30 wrzesnia
2020 roku i wydanym z okazji 1600. rocznicy $mierci $w. Hieronima, ttumacza
Waulgaty. W swoim liscie papiez nazywa przeklad nie tyle ,zdradg”, ile ,,ak-
tem inkulturacji” i ,,niekonczacym si¢ dowodem milosci” w miedzyludzkim
1 Franciszek, List apostolski Scripturae Sacrae affectus, w XVI stulecie émierci §w. Hieronima (30 wrze-

$nia 2020), http://www.vatican.va/content/francesco/pl/apost_letters/documents/papa-francesco-let-

tera-ap_20200930_scripturae-sacrae-affectus.html (6.04.2021). Dokument nie ma numeréw, stad jego
cytowanie bedzie z reguly umieszczane w cudzystowie bez przypisu badz sygnalizowane odnosni-

kiem w wyjatkowych przypadkach. Jeéli nie zaznaczono inaczej, papieski list przytaczany bedzie za
powyzszym tlumaczeniem.
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porozumieniu, za$ ttumacza okreéla jako ,,budowniczego mostow”. Tematami
papieskiego oredzia s3 bowiem nie tylko osoba i dzieto Ksigcia egzegetow?,
lecz takze znaczenie przekladu Biblii w porozumieniu miedzykulturowym.
Aby tlumaczenie nie bylo ,,zdradg”, lecz ,,pomostem” miedzyludzkim, papiez
formuluje kilka kryteriow, ktdre przytacza niejako ,miedzy wierszami” swego
listu. Opis Zycia i dzieta §w. Hieronima stal si¢ bowiem okazja do zarysowa-
nia pryncypiéw translatorskich, ktére moga stac si¢ paradygmatem zaréwno
dobrego przektadu Biblii, jak i warsztatu egzegetycznego czy hermeneutyczne-
go. Ich opis bedzie przedmiotem niniejszego artykutu, za§ w koncowej czesci
zostanie ukazana takze rola Septuaginty (LXX) jako pomostu miedzykultu-
rowego.

1. Umitowanie Boga i Jego stowa

W pryncypia dobrego przekiadu Biblii wprowadza czytelnika papieskiego li-
stu juz pierwsze jego zdanie, bedace tradycyjnie tytutem oredzia: ,Scripturae
Sacrae affectus”. Jest ono ttumaczone jako ,,umifowanie Pisma Swiqtego”. Mi-
to$¢ wzgledem Bozego stowa jest oczywista, cho¢ nie zawsze wyraznie sygna-
lizowana zasadg dobrego jego przekladu. Papiez dodaje, iz ,zywa i gleboka
milos¢ spisanego stowa Bozego to dziedzictwo, jakie $w. Hieronim pozostawit
Kosciotowi poprzez swoje zycie i dziela”, a zarazem klucz do zrozumienia jego
postaci. Owa biblijna milo$¢, owocujaca niezliczonymi translatorskimi zaje-
ciami Ksiecia egzegetow, winna sta¢ sie wzorem dla wszystkich chrzescijan,
szczegolnie tych, ktérzy sa powolani do ttumaczenia i wyjasniania biblijnych
tekstow. Biskup Rzymu pisze zreszta, iz ,,zarliwe umilowanie stowa Bozego,

2 ,Ksiaze egzegetow” (tac. ,princeps exegetarum”) to tytul, ktérym tradycyjnie okresla sie $w. Hie-
ronima; por. J. Chmiel, 400-lecie Biblii ks. Jakuba Wujka SJ, ,Ruch Biblijny i Liturgiczny” 1 (1999),
s. 2; https://doi.org/10.21906/rbl.1772; M. Jozwiak, Princeps exegetarum a jezyk hebrajski na podstawie
»Quaestiones hebraicae in Genesim”, ,,Vox Patrum” 36 (2016) t. 65, s. 185-199; https://doi.org/10.31743/
vp.3502. Lukasz Krzyszczuk twierdzi, iz takim mianem okreslil $w. Hieronima papiez Benedykt XV
w encyklice Spiritus Paraclitus i powoluje si¢ w tym wzgledzie na prace: A. Klawek, Princeps exege-
tarum. Ku czci $w. Hieronima (420-1920), Poznaf-Warszawa 1921, s. 3; K. Radonski, Swigci i Blogosta-
wieni Kosciota Katolickiego. Encyklopedia Hagiograficzna, Warszawa-Poznan-Lublin 1947, s. 172; por.
L. Krzyszczuk, Kameleon w egzegezie biblijnej sw. Hieronima, ,Verbum Vitae” 32 (2017), s. 405. W la-
cinskim tekscie encykliki Spiritus Paraclitus trudno si¢ jednak doszukac takiego tytutu. Benedykt XV
okresla $w. Hieronima mianem ,,Doctor Maximus sacris Scripturis explanandis”, o czym wzmiankuje
takze papiez Franciszek w swoim lidcie. Lacinski tekst encykliki Spiritus Paraclitus: http://www.vati-
can.va/content/benedict-xv/la/encyclicals/documents/hf_ben-xv_enc_15091920_spiritus-paraclitus.
html (7.04.2021). L. Krzyszczuk w swym artykule podaje btedng date ogloszenia encykliki: 20 wrze-
$nia 1920. W rzeczywistosci zostala ona ogloszona 15 wrzesnia 1920.
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przekazanego Kosciolowi w Pismie Swietym®” jest ,,szczegdlng cecha osobo-

wosci duchowej $w. Hieronima”. Chcac zatem nasladowac swietego egzegete,

trzeba zacza¢ nie tyle od wysitku naukowego, ile wlasnie od mitosci wobec

Pana Boga — Autora §wigtego stowa oraz Inicjatora Kosciola, ktéremu zostato

ono powierzone, by owocowa¢ miloscia takze wzgledem jego czytelnikow.

Umitowaniu Pisma Swietego w zyciu §w. Hieronima papiez dedykuje caty
rozdzial swego listu, piszac w nim, iz 6w Doktor Kosciola poswigcit si¢ Biblii
»hie ze wzgledu na gust estetyczny, ale —jak dobrze wiadomo — tylko dlatego,
ze prowadzilo go ono do poznania Chrystusa”. Milos¢ do stowa Bozego wy-
plywa zatem z mitosci do jego Autora.

Ukochanie Biblii jest nierozerwalnie zwigzane z calkowitym oddaniem
i po$wieceniem si¢ Chrystusowi i Jego stowu. Papiez pisze o tym zaréwno
w wyzej cytowanym fragmencie, jak i na poczatku, stwierdzajac, iz $w. Hie-
ronim podjal decyzje, ,,by calkowicie odda¢ si¢ Chrystusowi i Jego stowu,
poswiecajac swoje zycie na czynienie Bozych pism bardziej dostepnymi dla
innych, poprzez swa niestrudzong prace tlumacza i komentatora”. Swie-
ty ttumacz stal si¢ zatem ,,sluga stowa Bozego, zakochanym w «ciele Pisma
Swietego»”. Oba wymiary mitoéci, zaréwno wzgledem Boga, jak i Jego stowa,
stanowig zreszta klucz do zrozumienia postaci Swietego Doktora, ktéry ta-
czyt ,z jednej strony absolutne i bezwzgledne poswiecenie si¢ Bogu, z wyrze-
czeniem si¢ wszelkich przyjemnosci ludzkich [...]; z drugiej za$ strony, trud
wytrwalego studiowania, ukierunkowanego wyltacznie na coraz petniejsze
rozumienie tajemnicy Pana”, albowiem, jak zaznacza Franciszek, ,wiedza jest
warto$ciowa pod wzgledem religijnym tylko wowczas, gdy opiera si¢ na wy-
facznym umitowaniu Boga”.

Nakreslong powyzej zasade mitosci wobec Boga i Jego stowa nie zawsze
tatwo zweryfikowac i oceni¢, przygladajac sie poszczegdlnym tlumaczeniom
Pisma Swietego. W ich ocenie bierze sie pod uwage rézne kryteria*: wiernos¢
3 Komisja Jezyka Religijnego Rady Jezyka Polskiego przy Prezydium Polskiej Akademii Nauk ustalita,

iz w tytulach ksigg uznanych w danej wspdlnocie religijnej za objawione uzywa si¢ wielkiej litery we

wszystkich czlonach nazwy. Poprawny jest zatem zapis ,,Pismo Swiete”. Niemniej jednak w polskim
przektadzie listu Scripturae Sacrae affectus uzyto matej litery w drugim czlonie, czyli ,,$wiete”. Jako

Ze zapis ten jest niepoprawny, w niniejszym artykule dokonano korekty w cytacjach papieskiego listu

wszedzie tam, gdzie zapis taki wystepuje; R. Przybylska, W. Przyczyna, Pisownia stownictwa religij-

nego, Tarnow 2011, nr 6.1, s. 26 (Teolingwistyka, 10).

4 Kryteria oceny przektadéw biblijnych moga by¢ rozmaite. Na przykiad w przeprowadzonym przez
KAI w 1999 roku wsréd polskich biblistow badaniu ankietowym, majacym na celu oceng ttumaczen
Pisma Swietego na jezyk polski, brano pod uwage: wiernoé¢ (wyzej oceniano przektady dostowniej-
sze), staranno$¢ (tzn. jednolito$¢ metody, brak pomytek itp.), piekno jezyka (jako$¢ polszczyzny prze-
ktadu), jasnos¢ (przystepnos¢ dla wspotczesnego czytelnika) i uzytecznos¢ (przydatno$¢ w duszpa-

sterstwie i katechizacji, jako$¢ objasnien itp.). Wobec kazdego przektadu i kategorii obliczono $rednia
oceng, za$ suma punktow w poszczegélnych kategoriach data calosciowa ocene przektadu. W. Chro-
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wobec tekstu oryginalnego, kontekst i realia jezykowe oraz kulturowe (zaréw-
no zrédla, jak i przekladu), a takze cele przekiadu. Okazuje si¢ bowiem, iz
zamierzenia przyswiecajace tlumaczowi nie zawsze dotycza wylacznie prze-
tlumaczenia czy wytlumaczenia tekstu nowym czytelnikom, lecz nierzadko
ich ideologicznego uformowania, o czym pisze Marcin Majewski, analizujac
przektady inkluzywne Biblii, czyli takie, ktore dazg do usuniecia uprzedzen
zwigzanych z plcig, rasa, czy pochodzeniem. Na grunt tlumaczenia Pisma
Swietego przenosi sie w takich thumaczeniach postulaty feminizmu i studiéw
gender dotyczacych jezyka neutralnego plciowo (,,gender neutral language”)®.
Lektura takich przektadéw nasuwa pytanie, czy wazniejszy jest w nich Bog,
jako Autor stowa, czy tez jego odbiorca, do ktorego zyczen —czy wrecz za-
chcianek —nalezy dostosowa¢ trudniejsze passusy, zmieniajac ich wydzwiek
badz zupelnie je usuwajac’. Jakze mocno powinny w tym miejscu wybrzmieé
stowa cytowanego listu Franciszka: ,,Bez zrozumienia tego, co zostalo napisa-
ne przez natchnionych autoréw, samo stowo Boze pozbawione jest skuteczno-
$ci (por. Mt 13, 19)’, i nie moze wyplywac zen mito$¢ do Boga”. To wlaénie owa
milos$¢, polaczona, jak pisze Franciszek, z ,,ogoloceniem z wszelkich ambicji
ludzkich i wszelkich dazen §wiatowych” jest podstawg wartosci wiedzy na-
ukowej, przede wszystkim biblijnej i teologicznej w ogole.

Z powyzszych spostrzezen rodzi sie¢ kolejne pryncypium translatorskie,
sygnalizowane w papieskim liscie, zwigzane ze stuzbg wobec Bozego stowa.

stowski, Asyryjska diaspora Izraelitow i inne studia, Warszawa 2003, s. 465 (Rozprawy i Studia Bi-
blijne, 10).

5 M. Majewski, Jak przektady zmieniajq Biblig. O przektadach i przektadaniu Pisma Swigtego raz jeszcze,
Krakéw 2019, s. 110-113. Ksigzka M. Majewskiego jest dobrg pozycjg wprowadzajaca w zagadnienia
przektadoznawstwa biblijnego.

6 W przekladach inkluzywnych z Nowego Testamentu znikajg «rybacy ludzi», a ich miejsce niech zaj-
ma «rybacy mezczyzn i kobiet», zamiast «niewolnikdw» s «zniewoleni», prawice Bozg (np. z Ps 110)
zastepuje si¢ «potezng reka Boga» (zeby nie urazi¢ leworecznych czy zwolennikow lewicy), krola za-
stepuje sie wladca (by nie sugerowac ideologii monarchistycznych), poza tym unika sie metafor zrow-
nujgcych ciemnos¢ ze ztem, bo to z kolei moze dotkng¢ niewidomych”. W radykalniejszych przekta-
dach sformulowanie ,,Ojcze nasz” zastepuje sie fraza ,,Ojcze nasz i Matko nasza”, za$ zamiast imienia
,Bog” pojawia sie zwrot opisowy ,Istota Zywa”. M. Majewski, Jak przektady zmieniajg Biblig..., dz.
cyt., s. 112-113. Ingerencje w tekst oryginalny, zaréwno w formie dodatkéw, jak i opuszczen, staly
sie podstawg sprzeciwu Kosciota Rzymskokatolickiego wzgledem jezyka inkluzywnego w przekta-
dach liturgicznych; por. Kongregacja Kultu Bozego i Dyscypliny Sakramentéw, Instrukcja Liturgiam
authenticam (28 marca 2001), pkt. 20, https://opoka.org.pl/biblioteka/ W/WR/kongregacje/kkultu/
instrukcja_liturgiam_28032001.html (16.04.2021).

7 Jesli nie zaznaczono inaczej, wszelkie odniesienia i cytaty biblijne podawane bedg za Biblig Tysiacle-
cia: Pismo Swigte Starego i Nowego Testamentu w przekladzie z jezykéw oryginalnych (Biblia Tysiac-
lecia, wyd. V), oprac. zesp6t biblistow polskich z inicjatywy Benedyktyndw Tynieckich, red. A. Jan-
kowski i in., Poznan 2008.
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2. Postuszenstwo Bogu, Jego stowu i Kosciotowi

Rzadko sygnalizowane w biblijnym przekladoznawstwie jest postuszenstwo
Bozemu stowu, ktore wyplywa z postuszenstwa wobec jego Autora, a z ko-
lei prowadzi do postuszenstwa wzgledem tych, ktérym powierzono depozyt
jego wlasciwej interpretacji. Franciszek pisze o tym, ukazujac $w. Hieronima
jako tego, ktérego ,namietna mitoé¢ do Pisma Swietego przepojona jest po-
stuszenstwem” Bogu i Ko$ciolowi. W dalszej czesci swego wywodu papiez
dopowiada, na czym owo postuszenstwo polega: nie jest ono jedynie ,,biernym
odbiorem tego, co jest znane. Wrecz przeciwnie, wymaga ono czynnego zaan-
gazowania w osobiste poszukiwanie. Mozna uzna¢ $w. Hieronima za wiernego
i pracowitego «stuge» Stowa, catkowicie oddanego krzewieniu wéréd swoich
braci w wierze bardziej adekwatnego rozumienia powierzonego im $wigtego
«depozytu» (por.1Tm 6, 20; 2 Tm 1, 14)”.

Warto tu zwrdci¢ uwage na dwie sprawy. Pierwszg jest wytuszczone w pa-
pieskim liscie postuszenstwo Bogu i Jego stowu, wyrazajace si¢ w postuszen-
stwie wobec Kosciota, bedacego z kolei gwarantem jego poprawnej inter-
pretacji. Chodzi tu nie tyle o ,konfesyjnos¢” przekladu, czyli dedykowanie
ttumaczenia Biblii dla danej grupy wyznaniowej®, ile o zaufanie wspdlnocie
wierzacych, ktéra prowadzona przez Ducha Swietego odkrywa zawarte w Bo-
zych pismach znaczenie i sens. To wlasnie Koscidt jest bowiem wlasciwym
miejscem poprawnej interpretacji biblijnej. Przypomnial o tym papiez Bene-
dykt XVI w adhortacji apostolskiej Verbum Domini, w ktorej, cytujac rowniez
$w. Hieronima, przypomina, ze ,,nie mozemy nigdy sami czyta¢ Pisma Swie-
tego, gdyz natrafiamy na zbyt wiele zamknietych drzwi i tatwo bladzimy™”.

Zwiazek interpretacji Biblii z nauczeniem Ko$ciota uwypukla takze doku-
ment Papieskiej Komisji Biblijnej pt. Interpretacja Biblii w Kosciele, w ktorym
zaznaczono, iz czytanie Pisma Swietego winno by¢ poprzedzone wiarg'’. Jak
zaznacza Waldemar Chrostowski, praca egzegety katolickiego schodzi szybko
na manowce, jesli lekcewazy on, podwaza badz neguje prawo Kosciota do wia-
8 M. Majewski stusznie zaznacza, iz ,,najczegstszym problemem zwigzanym z wiarygodnoscig danego

tlumaczenia jest wlasnie jego powigzanie z okreslong tradycja wyznaniows, co sprawia, ze postrze-

gane jest ono jako mato obiektywne”, bowiem ,tlumaczenie nie jest kwestia wyznania, lecz kwestig
filologii, znajomosci jezyka i kultury. Przektad powinien uwzglednia¢ obiektywizm naukowej filologii

i wszystkich nauk pomocniczych translatoryki biblijnej, a nie preferencje ideowe czy konfesyjne”;

M. Majewski, Jak przektady zmieniajg Biblie..., dz. cyt., s. 101.

9 Benedykt XVI, Adhortacja apostolska Verbum Domini, o stowie Bozym w Zyciu i misji Kosciota

(30 wrze$nia 2010), Krakéw 2010, nr 30.

10 Interpretacja Biblii w Kosciele. Dokument Papieskiej Komisji Biblijnej z komentarzem biblistéw pol-
skich, red. i ttum. R. Rubinkiewicz, Warszawa 1999, s. 66-78, 87-90 (Rozprawy i Studia Biblijne, 4).
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rygodnej interpretacji ksiag $wietych. Wiezi miedzy Pismem Swietym a Ko-
$ciolem sg z natury nierozerwalne i ta elementarna przestanka winna by¢ nie-
ustannie podkreslana przy omawianiu zasad biblijnej hermeneutyki. Kazdy,
kto w jakikolwiek sposéb podwaza jedno$¢ catej Biblii lub izoluje ja od Koscio-
ta, wyrywa ja z wlasciwego jej kontekstu. To samo dotyczy takiego uprawiania
egzegezy biblijnej, ktére — deklarujac podjecie na uzytek wierzacych —podej-
mowane jest w oderwaniu od Kosciota, a nawet przeciw niemu (,,Biblia — tak,
Ko$ciét —nie”)!". Przyjecie prawa Kosciota do autentycznej interpretacji Biblii
pociaga za soba pokorne przyznanie, iz sprawnos¢ intelektualna komentato-
réw iich ustalenia nie mogg stanowi¢ wylacznego kryterium lektury swietych
ksiag, lecz trzeba w tym wzgledzie respektowac integralng wiare Kosciota.
Biblia powstala z wiary i dla wiary, a podstawowym celem wszystkich ksiag
$wietych jest budowanie i umacnianie wiary tych, ktorzy je czytaja, rozwazaja
i objasniajg. Pismo Swiete nalezy zatem umiejscawiaé w kontekscie caloksztat-
tu dzialalno$ci i nauczania Kosciola'?, i to w nim i w jego wierze moze by¢
budowana wtasciwa hermeneutyka biblijna'’.

Pismo Swiete jest fundamentem komunii, dlatego, jak pisze Franciszek,
warto czyta¢ je we wspdlnocie: ,,Biblia zostata napisana przez lud Bozy i dla
ludu Bozego, pod natchnieniem Ducha Swietego. Jedynie w tej komunii z lu-
dem Bozym mozemy rzeczywiscie dotrze¢ z naszym «my» do istoty prawdy,
ktérg Bog chce nam przekazad”'. Warto w tym miejscu zacytowaé wazne
stowa Franciszka z pisanego rok wczesniej, czyli 30 wrzesnia 2019 roku, listu
apostolskiego Aperuit illis, wydanego takze z okazji wspomnienia $§w. Hiero-
nima'’. W kontekscie roli Kosciola w autentycznej interpretacji Bozego stowa
papiez przypomina, iz to wlasnie w tej wspélnocie Duch Swiety dziata moca
swego natchnienia, prowadzac do wlasciwego rozumienia swietych pism: ,,Ko-
nieczne jest zatem zaufanie dzialaniu Ducha Swietego, ktory nadal realizu-
je swoja szczegdlng forme natchnienia, gdy Kosciét naucza Pisma Swietego,

1 W. Chrostowski, Koscié? i Biblia. Katolicka interpretacja Pisma Swigtego a egzegeza historyczno-kry-
tyczna, w: Babiloniskie deportacje mieszkarncéw Jerozolimy i Judy oraz inne studia, Warszawa 2009,
s. 111-113 (Rozprawy i Studia Biblijne, 34).

12 W. Chrostowski, Kosciét i Biblia..., dz. cyt., s. 115.

13 M. Chrostowski, Katolicka hermeneutyka biblijna w swietle Adhortacji apostolskiej ,Verbum Domini”
Ojca Swigtego Benedykta X VI, ,,Collectanea Theologica” 81 (2011) nr 2, s. 8, 10.

14 Papiez Franciszek cytuje tu swoje wystapienie: Messaggio in occasione della XXIV solenne Seduta
pubblica delle Pontificie Accademie (4 grudnia 2019), ,,L'Osservatore Romano”, 6 grudnia 2019, s. 8.

15 List apostolski w formie Motu Proprio Ojca Swietego Franciszka Aperuit illis, w ktérym ustanawia
Niedziele Stowa Bozego (30 wrzeénia 2019), http://www.vatican.va/content/francesco/pl/motu_
proprio/documents/papa-francesco-motu-proprio-20190930_aperuit-illis.html (9.04.2021).
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a Magisterium wyjasnia je w sposob autentyczny (por. Dei Verbum, 10), jak
réwniez wtedy, gdy kazdy wierzacy czyni z niego wlasng norme duchowg™*®.
Druga sprawg, na ktdra warto zwrdci¢ uwage, jest opisywana przez Fran-
ciszka stuzba i oddanie $w. Hieronima wobec tych, dla ktérych podejmowat
wysilek przetlumaczenia i wytlumaczenia stowa Bozego. Wiedza i kompeten-
cje tlumacza i egzegety winny zatem stuzy¢ nie tyle jemu samemu, ile do-
bru czytelnikéw. Tlumacz pelni bowiem ,funkcje¢ «diakonalng», oddajac sig
na sluzbe tym, ktérzy nie moga zrozumie¢ znaczenia tego, co zostalo pro-
roczo napisane”. Papiez przywoluje tu obraz diakona Filipa, ktéry wyjasnit
eunuchowi znaczenie proroctwa Izajasza (Iz 53, 7-8; Dz 8, 30-31). Stuzebna
role wobec odbiorcéw Biblii pelnily takze opisywane przez papieza wyksztal-
cenie i kultura $§w. Hieronima przywolywane jako ,niezbedne dla kazdego
ewangelizatora”. Na stuzbe oddane byto studium Swietego Doktora, ukazane
w papieskim liécie jako ,wysitek podejmowany we wspdlnocie i w stuzbie dla
wspolnoty, bedac wzorcem synodalno$ci rowniez dla nas, dla naszych czaséw
i dla réznych instytucji kulturalnych Kosciota, tak aby zawsze byly «miejscem,
gdzie wiedza staje si¢ stuzba, gdyz bez wiedzy, ktora rodzi si¢ ze wspdtpracy
i prowadzi do wspoldzialania, nie ma prawdziwego i integralnego rozwoju
ludzkiego»”"”. Niezwykle ciekawe jest papieskie stwierdzenie, w $wietle ktdre-
go ,wiedza”, na ktdra sklada si¢ wysilek intelektualny, studia oraz caty warsz-
tat egzegetyczny, winna stac sie ,,stuzba”, czyli dziataniem ukierunkowanym
nie tyle na samo zdobycie umiejetnosci intelektualnych (nawet bardzo wyspe-
cjalizowanych), ile na stuzenie owymi zdolnosciami tym, ktérzy z réznych
przyczyn zdoby¢ ich nie zdotali. Ojciec Swiety opisuje w swym liscie sytuacje
wielu ludzi majacych co prawda wystarczajacg formacje intelektualng do lek-
tury $wietych ksiag, jednak nierozumiejacych ich przestania. Potrzeba zatem
nie tylko tlumacza, ale komentatora, zdolnego wprowadzi¢ ich w arkana wta-
$ciwej interpretacji $wietych tekstow. Albowiem, jak stwierdza Franciszek,
»wielu, nawet wsrdd praktykujacych chrzescijan, otwarcie deklaruje, ze nie
umie czytac (por. 1z 29, 12), nie z powodu analfabetyzmu, lecz dlatego, ze nie
sa przygotowani do rozumienia jezyka biblijnego, jego sposobéw wyrazania
i starozytnych tradycji kulturowych, wobec czego tekst biblijny okazuje sie
nieczytelny, jakby byl napisany w nieznanym alfabecie i w niezrozumiatym
jezyku”. Co wigcej, ,w wielu rodzinach chrze$cijanskich nikt nie czuje si¢
zdolny [...] do przekazania swoim dzieciom stowa Bozego, z calym jego pigk-

16 List apostolski w formie Motu Proprio Ojca Swigtego Franciszka Aperuit illis, dz. cyt., nr 10.

17 Papiez w tym miejscu listu Scripturae Sacrae affectus cytuje: Hieronymus, Epistula 8o, nr 3, w: Sancti
Eusebii Hieronymi Epistulae, pars II: Epistulae LXXI-CXX, red. I. Hilberg, Leipzig 1912, s. 105 (Corpus
Scriptorum Ecclesiasticorum Latinorum, 55).
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nem, z calg jego mocg duchowg”. Z tego wlasnie powodu Franciszek ustanowit
Niedziele Stowa Bozego'®, zachecajac do modlitewnego czytania Biblii i po-
znawania stowa Bozego”™"’, aby kazdy wyraz religijnosci ubogaci¢ biblijnym
sensem i ukierunkowac ,,na to, co stanowi szczyt wiary: pelne przylgniecie do
tajemnicy Chrystusa”.

W zycie religijne czytelnikow $wietych tekstéw winien wkroczy¢ nauczy-
ciel-egzegeta, bedacy jednoczesnie $wiadkiem, na co zwrdcil uwage juz
$w. Pawel VI w adhortacji Evangelii Nuntiandi*’. W $wietle mysli Franciszka
egzegeta-Swiadek przynosi uwalniajacy klucz, by zastosowaé go wobec tek-
stow $wietych ,,hermetycznie zamknietych” dla interpretacji, czyli po prostu
niezrozumiatych dla czytelnikéw. Kluczem owego nauczyciela-$wiadka jest
»klucz Chrystusa Pana, jedynego, ktory moze ztamac pieczecie i otworzy¢
ksiege”, o czym mowi Apokalipsa §w. Jana (Ap 5, 1-10). Sam Franciszek przed-
stawia $w. Hieronima jako ,,egzegete, nauczyciela i przewodnika duchowego”,
a zarazem jako ,uprzywilejowanego $wiadka”, w czym zgadza si¢ z oredziem
koncowym XII Zgromadzenia Synodu Biskup6w, poswieconego stowu Bo-
zemu®, oraz cytowang adhortacjg Benedykta XVI Verbum Domini, wydang
réwniez we wspomnienie §w. Hieronima — 30 wrze$nia 2010 roku.

~Wiedza bedaca stuzbg” to jedno z kluczowych stwierdzen papieskich opi-
sujacych twdrczos$¢ Ksiecia egzegetow. Jego dziatalnos¢ translatorska ukie-
runkowana byla na stuzbe Bogu i czytelnikom, w czym mozna upatrywac
prawdziwy dowéd mitosci. Swiety Doktor ,,ofiaruje swojg prace thumacza i ko-
mentatora jako munus amicitiae [postuge przyjaznil. Jest to przede wszystkim
dar dla przyjaciot, odbiorcow i adresatow jego dziel, ktorych prosi, by czytali je
raczej przyjaznym niz krytycznym okiem, a nastepnie dla czytelnikéw, jemu
wspolczesnych i wszystkich czaséw”. Papiez dodaje, ze takze ostatnie lata zy-
cia $w. Hieronim spedzil ,,w stuzbie braciom poprzez swoje dziela”.

18 List apostolski w formie Motu Proprio Ojca Swietego Franciszka Aperuit illis, dz. cyt., nr 2-3.

19 Papiez nawigzuje tu do swej adhortacji apostolskiej: Evangelii gaudium, o gtoszeniu Ewangelii w dzi-
siejszym $wiecie (24 listopada 2013), Krakow 2013, nr 152, 175.

20 Cytowane zdanie brzmi nastepujaco: ,Czlowiek naszych czaséw chetniej stucha $wiadkow, anizeli
nauczycieli; a jesli stucha nauczycieli, to dlatego, ze sa $wiadkami”; Pawel VI, Adhortacja apostolska
Evangelii Nuntiandi, o ewangelizacji w §wiecie wspdlczesnym (8 grudnia 1975), https://opoka.org.pl/
biblioteka/W/WP/pawel_vi/adhortacje/evangelii_nuntiandi.html (9.04.2021). Pawel VI cytuje w tym
miejscu swoje Przeméwienie do cztonkéw ,,Concilium de Laicis” (2 pazdziernika 1974), ,Acta Aposto-
licae Sedis” 66 (1974), s. 568.

21 Synod Biskupow, Oredzie do Ludu Bozego XII Zwyczajnego Zgromadzenia Ogélnego Synodu Bisku-
péw Stowo Boze w historii (24 pazdziernika 2008), ,L’Osservatore Romano”, wyd. polskie 1/309 (2009),
s. 24 nn. W polskim tlumaczeniu przypisu s. listu Scripturae Sacrae affectus wkradt sie btad w dacie
cytowanego wyzej oredzia. Polski przeklad podaje date 4 pazdziernika 2008, podczas gdy oredzie to
datowane jest na 24 pazdziernika 2008. Poprawng date podaja m.in. tekst tacinski i angielski papie-
skiego dokumentu.
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»Gorliwos¢ stugi dla sprawy Bozej”, ktorg wedlug Franciszka przejawiat
Swiety Doktor, winna zatem obejmowa¢ zaréwno poboznosé, postuszenstwo,
jak réwniez wnikliwe studium, ktore jawi sie jako kolejne pryncypium kom-
petentnego ttumacza Biblii.

3. Koniecznos¢ studium

Skoro ttumacz winien by¢ w tej samej mierze $wiadkiem, co nauczycielem,
oprdcz milosci wobec Boga i Jego stowa potrzeba mu takze gruntownej wiedzy
zdobywanej w czasie gorliwego i systematycznego studium. Opisujac postac
$w. Hieronima, Franciszek zaznacza, iz ,to wlasnie w studium ujawniajg sie
jego pasja i szczodros¢. To blogostawiony niepokdj, ktory prowadzi go i spra-
wia, Ze jest niestrudzony i pelen pasji w swoich badaniach”, szczegélnie do-
tyczacych nauki jezykow greckiego i hebrajskiego, ktérych znajomos¢ ¢wiczy
takze w samotnosci —na pustyni Chalkis. Juz sama postawa Swietego Dok-
tora i przyklad jego zycia stanowig niemata zachete nie tylko do studiowania
i zdobywania kolejnych umiejetnosci, ale takze do wytrwatosci i nieztomno-
$ci. ,Blogostawiony niepokoéj”, o ktérym pisze papiez, tylko pozornie wydaje
sie sprzecznos$cia. W rzeczywisto$ci bowiem kazdy dtugotrwaty wysitek moze
stanowi¢ swoisty ,,niepokdj” dla pozornie ustabilizowanego i spokojnego zy-
cia, takze naukowego. Gdy jednak 6w trud podejmowany jest w sposob nie-
strudzony i rzetelny, przynosi blogostawione owoce, podobnie jak karcenie,
ktére ,,na razie nie wydaje sie radosne, ale smutne, potem jednak przynosi
tym, ktérzy go doswiadczyli, blogi plon sprawiedliwosci” (Hbr 12, 11).

Samo studium, choc¢by najbardziej gorliwe, nie moze by¢ jednak celem
samym w sobie, podejmowanym dla przelotnego zadowolenia. Swiety Hie-
ronim, wedle stéw papieza, traktowal je bowiem jako ,¢wiczenie Zycia du-
chowego, $rodek dotarcia do Boga. Zatem réwniez jego formacja klasyczna
zostaje podporzadkowana bardziej dojrzalej stuzbie dla wspolnoty koscielnej”.
Mozna tu dostrzec kolejny pozytek ptynacy z naukowego wysitku, mianowi-
cie ¢wiczenie si¢ w zyciu duchowym, ktérego celem jest zjednoczenie duszy
z Bogiem. Wymiar ten nie zawsze dochodzi do gtosu w naukowej — nawet teo-
logicznej — refleksji nad studiowaniem i zdobywaniem wiedzy. Ukazywanie
studium jako duchownego ¢wiczenia, stuzacego poglebieniu osobistej i wspdl-
notowej poboznosci, jest wyzwaniem aktualnym w kazdych czasach. Pomaga
bowiem ujrze¢ i umilowac to, co najcenniejsze, a co mozna odnalez¢ w modli-
tewnej ciszy, tak nieodzownej w kazdym, a szczegdlnie naukowym wysitku.
Franciszek zaznacza, iz ,wsluchujac sie w Pismo Swie;te, Hieronim odnajduje
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samego siebie, oblicze Boga i oblicze swoich braci”. Owo zastuchanie mozliwe
bylo jednak dzigki wytrwalemu studium. Papiez przypomina w tym wzgle-
dzie najznamienitsze dziela malarstwa zachodniego ukazujace rézne odcienie
swieto$ci Hieronima. Jednym z przykladéw jest tworczos¢ Albrechta Diirera,
ktéry nie raz odmalowywal posta¢ Ksiecia egzegetéw ,jako uczonego, sie-
dzacego przy biurku, zamierzajacego ttumaczy¢ i komentowaé Pismo Swiete,
otoczonego woluminami i zwojami, zaangazowanego w misj¢ obrony wiary
poprzez mysl i pismo”. Albowiem ,dla niego studia nie ograniczaly sie do
lat mlodzienczych jego formacji; byly stalym zaangazowaniem, priorytetem
kazdego dnia jego zycia. Krétko méwiac, mozemy powiedzie¢, ze przyswoil
on calg biblioteke i stal si¢ szafarzem wiedzy dla wielu innych”.

Nie nalezy zapomina¢ o drugim aspekcie naukowej dziatalnosci §w. Hie-
ronima, czyli o podporzadkowaniu wiedzy ,bardziej dojrzalej stuzbie dla
wspoélnoty koscielnej”. Ponownie w papieskim liscie wybrzmiewa stuzebna
rola wiedzy, ttumaczenia czy w ogole wysitku egzegetycznego. Przynosi on
wowczas najwieksze i najtrwalsze owoce. Ksiaze egzegetéw ,,przezywa naj-
bardziej owocny i intensywny okres swego zycia, catkowicie oddany studium
Pisma Swietego, zaangazowany w monumentalne dzieto przektadu calego
Starego Testamentu z oryginaltu hebrajskiego. Jednoczesnie komentuje ksiegi
prorockie, Psalmy, dzieta $w. Pawta i pisze podreczniki do studiowania Biblii.
Cenna praca zespolona w jego dzielach jest owocem konfrontacji i wspolpracy,
od kopiowania i zestawiania ze sobg manuskryptéw, po refleksje i dyskusje”.
Caly wysitek podporzadkowany byt jednak milosci do Autora $wigtego stowa
oraz stuzbie czytelnikom. Studium jest zatem droga do zjednoczenia z Bo-
giem, ktora prowadzi przez konkretng stuzbe¢ braciom.

Pamigtajac, ze ,,nie ma takiej sztuki, ktorej mozna by si¢ nauczy¢ bez mi-
strza”, $w. Hieronim wytrwale studiowal, a jego wysitlek moze by¢ wzorem
takze dla potomnych. Z tego powodu papiez docenia najbardziej znaczace
osrodki doskonalenia umiejetnosci biblijnych i patrystycznych, jak Papie-
ski Instytut Biblijny czy Augustinianum w Rzymie, a w Jerozolimie Ecole
Biblique i Studium Biblicum Franciscanum. Papiez podkresla zarazem, ze
,kazdy wydzial teologiczny musi sie staraé, zeby nauczanie Pisma Swietego
bylo zaprogramowane w taki sposéb, zeby zapewni¢ studentom kompetent-
ne umiejetnosci interpretacji, zaréwno w egzegezie tekstow, jak i w syntezie
teologii biblijnej”. Zwraca takze uwage, by ,,promowa¢ formacj¢ obejmujaca
wszystkich chrzescijan, tak aby kazdy z nich mogl otworzy¢ swieta ksiege
i czerpad z niej bezcenne owoce madrosci, nadziei i zycia”*’. Taka formacja,

22 Papiez nawigzuje tu do Konstytucji Dogmatycznej o Objawieniu Bozym Dei verbum, nr 21; w: Sob6r
Watykanski II, Konstytucje, dekrety, deklaracje, Poznan 2002.
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owocujgca dobrym zrozumieniem, a zatem takze i ttumaczeniem Bozego sto-
wa kolejnym pokoleniom, ubogaca caty Kosciol, stajac si¢ inkulturacja biblij-
nego oredzia w zycie i $wiat nowych czytelnikéw. To wyznacza z kolei kolejne
pryncypium translatorskie.

4. Budowanie kultury spotkania

Franciszek pisze, iz podobnie jak dzielo translatorskie §w. Hieronima korzysta
ze sposobow wyrazania si¢ oraz kultury tacinskich klasykéw, tak i samo jego
tlumaczenie, obfitujace w tresci symboliczne i wyobraznie, stalo si¢ ,,twor-
czym elementem kultury”. Poprzez Wulgate 6w wybitny Doktor Kosciota Za-
chodniego ,,inkulturowal” Pismo Swiete do jezyka i kultury taciniskiej, co sta-
to sie trwalym wzorcem dla dzialania misyjnego Kosciota. Jeden z paragraféw
papieskiego listu nosi nawet tytul: Ttumaczenie jako inkulturacja, stad trzeba
zwrdci¢ uwage na ten nie zawsze doceniany aspekt biblijnej dziatalnosci trans-
latorskiej. W rzeczywistosci nowe formy wyrazu i ttumaczenia ,ubogacajg”
sama Biblig, co Franciszek wyraznie stwierdza, piszac, ze ,,pozytywne war-
tosci i formy kazdej kultury stanowig ubogacenie dla calego Kosciota. Rézne
sposoby, w jakie stowo Boze jest gloszone, rozumiane i przezywane w kazdym
nowym tlumaczeniu, ubogacajg samo Pismo Swiete”.

Warto w tym miejscu przytoczy¢ zdanie francuskiego uczonego Georgesa
Mounina, ktdry ironicznie okreslat kazde dobre tlumaczenie jako belle in-
fedéle (,,niewierna pickno$¢”), a wiec pigkne, ale zawsze z pewna dozg nie-
wiernos$ci wzgledem zrodla, zwlaszcza gdy dane ttumaczenie prébuje polaczy¢
odmienne systemy jezykowe i kulturowe. Opinia ta przywotuje z kolei na mysl
poglady Miguela de Cervantesa, autora Don Kichota, wedlug ktérego kazda
wersja jest jakby odwrotng strong, jednak zawsze przy¢miona, pigknego ar-
rasu. Problemy zwigzane z tlumaczeniem nie s3 bowiem wylacznie natury
lingwistyczno-literackiej, ale tez hermeneutycznej, zwlaszcza gdy chodzi o Pi-
smo ,,$wiete”?’. Swiety Hieronim poprzez swoje umitowanie zaréwno Bozego
stowa, jak i jego czytelnikow pokazal, Ze dobry przeklad tekstu swigtego nie
musi by¢ niewolniczym nasladowaniem kultury zZrédtowej, lecz moze by¢ tak-
ze jej tworczym rozwinieciem i ubogaceniem. Franciszek przytacza tu znane
wyrazenie §w. Grzegorza Wielkiego, ktéry mawial, ze Pismo Swie;te wzrasta

23 Obie opinie za: G. Ravasi, Niczym ,biblioteka Chrystusa”. O liscie apostolskim Papieza Franciszka
»Scripturae Sacrae affectus”, ,LlOsservatore Romano”, wyd. polskie 10/426 (2020), s. 38.
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wraz z jego czytelnikiem?®, ,,otrzymujgc na przestrzeni wiekéw nowe akcenty
i nowe brzmienia”.

Franciszek przypomina, ze ,Biblia musi by¢ stale przekladana na jezyk
i mentalno$¢ kazdej kultury i kazdego pokolenia, takze na globalng zseku-
laryzowang kulture naszych czaséw”?*°. Nawigzujgc do mysli wspdtczesnych
znawcow i specjalistow w dziedzinie traduktologii i interpretacji dziet lite-
rackich (P. Ricoeur, L. Wittgenstein, G. Steiner), Franciszek buduje analogie
»miedzy ttumaczeniem, jako aktem otwartosci jezykowej, a innymi formami
gosécinnosci®®. Z tego powodu ttumaczenie nie jest praca, ktora dotyczy je-
dynie jezyka, lecz odpowiada w istocie szerszej decyzji etycznej, ktéra wigze
sie z calg wizjg zycia. Bez tlumaczenia rézne wspélnoty jezykowe nie bylyby
w stanie porozumiec¢ si¢ ze soba; zamkneliby$my jedni przed drugimi bramy
historii i zaprzeczyliby$Smy mozliwo$ci budowania kultury spotkania®’. Bez
tlumaczenia bowiem nie udziela si¢ goscinnosci, a wrecz przeciwnie, umac-
niajg sie praktyki wrogosci. Ttumacz jest budowniczym mostéw. Ilez pochop-
nych sadow, ile potepien i konfliktéw wynika z tego, ze nie znamy jezyka in-
nych i nie przykiadamy si¢, z wytrwalg nadzieja, do tej niekonczacej si¢ proby
milosci, jaka jest ttumaczenie!”.

Polski tekst papieskiego oredzia, przekladajacy ttumaczenie jako ,prébe
milosci”, warto zestawi¢ z tekstem ltacinskim, ktéry zawiera w tym miejscu
stowa: ,,continuae demonstrationi amoris”, co mozna oddac¢ przez: ,,niekon-
czacy sie dowod mitosci”®®. Trzeba przyznal, ze dziatalnos¢ translatorskg nie-
zwykle rzadko okresla si¢ ,,dowodem milosci”, tym bardziej w znaczeniu sta-
tej postawy. Cho¢ mitos¢ do Boga i potencjalnych czytelnikow przekladu jest
z pewnoscig milczgco zakltadana u wielu ttumaczy $wietych tekstow, to jednak
w oredziu papieskim owa milo$¢ nabiera wrecz mocy zobowiazujacej. Okre-
slenie ttumaczenia ,,dowodem miltosci” wyjasnia si¢ zreszta w oparciu o calg
wymowe papieskiego listu, wrecz przesyconego apelem o milos¢ wobec Boga

24 Lacinski cytat brzmi dostownie: ,,divina eloquia cum legente crescunt”, czyli: ,,Stowa Boze wzrastajg
z tym, kto je czyta”; Gregorius Magnus, Homiliae in Ezechielem, 1, V1L, 8, w: Sancti Gregorii Papae
I Congnomento Magni Opera Omnia, t. 11, red. ].-P. Migne, Paris 1857, s. 843 D (Patrologiae Cursus
Completus, Series Latina, 76); por. Benedykt XVI, Adhortacja apostolska Verbum Domini, dz. cyt.,
nr 30.

25 Franciszek, Adhortacja apostolska Evangelii gaudium, dz. cyt., nr 116.

26 Papiez nawigzuje tu do dzieta: P. Ricoeur, O tumaczeniu, w: P. Ricoeur, P. Torop, O tlumaczeniu, ttum.
T. Swoboda, S. Ulaszek, Gdansk 2008.

27 Franciszek, Adhortacja apostolska Evangelii gaudium, dz. cyt., nr 24.

28 Podobnie brzmi tekst angielski: ,endless demonstration of love” oraz wloski: ,,interminabile prova
d’amore”. Rozne wersje papieskiego listu za: http://www.vatican.va (10.04.2021). By¢ moze polskiemu
tlumaczowi chodzito o uzycie stowa ,,préba” jako ,wynik do§wiadczen”, a wiec ,dowdd”; por. hasto:
»proba’”, w: Stownik Jezyka Polskiego online, https://sjp.pl/proba (10.04.2021).
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i Jego slowa, Kosciota czy wlasnie czytelnikéw. Jak juz wyzej wspomniano,
umilowanie Pisma Swietego, na ktére sktada sie jego studiowanie oraz przy-
lgniecie do niego zyciem, jest zasadniczym dziedzictwem $w. Hieronima®.
Przytoczone na poczatku niniejszego artykulu popularne okreslenie tra-
duttore traditore, w $wietle ktorego tlumacz jest ,,zdrajcg” tekstu oryginalne-
go poprzez jego interpretacje, warto zestawic z powyzszymi spostrzezeniami
Franciszka, w $wietle ktérych ttumaczenie buduje ,,kulture spotkania”, a thu-
macz jest ,budowniczym mostéw”, albowiem ,,nie ma zrozumienia bez ttuma-
czenia’”: nie zrozumieliby$my ani siebie samych, ani tez innych”. Owocem do-
brych ,,budowniczych mostéw” sg ich przeklady, ktére $mialo mozna nazwac
»pomostami miedzykulturowymi”. Przytoczone okreslenie oprocz Wulgaty
odnie$¢ mozna do LXX, ktorg Franciszek w swoim liscie zaledwie wzmian-
kuje, jednak dla niniejszego wywodu przytoczenie jej waloréw ma zasadnicze
znaczenie. Siedemdziesieciu autoréw przektadu LXX zbudowalo pomost nie
tylko miedzy réznymi jezykami, lecz— co réwnie wazne — pomiedzy dwiema
odmiennymi kulturami i sposobami pojmowania §wiata — hebrajskim i grec-
kim. Dzigki temu zabiegowi Biblia stawala si¢ zrozumiata dla mieszkancow
diaspory, zydéw greckojezycznych i w ogdle dla czytelnikéw niewtadajacych
jezykiem hebrajskim. Taka role ,,pomostu” spetnialy przede wszystkim ksie-
gi deuterokanoniczne®. Warto przyjrze¢ sie chocby pokrétce znaczeniu tego
przekladu w swietle nakres§lonych wyzej pryncypiow translatorskich.

41. Septuaginta jako przyktad pomostu miedzykulturowego

Skoro, jak pisze Franciszek, ,wielojezycznosci sw. Hieronima zawdzigczamy
bardziej powszechne rozumienie chrzescijanstwa, a jednoczes$nie bardziej
spojne z jego zréodtami”, to wniosek ten mozna z réwnym prawdopodobien-
stwem odnies¢ do LXX, ktéra umozliwita lepsze poznanie i zrozumienie Biblii
hebrajskiej czytelnikowi greckojezycznemu.

Jak zaznacza Krzysztof Piotr Kowalik, coraz powszechniej zwraca si¢ uwa-
ge, iz LXX jest nie tyle translacja, ile przykladem egzegezy wewnatrztekstu-
alnej, co odzwierciedla zaréwno interpretacyjny charakter przekladu, jak
réwniez ukazuje pryncypia hermeneutyczne, ktérymi kierowali sie ttumacze
poszczegolnych ksiag biblijnych w okresie miedzytestamentalnym. Przykta-
29 G. Ravasi, Niczym ,,biblioteka Chrystusa”..., dz. cyt., s. 38.

30 Papiez Franciszek odnosi si¢ w tym miejscu do publikacji: G. Steiner, Po wiezy Babel: problemy jezyka

i przektadu, tham. O. 1 W. Kubinscy, Warszawa 2018.

31 K.P.Kowalik, Reinterpretacja tekstu o Abrahamie z Rdz 11,27-25,18 w Septuagincie, Czgstochowa 2010,

s. 73 (Series Biblica Paulina, 8). Poglady nakreslone przez tego autora stanowia zasadniczg podstawe
spostrzezen zawartych w niniejszym paragrafie.
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dem tego moze by¢ takze odmienna kolejnos¢ ksiagg w obu ,,kanonach™ he-
brajskim i greckim®” Porzadek przyjety w LXX pozwala na okreglenie gatun-
ku literackiego danego dzieta, jako ze w Biblii greckiej ksiegi pogrupowane sg
w trzech zbiorach: historyczno-narracyjnym, prorockim i poetycko-narracyj-
nym. Taki ukfad jest odmienny od porzadku przyjetego w Biblii hebrajskiej,
za$ w kanonie chrzescijanskim stanowi podstawe przej$cia do Nowego Testa-
mentu i zarazem odzwierciedla zbidr ksigg Starego Testamentu przyjety przez
Kosciot pierwszych wiekow™’. Porzadek ksiag w LXX jest zatem $wiadectwem
interpretacji Pism stosowanej przez chrzescijan, a dokonanej na bazie zesta-
wien Biblii greckie;j.

Cho¢ kazde tlumaczenie jest interpretacja tekstu oryginalnego, to LXX
stanowi przeklad sam w sobie oryginalny. Tlumacz®* LXX odgrywat role
posrednika miedzy dwiema kulturami, bedac swoistym mediatorem pomie-
dzy tekstem oryginalnym a jego czytelnikiem. Jego posrednictwo jednak nie
ograniczalo si¢ wylacznie do funkcji osoby przekazujacej tekst identyczny
wzgledem tekstu pierwotnego, ktory zostal wyrazony w nowym jezyku, lecz
prowadzilo do zrozumienia tego tekstu. Ttumacz jest zatem posrednikiem,
»pomostem” pomiedzy kultura, w ktérej powstat dany tekst, a kultura, w ja-
kiej zyja odbiorcy jego przekladu. Stara sie dokonac¢ takiej interpretacji, by
czytelnicy mogli wniknga¢ w sens danego tekstu. Bedac odbiorca tekstu, prze-
kazuje réwniez jego wlasne rozumienie.

Biorac pod uwage zasady hermeneutyczne judaizmu miedzytestamental-
nego, mozna sadzi¢, iz thumacz LXX przekladat trudne do zrozumienia frag-
menty Biblii hebrajskiej w celu jasniejszego ukazania ich sensu, a jednocze-
$nie starajac si¢ odpowiedzie¢ na problemy obecne w srodowisku odbiorcow
tekstu. Jego postuga zaspokajala zatem takze potrzeby duchowe czlonkéw
diaspory. Stosowane w éwczesnych czasach pryncypia translatorskie i her-
meneutyczne oscylowaly bowiem miedzy dwoma biegunami: dostownoscia

32 Piszac o poszczegolnych ,kanonach”, w tym przypadku warto podkresli¢, iz w czasie powstawania
LXX nie istnial jasno okreslony kanoniczny zbior ksiag biblijnych, stad przy tym stowie zostal uzyty
cudzystow. Pozniejszy wybdr poszczegdlnych recenzji przez rabindéw w Jamni odzwierciedla poglady
egzegetyczne judaizmu rabinicznego, podobnie jak roznice translacyjne LXX wzgledem Tekstu Maso-
reckiego stanowig egzemplifikacje pogladow teologicznych ttumaczy; K. P. Kowalik, Reinterpretacja
tekstu o Abrahamie..., dz. cyt., s. 72, 79.

33 K.P. Kowalik, Reinterpretacja tekstu o Abrahamie..., dz. cyt., s. 72. Akceptacja Biblii greckiej w Ko-
Sciele chrzedcijaniskim i jej chrystologiczna interpretacja stala si¢ przyczyng rezerwy, a nastepnie
odrzucenia LXX przez rabinéw. Konsekwencja takiego nastawienia bylo zainicjowanie nowych prze-
ktad6w Biblii hebrajskiej na greke, w rozny sposob nawigzujacych do ttumaczenia aleksandryjskiego;
K.P. Kowalik, Reinterpretacja tekstu o Abrahamie..., dz. cyt., s. 61-62, 72-74.

34 Okreélenie ,ttumacz” trzeba tu rozumie¢ w sensie thumacza zbiorowego, jako ze w przektadzie LXX
uczestniczyto wielu ttumaczy —wedle tradycji byto ich siedemdziesieciu lub siedemdziesi¢ciu dwoch.

62 ks. Marcin Chrostowski



i interpretacja — pozwalajaca na wlaczenie tekstu w szerszg strukture i zabiegi
prezentowane przez autora przekladu. Objasnianie translacyjne miato jednak
zawsze na celu zachowanie wiernosci tradycji, a zarazem jej aplikacje do zmie-
niajacych sie okolicznosci zyciowych®.

Osobna kwestig pozostaje wytlumaczenie rozbieznosci miedzy tekstem
hebrajskim a ttumaczeniem greckim podjete z perspektywy dodatkéw i bra-
kéw w poszczegolnych wersjach®®. Pomocg w tym wzgledzie moze by¢ zabieg
komparatystyki filologicznej migdzy Biblia hebrajska, LXX oraz targumami
aramejskimi®”’. Wyniki tej analizy ukazujg zbiezno§¢ wielu passuséw LXX
z targumami, przynajmniej w przypadku Ksiegi Rodzaju. Cho¢ szczegotowa
analiza poszczegolnych ksiag w tym zakresie przekracza ramy niniejszego ar-
tykutu, warto uzna¢ targumy i tekst hebrajski za wspdlng baze dla przekladu
LXX. Zjawisko targumizmu moze stanowi¢ wartosciowy punkt wyjsciowy
dzialalnosci translatorskiej w $rodowisku zydowskim. Przyjecie takiej per-
spektywy pozwala wyjasni¢ zjawisko wprowadzania elementéw interpreta-
cyjnych do tekstu®®.

LXX jest niezwykle waznym $wiadectwem interpretacji Biblii hebrajskiej.
Biorac pod uwage czas jej powstania, stanowi najstarsze, peine, kompletne
i jednoznacznie datowane zrédlo rozumienia tekstu biblijnego wewnatrz sa-
mej wspolnoty zydowskiej. Autorzy greckiego przekladu starali si¢ jednak nie
tyle ,,przettumaczy¢”, ile ,wyttumaczy¢” oredzie biblijne w taki sposéb, by
uczynic je zrozumiatym dla nowych czytelnikéw, zyjacych nie tylko w od-
miennych realiach jezykowych, ale takze kulturowych. LXX umozliwiala im
zrozumienie zaréwno korzeni wlasnej wiary, jak i stanowifa wydatng pomoc
w jej zachowywaniu. Greccy ttumacze Biblii hebrajskiej oddali tekst w no-
wej szacie jezykowej, tworzac jednoczesnie zespot nowych poje¢ dla ukazania
przejrzystosci Bozego stowa. Podjeli si¢ trudnego, lecz niezwykle potrzebnego
dzieta aktualizacji biblijnego oredzia w nowych warunkach w taki sposéb, by

35 K.P. Kowalik, Reinterpretacja tekstu o Abrahamie..., dz. cyt., s. 74.

36 Na ten temat zob. B. Strzalkowska, Mowy Elihu (Hi 32-37) oraz ich reinterpretacja w Biblii greckiej,
Warszawa 2009 (Rozprawy i Studia Biblijne, 35); B. Strzatkowska, Ksigga Przystow 1-9 w Septuagincie.
Analiza ,dodatkéw”i,,brakéw” w zestawieniu z Tekstem Masoreckim w Swietle starozytnych swiadectw
tekstualnych, Warszawa 2017 (Rozprawy i Studia Biblijne, 48).

37 Trzeba pamieta¢, iz nazwa ,targum” dopiero w p6Zniejszym okresie zostata zawezona do aramej-
skich przektadow ksiag $wietych. Poczatkowo oznaczata kazdy przektad na jezyk inny niz hebrajski;
W. Chrostowski, Natura i geneza zjawiska targumizmu, ,Przeglad Powszechny” 4 (1988), s. 82-96;
W. Chrostowski, Zydowskie tradycje interpretacyjne pomocg w zrozumieniu Biblii, ,Collectanea The-
ologica” 66 (1996) nr 1, s. 47.

38 K.P. Kowalik, Reinterpretacja tekstu o Abrahamie..., dz. cyt., s. 78-79.
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stanowilo ono odpowiedz na zmieniajace si¢ i wciaz nowe realia zycia odbior-
cow™, dla ktorych zbudowali prawdziwy ,,pomost miedzykulturowy”.

Ukazana w liscie Scripturae Sacrae affectus posta¢ Ksiecia egzegetow kaze
zwroci¢ uwage na wazny aspekt jego dzialalnosci translatorskiej, mianowi-
cie mito$¢ wzgledem Pisma Swietego w wymiarze ,litery” i ,,ducha”*’. Na-
kreslone w niniejszym artykule pryncypia dobrego przekladu Biblii, a wigc:
umilowanie Boga i Jego stowa, postuszenstwo Bogu, Jego stowu i Kosciotowi,
konieczno$¢ studium oraz budowanie kultury spotkania, wraz z ukazaniem
LXX jako pomostu migdzykulturowego, streszczaja si¢ wlasnie w umitowaniu
»litery” oraz ,ducha” stowa Bozego. Przez ,liter¢” trzeba rozumie¢ gorliwo$é
w zgltebianiu jezyka i kultury tekstu zrodtowego, a wigc biblijnego Sitz im Le-
ben, przez ,ducha” zas§ —modlitwe, bedaca wzniesieniem duszy w kierunku
Autora, ktdry z niezglebionej milosci objawil ludziom swe stowo. Pamigtajac,
ze Pismo Swiete ,,przekracza siebie, gdy karmi zycie wierzacych™*, takze jego
czytelnik winien ,,przekraczac siebie”, nieustannie przechodzac od ducha do
litery, wiedzac, iz oba elementy sg istotne w procesie ttumaczenia i objasniania
ksigg $wietych. Trafnym podsumowaniem mogg by¢ tu wcigz aktualne stowa
Benedykta XVI: ;W odtwarzaniu zwigzkéw miedzy réznymi sensami Pisma
decydujace znaczenie ma uchwycenie przejscia od litery do ducha. Nie jest to
przejscie automatyczne i spontaniczne; konieczne jest raczej wzniesienie si¢
ponad litere [...]. I tak odkrywamy, dlaczego autentyczny proces interpreta-
cji nie jest nigdy procesem jedynie intelektualnym, ale réwniez zyciowym,
w ktéorym wymagane jest pelne wlaczenie sie w zycie koscielne, jako zycie
«wedtug ducha» (Ga 5,16)"*.

39 K.P.Kowalik, Reinterpretacja tekstu o Abrahamie..., dz. cyt., s. 8.

40 G. Ravasi, Niczym ,biblioteka Chrystusa’.., dz. cyt., s. 37.

41 List apostolski w formie Motu Proprio Ojca Swietego Franciszka Aperuit illis, dz. cyt., nr 14.
42 Benedykt XVI, Adhortacja apostolska Verbum Domini, dz. cyt., nr 38.
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Tomasz Maria Dabek OSB
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UCZEN PIOTRA | PAWLA,
WIERNY, ZWIEZtY
PRZEKAZICIEL DOBREJ
NOWINY

Wybitny krakowski biblista, dla ktorego przygotowujemy te jubileuszo-
wa ksiege, duzo pracy pos$wiecil badaniu Pierwszego Listu Swietego Piotra.
Dane o zmartwychwstaniu Jezusa, zawarte w tym liscie, dokladnie omoéwit
w rozprawie doktorskiej nauk biblijnych na Papieskim Instytucie Biblijnym
w Rzymie'. Opracowal tez do wspomnianego listu wspaniaty komentarz®.
W naszym opracowaniu zajmiemy si¢ dzietem ucznia $w. Piotra, §w. Marka,
autora Ewangelii, ktora najprawdopodobniej powstata w obecnej formie jako
pierwsza z czterech’.

Ojcowie Kosciola traktowali Ewangelie $w. Marka jako skrét Ewangelii
$w. Mateusza i stosunkowo rzadko komentowali. Niewiele jej fragmentdéw,
poza opisem Meki Panskiej w Wielki Wtorek, odczytywano w liturgii rzym-
skiej do reformy posoborowej*. Obecnie ceni sie jg jako najstarszy zachowany
przekaz danych o stowach i czynach Jezusa Chrystusa. W jej centrum ,,znaj-
duje sie tajemnica tozsamo$ci mesjanskiej Jezusa, a dokladnie —Syna Bozego

1 Linterpretazione della risurrezione e dei suoi effetti.

2 Pierwszy List sw. Piotra. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz, Czgstochowa 2007 (Nowy Komen-
tarz Biblijny. Nowy Testament, 17).

3 Por. Ph. Rolland, Les premiers évangiles, Paris 1984 (Lectio divina, 116); P. Benoit, M.-E. Boismard,
Synopse des quatre évangiles en frangais avec paralléles des apocryphes et des Péres, I-11, [Paris] 1972,
zwlaszcza 11, s. 15-29.

4 Por. B. Standaert, L'Evangile selon Marc. Commentaire, Paris 1983, s. 13n (Lire la Bible).
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[...] odstaniajacy sie ,,stopniowo tylko tym, ktorzy angazuja cate swoje zycie
w Jego sprawe””.

Zgodnie z Tradycja autor byt zwigzany ze $w. Piotrem. Dzieto powstalo ok.
roku 70. Trudno jednoznacznie stwierdzi¢, czy przed, czy po zburzeniu Jero-
zolimy — mowa eschatologiczna moze by¢ zapowiedzig podobng do nauczania
prorokéw ST, nie musi opierac si¢ na przezyciach uczestnikéw tragedii naro-
dowej i religijnej Zydow®.

Jako pierwsza, najstarsza Ewangelia, stanowi bardzo cenne i wazne $wia-
dectwo o zbawczym dziele Jezusa. Przekazuje je w sposob prosty, konkretny,
dyskretny, zwiezly, wyrazajac tak gleboka teologie. Zwraca uwage swiezos¢
przekazu, celne sformulowania (trudno powiedzie¢, czy przekaz bezposred-
nich stéw Jezusa, czy osobiste cechy autora wazne i cenne dla wspoétczesnosci,
ktoéra nie lubi wielkich stéw, lecz zwraca uwage na konkret i autentycznos¢
$wiadectwa). W naszych rozwazaniach zwrécimy uwage na kilka cennych
szczegolow, ktdre stanowia cechy wiernego, zwieztego Przekaziciela Dobrej
Nowiny.

1. Pierwszy werset — tytut jako trafne okreslenie tresci dzieta

Pierwsze stowa Ksiegi, jej tytul, to: ,,Poczatek Ewangelii Jezusa Chrystusa,
Syna Bozego (avrch. tod edayyeitov 'Inood Xpiotod [viod 6eod])” (Mk 1, 1).
Niektdre rekopisy maja rownoznaczne: viod tod Kupiov.

Geza Vermes i wczedniej inni (np. pozytywisci) twierdzili, ze Bogiem uczy-
nili Jezusa $w. Pawel i $w. Jan’, tymczasem w Ewangeliach synoptycznych
Jezus ukazany jest nie tylko jako zdolny, gorliwy Zydowski nauczyciel, ale
W prostszy sposob wyrazone jest to, co $w. Pawel i §$w. Jan mocno okreslili
jako réwnos¢ z Ojcem.

Okoto 2000 roku ks. Tomasz Weclawski rozestal biblistom swoéj przeklad
Ewangelii $w. Marka®. We wstepie wyrazil poglad, ze podczas redakeji Ewan-

5 A. Malina, Ewangelia wedlug swigtego Marka, rozdzialy 1, 1-8, 26. Wstep, przektad z oryginatu, ko-
mentarz, Czestochowa 2013, s. 51 (Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament, 2/1).

6 Por. A. Malina, Ewangelia wedlug Swietego Marka, rozdziaty 1,1-8, 26..., dz. cyt., s. 50-57; R. Bartnicki,
Autorstwo Ewangelii wedtug sw. Marka, w: Liturgia Domus Carissima, F.B. Nadolski, red. A. Durak,
Warszawa 1988, s. 42—56.

7 Por. G. Vermes, Jezus Zyd. Ewangelia w oczach historyka, ttum. M. Romanek, Krakéw 2003; G. Ver-
mes, Twarze Jezusa, ttum. J. Kotak, Krakéw 2008.

8 Dobra nowina wedlug $§w. Marka—polski przeklad Ewangelii Marka dokonany przez ks. Tomasza
Weclawskiego. Pierwsze wydanie przekladu ukazalo sie na przetomie 1999 i 2000 nakladem para-
fii rzymskokatolickiej pod wezwaniem Maryi Krélowej w Poznaniu. Drugie wydanie opublikowato
w roku 2004 dominikanskie wydawnictwo ,W drodze”.
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gelii jeszcze nie rozumiano tego tytulu jako jednosci natury z Bogiem. Na
ogol biblisci uwazali to wtedy za nasladowanie niemieckich liberalnych auto-
réw. Obecnie widac, ze byt to juz poczatek odchodzenia od wiary w Béstwo
Chrystusa i usilowanie wytlumaczenia sobie i innym, ze to owoc p6Zniejszego
rozwoju refleksji, a nie $wiadomosci samego Chrystusa, ktdrg wielokrotnie
wyrazal swoimi sfowami i potwierdzal czynami, a uczniowie réznie rozumieli
i przekazywali, dochodzac stopniowo do glebi i precyzji wypowiedzi.

Tytul Ewangelii wyraza nauke — przekonanie mtodego Kosciofa o tym, co
pozniejsze sformulowania dogmatyczne okreslily jako uni¢ hipostatyczna,
polaczenie natury Boskiej i ludzkiej w Osobie Jezusa Chrystusa. Najpierw
wymienione jest ludzkie imie — Jezus, potem tytul Chrystus —namaszczony
(Mesjasz), potem godno$¢ Boska — Syn Bozy.

Tytut ,,Syn Bozy” jako okreslenie Jezusa wystepuje w Ewangelii $w. Marka
wielokrotnie (1, 11; 3, 11; 5, 7; 9, 7; 15, 39), Wyrazajac wiare autora i wspolnoty,
w ktorej dziatal’. Wypowiedzi Boga podczas chrztu w Jordanie (1, 11) oraz set-
nika po $mierci Jezusa (15, 39) mozna uwazac¢ za ramy obejmujace cale dzielo,
rodzaj chiazmu, przez ktéry Ewangelista podkresla to, co jest najwazniejsze
w tresci jego utworu.

Widag, jak krotkie zdanie wyraza bardzo wiele tresci i trafnie pokazuje
zarédwno zawarto$¢ utworu, jak tez podstawowa dla chrzedcijanstwa prawde
wiary.

Analogie do pierwszego zdania Ewangelii $w. Marka, najwczesniej napi-
sanej—tworzac z nim rodzaj chiazmu —stanowi pierwszy epilog Ewangelii
$w. Jana, ostatniej z czterech: ,,I wiele innych znakéw, ktérych nie zapisano
w tej ksiedze, uczynil Jezus wobec uczniow. Te za$ zapisano, abyscie wierzyli,
ze Jezus jest Mesjaszem, Synem Bozym (lve. mioted[o]nte 0tL Inoodc éotiv 0
XPLOTOG 0 LLOG T0D Beod), i abyscie wierzac mieli Zycie w imie Jego” (J 20, 30n).
Celem obu dziet jest przekaz prowadzacy do wzbudzenia wiary, ze konkret-
ny czlowiek Jezus jest Chrystusem —Mesjaszem i Synem Bozym. Taka wiara

Takie stowa jak ,,duch $§wiety” czy ,,syn” (w odniesieniu do Jezusa) zostaly napisane matq literg. We-
dlug ttumacza $w. Marek nie uzywat ich w takim znaczeniu, w jakim to robi dzisiejszy Ko$ciol. Na
podstawie: https://pl.wikipedia.org/wiki/Dobra_nowina_wedlug_sw._Marka (dostep: 23.06.2021).

9 Por. H. Langkammer, Ewangelia wedtug sw. Marka. Wstep —przektad z oryginatu—komentarz, Po-
znan-Warszawa 1977, s. 77n (Pismo Swiete Nowego Testamentu, 3/2); A. Malina, Ewangelia wedlug
Swigtego Marka, rozdzialy 1, 1-8, 26..., dz. cyt., s. 67; R. Pesch, Das Markusevangelium, 1. Teil, Ein-
leitung und Kommentar zu Kap. 1, 1- 8, 26; Freiburg Basel-Wien 1977, s. 77 (Herders Theologischer
Kommentar zum Neuen Testament, 2/1); C.S. Mann, Mark. A New Translation with Introduction
and Commentary, New York 1986, s. 194n (Anchor Bible, 27); J. Gnilka, Das Evangelium nach Markus,
Leipzig 1980, s. 43 (Evangelisch-Katolischer Kommentar zum Neuen Testament, 2/1 und 2); F. Sieg,
Ewangelia Jezusa Chrystusa wedtug $w. Marka, cz. 1: (Mk 1,1- 4,34) Jezus glosi Krolestwo Boze, Pelplin
2008, 8. 20-22.

Uczen Piotra i Pawta, wierny, zwiezty Przekaziciel Dobrej Nowiny 67



jest jedyna droga prowadzaca do prawdziwego zycia wiecznego'®. Marek od
poczatku stwierdza to, do czego Jan chce doprowadzi¢ swych ucznidw i czy-
telnikow swego dzieta. Pierwsze zdanie najwcze$niej powstalej Ewangelii od-
powiada jednemu z zakonczen tej, ktora zostata zredagowana najpdzniej. Oba
wyrazajg te sama prawde stanowiacg fundament chrzescijanskiej wiary.

2. Ofiarna praca Jezusa

W zwigzku z przekazem o publicznej dzialalnosci Jezusa zwrocimy uwage na
szczegdt wystepujacy tylko w omawianej Ewangelii. Jezus niekiedy byt tak zaje-
ty praca, Ze nie mial czasu na zaspokojenie podstawowych potrzeb zyciowych.

Po wyborze Dwunastu (Mk 3, 13-19) Ewangelista pisze: ,,Potem przyszedi do
domu, a thum zno6w sie zbieral, tak ze nawet posili¢ sie nie mogli (u7) dvecbut
adtoldg unde &ptov dayeiv)” (3, 20)'. Swiety Mateusz po wyborze Dwunastu
moéwi o ich wystaniu i zamieszcza dlugg mowe misyjng (10, 5-42), lecz nie
podaje zadnych informacji o ich pracy, tylko o wlasnym dziataniu Mistrza:
»Gdy Jezus skonczyl dawac te wskazania dwunastu swoim uczniom, odszedt
stamtad, aby nauczac i glosi¢ [Ewangelie] w ich miastach” (11, 1).

Swiety Lukasz — podobnie jak $wiety Marek — informuje o naplywie ttumu
(6, 17-19) i podaje Kazanie na réwninie (6, 20-49) —odpowiednik Mateuszo-
wego Kazania na gorze (Mt 5, 1—7, 27). Widzimy u $w. Marka wrazliwos¢ na
zwykle ludzkie sprawy, w tym wypadku zwigzane z prawdziwym czlowie-
czenstwem Wcielonego Syna Bozego, podobnego nam we wszystkim z wyjat-
kiem grzechu (por. Hbr 4, 15).

Po powrocie apostoléw wystanych do okolicznych miast i wiosek na glo-
szenie Ewangelii §w. Marek pisze najpierw o zamiarze Mistrza, by na pust-

10 Por. R. Schnackenburg, Das Johannesevangelium, 3. Teil, Kommentar zu Kap. 13-21, Freiburg-Basel-
Wien 1976, s. 401-405 (Herders Theologischer Kommentar zum Neuen Testament, IV.3); R.E. Brown,
The Gospel according to John XIII-XXI. Introduction, Translation, and Notes, New York 1970, s. 1055—
1061 (Anchor Bible, 29A); S. Medala, Ewangelia wedtug swigtego Jana, rozdzialy 13-21. Wstep, przektad
z oryginatu, komentarz, [Czestochowa] 2010, s. 321-327 (Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament,
4/2); L. Stachowiak, Ewangelia wedtug sw. Jana. Wstep — przektad z oryginatu—komentarz, Poznan-
Warszawa 1975, s. 394 (Pismo Swigte Nowego Testamentu, 4); H. van den Bussche, Jean. Commentaire
de IEvangile spirituel, [Bruges] 1967, s. 555n; F.J. Moloney, The Gospel of John, red. D. J. Harrington,
Collegeville 1998, s. 542-545 (Sacra Pagina, 4); G.R. Beasley-Murray, John, Texas 1987, s. 387-391 (Word
Biblical Commentary, 36).

11 Por. H. Langkammer, Ewangelia wedtug sw. Marka..., dz. cyt., s. 131; A. Malina, Ewangelia wedtug
Swigtego Marka, rozdzialy 1, 1-8, 26..., dz. cyt., s. 242; R. Pesch, Das Markusevangelium, 1. Teil...,
dz. cyt., s. 211n; C.S. Mann, Mark..., dz. cyt,, s. 251n; J. Gnilka, Das Evangelium nach Markus, dz. cyt.,
s.147n; B. Standaert, L’Evangile selon Marc..., dz. cyt., s. 50; F. Sieg, Ewangelia Jezusa Chrystusa wedtug
sw. Marka, cz. 1: (Mk 1,1-4,34) Jezus glosi Krélestwo Boze, dz. cyt., s. 133n.
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kowiu odpocza¢ po wyczerpujacej pracy, a potem o niespetnieniu planu ze
wzgledu na naptyw tlumu spragnionego kontaktu z Jezusem: ,,Wtedy Apo-
stolowie zebrali sie u Jezusa i opowiedzieli Mu wszystko, co zdzialali i cze-
go nauczali. A On rzekt do nich: «Pdjdzcie wy sami osobno na pustkowie
i wypocznijcie nieco (qvanaioade oilyov)». Tak wielu bowiem przychodzito
i odchodzito, ze nawet na positek nie mieli czasu (kal 008¢ payelv edkaipouy).
Odptyne¢li wiec todzig na pustkowie, osobno. Lecz widziano ich odplywaja-
cych. Wielu zauwazylo to i zbiegli si¢ tam pieszo ze wszystkich miast, a nawet
ich wyprzedzili. Gdy Jezus wysiadl, ujrzal wielki ttum. Zlitowal si¢ nad nimi
(evomhayxviobn &t wdtolc), byli bowiem jak owce niemajgce pasterza. 1 zaczat
ich naucza¢” (Mk 6, 30-34)"%. Potem nastepuje pierwsze rozmnozenie chlebéw
(6, 35-44).

Odpowiednie teksty pozostatych Synoptykéw: ,,Gdy Jezus to ustyszal, od-
dalit sie stamtad todzig na pustkowie, osobno. Lecz ttumy zwiedzialy si¢ o tym
i z miast poszty za Nim pieszo. * Gdy wysiadl, ujrzal wielki ttum. Zlitowat si¢
nad nimi i uzdrowit ich chorych” (Mt 14, 13n — przed pierwszym rozmnoze-
niem chleba, nieudana proéba usunigcia sie, bez blizszego okreslania utrudze-
nia Mistrza i najblizszych wspétpracownikow).

Swiety Lukasz podobnie méwi o pragnieniu bycia w odosobnieniu z ucznia-
mi po ich pracy apostolskiej (9, 1-6), przed pierwszym rozmnozeniem chleba
(9, 12-17): ,,Gdy Apostotowie wrocili, opowiedzieli Mu wszystko, co zdzialali.
Wtedy wzial ich ze soba i udal si¢ [z nimi] osobno w okolice miasta zwanego
Betsaida™ Lecz ttumy zwiedzialy si¢ o tym i podazyly za Nim. On je przyjat
i méwit im o krolestwie Bozym, a tych, ktérzy leczenia potrzebowali, uzdra-
wial” (9, 10n).

We wszystkich przekazach podkreslona jest gotowos¢ Jezusa do pracy, stu-
zenia swym stowem i Osoba tlumom, cho¢ planowal przede wszystkim for-
mowanie swoich uczniéw w miejscu pustynnym, odpoczynek po ich pracy
i przekazywanie im odpowiednich pouczen. Tylko $w. Marek pisze o potrze-
bie wypoczynku i okresla sytuacje: ,,Tak wielu bowiem przychodzito i odcho-
dzilo, ze nawet na positek nie mieli czasu” (6, 31). Mozna tu widzie¢ dyskretne
zwrocenie uwagi na potrzebe higieny psychicznej, odpowiedniego wypoczyn-

12 Por. H. Langkammer, Ewangelia wedlug sw. Marka..., dz. cyt., s. 179-182; A. Malina, Ewangelia wedlug
Swigtego Marka, rozdzialy 1, 1- 8, 26..., dz. cyt., s. 394-396, 399—401; R. Pesch, Das Markusevangelium,
1. Teil..., dz. cyt., s. 345-350; C.S. Mann, Mark..., dz. cyt., s. 301; J. Gnilka, Das Evangelium nach Mar-
kus..., dz. cyt., s. 258n; F. Sieg, Ewangelia Jezusa Chrystusa wedtug sw. Marka, cz. 2: (Mk 4, 35-9, 13)
Mesjasz i Syn Bozy, Pelplin 2008, s. 84-92; S. Halas, Wrazliwos¢ Jezusa. Znaczenie omAayyvilopos
w Ewangelii Markowej, w: Studia nad Ewangelig wedtug $w. Marka, red. J. Krecidto, W. Linke, Warsza-
wa-Zabki 2015, s. 54-65 (Lingua Sacra. Monografie, 8. Nowy Testament: geneza — interpretacja—ak-
tualizacja).
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ku, by praca byla skuteczna. Niemniej w sytuacjach awaryjnych trzeba zrezy-
gnowac z prawa do wypoczynku, by stuzy¢ potrzebujacym. Ale nie moze to
trwac bez przerwy i organizm musi miec czas na regeneracje, co tez w Starym
Testamencie bylo istotng czescig wypoczynku szabatowego nakazanego trze-
cim przykazaniem Dekalogu®’.

Swiety Marek pokazuje Jezusa jako prawdziwego czlowieka, odczuwajacego
glod i zmeczenie, wrazliwego na potrzeby innych: zaréwno swych uczniow,
ktérym chceial zapewnié wypoczynek i duchowe umocnienie, jak tez przycho-
dzacych tlumoéw, dla ktérych zrezygnowal ze swojego i uczniéw wypoczyn-
ku. Drugi Ewangelista mowi o tym wyrazniej od pozostatych Synoptykéw.
Jego tekst pokazuje wrazliwo$¢ i umiejetno$¢ obserwacji konkretu, zwracanie
uwagi na to, co moze wydawac si¢ zwyczajne, ale jest bardzo wazne i z punktu
widzenia ludzkiego, i jako przyktad dla ludzi, ktérzy chca i$¢ za Chrystusem.

3. Trafne okreslenie wtadzy politycznej

Nauczajac o wladzy jako stuzbie, po prosbie synow Zebedeusza, o miejscu po
obu Jego stronach w Jego kroélestwie, Jezus w Ewangelii sw. Marka celnie okre-
$la charakter ziemskiej wladzy: ,Wiecie, ze ci, ktérzy uchodzg za wladcow
narodow (ol Sokobvteg dpxely TdV €Bvv), uciskaja je, a ich wielcy dajg im
odczu¢ swa wladze” (MKk 10, 42). Ostatecznie nad wszystkim panuje Bég, ktory
dopuszcza dzialanie ziemskich wtadz, a ci, ktérzy sprawuja rzady, faktycznie
tylko ,uchodza za wltadcoéw”. W czasach Jezusa szczegoélnie wyraznie wida¢
to bylo na przykladzie potomkéw Heroda mianowanych i usuwanych przez
Rzym'. Mozna tu widzie¢ pewng ironie, jak w okrelaniu szatana mianem
»wladcy tego $wiata” w Ewangelii $w. Jana (J 12, 31; 14, 30; 16, 11)"°.

13 Szerzej pisze o tym w pracy: ,, BgdZcie wiec nasladowcami Boga, jako dzieci umitowane” (Ef 5, 1). Nasla-
dowanie Boga i Chrystusa w Pismie Swigtym, Krakow 2015, s. 4143 (Biblijne Wezwania do Rozwijania
Kultury, 6).

14 Por. H. Langkammer, Ewangelia wedtug $w. Marka..., dz. cyt., s. 254n; R. Pesch, Das Markusevange-
lium, 2. Teil, Kommentar zu Kap. 8, 27 - 16, 20, Freiburg-Basel-Wien 1977, 5. 161 (Herders Theologischer
Kommentar zum Neuen Testament, 2/2); C.S. Mann, Mark..., dz. cyt., s. 414; J. Gnilka, Das Evange-
lium nach Markus, dz. cyt., s. 103; B. Standaert, L'Evangile selon Marc. Composition et genre litteraire,
Brugge 1984, s. 320n.

15 Por. K. Koscielniak, Ironiczny sens okreslenia ,,Wtadca tego swiata” w Ewangelii $w. Jana, ,W Nurcie
Franciszkanskim” 8 (1999), s. 47-57; R. Schnackenburg, Das Johannesevangelium, 2. Teil, Kommentar
zu Kap. 5-12, Freiburg-Basel-Wien 1977, s. 491n; R. Schnackenburg, Das Johannesevangelium, 3. Teil...,
dz. cyt,, s. 99, 150n (Herders Theologischer Kommentar zum Neuen Testament, 4/2); R.E. Brown,
The Gospel according to John I-XII. Introduction, Translation, and Notes, New York 1966, s. 468, 477n
(Anchor Bible, 29); R.E. Brown, The Gospel according to John XIII-XXI..., dz. cyt., s. 651, 655—
657, 706, 713n; S. Medala, Ewangelia wedtug Swietego Jana, rozdziaty 1-12. Wstep, przektad z oryginatu,

70 Tomasz Maria Dabek OSB



Ewangelia $w. Mateusza podaje te stowa w podobnym kontekscie, po
prosbie matki synéw Zebedeusza, w krotszej formie, prosto przedstawia-
jac sposoby postepowania ziemskich wladcow, ktorzy uciskaja podlegltych
sobie ludzi i podkreslaja swoje uprawnienia: ,Wiecie, ze wladcy narodow
uciskajg je (kataxvpiedovoly avt@V), a wielcy dajg im odczué swa wladze
(kotefovoLadovoLy adtdr)” (Mt 20, 25). Przedrostek kata- w obu czasownikach
podkresla degeneracje panowania i sprawowania wtadzy'®.

W Ewangelii §w. Lukasza odpowiednie pouczenie wystepuje podczas ostat-
niej wieczerzy i tam Pan Jezus tak okresla ziemskich wladcow: , Krolowie
narodéw panuja nad nimi, a ich wladcy przybieraja miano dobroczyncéw
(eVepyétar karobvtar)” (Lk 22, 25). Forme bierng greckiego czasownika do-
brze oddaje polski przeklad, wskazujac, ze to z ich inicjatywy obdarza sie ich
takim tytulem, ktéry nie oddaje rzeczywistego nastawienia tych, ktérzy sie go
domagaja, lecz jest wyrazem ich pychy"”.

Swiety Marek jednym okre$leniem krétko i celnie wskazuje na wzgledna
warto$¢ ziemskiej wladzy, ktérg Bég dopuszcza, a kiedys rozliczy ludzi, ktérzy

ja sprawuja.

4. Kilka informacji o kobietach

Ewangelia $w. Marka podaje cenne szczegdly zwigzane z kobietami towarzy-
szacymi Jezusowi. Mozna zwrdci¢ uwage na relacje o namaszczeniu w Betanii
przed Meka: ,,A gdy Jezus byt w Betanii, w domu Szymona Tredowatego, i sie-

komentarz, [Czestochowa] 2010, s. 867n (Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament, 4/1); S. Medala,
Ewangelia wedtug swigtego Jana, rozdzialy 13-21..., dz. cyt., s. 104,134; L. Stachowiak, Ewangelia wedtug
sw. Jana, dz. cyt., s. 291n, 321, 333; H. van den Bussche, Jean..., dz. cyt., s. 363; ]. Moloney, The Gospel
of John, dz. cyt., s. 354, 360, 4111, 414, 441; G.R. Beasley-Murray, John, dz. cyt., s. 213, 263, 282; B. Klu-
ska, Uczeri ikong Chrystusa. Studium egzegetyczno-teologiczne Mowy pozegnalnej J 13, 31-16, 33, Lublin
2007, s. 2021, 3150 (Studia Biblica Lublinensia, 3).

16 Por.]. Homerski, Ewangelia wedlug sw. Mateusza. Wstep — przektad z oryginatu— komentarz, Poznan-
Warszawa 1979, s. 282 (Pismo Swiete Nowego Testamentu, 3/1); A. Paciorek, Ewangelia wedtug swigtego
Mateusza, rozdzialy 14-28. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz, [Czgstochowa 2008], s. 299 (Nowy
Komentarz Biblijny. Nowy Testament, 1/2); J. Gnilka, Das Matthdusevangelium, 2. Teil, Kommentar
zu Kap. 14, 1-28, 20 und Einleitungsfragen, Freiburg-Basel-Wien 1988, s. 189n (Herders Theologischer
Kommentar zum Neuen Testament, 1/2); D.]. Harrington, The Gospel of Matthew, Minnesota 1991,
s. 287 (Sacra Pagina, 1).

17 Por. F. Gryglewicz, Ewangelia wedlug sw. Lukasza. Wstep — przektad z oryginatu — komentarz, Poznan-
Warszawa 1974, s. 329 (Pismo Swiete Nowego Testamentu, 3/3); L. T. Johnson, The Gospel of Luke, Min-
nesota 1991, s. 344 (Sacra Pagina, 3); J. A. Fitzmyer, The Gospel according to Luke X-XXIV. Introduction,
Translation, and Notes, New York-London-Toronto-Sydney-Auckland 198s, s. 1416n (Anchor Bible,
28A); F. Mickiewicz, Ewangelia wedlug swigtego Lukasza, rozdzialy 12-24. Wstep, przektad z oryginatu,
komentarz, [Czgstochowa 2012], s. 459 (Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament, I, 2).
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dzial za stolem, przyszla kobieta z alabastrowym flakonikiem prawdziwego

olejku nardowego, bardzo drogiego. Rozbila flakonik i wylala Mu olejek na

glowe. 4 A niektdrzy oburzyli si¢, méwigc migdzy soba: «Po co to marnowanie
olejku? s Wszak mozna bylo olejek ten sprzedac drozej niz za trzysta denardéw

i rozdac [je] ubogim». I przeciw niej szemrali. * Lecz Jezus rzekl: «Zostawcie

ja; czemu sprawiacie jej przykrosc¢? Spetnita dobry uczynek wzgledem Mnie.

7 Bo ubogich zawsze macie u siebie i kiedy zechcecie, mozecie im dobrze czy-

ni¢; Mnie za$ nie zawsze macie. * Ona uczynila, co mogla; juz naprzéd na-

mascila moje cialo na pogrzeb. ® Zaprawde, powiadam wam: Gdziekolwiek
po calym s$wiecie glosi¢ beda t¢ Ewangelie, beda réwniez na jej pamiatke

(elc pvmpdovvor avtiic) opowiadaé o tym, co uczynita»” (Mk 14, 3-9)"%.
Ewangelista wymienia imi¢ gospodarza, nie podaje dokladniejszego okre-

slenia kobiety (jak w J 12, 3).

Podobny przekaz jest w Ewangelii §w. Mateusza, prawie dokfadnie taki sam,
bez szczegolow o rozbiciu alabastrowego flakonu na olejek, ktéry rowniez byt
cennym naczyniem: ,,Gdy Jezus przebywat w Betanii, w domu Szymona Tre-
dowatego, 7 podeszta do Niego kobieta z alabastrowym flakonikiem drogiego
olejku i wylata Mu olejek na gltowe, gdy siedziat przy stole. * Widzac to, ucznio-
wie oburzali si¢ i mowili: «Po co takie marnotrawstwo? ® Przeciez mozna byto
drogo to sprzedac i rozda¢ ubogim». *° Lecz Jezus zauwazyl to i rzekl do nich:
«Czemu sprawiacie przykro$¢ tej kobiecie? Spetnita dobry uczynek wzgledem
Mnie. " Albowiem ubogich zawsze macie u siebie, Mnie za$ nie zawsze macie.
> Wylewajac ten olejek na moje cialo, na moj pogrzeb to uczynita. * Zaprawde,
powiadam wam: Gdziekolwiek po calym $wiecie glosi¢ beda t¢ Ewangelie,
beda réwniez opowiadad na jej pamigtke (eic prnudovvor adtfic) o tym, co
uczynita»” (Mt 26, 9-13)*°.

W obu przekazach sg stowa Jezusa o uczynku kobiety, o ktérym beda opo-
wiadac ,,na jej pamiatke” (eic pymuoouvvor adtfic) wszyscy glosiciele Ewangelii.
Stowa te wykorzystala jako tytul swej pracy amerykanska teolozka feminist-
ka®’. S $wiadectwem najstarszej tradycji $wiadczacej o szacunku dla kobiety,
jej wiernej milosci.

18 Por. H. Langkammer, Ewangelia wedlug sw. Marka..., dz. cyt., s. 309-314; R. Pesch, Das Markusevan-
gelium, 2. Teil..., dz. cyt., s. 328-336; C.S. Mann, Mark..., dz. cyt., s. 555-559; J. Gnilka, Das Evangelium
nach Markus, dz. cyt., s. 221-228; B. Standaert, L'Evangile selon Marc. Composition et genre litteraire,
dz. cyt., s. 362-367; F. Sieg, Ewangelia Jezusa Chrystusa wedtug sw. Marka, cz. 4: (Mk 14-16) Jezus od-
daje swoje zycie za wielu—i wstepuje do chwaty Ojca, Pelplin 2008, s. 31-40.

19 Por. J. Homerski, Ewangelia wedtug sw. Mateusza, dz. cyt., s. 327n; A. Paciorek, Ewangelia wedtug
Swigtego Mateusza, rozdzialy 14-28..., dz. cyt., s. 537-544; ]. Gnilka, Das Matthédusevangelium, 2. Teil...,
dz. cyt., s. 385-389; D.]. Harrington, The Gospel of Matthew, dz. cyt., s. 362-365.

20 E. Schiissler Fiorenza, In Memory of Her. A Feminist Theological Reconstrucion of Christian Origins,
New York 1994.
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W innych okolicznosciach podobne namaszczenie przedstawia §w. Lukasz
(7, 36-50) na uczcie u faryzeusza Szymona, gdzie namaszczenie drogocennym
olejkiem bylo przejawem ufnej milosci do Jezusa i wiary w odpuszczenie grze-
chow?'.

Swiety Jan uzupelnia informacje o namaszczeniu w Betanii w domu La-
zarza, dokonanym przez jego siostr¢ Mari¢—do ktorego zastrzezenia mial
Judasz: ,Na sze$¢ dni przed Pascha Jezus przybyl do Betanii gdzie mieszkat
Yazarz, ktorego Jezus wskrzesit z martwych.* Urzadzono tam dla Niego uczte.
Marta ustugiwata a Lazarz byl jednym z zasiadajacych z Nim przy stole.* Ma-
ria za$ wzieta funt szlachetnego, drogocennego olejku nardowego i namascita
Jezusowi stopy, a wlosami swymi je otarta. A dom napelnil si¢ wonig olejku. ¢
Na to rzekl Judasz Iskariota, jeden z Jego ucznidw, ten, ktéry Go mial wydac:
5 «Czemu to nie sprzedano tego olejku za trzysta denaréw i nie rozdano ich
ubogim?» ¢ Powiedzial za$ to nie dlatego, ze dbat o biednych, ale poniewaz byt
zlodziejem i majac trzos wykradal to, co sktadano.” Na to rzekl Jezus: «Zostaw
ja! Przechowala to, aby [Mnie namasci¢] na dzien mojego pogrzebu.® Bo ubo-
gich zawsze macie u siebie, Mnie za$ nie zawsze macie»” (J 12, 1-8).

Umilowany Uczen uzupelnia dane o gospodarzu domu, podaje imie osoby,
ktéra namascila Jezusa oraz ucznia, ktéry oburzal si¢ na takie wykorzystanie
olejku®.

Od lat wyktadam Pisma Janowe i na pierwszym spotkaniu omawiamy dane
Nowego Testamentu o $§w. Janie. Moze to przypomina¢ wypelnianie kwestio-
nariusza osobowego zawierajagcego m.in. imiona rodzicéw. Imi¢ matki Jana
znamy przez zestawienie tekstow synoptycznych podajacych imiona kobiet
obecnych pod krzyzem Jezusa i przy Jego pustym grobie: ,,Byly tam réwniez

21 Por. F. Gryglewicz, Ewangelia wedtug sw. Lukasza, dz. cyt. s. 1755 H. Schiirmann, Das Lukasevan-
gelium, Erster Teil, Kommentar zu Kap. 1, 1-9, 50, Freiburg-Basel-Wien 1969, s. 446 (Herders The-
ologischer Kommentar zum Neuen Testament, 3/1); R. Meynet, Jezyk przypowiesci biblijnych, thum.
A. Watecki, Krakéw 2005, s. 177-179 (Mysl Teologiczna, 51); A. Banaszek, Rozwdj opowiadania Je-
zus i grzesznica (Lk 7, 36-50), w: Mitos¢ wytrwa do konca. Ksiega pamigtkowa dla Ksiedza Profesora
Stanistawa Pisarka w 50. rocznice Swigcent kaplariskich i 75. rocznice urodzin, red. W. Chrostowski,
Warszawa 2004, s. 51-70; J. Gnilka, Jezus z Nazaretu. Oredzie i dzieje, ttum. J. Zychowicz, Krakow
1997, s. 223n; L. T. Johnson, The Gospel of Luke, dz. cyt., s. 126-130; ]. A. Fitzmyer, The Gospel according
to Luke I-IX. Introduction, Translation, and Notes, New York-London-Toronto-Sydney-Auckland
1981, 5. 684-694 (Anchor Bible, 28); F. Mickiewicz, Ewangelia wedtug swigtego Lukasza, rozdzialy 1-11.
Witep, przektad z oryginatu, komentarz, [Czgstochowa 2011], s. 398-409 (Nowy Komentarz Biblijny.
Nowy Testament, 3/1).

22 Por. R. Schnackenburg, Das Johannesevangelium, 2. Teil..., dz. cyt., s., 458-467; R.E. Brown, The Gospel
according to John I-XII..., dz. cyt., s. 447-454; S. Medala, Ewangelia wedlug swietego Jana, rozdzialy
1-12..., dz. cyt., s. 838-847; L. Stachowiak, Ewangelia wedtug $w. Jana, dz. cyt., s. 281-284; H. van den
Bussche, Jean..., dz. cyt., s. 355n; ]. Moloney, The Gospel of John, dz. cyt., s. 3481, 356-358; G.R. Beasley-
-Murray, John, dz. cyt., s. 208n.
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niewiasty, ktore przypatrywaly sie z daleka, miedzy nimi Maria Magdalena,
Maria, matka Jakuba Mniejszego i Jozefa, oraz Salome.  One to, kiedy prze-
bywat w Galilei, towarzyszyly Mu i ustugiwaly. I byto wiele innych, ktdre ra-
zem z Nim przyszly do Jerozolimy” (Mk 15, 40n); ,Gdy minal szabat, Maria
Magdalena, Maria, matka Jakuba, i Salome nakupity wonnosci, zeby pdjs¢
namasci¢ Jezusa” (Mk 16, 1; por. Mt 28, 1).

Sw. Mateusz pisze: ,,Bylo tam réwniez wiele niewiast, ktére przypatrywaty
si¢ z daleka. Szty one za Jezusem z Galilei i ustugiwaly Mu. Byty wsrdd nich:
Maria Magdalena, Maria, matka Jakuba i Jozefa, oraz matka synéw Zebede-
usza” (Mt 27, 55n); ,Po uplywie szabatu, o $wicie pierwszego dnia tygodnia
przyszta Maria Magdalena i druga Maria obejrze¢ grob” (28, 1).

Sw. Lukasz bez wymieniania imion stwierdza: ,,Byly przy tym niewiasty,
ktére z Nim przyszly z Galilei. Po powrocie przygotowaly wonnosci i olej-
ki; lecz zgodnie z przykazaniem zachowaly spoczynek w szabat” (23, 55n);
»W pierwszy dzien tygodnia poszty skoro swit do grobu, niosgc przygotowane
wonnosci” (24, 1).

Kobiety w sposdb bardziej konsekwentny i konkretny niz mezczyzni oka-
zaly swojg wdziecznoéé¢ i wiernoé¢*>. Swiety Marek méwi w stowach najbar-
dziej konkretnych na temat oséb bliskich Jezusowi. Przez zestawienie imion
z Ewangelii $w. Marka i Mateusza wida¢, ze matka synéw Zebedeusza miala
na imie Salome.

Zestawienie pokazuje wrazliwos¢ sw. Marka na godno$¢ kobiet, potrzebe
podawania o nich konkretnych wiadomosci. Mozna tu widzie¢ wypetnienie
w odniesieniu do Salome zapowiedzi Jezusa o upamietnianiu postaw i czynow
miltosci wobec Niego, jak powiedzial o kobiecie, ktéra namascita Mu stopy
w Betanii (MKk 14, 9; Mt 26, 13).

23 Por. H. Langkammer, Ewangelia wedtug sw. Marka..., dz. cyt., s. 351n, 355n; R. Pesch, Das Marku-
sevangelium, 2. Teil..., dz. cyt., s. 503-509, 529n; C.S. Mann, Mark..., dz. cyt., s. 6541, 664; J. Gnilka,
Das Evangelium nach Markus, dz. cyt., s. 326, 340n; B. Standaert, L'Evangile selon Marc. Compo-
sition et genre litteraire, dz. cyt., s. 333n; F. Sieg, Ewangelia Jezusa Chrystusa wedtug $w. Marka, cz. 4:
(Mk 14-16) Jezus oddaje swoje zycie za wielu—i wstepuje do chwaly Ojca, dz. cyt., s.183n. Por. J. Ho-
merski, Ewangelia wedlug sw. Mateusza, dz. cyt., s. 355, 3570; A. Paciorek, Ewangelia wedtug swietego
Mateusza, rozdzialy 14-28..., dz. cyt., s. 682-685, 698n; J. Gnilka, Das Matthiusevangelium, 2. Teil...,
dz. cyt., s. 478n, 493; D.]. Harrington, The Gospel of Matthew, dz. cyt., s. 401, 408n; F. Gryglewicz,
Ewangelia wedtug $w. Lukasza, dz. cyt., s. 353n; L. T. Johnson, The Gospel of Luke, dz. cyt., s. 383n, 386;
J. A. Fitzmyer, The Gospel according to Luke X-XXIV..., dz. cyt., s. 15201, 1543n; F. Mickiewicz, Ewan-
gelia wedtug Swigtego Lukasza, rozdzialy 12-24..., dz. cyt., s. 565, 5751.
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Podsumowanie

Ewangelia §w. Marka jako przekaz nauczania i czyndéw Jezusa Chrystusa
ukazuje swoja aktualnos¢, podkreslajac tematy zawsze istotne (Jezus Chry-
stus—Mesjasz i Bog, Syn Bozy) i szczegdlnie podejmowane we wspdlczesnej
kulturze (ludzkie cechy i odczucia Syna Bozego, ofiarna praca, potrzeba wy-
poczynku, zwrdcenie uwagi na godnosci i powolanie kobiety, sprawowanie
wladzy). Jest swiadectwem zaréwno tego, czego dotyczy jej tres¢, jak tez oso-
bowosci autora, ktdry potrafit zwiezle i jasno przedstawia¢ omawiane sprawy,
z szacunkiem zaréwno dla Mistrza, jak i dla 0s6b uwazanych w Jego czasach
za mniej wazne, lecz wymownie ukazujace swa milos¢ dla Zbawiciela. Jest
owocem osobowosci ksztaltowanej przez dwoch wielkich apostotéw, szczegdl-
nie zwigzanych z prostym galilejskim rybakiem, ktéry z woli Chrystusa stat
sie skalg, na ktérej Mistrz zbudowal swéj Kosciob .

24 Por. 1P 5,13—gdzie nazwany jest synem autora Listu; S. Halas, Pierwszy List $w. Piotra. Wstep, prze-
klad z oryginatu, komentarz, [Czgstochowa 2007], s. 357n (Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testa-
ment, 17).
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AGONIA JEROZOLIMY (JR 1-6)

Jeremiasz jest bardzo wyrazistym prorokiem schytku monarchii w Izraelu'.
Polem jego aktywnosci byla przede wszystkim Jerozolima®. Pochodzit z po-
bliskiego Anatot w ziemi Beniamina®. Powolanie na proroka bylo dla niego
zaskoczeniem, lecz wybdr Bozy byl nieodwolalny (Jr 1, 4-10). Stal si¢ ustami
Jahwe, przez ktore wypowiadane byty wyrocznie odnoszace si¢ przede wszyst-
kim do Jerozolimy i jej mieszkancéw, a szczegélnie do dzierzacych wladze
oraz rézne urzedy. Jerozolima i okolica byla ostatnim bastionem Izraela. Po
$mierci poboznego krola Jozjasza (609 rok przed Chrystusem)* upadek miasta
stal sie juz nieodwotalnym wyrokiem, a to za sprawg zgubnej polityki krolow
(sojusze z obcymi krajami) i akceptacji praktyk balwochwalczych.

Jeremiasz byt wielkim patriota, lecz przede wszystkim zarliwym wyznawca
Jahwe. Misja, jakg mu przyszlo spetniaé, rodzila w jego sercu ogromny bol.
Pragnal, by w miescie byl czczony Jahwe, tymczasem moznowtadcy zajmowali
si¢ wlasnymi problemami, a sprawy Pana traktowali wylacznie formalnie. Na-
stapit ogromny rozziew pomiedzy celem powotania Izraela (nadanym przez
Pana) a faktycznym dazeniem narodu, ktdry coraz bardziej upodabniat sie do
ludéw obcych.

1 Tekst Jr 1, 1-2 z jednej strony prezentuje postaé Jeremiasza, a z drugiej wskazuje na Boga jako na zr6-
dlo oredzia prorockiego, por. G. Fisher, Gott und sein Wort. Studien zu Hermeneutik und biblischer
Theologie, Stuttgart 2019, s. 282.

2 Bylo to miasto polozone na granicy migedzy Beniaminem a Judg. Dzieki ofensywie militarnej Dawida
stalo sig stolica zjednoczonych pokolen Izraela, por. A.S. Jasiniski, Jerozolima. Plomie#i mitosci Jahwe,
Krakow 1999, s. 22-23.

3 Realia topograficzne zwigzane z zyciem Jeremiasza prezentuje P.]. King, Jeremias. An Archaeological
Companion, Louisville 1993.

4 W czasach tego wladcy nastapil proces gromadzenia tradycji deuteronomistycznych, ktére miaty
wplyw na powstanie Ksiegi Jeremiasza, por. L. A. Schokel, J. L. Sicre Diaz, I Profeti, Roma 1984, s. 454.
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Bardzo ztozona i wielowgtkowa Ksiega Jeremiasza® rozpoczyna sie od pre-
zentacji upadltego ludu Izraela (Jr 1-6)°. W tym kontek$cie pojawia sie opis po-
wolania Jeremiasza wraz z notg chronologiczng (Jr 1, 1-10) oraz opisem dwdch
wizji (Jr 1, 11-19). Kolejne rozdzialy z réznych punktéw widzenia naswietlaja
tragiczne polozenie Jerozolimy i jej otoczenia (Jr 2-6). Obok nazwy wlasnej
»Jerozolima” (Jr 1, 3.15; 2, 25 3, 17; 4, 3. 4. 5. 10. 11. 14. 16; 5, 1; 6, 1. 6. 8) w tekscie
pojawiaja si¢ jej inne okreslenia: ,,Cérka Syjonu/Syjon” (Jr 3, 14; 4, 5. 31; 6, 2.
23. 26) oraz ,miasto”. W opozycji do Jerozolimy w tekécie pojawia si¢ okre-
slenie ,,pétnoc” (Jr 1, 13. 14. 15; 3, 12. 18; 4, 6; 6, 1. 22), przy czym nie chodzi tu
o terytorium polnocne, lecz o kierunek, z ktérego przybedzie obce wojsko
majgce zada¢ miastu $miertelny cios”. To tragiczne wydarzenie prorok uka-
zuje w perspektywie wyroku wykonanego przez Boga na Jerozolimie®. W tym
dziele Jahwe postuzy si¢ obcymi wltadcami. W niniejszym opracowaniu bedzie
przeprowadzona analiza tekstu Jr 1-6 w aspekcie poczatkow gloszenia oredzia
prorockiego. Podjeta zatem zostanie proba naswietlenia roli ,§wietego miasta”
w kontekscie postugi Jeremiasza w Jerozolimie.

1. Jerozolima miastem powotania prorockiego

Jerozolima stala si¢ miastem §wietnym w Izraelu. Zostala zdobyta przez Dawi-
da (2 Sm 5, 1-12). W tym mie$cie Salomon zbudowat §wigtynie (1 Krl 6)°, ktéra
w przyszlosci zostata uznana za jedyne miejsce kultu Jahwe (Jozjasz)'®. Tu
dziatali liczni prorocy, na czele z wielkim Izajaszem (Iz 6). Jeremiasz wybratl
czas uprowadzenia mieszkancow Jerozolimy jako chronologiczne odniesienie
dla swojej misji, a bylo to w jedenastym roku rzadéw Sedecjasza, w pigtym

5 Ksigga Jeremiasza powstawala stopniowo, a jej geneze opisuje Jr 36, por. L. Stachowiak, Ksigga Jere-
miasza, Lublin 1997, s. 5 (Pismo Swiete Starego i Nowego Testamentu).

6 Uczeni wykazujg zwigzki Ksiegi Jeremiasza z nurtem deuteronomistycznym, por. M. Leuchter, The
Medium and the Message, or, what is ‘deuteronomistic’ about the Book of Jeremiah?, ,Zeitschrift fiir
die alttestamentliche Wissenschaft” 126 (2014), s. 193-207.

7 W starozytnoéci znana byta droga ,,Via Maris” (por. Wj 13, 17-18; Iz 8, 23), ktéra faczyta Mezopotamie
z Egiptem. Ten trakt byl tez uzywany przez wojska asyryjskie i babilonskie, por. S. Jankowski, Geo-
grafia biblijna, Warszawa 2007, s. 102.

8 Upadek Jerozolimy jest dominujacym tematem catej Ksiegi Jeremiasza, por. G. Fischer, Jeremia 1-25,
Freiburg 2005, s. 108 (Theologisches Kommentar zum Alten Testament).

9 Powstala ona na gérze Moria, péZniej zwana Syjonem, por. S. Jankowski, Zycie codzienne w Pismie
Swigtym, Warszawa 2020, s. 321.

10 Jeremiasz pozostawal w pewnej opozycji do reformy Jozjasza, por. A. Rofe, La riforma di Giosia nella
prospettiva di Geremiae dei suoi discepoli, w: Uomini e profeti. Scritti in onore di Horacio Simian-Yofre,
red. E.M. Obara, G.P. Succu, Roma 2013, s. 237-247.
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miesigcu (Jr 1, 3)'". Prorokowi przyszlo zy¢ w mie$cie w czasach rzgdéw Jozja-
sza oraz jego kontrowersyjnych nastepcow: Joachaza, Jojakima, Jojakina oraz
Sedecjasza'®. Sytuacja Jerozolimy pogarszala sie z powodu aktywnej polityki
Babilonii, zmierzajacej do przejecia calego dziedzictwa upadajacej Asyrii oraz
do opanowania kolejnych terenéw, ktére pozwolityby nowemu mocarstwu
kontrolowac¢ caly rejon Zyznego Pétksiezyca. W orbicie zainteresowania Na-
bopolassara, a nastepnie Nabuchodonozara znalazla sie Jerozolima oraz po-
zostatoéci po krolestwie Izraela'. Z perspektywy prorockiej procesy, ktore
mialy sie dokona¢, nie otrzymaly oceny politycznej, lecz religijng. To Jahwe
wystapil przeciwko Jerozolimie i jej mieszkanicom. Uczynit to ze wzgledu na
popelnione w miescie wystepki. Los Jerozolimy zalezal juz tylko od decyzji
Izraela. W przypadku nawrdcenia i porzucania balwochwalstwa miasto mo-
glo by¢ uratowane, w przeciwnym wypadku nic juz nie mogto go uratowac.

Pomimo tak dramatycznej sytuacji w Jerozolimie zaistnialo niezwykle
wazne wydarzenie, jakim bylo powolanie Jeremiasza na proroka'®. Miato
ono charakter zwrotny w dziejach miasta. Kazdy prorok jest znakiem Jah-
we, a wiec Boga, ktdry jest Panem dziejow. Jedynie stowa proroka pozwalaly
na zrozumienie procesow, jakie si¢ wowczas dokonywaly. Trzeba zaznaczy¢,
ze w decydujacym okresie postugi Jeremiasza (rzady Sedecjasza) Bég powo-
tal innego proroka, juz w Babilonii. Byt nim Ezechiel (por. Ez 1-3), ktéry na
te same wydarzenia jerozolimskie patrzyl juz z perspektywy zestancéw. Ten
dwuglos prorocki ma charakter komplementarny i pozwala na poznanie (hi-
storiozbawcze) dokonujacych sie procesdw wewnatrz i na zewnatrz Jerozo-
limy. Obaj prorocy koncentruja swoja uwage na tym miescie oraz na relacji
Jahwe i mieszkancow (zestancow).

Powolanie Jeremiasza dokonato sie podczas audycji stowa Bozego (Jr 1, 4)"".
Mozna przypuszczad, ze byt to kontekst jerozolimski'®. Mtodzieniec z Anatot
uslyszal trzy frazy wyrazajace zamyst Boga wzgledem jego osoby (w. 5): 1. Bég
11 Sedecjasz nie odznaczat si¢ talentami przywddczymi, co byto na reke Nabuchodonozorowi, por.

A.S. Jasinski, Jerozolima. Plomier milosci Jahwe, s. 66.

12 Los Sedecjasza w ujeciu proroka Jeremiasza analizuje J. Applegate, The Fate of Zedekiah: Redactional

Debate in the Book of Jeremiah, ,Vetus Testamentum” 48 (1998), s. 301-308.

13 W historii Izraela najazd Nabuchodonozora oznaczal kres panowania dynastii Dawida, por.

K. Schmid, Nebuchadnezzar and the End of the Davidic Dynasty. History and Historical Construction

in the Book of Jeremiah, ,,Proceedings of the Irish Biblical Assotiation” 36-37 (2013-2016), s. 1-16.

14 Jeremiasz otrzymat legitymacje od Jahwe do pelnienia swojej postugi, por. J.L. Berquist, Prophetic

Legittimation In Jeremias, ,,Vetus Testamentum” 39 (1989), s. 129-139.

15 Czas powolania Jeremiasza przypada na okres niepokojow politycznych na Bliskim Wschodzie. Wow-
czas to Asyrie wspieral Egipt w walce z Babiloniczykami, por. L. Stachowiak, Prorocy. Studzy stowa,

Katowice 1980, s. 87.

16 Izajasz i Jeremiasz opisuja swoje powotanie w kontekécie otrzymanej wizji, por. E. Haag, Das Buch
Jeremia, Leipzig 1972, s. 23 (Geistliche Schriftlesung AT, 13/1).
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»poznal go” (powzial zamiar), zanim zostal stworzony. 2. Zostal uswigcony
(przeznaczony do misji Bozej), zanim si¢ narodzil. 3. Zostal prorokiem dla
narodéw (dla Izraela uwiklanego w zle relacje z narodami). Odpowiedz Je-
remiasza (w. 6) jest wymijajaca i wyraza watpliwosci co do jego kompetencji.
Jeremiasz uwazal si¢ bowiem za niedoswiadczonego mlodzienca (mégt mie¢
ok. 20 lat)"”. Bég nie uznaje jego usprawiedliwienia i formutuje dla niego zada-
nia. Nadana misja bedzie realizowana na miejscach wskazanych przez Pana,
a tres¢ gloszonego przestania bedzie dana prorokowi w odpowiednim czasie.
Sukces misji zapewni obecno$¢ Pana w zyciu Jeremiasza i Jerozolimy. Prorok
bedzie postepowal w autorytecie Jahwe, ktéry usuwa wszelki lek (w. 7-8). Zna-
kiem ustanowienia Jeremiasza na proroka stala sie ,,reka Pana”, ktora dotkneta
jego ust i wlozyta stowa Boze'®. W tych stowach zawarta byta moc i wladza nad
»harodami i krélestwami”.

Nadchodzacg dzialalno$¢ Jeremiasza okreslajg z jednej strony cztery cza-
sowniki wskazujace na destrukcje: wyrywanie, obalanie, niszczenie i burze-
nie, az drugiej dwa czasowniki o tresci konstruktywnej: budowanie i sadzenie
(ww. 9-10)". W tej perspektywie jawi sie los Jerozolimy. Bog jest Bogiem Zycia
i stworzenia. Nie powoluje byt do istnienia, aby go nastepnie unicestwi¢, lecz
aby go zbawic¢. Taka perspektywa byta wyznaczona réwniez Jerozolimie. Przy-
szta chwata miasta miala si¢ jednak dokona¢ poprzez catkowite unicestwienie
dotychczasowych jego struktur. Tekst Jr 1-6 odnosi si¢ wlasnie do tego tragicz-
nego okresu dziejow miasta, ktére bylo w stanie agonii. To w tym czasie swoja
misje realizowal Jeremiasz.

2. Jerozolima zagrozona

Dwie wizje przygotowuja temat zagrozenia Jerozolimy (Jr 1, 11-19). Pierwsza
z nich odwoluje si¢ do obrazu migdatowca (= drzewo czuwajgce) (ww. 11-12).
To drzewo, ktére kwitnie juz w styczniu i zwiastuje nadchodzacg zmiane
(tu wiosne)*°. Ta zmiana miata nadej$¢ w Jerozolimie, a sprawcg jej bedzie
Pan (Czuwajacy). Moc Pana bedzie w Jego stowach (= mowa + czyn), ktdre

17 Nie da si¢ ustali¢ faktycznego wieku Jeremiasza, por. L. Stachowiak, Ksigga Jeremiasza. Wstep — Prze-
ktad z oryginatu. Komentarz, Poznan 1967, s. 87 (Pismo Swiete Starego Testamentu, 10/1).

18 Jeremias stal si¢ stuga stowa Bozego, por. H. Mosis, Ich lege mein Wort In deinen Mund. Geistliche
Impulse aus Jeremia, Freiburg 1979.

19 Znaczenie tej formuty analizuje: G. Fischer, Auszureissen Und einzureissen ... zu bauen Und zu pflan-
zen. Jeremias Berufung, ,Erbe und Auftrag” 93 (2017), s. 315-318.

20 Bogutozsamia sie z drzewem migdatowca, por. B. Szczepanowicz, Atlas roslin biblijnych. Pochodzenie,
miejsca w Biblii i symbolika, Krakow 2003, s. 81.
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maja petng skutecznos¢. Misja w Jerozolimie bedzie zatem do konca przepro-
wadzona. O tej prawdzie mial by¢ przekonany przede wszystkim Jeremiasz
(,,Dobrze widzisz” [w. 12]).

Drugi obraz przedstawia wrzacy kociol (ww. 13-19). Byl on ukierunkowany
w strong potnocng (w. 13). To stamtad mialy przyby¢ do Jerozolimy wrogie
wojska (Asyryjczycy, wzglednie Babiloniczycy). Jeremiasz podkresla dobitnie
temat ,,pétnocy”, ktéry w ww. 13-15 pojawia si¢ az trzykrotnie. Tym samym
»poInoc” stanowi opozycje do Jerozolimy, ktéra znalazla si¢ w obliczu kata-
strofy. Wyrazem tego zagrozenia bedzie zaglada wszystkich mieszkancow
ziemi. Jahwe zwotla krélestwa pdtnocy w celu realizacji swego postanowienia.
Jerozolima bedzie obl¢zona, podobnie jak i inne miejscowosci Judy. Inwazji
dokonajg nienazwani krolowie péinocy: ,,Zwolam bowiem wszystkie rodzi-
ny z krolestw péinocy —wyrocznia Jahwe — przyjda i ustawia kazdy swdj tron
u wejscia do bram Jerozolimy przeciw wszystkim jej murom dokota i prze-
ciw wszystkim miastom judzkim” (w. 15). Bedzie to kara od Pana z powodu
praktykowanych wystepkow, a zawlaszcza balwochwalstwa, ktorego dopusci-
li si¢ mieszkancy Jerozolimy i okolic (w. 16). W chwilach zametu Jeremiasz
ma skutecznie realizowa¢ swojg misje¢, odrzuci¢ lek, okaza¢ pelng gotowos¢
wykonania polecen Pana (w. 17). W ten sposob Bog ksztaltowal osobowos¢
Jeremiasza — proroka jerozolimskiej agonii. Bedzie jak ,twierdza warowna”,
»kolumna z zelaza” i ,mur ze spizu”*'. Nikt z krolow, przywodcow, kaptanow
i prostych ludzi nie zdota go przemoéc. Beda podjete jednak takie proby, kto-
re okazg si¢ czyms daremnym. Po stronie Jeremiasza zawsze bedzie stat Pan
(Ww. 18-19). Jeremiasz znalazl si¢ pomigdzy Jerozolima a ,,p6Inocy”. Osobiscie
nie staje po zadnej ze stron konfliktu. Jest postannikiem Jahwe, dlatego nie
czyni niczego, by ratowa¢ zdegenerowane struktury miasta, z jego skostnia-
tymi formami rzadzenia, a zwlaszcza z faktyczng apostazja wzgledem Jahwe.

3. Jerozolima obnazona

Jerozolima stala sie z woli Jahwe areng przepowiadania Jeremiasza: ,,1dz i gto$
w uszach Jerozolimy” (Jr 2, 2a). Ta informacja odnosi si¢ do tekstu Jr 2-6.
W tym czasie miasto reprezentowato caty naréd*? Pan przypomnial poczatki
Izraela, czyli okres pustyni (po wyjsciu z Egiptu, a przed zawarciem Przy-

21 Glos Jeremiasza byl ostatnim ostrzezeniem dla Jerozolimy przed wymierzeniem kary przez Boga, por.
L. Stachowiak, Prorocy. Studzy stowa, dz. cyt., s. 89.

22 W Biblii byt on réznorodnie okreslany: Hebrajczycy, Izrael, Jakub, Judejczycy, Juda, por. S. Jankowski,
Geografia biblijna, s. 141.
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mierza na Synaju). Byl to czas mlodosci ludu, jego wiernosci i mifosci narze-
czenskiej®’. W ten sposdb tworzyty sie wiezy oblubienicze z Panem (Jr 2, 1-2;
por. Oz 2, 17-24). Izrael byl wybrany przez Jahwe i wylaczony sposréd innych
narodow, dlatego stal si¢ Jego $wietoscig i pierwocinami, zatem lud catkowi-
cie do Niego nalezal. Kto siegnie po wlasnos¢ Boga, ten bedzie za to surowo
ukarany (w. 3).

Izrael na ten niezastuzony wybdr opowiedzial jednakze niewdziecznoscia
i narazit si¢ na sagd Pana®*. Pokolenia Jakuba odeszty od Boga i podazyly za
nicoscig, zyly wyobrazeniami obcych bostw (ww. 4-5). Grzechem narodu bylo
wyparcie z pamieci wielkich dziet Pana: wyprowadzenie z Egiptu®®, ochrona
okazana podczas wedréwki przez wroga pustynie oraz wprowadzenie do ziemi
urodzajnej (ww. 6-7a). Izrael nie okazal si¢ godny tej troski. Wspanialg ziemie
sprofanowano, uczyniono w niej miejsca kultéw batwochwalczych. Duchowi
przywodcy ludu catkowicie zawiedli: kaptani nie szukali Pana, znawcy Pisma
nie troszczyli si¢ o prawo Boze, pasterze stali si¢ buntownikami, a prorocy
byli zwodzicielami i stuzyli Baalowi, pozbawiajac lud mocy Pana (ww. 7a-8)*.
Caly tekst Jr 2, 3-8 opisuje przede wszystkim stan §wiadomo$ci mieszkancow
Jerozolimy, czyli 6wczesnego Izraela. Niemal juz nic nie zostalo z dziedzictwa
przodkéw, a zwlaszcza z wkladu, jaki wniesli w budowanie narodu Mojzesz
czy Dawid. Nade wszystko do przesztosci nalezaly wigzy przymierza Jerozo-
limy z Jahwe.

4. Jerozolima wezwana do powrotu

Pan nie postepuje jak cztowiek, dlatego jest wierny swoim obietnicom. Wy-
razem tego byto wezwanie do nawrdcenia skierowane do ,Izraela-Odstep-
cy’, czyli do mieszkancow Jerozolimy (Jr 3, 12-18). Bog zapewnienia o swojej
przyjazni oraz o milosierdziu — przy réwnoczesnym odrzuceniu gniewu. Ta-
kiego Boga Jerozolima moze na nowo pozna¢ jedynie wowczas, gdy sie na-
wrdci. Wszystkie nieprawosci musza by¢ wyznane i uznane za przejaw buntu

23 Dla Izraela Jerozolima ze swojg $wiatynig stala sie ,,miastem Bozym”, ,,domem Bozym”, a jej miesz-
kancy byli ,,Bozg spolecznos$cia” (por. Lb 12, 7; Am 9, 11), por. H. Langkammer, Wyznanie wiary jako
program mojego zycia chrzescijatiskiego, Opole 2020, s. 135.

24 W Biblii, w przeciwienstwie do tekstow prawnych éwczesnego $wiata, tym, ktéry oskarzat, byl Bog,
S. Jankowski, Zycie codzienne w Pismie Swi(;tym, dz. cyt., s. 279.

25 Egipt nigdy nie byl wiarygodnym sojusznikiem Izraela, por. S. Jankowski, Geografia biblijna, dz. cyt.,
s. 240.

26 Relacje miedzy Jeremiaszem a réznymi grupami spotecznymi Izraela prezentuje B. Seidel, Freude Und
Feinde Jeremias unter den Beanten Judas der spitvorexelischen Zeit, ,Biblische Zeitschrift” 41 (1997),
s.28-53.
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wzgledem Boga (ww. 12-13). Pan uniza si¢ w swym majestacie i jakby btaga
mieszkancéw Jerozolimy o nawrdcenie. Kazdy nawrécony zostanie przyje-
ty i przyprowadzony na Syjon: ,Wrdccie, synowie wiarotomni—wyrocznia
Jahwe — gdyz Ja rzadz¢ wami i przyjme was, po jednym z kazdego miasta, po
dwdch z kazdego rodu, by zaprowadzi¢ na Syjon”. Syjon to najwspanialsza
czastka Jerozolimy. Na tej gorze powstala $wigtynia w czasach Salomona.

W odnowionej Jerozolimie nie powtérzy si¢ juz historia z przywédcami
zwodniczymi. Bég da mieszkancom miasta pasterzy wedlug swego zamy-
stu (serca), ktorzy nie beda pasli samych siebie, lecz lud Bozy (ww. 14-15; por.
Ez 34, 1-31). Prorok wybiega nastepnie mysla ku przysztosci: ,W tym czasie
Jerozolima bedzie si¢ nazywata Tronem Jahwe. Zgromadzg si¢ w niej wszyst-
kie narody w imie¢ Jahwe i nie bedg juz postepowaly wedtug zatwardzialosci
swych przewrotnych serc” (w. 17). Pan zapowiada pomnozenie narodu. Byt
to znak wypelnienia Bozej obietnicy i nastania epoki zbawczej (mesjanskiej).
Nastapi bezposredni kontakt Boga z mieszkancami Jerozolimy, nie bedzie juz
potrzebnej mediacji Arki Przymierza. Jerozolima stanie sie ,Ironem Jahwe”,
bedzie to jej nowa nazwa, ktéra wskazuje na nowg jakos$¢ obecnosci Boga po-
$réd narodu (w. 17a; por. Ez 48, 35). Izrael bedzie wzbogacony przybyciem na
Syjon wszystkich narodéw (uniwersalizm zbawczy), ktérych serca beda prze-
mienione. Nie bedg to serca z kamienia, lecz nowe, uczynione wedtug Ducha
Bozego (w. 17b; por. Ez 36, 26)*”. Jerozolima stanie si¢c miastem pojednania
Judy z Izraelem. Zestancy powroca z pdtnocy (Asyrii i Babilonii) i zamieszkaja
w ziemi przodkéw. Bedzie to tez znak dla obcych narodow (w. 18)*%.

Los Jerozolimy pozostaje w centrum uwagi proroka w teksécie Jr 4, 1-4>°.
Mieszkancy mieli otwartg droge powrotu do Pana, zatem wszystko zalezalo
od ich woli. Ten proces mogt sie dokona¢ jedynie przy réwnoczesnym odda-
leniu obcych bostw (w. 1). Od strony pozytywnej nawrdcenie bedzie si¢ ma-
nifestowalo przysiega ,Na zycie Pana” (w. 2b), w ktorej bedzie zawarta szcze-
ra intencja oraz wyznanie, ze tylko Pan jest Bogiem. Dodatkowym dobrem
tego procesu stanie si¢ blogostawienstwo, jakie sptynie na obce narody (w. 2c).
Mieszkancy Jerozolimy muszg przygotowac swe serca do zasiewu stowa Boze-
go, stad prorok odwoluje sie do obrazu prac polowych: ,,Bo tak méwi Jahwe do
ludzi z Judy i mieszkaticow Jerozolimy: Wykarczujcie swoje karczowiska i nie

27 Dzialanie Ducha Jahwe na Izraelitow dokonywato w nich radykalnej zmiany, skutkujacej postuszen-
stwem wzgledem stowa Bozego (por. Ez 39, 29), por. H. Langkammer, Wyznanie wiary jako program
mojego zycia chrzescijatiskiego, dz. cyt., s. 129.

28 W Jr 3, 19—20 podkreslona jest ojcowska troska Boga w Izraelu, por. E. Haag, Das Buch Jeremia,
dz. cyt., s. 65.

29 Odbiorcami orgdzia Ksiegi Ezechiela byly rézne grupy spoteczne Izraela, a zwlaszcza ci, ktérzy zazna-
wali szczegolnych uciskow, por. G. Fischer, Jeremia 1-25, dz. cyt., s. 63.
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rzucajcie nasienia w ciernie” (w. 3). Konieczne jest rdwniez obrzezanie serca.
Obrzezanie cielesne nie wystarczalo juz, w przesztoéci bylo tylko formalnoscia
i nie przyblizalo mieszkancéw Jerozolimy do Jahwe: ,,Obrzezcie sie ze wzgledu
na Jahwe i odrzuccie napletki serc waszych, me¢zowie Judy i mieszkancy Jero-
zolimy, bo inaczej gniew moj wybuchnie jak plomien i bedzie plonal, a nikt
nie bedzie go mdgl ugasi¢ z powodu waszych przewrotnych uczynkéow” (w. 4;
por. Ez 44, 9)*°. Powyzsze warunki musialy by¢ spetnione, by nastgpita odno-
wa ludu. W przeciwnym razie Jerozolime dotknie kara Boza jako wyraz Jego
sprawiedliwo$ci z powodu popelnionych przez mieszkancéw wystepkow™.

5. Jerozolima atakowana od ,potnocy”

Szczeg6lng odpowiedzialno$¢ za nardd miat Juda wraz z Jerozolimg®* Do niej
kieruje stowa prorok: ,,Opowiadajcie w Judzie, ogloscie w Jerozolimie! Dmijcie
w traby w kraju, wolajcie glosno i moéwcie: Zbierajmy si¢ i udajmy do miast
warownych!” (Jr 4, 5; por Jr 4, 3-4). Jeremiasz apeluje o zachowanie czujnosci
i ogloszenie bojowego alertu. Mieszkancy majg si¢ zgromadzi¢ w miejscach
warownych. Szczegélnym ich znakiem stal si¢ Syjon w Jerozolimie. Prorok
nie nazywa po imieniu najezdzcy, a jedynie informuje o pétnocnym kierunku,
z ktorego nadejdzie (w. 6). Dopelnieniem zlej wiesci jest mowa o ,,lwie”, ktéry
byl symbolem wrogiej potegi. Jego aktywnos¢ doprowadzi do powszechnego
spustoszenia siedzib Izraela. Bedzie on jednak narz¢dziem karania Pana (w. 7).
Przedstawiony wyzej obraz stuzyt jako przestroga dla mieszkancow Jerozo-
limy. Byli oni przynagleni do czynienia pokuty i wzniesienia lamentu w celu
oddalenia gniewu Bozego. Nadejdzie bowiem ,,dzien”, w ktérym bedzie odsto-
nieta tragiczna prawda o przywodcach ludu Jerozolimy. Wszyscy oddalili sie
od Pana, dlatego wszystkich ogarnie przerazenie (ww. 8-9). Do tego ,wmiesza
si¢” glos falszywych prorokéw™ krazacych po mieécie: ,,Ach, Panie Jahwe,
rzeczywiscie zwiodles zupelnie ten lud i Jerozolime, gdy mowites: Bedziecie
mieli pokdj. Tymczasem mamy miecz na gardle” (w. 10)**.
30 Jeremiasz jako pierwszy prorok wzywa do nawrécenia w oparciu o przemiane serca, por. E. Haag, Das
Buch Jeremia, dz. cyt., s. 71-72.
31 Ignorowanie prawa Bozego bylo gwarancja utraty bezpieczenistwa Izraela oraz jego pomyslnej przy-
szlosci, por. R. Davidson, Jeremiah, vol. 1, Philadelphia 1983, s. 21.
32 Sytuacje ludu i Judei tego okresu analizuja: O. Lipschitz, J. Blenkinsopp, Judah and the Judeans in the
Neo-Babylonian Period, Winona Lake 2003.
33 Ich destrukcyjng aktywno$¢ analizuje: I. M. Keyer, Jeremia und die falschen Prophetem, Freiburg 1977
(Orbis Biblicos et Orientalis, 130).

34 ,Miecz” obok ,glogu i zarazy” byt synonimem zaglady narodu, por. M. Miinnich, Obraz Jahwe jako
wladcy choroby w Biblii hebrajskiej na tle béstw bliskowschodnich, Lublin 2004, s. 70.
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ZXkolei prorok postuguje si¢ symbolem ,,palacego wiatru” z pustyni (hamsin),
ktory powoduje ogromne straty w szacie roslinne;j. Stat si¢ on symbolem na-
jezdzcow, ktérych Jahwe zedle na nardéd (ww. 11-12). Jerozolima znajdzie si¢
w sytuacji krytycznej. Zblizajacy si¢ najazd wrogich sit bedzie gwattowniejszy
od zjawisk przygody (huraganu i lotu orta). Naréd nie bedzie juz mial zadnej
nadziei, jedynie pozostanie mu okrzyk ,biada” i ,zniszczenie” (w. 13).

6. Jerozolima wezwana do pokuty

Jerozolima (mieszkancy) musi oczysci¢ swoje serce, jezeli chce uratowaé swe
istnienie. Jest to warunek zbawienia (ocalenia). Przede wszystkim mieszkancy
muszg zmieni¢ swoja mentalnos¢: ,,0czys$¢ swe serce z nieprawosci, Jerozolimo,
abys zostala ocalona! Dokadze bedziesz podtrzymywac w sobie swoje niegodzi-
we mysli?” (Jr 4, 14). Znakiem zaglady dla upartych mieszkancéw Jerozolimy
bedzie miejscowos¢ Dan (poinocna granica oraz centrum kultu balwochwal-
czego) oraz gory Efraima (centrum upadlej Samarii) (w. 15). Bog bedzie dzialal
w wymiarach uniwersalnych, stad obce ludy stang sie zwiastunami nadcho-
dzacej nawaltnicy wojennej. Wrog rozleje si¢ po calej ziemi Judy, otaczajac ze-
wszad Jerozolime; ,,Ogloscie narodom: «Oto sa!» Dajcie zna¢ do Jerozolimy!
Nieprzyjaciele przybywaja z odleglego kraju i podnoszg wrzawe przeciw mia-
stom Judy!” (w. 16)**. Miasto bylo osamotnione i pozbawionej obrony ze strony
Jahwe. Zewnetrzne wydarzenia wojenne beda jedynie obrazem tego, co dzialo
sie w sercu mieszkancow Jerozolimy, ktorzy dopuscili sie nieprawosci, a w ob-
liczu katastrofy odczuwali jedynie gorycz, a nie skruche (w. 18).

Jeremiasz bardzo osobiscie przezywat agonie Jerozolimy. Swiadomo$¢ jej
zaglady poruszyla jego ,,lono” (= siedziba uczuc), czut bolesci jak kobieta ro-
dzgca’®. Jego obolale serce nie pozwalalo mu spoczgé na moment. Zblizaty
sie zastepy nieprzyjacielskie, cala wrzawa wojenna, ktéra zwiastowala osta-
teczng katastrofe miasta. W miejscu Jerozolimy — dumy Izraela— ,wyrosng”
zgliszcza®. Przepadnie caly wysitek poprzednich pokolen (namioty, szatasy).
Czas karania (wojny) stat si¢ niezno$ny dla Jeremiasza, cho¢ byl zgodny z jego
przepowiadaniem (Jr 4, 19—21). W obliczu osobistego dramatu proroka jeszcze

35 Motyw zwarty w Jr 4, 16-21 jest kontynuowany w Jr 7, 16—20, por. K. Finsterbusch, Unterbrochene
JHWE-Rede. Anmerkungen zu einem rhetorischen Phinomen im Buch Jeremia, ,,Biblische Zeitschrift”
60 (2016), s. 1-13.

36 W stosunku po poprzedzajacego kontekstu jest to nowe spojrzenie na upadle miasto, por. G. Fischer,
Jeremia 1-25, dz. cyt., s. 221.

37 Najezdzcy nie zajmowali faktycznie calego kraju, zadowalali sie zdobyciem najwazniejszych miejsc
strategicznych (twierdz), por. L. Stachowiak, Ksiega Jeremiasza..., dz. cyt., s. 32.
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bardziej dosadnie brzmia stowa Jahwe, ktore ujawniaja glupote narodu. Od-
rzucil on swego Boga i pograzyl si¢ w chaosie. Niestety mieszkancy Jerozolimy
nabrali jedynie sprawnosci w czynieniu nieprawosci (balwochwalstwa). Nie
byli zdolni do czynienia Zadnego dobra (w. 22).

Bozy porzadek stworzenia zostal catkowicie unicestwiony w Jerozolimie.
Potwierdza to spojrzenie proroka na ziemie (bezwlad) i niebo (pozbawione
swiatta) (w. 23). Miasto postrzegane jest w kontekscie calego stworzenia. Mo-
tyw ziemi stanowi inkluzje ww. 23-26, w ktérych opisana jest wizualna in-
spekcja Jeremiasza. Zlustrowal on gory (drzenie), zauwazyt brak ludzi oraz
ptakow, ziemia stala si¢ natomiast pustynia. Taka faktycznie stala si¢ Jerozo-
lima. Smutny widok odstaniat skutki Bozego karania.

Zrozumienie tego wszystkiego, co mialo si¢ sta¢, mogl da¢ jedynie Jahwe
(ww. 27-28). On zadekretowal spustoszenie ziemi (Jerozolimy), lecz nie jej uni-
cestwienie. Ziemia i niebo przestang odgrywac swoja role (nastanie smutek
i ciemnos¢). Stan taki nie ominie Jerozolimy, poniewaz jej los zostal juz zade-
kretowany. Zmieni si¢ catkowicie nastawienie mieszkancéw miasta. Wedlug
Jr 4, 5-6 lud uciekal do miast warownych, natomiast w 29 wersie jest mowa
0 panicznej ucieczce mieszkancéw z miast (z Jerozolimy), ktérzy szukali
schronienia w lasach oraz na skalnej pustyni.

7. Jerozolima miastem bez wartosci

Agonia Jerozolimy czyni ja zupelnie bezwartosciowa. Na nic zdadzg si¢ jej
paniczne proby przyodziania si¢ w purpure, ztote klejnoty i we wszelkie upigk-
szenia (Jr 4, 30). Jej kochankowie (obce ludy, zwlaszcza Babilonczycy) stali
si¢ $miertelnymi wrogami. Prorok ponownie przywotluje obraz rodzacej nie-
wiasty. Nie chodzi jednak o pomnozenie zycia, lecz o krzyk rodzacej po raz
pierwszy niewiasty, ktdra jednak nie miala si¢ cieszy¢ z nowego potomka. Jej
krzyk byt zwiastunem $mierci, ktérg mieli jej zada¢ mordercy. Taki byt los Je-
rozolimy — Cdry Syjonu: ,, Tak, stysze glos niby rodzacej w bélach, trwozny jek
niby niewiasty rodzacej po raz pierwszy. To glos Cory Syjonu, ktéra wzdycha
i wyciaga dlonie: «Ach, biada mi, bo wycieniczona popadam w moc morder-
cow»” (Jr 4, 31). Jerozolima stala si¢ znakiem zaglady. Utracita zrédlo zycia,
jakim byl jedynie Pan.

Miasto byto réwniez ikong nieprawosci. Zycie jego mieszkanicow byto za-
przeczeniem prawa Bozego®®. Przypominato Sodome i Gomore: ,,Przebiegnij-

38 Prorocy pomagali Izraelowi w zrozumieniu Prawa, por. Dokument Papieskiej Komisji Biblijnej, Czym
jest Cztowiek? (Ps 8, 5). Zarys antropologii biblijne, Kielce 2020, s. 238.
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cie ulice Jerozolimy, zobaczcie, zbadajcie i przeszukajcie jej place, czy znaj-
dziecie kogo$, czy bedzie tam ktokolwiek, kto by postepowal sprawiedliwie,
szukal prawdy, a przebacze jej” (Jr 5, 1). Na ulicach Jerozolimy nie znaleziono
nikogo sprawiedliwego. Gdyby taki si¢ znalazt, miasto (naréd) otrzymatoby
przebaczenie (por. Rdz 18, 25; Pwt 10, 18; 1 K1l 8, 45. 49). Mieszkancy miasta
nawykli do ktamstwa i zycia w pozorach. Nieszczere byly ich odwolania do
Boga zyjacego (w. 2; por. Jr 4, 2). Jeremiasz, podobnie jak niegdy$ Abraham,
interweniuje u Pana. Na poczatku prorok oddaje sprawiedliwos¢ karaniu Boga
(postepowanie w prawdzie) oraz surowo ocenia Jerozolime (lekcewazenie pra-
wa Bozego oraz Jego pouczen). Miasto mialo serce z kamienia, niezdolne do
nawrocenia (w. 3). W drugiej czesci interwencji prorok, nie negujac powszech-
nego zfa (w. 4), wskazuje na ludzi ,,wielkich”. To ci, ktérzy znaja prawo i drogi
Boze. Glebsza refleksja kazata mu jednak przyzna¢, ze nawet przywodcy po-
gwalcili przepisy Pana (w. 5).

Wskutek przewrotnego postepowania i falszywych nadziei lud nie unik-
nie kary (Jr 5, 6-9). Prorok postuguje si¢ obrazem ataku trzech agresywnych
i dzikich zwierzat (lew?®, wilk, pantera). Nigdzie nie bedzie bezpiecznego
miejsca—zaréwno w miastach (w Jerozolimie), jak i poza ich granicami*.
Smiertelnym przeciwnikiem mieli sta¢ si¢ Babilonczycy. W obliczu nadcho-
dzacej katastrofy Bog zdaje pytania (ww. 7-9), ktore sa nosnikami waznego
przeslania. Po pierwsze, Jerozolima utracita sposobno$¢ otrzymania przeba-
czenia, skoro mieszkancy porzucili Boga i popadli w balwochwalstwo (nierzad
sakralny). Po drugie, Jerozolima stata si¢ wyrafinowanym cudzoloznikiem
o niepohamowanej zadzy (ogier). Po trzecie, skoro wystepki dotyczyly kwestii
religijnych i moralnych, miasto nie moze liczy¢ na uniknigcie kary. Narod na-
zwany zostal ,gojem” (w. 9), a jak wiadomo, termin ten stosuja prorocy przede
wszystkim na okre$lenie ludéw obcych*.

8. Jerozolima ukarana

Izrael (Jerozolima) symbolizowany byt przez winnice (Jr 5, 10-11; por. Iz 5, 1-7;
Ez 15, 1-8). Okazala si¢ ona jednak bezwartos$ciowa, dlatego Bog wzywa obce
wojska, aby ja zaatakowaly. Ich zadaniem bedzie usunigcie tych wszystkich

39 Lew jest symbolem wrogich i niszczycielskich sil, por. G. Fischer, Jeremia 1-25, dz. cyt., s. 241.

40 Symbolike wszystkich zwierzg analizuje: J. H. A. Mayoral, El uso simbdlico-teolégico de los Animals an
los profeta del Emilio, ,Estudios Biblicos” 53 (1995), s. 317-363.

41 W Biblii protagonistami byty dwie oddzielne spotecznosci: Izrael oraz pogan (,goim”), por. S. Jan-
kowski, Zycie codzienne w Pismie Swigtym, dz. cyt., s. 23.
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»0droéli”, ktore byly obce Panu*?. Chodzi o rozprawe z calym narodem — za-
réwno z Izraelem, jak i z Juda (przede wszystkim z mieszkancami Jerozolimy)
(w. 11)**. Do glosu doszli falszywi prorocy, ktorzy zapowiadali pomyslnosé¢
oraz unikniecie jakiejkolwiek kary. Ignorowali prawdziwych prorokéw Jahwe,
zarzucajac im, ze s3 jedynie wiatrem (,,ruach”)**, pozbawionym stowa Bozego
(ww. 12-13). W odpowiedzi Jahwe ponownie przedktada swodj autorytet po-
przez usta proroka. Jego stowa beda jak ogien, ktéry pochtania drewno (lud)
(w. 14).

Z Izraelem (Jerozolimg) rozprawi si¢ Nabuchodonozor, ktéry (w perspek-
tywie teologicznej) bedzie sprowadzony przez Jahwe z péinocy. Bedzie to woj-
sko niepokonane, obce i doskonale uzbrojone (ww. 15-16). Jego niszczycielskie
dziatanie prorok prezentuje w pieciu punktach. Unicestwieni beda: ludzie,
zwierzeta, roéliny, wszelki pokarm oraz miasta. Chodzi wigc o catkowitg za-
glade, a nie powierzchowna dewastacje (w. 17).

To, co w oczach ludzkich mogto si¢ wydawa¢ unicestwione, inaczej jest wi-
dziane w oczach Boga. Jahwe zapewnia, ze catkowita zaglada si¢ nie dokona
(w. 18). Calos¢ wypowiedzi konczy dialog (w. 19). Ukarany lud (mieszkancy Je-
rozolimy) bedzie pytal o powody tak surowego karania. Odpowiedz da stowo
prorockie. Lud opuscit swego Pana, stuzac obcym béstwom. Zatem wskutek
karania Bozego mieszkancy Jerozolimy bedg odtad stugami obcych ludéw, na
obcej ziemi (= wygnanie).

Obie czesci ludu —aktualnych mieszkancédw Jerozolimy (dom Jakuba, Ju-
dea) —maja ponownie uslyszec¢ glos prorocki. Jerozolima zostata surowo oce-
niona. Nie potrafita skorzysta¢ z uzdolnien, jakie otrzymata (umyst, wzrok,
uczy), a ktore powinny ja od dawna pouczy¢ o Bogu, o tym, jak wielki jest
Jahwe i jak wiele dla niej uczynit. Tymczasem Jerozolima nie okazata bojazni
Bozej, nie podziwiata wielkich dziet stwérczych Pana, nad ktérymi jedynie
On mogt zbawczo zapanowaé (ww. 20-22). Tajemnica zaparcia si¢ mieszkan-
cow Jerozolimy tkwi w ich opornym i buntowniczym sercu. To ono sprawilo,
ze stali si¢ apostatami. Zabraklo serca z ciala (nie przemienilo si¢ ono; por.
Ez 36, 26), w ktérym zapanowalaby bojazn Boza, a z nig pewno$¢ bezpiecznego
zycia—dzieki Jego opatrznosci (obfitos¢ wszelkich dobr). Grzeszne serce ludu
zniweczylo ofiarowang pomyslnos¢ (ww. 24-25).

42 Nie bedzie jednak ta roélina wykorzeniona, w przyszloéci pozostanie mozliwo$¢ wypuszczenia z niej
nowych odrosli, ktore beda zapowiedzig odrodzenia narodu, por. L. Stachowiak, Ksigga Jeremiasza...,
dz. cyt., s. 142.

43 Zwigzek Izraela z Judg prezentuje juz tekst Jr 3, 6-10, jego znaczenie analizuje: G. Fischer, Jeremia 1-25,
dz. cyt., s. 244.

44 Termin ,ruach” oznacza zaréwno ,wiatr”, jak i ,duch”, por. L. Stachowiak, Ksiega Jeremiasza..., dz.
cyt., s. 37.
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Z kolei prorok wskazuje na grupe zwodzicieli posrod mieszkancéw, ktorzy
zastawiaja pulapki (poréwnane do klatki na ptaki) na swoich rodakéow (ww.
26-29). Dokonuja grabiezy, bogacac si¢ ich kosztem. Nieuczciwie zdobyte bo-
gactwa prowadza do jeszcze wigkszych nieprawosci i zuchwalosci. Sprawie-
dliwo$¢, jakiej doznali od Boga, zostata przez nich catkowicie pogwalcona.
Cierpia z tego powodu sieroty i ubodzy. Ich wystepki staly si¢ szczegdlna ce-
cha narodu, dlatego nie moze on oczekiwac na poblazanie i unikniecie kary.
Jerozolima pozna pomste Boza. W ostatnich frazach perykopy (ww. 30-31)
pojawia sie ogolna ocena mieszkancow. Stali si¢ oni siedliskiem obrzydliwo-
$ci i grozy. Zawiedli prorocy (nie przemawiali z ducha Jahwe) oraz kaptani
zwodniczo nauczajacy. Obie grupy stuzyly oszustwu, ktérym tudzit sie lud.
Catla prawda o ich zaklamaniu wyjdzie na jaw, wowczas nastgpi ,kres”. Wtedy
okazg si¢ calkowicie bezradni wszyscy ci, ktory oddawali si¢ nieprawosci.

9. Jerozolima oblezona i opuszczona

Jeremiasz w pierwszym rzedzie skierowat apel do synéw Beniamina (bolesnie
niegdys$ doswiadczonego; por. Sdz 19-20). Na terenie tego pokolenia znajdo-
walo si¢ jego rodzinne Anatot. Wszyscy byli wezwani do ewakuacji: ,,Uciekaj-
cie z Jerozolimy, synowie Beniamina!” (Jr 6, 1a). Réwniez otoczenie Jerozolimy
zostalo postawione w stan gotowosci. W Tekoa (miasto pochodzenia proro-
ka Amosa, ktore lezalo na granicy pustyni i terenéw zamieszkatych) miano
zabrzmie¢ traba i mobilizowa¢ mieszkancéow do ucieczki. Tymczasem znaki
z Bet-ha Kerem (by¢ moze polozone byto w poblizu Tekoa) mialy wyznacza¢
drogi ucieczki (w. 1ab)**. Najezdzca z pétnocy (Babilonczycy?!) sprowadzi nie-
szczescie i katastrofe. Dokona si¢ catkowite przeobrazenie Syjonu: ,, Do wy-
bornego pastwiska podobna jestes, Céro Syjonu!” (w. 2). Dotychczas byla ona
siedliskiem dobrobytu (wyborne pastwisko), jednak wkrétce przybeda do niej
obce wojska (pasterze z trzodami). Bedg oblegac Jerozolime i wprowadza swo-
je porzadki. (ww. 1c-3).

Prorok osobiscie angazuje si¢ w wydarzenia. Wydaje rozkazy. Wojsko
musi by¢ gotowe do walki (§wietej) z Jerozolima, stad jego marsz na potu-
dnie (Jr 6, 4a). Najezdzcy znalezli si¢ w krytycznym polozeniu, lecz— pomimo
zapadajacych mrokéw — mobilizujg sie do ataku na miasto celem niszczenia
jego zabudowy (ww. 4b-5). B6g wspomaga obce wojska i doradza w technice
oblezenia miasta warownego. Stosowne waly mialy uniemozliwi¢ ucieczke,

45 Byly to znaki nastania oble¢Zenia miasta, por. R. Davidson, Jeremiah, dz. cyt., s. 62.
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awyciete drzewa pozbawi¢ ziemie jej owocow. Jerozolima stata si¢ synonimem
duchowego zepsucia: ,,Zetnijcie jej drzewa i usypcie wal dokota Jerozolimy, bo
to miasto ktamstwa, sama w nim nieprawos¢” (w. 6).

Prorok przyréwnuje nieprawos$¢ mieszkancow Jerozolimy do studni z wy-
tryskujaca woda (Jr 6, 7). Miasto stalo si¢ areng potwornych eksceséw, ktdre
jak woda rozlewaty si¢ po calym kraju. Pomimo tych straszliwych wystepkow
Pan pozostaje wierny swym obietnicom i kolejny raz kieruje ostrzezenie do
miasta, aby sie opamigtalo i nie zostalo obrécone w pustynie, a wraz z nim
caly kraj: ,,Strzez sie, Jerozolimo, bym si¢ nie odwrocit od ciebie, bym nie
obrdcil ci¢ w pustynie, w ziemi¢ niezamieszkalya” (w. 8). Nic jednak juz nie
przemawialo do mieszkancéw. Jerozolima stala sie pobojowiskiem (= obraz
winnicy po zbiorach).

Tymczasem Jeremiasz otrzymuje kolejna misje. Ma postapic¢ jak ogrodnik
zbierajacy pozostale na polu winne grona. To obraz reszty Izraela— ocala-
tych*®. Bog zna serca ludzi bardziej niz prorok, ktory nie widzial w zadnym
z mieszkancow osoby postusznej Panu, stad jego surowa ocena mieszkancow
Jerozolimy. Wzgardzili oni wezwaniem do nawrdcenia i nie mieli upodobania
w Bozym slowie (ww. 9-10). A jednak Pan zachowal sobie reszte sprawiedli-
wych.

Prorok opanowany przez Ducha Bozego, nieustannie w sobie odczuwal
gniew Jahwe. Dlatego byl przynaglony do ,wylania gniewu” na wszystkich
mieszkancow miasta (dzieci, mtodziencédw, rodzicédw i starcow)*”. W koncu na
wszystkich i na wszystkim spocznie ,,reka Pana”, czyli Jego moc (osad i kara).
Nie ostang sie zadne dziela rak ludzkich (domy) oraz instytucje (ww. 11-12).

Jerozolima znalazta si¢ w beznadziejnym stanie. Caty lud stal si¢ zachtanny
i gtupi (por. Jr 5, 4-5). Szczegdlng wine ponosili prorocy (fatszywi)*® i kaptani
(por. Jr 5, 31). Ludzono si¢ pokojem, ktorego nie bylo (por. Jr 4, 10), bliska na-
tomiast byla katastrofa (Jr 6, 14). W obliczu tej tragedii nardd i jego przywdd-
cy winni okry¢ sie wstydem (por. Jr 2, 27). Tymczasem, pomimo zhanbienia
swego powolania, niemal nikt nie odczuwat wstydu. W ten sposob Jerozolima
sama sobie zgotowala okrutny los. Mieszkancy nie ostoja si¢ w czasie inter-
wengcji Jahwe. Wowczas to faktem stanie si¢ ich ostateczny upadek (w. 15).

Prorok kieruje jeszcze do Jerozolimy dramatyczne wezwania, aby znalazla
ona ratunek w obliczu karania Bozego. Przywoluje temat drogi, ktéra sym-

46 To oni mieli w przyszlosci przyczyni¢ sie do utrwalenia tradycji mow Jeremiasza, por. L. Stachowiak,
Prorocy. Studzy stowa, dz. cyt., s. 95.

47 Por. Wj 32, 1-35; 2 Krl 22, 13; Iz 51, 20; Mi 3, 8; Jr 15, 17.

48 Ich przepowiadanie bylo sprzeczne z oredziem gloszonym przez Jeremiasza, por. R. Davidson, Jere-
miah, dz. cyt., s. 27.
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bolizuje postepowanie ludzi (w. 16; por. Jr 3, 2; 48, 19). Jest wiele drég, jednak
nieliczne prowadza do celu. Trzeba wybrac te najlepsza i znalez¢ ,wytchnie-
nie”, czyli zbawienie. Lud jednak zdecydowanie wzgardzit ostrzezeniem pro-
roka. Nie pomogla funkgcja ,,straznikdw”, ktorzy z polecenia Pana ostrzega-
li lud przed niebezpieczenstwem (ww. 16-17; por. Ez 3, 17; 33, 7). W drugiej
czesci perykopy prorok prezentuje sad Bozy (ww. 18—21). Na $wiadkow osadu
przywolane s3 narody oraz ziemia —aspekt uniwersalny. Cate stworzenie ma
skupi¢ swojg uwage na poznaniu Bozego postanowienia i Jego czyndéw. Jero-
zolima okazala niepostuszenstwo, natomiast glos Boga dotart do narodéw,
ktdre nie tylko stuchaly, lecz réwniez rozumiaty, co si¢ dzieje. Zamysty miesz-
kancéw miasta byly przeciwne zamystom Boga. Na nic si¢ zdalo to, Ze niegdy$
stuchali Jego stowa i cieszyli si¢ obecnoscig prorokéw Jahwe. Zatwardziatos¢
mieszkancow Jerozolimy sprowadzala na nich nieszczescie. Serce ludu bylo
dalekie od Pana. Zadowalano si¢ jedynie zewnetrznymi formami kultu, dba-
jac o wykwintne kadzidlo z Saby i skiadane ofiary calopalne, ktére nie byly
przez Jahwe przyjmowane. Sentencja wyroku Boga zawarta jest w 21 wersie.
Inicjuje ja uroczysta formuta, po ktorej pojawia sie zapewnienie o postawieniu
narodowi ,,przeszkody”. Chodzi o umieszczenie tamy na drodze wystepnego
postepowania ludu (ojcow, synéw, sasiadow i przyjaciol), co doprowadzi do
ich unicestwienia (w. 21).

Karanie Boze dokona si¢ wskutek najazdu obcego ludu, ktéry przybedzie
z péinocy, z kraiicdw ziemi (w. 22)*’. Jego wyposazenie i umiejetnosci bedg
przytlaczajace (tuk, miecz, konie, zdyscyplinowanie oraz dynamizm i zgietk).
Cala ta nawalnica uderzy w ,,Core Syjonu” (Jr 6, 23; por. Jr 4, 31)°°. Miesz-
kancy doskonale znali mozliwosci najezdzcéw (Babilonczykow). Ich reakeja
byta jednoznaczna. Brak bylo mobilizacji, a w jej miejscu pojawiata si¢ rozpacz
(paraliz, lek i bol). Cale otoczenie Jerozolimy zostalo opanowane przez wro-
ga, dlatego stanowilo $miertelng pulapke dla obroncéw (miecz)™. W chwili
najwigckszego zametu pojawil si¢ ostatni glos wzywajacy do opamietania sie
i przywdziania wora pokutnego (w. 26). Fragment koncza stowa Jahwe, ktére
okreslajg misje Jeremiasza w obliczu dokonujacego si¢ sadu Bozego nad Jero-
zolimg (ww. 27-30). Prorok mial by¢ warownia. Mial wystawi¢ naréd na pro-
be, a zarazem umozliwi¢ poznanie charakteru jego postepowania (w. 27; por.

49 W. 22 zawiera paralelizm synonimiczny, w ktérym nardd z péinocy jest okreslony terminem ,,’am”
oraz ,goj”, por. G. Fischer, Jeremia 1-25, dz. cyt., s. 277.

50 W planach Bozych Syjon miat si¢ odrodzi¢, jako ,,gorny Syjon”, ktory nie bedzie juz niewolnicg, lecz
matka ludzi wolnych (por. Iz 54, 1; Ga 4, 21-31), por. H. Langkammer, Wyznanie wiary jako program
mojego zycia chrzescijatiskiego, dz. cyt., s. 141.

51 Grozby Jeremiasza wypelnily sie podczas dwukrotnej inwazji babilonskiej, por. L. Stachowiak, Ksigga
Jeremiasza..., dz. cyt., s. 156.
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Jr 1, 10). Poznanie to ujawnilo beznadziejny stan Jerozolimy. Prorok postuguje
sie poréwnaniem zespolonych ze sobg metali (miedz, zelazo). Zadne zabiegi
kowali nie mogly doprowadzi¢ do oczyszczenia metalu. Tak nieodwracalnie
Jerozolima stala si¢ oszczerczynia. Wszelkie zabiegi proroka na nic si¢ nie za-
daly. Miasto stalo si¢ odrzuconym srebrem. Cho¢ jedynie w Jahwe byla jego
warto$¢, catkowicie jg jednak utracito (w. 31).

Jerozolima Jeremiasza byta miastem tragicznym. Definitywnie konczyt si¢
jej okres krolewski. Miasto wkroczyto na droge prowadzaca do catkowitej de-
strukeji swej dotychczasowej formy. Prorok w kilkunastu perykopach (Jr 1-6)
ukazal stosunek Jahwe do miasta i jego mieszkancow. Z jednej strony byta to
Jego gotowo$¢ do odnowy miasta, a z drugiej decyzja o jego ukaraniu. Wszyst-
ko zalezalo od Izraela. Jednak Jerozolima nie chciala zmieni¢ swego ,,serca”
i uparcie trwata w licznych grzechach (w tym w batwochwalstwie). Ten stan
powodowal, ze nie bylo juz dla Jerozolimy szansy na pomyslng przyszlos¢. Jej
agonia stala si¢ faktem. Najazd wroga z pdlnocy mial oznacza¢ kres miasta
(Jr 1, 13-15; 3, 12; 6, 1. 22). Ten status Jerozolimy zostal opisany przez Jeremia-
sza w Jr 1-6 i stal si¢ punktem wyjscia do oredzia zawartego w pdzniejszych
partiach pisma. Dobre przyswojenie sobie tresci pierwszych rozdzialow Ksiegi
Jeremiasza jest kluczem do zrozumienia oredzia tego stugi stowa Bozego.



ks. Tomasz Jelonek

>’

KALENDARZ ZYDOWSKI

W ramach $ledzenia osiggnie¢ judaizmu, ktére staly si¢ trwalym bogactwem
intelektualnym catej ludzko$ci, pragniemy zaja¢ si¢ kalendarzem zydowskim,
ktory jest prawdziwym fenomenem, a réwnocze$nie wskazuje na wiele aspek-
tow, jakie powinny by¢ uwzglednione w ramach teologii chrzes$cijanskiej’,
ktéra naukowo bada to wszystko, co stanowi logos, czyli stowo (nauke) o Bogu
i sprawach Bozych, w szczegdlnosci w odniesieniu do problematyki zbawienia,
to jest przygarniecia czlowieka przez Boga.

Ten czlowiek i cala widzialna rzeczywisto$¢ stworzona przez Boga zwigza-
ni sg z czasem, ktory wszystko determinuje, a sam jest czyms$ obiektywnym
i sprawia, ze wszystko, co stanowi rzeczywisto$¢ materialng, dokonuje sie
w ramach czasu, bedacego koordynatg opisu tej rzeczywistosci, koordynata,
ktéra ma tylko jeden kierunek: od przeszlosci ku przyszlosci. Dlatego wszyst-
kie zjawiska mozemy opisa¢ za pomocg czasu i kazde z nich przyporzadko-
wane jest do okreslonej wartosci czasu, a wszelka zmiana dokonuje si¢ wraz
ze zmiang czasu. Tej powszechnej wlasciwosci podlega takze czlowiek i jego
zycie—z t3 jednak roznicg, ze jedynie on moze uswiadomic sobie istnienie

1 Kongregacja Edukacji Katolickiej oficjalnie uznata studia licencjackie z zakresu judaizmu i relacji

chrzescijanisko-zydowskich na Papieskim Uniwersytecie Gregorianskim. Oznacza to—jak stwierdzil
ich koordynator, jezuita o. Etienne Veté — ,decyzje o znaczeniu historycznym, bo tym samym Stolica
Apostolska uznala, ze poznanie judaizmu stanowi integralng czes¢ chrzeécijaniskiej wiary i teologii,
a dialog z judaizmem jest jednym z aspektow zycia chrzescijaniskiego”. Co ciekawe, swa pomoc na no-
wym kierunku studiéw zaoferowali sami Zydzi, zwiazani ze wspélnota gromadzaca sie wokét synago-
gi Tempio Maggioré di Roma, a studenci jezuickiej uczelni beda mogli uczestniczy¢ w prowadzonych
w niej modlitwach.
»Judaizm to nasze korzenie, a korzenie to nie przesztos$¢. Dla drzewa korzenie to terazniejszo$¢, bo
z nich teraz czerpie zyciodajne soki” —wyjasnia o. Vetd, doktor teologii i cztonek wspolnoty Chemin
Neuf. ,Tak samo i my mamy nadal czerpa¢ z judaizmu” (M. Jakimowicz, Poznanie judaizmu czescig
teologii, ,Go$¢ Niedzielny”, nr 15, 18 kwietnia 2021).
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czasu i jego przeplyw, a uswiadamiajgc to sobie, poszukuje zrozumienia, czym
jest czas, i w ramach tego czasu ujmuje calg swojg egzystencje.

Stad dziatalno$¢ cztowieka dokonuje si¢ w ramach konkretnego czasu, kto-
ry umieszcza w odpowiednim kontekscie kazdy czyn ludzki, co czesto okre-
slamy jako historyczny charakter czynéw ludzkich, a réwniez jako historyczne
ich uwarunkowanie®. To natomiast prowadzi do opisow, ktére ujmujg czyny
ludzkie w porzadku uplywajacego czasu—z uwzglednieniem czasowo okre-
slonych okolicznosci. Tak powstaje opis historyczny, historia nie jako obiek-
tywna rzeczywisto$¢, ale jako jej opis.

Mysl biblijna w sposob szczegdlny uwzglednia rzeczywisto$¢ czasu oraz hi-
storycznego uwarunkowania Bozych interwencji i ludzkich czynéw, pod tym
wzgledem okazujac swoja szczegolng oryginalnos¢ w stosunku do pogladéw
sobie wspotczesnych. W odrdznieniu od panujacej w ramach mysli mitycznej
cyklicznej koncepcji czasu Biblia zaklada linearne jego ujecie. Czas mozna
sobie wyobrazi¢ jako ruch po odpowiednio dtugim odcinku linii prostej, ktory
ma poczatek i bedzie mial koniec. Poczatkiem czasu jest pierwszy moment
stworzenia $wiata, koncem bedzie nadejscie obiecanej i oczekiwanej rzeczy-
wistosci ostatecznej (eschatologicznej), ktéra— po dlugiej drodze rozwoju tego
pojecia w Starym i Nowym Testamencie —zostala przedstawiona jako nowe
stworzenie dopelnione w powtdrnym przyjsciu Chrystusa’.

Na linii tak pojetego czasu dokonuja si¢ zbawcze interwencje Boga i maja
swoje miejsce dzieta ludzkie. Tak tworzy si¢ historia. W niej i przez nig dziata
zbawczo i objawia si¢ Bog, w niej cztowiek ma odpowiedzie¢ Bogu swoimi czy-
nami, ona jest szczegdlnym przedmiotem zainteresowania Biblii, ktdra, roz-
patrujac w historii przede wszystkim dziela Boze, ukazuje historie zbawienia.

Wszystkie zjawiska mozemy opisa¢ za pomoca czasu i kazde z nich przy-
porzadkowane jest do okreslonej wartosci czasu, a wszelka zmiana dokonuje
sie wraz ze zmiang czasu. Tej powszechnej wlasciwosci podlega takze cztowiek
i jego zycie, z t3 jednak rdznicy, ze jedynie on, wérdd bytéw egzystujacych
w ramach czasu, moze u§wiadomi¢ sobie istnienie czasu i jego uplyw, a uswia-
damiajac to sobie, poszukuje zrozumienia, czym jest czas, i w ramach tego
czasu ujmuje calg swoja egzystencje.

2 ,Przezhistori¢ rozumiemy tu podstawowy sposéb bytowania czlowieka jako istoty rozumnej i wolnej,
jednostkowej i spolecznej, w ramach rzeczywistosci §wiata i czasu. Ten sposob bytowania ciagle sie
rozwija, a réownoczesnie stabilizuje w rzeczywistoéci o charakterze w pewnym sensie ponadczaso-
wym. Dzigki temu czlowiek okresla swoja pozycje miedzy przeszloscia, ktorg pragnie ogarnad, i przy-
sztoscig, ktora go pociaga. Stad czlowiek nie jest naturg statyczna, ale ciagle tworzy $wiat wewnetrzny
i zewnetrzny”. (P. Socha, Historiozbawcza koncepcja Objawienia, ,,Ateneum Kaplanskie” 79 (1972),
s. 82).

3 Por. A. Jankowski, Biblijna teologia czasu, Tyniec 2004, passim.
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Historia jako opis na przestrzeni wiekow przyjmowata rézng postac i na
swojej drodze rozwojowej wypracowala wlasng metodologie, dzi§ udoskona-
long i ogélnie obowiazujaca. Historia jako nauka jest opisem wydarzen, ale
zawsze pozostaje ich interpretacja — zalezng od réznych przestanek filozoficz-
nych (ideologicznych), jakie stawiajg sobie konkretni przedstawiciele tej nauki.
Nie bylo i nie moze by¢ opisu historycznego, ktory bytby niezalezny od calego
nastawienia intelektualnego jego tworcow. Historyk nie odtwarza, ale kon-
struuje przeszlg rzeczywisto$¢, proponujac taki czy inny jej opis®.

Pozostaje jednak jako naczelna zasada metodologiczna historii docieranie
do faktycznej wiarygodnosci. Innymi stowy, historyk powinien méwic o tym,
co mialo rzeczywiscie miejsce w przeszlosci, i opisywac to wydarzenie zgod-
nie z rzeczywistymi jego cechami i uwarunkowaniami.

Poniewaz wszelka egzystencja tkwi w czasie’, wypada samemu czasowi po-
$wieci¢ odpowiednie rozwazania.

Czas jest rzeczywistos$cia, ktdra stale nam towarzyszy, a ludzkos¢ od po-
czatku nie moze adekwatnie odpowiedzie¢ na pytanie, czym on jest.

Czas, pojmowany przez ludzi, otrzymywal rézne swoje interpretacje, ktére
pojawialy sie na terenie mysli filozoficznej, a takze w ramach nauk przyrod-
niczych. Chociaz z czasem jesteSmy nierozerwalnie zwigzani, to jednak jego
istota stanowi dla czlowieka wielka tajemnice, ktérej —mimo wielokrotnie
ponawianych wysitkéw — nie potrafi calkowicie wyjasni¢. Pod tym wzgledem
znamienne s3 sfowa $w. Augustyna, zapisane w jego Wyznaniach:

Czymze wigc jest czas? Je$li nikt mnie o tu nie pyta, wiem. Jesli pytajacemu usituje
wytlumaczy¢, nie wiem. Z przekonaniem jednak mowig, ze wiem, iz gdyby nic nie prze-
mijalo, nie byloby czasu przeszlego. Gdyby nic nie przychodzilo nowego, nie byloby
czasu przysztego. Gdyby niczego nie bylo, nie byloby terazniejszo$ci. Owe dwie dzie-
dziny czasu— przeszloé¢ i przyszlosé —w jakiz sposob istnieja, skoro przeszlosci juz nie
ma, a przyszlosci jeszcze nie ma? Terazniejszos¢ zas, gdyby zawsze byla terazniejszo$cia
i nie odchodzila w przeszto$¢, juz nie czasem bylaby, ale wiecznoécia. Jesli wigc teraz-
niejszos¢ jest czasem tylko dlatego, ze odchodzi w przeszlosé, to jakze i o niej mozemy
mowic, ze jest, skoro jest tylko dzigki temu, Ze jej nie bedzie? Nie mozemy wiec wla-

$ciwie mowic, ze czas jest, jesli nie dodajemy, iz zmierza on do tego, ze go nie bedzie®.

4 Por.]. Topolski, Wprowadzenie do historii, Poznan 2006, s. 13.

5 O tym uwarunkowaniu wiele ciekawych, a takze praktycznych uwag, mozna odczyta¢ w pozycji: S.
Klein, Czas. Przewodnik uzytkownika, przel. K. Zak, Warszawa 2009.

6 Swiety Augustyn, Wyznania, przelozyl, opatrzyl postowiem i kalendarium Zygmunt Kubiak, Warsza-
wa 1987, s. 283.
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Sledzenie dorobku ludzkiej kultury, ktéry nadal nie doprowadzit do osta-
tecznej odpowiedzi i chyba nigdy tego nie osiggnie, mogloby stanowi¢ niezwy-
kle ciekawg przygode intelektualng, o ktérej tu mozemy powiedzie¢ zaledwie
kilka stow.

O rozleglosci zagadnienia moze $wiadczy¢ uwaga zamieszczona w pracy
Marka Szulakiewicza, ktory stwierdza, ze ,wpisujac stowo «czas» w wyszuki-
warce Google, uzyskujemy ponad 400 milionéw wskazan™.

Natomiast o wysiltku starozytnych®, ktérzy zmagali sie z problemem czasu,
$wiadczy duza liczba termindw, jakie stosowano dla okreslenia czasu. W najo-
golniejszy sposob czas okreslat termin chronos, grecki aion, ktorego tacinskim
odpowiednikiem byly aetas, aevum, a pdzniej saeculum. Termin ten oznaczal
wiek jako dtugos¢ ludzkiego zycia, pokolenie. Kairos odnosit si¢ do swoistego
aspektu pojecia czasu, oznaczajac stosowna chwile, okazje, szanse, traf, przy-
padek lub ulotny moment, ktéry — niewykorzystany — bezpowrotnie mija.

Sens zblizony do kairos mial termin hora oznaczajacy pore roku lub dnia,
czyli okres wyznaczony przez prawo natury, czas wlasciwy dla jakichs czyn-
nosci lub regularnych przemian w przyrodzie. Septuaginta w przekladzie
fragmentu z Ksiggi Koheleta (3, 1-11) pojecie okreslane w tekstach greckich
jako hora dwadziescia cztery razy oddaje terminem kairos.

Dtuzszy okres, cykl, utozsamiany z etos = rok, nazywano eniautos. Okre-
sleniom czasu mogly takze stuzy¢ terminy: hemera (dzien), nyks (noc), aurion
(jutro) oraz to nyn (terazniejszo$¢) i to mellon (przyszios¢).

Bedac czesto waznym obszarem zainteresowania filozoféw i uczonych, czas ujmowany
byl w kilku aspektach. Najpierw pojawial si¢ aspekt ontologiczny, w ktérym koncen-
trowano si¢ na pytaniu o ,bycie czasu” (czym jest czas?). Zawsze jednak obok tego py-
tania w naszej kulturze ujawnial si¢ aspekt epistemologiczny, ktory zwracal filozoféw
ku pytaniu o mozliwo$¢ poznania czasu. I wreszcie aspekt psychologiczny, w ktérym

»0zZywiano czas”, poszukujac mozliwosci jego przezywania’.

Na terenie filozofii mozemy odnalez¢ wiele odpowiedzi na pytanie o czas,
ale staraja sie tez na nie odpowiedzie¢ liczne inne dziedziny wiedzy, a kaz-
da czyni to na swoj sposob. Mozna wigc przylaczy¢ sie do pytania Zofii Saj-
dek, umieszczonego w ostatnim artykule pokonferencyjnej pracy zbiorowej

7 M. Szulakiewicz, Czas i to, co ludzkie. Szkice z chronozofii i kultury, Torun 2011, s. 16.

8 Por. A.M. Komornicka, Personifikacja czasu w epigramach i sentencjach greckich, w: Kategorie i funk-
cje czasu w ujeciu starozytnych. Temporis categoriae ac munera ab antiquis auctoribus expressa,
red. J. Czerwinska, I. Kaczor, M. Kozluk, A. Lenartowicz, J. Rybowskiej, £6dZ 2009, s. 24-29.

9 A.M. Komornicka, Personifikacja czasu w epigramach i sentencjach greckich, dz. cyt., s. 26.
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pod tytulem Wymiary czasu, i zgodnie z sugestig tam zawartg zgodzi¢ si¢ ze
stwierdzeniem: ,Ile nauk, tyle czaséw”, bo cho¢ czas jest ten sam, to jego in-
terpretacje sg liczne i odmienne®.

Mamy zatem czas: fizyczny (ruch w okreslonych odcinkach czasowych); biologiczny (na
przyklad starzenie si¢ organizméw zywych); astrologiczny (okreélanie uplywu lat na
podstawie obserwacji gwiazd); astronomiczny (zmiany por roku); mechaniczny (wedle
zegara); historyczny (dzieje ludzkosci, spoteczenstw, panstw); psychologiczny (subiek-
tywna percepcja zjawisk fizycznych, badania nad pamiegcia); neurologiczny (procesy
zachodzace w mozgu, rejestracja nastepstwa); spoleczny (zjawiska strukturyzacji i syn-
chronizacji zachowan i postaw zbiorowosci); kulturowy (progresywny, kotowy i litur-

giczny, regresywny i mityczny)'’.

Pozostawiamy jednak ten interesujgcy problem'? ktéry stanowi jedynie da-
lekie tfo naszych zasadniczych rozwazan. Ludzkos¢, ktdra stangta wobec nie-
rozwiazalnego dla niej zadania zrozumienia istoty czasu, dos¢ predko uporala
sie z problemem liczenia czasu, cho¢ rodzi ono liczne trudnosci praktyczne.

Natretna sktonnos$¢ do mierzenia uptywu czasu jest odwieczna. Zaraz po samo$wiado-
moéci jest to chyba najbardziej wyrdzniajaca nas sposrod innych gatunkow cecha, praw-
dopodobnie bedaca skutkiem jednego z podstawowych elementdw tej samo$wiadomo-

$ci—$wiadomosci ograniczenia dtugosci naszego zycia, $wiadomosci wlasnej $mierci'®.

Potwierdzeniem powyzszych twierdzen jest fakt, ze czlowiek, ktory z po-
wodu choroby traci chwilowo §wiadomos¢, po jej odzyskaniu jako pierwsze
zadaje pytanie o czas, o godzing lub dzien. Wréciwszy do $wiadomosci, musi
wrdci¢ do aktualnego umiejscowienia si¢ w ramach wymiernego czasu. Wro¢-
my zatem do problemu jego pomiaru.

Efektem i miarg liczenia czasu jest kalendarz, czyli systemem rachuby dni
i dluzszych okresow, wykorzystujacy do tego dwa okresowe zjawiska astro-
nomiczne: cykl zmian pér roku i cykl zmian faz Ksiezyca. Stad powstaly ka-

=

o Por. Z.Sajdek, Ile nauk, tyle czaséw. Glos po konferencji, w: Wymiary czasu, red. Z. Sajdek, M. Matecki,
D. Bentke, Tarnéw 2012, s. 264.

11 M. Bakalarska, Dlaczego wymiary czasu, a nie jeden czas?, w: Wymiary czasu, dz. cyt., s. 261.

12 Szeroko oméwiony na przyktad w: G.E. R. Lloyd, Czas w mysli greckiej, w: Czas w kulturze. Wybrat
opracowal wstepem opatrzyl A. Zajgczkowski, ttum. B. Chwedenczuk, Warszawa 1988, s. 207-260 (Bi-
blioteka mysli wspdlczesnej).

13 D.E. Duncan, Historia kalendarza. Jak cztowiek nauczyt sie okreslac rok, thum. M. Wiéniewski, War-

$zawa 2002, S. 11-12.
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lendarze sloneczne (solarne), ksiezycowe (lunarne), a takze polaczenia obu
systemow w kalendarzach ksiezycowo-stonecznych (lunisolarnych).

Jednostkami kalendarzowej rachuby czasu sa: doba, zwigzana z obrotem
Ziemi wokol swej osi, miesigc synodyczny, zwigzany z obiegiem Ksiezyca
wokot Ziemi, i rok zwrotnikowy, zwigzany z obiegiem Ziemi wokdt Stonca.
Doba, miesigc synodyczny i rok zwrotnikowy sg podstawowymi jednostkami
kalendarzowej rachuby czasu. Poniewaz wymienione jednostki nie s3 wspol-
mierne, dla ulozenia kalendarza potrzeba umownych regul, ktére pozwalaja
taczy¢ doby w dluzsze okresy w celu uzgodnienia ich wielokrotnosci z miesig-
cem i rokiem.

Doba stoneczna to czas, jaki uplywa pomiedzy kolejnymi powrotami Ston-
ca w jego pozornym ruchu do tego samego potudnika. Z powodu ruchu Ziemi
po elipsie doby nie sg sobie réwne, gdyz Ziemia w zaleznosci od potozenia wo-
bec Stornca porusza si¢ ze zmienng predkoscig. Roznica pomiedzy najdtuzsza
a najkrdtszg prawdziwa dobg stoneczng wynosi 51 sekund, a nasza doba, kto-
ra dzielimy na dwadziescia cztery godziny, jest przeci¢tng doba roczng. Fakt
ten jednak dla kalendarza nie stanowi trudnosci, podobnie jak to, ze $rednia
dlugos¢ roku zwrotnikowego zmniejsza si¢ o 0,53 sekundy w ciggu stu lat,
natomiast prawdziwg trudnoscig jest to, ze rok kalendarzowy musi dzieli¢ sie
na pelna liczbe dob, a tymczasem rok zwrotnikowy, to znaczy czas pomiedzy
kolejnymi przejsciami Stonica przez punkt wiosennego zréwnania dnia z noca,
wynosi dokladnie 365,2422 $rednich déb stonecznych. Przyjmujac zatem diu-
go$¢ roku stonecznego jako 365 dni, juz po dziesieciu latach niedoktadnos¢
kalendarza wynosi 2,422 dnia, czyli 58 godzin, 7 minut i 40 sekund.

Miesigc synodyczny to okres, jaki uplywa pomiedzy dwiema takimi sa-
mymi fazami Ksiezyca, najczesciej liczony od nowiu do nowiu. Miesigc ten
trwa 29,5306 dni, a wiec znéw nie dzieli si¢ bez reszty na doby, a do tego nie
przystaje do roku zwrotnikowego, ktory jest dluzszy od dwunastu miesiecy
synodycznych o 11 dni. Scisle biorac, jest to dziesie¢ dni i 17/90 godziny.

Wyliczone tu dane astronomiczne sg trudnosciami, jakie trzeba bylo poko-
nywa¢ przy konstrukcjach kalendarzy, aby ich wskazania odpowiadaty rze-
czywisto$ci. Na marginesie tych rozwazan warto zaznaczy¢, Ze rzeczywisto$¢
jest w stosunku do naszych mozliwosci niezwykle skomplikowana. Jednym
z przejawdw tego skomplikowania jest powszechne wystepowanie niewymier-
noéci. Sledziliémy ja w odniesieniu do ruchéw cial niebieskich, ale mozna ja
odkry¢ w wielu dziedzinach. Klasycznym przykladem sg wielkosci matema-
tyczne, a takze liczby okreslajace fizyczna strukture §wiata. Dla nas uporzad-
kowanym $wiatem bylby swiat wyrazony wielko$ciami wymiernymi, w rze-
czywisto$ci natomiast sg one niewymierne, dlatego tez budujg cate bogactwo
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$wiata, wnoszac do niego nieskonczonos¢. Liczby niewymierne, jak wiemy,
w rozwinieciu dziesi¢tnym sa utamkami o nieskonczonej ilosci cyfr. W tej
wladnie nieskonczonosci ukryl sie¢ Nieskonczony Stwérca. Dal nam jednak
duze mozliwosci przynajmniej czesciowego opanowania trudnosci z niewy-
miernoscia, czego wyrazem sg miedzy innymi, kalendarze, jakie powstawaty
w roznych cywilizacjach §wiata. Chociaz nigdy nie osiagna catkowitej zgod-
nosci, to osiagaja takie wyniki, jakie dla praktycznego liczenia czasu sa dosko-
nalymi narzedziami.

Temu narzedziu, ktore powstalo w cywilizacji Izraela i odegrato wielka role
w jego przetrwaniu w tak niesprzyjajacych warunkach, jakie towarzyszyly hi-
storii Izraela, bedziemy chcieli doktadniej sie przypatrzec. O jego wyjatkowo-
$ci pisal Dawid Gans (1541-1613) we wstepie do swego astronomicznego dzieta
Nechmad Wenaim (,Mily i przyjemny”):

Od poczatku az do naszych czaséw pomiary astronomiczne, w ktore nasz narod zy-
dowski wyposazyt tradycje, pozostaly niezmienne, w wyniku czego nigdy nie byliémy
zmuszeni do jakichkolwiek zmian naszego kalendarza, gdy inne ludy musiaty doko-
nywa¢ tego juz siedem razy. Nie méwie o tym dla apologii czy dlatego, ze sam jestem
Zydem. Najwybitniejszych astronomow, od starozytnosci do czaséw dzisiejszych, a wiec
od Hipparcha do Kopernika, Tychona de Brahe i Johannesa Keplera, zdumiewalo owo
jedyne w swoim rodzaju zjawisko, kalendarz tak doktadnie opracowany, ze udato mu si¢

trwaé, w nie zmienionej postaci, przez tysiaclecia.

O wyjatkowosci izraelskiego kalendarza §wiadczy poréwnanie go z kalen-
darzami innych religii monoteistycznych:

Kalendarz chrze$cijanski, ta spuscizna po $wiecie grecko-rzymskim, przyjmowal za
podstawe cykl stoneczny. Kalendarz muzulmanski, wytwor orientalnego $rodowiska,
wiaze si¢ z orbitami Ksiezyca. Judaizm natomiast, umiejscowiony miedzy Atenami
a Babilonem (je$li nie w potoku dziejow, w kazdym razie za sprawg swego biblijnego
miejsca narodzin), zbudowatl swoj kalendarz na $miatym, lecz trwaltym pomoscie mig-

dzy Stonicem a Ksiezycem'.

Wspomniany pomost jest konsekwencja inspiracji biblijnej, wynikajacej
z opisu stworzenia $wiata, gdzie czytamy:

14 M. Friedman, Empiryczne pojmowanie czasu w judaizmie, w: Czas w kulturze, praca zbiorowa, War-
szawa 1988, s. 278 (Biblioteka My$li Wspolczesnej).
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A potem Bdg rzekl: Niechaj powstana ciala niebieskie, §wiecace na sklepieniu nieba,
aby oddzielaty dzien od nocy, aby wyznaczaly pory roku, dni i lata; aby byly cialami
ja$niejacymi na sklepieniu nieba i aby $wiecily nad ziemia. I stalo si¢ tak. Bég uczynit
dwa duze ciala jasniejace: wigksze, aby rzadzilo dniem, i mniejsze, aby rzadzilo noca,
oraz gwiazdy. I umiescit je Bég na sklepieniu nieba, aby §wiecity nad ziemia; aby rzadzi-
ty dniem i nocg i oddzielaly $wiatlo$¢ od ciemnosci. A widzial Bog, ze byty dobre. I tak

uplynal wieczdr i poranek —dzien czwarty (Rdz 1, 14-19).

Ta inspiracja biblijna byla przyczyna wyjatkowosci zydowskiego kalenda-
rza, w ktérym wiele oryginalnych elementéw wyplywa z przekazu biblijnego
i faktéw historycznych, ktdre postaramy sie teraz przedstawic.

Trudnoéci zwigzane z ulozeniem kalendarza polegaja na utrzymaniu réw-
nowagi miedzy rokiem a miesigcami. Zydzi natomiast potrafili w te strukture
wbudowa¢ dwa elementy pomiaru czasu, jakimi sg dzien i tydzien. Zgodnie
z pouczeniem Ksiegi Rodzaju, nawiazujacym do dziela stworzenia, zydowski
dzien umieszcza wieczor przed porankiem, a szes¢ takich bezimiennych dni
poprzedza zamykajacy tydzien dzien siddmy. Jest to prosty sposéb liczenia
czasu, a rOwnocze$nie niezmienny, bo zakorzeniony w koncepcji stworzenia.
Nieposiadajace nazw dni pozbawione s3 mocy mitycznych czy astralnych, kto-
re w kalendarzach niezydowskich wigzg si¢ z nazwami dni, natomiast biegna
ku dniowi siodmemu, ktéry jedynie ma nazwe. Szabat to spoczynek, oczysz-
czajacy ludzkie dziatanie, ktéry wchlania utracone energie i tchnie w nie nowe
zycie.

Szabat wbudowuje si¢ w calg tkanine czasu, gdyz kazdy rok siodmy to rok
szabatowy, w ktérym przywrdcona zostaje rOwnowaga w Zyciu rolniczym
i spotecznym. Po siedmiu latach szabatowych nast¢puje natomiast rok jubile-
uszowy, w ktérym — po okresie oddalenia od swego dziedzictwa przez przy-
wrécenie ziemi prawowitemu wlascicielowi— czlowiek ponownie odkrywa
siebie w swej zrédlowej tozsamosci.

Czas zatem dzieli si¢ na cykle, jego poczatkiem jest stworzenie, a punktami
wezlowymi sg powroty, stanowigce etapy na drodze ku spetnieniu. W taki
czas wprowadzono pomiar roku, ktérego podstawg jest cykl ksiezycowy. Ksie-
ga Wyjscia (12, 2) okresla miesigc, ktory jest poczatkiem miesiecy, a rownocze-
$nie pierwszym miesigcem roku. W ten sposob laczy pojecia miesiaca ksie-
zycowego (chodesz) oraz roku (szana) w nawigzaniu do podstawowego faktu
dziejow Izraela, jakim bylto wyjscie z Egiptu.

Rok jednak jest rowniez stoneczny, gdyz Biblia méwi o czterech porach roku
iz nimi wiaze podstawowe $wigta. Dlatego dwanascie miesiecy ksiezycowych
trzeba uzupetni¢ do wypelnienia roku przez uzgodnienia, ktére likwidowaty
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wewnatrz cyklu jedenastodniowa luke. Taki system uzgodnienia zostal wy-
pracowany i kalendarz zydowski w dziewigtnastoletnim cyklu dodaje jeden
miesigc w roku trzecim, szdstym, jedenastym, czternastym, siedemnastym
i dziewietnastym, ktory jest miesigcem uzupelniajagcym (Adar II) i wystepu-
je zawsze przed miesigcem Nisan, aby w tym wlasnie miesigcu, opdéznionym
przez dodanie drugiego Adaru, nastapil poczatek zniw jeczmiennych.

Srodki, z pomocg ktorych Zydzi uzgadniali rok ksiezycowy ze stonecznym, byly, az do
czwartego stulecia po Chrystusie, czysto empiryczne. Opieraly sie na obserwacjach od-
znaczajacych si¢ trzema osobliwo$ciami: ogromna rozmaitoécia dziedzin obserwowa-
nych zjawisk, ostrym poczuciem potrzeby wewnetrznej spéjnosci oraz zastosowaniem,
w ostatecznej analizie, naukowych punktéw odniesienia, ktore umozliwily pdzniej

zmiane ruchomego systemu empirycznego w staly system astronomiczny'.

Zbierano informacje przede wszystkim o poczatku miesigca, to znaczy
o pojawieniu si¢ nowiu ksiezycowego. Wielu obserwatoréw rozmieszczonych
w réznych miejscach wypatrywalo pojawienia sie ksigezyca w ulotnych sekun-
dach po zachodzie storica. Uzyskane informacje przesytano do Jerozolimy,
gdzie duchowy przywédca Zydéw w czasach drugiej $wigtyni ustalal swoim
autorytetem poczatek miesigca, o ktérym za pomoca pochodni na gérach in-
formowano lud.

W wieku czwartym po Chrystusie Nazi Hillel II na podstawie wszystkich
informacji zamienil system empiryczny na staly system astronomiczny, kté-
ry opiera si¢ na prostych i silnych strukturach, zapewniajacych zydowskiemu
kalendarzowi absolutng niezmienno$¢. Mogl on zatem stac sie jednym z tych
spoiw, ktore zapewnily i zapewniaja trwanie Izraela, bedace szczegolnym fe-
nomenem w tak niesprzyjajacych warunkach, jakie mu przypadly w historii.

Najbardziej podstawowa jednostka czasu jest doba jako powracajace nie-
ustannie polaczenie dnia i nocy, okresu aktywno$ci uwarunkowanej §wiatlem
i okresu spoczynku, ktéremu sprzyja ciemnos¢, brak swiatta. U podstaw tego
zjawiska lezy ruch obrotowy Ziemi wokot wlasnej osi.

W wielu cywilizacjach ustanowiono jednostke czasu, ktora liczy kilka dni,
a przyjeto nazywac ja tygodniem'®. W Mezopotamii i w kulturach bazujacych
na dokonaniach mezopotamskich tygodniem jest okres siedmiu kolejnych
dni, ktéry zostal przyjety takze wsrdd Izraelitow i zajmuje poczesne miejsce
w calej kulturze biblijnej. Istnialy takze tygodnie o innej, zazwyczaj wiekszej

15 M. Friedman, Empiryczne pojmowanie czasu w judaizmie, dz. cyt., s. 282.
16 Por. L. Evers, Historia czasu. Od kalendarzy i zegaréw po cykle Ksigzyca i lata Swietlne, ttum. M. Kom-
panowski, Warszawa 2014, s. 40—41.
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liczbie dni. Nowozytne proby wprowadzenia dluzszego tygodnia, jakie pod-
jeto przede wszystkim w duchu walki z tradycja chrzescijanska, oparta na
Biblii — po Rewolucji Francuskiej, a takze w Rosji po Rewolucji Pazdzierni-
kowej —a nastepnie odrzucono przez powrét do siedmiodniowego tygodnia,
zdaja si¢ $wiadczy¢ o pewnej zaleznosci takiego tygodnia od cech, ktére dla
czlowieka stalty si¢ wrodzone. W ramach tygodnia ludzkos¢ wykonuje prace
potrzebne jej do zabezpieczenia swej egzystenciji, a takze ma dzien odpoczyn-
ku. Siedmiodniowy tydzien dlugo zapewnial odpowiedni czas dla osiagniecia
koniecznych rezultatéw ekonomicznych, a réwnoczesnie pozwalal zadowala-
jaco regenerowac sily. Naruszenie tej rtownowagi doprowadzito do zarzucenia
wspomnianych préb zmiany dlugosci tygodnia, ktdre nie zapewnialy ekono-
mii pracy i odpoczynku. Obecnie liczne zmiany pozwalajg na inne ulozenie
czasu.

Naturalnymi dtuzszymi jednostkami czasu sa cykl faz Ksiezyca i dlugos¢
cyklu stonecznego, mierzonego na przyklad pomiedzy dwiema wiosennymi
réwnonocami, to jest dniami, w ktérych dzien i noc trwajg tak samo dtugo”.
Jest to dzien, w ktorym $rodek tarczy stonecznej wydaje si¢ przechodzi¢ nad
réwnikiem.

Doba, miesiac ksiezycowy i rok stoneczny sg naturalnymi okresami, ktére
czlowiek zawsze uwzglednial, a ktérych dokladne wymierzenie i wzajemne
poréwnanie dokonywalo sie przez cate dzieje ludzkiej cywilizacji.

Dopoki czlowiek nie nauczyl sie uzywania sztucznego os$wietlenia, jego
zycie przede wszystkim regulowaly okresy jasnosci dziennej, ktére w miare
oddalania si¢ od rownika podlegaja wickszym wahaniom w ciggu roku i sta-
ja si¢ coraz dluzsze. Na coraz wigkszych szerokosciach geograficznych jasny
przedswit i zmrok trwaja dluzej, im blizej réwnika sg one krotsze. Jest to wy-
nik przechodzenia $wiatla slonecznego przez warstwy atmosfery. Jezeli ma
ono dluzsza droge, bardziej si¢ rozprasza i dociera do nas przez dluzszy czas
przed wschodem Slonica i po jego zachodzie. Przy braku $wiatta stonecznego
w jakims$ stopniu zastgpi¢ je moze swiatlo Ksiezyca—w pewnych okresach
jego cyklu fazowego. Im blizej pelni, tym znaczenie swiatta ksiezycowego jest
wieksze i zastepuje jasnos¢ sfoneczng. Autor tych stow pierwszy raz zwiedzat
wykopaliska w Qumran przy $wietle Ksiezyca, ktoéry wtedy byl w petni i po-
zwalal na dostatecznie dokladne poznanie wystepujacych tam artefaktow.
A poniewaz bylo to w lutym, to zwiedzanie nie aczylo si¢ z me¢czacym upa-
tem, jaki zazwyczaj towarzyszyl mu przy kolejnych pobytach w tym miejscu.

17 Tak okreslony rok stoneczny nazywamy rokiem zwrotnikowym. Rdzni si¢ on nieco od roku gwiazdo-
wego (syderycznego), ktoéry rowna sie¢ okresowi pelnego obiegu Ziemi wokot Stonca. Por. D.E. Dun-
can, Historia kalendarza..., dz. cyt., s. 10.
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Ze wzgledu na warunki w czasach biblijnych podréze odbywano czgsto no-
cami, kiedy $wiecil Ksigzyc, aby unikng¢ dziennego skwaru.

Dlugos¢ dnia i nocy zmienia si¢—w wigkszym lub mniejszym stop-
niu—w zaleznosci od szerokosci geograficznej, taczna natomiast ich dlugos¢
jest zasadniczo'® wielkoscig staly i dlatego doba moze by¢ jednostka miary
czasu.

W dalszym rozwoju miary czasu ludzkos¢ podzielita dobe na dwadziescia
cztery godziny, te za$ na szes¢dziesigt minut po szes¢dziesiat sekund. Do ich
wyznaczania przez wieki opracowywano dzialajace na réznych zasadach ze-
gary. Historia zegarow to wspanialy obraz rozwoju ludzkiej kultury, ktéremu
tu jednak nie bedziemy poswiecac wiecej uwagi®’.

Zauwazmy jedynie, ze przy wyznaczaniu moladu, to znaczy czasu koniunk-
cji Ksiezyca, oglaszanego w synagogach zydowskich jako poczatek nowego
miesigca, czas liczy si¢ w godzinach, minutach i chalakim. Chelek jest naj-
mniejszg tradycyjng miarg czasu, ktérej dlugos¢ wynosi 1/1080 godziny, to
znaczy 1/18 minuty, czyli nieco dtuzej niz trzy sekundy?®’.

Stonce i Ksiezyc, widziane z Ziemi jako najwigksze ciala niebieskie, zawsze
interesowaly cztowieka i wzbudzaly jego zachwyt. Ich piekno i pozytki z nich
plynace sprawily, ze czlowiek dostrzegal w nich odbicie sacrum, sakralizowat
je, a nawet widzial w nich béstwo?".

Przede wszystkim jednak ruch Ksiezyca wokoét Ziemi i ruch Ziemi wokoét
Stonica doprowadzily do przyjecia podstawowych miar czasu: miesigca i roku.

18 Nie wchodzac w szczegoly, mozna zauwazy¢, ze na zmiane dlugosci doby wptywa zmniejszanie sie
predkosci obrotowej Ziemi, ktore wynosi p6t sekundy na stulecie. Sg to zatem rdznice z punktu wi-
dzenia praktyki malo istotne. Podobnie ma si¢ sprawa ze zmianami dtugosci doby, powodowanymi
zderzeniami Ziemi z cialami niebieskimi (meteoryty) lub zjawiskami tektonicznymi (wybuchy wul-
kanéw i trzesienia ziemi), ktore moga wptywa¢ na predkoéé obrotowa Ziemi. Zaobserwowano to
zjawisko w zwigzku z kataklizmem, jaki nawiedzil Japonie w roku 2011.

19 Por. L. Zajdler, Dzieje zegara, Warszawa 1980.

20 Por. Kalendarz zydowski 2015/2016, Krakow 2015.

21 Dla czlowieka jako istoty z natury swej religijnej rozpoznanie odbicia sacrum w takich zjawiskach jest
procesem naturalnym. Kiedy jednak pojecie Boga, dane w pierwotnym objawieniu, zostato zdegrado-
wane, te przejawy wielkoéci i pigkna przestaly jedynie $wiadczy¢ o Bogu, a same staty sie bogiem lub
bogami, co jest balwochwalstwem. Ten proces obserwujemy w licznych cywilizacjach $wiata. Autor
niniejszych rozwazan mechanizm tych skojarzen uswiadomit sobie, obserwujac, jak na tle wzgorz,
ktdére majg tak niecodzienne ksztalty, w czasie wieczornej przechadzki w Kapadocji, pojawilo sie roz-
proszone $wiatlo, ktore stale sie¢ powigkszato, nadajac jakis dziwny koloryt otoczeniu, az w koncu
zaczela si¢ wytaczac srebrzysta tarcza, coraz bardziej petna, ktéra nastepnie odbita si¢ od konturéow
wzgorza, zza ktorego sie wynurzyta. Obserwujac to zjawisko, uprzytomnit sobie, jak mogli je odbie-
ra¢ ludzie, ktérym brak bylo wiedzy. Musieli by¢ zafascynowani, zwlaszcza jezeli przez dluzszy czas
obserwowali regularnos¢ zjawiska, ktore odznaczalo si¢ swoistg zmiennoscig. W kolejne dni swiattosé
pojawiala si¢ w innym miejscu, a cialo §wiecgce zmieniato ksztalt, aby zawsze w tym samym czasie
powrdci¢ do tej samej kolejnosci zjawisk. Fascynacja zas prowadzi do odkrycia sacrum, ktore wska-
zuje na Boga.
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Miara za$ czasu pozwalala na stworzenie kalendarza, czyli systemu rachuby
dniidtuzszych odstepéw czasu®”. Rézne cywilizacje mialy i majg do dzis swo-
je kalendarze®, a ich nazwa pochodzi od tacinskiego terminu calendarium??,
co oznaczalo ksiege dluzniczg rzymskich bankieréw, ktérzy w pierwszy dzien
miesigca $ciggali odsetki od swych dluznikéw. Ten dzien nazywano Kalendae,
co wywodzi sie od tacinskiego stowa calare—wywolywa¢, oznajmiaé —gdyz
w tym dniu kaptani zapowiadali poczatek nowego miesigca®.

Podstawowg trudnoscig w ustalaniu kalendarzy jest niewspolmiernos¢
doby, miesigca ksiezycowego, roku solarnego i roku zlozonego z dwuna-
stu miesiecy ksiezycowych (rok ksiezycowy). Przezwyci¢zanie tej trudnosci
w réznych cywilizacjach jest prawdziwie fascynujaca historig ludzkiej wiedzy
i pomystowosci.

Historia kazdego kalendarza moze dostarczy¢ nam wielu interesujacych
informacji, ktére jednak nie wydaja si¢ konieczne dla przygotowania lepsze-
go $ledzenia podjetej przez nas problematyki. Na marginesie jednak przyta-
czanych tu rozwazan mozna wspomnie¢ o jednym kalendarzu, ktéry przed
kilku laty przyczynif si¢ do wywotlania paniki wieszczacej nadchodzacy ko-
niec czasu. Jest to kalendarz Majow, ktéry zadziwia swoim skomplikowanym
systemem i dlugoscig zawartych w nim cykléw czasu. Otéz wyliczono, ze ko-
lejny cykl czasowy wedltug tego kalendarza konczy sie 21 grudnia 2012 roku
i straszono tg datg jako datg zakonczenia rzeczywisto$ci, w ktdrej zyjemy?°.
Oczywiscie nic takiego nie nastapito, a nadto okazalo sie, ze na skutek nie-
uwzglednienia faktu, ze w naszej rachubie czasu nie mamy roku zerowego
pomiedzy czasem przed Chrystusem i po Chrystusie, koniec cyklu kalendarza

22 Por. Encyklopedia powszechna. Wydanie Klubu Swiat Ksigzki na licencji Wydawnictwa Naukowego
PWN, t. 3, Warszawa 2007, S. 184.

23 Najwczesniejsze znane nam wprowadzenie kalendarza nastapito w Egipcie, co pozwolilo na zaistnie-
nie datowania. Pierwszg data, dzigki wspomnianemu kalendarzowi i uzgodnieniu go z pdzniejszymi
rachubami, jest rok 4236 przed Chrystusem. Por. D.E. Duncan, Historia kalendarza..., dz. cyt., s. 8.
Inne zrédla podajg przyblizone, ale inne daty. Pozostanmy przy tej dacie, gdyz jest ladna— elegancka
(to zaden powaznie naukowy argument), co wyraza sie w tym, ze suma cyfr tej liczby wynosi 15, a wiec
zapisana jest cyframi brakujacymi w zapisie samej liczby, aby uzy¢ kolejnych szeéciu cyfr. Po drugie
liczba ta jest podzielna przez kazda jednocyfrowa liczbe zapisang cyframi jej zapisu. O eleganckich
teoriach w analogicznym znaczeniu dzi§ méwi sie bardzo czesto. Czy nie jest to dowdd, ze —mimo ca-
tej tak zwanej naukowosci— pozostajemy nadal w zasiegu myslenia symbolicznego, czyli mitycznego?

24 Na oznaczenie kalendarza zydowskiego uzywa sie terminu luach, por. M. Friedman, Empiryczne poj-
mowanie czasu w judaizmie, dz. cyt., s. 288.

25 Por. Mata Encyklopedia Kultury Antycznej A-Z, Warszawa 1990, s. 361.

26 Por. B.I. Gutberlet, Kalendarz Majow. Prawda o najwigkszej zagadce wysoko rozwinigtej cywilizacji,
przet. M. Rodkiewicz, Katowice 2012; T. K. Wojcik, Meksyk. Cywilizacja i kalendarz Majéw, Warszawa
2012; J. Walczak, Aztekowie i tajemnica kalendarza, Warszawa 2006; R. C. Hundley, 2012 koniec Swia-
ta? Chrzescijanski przewodnik dla tych, ktorzy sig bojg, thum. D. Chabrajska, Warszawa 2011, s. 7-54.
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Majow poprawnie obliczony wedlug naszej rachuby czasu przypad! juz w dniu
21 grudnia 2011. Po co wiec bylo zy¢ w strachu jeszcze przez caty rok?

Dluga i skomplikowana droga rozwojowa kalendarza najprawdopodobniej
rozpoczela si¢ od obserwacji Ksigzyca.

Ksiezyc nie tylko zwraca uwage powabem swej srebrzystej dominacji na nocnym niebie,
ale rowniez wydaje si¢ doskonalym zegarem, cho¢by przez godna zaufania regularnos¢
zachowania. Jego fazy powtarzaja sie z niebianiska wprost statoécia co 29 i p6t dnia, co
tatwo jest zaobserwowacé i zanotowal. Latwo tez zorientowac sie, ze okoto dwunastu
takich cykli skiada si¢ na cztery pory zwiazane z wegetacja roslinna, ktore juz wczesne

cywilizacje przywykty okresla¢ jako podstawowy odcinek czasu, zwany rokiem?.

Przyczyng por roku jest obrot Ziemi dookota Storica®®, ktorego poznanie
byto stosunkowo péznym osiggnieciem czlowieka, zwlaszcza jezeli chodzi
o0 szczegOly. Zestaw czterech por roku, a wiec rok, byl pewng calosécig czasu,
w ramach ktérej zachodzily wazne wydarzenia zwigzane z produkcja rolna,
istotng dla kultur agrarnych, po czym sytuacja powracala do uktadu poczat-
kowego. Dlatego poczatek roku wigzano z okresem wiosennym albo zakon-
czeniem calego cyklu uprawy roélin i zbierania plonéw.

Dwanascie miesiecy ksiezycowych, liczacych po dwadziescia dziewiec¢ lub
trzydziesci dni w sumie, nie daje dtugosci roku, ktéra zwigzana jest z po-
zornym ruchem Slonca, ale z nim tez wystepuja klopoty, gdyz rok stoneczny
réwniez nie wyraza sie konkretng liczbg dni. Zsynchronizowanie tych czaso-
okresow, konieczne dla skonstruowania kalendarza, nie bylo latwe. Wszystkie
proby po pewnym czasie wykazywaly btad polegajacy na tym, Ze czas wyzna-
czony przez kalendarz rozchodzit si¢ ze zjawiskami, ktére legly u jego pod-
staw. Trzeba byto kalendarz reformowa¢. Dokladng historie tych wysitkow
mozna przesledzi¢ w cytowanej juz poprzednio pozycji D. E. Dunkana pod ty-
tulem Historia kalendarza, a encyklopedyczne ukazanie réznych kalendarzy
funkcjonujacych w kulturach $§wiata mozna znalez¢ w publikacji: Kalendarze
(red. E. Giglewicz, Lublin 2003).

Rok zydowski sklada si¢ z dwunastu, a w wypadku roku przestepnego
z trzynastu miesiecy. Podzial ten oraz stosowane oznaczenia Zydzi przejeli od
Babilonczykéw i przyniesli z Babilonii, gdy zostali z niej wypuszczeni przez
Cyrusa, krdla perskiego. Nazwy miesiecy pochodza z jezyka akadyjskiego.
Przytoczymy zestawienie kolejnych miesigcy, podajac nazwe, jej interpreta-

27 D.E. Duncan, Historia kalendarza..., dz. cyt., s. 29.
28 Por. Z. Zwozniak, Kalendarze (wszystko o...), Warszawa 1980, s. 13-14.
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cje, ilos¢ dni w danym miesigcu oraz korelujac z czasem wedlug kalendarza
gregorianskiego.

Tiszri—nazwa pochodzi od akadyjskiego teszritu, oznaczajacego ,,pocza-
tek”. W tym miesigcu rozpoczynat sie nowy rok. W Izraelu byt to po-
czatek roku cywilnego, gdyz rok liturgiczny rozpoczynat si¢ w miesigcu
Nizan, a poczatek zwigzany byt z podstawowym wydarzeniem dziejow
Izraela—wyjsciem z Egiptu. Natomiast rok cywilny liczony jest od po-
czatku $wiata i wyliczony byt na podstawie danych zaczerpnigtych z Bi-
blii. Obecnie (pisze to 8 czerwca 2021 roku) Zydzi przezywaja rok 5781
i nie wstydza si¢ religijnej proweniencji takiego datowania, cho¢ nikt nie
zaprzecza naukowym twierdzeniom dotyczacym poczatku §wiata. Na-
uka ma swoje osiagnigcia, a Biblia ma swoje uprzywilejowane miejsce.
Tiszri ma 30 dni, przypada na koniec wrzesnia i poczatek pazdzierni-
ka —wedlug kalendarza gregorianskiego.

Cheszwan (Marcheszwan) —nazwa tego miesigca w nawigzaniu do jezyka
akadyjskiego okresla go jako miesiac 6smy, liczony od miesigca Nizan,
przyjetego za poczatek, a przedrostek mar, ktory zazwyczaj jest opusz-
czany, oznacza ,pusty”, gdyz w tym miesigcu nie przypada zaden dzien
$wiateczny ani postny.

Cheszwan ma 29 lub 30 dni, przypada na koniec pazdziernika i poczatek
listopada.

Kislew—od akadyjskiego kislimu oznacza ,zgestnialy”, ,zgrubialy” pod
wplywem padajacego deszczu. Nazwa tego miesiaca wystepuje w Biblii
(por. Za 7,1). Ma on 29 lub 30 dni na przetomie listopada i grudnia.

Tewet —akadyjskie tebetu oznacza co$, w czym sie grzeznie, co wyraza fakt
zamiany, informuje, Ze w tym czasie deszcze zamienity w bloto pola
i drogi. Jest to przede wszystkim wspomnienie sytuacji w Babilonii z jej
rzekami Tygrysem i Eufratem, gdzie powodzie i bloto stanowily powaz-
ny problem. Nazwe tego miesigca wymienia Ksiega Estery (2, 16).

Tewet trwa 29 dni w konicdwce grudnia i na poczatku stycznia.

Szwat —znaczenie nazwy tego miesigca wywodzi si¢ od akadyjskiego szaba-
tu, co oznacza ,wali¢”. Nawiazuje to do ulewnych deszczy, ktore wyste-
powaly pod koniec zimy. Autor przypomina sobie taki deszcz, w ktorym
przyszlo mu is¢ od przystanku autobusowego koto Yad Vashem do Ain
Karem. Mimo parasola wszystko ponizej szyi byto mokre jak wyjete
z wody. Nazwe tego miesigca przytacza Ksiega Zachariasza (1, 7).
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Miesigc ten ma 30 dni, obejmuje koniec stycznia i poczatek lutego.

Adar — Akadyjskie adaru oznaczalo ,,mlécenie”, czyli wyluskiwanie ziarna
z kloséw za pomoca trzciny lub cepa. Przed nastaniem nowych zbioréow
w miesigcu mldcenia trzeba bylo uprzatna¢ wszystkie zapasy.

Adar wspominany jest kilkakrotnie w Ksiedze Estery. Ma 29 dni na
przelomie lutego i marca.

W roku przestepnym dodawano jeszcze jeden miesigc Adar, oznaczano
te miesigce jako Adar 1i Adar IL. Pierwszy z nich ma wtedy 30 dni, a dru-
gi 29 i na ten miesigc przenosi si¢ wszystkie dni, ktére co$ oznaczaja.

Nizan —miesigc paschy, miesigc wyjscia, dlatego pierwszy w porzadku li-
turgicznym, a réwnoczesnie miesigc rozkwitania i dojrzewania, dlatego
jego nazwa oznacza ,paczek kwiatu” (akadyjskie nisanu). Nazwa wyste-
puje w Ksiedze Estery (3, 7).

Miesigc ten ma 30 dni, ktére wystepuja wedlug kalendarza gregorian-
skiego w marcu i kwietniu, a w roku przestepnym réwniez w maju.

Ijar— nazwa oznacza Swiatto (akadyjskie ajaru), co nawigzuje do wiosennej
pogody i stonica. To jeden z pigciu miesiecy, ktérych nazwy nie wystepu-
ja w Biblii (Tiszri, Cheszwan, Ijar, Tamuz i Aw). Ijar ma 29 dni, w kalen-
darzu gregorianskim odpowiadaja one majowi i czerwcowi.

Siwan—nazwa od akadyjskiego siwanu, co mozna przettumaczy¢ jako
»znak”. Nazwe te wymienia Ksigga Estery (8, 9). Miesiagc ma 30 dni, za-
sadniczo w czerwcu i lipcu.

Tamuz—nazwa przywoluje bozka Tamuza. Wedlug mitologii byt bozkiem
plodnosci i wegetacji. Po zniwach schodzil do podziemi, skad miatl po-
wrdci¢ po deszczach zimowych Miesigc jest najgoretszym miesigcem
w lipcu i sierpniu. Ma 29 dni.

Aw (Menachem-Aw)— Akadyjskie abu oznacza trzcing, ktérg w tym cza-
sie zbierano na starozytnym Wschodzie. W Izraelu miesigc zwiazany
z tragicznym zburzeniem Jerozolimy i §wiatyni. Stad czasami uzywa sig¢
nazwy Menachem, co znaczy ,pocieszyciel”. Miesigc ma 30 dni, ktére
przypadaja w sierpniu i wrzesniu.

Elul—nazwa oznacza ,,oczyszczenie” i ,pokute”. Pochodzi od akadyjskiego
elulu. Miesigc refleksji i pokuty. Uwaza si¢, Ze nazwa moze oznaczaé
zbior i wtedy nawigzuje do zniw, ktére koncza sie¢ w tym miesigcu. Na-
zwa wystepuje w Ksiedze Nehemiasza (6, 15).

Ostatni miesigc roku ma 29 dni zasadniczo we wrze$niu i pazdzierniku.
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Z wszystkimi oméwionymi zagadnieniami czasu wigze si¢ problem historii
Izraela, ktéra dokonuje si¢ w czasie. Bedzie ona rozwijac si¢ w linearnie po-
jetym czasie, ktory ujety zostal w ramy wlasciwego tej cywilizacji kalendarza
i bedzie przezywany w rytm $wiat roztozonych w ciggu calego roku.

Cykl $wiat to istotny czynnik zycia narodu, a zwlaszcza jego podstawowe;j
komorki spotecznej, jaka jest rodzina.

Na zakonczenie rozwazan zwigzanych z zydowskim kalendarzem przyto-
czymy wspomniany cykl dni $wigtecznych, postnych i dni pamieci, obowia-
zujacych obecnie w kulturze Izraela. Ukazany tu cykl ulozony jest wedlug
pozycji odnos$nych dni w ciagu roku:

108

10

Tiszri— Zydowski Nowy Rok = ROSZ HASZANA

Cywilny rok rozpoczynat si¢ jesienia — po ukonczeniu prac rolniczych.
Tak bylo takze w innych cywilizacjach Wschodu.

Tiszri— Post Gedalii

Gedalia — Gedaliasz to gubernator Judei ustanowiony przez Babilon-
czykow dla pozostawionej ludnosci, ostatni gubernator przed niewola,
zamordowany drugiego Tiszri. Ostatnie $wiatlo, ktdre zgasto po upro-
wadzeniu narodu do Babilonii, post wspomina to tragiczne wydarzenie.

Dni od pierwszego do dziesigtego Tiszri noszg nazwe Dziesieciu Dni
Pokuty lub Strasznych Dni. Sg przeznaczone na pokute i rachunek su-
mienia.

Tiszri— Dzien Pojednania— YOM KIPUR

Kulminacyjny punkt czasu pokuty i oczekiwania na Boze przebacze-
nie. To dzien dwudziestopieciogodzinnego postu od zachodu stonica
w dzien poprzedzajacy do ukazania sie gwiazd w dzien obchodu.

Temu $wietu poswigcony zostal szesnasty rozdzial Ksiegi Kaplanskiej.
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15-21 Tiszri— Swieto Namiotéw — SUKOT

21

22

23

Swieto ma podstawy biblijne, jest wspomnieniem wedréwki przez pu-
stynie po wyjsciu z Egiptu, stad spedzane jest w szalasach. To trzecie
w roku Swieto Pielgrzymie, w ktérym kazdy mezczyzna mial stawié
sie w Swigtyni, aby tam zlozy¢ ofiare z calorocznych plonéw, stad jego
rolniczy charakter.

Tiszri—Siédmy dzier Swigta Namiotéw — HOSZANA RABA

To dzien noszacy nazwe od modlitwy Hoszana —Zbaw nas, prosi-
my..., ktorg w calosci odmawia si¢ w czasie procesji, ktora siedem razy
przechodzi wokdt synagogi. Jej uczestnicy trzymaja w reku lulaw, czyli
wigzanke czterech gatunkéw roslin.

Mistycy calg noc poprzedzajaca ten dzien poswiecaja na czuwanie
i studiowanie Tory.

Tiszri—Osmy dzien Zgromadzenia—SZMINI ACERET

Swieto nakazane w Ksiedze Liczb (29, 35). To $wieto zamkniecia po
siedmiu dniach Swieta Namiotéw. Zegnajac sie z namiotem, zyczy sie
sobie, aby w nastepny rok spedzic¢ to §wigto w Jerozolimie. Jest to dzien
modlitw o deszcz.

Tiszri—Rados¢ Tory—SIMCHAT TORA

Swieto zwigzane z ukonczeniem rocznego czytania Tory i rozpocze-
ciem kolejnego czytania rozlozonego na caty rok. W Izraelu $wigto to
polaczono z poprzednim w jednym dniu (22 Tiszri), w diasporze jest
to dzien nastepny.
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Kislew do 2 Tewet — Swieto Swiatet— CHANUKA

Swieto wedtug Zydéw nie ma biblijnego pochodzenia, co przyjmo-
wane jest przez chrzescijan, gdyz odnosi si¢ do wydarzen opisanych
w Pierwszej Ksiedze Machabejskiej, nienalezacej do Tanachu, ale
przyjetej do Starego Testamentu.

Jest to pamigtka po$wiecenia Swigtyni po sprofanowaniu jej przez An-
tiocha IV i odbiciu przez Machabeuszy, co nastgpilo 25 Kislew w roku
165 przed Chrystusem.

Kiedy chciano w czasie uroczystosci zapali¢ menore, okazalo sie, ze
znaleziono tylko jeden maly dzbanek oliwy z pieczgcia Najwyzszego
Kaptana, a tylko takiej mozna bylo uzywa¢. Oliwy moglo starczy¢ na
jeden dzien, a wedlug legendy palita si¢ przez osiem dni, az do uzy-
skania nowego zapasu. Chanuka jest pamiatka tych o$miu dni, co
upamietniajg $wiece chanukowe zapalane w synagogach i domach
kazdego dnia.

Tewet—Post upamigtniajacy oblezenie Jerozolimy—ASARA BE-
TEWET

Jest to dzien przypominajacy poczatek oblezenia Jerozolimy przez Ba-

bilofczykow, ktére zakonczylo sig zburzeniem Swiatyni i miasta, po
czym nastgpita deportacja do niewoli babilonskiej.

Szwat —Nowy rok drzew —TU BISZWAT

Tu biszwat oznacza date, to jest pietnasty dzien miesigca Szwat. Stowo
tu ma warto$¢ gematryczna — pietnascie.

Jest to czas, gdy zaczyna si¢ wiosna i na drzewach pojawiaja sie paki.

Na ich podstawie obliczano wielkos¢ dziesieciny, byl to dzien liczenia,
ktéry w sredniowieczu kabalisci podniesli do rangi $wieta.

ks. Tomasz Jelonek



W tym dniuspozywa si¢ wieczerze sederowa na wzor paschalnej, nakto-
rej przede wszystkim sg owoce. Nie moze brakna¢ siedmiu roslin, ktére
sa charakterystyczne dla Ziemi Izraela: winogron, fig, oliwek, daktyli
i granatu oraz dwu rodzajow zboz, ktére moga by¢ zastapione ciastem.

13 Adar—Post Estery— TAANIT ESTER

Wchodzimy w §wietowanie upamietniajace uwolnienie Zydéw prze-
bywajacych w Persji, wérod ktérych Haman postanowil urzadzi¢
okrutny pogrom. Za pomoca losu (perskie pur) wybrano dzien tej kle-
ski na 13 Adar. Krolowa Estera miata udac si¢ do krola, aby ubtagac ra-
tunek. Poniewaz udanie si¢ do krdla bez wezwania z jego strony grozi-
lo $miercig, Estera wezwata wszystkich Zydéw mieszkajacych w Suzie
do modlitwy i postu, ktéry sama tez podjeta w intencji uratowania jej
w tej groznej sytuacji i pomys$lnosci w podjetej sprawie. W tym dniu
Zydzi poszczg na pamigtke tamtego postu.

14 Adar — Swieto Purim — PURIM

Prosba Estery zostala wysluchana, a dzien, ktéry mial by¢ dniem kle-
ski, stal si¢ dniem zwyciestwa. Tego dnia Zydzi w calym panstwie
dokonali zemsty na swoich wrogach. W nastepnym dniu $wietowali
swoje zwyciestwo i pamiatke tego obchodzg do dzis, urzadzajac bar-
dzo wesole swietowanie.

15 Adar—Purim w Suzie — SZUSZAN PURIM

W Suzie—jednej z czterech stolic Persji—wydarzenia przeciaggnely
sie na nastepny dzien, ktdry stal sie dniem zwycigstwa. Swietowano
w dniu kolejnym w miejscowosciach, ktére otoczone byly murami
w czasach Jozuego.

Kalendarz zydowski m
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14

Nizan — Post pierworodnych — TAANIT BECHOROT

Dzien odwolujacy sie do opisanego w Ksiedze Wyjscia uratowania
pierworodnych w czasie ostatniej plagi egipskiej.

15-22 Nizan — Swieto Przasnikow — PESACH

21

Kompleks motywéw zwigzanych z wyjéciem z Egiptu. Swieto piel-
grzymie, charakter rolniczy wyraza sie sktadaniem pierwszych kloséw
jeczmiennych. Przez tydzien nalezy spozywac jedynie przasne potra-
wy na pamiatke pierwszych dni na pustyni, gdy czekano na utworze-
nie si¢ zakwasu dla wyrobu normalnego chleba.

Nizan — Dzien Pamigci Holokaustu — YOM HASZOA

Swieto pafistwowe obchodzone w Izraelu. Poza tym panistwem dzien
tej pamigci obchodzony jest 19 kwietnia w rocznice rozpoczecia likwi-
dacji getta warszawskiego.

Ijar— Dzien Pamieci (Rozpoznawania) — YOM HAZIKARON

Kazdy powinien rozwazy¢ swoje postepowanie w ciagu minionego
roku. Dzien ten jest rocznicg stworzenia $wiata i w nim Bdg osadza
uczynki wszystkich ludzi i narodéw, zapisujac do ksiegi zycia lub ksie-
gi $mierci. Dzien ten obchodzony jest takze jako dzien pamigci boha-
terow.

ks. Tomasz Jelonek
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18

28

Ijar —Swieto Niepodlegtosci— YOM HAACMAUT

Dzien upamietniajacy odczytanie izraelskiej Deklaracji Niepodlegto-
$ci 14 maja roku 1948, kiedy wedtug kalendarza zydowskiego przypa-
dat 5 Ijar.

Ijar —Druga Pascha— PESACH SZENI

Pasche obchodzg ci, ktérzy miesigc temu byli przeszkodzeni lub nie-
czysci.

Ijar—33 dzien Omeru—LAG BAOMER

Omer oznacza snop, a takze czas liczony od drugiego dnia Paschy do
$wieta Szawuot (Pig¢dziesigtnicy). Okres ten ma charakter zalobny,
wspomina si¢ meczennikéw z réznych okreséw historii. W trzydzie-
sty trzeci dzienn Omeru przerywa si¢ zalobe, odbywaja sie liczne sluby
z weselami, organizuje si¢ imprezy.

Jest to takze rocznica $mierci Szymona ben Jochaja, mistyka z dru-

giego wieku, ktéremu przypisuje si¢ autorstwo Zoharu. Pielgrzymuje
sie do grobu Szymona w Meronie, niedaleko Safedu w Goérnej Galilei.

Ijar —Dzien Jerozolimy = YOM JERUSZALAIM

Rocznica wyzwolenia w czasie wojny szesciodniowej (4-10 czerwca
1967 roku) czesci Jerozolimy, ktéra nalezata od 1948 roku do Jordanii.

Kalendarz zydowski 13



6-7 Siwan — Swieto Tygodni = SZAWUOT

17

15

Swieto Pigédziesigtnicy. Swieto pielgrzymie, zwigzane z dziekczynie-
niem za zniwa. Do $wiatyni przynoszono w uroczystej procesji pszen-
ny chleb (kwaszony) z nowej maki.

Tamuz—Post na pamiatke przetamania muréw Jerozolimy —POST 17
TAMUZ

Rocznica, upamigtniajaca uczynienie przez Rzymian wytomu w mu-
rach oblezonej Jerozolimy w roku 7o.

Aw— Dzien Zaloby po zburzeniu pierwszej i drugiej Swiatyni — TISZA
BEAW

Tradycja zlaczyta kleske z roku 586 przed i 7o po Chrystusie.

Aw—TU BIAW

Swieto obchodzone w starozytnoéci. W tym dniu mozna byto zawie-
ra¢ malzenstwa pomiedzy Dwunastoma Pokoleniami Izraela.

Tym zestawieniem $wiat, postéw i dni pamieci konczymy rozwazania na te-
mat zydowskiego kalendarza. Oczywiscie dalecy jesteSmy od wyczerpania
tego obszernego tematu, jednak ramy niniejszego opracowania nie pozwalaja
nam na dalszg kontynuacje poruszanych zagadnien.

M4

ks. Tomasz Jelonek
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PRZEBITY BOK JEZUSA
(J 19, 31-37)

Kazdy wierzacy potrzebuje ciaggle na nowo odkrywa¢ owoce zbawczej meki
Jezusa i Jego zmartwychwstania. Perykopa o przebitym boku Jezusa J 19, 31—
37 wprowadza chrzescijan w zbawcze misterium. Szczegdlnie werset 33 —jak
rzadko ktéry —juz w teologii ojcéw Kosciota odegrat doniosta role'.

W niniejszym opracowaniu zostanie postawione pytanie o to, jak odkrywac
teologiczne znaczenie wydarzenia opisujacego przebicie boku Jezusa (] 19, 31—
37), odnoszac je do perykop paralelnych w Ewangelii $w. Jana (J 7, 37-39;
20, 19—23) oraz odczytujac je poprzez proroctwo Ezechiela (47, 1-12).

Analiza egzegetyczno-teologiczna zostanie przeprowadzona w czterech
czesciach: (1) kontekst perykopy J 19, 31-37; (2) krew i woda z boku Jezusa
J 19, 31-37; (3) analiza proroctwa Ez 47, 1-12; (4) realizacja proroctwa Ezechiela
w Chrystusie i Jego zbawczym dziele.

1. Kontekst perykopy

Wydarzenia na Golgocie $w. Jan przedstawia w wielu obrazach, ktore $cisle sa
ze soba powigzane. Wazna role w tych wydarzeniach (] 19, 28-30) odgrywaja
stowa Jezusa: ,dokonato si¢!” (w. 30a) oraz stwierdzenie Jego §mierci— ,oddat
ducha” (w. 30b). Kolejno Jan ukazuje przebicie przez jednego z zolnierzy boku
Jezusa, z ktorego ,,wyplyneta krew i woda” (w. 34). Dla Jana Ewangelisty ta sce-

1 Por. J. Chmiel, ,Krew i Woda”. Préby interpretacji J 19, 34, »Ruch Biblijny i Liturgiczny” 30 (1977) 6,
s. 291-296; S. Lucarz, Symbolika przebitego boku Jezusa w nauczaniu Ojcéw Kosciota, http://www.
lucarz.jezuici.pl/patrologia/bok.pdf (dostep: 14.06.2021).
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na ma szczegolne znaczenie, dlatego az trzykrotnie daje o niej ,$wiadectwo”
(ww. 35a.b.c)%

Swiety Jan pokazuje Jezusa na krzyzu calkowicie panujacego nad sytuacja
(por. 19, 28-30). Ostatnie Jego slowa Jezusa przed $miercia: ,,dokonalo sig!”
wskazujg na to, ze wykonat On dzielo, ktére otrzymat od Ojca’. Jan nie wspo-
mina o okrzyku opuszczenia (por. Mt 27, 46; Mk 15, 34). Podkresla raczej Jego
gotowos¢ do podjecia meki (por. 18, 4) i majestat Smierci. Warto zauwazy¢, ze
stowo tetélestai (,dokonalo si¢”) pojawia si¢ dwa razy w badanym fragmen-
cie. Najpierw w wersecie 28: ,Jezus $wiadom, Ze juz wszystko sie dokonalo
(tetélestai)”, a takze w w. 30 $w. Jan stwierdza: ,Jezus rzekl: Dokonalo sie!”
(tetélestai)*.

Uwage przyciaga rowniez wyrazenie: ,oddal ducha” (19, 30). Ta formula
jest dwuznaczna. Jednoczesnie moze znaczy¢: ,oddal ducha” (tj. umart) oraz
»dal Ducha” (tj. Ducha Swietego). Jezus oddat ducha i jednoczesnie dat Du-
cha Swietego. Oba akcenty znaczeniowe wskazuja na poczatek nowego okresu
w historii zbawienia: na czas po $mierci Jezusa. Koniec ziemskiego Zycia Chry-
stusa rozpoczyna nowa faze, czas Ducha Swietego, ktorego obiecat i pragnat,
aby kontynuowat Jego dzielo w Kosciele®. Kiedy na poczatku dziatalnosci Je-
zusa $w. Jan Chrzciciel dawal o Nim $wiadectwo, zapowiedzial, ze Jezus przy-
chodzi jako Ten, ktéry ,,chrzci Duchem Swietym” (J 1, 33). To wyrazenie okre-
sla podstawowe dzieto Mesjasza, czyli odrodzenie rodzaju ludzkiego w Duchu
Swietym, zapowiedziane juz w Starym Testamencie (por. Ez 36, 27). Poniewaz
Duch Swiqty spoczywa na Mesjaszu (por. 1z 11, 2; 42, 1), to On bedzie mogt
udzieli¢ Go ludziom. Jednak dokona si¢ to dopiero po Jego zmartwychwstaniu
(por. ] 14, 26; 20, 22). Rzeczywiscie, dopiero kiedy Jezus zostanie ,wywyzszo-
ny” i przejdzie do Ojca, Ten, ktéry ,,przyszedt w ciele” (J 1, 14), w swoim ciele
chwalebnym zostanie w petni przyobleczony w Boza moc ozywiania: wowczas
z Jego ciata —jak ze zrodta— Duch Swiety sie wyleje na $wiat.

Sam Jezus zapowiadal dar Ducha wierzacym. Swiety Jan Ewangelista rela-
cjonuje: ,W ostatnim zas, najbardziej uroczystym dniu §wieta, Jezus stojac za-
wolal donosnym glosem: «Jesli kto$ jest spragniony, a wierzy we Mnie — niech
przyjdzie do Mnie i pije! Jak rzeklo Pismo: Rzeki wody Zywej popltyna z jego
wnetrza». A powiedzial to o Duchu, ktérego mieli otrzymac wierzacy w Nie-
go; Duch bowiem jeszcze nie byl [dany], poniewaz Jezus nie zostal jeszcze

> Por. H. Witczyk, Swiadectwo ,, Tego, ktéry widziat” (] 19, 34-35), ,Verbum Vitae” 28 (2015), s. 235-255.

3 Por. T. Okure, Ewangelia wedlug sw. Jana, w: Migdzynarodowy Komentarz do Pisma Swigtego, red.
‘W.R. Farmer, Warszawa 2000, s. 1358.

4 Por. 1. dela Potterie, Mgka Jezusa Chrystusa wedlug Ewangelii Jana, Krakéw 2006, s. 146.

5 1. dela Potterie, Mgka Jezusa Chrystusa wedtug Ewangelii Jana, dz. cyt., s. 142.
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uwielbiony” (] 7, 37-39). Ta wypowiedz Jezusa ma uroczysty charakter. W na-
juroczystszym dniu Swieta Namiotéw Jezus ,,stangl” i ,zawotal, méwiac™ ,,Je-
8li kto$ jest spragniony, a wierzy we Mnie—niech przyjdzie do Mnie i pije!”
(w. 37). Ewangelista notuje, ze Jezus méwit o Duchu Swietym, ktérego mieli
otrzymac wierzacy. Wyrazenie: ,,rzeki wody zywej poplyng” zawiera obiet-
nice, ktéra nalezy odnies¢ do liturgii Swieta Namiotéw. Liturgia ta obejmo-
wala modlitwy o deszcz, obrzedy wspominajace cud wody (por. Wj 17, 1-7;
1 Kor 10, 4) oraz czytania prorockie, ktore zapowiadaty zZrédlo majace od-
rodzi¢ Syjon (por. Za 14, 8; Ez 47, 1n)°. Wyrazenie: ,,z jego wnetrza” nalezy
odnies$¢ do Jezusa jako zrédta wody zywe;j.

Stowem kluczem jest wyrazenie: ,woda zywa” (7, 38). Mozna przyjac, ze jest
ona obrazem blogostawienstwa Bozego ery mesjanskiej. Juz w Ksiedze Zacha-
riasza (por. 14, 16—20) znajduje si¢ zapowiedz, ze na koncu czaséw bedzie ob-
fitoé¢ wody dla pielgrzymujacych na Swieto Namiotéw. W Ksiedze Joela znaj-
duje si¢ zapowiedz, ze z ,domu Jahwe wyjdzie Zrédlo” (4, 18). W Jezusie, w Jego
zyciu, $mierci i zmartwychwstaniu nastgpila pelnia zbawienia zapowiadanego
przez prorokéw. Dlatego Jezus uroczyscie wzywa tych, ktérzy pragna zywej
wody, aby zblizyli sie i przylgneli do Niego przez wiare. Z najblizszego kon-
tekstu wynika, ze woda jest obrazem daru Ducha dla wierzacych’. W J 7, 38
woda symbolizuje Ducha, ktéry przychodzi od Jezusa i zaspokaja najglebsze
pragnienia tych, ktérzy Go otrzymuja®. Ponadto Jezus méwi o czasie udzie-
lania si¢ Ducha, ktéry ma nastapi¢ wraz z Jego wywyzszeniem, co utozsamia
z misterium paschalnym (por. J 3, 14-15). Syn Czlowieczy musi zosta¢ ,wywyz-
szony”, co oznacza jednoczesnie wzniesienie na krzyzu i ponownie wprowa-
dzenie do chwaly Ojca.

6 Kazdego z siedmiu porankéw Swieta Namiotéw procesja schodzita do zrédta Gichon, ktéra dostar-
czata wody do sadzawki Siloe, i kaptan napetnial wodag ztota czare, chor natomiast powtarzat tekst z Iz
12, 3: ,Wy za$ z weselem czerpa¢ bedziecie wode ze zdrojow zbawienia”. Procesja nast¢pnie wspinata
si¢ na wzgoérze $wiatynne przez Brame¢ Wodna. Ttum przynosil symbole $wigta: w prawej rece lulab
(pek gatazek mirty i wierzby dolaczonych do palmy), a w lewej ethrog (cytryna lub cedr jako symbol
zbioréw). Kaptani niosgcy wode obchodzili oftarz. Podczas pierwszych szeéciu dni tylko raz, nato-
miast siodmego dnia siedem razy. W tym czasie §piewano Psalmy 113-118. Wybrany kaptan wylewat
do jednej ze stojacych na ottarzu srebrnych czar wino, a do drugiej przyniesiong wodeg, ktéra byla na-
stepnie sktadana jako ofiara dla Boga. Por. D. Kotecki, Ksigga Ezechiela w Ewangelii wedtug $w. Jana:
na przyktadzie obrazu Dobrego Pasterza (] 10) oraz ,,strumieni wody zycia” (] 7, 37-39), »Collectanea
Theologica” 77 (2007) 4, s. 70.

7 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug sw. Jana, rozdzialy 1-12. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz,
Czestochowa 2008, s. 648n (Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament, 4/1); por. takze: M. Lewan-
dowska, Relacja pomiedzy symbolikg wody a zyciem w Ewangelii Janowej, ,Perspectiva” (Legnickie
Studia Teologiczno-Historyczne) 15 (2016) nr 1 (28), s. 152.

8 D. Kotecki, Ksigga Ezechiela w Ewangelii wedtug sw. Jana..., dz. cyt., s. 71.
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Przyjmuje si¢ tez, ze kontekstem dla badanej perykopy (] 19, 31-37) jest spo-
tkanie Chrystusa Zmartwychwstatego z uczniami (por. J 20, 19-23). Jan Ewan-
gelista wskazuje na dwa gesty Jezusa. Pierwszym jest ,,pokazanie” uczniom rak
i boku (pleuran). Mozna tu dostrzec nawiazanie do sceny przebicia boku na
krzyzu (por. ] 19, 34). Drugim gestem Jezusa jest ,,tchnienie” i stowa wyjasnie-
nia: ,Wezmijcie Ducha Swiqtego” (J 20, 22). Mozna przyja¢, ze gest Jezusowego
»tchnienia” nawigzuje do sceny stworzenia czlowieka (por. Rdz 2, 7). Ozywcze
tchnienie Boga nie tylko stalo si¢ Zrédlem naturalnego zycia dla cztowieka,
ale tez upodobnilo go do Stworcy. Chrystus swoim tchnieniem daje siebie,
swojego Ducha, ktéry czyni uczniéw i wszystkich wierzacych dzie¢mi Boga,
daje swoje Boze zycie, napelnia ich ta osobowa miloécia taczaca Ojca i Syna,
pozwala zy¢ i §wiadczy¢ o Chrystusie oraz o owocach zbawczego dzieta’.

Analiza fragmentéw ] 20, 19-23, ] 7, 37-39 oraz J 19, 28-37 wskazuje na wiele
podobienstw, a nawet zamierzony rozwdj tematu. Udzielenie Ducha uczniom
przez Zmartwychwstalego (por. ] 20, 22) nie jest pierwszym momentem reali-
zacji wezesdniejszej zapowiedzi Jezusa. Wedlug Jana uwielbienie Jezusa doko-
nalo si¢ juz na krzyzu. A wyrazenie ,,oddal ducha” oznacza nie tylko stwier-
dzenie rzeczywistej $mierci, ale tez moment przekazania Ducha Swietego.
W relacji spotkania Zmartwychwstatego z uczniami nie dochodzi do powto-
rzenia wydarzenia zestania Ducha'®. Ewangelista jedynie w podwdjny sposob
przedstawia dar Jezusa, zaznaczajac koniecznos¢ Jego $mierci, by zaistnia-
to przekazanie Ducha (por. 19, 30; 20, 22). W ten sposdb obietnica zawarta
w ] 7, 37-39 realizuje si¢ juz na krzyzu—w $mierci Jezusa—1i dopelnia osta-
tecznie w gescie tchnienia zmartwychwstalego Pana na uczniéow i w przyjeciu
przez nich tego daru.

2. Krew i woda z boku Jezusa

Swiety Jan Ewangelista po opisie $mierci Jezusa dodaje wyjasnienie teologicz-
ne wydarzenia i wskazuje, Ze teraz rozpoczyna sie czas Ducha i czas Kos$ciota.
Najpierw Jan zauwaza, ze —na prosbe Zydéw skierowang do Pitata — posta-
no zotnierzy, aby polamali skazanicom golenie ze wzgledu na zblizajacg sie
Pasche, zanim ciala zostang zdjete z krzyza. Prosba ta wynikala z nakazu Pra-

9 Por. E. Szymanek, Zestanie Ducha Swigtego wedtug Jana spetnieniem obietnicy (J 20, 19-23), ,Studia
Warminskie” t. 12, (1975), s. 465-466.

10 Por. A. Wrétniak, Pigédziesigtnica Janowa (] 20, 22), w: Prorok potezny czynem i stowem. Prace ofiaro-
wane ksigdzu Profesorowi Jozefowi Kudasiewiczowi z okazji 70 rocznicy urodzin, red. B. Szier-Krame-
rek, G. Kramerek, K. Mielcarek, Lulin 1997, s. 231.
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wa (zob. Pwt 21, 23). Ewangelista Jan zwraca uwage na to, Ze byl to piatek, czyli
»dzien Przygotowania Paschy” (19, 14. 31), ktéra odbywala si¢ po zachodzie
stoica (por. Wj 12, 6)'.

Warto zaznaczy¢, ze badana perykopa J 19, 31-37 ma charakter semio-
tyczny, gdyz cho¢ nie wystepuje tu stowo sémeion, to jednak mozna znalez¢
elementy wystepujace w perykopach Janowych tego typu. Grecki termin
sémeion — ,znak” u Jana stuzy do wzbudzenia wigkszej wiary. W omawianej
perykopie znajdujemy zwrot odnoszacy si¢ do wiary czytelnikéw i stuchaczy:
»Abyscie i wy wierzyli” (19, 35d)"%.

Aby petniej odkry¢ znaczenie teologiczne perykopy, warto odczyta¢ struk-
ture tekstu, ktdra jest trzyczes$ciowa, koncentryczna:

A — wydarzenia (J 19, 33-34);

B — $wiadectwo ucznia (J 19, 35);

A’ — interpretacja wydarzen za pomocg Pisma Swietego (J 19, 36-37).

Najpierw nalezy zauwazy¢, ze w opisie wydarzen nastepujacych po $mierci
Jezusa $w. Jan wskazuje na dwa fakty: (1) ,,zolnierze nie famali Mu goleni”
(19, 33); (2) »jeden z zolnierzy przebit Mu bok, a natychmiast wyplyneta krew
iwoda” (19, 34).

Pierwszy dotyczacy tego, zZe zolnierze ,,nie famali Mu goleni” (w. 33), $w. Jan
wyjasnia w w. 36 za pomocg nawigzania do Starego Testamentu, ktére brzmi:
»K0$¢ jego nie bedzie tamana” (Wj 12, 46). Mozna tez tu dostrzec odniesienie
do Psalmu 34 (w. 21), opisujacego opieke Boza nad przesladowanym sprawie-
dliwym, ktorego typem jest ,Stuga Jahwe” (por. Iz 53). Przyjmuje sie, ze jest
to aluzja do rytuatu paschy zydowskiej, wedlug ktorego zadna kos¢ baranka
paschalnego nie mogta by¢ zlamana. Warto tez podkresli¢, ze wedlug $w. Jana
Jezus umart na krzyzu w tym samym momencie, w ktérym w §wiatyni sktada-
no w ofierze baranki paschalne. Wylania sie¢ tu cala typologia: Jezus na krzyzu
jest prawdziwym ,,Barankiem Bozym” (por. J 1, 29), Barankiem Paschalnym
Nowego Przymierza'’. Wraz ze $miercig Jezusa ustal dawny kult, a On jako
prawdziwy Baranek daje poczatek nowemu kultowi.

Drugi fakt dotyczacy Jezusa to przebicie Jego boku: ,Jeden z Zolnierzy
wldcznig przebil Mu bok, a natychmiast wyplyneta krew i woda” (19, 34).
Najpierw nalezy zauwazy¢, ze autor pisze o ,,boku” Jezusa. Grecki rzeczownik

11 Umieranie na krzyzu moglo trwa¢ nawet kilka dni, co miato miejsce szczegélnie wtedy, gdy na krzyzu
umieszczano specjalng podporke pod stopy. Natomiast famanie kosci nég przyspieszato zgon przez
uduszenie, gdyz ukrzyzowany nie mégl sobie utatwi¢ oddychania. Por. B. Urbanek, Ewangelia we-
dltug swigtego Jana. Wstep, przeklad z oryginatu, komentarz, Katowice 2020, s. 247 (Biblia—impul-
sy—Nowy Testament, 4).

12 Por. J. Chmiel, ,Krew i Woda”. Préby interpretacji ] 19, 34, dz. cyt., s. 296.

13 Por. L. de la Potterie, Meka Jezusa Chrystusa wedtug Ewangelii Jana, dz. cyt., s. 159.
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pleura wystepuje w Nowym Testamencie 5 razy'*. Poza badanym miejscem
rzeczownik ten uzyty jest jeszcze w perykopie opisujacej spotkanie Zmar-
twychwstalego z uczniami, kiedy pokazuje im rece i bok (por. J 20, 20). Jest
to akt objawieniowy, przez ktéry ukazana jest uczniom tozsamos¢ Jezusa
jako Stowa Wcielonego oraz dana jest mozliwo$¢ osobistego z Nim kontak-
tu w stanie uwielbienia'®. Scisty zwiazek Jezusowego boku z wiarg uczniéw
podkreslony jest w wydarzeniu z Tomaszem, ktory pragnie doswiadczy¢
Zmartwychwstalego poprzez dotykanie rany Jego boku (por. 20, 25. 27). War-
to jeszcze zauwazy¢ uzyty przez $w. Jana grecki czasownik: nysso, ktéry BT
ttumaczy jako ,,przebi¢” ,ktu¢”, ,pchnac”, ,tracac”'®. Temat przebitego boku
Jezusa (w. 34) odczytywany w zywej Tradycji Ko$ciota prowadzi do odkrycia
znaczenia teologicznego tego wydarzenia. Swiety Jan Chryzostom wyjasnia
je nastepujgco: ,,Zolnierz otworzyt bok, przebil przedmurze $wigtyni—a ja
znalaztem skarb, zabralem bogactwo. Tak tez sie stalo z barankiem; Zy-
dzi zabili baranka, a ja wziglem zbawienie z tej ofiary”"’”. Swiety Augustyn
podobnie komentuje fakt przebitego boku Jezusa: ,,Ostroznego slowa uzyt
ewangelista. Nie powiedzial: przebil bok Jego lub zranit lub co innego, lecz
otworzyl, aby tam niejako drzwi zycia zostaly otworzone, skad wyplynety
Sakramenty Kosciota, bez ktérych nie wstepuje sie do zycia, ktdre jest praw-
dziwym zyciem”™®.

Wzmianka o krwi wyplywajacej z boku po $mierci Jezusa (w. 34) kieruje
wzrok ku Jego Zyciu i wypelnieniu Jego dzieta. Wzmianka o wodzie, zwiagzana
z ,pragnieniem” Jezusa i ,oddaniem ducha”, ukierunkowuje ku przysztosci,
ku temu, co konieczne dla zycia Kosciota'®. Aby zrozumie¢ symbolike krwi,
nalezy odnies¢ sie¢ do podstawowego wersetu z Ksiegi Kaplanskiej: ,,Bo zycie
ciala jest we krwi” (17, 11. 14). Wylana krew jest znakiem $mierci. W kontekscie
czwartej Ewangelii ,,krew” wyplywajaca z otwartego boku ukrzyzowanego
Jezusa jawi si¢ jako Jego dar, o ktéorym moéwil w tzw. mowie eucharystycznej:
»Zaprawde, zaprawde powiadam wam: Jezeli nie bedziecie spozywali Ciala
Syna Czlowieczego i nie bedziecie pili Krwi Jego, nie bedziecie mieli zycia
w sobie. Kto spozywa moje Cialo i pije moja Krew, ma zycie wieczne, a Ja
14 Por. R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, Warszawa 2006, 4000. Lukasz

stosuje rzeczownik pleura w opowiadaniu o $w. Piotrze, ktorego aniol Panski obudzil, tracajac go

w ,,bok” (Dz 12, 7).

15 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug sw. Jana, rozdziaty 13-21. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz,

Czgstochowa 2009, s. 302 (Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament, 4/2).

16 Por. R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, dz. cyt., 3444.
17 Por.]J. Chryzostom, Katechezy chrzcielne, Lublin 1993, cz. 1, s. 57-58.

18 Augustyn, In Evangelium Ioannis Tractatus, 120, 2, ttum. pol. W. Szoldrski, W. Kania, Warszawa 1977,

S. 344-345.
19 Por. L. de la Potterie, Meka Jezusa Chrystusa wedtug Ewangelii Jana, dz. cyt., s. 160.
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go wskrzesze w dniu ostatecznym. Cialo moje jest prawdziwym pokarmem,
a Krew moja jest prawdziwym napojem. Kto spozywa moje Cialo i Krew moja
pije, trwa we Mnie, a Ja w nim” (6, 53-56). Ten tekst staje si¢ zrozumialy, gdy
zostanie uwzglednione Markowe $wiadectwo o ostatniej wieczerzy, podczas
ktorej podajac uczniom kielich z winem, Jezus méwil: ,,To jest moja Krew
Przymierza, ktora za wielu bedzie wylana” (Mk 14, 24). Ewangelista daje $wia-
dectwo o tym, ze istnieje tozsamos$¢ miedzy krwig Jezusa, ktdry samego siebie
zlozyl w ofierze na krzyzu i jest podobny do baranka paschalnego, a Krwia,
ktéra pija wierzacy w Niego podczas Wieczerzy Panskiej. Pijac Jego Krew,
otrzymuja Jego zycie, tj. zycie wieczne, jak to zapowiedzial, nauczajac o swoim
Ciele i Krwi*’. Mozna wiec przyja¢, ze krew, ktora wyplyneta z boku Jezusa,
jest znakiem Jego zycia. Krew z przebitego boku Jezusa wyraza tez symbo-
licznie to wszystko, co oznacza ostatnie stowo Jezusa przed $miercia: ,,Doko-
nalo si¢!” tetélestai (] 19, 30). Krew $wiadczy o rzeczywistosci ofiary Baranka
zlozonego za zbawienie $wiata (por. J 6, 51) i 0 Bozym zyciu, ktére On daje
wierzacym.

Warto réwniez przeanalizowaé znaczenie wody, ktora wyplyneta z ,Jego
wnetrza”?'. Autor czwartej Ewangelii ukazuje wode jako zrddlo ocalenia.
Szczegélnym kontekstem dla badanej perykopy jest spotkanie Jezusa z Sama-
rytankg (por. ] 4) oraz wystgpienie Jezusa w czasie Swieta Namiotéw (por.
J 7, 37-39). W rozmowie z Samarytanka $§w. Jan przytacza stwierdzenie Je-
zusa: ,Wierz Mi, kobieto, ze nadchodzi godzina, kiedy ani na tej gorze, ani
w Jerozolimie nie bedziecie czcili Ojca. [...] Nadchodzi jednak godzina, ow-
szem juz jest, kiedy to prawdziwi czciciele beda oddawac czes¢ Ojcu w Duchu
i Prawdzie, a takich to czcicieli chce mie¢ Ojciec” (] 4, 21.23). To samo wie-
sci Janowa refleksja o sensie zbawczej $mierci Jezusa: ,,By rozproszone dzieci
Boze zgromadzi¢ w jedno” (J 11, 52). Jezus uczy, ze materialna §wiatynia ustapi
miejsca nowej rzeczywisto$ci — Cialu Zmartwychwstalego Pana. Staje si¢ ono
Nowg Swiatynig dopiero po jej zburzeniu, tzn. po gwattem zadanej §mierci. Jej
wzniesieniem na nowo bedzie zmartwychwstanie, na co wskazuje wzmianka
o ,trzech dniach” (J 2, 19)**. Jezus, méwigc o tym, ukazuje sie jako nowa $wig-
tynia (por. J 2, 13-22). Naprawde z ,,Jego wnetrza” wyplywaja strumienie wody
zywej (por. J 7, 38), podobnie jak woda zywa wyplywa ze $wiatyni eschatolo-
gicznej w prorockiej wizji (por. Ez 47, 1). Czasownik ,wyplynac¢” przywoluje
wode ze $wiatyni (Ez 47) i znajduje si¢ w pozycji emfatycznej przed dwoma
przedmiotami: ,wyplyneta krew i woda”. Do prorockiego tekstu, ktory za-

20 Por. H. Witczyk, Swiadectwo ,, Tego, ktéry widziat” (] 19, 34-35), dz. cyt., . 250.
21 Por. J. Jaromin, Krew i woda z przebitego boku Jezusa (J 19, 34), »Scriptura Sacra” 16 (2012), s. 9.
22 Por. B. Ponizy, Jezus a swigtynia jerozolimska, ,Poznanskie Studia Teologiczne” 9 (2000), s. 31.
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powiadal strumienie wody zywej (por. J 7, 38) dotgczono stowo ,krew”**. Juz

w okresie patrystycznym uwazano, ze ,,krew i woda” sag w tym tekscie symbo-
lami Eucharystii i chrztu $wigtego. Nie mozna jednak wykluczy¢, ze ewange-
lista pragnal wskazac na oczyszczajaca z grzechow role krwi, ktora zapowiadat
Jan Chrzciciel, wskazujac na Jezusa jako Baranka Bozego (por. J 1, 29. 36).
W takim ujeciu jednoznacznie zostaje wskazany jej sens ekspiacyjny>*.

Aby lepiej zrozumie¢ symbolike krwi i wody, $w. Jan przytacza dwa cytaty
Starego Testamentu, ktore zostaly umieszczone w sposéb nietypowy na kon-
cu wersetu. Pierwszych z nich w w. 36 pochodzi z Wj 12, 46: ,,Ko$¢ Jego nie
bedzie famana”. Fakt niefamania kosci odwotuje si¢ do obrazu baranka, kto-
rego Izraelici przebywajacy w Egipcie mieli spozy¢ w noc paschalng. Zabitemu
Barankowi nie wolno bylo tamac¢ kosci. Kontekstem tego przepisu jest wyjscie
Zydéw z ,domu niewoli”, przez ktére Bég wyzwolit i ocalil swéj lud. Baranek
byt znakiem tego dzialania, byt jednoczesnie obrazem Jezusa ,,Baranka Boze-
go, ktdry gladzi grzech $wiata” (1, 29. 36)*°.

W w. 37. §w. Jan wprowadza drugie odniesienie do Pisma, ktdre pelni funk-
cje objawieniowa®. Cytowany z proroctwa Zachariasza fragment zapowia-
da wydarzenie: ,Na dom Dawida i na mieszkancéw Jeruzalem wyleje Ducha
poboznosci. Beda patrzec na tego, ktorego przebili, i bole¢ beda nad nim, jak
si¢ boleje nad jedynakiem, i ptaka¢ bedg nad nim, jak si¢ placze nad pierwo-
rodnym” (Za 12, 10). Nie ma watpliwosci, ze chodzi o dar Ducha®. Wyrazenie
»Duch poboznosci” (dost. ,taski i przebtagania”) oznacza, ze ci, na ktérych
bedzie wylany Duch, beda si¢ Bogu podobac i zostang obdarzeni prawdziwg
skruchg, ktéra jest dzielem taski Bozej. Swiety Jan przytacza tylko te czes¢
proroctwa, ktéra brzmi: ,,Beda patrze¢ na Tego, ktérego przebili”. Wyrazenie
»na Tego” ma sens mesjanski (por. Ap 1, 7). Grecki czasownik horao oznacza

7

»widzie¢”, ,,zobaczy¢”, ,,dostrzec” oraz ,patrze¢ na kogos”, ,,zwraca¢ uwage”,

»czuwal”’?®, Czasownik ten uzyty w znaczeniu Janowym (por. 3, 14), czyli ,wi-

dzie¢”, ,,pojmowac”, wskazuje na mozliwos¢ przylgniecia do wiary, jaka zosta-
je dana, oprocz zolnierza rzymskiego, ogdlnie wszystkim ludziom, takze po-
ganom. Aby zosta¢ zbawionym, trzeba patrze¢ na Chrystusa ,wywyzszonego”
na krzyzu, tzn. wierzy¢, ze On jest jedynym Synem Boga. Wowczas zostanie

23 Por. I. de la Potterie, Mgka Jezusa Chrystusa wedtug Ewangelii Jana, dz. cyt., s. 164.

24 Por. A.R. Sikora, ,,Krew Jezusa, Jego Syna...” (1] 1, 7). Motywy pasyjne w Pierwszym Liscie $w. Jana,
»Studia Gnesnensia” 25 (2011), s. 19.

25 Por. A.R. Sikora, ,Zobaczyt i uwierzyt” (J 20, 8). Droga wiary umilowanego ucznia Jezusa w ujeciu
egzegezy teologicznej, ,Studia i materiaty” 150 (2012), s. 108.

26 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug $w. Jana, rozdziaty 13-21..., dz. cyt,, s. 259.

27 Por. D. Kotecki, Ksigga Ezechiela w Ewangelii wedtug sw. Jana..., dz. cyt., s. 76.

28 Por. R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, dz. cyt., 3584.

122 Anna Emmanuela Klich OSU



sie oczyszczonym woda wyplywajaca z Jego przebitego boku. Czasownik ho-
rao wskazuje na ,widzenie” konkretnych znakéw w sensie fizycznym, ktéremu
nieodigcznie towarzyszy ,widzenie” w sensie duchowym, czyli odkrywanie
w nich faktéw zbawczych i nadprzyrodzonych®. Czasownik horao uzyty tu
w czasie przeszltym dokonanym wskazuje na czynnos¢ przeszia, ktorej skutki
trwaja w terazniejszosci, czyli to, co uczen zobaczyl na Golgocie, pozostawito
w nim trwaly $lad, bylo spojrzeniem kontemplujagcym. To wewnetrzne pa-
trzenie przez pryzmat wiary jest w nim stale obecne®. , Patrzenie” spelnia
tu wazng funkcje, przez nie dokonuje si¢ swego rodzaju rozdzielenie miedzy
przedmiotem, ktdry sie widzi, a tym, o czym si¢ zaswiadcza. Widzi si¢ ja-
kas rzecz, lecz zaswiadcza si¢ o rzeczywistosci niewidzialnej, ktorej pierwsza
byla znakiem. Uczen ,widzi”, ze z przebitego boku Jezusa ,wyplynela krew
i woda”, i z mocg zaswiadcza —nie o materialnym fakcie wzietym dostownie,
lecz o tym, co on symbolizuje, o tym, co ten znak pozwolil mu zrozumie¢
poprzez wiare. Jego $wiadectwo potrzebne jest do tego, zeby wzbudzi¢ wiare
w innych: ,,Abyscie i wy wierzyli” (19, 35). To spojrzenie wiary znowu jest opi-
sane na koncu perykopy: ,,Beda patrze¢ na tego, ktérego przebili” (J 19, 37)*".
W wystawionym na pokaz ciele patrzacy zobacza zlo swojego grzechu od-
puszczonego przez Boga®®. Werset: ,,Bedg patrzeé na Tego, ktorego przebili”
obrazuje postawe wiary kazdego ucznia Chrystusa. Patrzy on na Ukrzyzo-
wanego, z ktorego przebitego boku wyplywa krew ofiary i Zywa woda Ducha
Swietego®. Kto z wiarg patrze¢ bedzie na Zbawiciela ukrzyzowanego, osiggnie
zbawienie i zycie (por. 3, 14)**.

Podsumowujac, mozna przyjac, ze $w. Jan poprzez formule tetélestai — ,,do-
konalo si¢!” (ww. 28. 30) podkresla chrystologiczny aspekt dzieta zbawcze-
go Jezusa wyrazonego w symbolu krwi (w. 34). Nastepnie uwidacznia aspekt
pneumatologiczny zaznaczony w symbolu wody. Ponadto podkresla doniosta
role swiadectwa w przyjeciu wiary. ,Podwyzszenie” krzyza jest znakiem wzy-
wajacym do tego, zeby wszyscy patrzyli na Ukrzyzowanego i z wiarg przyj-
mowali zbawcze owoce.

29 Por. H. Witczyk, Swiadectwo ,, Tego, ktéry widziat” (] 19, 34-35), dz. cyt., s. 244.

30 Por. A.R. Sikora, ,Zobaczyt i uwierzyt” (] 20, 8)..., dz. cyt., s. 96.

31 Por. I. de la Potterie, Mgka Jezusa Chrystusa wedtug Ewangelii Jana, dz. cyt., s. 158.
32 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug $w. Jana, rozdziaty 13-21..., dz. cyt,, s. 259.

33 Por. I. de la Potterie, Mgka Jezusa Chrystusa wedtug Ewangelii Jana, dz. cyt., s. 142.
34 Por. A. Paciorek, Ewangelia umitowanego ucznia, Lublin 2000, s. 384.
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3. Analiza proroctwa Ez 47,1-12
Prorok Ezechiel®® mial wizje ozywczych wod wyplywajacych ze $wiatyni
(Ez 47, 1-12). Swiatynia byla miejscem centralnym dla calego Izraela, zatem
zaprezentowany obraz, symbolizowany strumieniami wody, zapowiada ob-
fitos¢ daru zycia. W perykopie Ez 47, 1-12 prorok wspomina o wodzie czter-
nascie razy —dwa razy siedem, czyli symbol pelni pomnozony przez dwa
oznacza wielka obfito$¢. Woda wyplywajaca ze §wiatyni plynie ,w kierunku
wschodnim” (w. 1). Zgodnie z topografig wzgdrza $wigtynnego oznaczalo to
skierowanie si¢ potoku w strone¢ doliny Cedron, ktéra znajdowata sie pomie-
dzy sanktuarium a Gorg Oliwng*’. Potok Cedron zasilany byt wodami Zrédta
Gichon®. Jerozolima czerpata wode z tego Zrédta. W dotychczasowej historii
woda byta dostarczana do $wiatyni z zewnatrz, natomiast ,,w dziejach” odno-
wionej $wiatyni sytuacja miala si¢ calkowicie zmieni¢, to woda ze $wiatyni
srozleje si¢” z wnetrza kompleksu sakralnego®®.

W wizji Ezechiela, w ktdrej budowla §wigtyni jest punktem odniesienia dla
calego opisu, nalezy wyrdznic¢ cztery elementy: wody wyptywajace spod progu
$wiatyni (ww. 1-2); czynnosci miernicze meza-przewodnika (ww. 3-5); obec-
nos¢ Ezechiela (ww. 6-7); znaczenie wod $wigtynnych (ww. 8-12). W pierwszej
czesci wizji (por. 43,1-2) Ezechiel ukazuje potok, ktory jest wodg zywa, Zrodla-
ng, wyplywajaca (dost. ,wytryskujaca”) ,,spod progu $wiatyni”, ktorej fasada
skierowana byfa na wschdd.

W drugiej czesci (ww. 3-5) prorok opisuje czynnosci miernicze wody do-
konywane przez postanca Jahwe i wskazuje na to, Ze wody w miar¢ oddalania

35 Prorok Ezechiel byl pierwszym prorokiem, ktéry rozwinat swoja dziatalno$¢ na wygnaniu w Babilo-
nii. Zostal on tam deportowany w 597 roku przed Chrystusem razem z krélem Judzkim Jojakinem,
calym jego dworem i znaczacymi ludzmi. Czas, w ktérym dziatal, jest tragiczny. W 586 roku przed
Chrystusem nastepuje zburzenie Jerozolimy i Swiatyni. Ezechiel staje sie prorokiem nadziei. Por.
R. Rumianek, Oredzie Ksiggi Ezechiela, Warszawa 1999, s. 9.

36 Por. A.S. Jasiniski, Komentarz do Ksiggi Proroka Ezechiela, rozdz. 40-48, Opole 2015, s. 221.

37 Cedron— niewielki strumien ptynacy doling o tej samej nazwie, potozony miedzy Wzgérzem Swia-
tynnym a Gorg Oliwng w Jerozolimie, wielokrotnie wymieniany w Biblii. Jedyne zrédto wody pitnej
na terenie Jerozolimy nosi nazwe Gichon— (hebr. ,wytryskajacy”). Nazwa ta bierze si¢ niewatpliwie
z faktu, ze jest to zrddlo, ktére niczym syfon wyrzuca przez ok. 30 minut olbrzymie ilosci wody, aby
nastepnie si¢ zatrzymac i nie wypuszczac jej przez kolejne 4 do 10 godzin. W starozytnosci byto ono
w stanie zaopatrywa¢ w wode pitng okolo 2,5 tysigca mieszkancow. Wzgdrze swigtynne nie miato
wlasnego zrédta wody. Tradycyjnie miasto korzystato z wody dostarczanej przez Gichon (krdl Eze-
chiasz polgczyt to zZrédlo z sadzawky Siloe, przekuwajac tunel w skale jerozolimskiej), wzglednie przez
Ain Rogel, polozony znacznie nizej od platformy $wiatynnej. Woko!t §wiatyni znajdowaty sie liczne
sadzawki i cysterny, ktére umozliwiaty dostep do wody.

38 Por. A.S. Jasinski, Komentarz do Ksiegi Proroka Ezechiela, rozdz. 40-48, dz. cyt., s. 220.
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sie od murow $wigtynnych stawaly sie coraz obfitsze i glebsze. Czterokrotnie
odmierzana odleglo$¢ 1000 tokci nawigzuje do sytuacji, kiedy rzeka jest tak
gleboka, ze nie mozna jej juz przekroczy¢ pieszo. Podwyzszanie si¢ poziomu
wod w miare oddalania sie od $wiatyni symbolizuje wzrost skutecznosci ich
dziatania®.

W trzeciej czesci wizji (ww. 6—7) postaniec Jahwe zacheca Ezechiela do wy-
tezenia uwagi dla odkrycia znaczenia wydarzenia o charakterze przetomo-
wym i dostrzezenia jego skutku: ,,Oto po obu stronach na brzegu rzeki znajdo-
walo sie wiele drzew” (w. 7). W pustynnym krajobrazie Judei widok rosngcego
drzewa jest znakiem obecnosci wody. Dla Ezechiela drzewo jest symbolem
zycia®®. W czwartej —najdtuzszej — czeéci wizji (ww. 8-12) maz-przewodnik
prowadzi Ezechiela do odkrycia konsekwencji ogromu wod wyplywajacych
»spod prawej strony $§wiatyni” (w. 1). Najpierw zauwaza, ze wody potoku ,,roz-
lewaja si¢ w wodach stonych, a wtedy wody staja sie zdrowe” (w. 7). Skutkiem
tego ,uzdrowienia” wody Morza Martwego stang si¢ stodkie i beda tam zyty
wszelkiego rodzaju i gatunku ryby tak wielkie, jak w Morzu Srédziemnym*'.
W ten sposob prorok wskazuje na komunikacje miedzy dwiema sferami: $wig-
tynig (znak zycia) i morzem (znak $mierci). Kolejny obraz to drzewa, ktérych
»owoce beda stuzy¢ za pokarm, a ich liscie na lekarstwo” (w. 12).

Pomnozenie wod zdrowych jest §wiadectwem dzialania niczym nieograni-
czonej zbawczej interwencji Jahwe: w miejsce $mierci pojawia sie zycie. Eze-
chiel zwiastuje proces uzdrowienia, jaki bedzie dokonywat si¢ na ziemi Izraela,
ktéry przede wszystkim obejmie sam lud. Prorok zapowiada tu dwa radykalne
wydarzenia: ustanie nieczystosci/balwochwalstwa (rodzacej $mier¢) i nasta-
nie blogostawienstwa Jahwe, ktorego znakiem jest owocowanie*’. Nie jest wy-
kluczone, ze prorok nawigzuje tu do tekstu biblijnego opisujacego Eden (por.
Rdz 2, 10-14; Ps 46, 5), w ktorym plynela rzeka nawadniajaca caty ogrdd.

4, Realizacja proroctwa Ezechiela w Chrystusie
i Jego zbawczym dziele

Wizja proroka Ezechiela dotyczaca Zyciodajnego zrédia (47, 1-12) wyplywa-
jacego spod $wiatyni jest proroctwem spelniajacym si¢ w Chrystusie i Jego

39 Por.J. A. Ruiz, Ksigga Ezechiela, w: Migdzynarodowy komentarz do Pisma Swigtego, red. W.R. Farmer,
Warszawa 2000, S. 964-965.

40 Por. A.S. Jasinski, Komentarz do Ksiggi Proroka Ezechiela, rozdz. 40-48, dz. cyt., s. 230.

41 Pismo Starego i Nowego Testamentu w przekladzie z jezykow oryginalnych. Ksiega Ezechiela, thuma-
czenie wstep i komentarz J. Homerski, Lublin 1998, s. 198-199.

42 Por. A.S. Jasinski, Komentarz do Ksiegi Proroka Ezechiela, rozdz. 40-48, dz. cyt., s. 232.
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zbawczym dziele. Warto wskazac trzy aspekty wypelnienia si¢ obietnicy Bozej
ukazanej w proroctwie Ezechiela: (1) §wiatynia; (2) zbawienie; (3) nowe zycie.

Swiatynia

Swiatynia Jerozolimska zostala zburzona w 586 roku przed Chrystusem. Pro-
rok Ezechiel w swej wizji widzi $wiatynie, ktora sklada sie z trzech czesci: sien
lub portyk; Miejsce $wiete i Swiete Swietych (41, 4). Jest to eschatologiczna
$wiatynia, gdzie zamieszkata chwatla Jahwe. Woda ze $wiagtynnego zrédta staje
sie wyrazem specjalnego blogostawienstwa dla ludu. W proroctwie Ez 47, 1-12
zostaje opisane Zrédlo zywej wody, ktére w czasach eschatologicznych ma wy-
plyna¢ ze skaly swiatynnej. Jezus juz na poczatku swej dziatalnosci odnosi
te stowa do siebie samego. Ukazuje si¢ jako nowa §wiatynia, $wigtynia me-
sjariska. Od Niego, z Jego wnetrza wyplyng rzeki wody zywej*’. Swiety Jan
prezentuje Jezusa jako Nowg Swiatynie**, Juz w Prologu stwierdza: ,,Stowo
stalo si¢ Cialem i zamieszkato miedzy nami” (] 1, 14), dostownie: ,,Stowo roz-
bito namiot”. Znaczy to, ze wszystkie znaki obecnosci Bozej, takie jak Arka
Przymierza, Namiot Spotkania, oblok znane z tradycji Wyjscia czy wreszcie
pozniejsza swigtynia—w Jezusie znajduja swe spetnienie, bo On jest obecno-
$cig Boza. Wcielony Syn Bozy od poczatku swego ziemskiego istnienia jest
miejscem przebywania Boga wsrod ludzi. Potwierdza to jeszcze wzmianka
o ,chwale otrzymanej od Ojca”, a ,,ogladanej” przez ludzi, zawarta w dalszym
ciagu tego wersetu (por. 1, 14). ,Chwala” za$ byta jednym ze znakéw Bozej
obecnosci w namiocie Mojzeszowym®’. Na poczatku opisu dziatalno$ci Jezusa
ewangelista umieszcza scene¢ oczyszczenia $wigtyni (por. J 2, 13-22). Tylko Jan
przytacza w tym kontekscie dialog miedzy Jezusem a Zydami, ktérzy zadaja
Mu pytanie: ,,Jakim znakiem wykazesz si¢ wobec nas, skoro takie rzeczy czy-
nisz?” (2, 18). W odpowiedzi Jezus moéwi: ,,Zburzcie te $wiatynie, a Ja w trzech
dniach wzniose ja na nowo” (2, 19). Ta odpowiedz spotyka si¢ z niezrozumie-
niem: ,,Czterdziesci lat budowano te §wiatynie, a Ty ja wzniesiesz w przeciagu
trzech dni?” (J 2, 20). W tym miejscu nastepuje komentarz ewangelisty: ,,On
za$ mowil o $wiatyni swego ciata. Gdy zmartwychwstal, przypomnieli sobie
uczniowie Jego, ze to powiedzial, i uwierzyli Pismu i stowu, ktére wyrzekt
Jezus” (] 2, 22).

Prorockie zapowiedzi Ezechiela znajduja pelng realizacje w zbawczej mece
Pana. Szczegolnie w wydarzeniach dokonanych na Golgocie po $mierci Jezusa,

43 Por. D. Kotecki, Ksiega Ezechiela w Ewangelii wedlug sw. Jana..., dz. cyt., s. 72.
44 Por. D. Kotecki, Ksiega Ezechiela w Ewangelii wedlug sw. Jana..., dz. cyt., s. 75.
45 Por. B. Ponizy, Jezus a swigtynia jerozolimska, dz. cyt., s. 31.
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opisanych przez $w. Jana (] 19, 31-37). Zauwaza on, ze po ,oddaniu ducha/Du-
cha” wyplynety krew i woda z otwartego boku Jezusa. W obrazie tym Ewange-
lista wskazuje na chrzest i Eucharystie, w ktorych Jezus daje wierzagcym owoce
swego zbawczego misterium: oczyszcza i leczy z ran grzechu oraz daje nowe
zycie, Boze zycie, i swojego Ducha Swietego.

Zbawienie

Woda wyplywajaca z boku $wiatyni jako zrédlo zycia przyczynila si¢ do
uzdrowienia wdd stonych. Woda ma charakter oczyszczajacy, ma zdolnos¢
uzdrawiania. Woda w wyroczni Ezechiela jest znakiem, przez ktéry ujawnia
sie zbawcze dzialanie wszechmogacego Boga. Kieruje sie ono ku cztowiekowi
i jest wyrazem mitoéci Boga ku niemu®®. W wizji Ezechiela woda, ktora wy-
plywa ze $wiatyni, jest obrazem odnowienia Izraela. Przez wizje odnowionej
$wiatyni i ziemi lud otrzyma nowg zdolnos¢ do zachowania Bozych przyka-
zan dzigki darowi nowego serca, nowego ducha, serca z ciata i Ducha Bozego.
Na uwage zastuguje proroctwo z Ez 36, 25-27, ktére przez temat wody $cile
taczy sie z Ez 47, 1-12. Ezechiel zapowiada Boze zbawcze dziatanie: ,,Pokropie
was czysta woda, abyscie si¢ stali czystymi, i oczyszcze was od wszelkiej zmazy
i od wszystkich waszych bozkéw. I dam wam serce nowe i ducha nowego tchne
do waszego wnetrza, odbiore wam serce kamienne, a dam wam serce z ciala.
Ducha mojego chce tchna¢ w was i sprawic, byscie zyli wedtug mych nakazéw
i przestrzegali przykazan, i wedlug nich postepowali” (36, 25-27). Dla Eze-
chiela woda staje si¢ nie tylko symbolem oczyszczenia, ale takze obiecanego
daru Ducha Boga. Ta woda oczyszcza, daje zycie, dokonuje niejako nowego
stworzenia®’.

Woda

Woda wyplywajaca z boku $wiatyni jako zrédlo zycia przyczynila si¢ wyro-
$niecia bujnej roslinnosci (Ez 47, 12), do pojawienia sie ryb i zwierzat. Wszyst-
ko to jest znakiem Bozej obecnosci i blogostawienistwa*®. Powigzania zacho-
dzace miedzy proroctwem Ezechiela a sceng przebitego boku Jezusa na krzyzu
potwierdzajg realizacjg obietnic Jezusa o wodzie ,,zywej, wytryskujacej ku zy-

46 Por.]. Homerski, Zrédlo wody zywej w prorockich tekstach eschatologicznych, ,Roczniki Teologiczno-
-Kanoniczne” 22 (1974) z. 1, s. 16.

47 Por. D. Kotecki, Ksiega Ezechiela w Ewangelii wedtug $w. Jana..., dz. cyt., s. 75.

48 Por. R. Rumianek, Zwigzek nowej swigtyni z odnowionym Przymierzem (wg. Ez 47, 1-12), ,Warszawskie
Studia Teologiczne” 14 (2003), s. 29-34.
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ciu wiecznemu” (] 4, 14), takiej, bez ktdrej nie mozna si¢ odrodzi¢ (por. ] 3, 5).
Ta woda zaspokaja pragnienie cztowieka w sposéb trwaly; jej zrédlo znajduje
sie we wnetrzu czlowieka; ma ona charakter eschatologiczny, poniewaz zo-
rientowana jest na zycie wieczne®. W sensie szerszym w tym fakcie wida¢ pet-
na wymowe gestu Mojzesza, ktdry na pustyni uderza w skale, a z niej wyptywa
woda (por. Wj 17). Ojcowie Kosciota zwracali uwage na zbiezno$¢ wypowiedzi
Ezechiela o Zyciodajnej wodzie wytryskujacej z prawego boku $wiatyni i sceny
ukrzyzowania Jezusa, ktérego prawy — przebity — bok zwrdcony byt w strone
poludniowa. Ongis§ Mojzesz uderzyl w skale, a z niej wyptyneta woda, zaspo-
kajajac pragnienie Izraelitow w drodze do Ziemi Obiecanej. Ezechiel ogladat
zyciodajne zrodlo wytryskujace z duchowej $wigtyni. Wypelnienie tych zna-
kéw dokonato si¢ na krzyzu. Otwarty bok $wiatyni, jaka jest Jezus, rozpoczy-
na czas Kosciota, w ktérym chrzescijanie zyja w jednosci z Panem prowadzeni
przez Ducha Swietego.

Podsumowanie

Reasumujac, nalezy stwierdzi¢, ze analiza kontekstu badanej perykopy J 19, 31—
37 wskazuje na wiele podobienstw z | 7, 37-39 oraz ] 20, 1923, a takze na rozwoj
i poglebianie tematu. Ewangelista Jan wskazuje na to, Ze Jezus obietnice wyla-
nia Ducha Swietego realizuje po swym wywyzszeniu na krzyzu, a dopelnia go
wobec uczniéw podczas spotkania po zmartwychwstaniu.

Ewangelista Jan, relacjonujac wydarzenia dokonujace si¢ na Golgocie, jed-
noczes$nie wyjasnia ich sens teologiczny. Najpierw poprzez symbol krwi pod-
kresla mesjanska godno$¢ Jezusa oraz ekspiacyjny charakter Jego meki. Na-
stepnie poprzez symbol wody wskazuje na pneumatologiczny wymiar Paschy
Pana. Podkresla tez znaczenie ,,patrzenia” na krzyz oraz §wiadectwa w przy-
jeciu wiary.

Wizja proroka Ezechiela (47, 1-12) zapowiada zbawczg interwencje Boga
oraz proces uzdrowienia, jaki bedzie dokonywatl sie na ziemi Izraela i obej-
mie nar6d wybrany. Prorok zapowiada ustanie batwochwalstwa, ktdre rodzi
$mier¢, i nastanie blogostawienstwa dajacego nowe zycie. Wizja ta znajduje
realizacje w dziele zbawczym Jezusa. On —jako nowa §wigtynia — staje si¢ Zro-
dlem zbawienia i zycia dla Ko$ciota.

49 Por.]. Czerski, Zycie, w: Egzegeza Ewangelii $w. Jana. Kluczowe teksty i tematy teologiczne, red. F. Gry-
glewicz, Lublin 1992, s. 302.
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APOSTOL SEOWA BOZEGO

Krétki szkic historyczno-naukowy
o ks. prof. Aleksym Klawku

Juz mineto ponad pét wieku od $mierci ks. prof. Aleksego Klawka (1890-1969),
najwybitniejszego polskiego biblisty pierwszego pokolenia, gdy ta nauka wy-
tonita sie jako oddzielna dyscyplina teologiczna. W ponizszym szkicu pragne
przedstawic zarys jego dziatalnosci naukowej i duszpasterskiej, jego wkiad do
trudnej i odpowiedzialnej dziedziny wiedzy, jaka jest biblistyka. Tym bardziej
ze wspottworzyl on srodowisko naukowe w niespokojnych czasach —w odro-
dzonej po zaborach Polsce i potem, po zniszczeniach drugiej wojny §wiatowej,
a takze podczas panowania obcego systemu narzuconego Ojczyznie. Urodzo-
ny na ziemi wielkopolskiej, w Rogoznie, 11 maja 1890 roku w patriotycznej,
nauczycielskiej rodzinie. Przyszty kaptan ukonczyl gimnazjum o profilu kla-
sycznym, z naciskiem na wyksztalcenie filologiczne. Po maturze wstapit do
Poznanskiego Seminarium Duchownego, gdzie stuchal wykladéw z Pisma
Swietego ks. dra hab. Wtadystawa Hozakowskiego, od ktérego przyjat podsta-
we warsztatu badawczego. Po odbyciu podstawowych studiéw teologicznych
otrzymal $wiecenia kaptanskie w katedrze gnieZznienskiej'.

Przeszlo pig¢dziesig¢cioletnia dziatalnos¢ naukows i dydaktyczng ks. prof.
Aleksego Klawki mozna podzieli¢ na trzy okresy: poznanski, lwowski i kra-
kowski.

1 15 lutego 1913 roku z rak biskupa Wilhelma Kloskiego.
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Okres poznanski (1918-1922)

Trwal on krétko. Byl to czas wypelniony intensywna i owocng pracg. Zaraz
po $wieceniach wladze diecezji skierowaly ks. Klawka do Woniescia, gdzie
petnil funkcje wikariusza. Zauwazony przez profesora seminarium poznan-
skiego, Wiadystawa Hozakowskiego, zostal wystany do Monasteru na dalsze
studia teologiczne. Doktorat z zakresu Nowego Testamentu obronit wiosna
1917 roku?, uzyskujac dyplom summa cum laude. Doktorat ukazat sie w 1917
roku i zaraz po wydrukowaniu czesci —w 1918 roku (calo$¢ ukazala si¢ dopie-
ro w 1921 roku) —stalo si¢ w naukowym $wiecie jasne, ze biblistyka zyskala
w mlodym doktorze teologii uczonego, ktéry znakomicie opanowal warsztat
naukowy i stosuje wlasciwg metode badawcza.

Wiosng 1918 roku ks. Klawek zostal powotany na wyktadowce Pisma Swie-
tego w Seminarium Duchownym najpierw w GnieZnie, a potem w Poznaniu.
Prowadzil tam przez szes¢ lat wyktady i seminaria. Wpajat przyszlym dusz-
pasterzom wiedze i mito$¢ do Pisma Swietego.

Od poczatku swej pracy naukowej pisal o potrzebie nowego przekltadu Bi-
blii i jej upowszechniania wsréd wiernych. Nieprzypadkowo jednej ze swoich
pierwszych publikacji dat tytut Wigcej Pisma Swigtego. W jednym z artyku-
téw z 1920 roku — w stowach skierowanych do biblistow — pisat: ,,Potrzeba nam
podrecznego wydania Pisma Swietego. Precz z wszelkimi wydaniami ozdob-
nym, ktore si¢ jedynie w salonie wyklada, a ktérych nikt nie czyta”. Jeden
z jego wychowankéw tak wspomina: ,,Seminarium jego byto bardzo liczne
ijedyne w swoim rodzaju, gdyz opieralo si¢ na najnowszych woéwczas pracach
naukowych w teologii”. Jednocze$nie wspdtpracowat z Poznanskim Towa-
rzystwem Przyjaciél Nauk, gdzie w ramach dzialajacego tam Towarzystwa
Wydzialu Teologicznego wyglaszal referaty o tematyce biblijnej. Publikowal
artykuly w prasie lokalnej i czasopismach teologicznych. W roku 1921 zostat
wiceprezesem wydzialu.

2 Rozprawe doktorska przygotowat pod kierunkiem M. Meinertza, a za jej temat wzigl sobie modlitwe
do Jezusa wedtug pism Nowego Testamentu: Das Gebet zu Jesus. Seine Berechtigung und Ubung nach
den Schriften des Neuen Testaments. Eine biblisch-theologische Studie, Miinster 1921 (Neutestamen-
tliche Anhandlungen V1/s).

3 H. Dobias-Telesiniska, Ksigdz profesor Aleksy Klawek, http://www.lwowiacy.pl/ksiadz-profesor-alek-
sy-klawek.
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Okres Iwowski (1923-1939)

To okres szczegdlnego ugruntowania ks. Aleksego Klawka w polskim $rodo-
wisku naukowym. To zwiazek ze Lwowem i z Uniwersytetem Jana Kazimie-
rza, na ktérym ks. Klawek habilitowal si¢ w roku 1921*. W tym czasie mial
nadzieje, ze w Poznaniu powstanie Wydziat Teologiczny przy Uniwersytecie
Poznanskim. Niestety, wobec oporu éwczesnych wladz koscielnych, bylo to
niemozliwe. Aleksy Klawek dokonatl wtedy jednego z najtrudniejszych wy-
boréw —opuscil rodzinng Wielkopolske i przenidst si¢ do Lwowa. Tam, na
Uniwersytecie Jana Kazimierza, jego kariera naukowa i dydaktyczna mogta
rozwijac sie bez przeszkod. Poczatkowo mieszka przy ul. Czarnieckiego, a po-
tem uzyskat przydzial w Domu Profesorskim. Uniwersytet Jana Kazimierza
we Lwowie zyskal w osobie ks. Klawka wybitnego uczonego, nieprzecietnego
dydaktyka, rozmitowanego w swoim przedmiocie badacza naukowego, a mto-
dziez akademicka —oddanego przyjaciela i opiekuna.

16 lat pracy na Uniwersytecie Jana Kazimierza (1923-1939) to okres bardzo
intensywnej i wielostronnej dziatalnosci. Stanowi niewatpliwie apogeum w ca-
tej jego dzialalno$ci naukowej i dydaktycznej. Ksigdz Klawek miat wiele waz-
nych dokonan jako dydaktyk. Potrafil przekazywa¢ studentom nowe metody
pracy naukowej oraz wprowadzal do swych wykladéw najnowsze osiggniecia
biblistyki. Uwzglednial badania protestanckie, by mocniej podbudowac eg-
zegeze katolicka. Wykorzystywal w omawianych zagadnieniach opinie dys-
kusyjne i kontrowersyjne, wywolujac w ten sposéb ozywiong dyskusje wsrod
stuchaczy. Podkreslal tez, ze Biblia jest slowem Bozym, a jednoczesnie ,,ksiega
ludzka”. Uczniowie ks. Klawka wspominali: ,,Umial budzi¢ w nas naukowy
niepokdj, ktory tak bardzo jest potrzebny kazdemu, kto zdaza do poznania
prawdy. Uczyt znajomosci Biblii, jej umilowania, ale nade wszystko pokazywat
drogi prowadzace do uchwycenia jej wtasciwej tresci”. Byl promotorem wielu
prac magisterskich i doktorskich. Jako cztonek Rady Wydzialu Teologicznego
brat udzial we wszystkich przewodach habilitacyjnych. Wychowat cenionych
biblistow — wséréd nich blisko czterdziestu wyktadowcéw Pisma Swietego dla
instytutow teologicznych, uniwersytetéw i seminariéw duchownych.

Rozwijal kariere akademicka, otrzymujac po profesurze nadzwyczajnej
profesure zwyczajng nauk biblijnych, piastujac przez dwa lata urzad dziekana

4 Na podstawie rozprawy Noc betlejemska. Historia czy legenda? Obrona wiarogodnosci Lk 2, 1-20, Po-
znan-Warszawa 1921 (Sprawy Biblijne, 2).

5 L. Stachowiak, Ks. Aleksy Klawek jako egzegeta i ttumacz Biblii, ,Ruch Biblijny i Liturgiczny” 33 (1980)
nr 4.
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Wydziatu Teologicznego, a w roku akademickim 1933-1934 godno$¢ prorek-
tora uniwersytetu. W roku 1923 objal katedre egzegezy Starego Testamentu.
Poza wykladami biblijnymi opartymi na tekstach oryginalnych prowadzit
réwniez na Wydziale Humanistycznym filologie semicka. Wyktady i semina-
ria prowadzone przez ks. Klawka cieszyly si¢ popularnoscia réwniez wérod
0s6b $wieckich, uczeszczali na nie takze Ormianie i Zydzi. Stusznie zauwazyt
Zdzistaw Jan Kapera, ze bylo to pierwsze ekumeniczne seminarium biblijne
w Polsce, jeszcze przed wprowadzeniem slowa ekumenizm do powszechnego
uzycia.

Najwiekszg zastugg ks. prof. Klawka na polu biblistyki byla dziatalnos¢ or-
ganizacyjno-redakcyjna i wydawnicza. Zaraz po przyjezdzie do Lwowa w 1923
roku nawigzal wspotprace z pismem specjalistycznym ,,Przeglad Teologicz-
ny”, ktérego po dwdch latach zostal redaktorem naczelnym, przeksztalca-
jac go nastepnie w czasopismo o charakterze miedzynarodowym z tacinska
nazwg pt. ,Collectanea Theologica” (od 1931 roku). W pi$mie tym, redago-
wanym w jezykach obcych: angielskim, francuskim, niemieckim i wloskim,
informowal zagranice o pracach polskich teologéw. Ukazuje si¢ ono do dzis,
ajej pierwszym redaktorem naczelnym byl nie kto inny jak ks. Klawek. Podjat
on réwniez wspdtprace z wieloma europejskimi czasopismami teologicznymi
jak np. ,,Theologische Revue”. Jego kolejnym trwalym —bo istniejacym do dzi-
siaj — osiggnieciem byto zalozenie miesiecznika ,,Ruch Biblijny i Liturgiczny”.
Oba wyzej wymienione periodyki— cenione nie tylko wsréd czytelnikow kra-
jowych, lecz takze zagranicznych — to nieoceniony wktad ks. Klawka w rozwdj
wiedzy o Biblii.

Wydal on tez wiele modlitewnikéw opartych na Pismie Swietym, np. mo-
dlitewnik pt. Stowo Zywota, oraz broszure na 1500-lecie $mierci $w. Hieroni-
ma, w ktorej scharakteryzowal go jako teologa i bibliste, a takze podejmowat
inne inicjatywy redaktorskie i wydawnicze. Dla dobra nauki wykorzystywat
ks. Klawek swoj niezwykle wyostrzony zmyst organizacyjny. W latach 1919-
1922 jako wiceprezes kierowal pracami Komisji Teologicznej Towarzystwa
Przyjaciét Nauk w Poznaniu. A kiedy 1923 roku m.in. z inicjatywy ks. Klawka
we Lwowie ukonstytuowalo sie Polskie Towarzystwo Teologiczne, zostal jego
sekretarzem generalnym. Bedac sekretarzem generalnym, starat si¢, by swym
zasiggiem objeto ono calg odrodzong Ojczyzne. Jednym z najwigkszych osig-
gnie¢ bylo zorganizowanie razem z ksiezmi i innymi profesorami pierwszego
krajowego zjazdu teologéw polskich w kwietniu 1928 roku we Lwowie, a kolej-
ne w Warszawie (1933) i Krakowie (1938). Zjazd ten, na ktérym wygloszono 39
referatéw, opublikowanych nastepnie w 1930 roku we Lwowie w czasopi$mie
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»Nasza Mysl Teologiczna”, uzna¢ trzeba za punkt zwrotny w dziatalnosci na-
szych teologow.

Pasja organizatorska ks. Klawka znalazta swdj wyraz w zorganizowaniu
wspolnie z ks. prof. Piotrem Stachem w 1934 roku pierwszej naukowej piel-
grzymki ksiezy polskich do Ziemi Swietej®. A potem doprowadzita do zaloze-
nia pierwszego muzeum biblijnego na Uniwersytecie Jana Kazimierza.

Naukowe zainteresowania biblijne ks. Klawka byly bardzo rozlegle. Najwie-
cej jednak uwagi poswiecil Ksiedze Psalmow. Jako znakomity filolog, znawca
jezykéw biblijnych oraz jezykéw orientalnych dokonal nowego poetyckiego
przektadu Ksiegi Psalmoéw, ktdry zostal opublikowany w 1938 roku i dedyko-
wany tragicznej zmarlej siostrzenicy Stefanii. W Psalmach dostrzegal wielkie
duchowe bogactwo religii starotestamentalnej, a zaglebiajac sie w tres¢ po-
szczegblnych Psalmow, odczytywal je w duchu Nowego Testamentu. W 1949
roku opublikowat przektady Officium Parvum o Officium Deffunctorum,
a takze kilka innych swoich prac.

Jesli spojrzymy na pobyt ks. Klawka we Lwowie od strony efektow pracy, to
okresem wzmozonej aktywnosci naukowej byla jego dziatalnos¢ w Polskim
Towarzystwie Teologicznym. Odegral znaczng role w powstaniu oddziatéw
w Pinsku, Lucku i Sandomierzu. Polskie Towarzystwo Teologiczne swoim
zasiegiem objelo prawie wszystkie diecezje w Polsce. Drugim towarzystwem
o charakterze naukowo-badawczym, w ktorym ks. Klawek podczas pobytu we
Lwowie aktywnie dzialal, bylo Polskie Towarzystwo Orientalistyczne.

Poza pracg naukowg i organizacyjna ks. Klawek zajmowat si¢ tez mlodzieza
akademicka. Mlode pokolenie Polakéw bylo przedmiotem jego szczegdlnej
troski. Byl wrazliwy na wystepujaca w tym $rodowisku biede, zwtaszcza po-
wszechne wowczas niedozywienie. Jako duszpasterz akademicki dzieki popar-
ciu lwowskich ksiezy i katolikow $wieckich zatozyt Caritas Academica, ktéra
wydawala rocznie osiemnascie tysiecy bezptatnych obiadéw ubogim studen-
tom i wspierala finansowo potrzebujacych. Troszczyl si¢ o zycie duchowe mto-
dej inteligencji. We Lwowie przyczynit sie do budowy trzech kaplic w domach
akademickich, gdzie odprawiano msze $wigte, nabozenstwa, a takze gloszo-
no rekolekcje. W 1936 roku zorganizowal pierwsza ogélnoakademicka piel-
grzymke na Jasng Gore, podczas ktdrej ogloszono Maryje patronka mlodziezy
akademickiej. Bylo to wielkim przezyciem religijnym. Duzo pracy poswiecat
sprawie odrodzenia religijnego mlodziezy studiujacej. W zwigzku z tym zor-
ganizowal Duszpasterstwo Akademickie, ktére docieralo bezposrednio do
ogétu mlodziezy. Potrafil takze obudzi¢ w studentach uspiong wiare. W roku

6 Zostala ona opisana w publikacji: P. Stach, Podréz naukowa do Ziemi Swigtej, Lwow 1937.
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1927 ks. Aleksy Klawek zostal powotany na stanowisko Kuratora Stowarzysze-
nia Studentéw Katolickich.

Poswigcenie i trud wlozony w prace na uniwersytecie i poza nim zostat
zauwazony i 8 marca 1933 roku na wniosek Lwowskiej Kurii Metropolitalnej
otrzymal od papieza Piusa XI nominacje¢ na Pralata Papieskiego.

Okres krakowski (1945-1969)

Ten okres charakteryzuje si¢ przede wszystkim $cistym zwigzkiem ks. profe-
sora z Uniwersytetem Jagiellonskim. Wybuch drugiej wojny $wiatowej 1939
roku potozyl kres rozwojowi Uniwersytetu Jana Kazimierza i jego istnieniu.

Ksigdz Klawek wrocit do rodzinnego Rogozna W pazdzierniku 1941 roku,
zostal aresztowany przez gestapo i osadzony w Forcie VII w Poznaniu, a pod
koniec roku zwolniony dzigki Opatrznosci Bozej i staraniom dobrych ludzi.
Dostal jednak nakaz natychmiastowego opuszczenia Wielkopolski. Wyjechat
wiec do Generalnej Guberni i zatrzymat si¢ w diecezji tarnowskiej. Mieszkat
na plebaniach u miejscowych proboszczéw lub w domach zakonnych, petniac
funkcje duszpasterskie. W Szynwaldzie u Sidstr Stuzebniczek prowadzit taj-
ne nauczanie i pomagal swoim podopiecznym ukonczy¢ gimnazjum. Ksiadz
Klawek nie zapominal takze o swoich przyjaciofach.

Po wojnie, w 1945 roku, powr6t do Lwowa byl niemozliwy, dlatego ks. Alek-
sy Klawek osiadt w Krakowie i objat na Uniwersytecie Jagiellonskim Katedre
Pisma Swietego Starego Testamentu, gdzie — podobnie jak we Lwowie — zabral
sie z zapalem do pracy naukowej, organizacyjnej i dydaktycznej. Zamieszkat
na stale w Krakowie, przy ulicy §w. Marka 10.

Wktad ks. prof. Klawka w rozwdj biblistyki polskiej
Warto przyjrzec si¢ osiggnieciom naukowym Ksiedza Profesora i jego wy-
sitkom zmierzajagcym do utworzenia w Polsce silnych o$rodkéw naukowych,
ktére wraz innymi biblistami tworzyli Polscy profesorowie specjalizujacy sie
w naukach biblijnych w minionych trudnych dla naszej Ojczyzny latach.

Wktad naukowy

Ksiadz prof. Aleksy Klawek juz trzydziesci lat przed IT Soborem Watykanskim,
a dwadziedcia lat przed powstaniem tzw. nauki o rodzajach literackich, glo-

134 Antoni Kordowisko OFM



sil potrzebe nalezytego odczytania i zrozumienia tekstu biblijnego, by potem
mozna bylo z niego wyciagnaé wtasciwa nauke teologiczng. Pisal w jednym
z artykulow: ,Nie badzmy apologetami bronigcymi za wszelka cene naszych
wierzen czy opinii, lecz badaczami szukajacymi prawdy obiektywnej, ktéra
nam ukaze objawienie w nowym, historycznym naswietleniu™. Ksigdz Kla-
wek jest uwazany za prekursora metody filologicznej w polskich badaniach
nad Pismem Swietym. Wazna dziedzing, wykorzystywang przez uczonego
w pracach nad Biblia, byla onomastyka. Korzystajac ze swego filologicznego
przygotowania, doskonale odczytywal mysli teologiczne obecne w réznych
Ksiegach Biblijnych. Zajmowal si¢ gtéwnie egzegeza Psalmow, zauwazajac, ze
wlasnie w nich znajdujemy synteze tematéw teologicznych zawartych w pra-
wie calym Pi$mie Swietym. ,,Psalterz” — przettumaczony przez bibliste z Wul-
gaty —odznacza sie pieknym jezykiem i obrazowoscia. Warto tez wspomnie¢,
ze ks. Klawek, jako profesor Uniwersytetu Jagiellonskiego, rozpoczat przektad
psalmow z jezyka hebrajskiego.

Swe referaty i wyklady—poza uniwersytetami i seminariami—wyglaszat
m.in. na zebraniach Polskiego Towarzystwa Teologicznego. Na szczegdlne
wyrdznienie w zakresie dzialalnosci egzegetycznej zastuguja jego publika-
cje. Uwazal on bowiem, ze znaczenie srodowiska naukowego jest okreslone
wieloscig i poziomem publikacji, ktére stanowia trwalg wartos¢, wieksza niz
wyklady i odczyty®.

Juz rok po przybyciu do Krakowa wraz z ks. prof. Wichrem zorganizowat
zjazd naukowy Polskiego Towarzystwa Teologicznego w Lublinie. Drugi zjazd
odbyt sie w Krakowie w 1948 roku i powiazano go z 550 rocznicg istnienia
Wydziatu Teologicznego UJ. Mial on miedzy innymi przedstawi¢ przygoto-
wania do uczczenia tysigcznej rocznicy chrztu Polski. Inng wielka akcja ks.
Klawka byl zorganizowany w 1949 roku jubileusz z okazji 350-lecia ukazania
sie drukiem Biblii ks. Wujka. W latach 1952-1954 pelnil obowiazki dziekana
Wydziatu Teologicznego. Od roku 1948 byl czlonkiem korespondentem Pol-
skiej Akademii Umiejetnosci. W pracy naukowej byl bardzo wymagajacy. Za
najwyzsze kryterium przy ocenianiu prac uwazat oryginalnos¢ i niezaleznos¢
wynikéw badan. W roku akademickim 1945-1946 wykladow ze Starego Te-
stamentu prowadzonych przez ks. Klawka stuchal Karol Wojtyla. 1lipca 1946
roku zdat on u niego egzamin z Pisma Swietego z najwyzsza oceng —eminen-
ter (celujacy). W zastepstwie rektora ks. Aleksy Klawek brat udzial w egzami-

7 A. Klawek, Wspotczesna interpretacja ksigg Starego Testamentu, ,,Ruch Biblijny i Liturgiczny” 22
(1969) nr 4-5, 5. 196.

8 Por. S. Grzybek, Ks. prof. Aleksy Klawek. Zatozyciel i pierwszy naczelny redaktor ,Ruchu Biblijnego
i Liturgicznego”, ,Ruch Biblijny i Liturgiczny” 33 (1980) nr 4, s. 183.
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nie doktorskim przyszlego papieza. Na dyplomie doktorskim Karola Wojtyty
widnieje jego podpis.

Jako doskonaly organizator zabrat si¢ dziarsko do pracy, rozpoczynajac bu-
dowe silnego osrodka teologicznego. Juz 15 grudnia wyjechat do Poznania, by
odebra¢ stamtad biblioteke przeznaczona do seminariéw teologicznych UJ.
Co wigcej, Wydzial Teologiczny skompletowal w szybkim tempie kadre i z po-
czatkiem roku akademickiego 1945-1946 madgl poszczyci¢ si¢ istnieniem 12
katedr i seminariow.

W zakresie dzialalno$ci egzegetycznej ks. prof. Aleksego Klawka na wy-
réznienie zastuguja jego publikacje naukowe w postaci artykulow, referatow,
wyktadow. Jest autorem ponad trzystu pozycji naukowych, popularnonauko-
wych i publicystycznych z zakresu biblistyki, orientalistyki czy ekumenizmu.
Publikowal w licznych czasopismach naukowych, koscielnych i teologicz-
nych’. W swoich pracach jako jeden z pierwszych w Polsce uwzglednial wyni-
ki badan nowoczesnej biblistyki polegajace na krytycznej analizie literackiej.

Wkitad redakcyjny i wydawniczy

W 1923 roku ks. Klawek nawigzal wspdlprace z pismem specjalistycznym
»Przeglad Teologiczny”, ktérego po dwoch latach zostal redaktorem naczel-
nym. W 1931 roku przeksztalcono je w majace miedzynarodowy charakter
czasopismo ,,Collectanea Theologica”. Ukazuje si¢ ono do dzis, a jej pierw-
szym redaktorem naczelnym byt nie kto inny, jak ks. Klawek. Podjal on réw-
niez wspolprace z wieloma europejskimi czasopismami teologicznymi. Kolej-
nym trwalym, bo istniejagcym dotad, osiagnieciem ks. Aleksego bylo zalozenie
miesiecznika ,,Ruch Biblijny i Liturgiczny”*°. Oba wyzej wspomniane perio-
dyki— cenione nie tylko wsrod czytelnikéw krajowych, lecz takze zagranicz-
nych —to nieoceniony wktad tego kaptana w rozwoj wiedzy o Biblii. Wydal on
tez wiele modlitewnikéw opartych na Pi$mie Swietym, a takze podejmowal
inne inicjatywy redaktorskie i wydawnicze.

9 Poza wymienionymi, ktorymi kierowal, np. ,Sprawozdania z Czynnosci i Posiedzen Polskiej Aka-
demii Umiejetnosci”, ,Sprawozdania z Posiedzen Naukowych Wydziatu Nauk Spotecznych Polskiej
Akademii Nauk”, ,,Onomasticon. Pismo Poswigcone Nazewnictwu Geograficznemu i Osobowemu”,
»Folia Orientalia”, ,,Znak”, ,Wi¢z”, , Tygodnik Powszechny”, ,Apostolstwo Chorych”, ,,Hejnal Ma-
riacki”, ,Krélowa Apostoléw”, ,,Caritas”, ,Gazeta Koscielna” wydawana we Lwowie, ,Wiadomo$ci
Archidiecezjalne Warszawskie”.

10 Por. S. Grzybek, Ks. prof. Aleksy Klawek. Zatozyciel i pierwszy naczelny redaktor ,Ruchu Biblijnego
i Liturgiczne”, dz. cyt., s. 183.
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Wktad organizatorski

Dla dobra nauki wykorzystywat ks. prof. Aleksy Klawek swdj niezwykle wy-
ostrzony zmysl organizacyjny. W latach 1919-1922 jako wiceprezes kierowat
pracami Komisji Teologicznej Towarzystwa Przyjaciét Nauki w Poznaniu.
Kiedy w 1923 roku (m.in. z inicjatywy ks. Klawka) we Lwowie ukonstytuowa-
to sie Polskie Towarzystwo Teologiczne, zostal jego sekretarzem generalnym.
Staral si¢, by swym zasiegiem objelo ono calg Ojczyzne. W 1928 roku zorgani-
zowal pierwszy zjazd naukowy Towarzystwa we Lwowie, a kolejne w Warsza-
wie (1933) i Krakowie (1938). Pasja biblisty doprowadzita w 1934 roku do zorga-
nizowania historycznej, pierwszej naukowej podrdzy ksiezy polskich do Ziemi
Swietej, a potem do zalozenia pierwszego muzeum biblijnego na Uniwersy-
tecie Jana Kazimierza we Lwowie. Rok po zakonczeniu II wojny $wiatowej
ks. Klawek wspoétorganizowal Kongres Polskiego Towarzystwa Teologicznego
w Lublinie. Kolejny przygotowano dwa lata pézniej w Krakowie.

Wiele staran dolozyt ks. Aleksy w uczczenie obchodéw 350 rocznicy uka-
zania si¢ Biblii w ttumaczeniu ks. Jakuba Wujka. Bedac dziekanem Wydzialu
Teologicznego Uniwersytetu Jagiellonskiego, dokonatl reorganizacji i w znacz-
nym stopniu przyczynil si¢ do rozwoju tegoz wydziatu, zwlaszcza w dziedzinie
biblistyki.

Wkiad dydaktyczny

Miat wiele waznych dokonan jako dydaktyk. Potrafil przekazywa¢ studentom
nowe metody pracy naukowej oraz wprowadzal najnowsze osiagniecia bibli-
styki. Uwzglednial badania protestanckie, by mocniej podbudowac egzegeze
katolickg. Wykorzystywal w omawianych zagadnieniach opinie dyskusyjne
i kontrowersyjne, wywolujac w ten sposdb ozywiong dyskusje wsrdd stucha-
czy. Podkreslal, ze Biblia jest Stowem Bozym, a jednocze$nie ,ksigga ludzka”.
Uczniowie ks. Klawka wspominali: ,,Umiat budzi¢ w nas naukowy niepokdj,
ktéry tak bardzo jest potrzebny kazdemu, kto zdgza do poznania prawdy”".
»Uczyl znajomoéci Biblii, jej umilowania, ale nade wszystko pokazywat drogi
prowadzace do uchwycenia jej wlasciwej tresci'®.

Byl promotorem wielu prac magisterskich i doktorskich. Jako czlonek Rady
Wydziatu Teologicznego bral udzial we wszystkich przewodach habilitacyj-
nych. Wychowat cenionych biblistéw — wsrdd nich blisko czterdziestu wykta-

11 S. Grzybek. Sp. ks. prof. Aleksy Klawek, ,Ruch Biblijny i Liturgiczny” 23 (1970) nr 6, s. 267.
12 L. Stachowiak, Ks. Aleksy Klawek jako egzegeta i ttumacz Biblii, ,Ruch Biblijny i Liturgiczny” 33 (1980)
nr 4, s. 191.
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dowcéw Pisma Swietego —dla instytutéw teologicznych, uniwersytetéw i se-
minariéw duchownych.

Wktad spoteczny

Zajmowal sie tez mlodziezg akademicka, byl wrazliwy na wystepujaca w tym
srodowisku biede, zwlaszcza powszechne wowczas niedozywienie. Wspierat
finansowo potrzebujacych. Troszczyl sie o zycie duchowe mlodej inteligen-
cji. We Lwowie przyczynit si¢ do budowy trzech kaplic w domach akade-
mickich, gdzie odprawiano msze¢ $wigta i gtoszono rekolekcje. W 1936 roku
zorganizowal pierwszg ogdlnoakademicka pielgrzymke na Jasng Goére. Jako
przewodniczgcy Miedzyuczelnianej Komisji Mlodziezowej mial swdj udziat
w powstaniu duszpasterstwa akademickiego i zatozyl ,Caritas Academica”,
wydajaca studentom rocznie 18 tys. obiadow, prowadzaca szpitale i sanatoria
dla chorych zakoéw.

Podsumowanie

Ksigdz prof. Aleksy Klawek byt wielkim indywidualista. Jego zastugi dla roz-
woju naukowej biblistyki w Polsce sg ogromne —zaréwno gdy chodzi o na-
uczanie, prace pisarka, jak i redakcyjng i organizacyjna. Byl niepowtarzalnym
egzegeta wyprzedzajacym swoja epoke, uznanym prekursorem myslenia eku-
menicznego. Znany byt ze swej sumiennosci, doktadnosci, solidnosci, wiedzy
filologicznej i teologicznej. Lubil podejmowa¢é wyzwania, nie bat sie ryzyka,
wcielal w Zycie nowatorskie pomysly. Oddzialywal na srodowisko naukowe
nie tylko praca, lecz takze osobowoscig i postawami, w tym troska o studen-
tow. Inspiracje i sile do tej dziatalnosci czerpal z modlitwy. Gdy miat do osig-
gniecia jaki§ wazny cel, szed! np. do klasztoru na Bielanach, by w ciszy ka-
medulskiego klasztoru rozeznawa¢ dang sprawe. By¢ moze dlatego dziatania
zmarlego po6t wieku temu biblisty okazywaly si¢ tak owocne, a z jego bogatego
dziedzictwa— czerpiemy do dzis.
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Wojciech Kosek

>’

TYPOLOGIA ZANURZENIA
W MOIJZESZA (CHRYSTUSA)
(1KOR 10, 1-2) JAKO ZRODtO
NAUCZANIA SW. PAWEA
O EUCHARYSTI]

W niniejszym opracowaniu zostanie przedstawiona owocnos¢ i okreslony za-
kres typologicznej relacji, jaka istnieje pomiedzy zanurzeniem Izraela w Moj-
zesza w przejsciu pod oblokiem i poprzez otchtan morza (por. 1 Kor 10, 1-2)
a zanurzeniem Ko$ciola w Chrystusa w eucharystycznym przejsciu z Nim po-
przez otchtan Jego $mierci.

Dla zrealizowania postawionego zadania konieczne jest przeprowadzenie
precyzyjnej analizy gramatycznej fragmentu z Pierwszego Listu $w. Pawla do
Koryntian 10, 1-2. Analizy tej dokonano za pomoca komputerowego progra-
mu BibleWorks 6.0".

Poniewaz typologia wymaga, aby egzegeta najpierw poznal teksty biblijne
w ich warstwie dostownej, a dopiero na tej podstawie ukazywal typologiczne
powigzania pomiedzy nimi’, w niniejszym studium zostang spozytkowane wy-
niki badan Ksiegi Wyjscia 1-18, w ramach ktorych przemieszczenie si¢ z miej-
sca spozywania Paschy do Morza Czerwonego i przejécie poprzez rozciete na
1 Por.S. Halas, Elektroniczna Biblia z najwazniejszymi tekstami poréwnawczymi: «BibleWorks 6.0», ,,Ze-

szyty Naukowe Stowarzyszenia Biblistow Polskich” 2 (2005), s. 303-316.

2 T.M. Dabek, Postulat jednosci interpretacji Biblii i doéwiadfzenia Kosciota w posynodalnej adhortacji

Benedykta XVI Verbum Domini, w: Hermeneutyka Pisma Swietego w Kosciele: Wokét adhortacji Ver-

bum Domini Benedykta X VI, o stowie Bozym w zyciu i misji Kosciota, red. R. Pindel, S. Jedrzejewski,
Krakow 2012, s. 12, 15 (Hermeneutica et Judaica, 6).
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polowy wody zostalo ukazane jako akt zawarcia przymierza pomigdzy Bogiem
i Izraelem —analogiczny do aktu zawarcia przymierza Boga z Abramem (por.
Rdz 15) poprzez przejscie pomiedzy potowami rozcietych na pot zwierzat®.

Zostanie tez przeprowadzone badanie nauczania Nowego Testamentu od-
nosnie do teologii zanurzenia w Chrystusa, w Jego $mier¢, przy czym zostang
tu spozytkowane wyniki badan Ewangelii $w. Jana, ktére dowiodly, iz aktem
zawarcia przymierza przez Jezusa bylo Jego przejscie z Wieczernika na Golgo-
te i z niej do otchlani i poprzez nig.

Zostang tu takze uwzglednione wyniki badan 1 Kor 11, 26 i 1 Kor 12, 3, uka-
zujace kazdorazowe eucharystyczne zgromadzenie jako wspolnote gloszaca
$mier¢ Jezusa jako Ofiary-Anathemy do momentu, kiedy On do niej przyjdzie
jako powstaly z umartych Zmartwychwstaty Kyrios.

Odczytanie typologii zanurzenia w Mojzesza (zanurzenia w Chrystusa)
ukaze, iz tak jak uobecniane w corocznej Passze zanurzenie w Mojzesza (do-
konane raz w historii podczas przejscia ojcow Izraela pod wodzg Boga z miej-
sca spozywania Paschy na drugi brzeg otchlani morza) jest aktem zawarcia
Starego Przymierza, tak samo uobecniane w kazdorazowej Eucharystii za-
nurzenie w Jezusa (dokonane historycznie raz podczas przejécia apostotéw*
z Jezusem z miejsca spozywania Eucharystii na Golgote, a stad na drugi brzeg
otchlani $mierci) jest aktem zawarcia Nowego Przymierza.

Na podstawie tak przeprowadzonych badan zostanie zaprezentowane na-
uczanie $w. Pawta odnosnie do modlitewnego zjednoczenia wierzacych z Je-
zusem zawierajacym Nowe Przymierze podczas Eucharystii i bezposrednio po
jej zakonczeniu w analogii do zjednoczenia wierzacych zydéw z Mojzeszem
i ojcami podczas Paschy i bezposrednio po jej zakonczeniu.

Precyzyjne odczytanie 1 Kor 10, 1-2

Papiez Pius XII w Encyklice Divino afflante Spiritu® wskazal, iz ,obowigzkiem
egzegety jest nawet najmniejszy szczeg6t, ktéry za dziataniem Ducha Swietego

3 Por. W. Kosek, Pierwotny ryt Paschy w $wietle schematu literackiego Ksiggi Wyjscia 1-18, Krakéw 2008,
S.196.

4 Trzeba zauwazy¢, ze spoérdd tych, ktorzy w sposob historycznie jednorazowy uczestniczyli w Uczcie
Eucharystycznej poprzedzajacej wyjscie Jezusa z Wieczernika, tylko apostot Jan, uczenn umitowany,
szedl blisko (na ile to byto mozliwe w okolicznosciach przemocy i sprawowanych sadéw) Jezusa az na
Golgote i tam trwal we wspétumieraniu z Nim i Jego Matka Maryja oraz kilkoma niewiastami. Trwat
az po zlozenie Jezusa w grobie — por. ] 18, 15; 19, 25-42.

5 Pius XII, Encyklika Divino afflante Spiritu, w: Aby lepiej stysze’ stowo Pana, t. 2: Biblia w dokumentach
Kosciota. Wybdr tekstow i komentarz, red. H. Lempa, Wroctaw 1997, s. 98 (z czeéci 2. 1. A. Studium
jezykow biblijnych).
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wyszedl spod piora pisarza natchnionego, uchwyci¢ z najwieksza starannoscia
i uszanowaniem, aby jego mysl mozliwie gleboko i catkowicie obja¢. Totez ma
on sumiennie przyktadac sie do coraz wigkszej znajomosci jezykéw biblijnych
[...], aby sw¢j wyklad biblijny poprze¢ wszelkimi srodkami pomocniczymi,
jakie podaja rézne galezie filologii”. I dalej o tekstach Biblii: ,,pochodzac od
samego pisarza natchnionego, majg one wyzszy autorytet i wieksza wage, ani-
zeli nawet najlepsze ttumaczenie dawnych czy nowych czasow”.

Wspdlczesny rozwéj technik informatycznych® przyniost nowe mozliwo-
$ci realizacji zadania postawionego przez papieza egzegetom. W niniejszym
opracowaniu zatem, w postuszenstwie wobec nauczania Kos$ciota, zostanie za
pomocg komputerowego programu BibleWorks 6.0” przeprowadzona analiza
waznego fragmentu Pierwszego Listu do Koryntian, prowadzaca do jego pre-
cyzyjnego odczytania.

W 1 Kor 10, 1-2 apostol napisat tak:

0 ol atépeg UV

1 TAYTEG UTIO TNV VEPEANY joav

2 kol mavteg S tiig Oakdoong StjA@ov

............................. &v Tfj ve@éhn kai €v Tf) Balaoon
0 ojcowie nasi
1 wszyscy pod oblokiem byli

w obloku i w morzu
W 1 Kor 10, 1, to jest w zdaniu pierwszym (czlony o+1+2) analizowanego
fragmentu, pierwszy z czasownikéw —noav (pozostawali) —jest w imperfek-
tum indikatiwu®, zatem koncentruje uwage czytelnika na trwaniu przez jaki$
czas akcji majacej miejsce w przesztosci: ojcowie pozostawali pod oblokiem od

6 Por. S. Hatas, Komputerowy program Bible Works w warsztacie biblisty, ,,Polonia Sacra” 46 (1998) nr 2,
s. 81-93; S. Hatas, Komputerowy program «BibleWorks» —uzyteczne narzedzie do badan biblijnych!,
»Ruch Biblijny i Liturgiczny” 55 (2002) nr 3, s. 239-246. Por. E. Tov, The Use of Computers in Biblical
Research, w: Studies in the Hebrew Bible, Qumran, and the Septuagint presented to Eugene Ulrich,
red. P. W. Flint, E. Tov, J. C. VanderKam, Leiden-Boston 2006, s. 337-359 (Supplements to Vetus Te-
stamentum, 101), https://doi.org/10.1163/9789047417989_022.

7 M.S. Bushell, M. D. Tan (programmers), BibleWorks for Windows Version 6.0. The Original Languages
Bible Software Program for Biblical Exegesis and Research, Norfolk, Virginia, 2003. Dalej przywoly-
wany jako BibleWorks 6.0.

8 E.De Witt Burton, Moods and Tenses of New Testament Greek, Chicago, 1898, wersja elektroniczna w:
BibleWorks 6.0., punkt The Imperfect Indicative, podpunkt 21. The Progressive Imperfect: ,The Imper-
fectis used of action in progress in past time”. W tlumaczeniu: ,Imperfekt jest uzywany w odniesieniu
do akcji w toku, zachodzacej w czasie przeszlym”.
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momentu, gdy — po spozyciu Paschy —wyruszyli z Egiptu i szli az do Morza
Czerwonego — por. Wj 13, 17 - 14, 31.

W tym zdaniu drugi z czasownikéw — 8iqAOov (przeszli) —jest w aoryscie
indikatiwu®, a zatem wyraza sam fakt przejécia ojcéw przez Morze Czerwone
(por. Wj 14, 15-31), nie koncentrujac uwagi czytelnika na czasie jego trwania.

Warto precyzyjnie zanalizowa¢, jaka logike ma to zdanie, to znaczy, jaka
jest zalezno$¢ pomiedzy aktem wyrazonym przez pierwsze orzeczenie a ak-
tem wyrazonym przez drugie z nich.

Aby pozna¢ te logike zdan, w ktérych orzeczenie pierwszego zdania po-
jedynczego jest w indikatiwie, za$ drugiego w aoryscie, przy czym zdania te
faczy kai—zbudowano w programie BibleWorks 6.0 schemat badawczy, tzw.
query —zapytanie do bazy danych BGM, to jest do bazy danych BibleWorks’
Greek Morphology:

AND (BGM)
V52357 Tot:608

[ka@* |
BGM: 29755 (71391 hits)

B All words agree}
v

T —
bin: 0 and 10—, |_.> [E@va
I atmostlg BGM 20361 (40614 hits)

+
IBGM: 4228 (5676 hits)

NT Agreement : X|
~General
I Ao
I Lemma [ Cese disagree with
I~ Lemmaaccented | Gender firstlink Cancel
[~ Entire morphology [~ Person
[~ Partof speech [~ Number [~ One ormore Help

words disagree

[~ Checked fields must exist with first link

Pronoun
[~ Type

Noun
[~ Case

[V Gender

~Def Atticle Conjunction [V Person
[~ Case [~ Type ¥ Number

[~ Gender [~ Case
[~ Number [~ Gender [~ Gender
[~ Type [~ Number [~ Number

[~ Degree

[~ Gender
I~ Number

Preposition
[~ Case

9 E.de Witt Burton, Moods and Tenses..., dz. cyt., punkt 35— Aorist: ,The constant characteristic of the
Aorist tense in all of its moods, including the participle, is that it represents the action denoted by it
indefinitely; i.e. simply as an event, neither on the one hand picturing it in progress, nor on the other
affirming the existence of its result. The name indefinite as thus understood is therefore applicable to
the tense in all of its uses”. W tlumaczeniu: ,,Statg cechg aorystu we wszystkich jego trybach, wtaczajac
w to imiestow, jest to, ze opisywane dziatanie przedstawia w sposéb nieokreslony, tzn. po prostu jako
wydarzenie —ani nie ukazujgc go w czasie jego trwania, ani nie potwierdzajac istnienia jego rezultatu.
Tak rozumiana nazwa nieokreslonos$¢é ma zatem zastosowanie do czasu we wszystkich jego zastosowa-
niach”.
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Zalozono, ze w wynikowym ciggu kluczowych sléw, oddzielonych mak-
symalnie dziesiecioma dowolnymi stowami, majg by¢ spelnione nastepujace
wymagania:

¢ pierwsze stowo ma by¢ dowolnym czasownikiem w imperfektum in-
dikatiwu: *-vii*,

¢ drugie stowo ma by¢ w odlegtosci od o do 10 stéw od pierwszego: btn.
oto1o

+ drugim stowem ma by¢ Iacznik xai: kat-*

+ trzecie stowo ma by¢ w odleglosci od o do 10 stéw od drugiego: btn.
oto1o

+ trzecie sfowo ma by¢ dowolnym czasownikiem w indikatiwie aorystu:
*_via¥,

+ stowo pierwsze i trzecie musza si¢ zgadza¢ pod wzgledem rodzaju,
osoby i liczby: All words agree V — Gender, Person, Number.

Po wydaniu komendy Go otrzymano zbidr, zawierajacy tacznie 533 zdania,
w tym 442 z Septuaginty, 91 z Nowego Testamentu. Przeczytanie tych zdan
kaze jednakze znaczng cze$¢ z nich usung¢ ze zbioru wynikéw, jako ze nie
spelniajg jeszcze jednego wymagania: oba czasowniki majg odnosic si¢ do tego
samego podmiotu—bo tak jest w 1 Kor 10, 1-2: ojcowie byli (pod obtokiem),
ojcowie przeszli (przez morze). Tego wymagania nie da si¢ wprowadzi¢ do
query w BibleWorks 6.0.

Na podstawie tak wyselekcjonowanej czesci zdan zbioru okazalo sie, ze
w tej konstrukeji gramatycznej, jaka zostata nadana przez $w. Pawta wersetowi
1 Kor 10, 1, pierwsze zdanie opisuje akt (stan) poprzedzajacy podjecie aktu wy-
razonego przez drugie zdanie, przy czym 6w pierwszy stan (akt) moze trwac
takze podczas dokonywania tegoz drugiego aktu.

Warto przytoczy¢ wiekszos¢ z tych zdan, aby utwierdzi¢ sie w przekonaniu,
ze tak jest istotnie:
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GxAov).
¢ Lk4,33 W synagodze byl cztowiek majgcy ducha demona i [w pewnym

krople krwi (¢xtevéotepov mPogonvXeTO. kai £YEVETO O I8pwG avTOD
woel Opoppot aipatog).
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aAvTOV).
¢ 1] 1, 2 Glosimy wam Zycie Wieczne, ktére bylo u Ojca i [nastepnie]

Na podstawie przedstawionej tu analizy logiki zdan o strukturze grama-
tycznej takiej samej jak w 1 Kor 10, 1 mozna przejs¢ do analizy tegoz zdania:
1 Kor 10, 1 jest zdaniem wspoétrzednie zlozonym, opisujacym dwa wydarze-
nia kolejne (ojcowie szli pod obtokiem, a potem przeszli przez morze), a nie
jedno wydarzenie ztozone z dwdch aspektéow (ojcowie, bedac pod oblokiem,
przeszli przez morze). Apostol nie ogranicza si¢ do stwierdzenia, ze ojcowie,
idac przez morze, pozostawali pod obtokiem. Apostol zaznacza, ze ojcowie
najpierw, zanim doszli do miejsca przeprawy przez morze, juz pozostawali
pod obtokiem (to znaczy pod wodza Boga, prowadzacego ich poprzez znak
obloku w dzien, a znak ognia w nocy), a potem przeszli przez morze (owemu
przechodzeniu réwniez towarzyszyla obecnos¢ Boga, objawiajaca si¢ poprzez
stup ognia, obtoku).

Gdyby apostol chcial wskaza¢, ze wylacznie pisze tu o przechodzeniu oj-
cOw z réwnoczesnym pozostawaniem ich pod oblokiem, to na okreslenie obu
aktow réwnoczesnych uzylby czasownikéw w tym samym czasie gramatycz-
nym — zamiast formy 8ijAOov jako aorystu czasownika Siépxopat (przecho-
dzi¢) uzylby dipxovro, tj. imperfektum indikatiwu tego samego czasownika
Sépyopat, jak to jest w Lk 9, 6 i Dz 15, 3.

U $w. Pawla mozna znalez¢ przyklady'® takiego wlasnie zastosowania
dwoch czasownikow w imperfektum:

¢ Ga, 13 Styszeli$cie bowiem o moim poprzednim sposobie zycia w ju-

¢ Ga 2, 12 Kiedy za$ oni przyszli, usuwal sie i trzymal sie z dala
(Oméateley kai dowptley) od nich, bojgc sie tych, ktdrzy pochodzili
z obrzezania.
W Nowym Testamencie s3 i inne miejsca, na przyklad:
¢ Dz 19, 6 A kiedy Pawel wlozyt na nich rece, zstagpit Duch Swiety na

10 Dla odszukania tych miejsc z pomocg BibleWorks 6.0 wystarczy zastosowa¢ ten sam schemat co po-
przednio, zmodyfikowany jedynie co do warunkéw narzuconych na drugi czasownik: zamiast *-via*
nalezy wpisac tu *-vii*. Nastepnie nalezy wyda¢ komende Go i zapoznac si¢ z wersetami znalezionymi
przez program.
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¢ Hbr 12, 9 Zreszta jesli wedlug ciala ojcdw naszych mielismy karcacych
nas i szanowali$my (elxopey maidevtag kai £vetpenoueda), czyz nie
bardziej winni$my postuszenstwo Ojcu duchow i zy¢?

W odczytywaniu pierwszego zdania z 1 Kor 10, 1-2 nie wolno zatem po-
minaé wymowy owego pierwszego etapu wyjscia z Egiptu, kiedy to ojcowie
jeszcze nie przechodzili przez morze, a juz pozostawali pod oblokiem —idgc
w kierunku morza, szli pod wodza Pana widocznego w znaku obloku.

Cho¢ wydawac¢ by sie moglo, ze nie ma wazniejszego wydarzenia nad przej-
$cie przez Morze Czerwone, to jednak apostot zaznacza, ze przejscie Izraelitow
z miejsca pobytu w Egipcie do morza pod wodzg Pana widzianego w znaku
stupa obloku albo ognia (por. Wj 13, 21) jest tak samo wazne jak nastepujace
po nim przejscie pomiedzy rozcietymi wodami morskimi, przejscie, ktérego
Izraelici dokonali w obecnosci Pana objawiajacego si¢ w znaku stupa ognia,
obloku (por. Wj 14, 19-20. 24).

Trzeba zauwazy¢, ze te samg mysl potwierdza przedstawiona powyzej
struktura 1 Kor 10, 1-2, w ktdrej kazdy z cztondw 1, 2, 3 konczy sie orzeczeniem,
za$ umieszczone na koncu—a wiec fatwe do zauwazenia — koncowe ,,w obtoku
i w morzu” nie tylko pelni role okolicznika miejsca dla cztonu trzeciego, ale
jednoczesnie emfatycznie podsumowuje tre$¢ kazdego z trzech czlonow:

0 ojcowie nasi

1 wszyscy pod oblokiem byli

2 iwszyscy przez morze przeszli

3 iwszyscy w Mojzesza zostali zanurzeni

w obfoku i w morzu.

Czlon 3, tj. drugi wiersz 1 Kor 10, 1-2, rozpoczyna si¢ tak samo jak drugi
czlon pierwszego zdania, tj. od kai mavteg (i wszyscy), przy czym podmiotem
sg tu nadal ,,ojcowie nasi”, wymienieni w czlonie o.

Orzeczenie ¢BantiocOnoav — zostali zanurzeni —jest w aoryscie indikatiwu,
koncentruje zatem uwage czytelnika na samym fakcie dokonania si¢ owego
zanurzenia w Mojzesza, przy czym konczacy to zdanie okolicznik podkresla,
iz zanurzenie mialo miejsce w czasie przebywania Izraelitéw pod oblokiem
i w czasie ich przechodzenia przez morze. Warto zauwazy¢, ze dla 1 Kor 10, 2
istniejg jeszcze dwie inne wersje'': wystepuje w nich albo ¢fanticavto (zanu-
rzyli sie—medialny aoryst indikatiwu) albo ¢Bantifovto (zanurzali sie —im-

11 Por. Grecko-polski Nowy Testament. Wydanie interlinearne z kodami gramatycznymi, thum. R. Po-
powski, M. Wojciechowski, Warszawa 1997, s. 800 (Prymasowska Seria Biblijna). Por. tez: IIPOX
KOPIN®IOYZX A 10, w: Tyndale House Greek New Testament, red. D. Jongkind, P. Williams, Cam-
bridge 2017: https://www.biblegateway.com/passage/?search=ITPOZ%20KOPIN®IOY X%20A%20
10&version=THGNT (dostep: 24.10.2021)
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perfektum indikatiwu). Ostatnia wersja wskazuje na to, ze akt zanurzania sie
w Mojzesza dokonywal si¢ dluzszy czas, dokonywal si¢ w obloku i w morzu.
Nie zmienia to jednak istotnie wymowy cato$ci, ztozonej z dwoch pierwszych
zdan 1 Kor 10.

Lacznie oba zdania wskazujg zatem, ze zanurzenie Izraelitéw w Mojzesza,
ochrzczenie ich w Mojzesza dokonalo si¢ w czasie ich przejscia pod wodza
Pana z miejsca spozywania baranka paschalnego do morza i przez morze na
drugi jego brzeg.

Whbrew narzucajacemu si¢ pierwszemu skojarzeniu czytelnika, szczegdl-
nie temu ukierunkowanemu na alegoryczne odczytanie tego fragmentu'?,
6w chrzest (zanurzenie) w Mojzesza ma zwigzek nie tylko z woda, nie tylko
z przejéciem przez wode'® —w dwu pierwszych wersetach 1 Kor 10 apostol na-
ucza wszak, iz owo zanurzenie w Mojzesza dokonalo si¢ w przejsciu do morza
i poprzez nie.

Typologiczne odczytanie 1 Kor 10, 1-2.

1 Kor 10, 1-2 omawia przejscie Izraelitow z miejsca spozywania Paschy do mo-
rza i przez morze. Kolejne wersety 1 Kor 10 omawiajg juz inny etap wyjscia
z Egiptu: etap po przejéciu morza. Niemniej apostot podaje w nich dwukrotnie
(1 Kor 10, 6. 11), iz opisane tu przez niego wydarzenia starotestamentowe nale-
zy odczytywac wedlug mysélenia typologicznego.

W 1 Kor 10, 11 apostot napisal: ,,To za$ typologicznie (tvmuk®c'*) wydarzyto
sie im, zapisane za$ dla pouczenia naszego, ktorych dosigga kres czasow”.

12 A. Siemieniewski, Ojcowie Kosciota uczg duchowosci biblijnej, ,Wroctawski Przeglad Teologiczny” 20
(2012) nr 1; https://doi.org/10.34839/wpt.2012.20.1.77-85, s. 84: 1 Kor 10, 1-11 zawiera alegorie chrztu,
Eucharystii i kary za grzechy.

13 Por. na przyklad komentarz do tego wydarzenia u Orygenesa w V Homilii na Exodus: Origenes, Ho-
milien zum Hexateuch in Rufins Ubersetzung. Teil 1: Die Homilien zu Genesis, Exodus und Leviticus
(Die griechischen christlichen Schriftsteller der ersten Jahrhunderte, 29), Berlin 2012; https://books.
google.pl/books?id=Sp_iA81rukQC, s. 184, linie 9-10: ,Quod Iudaei transitum maris putant, Paulus
baptismum vocat”. W ttumaczeniu: ,,To, co zydzi uwazaja za przejécie przez morze, Pawel nazywa
chrztem”.

14 Por. T. Friberg, B. Friberg, Analytical Lexicon to the Greek New Testament, w: BibleWorks 6.0 [apli-
kacja komputerowa]: Tumikd¢ (przystéwek): typicznie, jako przyktad lub ostrzezenie, symbolicznie
(1 Kor 10, 11); TOTM0G ¢ — 0soba lub wydarzenie stuzace jako proroczy symbol do zwiastowania przyszlej
osoby lub typu wydarzenia (Rz 5, 14). Por. tez R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Te-
stamentu, Warszawa 1997, s. 613: TUTIK®G — typicznie, jako typ, figuralnie, jako zapowiedz: 1 Kor 10, 11;
TO10¢ 5—o0 kim$ lub o czyms$ danym przez Boga jako zapowiedz rzeczy przysztych, typ, symbol, wzdr,
zapowiedz, np. o Adamie: Rz 5, 14; 1 Kor 10, 6. 11 (wiersz 11 jako wariant tekstu).
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Kosciol od poczatku po dzi§ dzien docenia wartos¢ typologii. Papiez Be-
nedykt XVI nauczal'®: ,,Koéciot juz w czasach apostolskich, a pézniej w zywej
Tradycji ukazywal jasno jednos¢ planu Bozego w obydwu Testamentach za
posrednictwem typologii, ktéra nie ma charakteru arbitralnego, lecz wpisana
jest w wydarzenia opisywane przez $wiety tekst, a zatem odnosi si¢ do catego
Pisma. Typologia «rozpoznaje w dzietach Bozych Starego Testamentu figury
tego, czego Bog dokonal w pelni czaséw w Osobie swego wcielonego Syna»
(KKK 128)”.

A zatem i to, co wydarzylo sie¢ w przejsciu do morza i poprzez nie —zanu-
rzenie Izraela w Mojzesza, nalezy odczytac jako typologiczng zapowiedz i ob-
jasnienie zanurzenia Nowego Izraela w Chrystusa. Fragmentu 1 Kor 10, 1-2 nie
mozna zatem interpretowac w kluczu jakiejs arbitralnej —to znaczy niepoda-
nej przez natchnionego autora—alegorii dla przedstawienia waznosci sakra-
mentu chrztu, ale nalezy dostrzec i zrozumie¢ dang tu przez Boga typologie,
pozwalajaca gleboko wnikng¢ w Bozy zamyst zbawczy odnosnie do znacze-
nia owego zanurzenia w Mojzesza jako zapowiedzi i objasnienia zanurzenia
w Chrystusa oraz miejsca dokonywania si¢ owego zanurzenia w Chrystusa.
Odczytanie typologiczne pozwala pelniej zrozumie¢ starotestamentalne wy-
darzenie, ale i odwrotnie —jakie$ wydarzenie Starego Testamentu moze oka-
za¢ sie wedlug Bozego zamystu niezbedne do zrozumienia tego, co zostalo
zapisane w Nowym'®. Wazne jednakze jest, aby przy tej metodzie poznawania
Biblii trzymac si¢ $cisle tego, co przekazuje sam tekst, aby nie zej$¢ w subiek-
tywizm ,alegoryzowania”, to znaczy widzenia w prawie kazdym szczegdle
Starego Testamentu zapowiedzi odpowiednika z Nowego".

Aby zrozumie¢ typologie zanurzenia w Mojzesza—zanurzenia w Chry-
stusa, nalezy pozna¢, czym w $wietle Nowego Testamentu jest zanurzenie
w Chrystusa, ale i jednocze$nie doktadnie odczyta¢, co dokonalo si¢ w drodze
Izraela z miejsca spozywania Paschy do morza i na jego drugi brzeg.

15 Benedykt XVI, Posynodalna adhortacja apostolska Verbum Domini, 41.

16 Por. Benedykt X VI, Posynodalna adhortacja apostolska Verbum Domini, 41.

17 Por. Papieska Komisja Biblijna, Interpretacja Biblii w Kosciele, ttum. D. Piekarz, w: Z bada#i nad Biblig,
2, red. T. Jelonek, Krakow 1998, s. 150 (punkt 2. Sens duchowy).
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Przejscie Izraelitéw przez morze
w Swietle Wj1-18 i Rdz 15, 177®

Przejscie Izraelitow miedzy rozdzielonymi wodami morza bylo nieodwotal-
nym aktem zawarcia przymierza'® — to przejscie bylo takim samym sposobem
zawierania przymierza, jak wtedy, gdy Bog zawieral przymierze z Abramem:
Bog uczynil to w nocy, Bég przeszedl miedzy potéwkami zwierzat, Bog uczy-
nit to w dwdch znakach:

»Gdy stonce zaszlo, a bylo ciemno, oto dymigcy piec i plongca pochodnia
przeszly miedzy tymi kawatkami” (Rdz 15, 17).

Przejscie Izraelitow rowniez odbywato si¢ w ciemnosciach; przechodzili oni
miedzy polowami morza, o ktérym prorok Izajasz (51, 9-10) objawil, ze pelni-
to ono funkcje Rahaba, czyli wielkiego zwierzecia, ktére Bog rozciat na pot*.
Zatem przechodzenie pomiedzy potowami morza-Rahaba podczas Exodusu
jest ta sama sytuacja, jaka opisuje Rdz 15, 17. Jak mozemy przeczytac wyjasnie-
nie w Rdz 15, 18: ,W owym dniu Pan zawarl przymierze z Abramem”.

Co wigcej, stup ognia i obtoku, czyli znaki Boga przechodzace pomiedzy
polowami owego Rahaba, byly wizualnie takie same jak w Rdz 15, 1.

Co wigcej, Exodus Izraelitéw opisany w czterech kolejnych czesciach
Wj 6, 2-15, 21 (6, 211, 10; 12, 1 - 13, 16; 13, 17 — 14, 31; 15, 1-21) byl czteroelemen-
towa starozytna quasi-liturgiczng procedurg zawierania przymierza pomie-
dzy wladcami panstw.

Co wiecej, Wj 1-18 jest szescioelementowym traktatem tego przymierza,
a mianowicie:

+ Na poczatku ma prolog historyczny (Wj 1, 1-6, 1). Opisuje on relacje
miedzy dwiema stronami, ktore istnialy miedzy nimi przed dniem
rozpoczecia procedury zawierania przymierza.

+ W érodku opisuje realizacje tej czteroelementowej procedury.

+ Na koncu ma epilog (Wj 15, 22 —18, 27). Opisuje on zasady codziennego
zycia stron umowy, zwlaszcza stabszego partnera. Objasnia wigc prze-
pisy dotyczace szabatu dla Pana i ustanowienia sedziéw dla Izraela
przez Mojzesza—za Bozg aprobata. Widoczna jest tez rola Boga jako

18 Por. W. Kosek, Pierwotny ryt Paschy..., dz. cyt., passim.

19 Komentatorzy, poniewaz nie dostrzegaja analogii pomiedzy przej$ciem pomiedzy rozcietymi wodami
morza a zawarciem przymierza przez Boga z Abramem w przejsciu pomiedzy rozpolowionymi zwie-
rzetami, wskazujg jedynie na pewien ,,paradygmat odkupienia”, zobrazowany w wyjsciu z niewoli
egipskiej—por. A.C. Thiselton, The First Epistle to the Corinthians: A Commentary on the Greek Text,
Michigan, 2000, s. 724.

20 Por. W. Kosek, Pierwotny ryt Paschy..., dz. cyt., s. 209-212.
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suzerena, a mianowicie w Jego trosce o swdj lud: dawal mu pozywienie
(manna, przepiorki), wode, zwyciestwo nad wrogami.

Dokladne analizy struktury Wj 1-18 pokazuja, ze sam akt zawierania przy-
mierza zostal opisany w 13, 17 - 14, 31. Oznacza to, ze akt ten polega nie tylko na
przejsciu przez morze, ale takze na przejsciu z Egiptu do morza: nieodwotalny
akt zawarcia przymierza polegal na przejsciu z miejsca spozywania baranka
paschalnego do morza i pomiedzy jego rozdzielonymi wodami.

Dokladnie ten sam fragment drogi wyjscia z Egiptu, ktory opisuje
Wj 13, 17-14, 31, zostal typologicznie przedstawiony przez Pawla Apostota.
Pisal on o ojcach Izraela w 1 Kor 10, 1-2, Ze wszyscy oni zostali zanurzeni
w Mojzesza w obloku i w morzu, a wigc podczas przejscia z miejsca spozy-
wania baranka do morza i pomiedzy rozdzielonymi wodami morza na jego
druga strone. Nalezy wnioskowa¢, ze $w. Pawel znat podzial Wj 1-18 na szes¢
perykop — co jest mozliwe, bo na tej strukturze zbudowana jest czteroelemen-
towa struktura liturgii Paschy?'. Apostot wiedzial tez, ze Wj 13, 17-14, 31 jest
perykopa zanurzenia w Mojzesza i zawarcia przymierza pomigdzy Bogiem
a Izraelem dzigki temu ogromnemu wysitkowi wspotdziatania z Nim, na jaki
zdobywal si¢ wylacznie wlasnie on — Mojzesz.

Zanurzenie w Chrystusa w nauczaniu $w. Pawta

W nauczaniu $wietego Pawla zanurzenie w Chrystusa— to zanurzenie w Jego
$mier¢, w pogrzebanie z Nim. Jest to zatem duchowe, absolutnie realne zjed-
noczenie z Chrystusem w Jego paschalnym przejsciu przez otchlan smierci
do Zycia nowego w zmartwychwstaniu, wspoluczestniczenie z Nim w tym
przejsciu:

Czyz nie wiecie, ze my wszyscy, ktorzy zostaliémy zanurzeni w Chrystusa Jezusa, w Jego

¢BantioOnuey; guyveTdeniey odv adtd §1i oD PanTignatog £ig 10y Odvaroy, iva domep

NyEedn Xplotog ek vekp@v S1a TG §0En¢ 100 matpdg, obTwg kal fpels &v kavdtn Tt {wfig

TIEPLTTATI|OWLEV.

21 Por. W. Kosek, Pierwotny ryt Paschy..., dz. cyt., s. 285-378. Por. Kosek, Yomupu uawi Iacxu. Yomy
womupu?, ,Studia Catholica Podoliae” VIII (2014-2015) nr 8-9, s. 57-109.
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Zanurzenie w Chrystusa — to takze wlaczenie w Jego Cialo (por. Ef 1, 22-23),
ktorym jest Kosciot, a w konsekwencji napojenie tym samym Duchem Bozym,
Duchem Swietym:

Bowiem w jednym Duchu (mocg jednego Ducha) my wszyscy w jedno Cialo zostaliémy

chem zostali$my napojeni (1 Kor 12, 13).

Kal yap év évi mvebpatt fpelg mavTeg eig €v ovpa ¢fa n

“EAXAnveg eite SodAot eite éAebOepol, kai mavTeg €v mvedpa émotioOnuev.

Jezus zawart Nowe Przymierze z Bogiem nie tylko przez swoj akt umierania
($mier¢ Jezusa byla aktem wejscia do Otchlani, tj. do miejsca, gdzie umarli
znajdowali sie pod wladza diabta, bedacego wowczas wladca tego $wiata— por.
] 12, 31; 14, 305 16, 11; Dz 2, 27. 31; Rz 10, 6-7; 1 P 3, 19-20), ale i przechodzenia
przez otchtan, zwigzanego ze zwycieskg walkg z diabtem®?. Bylo to przejscie
przez ciemno$ci otchlani do $wiatla Jego zmartwychwstania, ktérym Go Bog
obdarzyt w odpowiedzi na Jego ofiare, bedaca aktem zawarcia wiecznego przy-
mierza: ,,Bég pokoju [...] wskrzesit z martwych Pana naszego Jezusa, wielkiego
Pasterza owiec, przez krew przymierza wiecznego” (Hbr 13, 20).

Widoczne jest, ze $w. Pawel zanurzenie w Chrystusa rozumie jako zanurze-
nie w Jego przechodzenie przez $mier¢, bedace jednoczesnie zawarciem Nowe-
go Przymierza. Apostol natomiast nie podaje tego, co mozna odczyta¢ dopiero
z Ewangelii $w. Jana, iz—analogicznie jak w przejsciu Izraelitow — przejscie Je-
zusa z Wieczernika do Golgoty i z niej do otchtani i poprzez nig jest miejscem
owego zawarcia przymierza, analogicznym do przejécia Izraelitow z Wieczer-
nika ich Paschy w Egipcie.

22 Por. W. Kosek, Christ’s “Anamnesis” as the Sacrifice Offered Before his Fight Against the Devil, ,The
Polish Journal Of Biblical Research” 15 (2016) nr 1-2 (29-30), s. 521-564.
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Ewangelia $w. Jana o przejsciu Jezusa z Wieczernika na
Golgote i przez otchtan smierci

Doktadne analizy** Ewangelii §w. Jana wykazuja, Ze ma ona sze$cioelemen-
towa strukture literacka, takg sama jak Ksiega Wyjscia 1 - 18, a mianowicie:
+ Na poczatku Prolog (] 1, 1-18)
+ W srodku cztery perykopy wewnetrzne (J 1, 19 - 12, 50; 13, 1-17, 26;
18, 1-19, 42; 20, 1-31).
+ Na koncu Epilog (J 21, 1-25).

Zostalo wykazane, ze cztery kolejne etapy zycia Jezusa— przedstawione
przez cztery kolejne perykopy wewnetrzne J 1, 19 - 20, 31—s3 Jego czteroeta-
powym Exodusem z tego swiata do wiecznosci. Opierajac sie na udowodnionej
we wczedniejszych pracach tezie, ze Wj 1-18 jest szescioelementowym trak-
tatem czteroetapowej ceremonii zawierania przymierza przez Boga i Izrael,
mozna zauwazyc¢, ze cale zycie Jezusa jest analogiczne do tamtego Exodu-
su— jest realizacja kolejnych czterech elementéw ceremonii zawierania Nowe-
go Przymierza. Oznacza to, Ze Ewangelia Jana jest szescioelementowym trak-
tatem Nowego Przymierza, a jej perykopy sg analogiczne do perykop Wj 1-18.
Z tego kluczowego stwierdzenia wynika, ze perykopa meki i $mierci Jezusa
(J 18-19) opisuje nieodwolalny akt zawarcia przymierza przez Jezusa, doko-
nany przez Jego przejscie z Wieczernika Eucharystii na Golgote i z Golgoty
do otchlani $mierci oraz pomiedzy jej mrokami do §wiatfa dnia zmartwych-
wstania. ] 18-19 jako czwarta perykopa Ewangelii Janowej jest analogiczna
do czwartej perykopy Ksiegi Wyjscia (13, 17 -14, 31), opisujacej akt zawarcia
przymierza Boga z Izraelem podczas przej$cia z Wieczernika Paschy w Egipcie
do otchlani-morza i pomiedzy jej rozdzielonymi wodami do poranka zmar-
twychwstania Izraela po drugiej stronie morza.

Zakres przestrog sw. Pawta wobec chrzescijan w typologii
zanurzenia w Mojzesza (zanurzenia w Chrystusa)

Wskazanej typologii zanurzenia nie mozna ogranicza¢ do sakramentu chrztu,
bedacego rzeczywiscie zanurzeniem w $mier¢ Chrystusa. Eucharystia jest tak-
ze takim zanurzeniem, uobecnia wszak zawarcie przymierza we Krwi Jezusa.

23 Por. W. Kosek, Dlaczego uczta paschalna w Ewangelii sw. Jana (] 13-17) nie zawiera stow konsekracji?,
w: Kogo szukasz? (] 20, 15): Ksiega pamigtkowa dla ksiedza profesora Henryka Witczyka w 65. rocznice
urodzin, red. W. Chrostowski, M. Kowalski, Warszawa 2021, s. 226-257 (Ad Multos Annos, 21).
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Moca tej typologii $w. Pawel w 1 Kor 10 przestrzega chrzescijan przed nasla-
dowaniem Izraela w ztu®*: chociaz Izrael dostapil wielkich dobrodziejstw od
Boga, a w tym zanurzenia w Mojzesza (czyli zawarcia przymierza z Bogiem
dzieki niezwyklej determinacji do wspétdziatania z Nim Mojzesza), nakar-
mienia niebianskga manng i wodg ze skaly, to jednak oddat si¢ balwochwal-
czym rozkoszom jedzenia i picia (por. 1 Kor 10, 7) i oddawania pokionu ciel-
cowi, co mialo miejsce po otrzymaniu tak wielkich daréw (por. Wj 32, 1-23).

Apostol wskazuje, ze chrzescijanie, ktorzy nie tylko przez chrzest, ale
i przez Eucharystie sa zanurzeni w Chrystusa, w Nowe Przymierze, i ktorzy
karmieni sg Ciatem i Krwig Chrystusa, nie moga nasladowa¢ Izraela w bal-
wochwalstwie, w oddawaniu sie takim rozkoszom (por. 1 Kor 10, 16. 21) po
otrzymaniu tak wielkich dardéw.

Pouczenia te plyng z typologicznej relacji pomiedzy zanurzeniem w Moj-
zesza a zanurzeniem w Chrystusa, a zatem pomiedzy zanurzeniem w $mier¢
Mojzesza (Smier¢ Jezusa), w zawarcie przymierza poprzez przejscie Mojzesza
(Jezusa) z Wieczernika Paschy (Eucharystii) do otchtani i poprzez nia.

Te pouczenia typologiczne, ktdre zostaly zapoczatkowane w 1 Kor 10, apo-
stol rozwingt w nastepnych rozdziatach odnosnie do samej Eucharystii, ganigc
Koryntian najpierw za to, iz podczas eucharystycznych zebran oni, tak samo
jak niegdys Izraelici, oddaja si¢ rozkoszom jedzenia i picia (por. 1 Kor 11, 22)
ijuz nie dochodza do spozywania Ciata i Krwi Pana (11, 20: 00k €0Ttv kvptaxkov
Setnvov gayeiv)®.

Nastepnie apostol w mocnych stowach przestrogi wskazat, iz wieczne po-
tepienie grozi tym, ktdérzy spozywaja Cialo i Krew Pana bez dostrzegania
réznicy miedzy chlebem eucharystycznym a zwyczajnym (1 Kor 11, 29: 6 yap
¢o0iowv kai mivov kpipa éavtd éo0iet kai mtiver un dtakpivwv 10 owua). Chociaz
komentatorzy zazwyczaj dostrzegaja w tych stowach wezwanie do przystepo-
wania do Stotu Pana w stanie bez grzechu cigzkiego, to jednak mysl §w. Pawta,
przedstawiona tu i w 1 Kor 12-15, jest bogatsza: konieczne jest spozywanie
Chleba i Wina jako Ciala i Krwi Chrystusa, to znaczy spozywanie ze §wia-
domoscig uczestniczenia w $mierci Pana, a to powinno si¢ wyraza¢ zaréwno
w poboznym uczestniczeniu w Eucharystii, jak i we wspdlnotowym towarzy-
szeniu Chrystusowi w Jego paschalnej drodze poprzez otchlan $mierci az do
chwili Jego przyjscia do zgromadzonych po zmartwychwstaniu. Apostotowi
24 Por. R.A. Horsley, Abingdon New Testament Commentaries: 1 Corinthians, Nashville 1998, s. 161.

25 Dochodzi¢ do tego musiato pod koniec drugiej czesci Eucharystii. Pierwotnie bowiem, tak jak

w Passze, bylo to spozywanie normalnej uczty, a po niej dopiero przechodzito sie do trzeciej czesci

z przeistoczeniem i komunia $wietg. Por. W. Kosek, ,,Lamanie Chleba” w 1 Kor 11,24 a tamanie pas-

chalnego Afikomanu w Hagadzie na Pesach i traktacie Pesachim, w: Biblia w kulturze Swiata. Aspekty
biblijnego przestania. Cze$¢ pierwsza, red. T. Jelonek, R. Bogacz, Krakéw 2012, s. 59.
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chodzi o uznanie go za Zmartwychwstalego Pana, darzacego Duchem Swie-
tym, uzdalniajacego wierzacych do prawdziwie nowego Zycia— do tego, czego
nie mogto da¢ Prawo Starego Przymierza. Wierzacy powinni mie¢ $§wiado-
mo$¢é, ze obdarowanie ich Duchem Swie;tym jest owocem meki Jezusa, od-
powiedzig Ojca na zawarte Przymierze we Krwi Chrystusa, ale i owocem ich
wspodtuczestnictwa w tej mece, ich §wiadomego zanurzenia w Jezusa.

Warto zauwazy¢, ze pobozni zydzi nie konczg celebracji corocznej Paschy
wraz z zakonczeniem modlitw zawartych w ,Hagadzie paschalne;j”, bedacej
dla nich tym, czym dla chrzescijan jest mszal*®, ale trwajg do rana na modli-
twie*” —bo rano ojcowie wyszli z otchtani wod (por. Wj 14, 24-31). Tak samo
chrzescijanie s3 wezwani przez $w. Pawla do trwania na modlitwie po zakon-
czeniu Eucharystii —bo Chrystus do nich przyjdzie, uobecni moment swojego
powrotu z otchlani do Wieczernika (por. ] 20, 19-23), z ktdrego wyszed! po
zakonczeniu Eucharystii (por. ] 18, 1).

Zydzi wezwani s3 przez Tradycje?®, aby nie urzadzali zadnych zabaw po
Passze, lecz by raczej trwali na modlitwie do rana—za $§w. Pawlem nalezy to
rozumiec¢ jako wezwanie do $wiadomego wspdtuczestniczenia w zawarciu
przymierza poprzez zanurzenie w Mojzesza w przej$ciu z miejsca spozywania
Paschy az na drugi brzeg morskiej otchlani. Tak samo chrzescijanie wezwani
zostali przez sw. Pawla, aby — dostrzegajac przestroge w nieszczesciach Izraela,
spowodowanych ich oddawaniem si¢ rozkoszom cielesnym po przej$ciu mor-
skiej otchtani— trwali modlitewnie we wspoluczestnictwie w przechodzeniu
Jezusa przez smier¢ az do czasu, gdy On do nich przyjdzie.

Chociaz celebracja Paschy (Eucharystii) jest przeniesieniem jej uczestni-
kow we wszystkie kolejne wydarzenia zbawcze zwigzane $cisle z osobg Moj-
zesza/Jezusa, opisane w Wj 6, 2-15, 21; | 1, 19 - 20, 31, W tym — w trzeciej cze-
$ci—w przejscie od miejsca sprawowania uczty do miejsca wejscia w otchtan
i przechodzenie poprzez nig (Wj 13, 17-14, 31; ] 18-19), to jednak wspolnota
liturgiczna jest wezwana, by trwaniem na modlitwie w czasie po Passze (po
Eucharystii) uwielbia¢ Boga poprzez jednoczenie si¢ z owym pierwotnym,
historycznie jednorazowym wydarzeniem, jakie dokonalo si¢ nie pod osto-
26 Por. Raniero Cantalamessa, Pascha naszego zbawienia. Tradycje paschalne Biblii i pierwotnego Koscio-

ta, ttum. M. Brzezinka, Krakow 1998, s. 35. Autor uzywa tez okreélenia nawigzujacego do chrzesécijan-

skiej ksiegi liturgicznej: ,,Ordo hebdomadae sanctae” — Porzadek Wielkiego Tygodnia.

27 Por. non YW 0730 Hagada. Opowiadania o wyjsciu Izraelitéw z Egiptu na pierwsze dwa wieczory swigta
Pesach, Wieden 1927, s. 12-13. ,,Hagada” dostepna jest obecnie w Bibliofilskiej Edycji Reprintow jako
reprint, wykonany z egzemplarza ze zbioréw prywatnych w Lipsku, Warszawa 1991.

28 Por. Marcus Jastrow, A Dictionary of the Targumim, the Talmud Babli and Yerushalmi, and the Midra-
shic Literature, New York 19505 t. 1, 5. 104: 12ip"a&. Por. Herbert Danby, The Mishnah, translated from

the Hebrew with Introduction and Brief Explanatory Notes, London 1950, s. 151: ,,After the Passover
meal they not disperse to join in revelry”.
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ng znakow uczty paschalnej (eucharystycznej), ale w zmystowo postrzegal-
nych i jakze dotkliwych realiach ludzkiej historii: przejscia Mojzesza/Jezusa
z miejsca celebracji do miejsca wejscia w otchtan morza/$mierci i poprzez nia,
przejscia przejmujacego trwoga, przejscia domagajacego si¢ wspotuczestnic-
twa w tym trudzie przeogromnym, a zatem wspolcierpienia, wspétumierania
i wspdtpogrzebania, wspolprzebywania w otchfani.

Do takiego wlasnie wspoluczestnictwa, do takiego zanurzenia w Chrystu-
sa, $w. Pawel wzywal Koryntian stowami®”: ,,Za kazdym razem, gdy spozy-
wacie ten Chleb i pijecie z tego Kielicha, Smier¢ Pana glosicie az do chwili, gdy
On przyjdzie [do was jako Pan Zmartwychwstaty]” (1 Kor 11, 26). Stad to, po
ukazaniu koniecznosci godziwego spozywania Jezusowego Ciata i Krwi pod-
czas Eucharystii, to znaczy spozywania z nalezyta §wiadomoscia, Ze naprawde
teraz uczestniczy si¢ w $mierci Chrystusa (por. 1 Kor 11, 26-30), i po zakon-
czeniu omawiania probleméw zwigzanych z samg Eucharystig (,,Co do reszty,
zarzadze, gdy do was przybede” —1 Kor 11, 34), apostol zaczyna naucza¢ o da-
rach, udzielanych przez Ducha Swietego wspélnocie trwajacej nadal na modli-
twie po Eucharystii (por. 12-15). Przy czym wprowadzeniem do tego obszerne-
g0 pouczenia jest zdanie 12, 3, ktére — poprawnie przettumaczone®® —okazuje
sie wigzac to pouczenie z 11, 26, ukazujac w ten sposob, ze apostol omawia tu
nie jedynie jakies dowolne modlitwy niezwigzane z Eucharystia, ale ten ro-
dzaj wspdlnotowej modlitwy, ktory jest teologicznie uzasadniong kontynuacja
Eucharystii:

11, 26: llekro¢ spozywacie [...] Smier¢ Pana glosicie az przyjdzie [przyjdzie, a wiec bedzie

Ojciec uczynil Panem przez powstanie z martwych (por. Dz 2, 36; Rz 1, 4).

29 Por. W. Kosek, Nakaz gloszenia Smierci Pana ,,az przyjdzie” (1 Kor 11, 26) w $wietle poréwnawczej ana-
lizy gramatycznej, w: Jak $mier¢ potezna jest mitosé. Ksiega pamigtkowa ku czci Ksigdza Profesora Ju-
liana Warzechy SAC (1944-2009), red. W. Chrostowski, Zabki 2009, s. 224-240 (Ad Multos Annos, 13).

30 Por. W. Kosek, Jezus jako «Anathema» (1Kor 12,3) w swietle Didache 16,5 w thumaczeniu A. Swiderkéw-
ny, w: Wiecej szczescia jest w dawaniu anizeli w braniu. Ksiega pamigtkowa dla Ksigdza Profesora Wal-
demara Chrostowskiego w 60. rocznice urodzin, red. B. Strzatkowska, Warszawa 2011, t. 2, s. 872-890
(Ad Multos Annos, 15).
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Apostot poucza, ze zaden duch nie zna tajemnicy Jezusa jako Ofiary-
-Anathemy® i jako Pana-Kyriosa oprécz Swietego Ducha Boga. Tylko Duch
Swiety moze daé zrozumienie tej pelnej tajemnicy Jezusa tym, ktérzy w zgro-
madzeniu eucharystycznym prorokujg, przyczyniajac si¢ do pelnego poznania
Jezusa przez calg wspolnote, do pelnego zanurzenia si¢ wspolnoty w Jezusa,
w Jego przejscie przez $mier¢ do zmartwychwstania. Tylko pod natchnie-
niem tego Ducha prorokujacy we wspdlnocie byli w stanie pozna¢ moment,
w ktérym nalezalo gloszenie §mierci Pana (a przez to gloszenie —i swiadome
w Jego $mierci wspdtuczestniczenie) zmieni¢ na gloszenie Jego chwaty, kiedy
to On —niewidzialny dla zmystéw a widzialny dla Ducha — przyszed! do nich
jako Zmartwychwstaly. Wéwczas tez oni pod natchnieniem Ducha wznosili
aklamacje ,,Kyrios Jezus”, za§ wolanie ,,Marana tha” (Panie, przyjdz!) zmie-
nialo sie w ,Maran atha” (Pan przyszed!!)**.

Zakonczenie

Przedstawiony przez apostola Pawta przebieg modlitw bezposrednio po za-
konczeniu Eucharystii (por. 1 Kor 12-15) jest szczegolnym $wiadectwem sku-
tecznodci uwalniania od niewiary i jej skutkow tych, ktérzy w te modlitwe
zostali wlaczeni (por. 14, 24-26). To, czego nie dawalo Prawo Starego Przy-
mierza, ,,bo cialo czynilo je bezsilnym” (Rz 8, 3), zostaje dane w kazdorazowej
modlitwie po Eucharystii jako szczegdlnej przestrzeni spotkania ze Zmar-
twychwstalym Panem, Mojzeszem Nowego Przymierza. Stad plynie zacheta
apostota, obecna w wielu jego listach, aby zgromadzeni, bedac dzigki Zmar-
twychwstatemu pod wptywem taski Ducha Swietego, prorokowali, przema-
wiali do siebie w psalmach, hymnach i piesniach petnych ducha (por. Ef 5, 19).

31 Nie zawsze avaOnua ma znaczenie klatwy, gdyz wystepuje takze jako ofiara dla Boga — por. Kpt 27, 28;
Jdt 16, 19; 2 Mch 2, 13; 9, 16; Lk 21, 5 (wariant tekstu).

32 Por. Greek-English Lexicon of the New Testament Based on Semantic Domains, 2nd Edition, eds.

E.A. Nida, J.P. Louw, New York 1988, dostepny w wersji elektronicznej w BibleWorks 6.0, nr 12.11:
papava Ba: ,papava (an Aramaic expression) — ‘our Lord.” papava 8a ‘our Lord, come’ 1 Cor 16.22.
The expression papava Oa in 1 Cor 16.22 is an Aramaic formula evidently associated with early Chri-
stian liturgy. It must have been widely used, since it occurs in 1 Cor 16.22 without explanation”.
Por. T. Friberg, B. Friberg, Analytical Lexicon to the Greek New Testament, dz. cyt., nr 17757: ,papdva
0a (also papdva 04, papav a0d or papav &Bd) an Aramaic formula used in early christian liturgy;
either (1) at the Lord’s supper our Lord is present or (2) as a petition for the Lord to return O Lord,
come! The latter seems preferable in the context of 1C 16.22 (cf. RV 22.20)”. Por. J. Thayer, Greek-En-
glish Lexicon of the New Testament. Complete and Unabridged, Cambridge 2000, dostepny w wersji
elektronicznej w BibleWorks 6.0, nr 3321: ,,Pan nasz przychodzi” lub ,,Pan nasz przyjdzie™ ,,papavaBa
(so Lachmann, but papav @da R G T Tr WH), the Chaldean words nn& X379, i.e. our Lord cometh or
will come: 1 Cor. 16:22”.
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Widoczne jest, ze apostol Pawel z typologii zanurzenia w Mojzesza — za-
nurzenia w Chrystusa czerpie madro$¢, ktora przekazuje chrzescijanom
w pouczeniach o zbawiennych owocach nienasladowania Izraelitéw w mar-
nowaniu najswietszych daréw Boga, a w tym w marnowaniu czasu taski po
otrzymaniu udzialu w zanurzeniu w Chrystusa w Eucharystii. Chrzescijanie,
otrzymujac dar zanurzenia w Chrystusa najpierw w chrzcie, a potem w kazdej
Eucharystii, s3 wezwani, aby nie tylko nie oddawac¢ si¢ rozkoszom jedzenia
i picia podczas celebracji Eucharystii (w konicowej czesci jej drugiej gtéwnej
czesci), ale i po jej zakonczeniu—jak to bylo w zwyczaju pogan, upijajacych
sie w trakcie czy po zakoniczeniu kultycznych uczt na cze$¢ swoich bogdw?™,
a z ktorych przeciez i Koryntianie sie wywodzili.

33 Por. R. Bogacz, Chrystusowe wskazania na czas proby: listy do siedmiu Kosciotéw Apokalipsy, Krakéw
2015, 8. 174.
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ks. Marcin Kowalski

>’
LEW W STARCIU Z OREEM

Krytyczna ocena antyimperialnej lektury Pawta

Kontekst imperialny nauczania Pawla to wcigz relatywnie mtody nurt badan,
ktory wedtug stow Nicholasa Thomasa Wrighta nie zapisal si¢ jeszcze wyraz-
nie w historii interpretacji pism apostota'. Laczy sie go z szersza kategorig
»Pawel i polityka” i przyporzadkowuje do badan biblijnych wykorzystujacych
nauki spoleczne oraz podejécie postkolonialne®. Niekt6rzy nazywajg ten nurt
wprost ,krytyka imperialng” (empire criticism), tak jak mowi sie o krytyce
literackiej czy retorycznej’. Do jego rozpropagowania przyczynit si¢ niewat-
pliwie Richard A. Horsley z trzema tomami wydanymi pod jego redakcja i po-
$wieconymi temu podejsciu®. W ciggu ostatnich lat pojawily sie takze liczne

1 N.T. Wright, Paul: Fresh Perspectives, London 2005, s. 79. Mamy tu na mysli wspofczesne badania
nad kontekstem imperialnym i tzw. krytyke imperialng. Samo powigzanie Pawta z kultem cezaréw
nie jest nowe, zob. G. A. Deissmann, Light from the Ancient East. The New Testament Illustrated by
Recently Discovered Texts of the Graeco-Roman World, London 1910, s. 346-347, 352-353, 368, 370. Na
temat Deissmana i jego dziedzictwa, zob. A. Klostergaard Petersen, Imperial Politics in Paul. Scho-
larly Phantom or Actual Textual Phenomenon?, w: People under Power. Early Jewish and Christian
Responses to the Roman Empire, eds. O. Lehtipuu, M. Labahn, Amsterdam 2015, s. 102-113.

2 N.T. Wright, Paul and His Recent Interpreters. Some Contemporary Debates, Minneapolis, MN 2015
wzmiankuje nurt w rozdziale 11 i 12 swojej ksiazki, omawiajac Pawta w kontekscie studiéw spo-
tecznych i politycznych. Na temat powigzania krytyki imperialnej z podej$ciem postkolonialnym
u Pawla, zob. J. Rieger, Christ & Empire. From Paul to Postcolonial Times, Philadelphia, PA 2007;
A Postcolonial Commentary on the New Testament Writings, red. F.F. Segovia, R.S. Sugirtharajah,
London 2009, 5.194-337 (The Bible and Postcolonialism, 13); J. A. Diehl, Anti-Imperial Rhetoric in the
New Testament, w: Jesus Is Lord, Caesar Is Not. Evaluating Empire in New Testament Studies, red.
S. McKnight, J.B. Modica, Downers Grove, IL 2013, s. 58-61.

3 S. McKnight, J.B. Modica, Introduction, w: Jesus Is Lord, Caesar Is Not. Evaluating Empire in New
Testament Studies, dz. cyt., s. 17-18.

4 Paul and Empire. Religion and Power in Roman Imperial Society, red. R. A. Horsley, Harrisburg 1997;
Paul and Politics. Ekklesia, Israel, Imperium, Interpretation. Essays in Honor of Krister Stendahl, red.
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publikacje probujace syntetycznie oddac tezy krytyki imperialnej, prezentujac
zardwno jej pozytywna, jak i krytyczng ocene®. Niewatpliwym atutem tego
nurtu jest umieszczenie tekstow Pawla we wlasciwym im kontekscie histo-
ryczno-kulturowym, w ktérym kult imperatoréw odgrywal wazna role. Czy
Pawel mogl abstrahowa¢ od faktu, ze tytuly Syna Bozego i Zbawcy, jakimi
opisywal Chrystusa, przynalezaly takze do tytulatury cezaréw? Czy jego glo-
szenie Jezusa jako Pana bylo réwnoczesnie wyzwaniem rzuconym panowaniu
Rzymu? Jak na to nauczanie mogty reagowa¢ wspolnoty wezesnochrzescijan-
skie rozsiane w réznych czesciach Imperium? To tylko niektdre z wielu pytan,
jakie rodzg sie, kiedy stykamy sie z krytyka imperialna listéw Pawta. Inne do-
tyczy¢ beda metodologii stosowanej w identyfikacji retoryki antyimperialnej
u apostota i jej ideologicznego umocowania’.

W niniejszym opracowaniu dokonamy krytycznej prezentacji nurtu ukazu-
jacego Pawta w kontekscie jego polemiki z Imperium. Naszkicujemy najpierw
ogolny obraz kultu imperialnego, ktéry potwierdza wage tego kontekstu dla
lektury listow Pawlowych. Nastepnie wskazemy fragmenty korespondencji
apostola, w ktérych zazwyczaj identyfikuje si¢ retoryke antyimperialng, pod-
dajac je krytycznej analizie. Wreszcie w konkluzjach ustosunkujemy si¢ do
zastosowania krytyki imperialnej w lekturze Pawla, identyfikujac jej stabo-
$ci, ale takze ukazujac plynace z niej korzysci. Ze wzgledu na mnozace si¢
w ostatnich latach publikacje na temat tego podejscia oméwienie ich wszyst-
kich w jednym miejscu jest niemozliwe i z natury musi pozostac syntetyczne.
Opracowaniem tym pragne wyrazi¢ wdzigcznos$¢ i szacunek wobec ks. prof.

R.A. Horsley, Harrisburg 2000; R. A. Horsley, Paul and the Roman Imperial Order, London 2004.

5 N.T. Wright, Paul: Fresh Perspectives, dz. cyt., s. 59-79; S. Kim, Christ and Caesar. The Gospel and the
Roman Empire in the writings of Paul and Luke, Grand Rapids 2008, s. 3-64; D. Burk, Is Paul’s Gospel
Counterimperial? Evaluating the Prospects of the ‘Fresh Perspective’ for Evangelical Theology, ,Journal
of the Evangelical Theological Society” 51 (2008) 2, s. 309-337; J. White, Anti-Imperial Subtexts in
Paul. An Attempt at Building a Firmer Foundation, ,Biblica” 90 (2009) 3, s. 305-333; W. Carter, Paul
and the Roman Empire. Recent Perspectives, w: Paul Unbound. Other Perspectives on the Apostle,
red. M. D. Given, Peabody, MA 2010, s. 7-26; J.R. Harrison, Paul and the Imperial Authorities at
Thessalonica and Rome. A Study in the Conflict of Ideology, Tuibingen 2011, s. 2-14 (Wissenschaftliche
Untersuchungen zum Neuen Testament, 273); J. D. Fantin, The Lord of the Entire World. Lord Jesus,
a Challenge to Lord Caesar?, Sheffield 2011, rozdz. 1 (New Testament Monographs, 31); J. A. Harrill,
Paul and Empire. Studying Roman Identity after the Cultural Turn, ,,Early Christianity” 2 (2011) 3,
s. 281-311; . A. Diehl, Empire and Epistles: Anti-Roman Rhetoric in the New Testament Epistles, ,,Cu-
rrents in Biblical Research” 10 (2012) 2, s. 217-263; Jesus Is Lord, Caesar Is Not. Evaluating Empire in
New Testament Studies, dz. cyt., s. 39-82, 147-196; N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God,
Minneapolis 2013, s. 1271-1319; A. Klostergaard Petersen, Imperial Politics in Paul..., dz. cyt., s. 101-
127; J. Punt, Paul the Jew, Power of Evil and Rome, ,,Scriptura” 117 (2018) 1, 5. 1-17.

6 Naten temat: zob. N. T. Wright, Paul: Fresh Perspectives, dz. cyt., s. 61-62;].R. Harrison, Paul and the
Imperial Authorities at Thessalonica and Rome..., dz. cyt., s. 19-44; J. A. Diehl, Anti-Imperial Rhetoric
in the New Testament, dz. cyt., s. 58-76.
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Stanistawa Halasa, z ktorym mialem przyjemnos¢ zetkna¢ sie w réznych eta-
pach mojej pracy badawczej. Ireniczny charakter Ksiedza Profesora nie rezo-
nuje by¢ moze z agonistyczna retoryka Pawta, ale na pewno dzieli z nig milos¢
do stowa Bozego i niestrudzonego gloszenia Chrystusa jako Pana.

1. Charakter i wszechobecnos¢ kultu imperialnego
w czasach Pawta

Do wzigcia pod uwage perspektywy antyimperialnej u Pawla zmusza nas po
pierwsze kontekst historyczny, bowiem w czasach apostota kult imperialny
odgrywal bardzo wazna rol¢”. Chociaz August i jego nastepcy w swojej ty-
tulaturze i instytucjach chetnie odwotywali si¢ do tradycji republikanskich,
stworzony przez nich system w istocie byl systemem jednowladczym. Realna
wladza nalezala w nim do imperatora, ktéry byl nie tylko najwyzszym ka-
planem (pontifex maximus), ale takze cenzorem (nie zawsze moralnym) mo-
ralnosci, wzorem cnét obywatelskich oraz —bdstwem®. Nic w tym dziwnego.
Przez jego rece, tak jak przez rece starozytnych bogow, przeplywaty wszelkie
dobra, do jakich starozytni mogli aspirowa¢’. Cezar odpowiadat za cursus ho-

7

Na temat kultu imperialnego i badan tego zjawiska: zob. L.R. Taylor, The Divinity of the Roman Em-
peror, Middletown 1931 (Philological Monographs, 1); S.R. E. Price, Rituals and Power. The Roman
Imperial Cult in Asia Minor, Cambridge 1984; S.]. Friesen, Imperial Cults and the Apocalypse of John.
Reading Revelation in the Ruins, Oxford-New York 2001, s. 3-131; I. Gradel, Emperor Worship and
Roman Religion, Oxford 2002 (Oxford Classical Monographs). Zob. takze M. Naylor, The Roman Im-
perial Cult and Revelation, ,,Currents in Biblical Research” 8 (2010) 2, s. 208-215; J. R. Harrison, Paul
and the Imperial Authorities at Thessalonica and Rome..., dz. cyt., s. 14-19; L.H. Cohick, Philippians
and Empire. Paul’s Engagement with Imperialism and the Imperial Cult, w: Jesus Is Lord, Caesar Is
Not. Evaluating Empire in New Testament Studies, dz. cyt., s. 167-170. Wiekszo$¢ badaczy optuje za
potwierdzeniem kultu imperialnego w zrédtach pisanych, monumentach, numizmatyce i inskryp-
cjach. Wérod tych, ktorzy kwestionuja jego zasieg w Tesalonice i Filippi czasow Pawla czy sugeruja, ze
cezar to tylko jedno z wielu bostw czczonych w Efezie i Koryncie: zob. np. J. A. Diehl, Anti-Imperial
Rhetoric in the New Testament, dz. cyt., s. 54-55 z odniesieniem do C.F. Miller, The imperial cult in
the Pauline cities of Asia Minor and Greece, ,,The Catholic Biblical Quarterly” 72 (2010) 2, s. 321-322.
R.A. Horsley, The Gospel of Imperial Salvation: Introduction, w: Paul and Empire. Religion and Power
in Roman Imperial Society, dz. cyt., s. 15-17.

Zob. Pliniusz Mlodszy, Paneg. 26-32; 34; 38; 51; 69, 71, 90; P. Veyne, Bread and Circuses. Historical So-
ciology and Political Pluralism, London 1990, s. 292—419; P. A. Harland, Honours and Worship. Empe-
rors, Imperial Cults and Associations at Ephesus (First to Third Centuries C.E.), ,Studies in Religion”
25 (1996) 3, s. 319-334; P. Garnsey, R.P. Saller, Patronal Power Relations, w: Paul and Empire. Religion
and Power in Roman Imperial Society, dz. cyt., s. 97-99; ]. K. Chow, Patronage in Roman Corinth, w:
Paul and Empire. Religion and Power in Roman Imperial Society, dz. cyt., s. 105-110; J. R. Patterson,
The Emperor and the Cities of Italy, w: Bread and Circuses. Euergetism and Municipal Patronage in
Roman Italy, red. K. Lomas, T. Cornell, London-New York 2003, s. 89-104 (Routledge Classical Mo-
nographs); M. Kowalski, The Brokerage of the Spirit in Rom 8, ,,Catholic Biblical Quarterly” 80 (2018)
4, 8. 640-641.
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norum, udzielajac tytuldow i dobr, a takze mianujac urzednikéw. Zarzadzat
takze dobrami materialnymi, do ktorych zasadniczy dostep mialo zaledwie
ok. 1-5% spoteczenstwa, elita ulokowana w bliskosci domus caesaris i beda-
ca jego klientami'®. System patron-klient, na ktérego szczycie stat cezar, sta-
nowit kregostup i spoiwo zréznicowanego etnicznie i religijnie Imperium®.
Wigzal sie on takze $cisle z kultem imperialnym'*. Swigtynie budowane ce-
zarom i pomniki wznoszone dla nich w miastach calego Imperium, a takze
tytuly neokoroi (straznikow cesarskich $§wiatyn), o ktdre tak gorliwie zabiega-
ty najwieksze i najbardziej znaczace metropolie, wigzaly si¢ z przywilejami,
prestizem politycznym oraz dobrami finansowymi'?. Jak twierdzi R. Gordon,
lokalne elity staraly si¢ o tytuly kaptanow kultu imperialnego, wlaczajac sie
przez to tym intensywniej w sie¢ przeptywu dobr ekonomicznych i powigzan
spotecznych, ktdrymi zarzadzal cezar. Utrwalal si¢ w ten sposob porzadek
Imperium, w ktérym uprzywilejowana mniejszo$¢ zarzadzala majatkiem
i tytulami, a nasladujac cesarza, kreowata si¢ na dobroczyncéw pozbawionej
dostepu do tego rodzaju dobr wiekszosci'.

Kult cezardéw, ktory nazwaé mozna religia panstwowa, nie miat w sobie nic
z mistycyzmu, a wiele z pragmatyzmu i spoleczno-ekonomicznych korzysci,
cementujac ideologicznie zréznicowane Imperium. Jak zgodnie podkresla si¢
dzi$ w opracowaniach na ten temat, bledem jest lekcewazenie tego kultu jako
chlodnego religijnie i ocenianie go na podstawie chrzescijaniskiej charakte-
rystyki religii, rozumianej jako bliska relacja jednostki z bostwem. Religia

10 Na temat wielkosci elit kontrolujacych przepltyw débr: zob. R. MacMullen, Roman Social Relations,
50 B.C. to A.D. 284, New Haven 1974, s. 88-91; W. A. Meeks, The First Urban Christians. The Social
World of the Apostle Paul, New Haven 1983, s. 53; A. Batten, Brokerage. Jesus as Social Entrepreneur, w:
Understanding the Social World of the New Testament, red. D. Neufeld, R.E. DeMaris, London-New
York 2010, s. 169.

1 Zob. Pliniusz Mlodszy, Paneg. 25.5; R.P. Saller, Personal Patronage under the Early Empire, Cam-
bridge-New York 1982, s. 3; C. Ando, Imperial Ideology and Provincial Loyalty in the Roman Empire,
Berkeley 2000, s. 175-205.

12 D. Nystrom, We Have No King But Caesar. Roman Imperial Ideology and the Imperial Cult, w: Jesus
Is Lord, Caesar Is Not. Evaluating Empire in New Testament Studies, dz. cyt., s. 32-33.

13 Na temat spisu neokoroi, wzmianek literackich, epigraficznych i numizmatycznych z nimi zwigza-
nych oraz charakteru oddawanego tam imperatorom kultu: zob. S.J. Friesen, Twice Neokoros. Ephe-
sus, Asia and the Cult of the Flavian Imperial Family, Leiden-New York-Koln 1993 (Religions in the
Graeco-Roman World, 116); B. Burrell, Neokoroi. Greek Cities and Roman Emperors, Leiden-Boston
2004 (Cincinnati Classical Studies, 9). Zob. takze S.R. F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 249—
274. Gtéwne my¢li ksigzki autora w wersji skréconej: zob. w: R. Price, Rituals and Power, w: Paul and
Empire. Religion and Power in Roman Imperial Society, s. 47-71.

14 R. Gordon, The Veil of Power, w: Paul and Empire. Religion and Power in Roman Imperial Society, dz.
cyt., s. 126-137. Zob. takze E. M. Heen, Phil 2:6-11 and Resistance to Local Timocratic Rule. Isa theo
and the Cult of the Emperor in the East, w: Paul and the Roman Imperial Order, red. S. McKnight,
J.B. Modica, Harrisburg 2004, s. 128-136.
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w starozytnosci funkcjonowata przede wszystkim na poziomie spotecznym,
taczac sie $cidle z polityka i ekonomig'®. Kult imperatora, jak sie twierdzi, wy-
roést z polaczenia czci oddawanej wladcom hellenistycznym oraz geniuszowi,
duchowi opiekunczemu paterfamilias'®. Rzymianie nie modlili si¢ do ceza-
réw, ale o ich zdrowie i powodzenie, jak $wiadczg o tym choc¢by modlitwa
i kadzidlo palone przez wygnanego do Pontu Owidiusza wobec obrazéw Au-
gusta, Liwii i cztonkéw rodziny imperialnej'”. W podobnym stylu prokonsul
Saturninus ttumaczyl chrzescijanom: ,, My takze jestesmy religijni i prosta jest
nasza religia. Przysiegamy na geniusz naszego pana, imperatora i ofiarujemy
modlitwy za jego zdrowie™'®. Price argumentuje, Ze ofiary sktadano zasad-
niczo bogom, nie cezarom, proszgc o zdrowie i powodzenie tych drugich®.
Cezarowie nie ogtaszali si¢ tez bogami za swojego zycia, doznajac deifikacji
dopiero po swojej $mierci*’. Nawet Kaligula, Domicjan i Kommodus, kt6rzy
wykazywali szczegoélng sktonno$¢ do boskiej tytulatury, za Zycia nie figuro-
wali w kulcie paristwowym jako bogowie?'.

Zasadniczego impulsu dla rozwoju kultu imperialnego dostarczylta posta¢
i panowanie Augusta®’. Poczagtkowo niechetny i ostrozny princeps staral sie
okazywac swoim poddanym, ze jest tylko zwyklym $miertelnikiem, rezerwu-
jac boska czes¢ dla bogdéw. Okolo 36 roku przed Chrystusem wloskie miasta
uznaly go jednak za godnego czci, umieszczajac jego posagi w $wiatyniach,
a okolo roku 30 zaczeto publicznie Swigtowac jego urodziny. Kiedy wreszcie
sam August pozwolil miastom Azji i Bitynii, Nikomedii i Pergamonowi na
wybudowanie sobie $wiatyni (30-29 przed Chrystusem), pod warunkiem ze
bedzie ona réwniez dedykowana bogini Romie, ostatecznie otworzyt drzwi
do oddawania boskiej czci wlasnej osobie, swej matzonce Liwii, cztonkom ro-
dziny cesarskiej oraz swoim nastegpcom. W roku 27 przed Chrystusem jego

15 Zob. S.R. F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 10; R. A. Horsley, The Gospel of Imperial Salvation:
Introduction, dz. cyt., s. 10-13.

16 S.R.F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 23-52.

17 Owidiusz, Ex Ponto 4.9.105-134 (LCL).

18 Et nos religiosi sumus et simplex est religio nostra, et iuramus per genium domni nostri imperatoris
et pro salute eius supplicamus. Zob. The Acts of the Scillitan Martyrs, 3, za: H. A. Musurillo, The Acts
of the Christian Martyrs, Oxford 1972, s. 86-87 (Oxford Early Christian Texts).

19 S.R.F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 210-233.

20 Na temat deifikacji imperatoréw oraz zwigzanej z nim symboliki oraz ceremoniatu: zob. I. Gradel,
Emperor Worship and Roman Religion..., dz. cyt., s. 261-369. Sytuacja taka miata miejsce w rzym-
skiej Italii oraz na poziomie prowingji, gdzie nasladowano Rzym, niekoniecznie natomiast w kultach
municypalnych Azji Mniejszej, gdzie wedlug Friesena nie wahano si¢ przyznawac zyjacym cezarom
tytutdéw theos. Zob. S.]. Friesen, Imperial Cults and the Apocalypse of John..., dz. cyt., s. 56-76.

21 L Gradel, Emperor Worship and Roman Religion, dz. cyt., s. 140-161.

22 S.R. F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 54-62. Na temat kultu Augusta: I. Gradel, Emperor
Worship and Roman Religion, dz. cyt., s. 109-139 plus s. 140-197 na temat jego dziedzictwa i rozwoju.
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geniusz polgczono z imieniem Jowisza i Di Penates®. Cho¢ cze$¢ oddawa-
na zyjacym imperatorom i cztonkom ich rodziny, jak sugeruje Nystrom, nie
oznaczala jeszcze ich deifikacji, roznita si¢ jednak zasadniczo od czci oddawa-
nej hellenistycznym wladcom, ktérym takze przeciez stawiano pomniki i sta-
wiono ich dzieta. Inskrypcje dedykowane Augustowi i cezarom zréwnywaty
ich dzieta z dzietami bogdéw, czyniac z nich dobroczyncédw calego swiata®.
Posagi, ktore im stawiano, prezentowaly wladcow w aurze boskosci, w szatach
imperialnych, péinagich lub nagich w nawigzaniu do greckich mitéw i opo-
wiesci o herosach, zas kobiety z rodziny imperialnej przypominaly Afrodyte,
Here czy Hestie®.

Jak stwierdzilismy juz powyzej, kult imperatora angazowatl w sposéb szcze-
golny elity miejskie i znacznych obywateli, ktérzy mogli sponsorowac¢ $wig-
tynie lub festiwale na cze$¢ cezardw, zyskujac sobie zaszczytny tytul impe-
rialnych kaplanéw?’. Tytul taki mégt by¢ przyznawany na okreslony czas, na
cale zycie, a nawet dziedziczony. Jedna z efeskich rodzin przekazywata sobie
funkcje kaptana kultu cezara przez pie¢ pokolen, za§ pewnemu obywatelowi
z Megalopolis na Peloponezie, ktory wstawit si¢ wzniesieniem $wiatyni dedy-
kowanej cezarowi i przywrdceniem $wietnosci innym budowlom sakralnym,
przyznano dziedziczny tytul najwyzszego kaplana imperatoréw do konca
zycia®’. Kult imperialny zasadniczo zarezerwowany byt dla starych i dobrze
umocowanych spolecznie elit rzymskich oraz przedstawicieli lokalnej arysto-
kracji. Dane ptynace z Pompei sugeruja, ze stoja za nim szlachetnie urodzeni,
ktérych datki i dziela w stosunku dwa do jednego przekraczaja inicjatywy
nowej arystokracji finansowej czy wyzwolencow. Kult imperialny takze dla
tych ostatnich mdgt sie jednak sta¢ drabing do awansu spotecznego i uznania,
ktérego byli pozbawieni z racji swojego statusu, nie mogac piastowac publicz-
nych urzedéw?®. Dobrym przyktadem moze tu by¢ historia rodu Euryklidéw.
Z czasow bliskich Pawlowi zachowata si¢ inskrypcja koryncka dedykowana
niejakiemu Juliusowi Spartiaticusowi, potomkowi stynnego Juliusza Euryk-

23 P. Zanker, The Power of Images in the Age of Augustus, Ann Arbor 1988, s. 302; D. Nystrom, We Have
No King But Caesar..., dz. cyt., s. 33-34.

24 Na temat blyskawicznie szerzacego si¢ kultu imperialnego: zob. P. Zanker, The Power of Images in
the Age of Augustus, dz. cyt., s. 297-298. W skroconej wersji gtéwne my$li zawarte w ksigzce autora
mozna znalez¢ w: P. Zanker, The Power of Images, w: Paul and Empire. Religion and Power in Roman
Imperial Society, dz. cyt., s. 72-86.

25 P. Zanker, The Power of Images in the Age of Augustus, dz. cyt., s. 298-302.

26 Na ten temat: zob. D. Nystrom, We Have No King But Caesar..., dz. cyt., s. 34-35.

27 S.R.F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 62-64.

28 P.Zanker, The Power of Images in the Age of Augustus, dz. cyt., s. 316-323.
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lesa, ktdrego ojciec byl prawdopodobnie piratem®. Poniewaz pomdgl on Au-
gustowi zwyciezy¢ w bitwie pod Akcjum, zostal wynagrodzony przyjaznia
cesarza i kontrolg nad Sparta. W dowod swej lojalnosci wprowadzit on tam
kult Augusta, ktdrego straznikami stali sie p6Zniej jego potomkowie. Jednym
z nich, wnukiem Euryklesa, byl wlasnie Julius Spartiaticus, flamen boskiego
Juliusza, pontifex i najwyzszy kaptan Domu Augusta®®.

W swoim opracowaniu na temat kultu cezara, badajac Azje Mniejsza, Price
zwraca uwage na wszechobecnos¢ jego elementow, wkomponowujacych sie
w zycie codzienne mieszkancow przez posagi, $wigtynie oraz celebracje na-
zywane Nedameia czy Sebasta, w ktorych uczestniczyly cale spotecznosci’.
Szczegdlnie efektywng platforma dla szerzenia kultu sebastoi byly miasta
i kulty municypalne, ktére wedlug Friesena charakteryzowaly sie wieksza
swobodg niz te organizowane na szczeblu prowincji. Cze$¢ oddawana ceza-
rom wigzala si¢ tam z nie tylko z elita, ale z szerszymi kregami spotecznymi.
W kultach municypalnych imperatorzy czczeni byli tam razem z lokalnymi
béstwami (np. Demeter i jej obrzedy misteryjne), a ich posagi spotykalo sie na
agorze, w budynkach rady miejskiej, w gimnazjonie czy tazniach®®. Friesen
omawia szczegotowo przyktad Afrodyzji, gdzie sebastoi przedstawiani sg jako
nowa galaz bogéw olimpijskich spokrewniona z Afrodyta, przez co takze bli-
ska lokalnej spotecznosci™®.

Wobec wymiernych zwigzanych z tym korzysci miasta Imperium walczy-
ty z sobg o organizowanie festiwali i posiadanie §wiatyn poswieconych ceza-
rom, chwalgc si¢ przyznawanymi im tytutami i boskimi epitetami’®*. Festiwa-
le urzadzano co cztery lub co dwa lata, a nawet co roku w urodziny cezara,
W wazne rocznice zwigzane z jego panowaniem lub w dzien upamigtniajacy
jego przybycie do miasta czy prowincji. Uroczystosci mogly trwaé nawet ty-
dzien, jak w Gytheum, gdzie kolejne dni poswiecone byly uczczeniu cztonkéw
cesarskiej rodziny. Nierzadko wydarzeniom takim towarzyszyly walki gla-
diatoréow. Dekorowano wowczas cate miasta, do ktérych przyptywali goscie
z zewnatrz®>, Wydarzenie te, niezwykle wyczekiwane i wymagajace zaanga-

29  Zob. ttumaczenie inskrypcji w: J. K. Chow, Patronage in Roman Corinth, dz. cyt., s. 104. Tekst facinski
z komentarzem w: A.B. WEST, Latin Inscriptions 1896-1926, Cambridge MA 1931, s. 50-53.

30 J.K. Chow, Patronage in Roman Corinth, dz. cyt., s. 108-109.

31 S.R.E. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 101-132.

32 Na temat imperialnych kultéw municypalnych: zob. S.]. Friesen, Imperial Cults and the Apocalypse
of John..., dz. cyt., s. 56-76.

33 S.]. Friesen, Imperial Cults and the Apocalypse of John..., dz. cyt., s. 77-95.

34 S.R. F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 62-64; P. Zanker, The Power of Images in the Age of
Augustus, dz. cyt., s. 302-307.

35 Zob. opis podobnego poruszenia w: Dio Chryzostom, Or. 35.15-16 (LCL). Zob. takze: S.R. F. Price,
Rituals and Power..., dz. cyt., s. 101-107.
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zowania oraz sporego wspolnego wysitku, stanowily wazny element wiazacy
lokalng spoteczno$c¢™.

Kult imperatoréw obejmowat $piew dedykowanych im i ich rodzinie hym-
néw, procesje, ofiary i uczty na ich czes¢. Wkomponowywal si¢ w kulty mi-
steryjne, podczas ktérych uzywano posagéw wladcéw, oswietlajac je lampa-
mi—by¢ moze dla bardziej udramatyzowanego efektu®. Imperatorzy czczeni
byli takze w domostwach: w Milecie odnaleziono figury Hadriana, w Villa
dei Misteri w Pompejach Liwig, popiersie Galby w Herkulaneum, brazowe
figurki imperatoréw z dynastii julijsko-klaudyjskiej w Rzymie, mate popiersie
Kommodusa w Ostii, za$ pelnowymiarowe posagi cezaréw odkryto w okoto
sze$ciu willach w Italii*®. Czes¢ oddawana w domostwach wigzata sie z zyja-
cymi wladcami i obejmowata takze libacje. Opisuje je Owidiusz: ,, A teraz, gdy
wilgotna noc zacheca do spokojnego snu, modlac sie wezcie w dion kielich
obficie napelniony winem i powiedzcie: «Zdrowie wam! Zdrowie tobie ojcze
ojczyzny, dobry Cezarze!» niech dobre slowa mieszaja si¢ z winem” (ttum.
wlasne)®.

Swigtynie imperialne zajmowaly takze najbardziej prestizowe miejsca
w miastach, dominujac nad nimi i przeksztalcajac ich symboliczng prze-
strzen*®. Byly réwniez, co zrozumiale, niezwykle bogato dekorowane*!. Zna-
mienne jest to, ze mieszkancy Miletu, procz posiadania cesarskiej $wigtyni,
zdecydowali o umieszczeniu na $rodku dziedzinca budynku rady miejskiej
oltarza — po$wieconego imperatorowi— ktory mial nieustannie przypomina¢
im o oddawanej mu boskiej czci. W Efezie — oprécz dwdch mniejszych swig-
tyn imperialnych naprzeciw budynkéw rady miejskiej —istnial dodatkowo
krélewski portyk poswiecony Artemidzie, Augustowi i Tyberiuszowi z dwo-
ma posagami Augusta i Liwii naturalnych rozmiaréw. Précz tego w miescie
ulokowana byta jeszcze jedna §wiatynia przeznaczona Augustowi i kolejna ku
czci Domicjana*? Przyklad Pompei ukazuje pozycje kultu imperialnego w po-
réwnaniu z innymi kultami. Wobec normalnej wielkosci budynkéw i posagéw
z okresu republikanskiego te, ktore dotaczajg do nich w czasach imperialnych,
charakteryzujg si¢ kolosalnymi rozmiarami*’. W ten sposob cezarowie pod-
36 P. Zanker, The Power of Images in the Age of Augustus, dz. cyt., s. 299.

37 S.J. Friesen, Imperial Cults and the Apocalypse of John..., dz. cyt., s. 104-116.
38 S.J. Friesen, Imperial Cults and the Apocalypse of John..., dz. cyt., s. 116-121; I. Gradel, Emperor Wor-

ship and Roman Religion, dz. cyt., s. 198-212.

39 Owidiusz, Fast. 635-638: ,Jamque ubi suadebit placidos nox umida somnos, larga precaturi sumite
vina manu, | et «bene vos, bene te, optime Caesar!» dicite suffuso sint bona verba mero”.

40 S.R.F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 122-169.

41 P. Zanker, The Power of Images in the Age of Augustus, dz. cyt., s. 298.

42 R.Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 61-64.
43 P.Zanker, The Power of Images in the Age of Augustus, dz. cyt., s. 326-327.
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kreslali swoje boskie panowanie i opieke nad powierzonymi ich pieczy pod-
danymi.

Kult imperialny byt wreszcie $cisle powigzany z wysitkami dyplomatycz-
nymi imperatora i z jego sposobem sprawowania wladzy. Sposréd rywalizu-
jacych ze sobg jedenastu miast Azji, ktérych delegacje przybyly do Rzymu
z pro$ba o mozliwo$¢ wybudowania $wiatyni imperialnej, Tyberiusz w 23 AD
wybratl ostatecznie Smyrne, nagradzajac ja w ten sposob za jej wierno$¢ Rzy-
mowi**, Kult imperialny tworzyl sie¢ zaleznosci i relacji, ktéra wspomagata
rzymska administracje. Ambasadorzy posylani do Rzymu czesto rekrutowali
sie sposrdd kaplanéw imperialnych §wiatyn, co wzmacnialo szanse powodze-
nia ich misji. Sam imperator swoje decyzje mogl wspiera¢, odwotujac si¢ do
pokrewienstwem z bogami, a przez to nadajac im status boskiej taski, co takze
dodawalo im mocy sprawczej. W ten sposob decyzje cezara o delegowaniu
czedci wladzy potomkom dawnych kréléw Grecy odczytywali jako udziat
we wladzy z wielkimi bogami i w faskach, ktére nieskonczenie przewyzszaja
ludzkie dobra*’. Majac takie oparcie w instytucjach religijnych, ktére w Azji
Mniejszej byly szczegélnie mocno obecne i stuzyly wyraznie celom politycz-
nym i ekonomicznym, Rzym nie musial uciekac si¢ do aktywnego militarnego
czy administracyjnego potwierdzania swojej wladzy. Koniecznos$¢ szacunku
wyrazanego cezarom podkreslat fakt, ze stanowili oni gwarancj¢ pokoju, na-
wigzujac w ten sposob do mitycznego motywu bdstw wydobywajacych swiat
z chaosu. August w swoim stynnym Res gestae przedstawia si¢ jako ten, ktory
sttumil wszelkie wojny domowe, darowujac $wiatu najcenniejszy dar pokoju
(34, 1-3)*°. Kult oddawany imperatorom dla cywilizowanych Grekéw stanowit
uznanie i usprawiedliwienie ich nieograniczonej wladzy, rozprzestrzeniajac
sie nie tylko we wschodnich, ale i w zachodnich prowincjach Imperium®.

Od czasu waznej publikacji Price’a podkresla si¢ tez wyraznie wspolistnie-
nie elementéw politycznych i religijnych w kulcie imperatoréw bez deprecjo-
nowania zadnego z nich*®. Friesen akcentuje w nim prawdziwg religie, kreu-
jaca swoisty mit o powstaniu $wiata, w ktérym imperatorzy, jak w Afrodyzji,
powigzani s3 z bogami olimpijskimi. Kult cezaréw tworzyl nowa wizj¢ swiata
z centrum w Rzymie i nowy czas mierzony narodzinami sebastoi. Umacnial
istniejacy system patriarchalny i role piciowe, stuzyt polityce i porzadkowi
spolecznemu. Wreszcie wigzal si¢ z eschatologia poprzez apoteoze cezardw,
44 S.]. Friesen, Imperial Cults and the Apocalypse of John..., dz. cyt., s. 37-38.

45 IGRIV 145 = Syll.3 798, ttumaczenie w: S.R. F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 244. Tekst grecki

w: G. Lafaye, Inscriptiones graecae ad res romanas pertinentes. Tomus quartus, Paris 1927, s. 54-56.
46 R.A.Horsley, The Gospel of Imperial Salvation: Introduction, dz. cyt., s. 13-15.

47 R.A.Horsley, The Gospel of Imperial Salvation: Introduction, dz. cyt., s. 22-24.
48 S.R.F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 14-16, 234—248.
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utwierdzajac utopijng wizje realizujacych si¢ w ich rzadach czasow ostatecz-
nych®. Gradel cze$¢ oddawang wtadcom ttumaczy z kolei kategoriami statusu
oraz relacjami patron-klient. Boskie tytuty nadawane zyjacym imperatorem
stanowily najwicksze ziemskie wyrdznienie, wyniesienie ich ponad innych
$miertelnikéw. Autor okresla to mianem ,relatywnego bdstwa” (relative di-
vinity), oznaczajacego najwiekszy z mozliwych honoréw i wladze wieksza od
innych ludzi, ale nie wspdlng z bogami nature®. Kulty w rzymskiej Italii, kto-
re bada autor, skupiaja si¢ zasadniczo na zyjacych wladcach®. Imperatorzy,
na zasadzie wymiany charakterystycznej dla relacji patron-klient, cieszac sie
boska czcig za Zycia, mieli ja potwierdzac i sptaca¢ swoim panowaniem, za co
po $mierci otrzymywali tytul panstwowych bogéw. Jesli ztamali te umowe,
mogli straci¢ boski tytut i zosta¢ skazani na niepamie¢®?. Powyzsze syntetycz-
ne omowienie sugeruje, jak specyficzny i zréznicowany byt kult imperatoréw,
w ktorym laczyly sie elementy spoteczne, ekonomiczne, polityczne i religijne.
W obszarze wplywow wszechobecnej religii imperialnej znajdowali sie¢ takze
pierwsi chrzescijanie.

2. Pawet i wyzwanie rzucone cezarowi

Pierwsi chrzesdcijanie w konfrontacji z czcia oddawang imperatorom dozna-

wali oczywistego rozdarcia. Wyrastajac z podloza zydowskiego, mieli gleboko

wpisang awersje do oddawania boskiej czci ludziom. Przede wszystkim jednak

cezar zajmowal miejsce nalezne Chrystusowi, a poswiadczenie Jego bostwa,

jak argumentuje Larry Hurtado, zrodzito si¢ bardzo wczes$nie i przynaleza-

to do serca wiary chrzeécijanskiej”. Religia panstwowa, jak sugeruje Price,

z rzadka uciekata sie do sktadania ofiar zyjacym wladcom, sytuujgc ich raczej

na granicy $wiata boskiego i ludzkiego oraz sktadajac za nich ofiary®*. Nie na-

kladata takze obowigzku przylgniecia do bostwa, co jest jedna z zasadniczych

cech, na podstawie ktorych Artur Nock rozréznial religie etniczne (poganskie)

od religii tzw. prorockich, do ktorych zaliczat chrzescijanstwo™. Nie znaczy to

49 S.J. Friesen, Imperial Cults and the Apocalypse of John..., dz. cyt., s. 122-131.

so L Gradel, Emperor Worship and Roman Religion, dz. cyt., s. 25-26, 29, 72.

s1 1. Gradel, Emperor Worship and Roman Religion, dz. cyt., s. 88, 97.

s2 L Gradel, Emperor Worship and Roman Religion, dz. cyt., s. 369-370.

53 L.W. Hurtado, Lord Jesus Christ. Devotion to Jesus in Earliest Christianity, Grand Rapids 200s.

54 S.R.F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 215-233.

55 A.D. Nock, Conversion. The Old and the New in Religion from Alexander the Great to Augustine of
Hippo, Lanham 1988, s. 1-16 (Brown Classics in Judaica). Na temat wiary i rytualu w Rzymie: M. Lin-

der, J. Scheid, Quand croire cest faire: Le probléme de la croyance dans la Rome ancienne, ,,Archives
de sciences sociales des religions” 38 (1993) 81, s. 47-61; J.-L. Durand, J. Scheid, Rites’ et ‘religion’
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jednak, ze nie domagala si¢ wiary rozumianej jako lojalnos¢ i wierno$¢ wobec
cezarow. Ich kult to w istocie apoteoza imperium, a kwestionowanie go sta-
wialo chrzescijan nie tylko w opozycji do wladzy rzymskiej, ale wylaczato ich
takze z zycia spolecznego, ekonomicznego i politycznego, czynigc z nich bu-
rzycieli porzadku publicznego®®. W ten sposéb pierwsi chrzescijanie znalezli
sie na trajektorii konfliktu z ideologia Imperium, ktoéra wydaja sie potwierdzaé
teksty Nowego Testamentu.

2.1. Antyimperialna retoryka Pawta w Liscie do Rzymian

Sposrdéd pism Pawlowych na liscie tych, w ktérych odkrywa si¢ retoryke an-
tyimperialng, najczesciej pojawiajg si¢ 1-2 List do Tesaloniczan, 1-2 List do
Koryntian, List do Rzymian oraz List do Filipian, a takze List do Kolosan,
czy nawet Galatéw. Najwazniejsze miejsce przynalezy w tym zestawieniu do
Listu do Rzymian, od ktdrego takze zaczniemy. Apostol we wstepie (praescrip-
tum) przedstawia si¢ w nim jako stuga Chrystusa — przeznaczony do gloszenia
Ewangelii zapowiedzianej przez prorokéw; Ewangelii o Synu pochodzacym
wedlug ciala z rodu Dawida, a ustanowionym wedlug Ducha $wigtosci przez
powstanie z martwych pelnym mocy Synem Bozym (Rz 1, 1-4). Wstep ten
w poréwnaniu z innymi listami Pawla jest niezwykly ze wzgledu na prze-
strzen, jaka poswieca on tu Ewangelii, ktorg glosi, i Chrystusowi. Sam ter-
min Ewangelia (gr. euangelion), ktérym apostol opisuje gloszong przez sie-
bie Dobra Nowing, funkcjonuje, co powszechnie si¢ podkresla, w obszarze
kultury grecko-rzymskiej. Opisywano nim dobre wiesci, ktérymi mogty by¢
zwyciestwa, dekrety i zarzadzenia cezaréw, wiadomos¢ o ich narodzinach lub
wstapieniu na tron. Jézef Flawiusz wspomina, ze kiedy rozniosta *’sie wie§¢
o objeciu tronu przez Wespazjana, kazde miasto celebrowalo te ,,dobre wiesci”
(euangelia) i sktadato ofiary®®.

Wedlug Dietera Georgi pierwsi chrzescijanie zaczerpneli termin euangelion
nie z LXX, ale wlasnie z kontekstu imperialnego™. Jako najbardziej wymow-
ny przyktad jego imperialnego uzycia podaje si¢ czesto inskrypcje z Prienne,
z ok. 9 roku przed Chrystusem. Sama inskrypcja to ztozony tekst, odtwo-

Remarques sur certains préjugés des historiens de la religion des Grecs et des Romains, ,,Archives de
sciences sociales des religions” 39 (1994) 85, s. 23—43.

56 S.R.F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 122-126. Chrze$cijan oskarzano za brak czci oddawane;j
bogom i brak dbalosci o dobro polis.

57 S.R.F. Price, Rituals and Power..., dz. cyt., s. 215-233.

58 Jozef Flawiusz, B.]. 4.618.

s9 D. Georgi, God Turned Upside Down, w: Paul and Empire. Religion and Power in Roman Imperial
Society, dz. cyt., s. 148-149.
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rzony na podstawie tekstow tacinskich i greckich znalezionych w Prienne,
Apamei, Maionii, Eumeneii i Dorylaion®®. Stanowi ona poklosie ogtoszenia
rady prowingji Azji z 29 roku przed Chrystusem o przyznaniu zlotego wienca
temu, kto wymysli najwiekszy honor, jakim mozna uczci¢ nowego boga, Au-
gusta. Rzymski prokonsul Paullus Fabius Maximus (zarzadca Azji ok. 11-9
roku przed Chrystusem) zdobyl t¢ nagrode 20 lat pozniej, sugerujac wpro-
wadzenie w Azji kalendarza stonecznego i ustanowienie daty narodzin Au-
gusta poczatkiem nowego roku. Sam prokonsul wspominany jest kilka razy
w tekstach zwiazanych z inskrypcja wraz ze wzmianka, ze oglosil ja w dwoch
jezykach —tacinskim i greckim®. W uznaniu jego zastug w Aleksandrii Tro-
as przyznano mu nawet boskie atrybuty i ogloszono jego zwiazek z Apollo
Smintheusem®.

Inskrypcja z Prienne obwieszcza poczatek nowego roku i podjecie funkcji
przez urzednikéw rzymskich z dniem 23 wrze$nia, to jest wraz z datg naro-
dzin Augusta®. Zachowaly sie zasadniczo jej trzy wigksze fragmenty, z kt6-
rych pierwszy to edykt prokonsula Azji, za$ drugi i trzeci to urywki dwdch
dekretow rady prowincji Azji. Edykt prokonsula wzmiankuje okazj¢ wydania
zarzadzenia. Jest nim rocznica narodzin boskiego Augusta, ktory przyczynit
sie do przywrdcenia i podtrzymania naturalnego porzadku swiata. Opisuje
on dalej jego przyjscie na $wiat, zycie, ktdre za sprawg opatrznosci stalo sie
przyczyng dobrodziejstwa dla wszystkich, oraz wylicza celebracje, ktére maja
upamietnia¢ urodziny cezara®. Te same treSci powtarzajg sie w pierwszym
dekrecie rady prowincji Azji, gdzie dodatkowo wzmiankuje sie dobrodziej-
stwa cezara wobec miejscowych wladcow, konczac znéw wyliczeniem cele-
bracji upamietniajgcych jego narodziny®. Interesujacy nas ze wzgledu na ko-
respondencje leksykalne z Listem do Rzymian relatywnie dobrze zachowany
fragment zarzadzenia rady prowincji Azji brzmi nastepujaco:

»Poniewaz opatrzno$¢, ktéra wyznaczylta wszystkie sprawy naszego zycia
i z gorliwoscia oraz szczodrobliwo$cig zrzadzila najdoskonalszy dla naszych

60 Tekst grecki OGIS 458 zob. w: W. Dittenberger, Orientis graeci inscriptiones selectae. Supplementum
sylloges inscriptionum graecarum. Volumen alterum, Lipsiae 1905, s. 49—59; V. Ehrenberg, A. M. Jones,
Documents Illustrating the Reigns of Augustus and Tiberius, Oxford 1949, s. 74-76. Na temat inskryp-
cji: zob. S.E. Porter, Paul Confronts Caesar with the Good News, w: Empire in the New Testament, red.
S.E. Porter, C. Long Westfall, Eugene 2011, s. 168-171 (McMaster New Testament Studies, 10).

61 W. Dittenberger, Orientis graeci inscriptiones selectae..., dz. cyt., s. 55, 56, 57, 59.

62 S.E. Porter, Paul Confronts Caesar with the Good News, dz. cyt., s. 171.

63 D. Georgi, God Turned Upside Down, dz. cyt., s. 148-149.

64 W. Dittenberger, Orientis graeci inscriptiones selectae..., dz. cyt., s. 49-52; S.E. Porter, Paul Confronts
Caesar with the Good News, dz. cyt., s. 169.

65 W. Dittenberger, Orientis graeci inscriptiones selectae..., dz. cyt., s. 53-58; S. E. Porter, Paul Confronts
Caesar with the Good News, dz. cyt., s. 169-170.
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zywotdw porzadek, dajagc nam Augusta, ktdrego dla dobrodziejstwa ludzkosci
napelnila cnota, posylajac nam i naszym potomkom zbawiciela [soter], ktory
zakonczyt wojny i uporzadkowal wszystko; i poniewaz on, Cezar, pojawiw-
szy si¢ [ fanein], przekroczyt nadzieje wszystkich spodziewajacych si¢ dobrych
nowin [euangelial, nie tylko przewyzszajac dobroczyncéw zrodzonych przed
nim, ale takze nie pozostawiajac potomnym nadziei na przewyzszenie go;
i poniewaz narodziny boga [theos] naznaczyly poczatek dobrych nowin [euan-
gelia], ktore przyszly z jego powodu dla $wiata, co Azja uznala w Smyrnie...”
(thum. wtasne)®®.
Wstep Listu do Rzymian i inskrypcje z Prienne faczy przede wszystkim
sfownictwo zwigzane z Ewangelig oraz stwierdzenie boskiego statusu Chry-
stusa i Augusta. Stanley Porter idzie jednak dalej, twierdzac, ze teksty te spaja
ze soba nie tylko terminologia, ale takze zasadnicza narracja na temat obu
opisywanych tu postaci®’. Tzw. inskrypcja z Prienne byta znana w co najmnie;j
pieciu miejscach w Azji, gdzie znaleziono jej fragmenty, i stanowi jeden z wie-
lu przykladéw podobnych inskrypcji dedykowanych Cezarowi w rozlicznych
miejscach Imperium. Zeby u§wiadomié¢ czytelnikom, jak bardzo powszech-
ny byl kult imperatora, Porter przytacza dowody epigraficzne z Halikarnasu
i Assos, gdzie zréwnuje sie Augusta z Zeusem, czynigc zen zbawce rasy ludz-
kiej, a takze z wielu innych miejsc, gdzie Pawel glosil Ewangelie, wlaczajac
w to Tars. Tam w oczy rzucila mu si¢ zapewne dedykacja—,,Lud Tarsu, [czci]
Imperatora Cezara, Syna Bozego Augusta”®®. Procz tego podobne inskrypcje
odnaleziono m.in. w Efezie, Pergamonie, Atenach, Poncie, Melos, Nikopolis,
Sardes, Antiochii Pizydyzjskiej, na Krecie i Cyprze, gdzie zaprowadzity apo-
stola jego misje®”.
Analiza formy i zawartosci inskrypcji kalendarycznej z Prienne i jej po-
réwnanie z poczatkiem Listu do Rzymian (1, 1-4) owocuja wedlug Portera
licznymi punktami wspélnymi, ktére jednoczesnie podkreslaja réznice mie-
dzy Augustem i Chrystusem. We wstepie inskrypcji i Listu do Rzymian na-
przeciw siebie staja Paullus Fabius Maximus —rzymski prokonsul, reprezen-
tant Augusta i inny Paulus —stuga Chrystusa. O ile prokonsul przedstawia
66 Tekst grecki fragmentu w: W. Dittenberger, Orientis graeci inscriptiones selectae..., dz. cyt., s. 53-55;
L.R. Taylor, The Divinity of the Roman Emperor, dz. cyt., s. 273; V. Ehrenberg, A. M. Jones, Documents
Illustrating the Reigns of Augustus and Tiberius, dz. cyt., s. 74-75; C. A. Evans, Mark’s incipit and the
the Priene Calendar inscription: from Jewish gospel to Greco-Roman gospel ,,Journal of Greco-Roman
Christianity and Judaism” 1 (2000), 5. 68-69.

67 S.E. Porter, Paul Confronts Caesar with the Good News, dz. cyt., s. 168-184.

68 G.A. Deissmann, Bible Studies. Contributions Chiefly from Papyri and Inscriptions to the History of
the Language, the Literature and the Religion of Hellenistic Judaism and Primitive Christianity, Edin-

burgh 1901, 5. 167 n.1.
69 S.E. Porter, Paul Confronts Caesar with the Good News, dz. cyt., s. 170-174.
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sie jako posta¢ wszechwtadna, odbicie wladzy cezara, o tyle Pawel nazywa si¢
niewolnikiem Chrystusa, podkreslajac przez to tym bardziej Jego béstwo. Da-
lej w inskrypcji podkresla sie koniecznos¢ przyjscia Augusta i dobra nowine
o nim, motywowane przyczyng naturalng —chaosem i ruing, w ktére popadt
$wiat. Z kolei Pawel méwi o Ewangelii Chrystusa, bedacej efektem dziala-
nia sit ponadnaturalnych, zapowiedzianej przez prorokéw i stanowiacej owoc
Bozej obietnicy i wiernosci (Rz 1, 2). Wzmianka o ludzkich narodzinach Au-
gustach idzie w parze ze wzmiankg o Chrystusie, synu Dawida wedlug ciata.
Podczas gdy cezar zastuguje na swoj boski tytul przez swoje czyny i zyskuje go
z nadania ludzkiego, Chrystus zostaje ogloszony Synem Bozym przez samego
Boga —ijest nim faktycznie. Béstwo Chrystusa objawione zostaje przez Ducha
w wydarzeniu zmartwychwstania, ktére wskazuje na Jego réwna z Bogiem na-
ture. Dobra, ktdre przynosi cezar, sg natury materialnej, podczas gdy Chrystus
przynosi dary materialne i duchowe. Narodziny cezara maja by¢ czczone jako
$wieto natury religijnej w calej Azji, podczas gdy Pawel mowic¢ bedzie o po-
stuszenstwie wiary wobec Chrystusa, ktdre sigga calej ludzkosci. Wszystkie
punkty styczne ukazuja, jak bardzo Chrystus przewyzsza cezara, ktory jest
bogiem z ludzkiego ustanowienia. Wedlug Portera List do Rzymian oglasza
w sercu Imperium, ze istnieje tylko jeden Pan i jest nim Chrystus’.

Kontynuacje Pawlowej antyimperialnej retoryki mozemy znalez¢ da-
lej—w Rz 1, 16-17. W stwierdzeniu tym, ktore stanowi teze rozdzialow 1-4,
a wedlug niektorych nawet calego Listu do Rzymian, az roi si¢ od pojec i ty-
tulatury imperialnej. Apostot stwierdza:

»Ja nie wstydze sie¢ Ewangelii, jest bowiem ona mocg Bozg ku zbawieniu dla
kazdego wierzacego, najpierw dla Zyda, potem dla Greka. W niej bowiem ob-
jawia sie sprawiedliwos$¢ Boza, ktora od wiary wychodzi i ku wierze prowadzi,
jak jest napisane: a sprawiedliwy z wiary zy¢ bedzie”.

Jak zauwaza Robert Jewett, mamy tu do czynienia z subtelnie zawoalowa-
nym wyzwaniem rzuconym kultowi imperialnemu”". Podczas gdy inskrypcja
z Prienne przedstawia Augusta jako zbawce, szczescie i dawce zycia dla calego
$wiata, w LiScie do Rzymian Pawel przenosi te wszystkie atrybuty na Chry-
stusa. Chrystus, nie cezar, przychodzi, aby da¢ zycie w obfitosci, nie tylko do-
czesne, ale wieczne, catemu $§wiatu. Przychodzi do wszystkich bez wyjatku, co
podkresla meryzm — tak dla Zydéw, jak i dla Grekéw’> To On rosci sobie pra-

70 S.E. Porter, Paul Confronts Caesar with the Good News, dz. cyt., s. 175-184.

71 R.Jewett, R.D. Kotansky, Romans. A Commentary on the Book of Romans, Minneapolis 2007, s. 137-
141 (Hermeneia).

72 L. Morris, The Epistle to the Romans, Leicester-Grand Rapids 1988, s. 68 (The Pillar New Testament
Commentary).
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wo do uniwersalnego dominium, ktore przypisywal sobie Rzym”>. W czasach
Augusta przywro6cono kult salus populi Romani, ktérego gwarantem byt cezar,
zbawca i dawca i pokoju nie tylko dla Rzymu, ale dla calego $wiata”™. Cho¢ ce-
zarowie chetnie wypisywali na swoich pomnikach tytuty soter —zbawca—to
Chrystus zbawia ludzki $wiat od grzechu, przywracajac ludziom godnos¢
dzieci Bozych i prowadzac ich do zmartwychwstania oraz wiecznego dzie-
dzictwa w Bogu (Rz 3, 21-26; 5, 20-21; 6, 4-11. 17-18; 8, 1-4. 9—11. 14-17. 29)".

Précz tego Pawel w Rz 1, 16-17 uzywa jeszcze kilku innych poje¢, ktdre ob-
dzieraja cezara z jego bdstwa, przenoszac je na Chrystusa. W Res gestae (34),
opisujacym czyny wielkiego Augusta, sprawiedliwo$¢ to jeden z czterech atry-
butéw cezara — procz odwagi, fagodnosci i poboznosci —ktoére rozeznat senat,
wypisujac je na zlotej tarczy, umieszczonej w Curia Tulia”. Na monecie alek-
sandryjskiej napis dikaiosyne towarzyszy Neronowi przedstawionemu tam ra-
zem z mlodg kobietg trzymajacg w reku wage””. Tymczasem to w Synu Bozym,
nie w rzymskich imperatorach, objawia si¢ Boza ,,sprawiedliwo$¢” (dikaiosy-
ne), ktora nie jest tylko manifestacja rzymskiego prawa i mocy, ale zbawczego
Bozego milosierdzia. Wiara (pistis), ktora w kontekscie I wieku czyta sie jako
element skfadowy ideologii imperialnej, nie nalezy si¢ cezarowi, ale Chrystu-
sowi. Res gestae (31-33), wyliczajac osiggnigcia Augusta, méwia o licznych po-
selstwach stanych do Rzymu —nawet przez kréléow z odlegtych Indii, ktérzy
nigdy nie ogladali rzymskich legionéw —w poszukiwaniu przyjazni z Impe-
rium. W czasie pryncypatu Augusta wiele ludéw doswiadczylo ,,dobrej wiary”
(fides) rzymskiego ludu, utrzymujac z nim przyjacielskie relacje (32). Lacin-
skie fides, odpowiadajace pistis, pojawia si¢ tu najpierw w znaczeniu lojalnosci,
wiernosci, szczero$ci i prawosci Rzymu wobec swoich zobowigzan. Te cechy
odkrywaja jego sojusznicy. W Rzymie wskrzesza si¢ wowczas kult rzymskiej
bogini Fides. Réwnocze$nie fides (pistis) stanowi wlasciwa odpowiedz tych,
ktorzy, wiazac sig¢ sojuszem z Rzymem, okazuja mu swoja lojalnos¢, szacunek
i postuszenstwo’®. Wedtug Pawta nalezg sie one nie cezarom i Imperium, ale
Chrystusowi.

73 D. Georgi, God Turned Upside Down, dz. cyt., s. 150.

74 Zob. ML.F. Bird, ,,One Who Will Arise to Rule Over the Nations”. Paul’s Letter to the Romans and the
Roman Empire, w: Jesus Is Lord, Caesar Is Not. Evaluating Empire in New Testament Studies, dz. cyt.,
s.157.

75 Na temat tytuléw boga i zbawiciela pojawiajacych sie na inskrypcjach dedykowanych cezarom: zob.
J.K. Chow, Patronage in Roman Corinth, dz. cyt., s. 105 orazn 5, ¢ i d (105-106).

76 D. Georgi, God Turned Upside Down, dz. cyt., s. 149.

77  M.F. Bird, ,One Who Will Arise to Rule Over the Nations”..., dz. cyt., s. 156.

78 R.A. Horsley, Patronage, Priesthoods, and Power: Introduction, w: Paul and Empire. Religion and
Power in Roman Imperial Society, dz. cyt., s. 93; D. Georgi, God Turned Upside Down, dz. cyt., s. 149.
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Dieter Georgi dostrzega jeszcze wigcej znakéw polemiki z ideologia Im-
perium w Liscie do Rzymian. Zwraca uwage na fakt, ze pismo to powstaje
rok przed ogloszeniem przez senat consecratio zamordowanego Klaudiusza,
co oznaczalo jego apoteoze, obwieszczenie wstapienia do nieba i ubdstwie-
nia”’. Wymownie korespondowalby z tym apoteoza Chrystusa objawionego
przez Ojca i Ducha Synem Bozym w wydarzeniu zmartwychwstania (Rz 1, 4).
W Rz 5, 6-8 Pawel ukazuje lojalno$¢ Jezusa (fides) przewyzszajaca rzymska,
poniewaz dosigga takze jego nieprzyjaciot, za ktorych zdecydowat sie odda¢
zycie. Bunt i wrogos$¢, bedace dla Rzymian objawem perfidii widocznej we
wrogach, byty karane bez litosci®’. Chrystus jest takze nowym wzorem czto-
wieczenstwa, przewyzszajacym cezara stawianego za wzor cnét. Pawel opisuje
Go w ten sposob w Flp 2, 6-11 ale takze w Rz 15, 7-9, dajac za przyklad soli-
darnosci z innymi. Z kolei w Rz 8, 19—25 apostol, kwestionujac ideat zlotej ery,
ktéra nastala wraz z Augustem, przedstawia dalekie od idealu stworzenie, kto-
re wciaz jeczy i wzdycha w bélach rodzenia, czekajac na petnie odkupienia®.
Wreszcie Pawel faczy etyke polityczng z etyka mitosci w Rzymian 13, znéw
idac dalej niz Rzym w konstruowanych przez siebie prawach. Z analiz prowa-
dzonych przez Georgi wynika wyraznie, ze apostot Listem do Rzymian rzuca
wyzwanie oficjalnej ideologii Imperium, przenoszac na Chrystusa wiekszos¢
prerogatyw boskich cezaréw. Wedlug autora uznal to takze rzymski aparat
panstwowy, ostatecznie skazujac Pawla na kare $mierci za zdrade (crimen [la-
esae] maiestatis). To wedlug Georgi ttumaczy wymowne milczenie Lukasza na
temat konca zycia Pawla w Dziejach Apostolskich®®.

List do Rzymian to prawdziwa kopalnia odniesien dla entuzjastow krytyki
imperialnej®’. Robert Jewett w swoim komentarzu i opracowaniach szczego-
towych czyni z niej klucz do calego pisma Pawta®. Wright w podobny spo-
sob tematycznie spina caly list inclusio o Mesjaszu, synu Dawida (Rz 1, 1-4),
potomku Jessego, ktdry, wypelniajac proroctwa Izajasza, ma zapanowa¢ nad

79 D. Georgi, God Turned Upside Down, s. 151. List do Rzymian powstaje podczas drugiego pobytu
w Koryncie, tj. ok. 55-56 roku. Klaudiusz zostal zamordowany w 54 roku, to znaczy ze List do Rzy-
mian powstaje juz po tym wydarzeniu.

80 P.A.Brunt, Laus Imperii, w: Paul and Empire. Religion and Power in Roman Imperial Society, dz. cyt.,
s. 29.

81 Podobnie R. Jewett, The Corruption and Redemption of Creation. Reading Rom 8:18-23 ithin the Im-
perial Context, w: Paul and the Roman Imperial Order, dz. cyt., s. 25-46.

82 D. Georgi, God Turned Upside Down, dz. cyt., s. 152-157.

83 Na temat opracowan na jego temat: zob. M. F. Bird, ,One Who Will Arise to Rule Over the Nations’...,
dz. cyt., s. 149-152.

84 R.Jewett, Exegetical Support from Romans and Other Letters Robert, w: Paul and Politics..., dz. cyt.,
s.58-71; R. Jewett, The Corruption and Redemption of Creation..., dz. cyt., s. 25-46; R. Jewett, R.D. Ko-
tansky, Romans, dz. cyt.
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narodami i sta¢ si¢ nadziejg ludzkosci (Rz 15, 12), stanowiac oczywista konku-
rencje dla panowania cezaréw. W Liscie do Rzymian Pawel od pierwszego do
ostatniego rozdzialu wysyta— wedtug Wrighta —jasne dla swoich czytelnikéw
przeslanie antyimperialne. Domaga si¢ postuszenstwa wiary wobec Chrystusa
i glosi Ewangelie zawierajaca w sobie t¢ samg sile, dzigki ktorej Chrystus po-
wstal z martwych, przynoszaca prawdziwa sprawiedliwos¢ i zbawienie. W me-
tanarracji Listu do Rzymian autor odkrywa objawienie Bozej sprawiedliwosci,
ktore tworzy nowa rodzine potomkéw obiecanych Abrahamowi (1-4), daje
pokoj i wolnos¢, rozwijajac doswiadczenie Exodusu (Rz 5-8), i opowiada na
nowo historie Izraela z jej szczytem w postaci Mesjasza (Rz 9-11). Eklezjologia
Rz 12-16 pod bokiem cezara tworzy nowa wspolnote, ktora jednoczy ludzkos¢.
Na kazdym kroku wysitki imperatoréw bledng wobec dzieta, ktérego Bog do-
konat w Chrystusie®. Podobnie jak Georgi i Wright, Niels Elliott w podsta-
wowych pojeciach Listu do Rzymian (fides, iustitia, clementia, pietas) widzi
swiadomg polemike Pawla z Imperium oraz strategi¢ konstruowania alter-
natywnego wobec rzymskiego modelu spoteczenistwa®. James R. Harrison
dopatruje sie z kolei w pismie Pawlowym $wiadomego wyzwania rzucone-
go julijsko-klaudyjskiej koncepcji wtadzy, apoteozy Domu Cezara, zwigzanej
z nim koncepcji szczytu dziejow oraz systemu patronatu®’. Wreszcie David
Wallace oraz Ian Rock dopatruja si¢ w korespondencji z Rzymianami nawig-
zan do motywow znanych z Eneidy oraz do mesjanskiej eschatologii Augusta
i potomkéw Eneasza, skonfrontowanych z eschatologia Chrystusa, potomka
Dawida®®.

Michael F. Bird, podsumowujac wyzej wymienione studia, odnosi si¢
z sympatig do ich zasadniczej tezy, stwierdzajac, ze w Liscie do Rzymian
mamy do czynienia z kolizja migdzy ré6znymi modelami synostwa, sprawie-
dliwosci, wiary i zbawienia — charakterystycznymi dla chrzescijanstwa i Im-

85 N.T.Wright, Paul’s Gospel and Caesar’s Empire, w: Paul and Politics..., dz. cyt., s. 167-173; N. T. Wright,
Paul: Fresh Perspectives, dz. cyt., s. 76-78; E. Stegemann, Coexistence and Transformation. Reading
the Politics of Identity in Romans in an Imperial Context, w: Reading Paul in Context. Explorations
in Identity Formation. Essays in Honour of William S. Campbell, red. K. Ehrensperger, J. B. Tucker,
London-New York 2010, s. 2-23 (T & T Clark Library of Biblical Studies, 428).

86 N. Elliott, Paul and The Politics of Empire. Problems and Prospects, w: Paul and Politics..., dz. cyt.,
s.17-39; N. Elliott, The Arrogance of Nations. Reading Romans in the Shadow of Empire, Minneapolis
2008 (Paul in Critical Contexts); N. Elliott, The Letter to the Romans, w: A Postcolonial Commenta-
ry on the New Testament Writings, red. F.F. Segovia, R.S. Sugirtharajah, London 2009, s. 194-219
(The Bible and Postcolonialism, 13).

87 J.R.Harrison, Paul and the Imperial Authorities at Thessalonica and Rome..., dz. cyt., s. 97-323 (rozdz.
4-7).

88 D.R. Wallace, The Gospel of God: Romans as Paul’s Aeneid, Eugene 2008; I.E. Rock, Another Reason
for Romans — A Pastoral Response to Augustan Imperial Theology. Paul’s Use of the Song of Moses in
Romans 9-11 and 14-15, w: Reading Paul in Context..., dz. cyt., s. 74-89.
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perium Rzymskiego®. Ostatecznie wedtug autora panujgcy nad narodami
Jezus z Rz 15, 5-13, zrédlo nadziei dla ludzkosci, staje naprzeciw wiecznego
panowania Augusta. Pawel angazuje si¢ tu w zawoalowany zapis protestu; to
apokaliptyczna i mesjanska narracja z jezykiem, ktory czyni jg skrycie anty-
imperialng®®. W tej optyce nawet notorycznie trudny Rz 13, 1~7 traci swojg
prorzymska wymowe. Wedlug Elliotta, ktéry wykazuje si¢ tu najwieksza kre-
atywnoscia, jest to wezwanie do rezygnacji z charakterystycznej dla elit rzym-
skich pogardy dla Zydow®", za$ wedtug Wrighta, Portera i innych wybrzmiewa
tu podporzadkowanie wladzy rzymskiej Bogu i Jego sadowi oraz stwierdzenie
jej przemijajacego charakteru®”.

2.2. Antyimperialna retoryka Pawta w pozostatych listach apostota

Z konfrontacji z Chrystusem cezar i stworzony przez niego system wycho-
dzg zdetronizowane i obdarte z bostwa. Wedlug badaczy Pawel sygnalizuje
to takze wyraznie w korespondencji z Tesaloniczanami i Koryntianami oraz
w Liscie do Filipian i Kolosan. W 1 Liscie do Tesaloniczan Helmut Koester
wylicza trzy zasadnicze paralele leksykalne miedzy mysla apostota a ideologia
imperialng”’. Po pierwsze Pawel szczegdlnie czesto dla opisania przyjscia Pana
uzywa tu terminu parousia (2, 19; 3, 13; 4, 15; 5, 23; zob. takze 2 Tes 2, 1. 8). Sto-
wem tym opisuje sie w starozytno$¢ przybycie do miasta znacznego urzedni-
ka, krola bagdz imperatora®. Wynika stad prosty wniosek: wspdlnota powinna

89 M.F. Bird, ,One Who Will Arise to Rule Over the Nations”..., dz. cyt., s. 152-158.

90 M.F. Bird, ,One Who Will Arise to Rule Over the Nations”..., dz. cyt., s. 160-161.

91 Z komentarzy Elliotta na temat Listu do Rzymian w kluczu antyimperialnym: zob. N. Elliott, Ro-
mans 13: 1-7 in the Context of Imperial Propaganda, w: Paul and Empire. Religion and Power in Roman
Imperial Society, dz. cyt., s. 184-204.

92 N.T. Wright, Paul’s Gospel and Caesar’s Empire, dz. cyt., s. 172-173; N. T. Wright, Paul: Fresh Perspec-
tives, dz. cyt., s. 78-79; S.E. Porter, Paul Confronts Caesar with the Good News, dz. cyt., s. 183-189;
J. A. Diehl, Anti-Imperial Rhetoric in the New Testament, dz. cyt., s. 56-58; M.F. Bird, ,One Who
Will Arise to Rule Over the Nations”..., dz. cyt., s. 158-160. Na temat historii interpretacji tego tekstu:
zob. D. Burk, Is Paul’s Gospel Counterimperial?..., dz. cyt., s. 330-335; S. Krauter, Studien zu Rom
13,1-7. Paulus und der politische Diskurs der neronischen Zeit, Tibingen 2009 (Wissenschaftliche
Untersuchungen zum Neuen Testament, 243); J.R. Harrison, Paul and the Imperial Authorities at
Thessalonica and Rome..., dz. cyt., s. 271-323.

93 H. Koester, Imperial Ideology and Paul’s Eschatology in I Thessalonians, w: Paul and Empire. Religion
and Power in Roman Imperial Society, dz. cyt., s. 158-166; K. P. Donfried, The Imperial Cults of Thes-
salonica and Political Conflict in I Thessalonians, w: Paul and Empire. Religion and Power in Roman
Imperial Society, dz. cyt., s. 216—217; J.R. Harrison, Paul and the Imperial Gospel at Thessaloniki,
»Journal for the Study of the New Testament” 25 (2002) 1, s. 82-88; A. Smith, ,,Unmasking the Powers”.
Toward a Postcolonial Analysis of 1 Thessalonians, w: Paul and the Roman Imperial Order, dz. cyt.,
S.57—-65.

94 BDAG, parousia, 781; LS], parousia, 1343; W. Radl, parousia, EDNT 111, 44.
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by¢ gotowa na przybycie Chrystusa jako wladcy (1 Tes 5, 4-10), nie na przyjecie
cezara, ktorego przybycia wyczekiwatly miasta i cate prowincje Imperium®.
Po drugie w scenariuszu ostatecznego przyjscia Pana wierni zostang porwa-
ni na obloki, w ten sposéb wychodzac na spotkanie Mesjasza (1 Tes 4, 15-17).
Tu pojawia sie kolejny termin, apantesis, ktérego w starozytnosci uzywalo sie
dla opisania formalnego przyjecia kréla badz dygnitarza przybywajacego do
miasta’®. Wreszcie Pawel wzmiankuje, ze Dzien Panski, przychodzac jak zto-
dziej, spadnie na tych wszystkich, ktorzy wierza w zgubne eirene kai asphaleia
lub pax et securitas, bedgce sloganami rzymskiej propagandy (1 Tes s, 3)””.
Od czaséw Augusta legiony rzymskie byly przeciez tymi, ktore zapewniatly
pokdj i strzegly pokoju i bezpieczenistwa w obrebie catego cywilizowanego
$wiata. Ostatecznie zatem Chrystus, nie cezar, to wladca, ktéry wraca do swe-
go ziemskiego miasta (prowincji), na ktérego przyjscie nalezy sie przygotowac
i ku ktéremu wychodzi si¢ naprzeciw. Przychodzi takze po to, aby zakonczy¢
ziemska wladze cezaréw, ktdrzy dufni w swoja moc, powtarzaja sobie ,,pokdj
i bezpieczenstwo” (1 Tes 5, 3).

Karl Donfried, wtérujac Koesterowi, dodaje, Ze smutek Tesaloniczan wy-
wolany jest przesladowaniami i $miercig ich bliskich, ktérzy ging, poniewaz
przyjeli Pawlowa Ewangelie detronizujaca cezara i podwazajaca rzymskie pax
et securitas®®. Abraham Smith stwierdza, ze Pawel w 1 Tes 2, 14-16 wystepu-
je przeciw antyzydowskiej elicie rzymskiej i wspomnianym wyzej sloganom
Imperium®’. Takze wedlug Wrighta w 1 Tes 4-5 apostol przeciwstawia przy-
bycie cezara powtdrnemu przyjsciu Chrystusa, ktdry, wracajac po zwycieskiej
kampanii, wstrzgs$nie ztudnym porzadkiem Imperium. Dla autora tajemniczy
czlowiek bezprawia z 2 Tes 2 przybiera rysy Kaliguli, znanego z proby umiesz-
czenia swoich portretéw w $wiatyni jerozolimskiej, stanowigc wzor i zapo-
wiedz przyszlego bezboznego wladcy, rywala Mesjasza'®®. Wreszcie Harri-
son konsekwentnie postrzega w 1 Tes 4-5 Pawta walczacego ze zrealizowana
eschatologia panowania Augusta, ktdrej przeciwstawia wypelnienie dziejow

95 H. Koester, Imperial Ideology and Paul’s Eschatology in I Thessalonians, dz. cyt., s. 158-159.

96 H. Koester, Imperial Ideology and Paul’s Eschatology in I Thessalonians, dz. cyt., s. 160. LS], apantesis,
178; E. Peterson, apantesis, TDNT I, 380; M. Lattke, apantesis, EDNT I, 115 (z rezerwg wobec takiego
znaczenia).

97 H. Koester, Imperial Ideology and Paul’s Eschatology in I Thessalonians, dz. cyt., s. 162-166 Na temat
wyrazenia i jego zwiazku z rzymska propaganda polityczng: zob. J. A. D. Weima, ,,Peace and Secu-
rity” (1 Thess 5.3). Prophetic Warning or Political Propaganda?, ,New Testament Studies” 58 (2012) 3,
S.331-359.

98 K.P. Donfried, The Imperial Cults of Thessalonica..., dz. cyt., s. 222-223.

99 A.Smith, ,,Unmasking the Powers”..., dz. cyt., s. 47-66.

100 N.T. Wright, Paul: Fresh Perspectives, dz. cyt., s. 74-75; N. T. Wright, Paul and the Faithfulness of God,
dz. cyt., s. 1289-1292.
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w Chrystusie, potomku Dawida. W 2 Tes 2, 1-10 apostol odnosi si¢ do przed-

wczesnego celebrowania nadejscia szczytu dziejow (saeculum), Ztotego Wieku

Saturna i odnowy Imperium przez wladcéw julijsko-klaudyjskich, zapowiada-

jac radykalnie r6zne wypelnienie dziejow $wiata i zbawienie przez zwyciestwo

nad $miercig, ktore przynosi Chrystus'".

Przechodzac do korespondencji korynckiej, Horsley zauwaza, ze w 1 Li-
scie do Koryntian Pawet oglasza pokonanie wtadcéw tego swiata, pod ktérym
to stwierdzeniem ukrywa si¢ Rzymskie Imperium (1 Kor 2, 6-8 i 15, 24-28).
Oprocz tego apostot odrzuca kluczowe rzymskie instytucje spoteczne, kazac
trzymac si¢ wierzacym z dala od poganskiej niemoralnosci (1 Kor 5), sadéw
(1 Kor 6) i $wiatyn (1 Kor 8, 1-11,1). Odrzuca takze instytucje patronatu, orga-
nizujgc kolekte (1 Kor 16; 2 Kor 8-9), ktdra buduje sie¢ solidarnosci alternatyw-
ng wobec trybutarnej ekonomii Imperium'®*. Korynt ma stac si¢ wsp6lnotg al-
ternatywna dla opartych na systemie przemocowym wspdlnot imperialnych,
kwestionujac w ten sposob ich podstawy spoleczne. Przez swoja retoryke poli-
tyczng, mocno oparta na apokaliptyce i wizji ostatecznego zwycigstwa Chry-
stusa, Pawetl podwaza nie tylko normy zewnetrzne $wiata grecko-rzymskiego,
ale takze te uwewnetrznione w postawach samych Koryntian'®.

Podobnie mocne antyimperialne przestanie 1 Listu do Koryntian stwierdza
Neil Elliott'*. Pojawiajgcy si¢ szczegolnie w czterech pierwszych rozdziatach
temat krzyza Chrystusa autor czyta w kluczu przestania politycznego. Apostot
przedstawia Pana jako ukrzyzowanego, majac w $wiadomosci, ze jest to naj-
cigzsza z kar stosowanych przez Imperium wobec zdrajcéw. Zarezerwowana
takze dla zmuszenia innych do uleglosci. Chrystus przemienia rzymskie na-
rzedzie kary, hanby i dominacji w instrument swojego zwyciestwa, okazujac
sie mocniejszym od cezaréw i ukazujac staboéé ich ideologii. Smieré Mesjasza
zyskuje tu wyrazny wymiar polityczny, zamieniajac si¢ w protest przeciw mi-
litarnej i ekonomicznej agresji, za ktéra odpowiada aparat imperialny. Elliott
101 J.R. Harrison, Paul and the Imperial Gospel at Thessaloniki, dz. cyt., s. 71-96; . R. Harrison, Paul and

the Imperial Authorities at Thessalonica and Rome, dz. cyt., s. 47-95.

102 R.A. Horsley, I Corinthians. A Case Study of Paul’s Assembly as an Alternative Society, w: Paul and
Empire. Religion and Power in Roman Imperial Society, dz. cyt., s. 242—-252; S. Wan, Collection for the
Saints as Anticolonial Act, w: Paul and Politics..., dz. cyt., s. 191-215; S.]. Friesen, Paul and Economics.
The Jerusalem Collection as an Alternative to Patronage, w: Paul Unbound. Other Perspectives on the
Apostle, red. M. D. Given, Peabody 2010, s. 27-54.

103 R.A. Horsley, Rhetoric and Empire and 1 Corinthians, w: Paul and Politics..., dz. cyt., s. 72-102;
R.A. Horsley, The First and Second Letters to the Corinthians, w: A Postcolonial Commentary on the
New Testament Writings, red. F.F. Segovia, R.S. Sugirtharajah, London 2009, s. 220-245 (The Bible
and Postcolonialism, 13); R. A. Ramsaran, Resisting Imperial Domination and Influence. Apocalyptic
Rhetoric in 1 Corinthians, w: Paul and the Roman Imperial Order, dz. cyt., s. 89-101.

104 N. Elliott, The Anti-Imperial Message of the Cross, w: Paul and Empire. Religion and Power in Roman
Imperial Society, dz. cyt., s. 167-183.
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tlumaczy takze powolanie Pawla w kluczu wyzwania rzuconego ideologii
Imperium, ukazujgc apostota w jego misji wyzwoliciela Izraela'®>. W samej
osobie Pawla odbija si¢ takze antyimperialna pedagogia krzyza, co Elliott uka-
zuje w swojej lekturze 2 Listu do Koryntian'®®. Wreszcie Wright, w skrom-
nym tylko stopniu nawigzujac do korespondencji korynckiej, stwierdza, ze
w 1 Kor 15 Pawel opisuje zmartwychwstanie Chrystusa jako inauguracje jego
uniwersalnego panowania nad $wiatem, ktdre stawia pod znakiem zapytania
rzymskie panowanie'®’.

Krytyka imperialna chetnie siega réwniez po List do Filipian, w ktérym
apostol uzywa wprost stownictwa zwigzanego z zyciem spoteczno-politycz-
nym — politeuma'®®. Wright zaczyna od tego wlaénie pojecia, ktére znajduje-
my w Flp 3, 20-21, i samego tekstu jako oczywistego miejsca dla stwierdzenia
retoryki antyimperialnej u Pawla. Autor czyta je w swietle Flp 2, 6-11, ktéry
stanowi hymn na cze$¢ Chrystusa — przewyzszajacego cezara w jego stuzbie,
dobrodziejstwach, poswieceniu, a ostatecznie wywyzszeniu przez Ojca. Obraz
Chrystusa w Flp 2, 6-11 z punktu widzenia prowadzonej tam narracji przy-
pomina legitymizacje dawang wladcom rzymskim i sposéb, w jaki dochodzili
oni do swych boskich tytutéw. Wspomina on cesarski atrybut —,,imi¢ ponad
wszelkie imie” —i nawigzuje do Iz 45, 23, mdwiacego o Bogu podporzadko-
wujacemu sobie Babilonie. Ten oczywisty antyimperialny fragment stanowi
dla autora podstawe dla lektury Flp 3, 20-21. Pawel stwierdza tu, ze nasza
ojczyzna jest w niebie, zatem chrzescijanie rzymskiej kolonii Filippi powinni
gotowac sie na powitanie Chrystusa raczej niz cezara, nasladujac w tym Pawla
(Flp 3, 17). W jaki sposob? Apostol ukazal to w zakodowanym w Flp 3, 1-19
przestaniu. Tak jak on dla Jezusa porzucil chlube ze swojego statusu wierza-
cego Zyda i ze swojej przesztosci, tak oni powinni porzucié swéj dumny status
obywateli rzymskich. W Flp 3, 20-21 Pawet chce, aby wspolnota nasladowala
go nie tylko w biegu do nieba, ale takze w zdystansowaniu si¢ wobec spotecz-
no-politycznego etosu i chwaly Imperium'®.

Takze Erik M. Heen dostrzega silny opdér wobec kultu imperialnego
w Flp 2, 6-11. Jezus, w przeciwienstwie do cezara, nie wysuwa pustych rosz-

105 N. Elliott, Liberating Paul. The Justice of God and the Politics of the Apostle, Minneapolis 1994, s. 167-
180.

106 N. Elliott, The Apostle Paul’s Self-Presentation as Anti-Imperial Performance, w: Paul and the Roman
Imperial Order, dz. cyt., s. 67-88.

107 N.T. Wright, Paul: Fresh Perspectives, dz. cyt., s. 75.

108 Na temat autoréw, tekstow i argument6éw za antyimperialng retoryka Pawta w Liscie do Filipian: zob.
L.H. Cohick, Philippians and Empire..., dz. cyt., s. 171-178.

109 N.T. Wright, Paul’s Gospel and Caesar’s Empire, dz. cyt., s. 173-181; N. T. Wright, Paul: Fresh Perspec-
tives, dz. cyt., s. 71-74; N.'T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1292-1297.
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czen co do swego bostwa, lecz ma do niego prawo; Jego wywyzszenie przycho-
dzi nie przez dominacje, lecz przez stuzbe. Chrystus, nie August, jest praw-
dziwym wladcg tego $wiata. We wspomnianym fragmencie autor odkrywa
krytyke kultu imperialnego oraz zwigzanego z nim systemu patronatu i lokal-
nych elit''’. Z kolei wedtug Efraina Agosto w Liscie do Filipian i w innych miej-
scach swojej korespondencji Pawel zwalcza niezwykle powszechng praktyke
Imperium zwigzang z listami rekomendacyjnymi. Apostol w swoich listach
docenia i realnie promuje swoich wspotpracownikéw oraz Ewangelie, podmi-
nowujgc w ten sposob rzymski system patronatu (1 Tes 5, 12-13; 1 Kor 16, 15-18;
Flp 2, 25-30; 4, 2-3; Rz 16, 1-2)""".

Walke z ideologia Imperium Brian J. Walsh i Sylvia C. Keesmaat dostrzega-
ja wjeszcze jednym liscie wigziennym — w Liscie do Kolosan. Wedlug autoréw
Pawel uzywa tu teologii Starego Testamentu i rzymskich obrazéw imperial-
nych dla skonstruowania antyimperialnej teologii, opierajacej si¢ na ofierze
Chrystusa, ktéra daje zycie, podczas gdy Rzym emanuje $mierciag. Hymn
z Kol 1, 1520 detronizuje cezara na rzecz Chrystusa, a w Kol 2, 15 Mesjasz
rozbraja wszelkg wladze, na czele z wtadzg cezaréw''?. Wreszcie dla Jennifer
Wright Knust nawet denucjacja wad §wiata poganskiego u apostota stuzy kry-
tyce rzymskiej propagandy imperatoréw, stanowiacych wzor cnét dla swoich
poddanych''®. Jak widzimy, niemal kazdy fragment korespondencji Pawlowej
nadaje sie do tego, aby obroci¢ go w zawoalowang lub otwartg krytyke wladzy
i zbawienia, ktore przynosit cezar.

3. Krytyczna ocena antyimperialnej lektury Pawta

Przy pewnej nowosci, jaka krytyka imperialna wnosi w lekture listow Pawto-
wych, budzi ona takze uzasadnione watpliwosci. Georgi czy Wrighte calemu
Listowi do Rzymian nadajg znaczenie manifestu antyimperialnego. Trudno
sie z nimi zgodzi¢. Watpliwe jest, aby to wtasnie bylo celem pisma, w ktd-
rym Pawet przedstawia wspolnocie rzymskiej gtoszong przez siebie Ewangelie
(Rz1,1-15), liczac na jej wsparcie w planowanej podr6zy misyjnej do Hiszpanii

1o E.M. Heen, Phil 2:6-11 and Resistance to Local Timocratic Rule..., dz. cyt., s. 136-153.

m E. Agosto, Patronage and Commendation, Imperial and Anti-Imperial, w: Paul and the Roman Impe-
rial Order, dz. cyt., s. 103-123.

12 B.J. Walsh, S.C. Keesmaat, Colossians Remixed. Subverting the Empire, Downers Grove 2004.

J. Wright Knust, Paul and the Politics of Virtue and Vice, w: Paul and the Roman Imperial Order, dz.

cyt., s. 155-173.
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(Rz15, 23-24)""*. Wokot Ewangelii Pawta —ktora jest postrzegana jako antyno-

mistyczna — narosto sporo kontrowersji, ktére apostot chce Rzymianom wy-
jasni¢. W zaden sposob nie pomogloby w tym pismo, ktére otwarcie czy tez
w sposob zawoalowany detronizuje cezara i kwestionuje jego wladze. Wprost
przeciwnie, mogloby ono narazi¢ istniejacg w miescie wspdlnote na niebezpie-
czenstwo i zndéw przypomnie¢ o niej wladzom rzymskim, ktoére juz za Klau-
diusza wypedzity z miasta Zydéw z powodéw sporéw o Chrystusa''’. Wedtug
Christophera Bryana retoryka antyrzymska lekcewazy zydowskie podioze
tytutu Syna Bozego, ktérego uzywa Pawel, oraz réznice miedzy rzymska
i chrzescijanska koncepcja boskosci i kultu, ktéra sprawia, ze Rzym mogl nie
by¢ w ogodle zaniepokojony czcig oddawang Jezusowi''®. Z kolei Seyoon Kim
oponuje, ze tematdw krytyki imperialnej po prostu nie wida¢ w argumentacji
Pawla w Liscie do Rzymian, ktory skupia si¢ na sitach grzechu i $mierci oraz
zbawieniu wykraczajacym poza horyzont polityczny i radykalnie ré6znym od
rzymskiego. Sprawia to, ze cezarowi trudno byloby rywalizowac z Chrystu-
sem. Kim krytykuje zaréwno Wrighta, jak i Koestera, zarzucajac im osta-
tecznie, ze przestanie Listu do Rzymian udalo si¢ zakodowac¢ tak dobrze, ze
odczytano je dopiero na przetlomie wieku XX i XXTI'".

Jedli, jak twierdzi Helmut Koester, w 1 Liscie do Tesaloniczan ukrywa sig¢
jakie$ przestanie polityczne, to takze jest ono mocno zawoalowane''®. Wiaze
sie ono by¢ moze ze stownictwem, jakiego uzywa apostot, ale nie z logika jego
argumentacji, ktora skupia sie na przesladowaniach wspdlnoty (1 Tes 1-3) oraz
konkretnym problemie zwigzanym z posmiertnym losem tych, ktérzy umie-
raja w Chrystusie (1 Tes 4-5). Jesli, jak argumentuje Karl Donfried, $mier¢
Tesaloniczan spowodowana jest przesladowaniami imperialnymi, to racje ma
Kim, ktdry twierdzi, ze w 1 Tes 4, 13-18 Pawel uczynit mato dla ukazania na-
grody dla meczennikéw politycznych w Tesalonice i zwyciestwa Chrystusa

14 Na temat celu Pawlowej korespondencji z Rzymianami: zob. The Romans Debate, red. K. P. Donfried,
Peabody 1991; L. A. Jervis, The Purpose of Romans. A Comparative Letter Structure Investigation, Shef-
field 1991 (Journal for the Study of the New Testament Supplement Series, 55); A.J. M. Wedderburn,
The reasons for Romans, London-New York 2004 (T & T Clark Academic Paperbacks); J. A. Fitzmyer,
Romans. A New Translation with Introduction and Commentary, New York 1993, s. 84 (Anchor Bible,
33); T.R. Schreiner, Romans, Grand Rapids 1998, s. 10-23 (Baker Exegetical Commentary on the New
Testament, 6); M. Kowalski, Problem Bozej sprawiedliwosci w $wietle Listu do Rzymian, ,Verbum
Vitae” 26 (2014), s. 95-96.

15 Na ten temat: zob. J. Murphy-O’Connor, Paul a Critical Life, Oxford-New York 1997, s. 9-15.

16 C. Bryan, Render to Caesar. Jesus, the Early Church, and the Roman Superpower, New York-Oxford
2005, S. 90-92.

1y S.Kim, Christ and Caesar..., dz. cyt., s. 16-21.

18 Natemat omoéwienia i krytyki podejscia antyimperialnego w korespondencji z Tesaloniczanami: zob.
S. Kim, Christ and Caesar..., dz. cyt., s. 3-10.
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nad cezarem''”. Podobnie bez echa przechodzi w argumentacji Pawla w 1-2
Liscie do Tesaloniczan krytyka zrealizowanej eschatologii i nowej ery blogo-
stawienstwa zapoczatkowanej przez Augusta przeciwstawionego Chrystuso-
wi, za ktorym to ujeciem konsekwentnie optuje Harrison'?’. J. Albert Harrill
krytykuje obecno$¢ ,,ukrytego zapisu” (hidden transcript) w 1 Tes s, 3, twier-
dzac, ze Pawel raczej otwarcie uzywa tu rzymskich poje¢ zwigzanych z auc-
toritas, zas Joel White kwestionuje interpretacje wystepujacego tu wyrazenia
pax et securitas, ktére nie ma charakteru sloganu i nie funkcjonuje jako nosnik
imperialnej propagandy w czasach Pawla'*".

Seyoon Kim krytykuje takze interpretacje¢ 1 Listu do Koryntian, jakiej do-
konal Horsley. Zarzuca mu zbytnie zawezenie Pawlowej krytyki do Imperium
Rzymskiego, ktore jest tylko jedng z sit, jakie pokonuje Chrystus w 1 Kor 2, 8
oraz 15, 24'*%. Horsley znieksztalca znaczenie kolekty organizowanej przez
apostota i malo realistycznie méwi o jego odrzuceniu systemu patron-klient
bez mozliwosci zastgpienia go inng formg ekonomiczng. Jeszcze wigcej oporu
budzi propozycja Elliotta, ktéra czyni z krzyza Chrystusa w 1 Kor 1— 4 mani-
fest polityczny, odmawiajagc mu wprost znaczenia ofiarniczego. O ile ukrzy-
zowany Mesjasz jest zgorszeniem dla Zydéw i gtupotg dla pogan, a krzyz, jak
wiemy z przekazow starozytnych zebranych przez Martina Hengela, jest naj-
bardziej haniebng ze $mierci, taka, o ktérej Rzymianie woleli nawet glosno
nie mowic¢, o tyle jego stricte polityczna interpretacja lekcewazy argumentacije
Pawla zawartg w1 Liscie do Koryntian i zwigzang z nig warstwe teologiczng'?’.

Podobnie krytycznie Seyoon Kim oraz Lynn H. Cohick wypowiadaja si¢ na
temat skryptu antyimperialnego w Liécie do Filipian'**. Krytyka antyimpe-
rialna takze tu nie docenia znaczenia systemu patron-klient dla funkcjonowa-
nia wspdlnot wezesnochrzescijanskich. Nie uwzglednia takze faktu, ze oprocz
Augusta w Filippi boska czes¢ oddawano réwniez jego matzonce, Liwii, z kto-
ra Chrystus musialby konkurowa¢. Wedlug autorki nic w Liscie do Filipian nie
wskazuje na wrogo$¢ Pawla wobec Imperium, a apostol nie uzywa tu zadne-
go zakodowanego przekazu, otwarcie gloszac Ewangelie. Pawel wzywa wrecz

chrzescijan do dobrego wykorzystania swojego statusu obywateli rzymskich,

19 S.Kim, Christ and Caesar..., dz. cyt., s. 7-8.

120 J.R. Harrison, Paul and the Imperial Gospel at Thessaloniki..., dz. cyt., s. 88-96. Szerzej w: J.R. Har-
rison, Paul and the Imperial Authorities at Thessalonica and Rome..., dz. cyt., s. 47-95.

121 J.A. Harrill, Paul and Empire, s. 309-310; J.R. White, ,,Peace and Security” (1 Thessalonians 5.3):
Is It Really a Roman Slogan?, ,,New Testament Studies” 59 (2013) 3, s. 382-395.

122 S. Kim, Christ and Caesar..., dz. cyt., s. 24-27.

123 M. Hengel, Crucifixion in the Ancient World and the folly of the message of the cross, London 1977.

124 S. Kim, Christ and Caesar..., dz. cyt., s. 11-16; L. H. Cohick, Philippians and Empire..., dz. cyt., s. 171-
178.
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podobnie jak on wykorzystat go w Filippi (Dz 16, 35-40) i wykorzysta by¢ moze
jeszcze przed sgdem. W innym liscie wieziennym, do Kolosan, Allan R. Beve-
re takze zaprzecza Pawlowej konstrukeji teologii antyimperialnej'*®. Polemi-
zujac z Walsh i Keesmat, autor zarzuca im minimalizacj¢ kontekstu samego
listu, hipotetyczne rekonstrukcje nakltadane na mysl Pawla, brak kontekstu
imperialnego w herezji w Kolosach, a takze zlekcewazenie zydowskiego pod-
toza i teologii hymnu w Kol 1, 15-20.

Wright przyznaje, ze pieta Achillesowa ,krytyki imperialnej” jest wlasnie
pomijane lub sptycane przestanie teologiczne'**. Mimo to Wright, Horsley,
Georgi, Koester, Elliott, Harrison i inni opowiadajg si¢ za obecnoscia reto-
ryki antyimperialnej u Pawla. Poniewaz Wright wypowiadal si¢ na temat
tego trendu co najmniej kilka razy, warto zapozna¢ si¢ z jego argumentacjg.
W Paul: Fresh Perspectives wychodzi on od prostego zalozenia: przepas¢ wy-
kopana miedzy teologig i spoleczenistwem, religia i polityka nie ma podstaw
ani u Pawla, ani u wspélczesnych mu Zydéw czy u przedstawicieli kultury
grecko-rzymskiej'*”. Wright dla odnalezienia retoryki antyimperialnej u Paw-
ta proponuje adaptacje metodologii Richarda Haysa, jaka zawarl w Echoes
of Scripture in the Letters of Paul. Wedlug niej polemike z Imperium mozna
by potwierdzi¢ przez jej dostepnos¢ dla odbiorcéw, liczbe powtérzen zwia-
zanego z nig slownictwa, inne miejsca, w ktérych pojawia si¢ ona w listach
Pawtla, spdjnos¢ tematyczng z tym, czego naucza apostol, historyczne upraw-
dopodobnienie, dotychczasowq histori¢ interpretacji oraz wkiad w odkrycie
nowego znaczenia Pawlowych wypowiedzi'*®. Nastepnie autor rysuje grecko-
-rzymski oraz krytyczny Zydowski kontekst ideologii antyimperialnej, ktore
uprawdopodabniajg ja w listach Pawta'*. Wreszcie przechodzi do stwierdze-
nia jej u apostota w wyrazeniach takich jak kyrios, soter, parousia, euangelion,
dikaiosyne oraz w konkretnych tekstach —Flp 2, 6-11; 3, 20-21; 1 Tes 4; 1 Kor 15
oraz w Liécie do Galatéw i Rzymian'*°.

Jak mogli$my to zaobserwowac¢ wczesniej, Wright odkrywa nawigzanie
do ideologii imperialnej zaréwno w specyficznych pojeciach, jak i w catych
partiach listow Pawla. Wedlug autora analizowane motywy charakteryzuja

125 A.R.Bevere, Colossians and the Rhetoric of Empire. A New Battle Zone, w: Jesus Is Lord, Caesar Is Not.
Evaluating Empire in New Testament Studies, dz. cyt., s. 183-193.

126 N.T. Wright, Paul: Fresh Perspectives, dz. cyt., s. 79.

127 N.T. Wright, Paul: Fresh Perspectives, dz. cyt., s. 59-79, zwl. 60. Zob. takze wczeéniejsze eseje autora
zebrane w tomie: N.T. Wright, Pauline Perspectives. Essays on Paul, 1978-2013, Minneapolis 2013,
rozdz. 12,16 i 27.

128 N.T. Wright, Paul: Fresh Perspectives, dz. cyt., s. 61-62.

129 N.T. Wright, Paul: Fresh Perspectives, dz. cyt., s. 62—-69.

130 N.T. Wright, Paul: Fresh Perspectives, dz. cyt., s. 70-79.
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sie wszystkimi cechami, na ktére wskazuje Hays, ale mozna mie¢ co do tego
watpliwosci. Rzeczywiscie mozna stwierdzi¢, ze odniesienia imperialne s
rozpoznawalne i historycznie prawdopodobne u Pawla, ale nie wystepuja one
z takim natezeniem i nie wpisujg si¢ tak dobrze w argumentacje Pawla, w jego
listy i nauczanie, jak chcialby tego Wright. W Flp 2, 6-11 unizajacy sie¢ Chry-
stus jest wzorem dla wspolnoty, w ktorej zaznaczajg sie spory i podziaty, nie
rywalem cezara w jego aspiracji do wladzy. Wright w swojej lekturze hymnu
chrystologicznego w wielu aspektach inspiruje si¢ swoim uczniem Peterem
Oaksem, ktéry—cho¢ stwierdza tu obecno$¢ motywoéw imperialnych — za-
przecza $wiadomej polemice Pawla z Imperium'*'. Takze Flp 3, 20-21 wska-
zuje ojczyzne niebieska jako miejsce, ku ktéremu zmierzaja Pawel i wierzacy
bez konfrontacji z obecng ojczyzng czy Rzymem jako takim, ale ze wszyst-
kim, co Pawel nazywa zyciem wedlug tego swiata. Pawel stawia za negatywny
przyklad tych, ktérych bogiem jest brzuch, chwata w tym, czego powinni sie
wstydzi¢, a dazenia sg przyziemne (Flp 3, 19). Te ogélne okreslenia nie wydaja
sie w szczegolny sposob wymierzone w Imperium i cezara. Samo sfownictwo
nie wystarcza, aby uzna¢ Flp 2, 6-11 oraz 3, 20-21, czy 1 Tes 4, 13-17 oraz List
do Rzymian za przyklady antyimperialnej retoryki. Terminy, ktérych uzywa
Pawel, sg do$¢ powszechne i pojawiaja si¢ takze —np. w papirusach —w wielu
innych kontekstach poza imperialnym"**.

Wright poswigca zagadnieniu polemiki antyimperialnej u Pawla jeszcze
wiecej miejsca w swoim monumentalnym dziele Paul and the Faithfulness of
God"**. W rozdziale zatytutowanym The Lion and the Eagle: Paul in Caesar’s
Empire rozwija swojg mys$l z wczesniejszej pozycji i odpowiada na krytyke Joh-
na Barclaya wymierzong w jego odczytanie antyimperialnej retoryki Pawta'**,
Wright potwierdza tu po raz kolejny dwie przestanki historyczno-kulturowe,
ktére rekomenduja kontekst imperialny w lekturze Pawla. Pierwszg jest pod-
toze zydowskie z dwiema réznymi postawami wobec pogan. Pierwsza posta-
wa: w obecnym czasie Bég oddal nar6d wybrany w moc narodéw poganskich,
a Zydzi maja prowadzi¢ zycie dobrych obywateli, zachowujgc swojg wiernogé
wobec Przymierza z Panem (Jr 29, 4-7; Dn 1-6). Druga postawa: nadejdzie
dzien, kiedy Bog pokona poganskich wladcow, ratujac Izraela i ustanawiajac

131 P. Oakes, Philippians. From People to Letter, Cambridge 2001, s. 147-174, 175-210 (Society for New Te-
stament Studies Monograph Series, 110). Zob. takze P. Oakes, Re-mapping the universe: Paul and the
emperor in 1 Thessalonians and Philippians, ,Journal for the Study of the New Testament” 27 (2005)
3,8.320.

132 S.E. Porter, The Apostle Paul. His Life, Thought, and Letters, Grand Rapids 2016, s. 22.

133 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1271-1319.

134 Na temat tej krytyki: zob. J. M. G. Barclay, Pauline Churches and Diaspora Jews, Tiibingen 2011, 5. 363—
388 (Wissenschaftliche Untersuchungen zum Neuen Testament, 275).
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nowe kroélestwo (Jr 50-51; Dn 7; Mdr 6, 1-6)"*°. Drugg przestankg dla czytania
Pawtla w kluczu retoryki antyimperialnej jest szerzacy sie kult cezaréw, na kto-
ry sam apostol zwraca uwage w 1 Kor 8, 5, méwiac o wielu bogach czczonych
w Koryncie, wérdd ktdrych sg oczywiscie cezar i jego rodzina'*®. Jesli chodzi
o samego apostola, dwie kwestie ustawiajg go na trajektorii, ktéra naturalnie
prowadzi do zderzenia z Rzymem:

+ Rozrastajace sie wspdlnoty, ktore swoja lojalnoscig wobec Chrystusa,
zwartoscia i solidarno$cig stanowia wyzwanie dla innych form zycia
wspolnotowego i przyciagaja uwage Rzymian, $ciagajac na nich prze-
$ladowania w czasach Nerona.

+ Narracja chrzescijanska na temat kosmicznego i uniwersalnego pano-
wania Chrystusa, ktéra modyfikuje narracje zydowska o zwycigstwie
Boga, przenoszac je z przyszlosci w terazniejszos¢, ale przede wszyst-
kim stanowigc wyzwanie dla podobnej narracji imperialnej. Tylko
jedna z tych narracji mogla by¢ prawdziwa, co naturalnie prowadzilo
do konfliktu miedzy Pawtem i Imperium'?’.

W zwiazku z prezentujacym si¢ tak podtozem historycznym i teologicznym
Wright posuwa sie dos¢ daleko, stwierdzajac, ze Rzym i cezar to nie doda-
tek do wigkszego panteonu, ktdry krytykuje Pawel, ani zwykte ucielesnienie
mrocznych sit zta, ale zasadniczy cel ataku apostota'*®. Dalej autor przecho-
dzi do tekstéw Pawlowych, potwierdzajacych nie tylko istnienie (1 Kor 2, 6-8;
8, 5; 10, 20), ale takze nizszg pozycje, bezsilnos¢, podporzagdkowanie, a nawet
pokonanie, rozbrojenie i wyszydzenie zwierzchnosci i wladz, miedzy ktérymi
znajduje sie oczywiscie cezar (Rz 8, 38-39; Ef 1, 20-22; Kol 1, 15-16; 2, 14-15)">".
Juz samo umieszczenie go pomiedzy innymi wladcami sugeruje wedtug Wri-
ghta relatywizacje jego pozycji i wladzy (co niekoniecznie musi pokrywac sie
z prawda — zob. cezaréw w szatach innych bogdéw w reprezentacjach imperial-
nych). Na pewno te sily, ktérych — tu mozna zgodzi¢ si¢ z autorem — nie da sie¢
przedstawi¢ jako czysto duchowych, zostaja podporzgdkowane Mesjaszowi'*’.

Wright w lekturze tekstéw Pawlowych po wielokro¢ stwierdza obecnos$¢
zmodyfikowanego wzorca zydowskiego: chrzescijanie majg zy¢ jak dobrzy
obywatele, $wiadomi, ze dzien zwycigstwa Mesjasza juz nastgpil. Autor opi-
suje to jako ,,nowa forme zydowskiego politycznego paradoksu™*'. Zamiast

135 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1274-1275.
136 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1275-1276.
137 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1277-1282.
138 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1283.

139 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1284-1286.
140 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1286-1288.
141 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1299.
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zy¢ jako wspolnota na wygnaniu, wierzacy zyja jako wspdlnota zwycieskiego
Mesjasza, ktory osadzil swiat i jego wladcow, juz panuje, a kiedy$ powrdci,
aby calkowicie przemieni¢ ludzkie uniwersum. Wright zastrzega, ze taka in-
terpretacja nie upowaznia nas do zredukowania teologii Pawla do antyimpe-
rialnej retoryki'*? Bierze ona jednak powaznie pod uwage zaréwno zydowski
jak grecko-rzymski kontekst mysli apostota. Konkludujac, autor stwierdza, ze
Ewangelia Jezusa delegitymizuje i wywraca ewangeli¢ cezara, ktorej retoryka
stuzy idolatrii i jest wyrazem aroganckiego buntu stworzenia przeciw jego
Stworcy. Pawel nie opowiada si¢ jednak za scenariuszem rewolucji sitowej,
ale opisuje rewolucje, ktora juz dokonata sie w krzyzu i zmartwychwstaniu
Chrystusa'®’.

Zdecydowane opowiedzenie si¢ Wrighta za retoryka antyimperialng
u Pawla $ciagnelo na niego krytyke Johna Barclaya, na ktora ten pierwszy od-
powiada w swoim Paul and the Faithfulness of God. Wright przytacza najpierw
punkty, co do ktérych sa zgodni: ulokowanie kultu cezara w szerszym spek-
trum kultéw poganskich; daleka od czarno-bialej, zréznicowana ocena rzym-
skiej wladza u Pawta (Rz 13; Kol 1) czy odrzucenie przez apostola mentalnych
i praktycznych aspektéw zycia zwigzanych z symbolicznymi strukturami tego
$wiata na rzecz nowej rzeczywistosci w Chrystusie'**. Krytyka Barclaya, od-
rzucajacego pozycje Wrighta, dotyczy zasadniczo zbytniej wagi, jaka ten drugi
przyklada do Rzymu i polemiki z nim u Pawla. Wedlug Barclaya Rzym nie
jest znaczacym aktorem w dramacie historii i jako taki jest dla apostota malo
istotny, poniewaz stuzy innym, znacznie od siebie potezniejszym sitom'**.
Wright z tym stwierdzeniem si¢ nie zgadza, twierdzac, ze Rzym to apoteoza
poganskiego $wiata, bardzo wazny punkt odniesienia dla Pawla, do ktérego
nawigzujg takze Ewangelisci (Mk 15, 39) i zydowscy apokaliptycy (Qumran; 4
Ezd)"°. Barclay krytykuje takze wycigganie wnioskéw na temat polemiki an-
tyimperialnej na niklej podstawie stownictwa takiego jak kyrios, parousia itp.,
ktére moze przyjmowac rézne znaczenia i pojawiac sie¢ w réznych kontekstach.
Wedtug Wrighta, ktory przyznaje mu racje, Barclay lekcewazy jednak szersza
narracj¢, w ktorej stownictwo to si¢ pojawia, np. w Flp 2, 6-11, a ktéra dotyczy
legitymizacji wtadzy Chrystusa'?’.

Wreszcie Barclay wobec braku cytatéw z ideologii imperialnej u Pawta kry-
tykuje jako metodologicznie nieadekwatne uzycie przez Wrighta kryteriéw
142 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1299.

143 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1306-1307.
144 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1307-1309.
145 J.M. G. Barclay, Pauline Churches and Diaspora Jews, dz. cyt., s. 384-386.

146 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1310-1312.
147 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1312-1313.
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Haysa'*®. Kwestionuje takze odkrywanie ,ukrytego zapisu” (hidden tran-
script) antyimperialnego przez autordw, takich jak Horsley czy Elliott, impli-
kujac te operacje rowniez u Wrighta. Filon, Jozef Flawiusz czy Tacyt—wedlug
Barclaya—krytykujg Imperium i jego idolatrie otwarcie'*’. Ostatecznie Pawel
konfrontuje si¢ z Augustem i cezarami, nie przyznajac im zbyt wiele miejsca,
redukujac ich do rzedu innych wiadcéw i widzac w nich tylko jedna z wielu
manifestacji zta obecnego w tym $wiecie'*’. Odpowiadajac na te zarzuty, Wri-
ght broni swej metodologii. Pawel, uzywajac zawoalowanej krytyki antyimpe-
rialnej, jest w innej sytuacji niz Filon, Jozef Flawiusz czy Tacyt. Jest nie tylko
wedrownym, pozbawionym majatku i pozycji apostolem. Jest takze pasterzem
koscioléw, ktére moga opacznie zrozumiec jego wezwanie jako apel do walki,
narazajac sie na rzymskie prze$ladowania'*'. Zredukowanie Rzymu do rzedu
podobnych mu sit zta takze nie odbiera mu w opinii Wrighta znaczenia. We-
dlug autora Imperium to przewyzszylo inne w idolatryzacji wladcéw, tworzac
narracje o uniwersalnej sprawiedliwosci, pokoju i dobrobycie, a takze zadajac
catkowitego podporzagdkowania wobec swojej ideologii'**.

Barclay dotyka kilku waznych punktéw, jak stownictwo jako podstawowe
kryterium dla formulowania teorii na temat antyimperializmu Pawla oraz do-
datkowe kryteria Haysa. Przyznajac racje, ze stownictwo to za mato, Wright
zwraca uwage na szerszg narracje w Flp 2, 6-11, ktora wedtug niego dotyka
legitymizacji wladzy Chrystusa i przez to nawiazuje do podobnych schematéw
legitymizacji wladzy cezaréw. Po pierwsze, powtérzmy raz jeszcze, moze wy-
razniej, zZe nie jest to narracja Pawta, ktéry w Flp 2, 6-11 prezentuje Chrystusa
jako przyktad dla wspdlnoty, nie jako konkurenta dla cezara. Po drugie, histo-
ria Ukrzyzowanego idzie pod prad rzymskiemu cursus honorum. Réwnocze-
$nie Barclay wydaje si¢ by¢ zbyt radykalnm w swoim stwierdzeniu, ze Rzym
jest dla Pawta malo znaczacym, pozornym aktantem historii powszechnej,
ktérym kieruja wyzsze sity duchowe. Tu Barclay, jak stusznie zauwaza Wright,
ryzykuje przejscie na pozycje apokaliptyczne oderwane od realiéw historycz-
nych czaséw Pawla.

148 J.M. G. Barclay, Pauline Churches and Diaspora Jews, dz. cyt., s. 380.

149 J.M. G. Barclay, Pauline Churches and Diaspora Jews, dz. cyt., s. 381-382. Z odniesieniem do Filon,
Leg. 357; Jozef Flawiusz, Ap. 2.75; Tacyt, Agric. 30.5.

150 J.M. G. Barclay, Pauline Churches and Diaspora Jews, dz. cyt., s. 386-387.

151 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1315.

152 N.T. Wright, Paul and the Faithfulness of God, dz. cyt., s. 1318.
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Konkluzje

Jaka pozycje zaja¢ wobec diametralnie réznych ocen krytyki imperialnej
u Pawla wedlug Barclaya i Wrighta? Miedzy Scyllg i Charybda tych dwoch
jasno okreslonych autorytetow mozliwa jest pozycja posrednia. Na pewno
uwzglednienie kultu cezara daje mysli Pawla lepsze umocowanie w kontekscie
historycznym jego czaséw. Na pewno ma ono takze pokrycie w zydowskim
stosunku do Imperium, ktdry szczegélnie w ruchu prorockim i apokaliptyce
jawi sie jako krytyczny'*>. W pochodzgcej z przetomu I i II wieku 4 Ksigdze
Ezdrasza, do ktorej nawiazuje tytul artykutu, w przedostatniej wizji powsta-
jacy z morza rzymski orzel o trzech gtowach zostaje oskarzony i ostatecznie
spalony przez wychodzacego z gestwiny lesnej lwa, symbolizujacego Mesja-
sza z Izraela'*. Czy jednak Mesjasza tego chrze$cijanie kojarzyli z Chrystu-
sem? Czy chrzescijanie z Rzymu, Koryntu i Filippi znali Zydowskie obrazy
apokaliptyczne i czy zainteresowani byli ostatecznym zwycigstwem Izraela?
Co do tego mozna zywi¢ pewne watpliwosci. Wright zbyt tatwo przenosi zy-
dowska teologie antyimperialng na Pawla, ktory w Chrystusie odkrywa zapo-
wiadanego przez pisma zydowskie niszczyciela imperiow. Pomiedzy aposto-
tem a Zydowska apokaliptyka nie ma prostej linii, ktéra pozwalalby dostrzec
zapozyczenie i rozw6j obecnych tam idei w pismach Pawlowych'*>. Wright
jako klasyczny przedstawiciel New Perspective stusznie czyni, czytajac Pawta
w kontekscie zydowskim, lecz czyni to zbyt schematycznie. W jego przed-
stawieniu niknie oryginalnos¢ mysli apostota wyrastajaca z doswiadczenia
Chrystusa.

Seyoon Kim wylicza liczne problemy metodologiczne zwigzane z ,,krytyka
imperialng”, do ktorych nalezy stynna sandmelowska ,,paralelomania”, prze-
noszenie z kontekstu zewnetrznego mysli, ktérych nie ma w Pawlowej argu-
mentacji, wigzanie znaczenia pojedynczych terminéw z ich imperialnym kon-
tekstem, a nastepnie nakladanie tegoz kontekstu na cale listy czy tajemnicze
zakodowane przestanie, ktére odkrywajg dopiero wspo6lczesni'®®. Sam Harri-

153 Na ten temat: zob. A. Portier-Young, Apocalypse against empire. Theologies of resistance in early Ju-
daism, Grand Rapids 2011.

154 Na temat datacji i tekstu 4 Ezd: zob. B. M. Metzger, The Fourth Book of Ezra with the Four Addtional
Chapters. A New Translation and Introduction, w: The Old Testament Pseudepigrapha. Vol. 1., red.
J.H. Charlesworth, London 1983, s. 517-559.

155 Podobny zarzut mozna postawi¢ White’owi, ktory widzi u Pawta koncepcje eschatologiczne zaczerp-
niete z Ksiegi Daniela. Zob. J. White, Anti-Imperial Subtexts in Paul..., dz. cyt., s. 316-333.

156 S. Kim, Christ and Caesar..., dz. cyt., s. 28-33; D. Burk, Is Paul’s Gospel Counterimperial?..., dz. cyt.,
S. 315—-322, 326-328.
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son, optujacy za obecnoscia swiadomego skryptu antyimperialnego u Pawla,
postuluje ograniczone uzycie tzw. ukrytego zapisu (hidden transcript) u apo-
stota ze wzgledu na rézne grupy we wspoélnotach Pawlowych, ktore mogly
nie czu¢ sie komfortowo z krytyka cezara, jak np. niewolnicy jego domu'’.
Pawlowa krytyka julijsko-klaudyjskiej wladzy wymaga wedtug autora zniu-
ansowanego podejscia. Pawel musi negocjowa¢ miedzy réznymi cztonkami
wspolnoty i ich zréznicowanym podejsciem do wladzy imperatoréw. W trak-
towaniu kultu wladcy nalezy takze uwzgledni¢ réznice migdzy Wschodem
i Zachodem Imperium"®.

Wedtug Kima krytyke imperialng czynia takze trudng do przyjecia brak
krytycznych wypowiedzi Pawla pod adresem Imperium, brak odniesienia
w jego listach do kultu imperialnego (poza 2 Tes 2, 3-12) czy notorycznie trud-
ny fragment Rz 13, 1-7, w ktérym Pawel akceptuje jednak rzymski porzadek
umozliwiajacy jego misje'*”. Wedlug autora Pawel ma pozytywny stosunek
do rzymskich sadow, broni si¢ przed nimi z sukcesem i apeluje nawet do ce-
zara (Dz 25, 11), liczac, ze potwierdzi on, iz jego Ewangelia nie stanowi za-
grozenia dla porzadku Imperium. Pawel nie walczy z Imperium, lecz skupia
sie na gloszeniu Dobrej Nowiny, a jego Jezusowa etyka wytrwalosci wobec
przesladowan, przebaczenia i nieodptacania przemoca za zlo stabo wpisuje
sie w skrypt antyimperialny'*®. Kim stwierdza takze brak retoryki antyimpe-
rialnej w Kosciele wezesnochrzescijaniskim, np. u Klemensa Rzymskiego czy
Tertuliana, ktorzy modlg sie za wladcow, czczac ich jako drugich po Bogu'®'.
Walka z Imperium, nawet prowadzona w sposéb zawoalowany, stanowilaby
réwniez ogromne ryzyko dla mlodych wspoélnot chrzescijaniskich. Dla nie-
wdziecznych poddanych, ktérzy nie uznawali dobrodziejstw Rzymu, miat on
do zaoferowania tylko miecz.

Ostatecznie cezar zainteresowal sie chrzescijanami, ktérzy w czasach styn-
nego pozaru Rzymu w 64 roku byli juz na tyle znani i znienawidzeni, ze Neron
uczynit z nich publiczne kozly ofiarne. Wyjasnienia tego faktu nalezy poszu-
kiwac nie tyle w sprzeciwie wobec Imperium, ktéry czy to otwarcie, czy w spo-
sob zawoalowany wyrazaja autorzy Nowego Testamentu, ile w charakterze

157 J.R. Harrison, Paul and the Imperial Authorities at Thessalonica and Rome..., dz. cyt., s. 28-33. Na te-
mat matej wiarygodno$ci ,ukrytego zapisu” u Pawta z punktu widzenia charakteru rzymskiego pan-
stwa i praktyk urzednikéw: zob. L. Robinson, Hidden Transcripts?: The Supposedly Self-Censoring
Paul and Rome as Surveillance State in Modern Pauline Scholarship, ,New Testament Studies” 67
(2021) 1, 5. 55-72.

158 J.R. Harrison, Paul and the Imperial Authorities at Thessalonica and Rome..., dz. cyt., s. 44.

159 S.Kim, Christ and Caesar..., dz. cyt., s. 34—43.

160 S. Kim, Christ and Caesar..., dz. cyt., s. 43-58.

161 S. Kim, Christ and Caesar..., dz. cyt., s. 60-64.
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gloszonej przez nich Ewangelii i zakltadanych wspdlnot. Wymagajac w pierw-
szym rzedzie postuszenstwa i lojalnosci wobec Chrystusa, w ten sposoéb rela-
tywizowaly juz one wladz¢ Imperium i obnazaty idolatryczny charakter czci
oddawanej cezarom. Pawet glosit Chrystusa jako Pana podporzadkowujacego
sobie wszelka wladze, acznie z rzymska. Rownoczes$nie doskonale zdawat so-
bie sprawe z tego, ze przetrwanie w kontekscie grecko-rzymskim moze mu
zapewni¢ tylko uznanie wladzy Imperium i ogélna akceptacja dla panujacego
w nim systemu spolecznego'®”. Slady takiej strategii mamy w jego listach, jak
cho¢by w 1 Kor 7; 11, 2-16 i 14, 34-35. Klostegaard Petersen twierdzi, ze Pa-
wel w Rz 13, 1-7 oglasza pokéj z otaczajacym go grecko-rzymskim swiatem
na poziomie organizacji spolecznej, za$ Niko Huttunen dostrzega tu apostola
otwartego wobec grecko-rzymskiego spoleczenstwa i optymistyczng ocene
wiadzy, ktéra w zgodzie z mysleniem starozytnych ma stuzy¢ dobru innych
i ochronie stabszych'®’. Takze wedlug Portera Pawel w 1 Kor 7; 2 Kor 8 czy
Rz 13, 1-7 odwoluje si¢ do praw i instytucji Rzymu, nie odrzucajac ich, ale
reinterpretujac i zastgpujac rzymska konstrukeje hierarchiczng oparta na sta-
tusie i systemie patron-klient — Boza hierarchig, na szczycie ktorej znajduje sie
Chrystus'®®. Chrze$cijanie mieli zmienia¢ ten $wiat nie na drodze sitowej, ale
od srodka — przez zycie wypelnione warto$ciami ewangelicznymi. Strategie te
okresla sie mianem budowania kultury albo spoleczenstwa alternatywnego,
a jej celem jest przekonanie w ten sposéb do Ewangelii jak najszerszej grupy
0s6b z nadzieje na przysztg przebudowe systemu spolecznego'®.

Nawet zatem jedli trudno si¢ u Pawta doszuka¢ otwarcie antyimperialnej re-
toryki, gloszona przezen Ewangelia ma w istocie moc obalania imperiéw. Sam
Pawetl w Rz 1, 16-17 opisuje ja przeciez jak nosnik mocy Bozej, prowadzacej
calg ludzko$¢ do zbawienia. Jesli zbawienia tego nie rozumiemy w sposdb czy-

162 Ten argument podejmuje Papieska Komisja Biblijna, analizujac trudne teksty na temat rél ptciowych
w Kol 3,18, Ef 5,22-33 i Tt 2, 5. Zob. Papieska Komisja Biblijna, Natchnienie i prawda Pisma Swigtego.
Stowo, ktére od Boga pochodzi i méwi o Bogu, aby zbawié $wiat, Kielce 2014, s.p. 132. Zob. Takze:
R.M. Thorsteinsson, Roman Christianity and Roman Stoicism. A Comparative Study of Ancient Mo-
rality, Oxford 2010, s. 99; N. Huttunen, Imagination Made Real. Paul between Political Realism and
Eschatological Hope, w: Early Christians Adapting to the Roman Empire, red. N. Huttunen, Leiden
2020, §. 124

163 A. Klostergaard Petersen, Imperial Politics in Paul..., dz. cyt., s. 123; N. Huttunen, Imagination Made
Real..., dz. cyt,, s. 125-127. Na temat pozytywnego spojrzenia na rzymska wladze w Rz 13, 1-7: zob.
J. White, Anti-Imperial Subtexts in Paul..., dz. cyt., s. 306-307.

164 S.E. Porter, Paul Confronts Caesar with the Good News, dz. cyt., s. 189-192; S.E. Porter, The Apostle
Paul..., dz. cyt., s. 23.

165 V.K.Robbins, The Tapestry of Early Christian Discourse. Rhetoric, Society, and Ideology, London 1996,
s. 169. Dla zilustrowania tej strategii u Pawla: zob. M. Kowalski, Nowe wino w starych buktakach?
Analiza socjoretoryczna Ef 5,21-33, w: Rola kobiet w biblijnej historii zbawienia, red. A. Kubis, Lublin
2016, S. 413-416 (Analecta Biblica Lublinensia, 15).
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sto duchowy, co byloby anachronizmem i zubozeniem Ewangelii, to obejmuje
ona cale zycie czlowieka, dotykajac takze jego wymiaréw spotecznych, ekono-
micznych i politycznych'®®. Czytanie Pawla w kontekscie retoryki antyimpe-
rialnej ma zatem gleboki sens, cho¢ nalezy to robi¢ krytycznie. Powinni$my
pamigtac, ze polemika z Imperium nie nalezy do serca strategii argumenta-
cyjnej apostota, lecz wyplywa z charakteru jego Ewangelii i roli przypisywanej
Chrystusowi. W zwigzku z tym nie nalezy jej przyznawa¢ w jego listach zbyt
wielkiej roli ani sprowadza¢ ich celu do polityki i kwestii Zycia spotecznego.
Blad sztucznego nakladania narracji antyimperialnej na listy Pawla wida¢ do-
skonale u Georgi, Koestera, Elliotta, Harrisona, a takze Wrighta.

Dalej, oceniajac zasadno$¢ zastosowania krytyki imperialnej, trzeba zwra-
ca¢ uwage na fakt, ze czesto odbijajg si¢ w niej nasze wspolczesne pozycje
swiatopogladowe. Przyznaje to sam Wright, a potwierdzaja McKnight i Mo-
dica, twierdzacy, ze nurt Pawla w polityce padt tupem amerykanskich wojen
kulturowych, sporéw postkolonialnych, ideologii liberalnej, lewicujacej i neo-
marksistowskiej'®”. Méwiac o antyimperialnej retoryce Pawta, zbyt tatwo mo-
zemy dawac upust naszym wlasnym sporom i zapatrywaniom ideologicznym.
Wreszcie Pawet celowo uzywa jezyka ogolnego, w ktorym odnalez¢ si¢ moze
krytyka imperiow wszystkich czaséw. Podobny zabieg stosuje zreszta, méwiac
o swoich przeciwnikach w 2 Licie do Koryntian'®®. Fakt, zZe nie poznajemy ich
tozsamosci, mowi wyraznie, ze wazniejsza od nich jest Pawlowa ekspozycja
Ewangelii i wizji jego apostolatu w Koryncie. Nie oznacza to réwnoczesnie,
ze przeciwnicy sg dla apostota nieistotni. Wrecz przeciwnie — stanowig oni
negatywne tlo dla tym wyrazistszego zaprezentowania Pawlowej Ewangelii.
W podobny sposéb cezar stanowi tto dla Ewangelii Chrystusa.

Krytyke antyimperialng jako pochodna narracji o Chrystusie i zwigzana
z charakterem wspodlnot chrzescijanskich mogli w listach Pawta wyczyta¢ nie-
ktorzy stuchacze. Mogt i odnajdywat ja takze w Kosciele aparat imperialny,
uruchamiajac przesladowania. Na tle idei zwigzanych z kultem cezara wida¢
takze doskonale istote chrzescijanstwa i czci oddawanej Chrystusowi. To do-
stateczne powody, aby ostroznie i z nalezyta uwaga metodologiczng stosowaé
to podejscie. Wright, stwierdzajac, ze krytyka imperialna to wciaz stosunko-
wo nowy trend w badaniach biblijnych, wyraza nadzieje, ze bedzie w nich co-

166 Nierozdzielno$¢ polityki i religii, a takze skomplikowany proces negocjacji z ideologia Imperium stoi
za wsparciem krytyki imperialnej: zob. J. Punt, Paul the Jew, Power of Evil and Rome, dz. cyt., s. 1-17.

167 N.T. Wright, Paul and His Recent Interpreters..., dz. cyt., s. 308; S. McKnight, J. B. Modica, Introduc-
tion, dz. cyt., s. 20. Na ten temat zob. takze: D. Burk, Is Paul’s Gospel Counterimperial?..., dz. cyt.,
S.309-314, 322326, 328-330.

168 Zob. M. Kowalski, Transforming Boasting of Self into Boasting in the Lord. The Development of the
Pauline Periautologia in 2 Cor 10-13, Lanham 2013, s. 158-171 (Studies in Judaism).
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raz cze$ciej obecny'®. Nawet jesli nie w formie, w jakiej proponuje je Wright,
podejscie to niesie w sobie potencjal, na ktoéry z pewnoscig nalezy zwrocic

uwage'”’. W naszym rodzimym $rodowisku biblijnym mamy takze szczegélny

powod do zainteresowania si¢ krytyka imperialng. My Polacy, czesto walczacy
o wlasng wolnos¢, stosowalis$my przeciez bezposrednia i zawoalowang kryty-
ke réznego rodzaju imperiéw w naszej literaturze i zyciu spolecznym oraz re-
ligijnym. Imperium w ciagu ludzkiej historii moze przyjmowac¢ wiele twarzy.
W historii Polski przyjmowalo twarze zaborcéw, nazistowskich okupantéw
i komunistéw. Dzi$§ moze ono przyjmowac formy ponadnarodowych i ponad-
panstwowych struktur i organizacji, narzucajacych sposoby zycia i ideologie
sprzeczne z Ewangelia. Jak przekonuje raport o wolnosci religijnej na swiecie
z 2021, w swoich najgorszych, depczacych prawa czlowieka, antychrzescijan-
skich formach Imperium objawia si¢ nie tylko w Afryce czy Azji, gdzie ging
chrzescijanie, ale takze w przedstawicielach kultury Zachodu, ktérzy poprzez
nacisk ekonomiczny i spoleczno-polityczny, w imie pluralizmu narzucajg ca-
tym spoleczenstwom sprzeczng z chrzescijanskg moralno$¢'’!. Skrypt anty-
imperialny moze okaza¢ si¢ zaskakujaco aktualny takze w naszych czasach.

169 N.T. Wright, Paul: Fresh Perspectives, dz. cyt., s. 79.

170 Sposrod monografii na ten temat spoza obszaru listéw Pawlowych, zob. L. L. Thompson, The Book of
Revelation. Apocalypse and Empire, New York 1990; W. Carter, Matthew and Empire. Initial Explora-
tions, Harrisburg 2001; S.]J. Friesen, Imperial Cults and the Apocalypse of John, dz. cyt.; ].K. Riches,
D.C. Sim, The Gospel of Matthew in Its Roman Imperial Context, London-New York 2005 (Journal
for the Study of the New Testament Supplement Series, 276); S.D. Moore, Empire and Apocalypse.
Postcolonialism and the New Testament, Sheflield 2006; W. Carter, John and Empire. Initial Explora-
tions, New York-London 2008; S. Kim, Christ and Caesar..., dz. cyt., s. 75-199; K. Yamazaki-Ransom,
The Roman Empire in Luke’s narrative, London 2010 (T & T Clark Library of Biblical Studies, 404);
Empire in the New Testament, red. S.E. Porter, C. Long Westfall, Eugene 2011 (McMaster New Testa-
ment Studies, 10); D. Esterline, J. Lee, D. M. Rhoads, Luke-Acts and Empire. Essays in honor of Robert
L. Brawley, Eugene 2011 (Princeton Theological Monograph Series, 151); H. Leander, Discourses of Em-
pire. The Gospel of Mark from a Postcolonial Perspective, Atlanta 2013 (Semeia Studies, 71); P.S. Seo,
Luke’s Jesus in the Roman Empire and the Emperor in the Gospel of Luke, Cambridge 2015; S.J. Wood,
The Alter-Imperial Paradigm. Empire Studies & the Book of Revelation, Leiden-Boston 2016 (Biblical
Interpretation Series, 140).

171 Zob. Religious Freedom in the World. Report 2021, red. M. Szymanski, (ACN International 2021).
W wersji polskiej: Wolnos¢ Religijna na Swiecie Raport 2021. Podsumowanie, red. W. Cisto, (ACN
International 2021).
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ks. Artur Malina

>’

CZY EWANGELIA WEDEUG
SW.MARKA MOWI O SERCU
JEZUSA¢

Termin ,serce” okresla ludzkie wnetrze w znaczeniu zaréwno zrédla czynéw
i stow czlowieka, jak i siedliska jego duchowych przezy¢, mysli i uczu¢. Ewan-
gelie prawie wcale nie odnosza tego stfowa do Jezusa w tym przeno$nym sen-
sie, a w Nowym Testamencie takiemu pojeciu serca blizszy jest rzeczownik
omAA&yxvov, kojarzone za$ z tym okresleniem wewnetrzne poruszenia oddaje
sie przez czasownik omhayyviCeoBat'. W Ewangelii Marka wylacznym pod-
miotem tego czasownika jest Jezus, a jego kolejne wzmianki odpowiadajg roz-
wojowi publicznej dziatalnosci jej protagonisty?.

1 Na te paralele wskazuje najlepsze w jezyku polskim opracowanie poswiecone biblijnej terminolo-
gii Bozej dobroci, zwlaszcza w jej szczegdlnych przejawach mitosci i milosierdzia: S. Hatas, Biblijne
stownictwo mitosci i mitosierdzia na zderzeniu kultur. Okreslenia hebrajskie i ich greckie odpowiedniki,
Krakéw 2011, s. 188, 278.

2 Oryginalnos¢ Ewangelii Marka na tle pozostaltych Ewangelii wykazuje S. Halas w studium poswie-
conym gltéwnie poréwnaniu uzycia tego terminu w tekstach paralelnych, uzasadniajgc przekonuja-
co twierdzenia znajdujace si¢ w podsumowaniu tego opracowania: ,,Ten bardzo cieply i pociagajacy
rys osobowosci Jezusa dobrze sie wpisuje w Jego ogolna charakterystyke, jaka przekazuje Ewangeli-
sta Marek. [...] W pdzniejszych Ewangeliach ten charakterystyczny rys osobistej wrazliwosci ulegt
zmniejszeniu przez zwrocenie uwagi na inne aspekty osobowosci i postugi Jezusa” (tenze, Wrazliwosé
Jezusa. Znaczenie omdayyvi{opar w Ewangelii Markowej, w: Studia nad Ewangelig wedtug sw. Marka.
Nowy Testament: geneza — interpretacja—aktualizacja, red. J. Krecidlo, W. Linke, Warszawa 2017,
S. 54-65.
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1. Problem terminologii hebrajskiej i greckie;

W tekstach Ewangelii kapdia odnosi si¢ do wnetrza ludzi jako do miejsca ich
ukrytych mysli i zamiaréw. To uzycie jest zbiezne ze znaczeniem odpowied-
nikow tego sfowa w Starym Testamencie. Fonetyczne brzmienie hebrajskiego
terminu /eb, oznaczajacego serce, a zwlaszcza pelnej formy lebab, kojarzy sie
z biciem serca, ktorego nie wida¢, ale ktorego odglos mozna ustysze¢. Kono-
tacje, ktéra wskazuje na to, co znajduje sie¢ we wnetrzu cztowieka i dla innych
pozostaje ukryte, zanim zostaje wyrazone przez stowa czy mimowolnie ujaw-
nione, maja pierwsze biblijne wzmianki.

Kiedy Abimelek usprawiedliwia sie przed Bogiem, dlaczego zabral zone
Abramowi, ujawnia motywacje¢ swojego postepowania jako dokonanego be-
tom-lebab (Rdz 20, 5. 6). Pierwszy czlon tej konstrukeji oznacza doskonatos¢
w sensie niewinnosci i czystosci. W tym przypadku dobrze jg ttumaczy wyra-
zenie ,,w szczero$ci serca”, poniewaz zamiary wladcy Geraru — w sensie dgze-
nia znajdujacego si¢ wczesniej w jego w sercu— okazuja si¢ bez zarzutu z tego
powodu, ze Sara przedstawila mu Abrahama jako brata, a nie jako swojego
meza’,

W kontrascie do pozytywnego sadu znajduja si¢ dwie Boze oceny serca
jako zlego podmiotu zamiaréw i mysli, ktére determinujg dziatanie czlowie-
ka (Rdz 6, 5; 8, 21). W obydwu przypadkach negatywna diagnoza serca lu-
dzi faczy sie z reakcja Boga, ktory najpierw w swoim sercu boleje z powodu
ich postepowania (Rdz 6, 6), dlatego postanawia ich zgladzi¢ razem z czeécia
stworzenia (Rdz 6, 7), a nastepnie takze w swoim sercu decyduje (dostownie
»do swego serca rzekl”), ze juz wigcej nie sprowadzi na calg ziemie podobnego
zniszczenia (Rdz 8, 21-22). Nie chodzi tutaj tylko o charakterystyke odczu-
wania i my$lenia jako aktywno$ci dokonywanej w sercu Boga, jak w przy-
padku typowego semickiego zwrotu ,,méwi¢ w swoim sercu”, ktory znaczy
po prostu ,,(po)mysle¢” —takze w sensie podjecia postanowienia (Rdz 17, 17;
27, 41; 1 Sm 27, 1; 1 Krl 12, 26; Ps 14, 1; 35, 25; 53, 2; Koh 1, 16 i inne). Pierwsze
wzmianki o sercu Boga, tworzac inkluzje¢ narracji o potopie, przedstawiaja
Jego odczuwanie i myslenie, ktdre zaraz zostaje objawione na zewnatrz No-

3 Septuaginta ttumaczy wyrazenie w obydwu przypadkach ,w czystym sercu” (¢v kaBapd kapdiq).
Pozostale trzy przypadki uzycia tego wyrazenia odnoszg si¢ do krola w Jerozolimie postepujacego
jak Dawid ,w szczero$ci serca” przed Bogiem (1 Krl 9, 4; Ps 78, 72; 101, 2). Takiej doskonatosci zaprze-
cza wprawdzie jego postepowanie w sytuacji analogicznej do polozenia Abimeleka. Jednak pomimo
podwojnego zta (cudzoléstwa z zong Uriasza, a potem morderstwa meza) oraz proby ukrywania tego
przed ludzmi Dawid zastuguje na takie okreslenie, poniewaz przed Bogiem uznat swoje postgpowanie
za grzeszne i zastugujace na $mier¢ (2 Sm 12, 5. 13).
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emu: najpierw jako plan zagtady (Rdz 6, 13), a potem jako tres¢ pierwszego
przymierza (Rdz 9, 9-17).

W biblijnej literaturze sapiencjalnej wzmianki o sercu jako wnetrzu czlo-
wieka charakteryzuja jego mysli i zamiary jako niewidoczne dla innych ludzi
(Prz 20, 55 25, 3). Szczegolnie jest ono miejscem ukrywania ztych planéw i pra-
gnien (Prz 12, 20), ktére czasami kryja si¢ pod pozorem zyczliwosci (Prz 23, 7;
26, 25; Syr 12, 16). Jednak przed Bogiem nic si¢ nie moze ukry¢ nawet w sercu
ludzi (Prz 15, 11; 21, 25 24, 12).

2. Serce wedtug Ewangelii Marka

Nowy Testament za pierwszg czesciag Biblii przypisuje Bogu zdolnos$¢ pozna-
wania wnetrza ludzi okreslonego terminem ,serce” (kapdia) (1 Kor 14, 25).
Ta nadzwyczajna umiejetnos$¢ charakteryzuje Jezusa. Na Jego wiedzy o ich
wnetrzu opieraja sie zaréwno stowa zaczerpniete ze Starego Testamentu
(Mk 7, 6—por. Iz 29, 13) i Jego wlasne (Mk 2, 6. 8; 7, 19. 21; 8, 17), jak i Jego
dzialania (Mk 3, 5; £k 9, 47). Ten sam termin pojawia si¢ w podobnej charak-
terystyce dzialania apostolow juz w okresie popaschalnym (Dz 5, 3-4; 7, 51
8, 21; 28, 27).

W Ewangelii Marka wzmianki o sercu w znaczeniu wnetrza czlowieka
otwierajg i zamykaja seri¢ pieciu kontrowersji galilejskich (Mk 2, 1-3, 6).
Termin ten wystepuje tylko w skrajnych perykopach tego cyklu (Mk 2, 6. 8;
3, 5). Przeciwnicy Jezusa w sercu ukrywaja negatywne nastawienie do Niego
i opinie o Nim. Jego wypowiedzi i dzialania $wiadcza zas o znajomosci ich
wnetrza. Jako adresaci Jego slow i $wiadkowie Jego czynéw zachowuja wroga
postawe przez caly czas, nawet jesli nie moga Mu sie otwarcie przeciwstawic,
i prébuja ukrywac przed innymi swoje negatywne sady o Nim.

Termin ten odnosi si¢ dwukrotnie do uczniéw w todzi. Ewangelista wy-
jasnia, ze przyczyna niezrozumienia przez apostoldw znaczenia spotkania
z Jezusem jest twardos¢ ich serc oraz niepoznanie prawdziwego sensu roz-
mnozenia chlebow (Mk 6, 52). To zestawienie serca z chlebem powtarza si¢ na
zakonczenie tzw. sekcji chlebow (Mk 6, 32-8, 21). Podczas przeprawy w to-
dzi przez jezioro Jezus apeluje do uczniéw o przezwyciezenie zatwardziatosci
serca przez pokonanie wewnetrznego zaslepienia wobec wagi rozmnozenia
chlebéw (Mk 8, 17).

Serce jest trzykrotnie wzmiankowane w wypowiedziach Jezusa bedacych
odpowiedzig na zarzut faryzeuszow i uczonych w Pismie o niezachowywanie
przez Jego uczniow tradycji starszych (Mk 7, 1-5). Poczatkiem repliki jest od-
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wolanie sie¢ do Bozego oskarzenia u Izajasza (Mk 7, 6-7 z 1z 29, 13). Zawarta
jest w nim antyteza ,,czci¢ Boga wargami— sercem by¢ daleko od Niego”, kto-
ra przeciwstawia nie tyle zewnetrzny kult wewnetrznemu oddawaniu Bogu
czci, ile raczej ten pierwszy brakowi tego drugiego. Bliskos¢ do Boga bowiem
wyraza sie nie w gestach widocznych na zewnatrz, ale w integralnej postawie
czlowieka obejmujacej jego serce. Metafora serca stuzy tez okresleniu wnetrza
czlowieka jako zrodta czyndw podlegajacych ocenie moralnej i bedacych przy-
czyng prawdziwej nieczystosci (Mk 7, 19. 21). Takze trzy ostatnie wzmianki
o sercu, ktdre pojawiajg si¢ w nauczaniu Jezusa w jerozolimskim okresie dzia-
talnosci, uwydatniaja koniecznos¢ integralnej postawy obejmujacej wnetrze
czlowieka wierzacego w Boga (MK 11, 23) i milujacego Go (Mk 12, 30. 33).

Ewangelia Marka nie odnosi terminu ,serce” (kapdia) do wnetrza Jezusa.
Ten brak ma znaczenie chrystologiczne. Biblia prawie wcale nie uzywa tego
sfowa na oznaczenie wnetrza Boga skrywajacego przed innymi swoje zamiary.
Metafora serca stuzy w jednym przypadku podkresleniu pewnego paradok-
su. Plany Boga nie tyle sg ukryte i niepoznawalne, ile pozostaja niezmienne:
»Zamiar Pana trwa na wieki; zamysly Jego serca—z pokolenia na pokolenie”
(Ps 33, 11). W najblizszym kontekscie Jego plany sa przeciwstawione analogicz-
nej aktywnosci ludzi: ,Pan udaremnia zamiar narodéw; przeszkadza zamy-
stom ludéw” (Ps 33, 10)°. Kontrast ten oznacza, ze tylko Jego plany sg realizo-
wane, a ich urzeczywistnienie przynosi pomyslnos¢ Jego ludowi: ,,Szczesliwy
nardd, ktérego Bogiem jest Pan—lud, ktéry On wybral na dziedzictwo dla
siebie” (Ps 33, 12). Innymi stowy, takze te Jego zamiary, ktére metafora serca
charakteryzuje jako ukryte, zostaja ostatecznie objawione Jego ludowi przez
ich realizacj¢. Podobne znaczenie ma wyjatkowe w Nowym Testamencie ozna-
czenie wnetrza Jezusa przez termin kapdia: ,,Uczcie si¢ ode Mnie, poniewaz
cichy jestem i pokorny sercem” (Mt 11, 29). Wezwanie to nastepuje po twier-
dzeniu o poznaniu Ojca i Syna (Mt 11, 27-28). Cho¢ tre$¢ tego poznania jest
niedostepna dla ludzi okreslonych jako madrzy i roztropni, to jednak zostaje
objawiona tym, ktorzy sg nazwani dzie¢mi (Mt 11,25)°.

3. Terminy oTTAQy Y va i oTTAQy) viCeoBat

W Nowym Testamencie wspdlczesnemu rozumieniu serca jako siedliska du-
chowych przezy¢, mysli i uczu¢ odpowiada rzeczownik omhayyva (liczba

5 Podobny kontrast wyraza sentencja sapiencjalna: ,Wiele mysli w sercu cztowieka, lecz rada Pana si¢
ostanie” (Prz 19, 21).
6 Por. S. Hatlas, Biblijne stownictwo mitosci i mitosierdzia na zderzeniu kultur..., dz. cyt., s. 273-275.
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mnoga od omAdyxvov). Natomiast poruszenia tego wnetrza nazywa czasow-
nik om\ayyvileabar. Wystepowanie rzeczownika ogranicza si¢ do jedenastu
wzmianek w tekstach Lukasza i listach, czasownika za$ do dwunastu miejsc
w Ewangeliach synoptycznych.

W kilku miejscach listéw Nowego Testamentu rzeczownik odnosi si¢ do
wnetrza w sensie bliskim wspolczesnemu rozumieniu serca (2 Kor 7, 15; Flm 7.
12. 205 1] 3, 17)’, a tylko w jednym miejscu oznacza wnetrzno$ci w znacze-
niu trzewi (Dz 1, 18). Znamienny jest paralelizm miedzy kapdia a omhdyyva
w dwoch tekstach Pawta. Apostot przedstawia obrazowo kontrast miedzy soba
a adresatami listu: ,,Usta nasze otwarly sie do was, Koryntianie, nasze serce
(N kapdia fudv) sie rozszerzylo. Nie jest ciasno w nas, lecz jest ciasno w waszym
sercu (¢v toig omAdayyvolg budv)” (2 Kor 6, 1-12). W drugim tekscie, piszac
o motywacji swojego dzialania, Pawel wyznaje, Ze ma Filipian ,,w sercu” (¢v Tfj
kapdiq) (Flp 1, 7), a nastepnie wskazuje na mocniejsze zrédlo swojej aktyw-
nosci, ktore znajduje sie ,w sercu Chrystusa Jezusa” (¢v omAayyvoig Xpiotod
'Inood) (Flp 1, 8)®. Dwukrotnie w listach termin on\dyyva taczy sie z wyrazem
bliskoznacznym oiktipudg, tak ze konstrukeje spojnikowa mozna odda¢ do-
stownie jako ,,serce i czulo$¢” albo hendiadys ,,serce [pelne] czulosci” (Flp 2, 1),
za$ wyrazenie z przydawkg dopelniaczowg — ,serce mitosierne” (Kol 3, 12)°.

W Septuagincie rzeczownik omAdyxvov, uzywany w liczbie mno-
giej omAdyxva, moze oznaczaé: wnetrznosci jako czes¢ ciala (2 Mch o, 5.
6; Jr 28, 13)'% wnetrze jako miejsce odczuwania (Prz 12, 10; Syr 30, 7; 33, 5;
Ba 2, 17) oraz samo uczucie (Mdr 10, 5). Ten sam rdzen majg rzeczowniki
oznaczajace spozywanie wnetrznosci zwierzat ofiarnych w kulcie poganskim:
omAayxvioudg (2 Mch 6, 7. 21; 7, 42) i omhayyvoedyog (Mdr 12, 5). Czasownik
om\ayxviteoBat wystepuje tylko jeden raz w Septuagincie, jako okreslenie po-
ganskich uczt ofiarnych, w ktérych pod przymusem mieli bra¢ udziat Zydzi
(2 Mch 6, 8).

Tekst hebrajski, ktéremu odpowiada uzycie stowa omAdyyva na oznaczenie
wnetrza jako miejsca odczuwania, ma rzeczownik majacy formalnie postaé
liczby mnogiej rahdmim: ,,Sprawiedliwy jest troszczacy si¢ o zycie zwierzat
7 W tych miejscach tak ttumaczy Biblia Tysiaclecia, wyd. 5. Ten termin jako metafore serca okreéla

J. Czerski, Nowotestamentalna terminologia mitosierdzia, ,,Ruch Biblijny i Liturgiczny” 40 (1987) nr 1,

. 25.
8 ;ors. J. Flis, List do Filipian. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz, Czgstochowa 2011, s. 110 (Nowy

Komentarz Biblijny. Nowy Testament, XI).

9 Por. B. Adamczewski, List do Filemona. List do Kolosan, Czestochowa 2006, s. 315-316 (Nowy Komen-

tarz Biblijny. Nowy Testament, XII).

10 Nie tylko to znaczenie ma w paralelnej wersji meczenstwa siedmiu braci i ich matki (4 Mch 5, 30; 10, 8;

11, 19), ale tez oznacza wnetrze w znaczeniu bliskim wspdlczesnemu rozumienia serca (4 Mch 14, 13;
15, 23. 29).
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domowych, a wnetrze (rahdmim) nieprawego jest okrutne (Prz 12, 10)'". Kon-
trast miedzy troska o zycie a brakiem litosci wnetrza jest szczegdlnie wymow-
ny w brzmieniu hebrajskim. W liczbie pojedynczej reiem moze znaczy¢ do-
stownie tono macierzynskie (Rdz 49, 25; Lb 12, 12; Jr 20, 18; Oz 9, 14). Biblia
hebrajska moéwi o zamknieciu fona kobiety w sensie nieplodnosci (Rdz 20, 18)
oraz o jego otwarciu w znaczeniu ptodnosci (Rdz 29, 31; 30, 22). Wyraz ten
w liczbie mnogiej jest uzywany na okreslenie milosierdzia identyfikowanego
z tym wnetrzem (Rdz 43, 14. 30; Dn 1, 9; Iz 47, 6; Am 1, 11)'%

Stowa, ktére maja podstawe wyrazowa RHM, okreslaja pelng czulosci i in-
stynktowng milo$¢ polegajaca na konkretnych aktach litosci w obliczu tra-
gicznych wydarzen i sytuacji'®. Charakterystyczne jest uzycie przymiotnika
rahiim, kiedy Izrael odchodzi od Boga, oddajgc czes¢ zlotemu cielcowi. Za-
miast kary za ztamane przymierze Bog objawia wielkos$¢ swojego milosierdzia:
»A Pan zstapil w obloku, i [Mojzesz] zatrzymat si¢ koto Niego, i wypowie-
dzial imie Jahwe. Przeszed! Pan przed jego oczyma i wotal: JHWH, JHWH,
Bog milosierny (hebr. rahim; LXX: oiktippwv) ilitosciwy (hebr. hanin; LXX:
é\efjpuwv), cierpliwy, bogaty w taske i wiernoé¢, zachowujacy swa laske w ty-
sigczne pokolenia, przebaczajacy niegodziwos¢, niewiernosé, grzech, lecz nie
pozostawiajacy go bez ukarania, ale zsylajacy kary za niegodziwos¢ ojcow na
synow i wnukéw az do trzeciego i czwartego pokolenia»” (Wj 34, 5-7). W Biblii
hebrajskiej te dwa przymiotniki uzyte razem okreslaja Boga Izraela (Wj 34, 6;
2Krn 30, 9; Ne 9, 17. 31; Ps 86, 15; 103, 8; 111, 4; 145, 8; J1 2, 13; Jon 4, 2)'*. Przymiot-

11 Tutaj Biblia Tysiaclecia ttumaczy drugi czlon paralelizmu antytetycznego: ,,Serce wystepnych okrut-

ne”.

12 Por. A. Malina, Milosierdzie, czyli mitos¢ dla opuszczonych, w: Milosierdzie na peryferiach zycia spo-
fecznego. 25 lat sympozjow piekarskich, red. A. Wuwer, Piekary Slgskie 2016, s. 44-45.

13 Obok stéw majacych podstawe wyrazowa RHM wazna role odgrywaja wyrazy wywodzace sie z rdze-
nia HSD. Zazwyczaj oznaczajg dobro¢ opierajaca sie nie tyle na instynktownych uczuciach, ile na
wiernosci i trwalej fasce, ofiarowanych drugiej stronie jako znak przywigzania i pamieci (Rdz 40, 14;
47,29;J0z 2,12. 14). Terminy pochodne RHM oraz HSD s3 odnoszone tacznie do postawy Boga. Wow-
czas ich uzycie w konstrukcjach paralelnych wskazuje na ich synonimiczno$¢ lub przynajmniej ma
funkcje wzajemnego wyjasnienia ich znaczenia (Ps 25, 6; 40, 12; 103, 4; 1z 63, 7; Jr 16, 5; Oz 2, 21). Do
tych gltéwnych terminéw mozna jeszcze doda¢ wyrazy pochodzace od rdzeni: HWS — ,,zatroszczy¢
sie”, ,patrze¢ ze wspdtczuciem” (Ps 72, 13; 1213, 18); HML — ,,mie wspolczucie”, ,oszczedzac” (Jr13, 14;
21, 7); HNN — ,0kaza¢ przychylnosé/taskawos¢” (Wj 33, 19; Iz 27, 115 30, 18; Ps 102, 18). Uzycie tych
stow jednoczesénie potwierdza, ze milosierdzie obejmuje zaréwno postawe wspolczucia, ktére rodzi sig
spontanicznie, jak i litodci, ktora wynika z wiezi zapewnionej przez wiernos¢ ja okazujacego. Postu-
giwanie si¢ nimi wskazuje na ich szeroki zakres semantyczny, ktéry pokrywa sie z odpowiadajacymi
im pojeciami: faskawos¢, dobro¢, mito$¢, troskliwo$c i taska. Por. A. Sisti, Misericordia, w: Nuovo
Dizionario di Teologia Biblica, red. P. Rossani, G. Ravasi, A. Girlanda, Cinisello Balsamo 1988, s. 978.

14 Wyjatkiem moze by¢ odniesienie tych dwéch przymiotnikéw do czlowieka sprawiedliwego
(Ps 112, 4b), cho¢ moga one okresla¢ Boga, ktéry temu czlowiekowi okazuje takie swoje przymio-
ty; por. S. Lach, Ksiega Psalmow. Wstep — przektad z oryginatu —komentarz — ekskursy, Poznan 1990,
S. 477.
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nik rahiim jest dwukrotnie uzyty bez okreslenia hanin (Pwt 4, 31; Ps 78, 38)
oraz w jednym przypadku Boga okresla tylko drugi atrybut bez pierwszego
(Wj 22, 26)".

Hiperbola o milosierdziu trwajacym do ,tysiagcznego pokolenia” stuzy
uwydatnieniu roli niezawodnej pamieci Boga w jego okazywaniu'’. Kiedy jest
uzyty tylko sam przymiotnik rahiim, wtedy odwotanie do tej pamieci jest
uwydatnione przez powtdrzona litote, czyli figure retoryczng, ktéra wzmac-
nia pozytywna tres¢ przez zaprzeczenie jej przeciwienstwa: ,Bogiem mito-
siernym jest JHWH, Bog twdj, nie opusci cig, nie zgtadzi cie i nie zapomni
o przymierzu z twoimi ojcami, ktére im poprzysiagl” (Pwt 4, 31). Nadzieja na
pamiec Boga, ktory nie opuszcza swojego ludu i okazuje mu litos¢, trwa az do
przyjscia Chrystusa. Na poczatku Ewangelii Lukasza pojawia si¢ Zachariasz,
ktérego imie znaczy ,JHWH pamieta”. Rozpoczyna on od blogostawienia
Boga za juz rozpoczete dzialania —za to, ze ,nawiedzit lud swéj i wyzwolit go”
(ELk 1, 68) —oraz blogostawi Boga Izraela za mitosierdzie, ktére wkrétce ,,On
okaze przodkom naszym i wspomni na swoje §wiete przymierze” (Lk 1, 72).
Na koncu hymnu zapowiedz bliskiego odpuszczenia grzechow (Lk 1, 77) jest
paralelna do szczegdlnego nawiedzenia Boga: ,,Dzigki mitosiernej litosci (dost.
»milosierdzia litosci” — omAdyxva éAéovg) naszego Boga nawiedzi nas z wyso-
ka Wschodzace Stonce” (Lk 1,78).

Wystepowanie czasownika omhayyvieofat ogranicza sie¢ do Ewangelii sy-
noptycznych. Dwa miejsca mozna zaklasyfikowa¢ w sensie szerokim jako pa-
ralelne wzmianki o wspdtczuciu Jezusa z powodu potozenia ludzi: pochodzacg
od narratora (Mt 9, 36; 14, 14; Mk 6, 34) oraz we wlasnym wyznaniu Chrystusa
o tym uczuciu (Mt 15, 32; Mk 8, 2). Ewangelia Marka ma dwie wzmianki o Jego
wspolczuciu, ktére nie maja odpowiednikéw w perykopach paralelnych:
w Jego reakcji na prosbe tredowatego (Mk 1, 41; por. Mt 8, 3; Lk 5, 13) i w prosbie
ojca o pomoc dla opetanego syna (Mk 9, 22; paralelne perykopy [Mt 17, 14-21;
Lk 9, 37-43a] nie majg dialogu mi¢dzy ojcem a Jezusem). Czasownik wystepu-
je rowniez w tzw. tekstach wlasnych u Mateusza i Lukasza, czyli bez paraleli
w innych Ewangeliach. W pieciu tekstach przedstawia poruszenie litoscig wo-
bec ludzi znajdujacych si¢ w sytuacji opuszczenia: pana wobec stugi niezdol-
nego splaci¢ ogromny dlug (Mt 18, 27), Jezusa wobec niewidomych (Mt 20, 34)

15 Inny jest przypadek dziekczynienia za wybawienie od $mierci, ktére psalmista taczy z przymiotami
Boga: ,Laskawy JHWH i sprawiedliwy, Bog nasz jest mitosierny” (Ps 116, 5). Zamiast przymiotnika
rahiim pojawia si¢ rownoznaczne z nim participium Piel od czasownika RHM. Aspekt werbalny jest
bardziej widoczny w dwéch pozostatych przypadkach uzycia tej formy, poniewaz ma ona sufiks za-
imka osobowego, tak ze mozna ttumaczy¢ ja przez ,.ten, ktory jest mitosierny dla nich” (Iz 49, 10) oraz
»ten, ktory jest mitosierny dla ciebie” (Iz 54, 10).

16 Figura retoryczna ,az do tysigcznego” ma ten sens takze w Wj 20, 6; Pwt 5,10; 7, 9.
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oraz wobec wdowy majacej pogrzebac jedynego syna (Lk 7, 13), Samarytanina
wobec porzuconego na drodze przez zbojcow (Lk 10, 33), ojca wobec powraca-
jacego syna (Lk 15, 20).

4, Stopniowe objawienie wspodtczucia

W Ewangelii Marka czasownik ,odczuwac lito$¢” (omhayyviCeoBat) oznacza
okazanie milosierdzia ludziom, ktérzy znajduja si¢ w podobnym potozeniu
(Mk 1, 41; 6, 345 8, 2; 9, 22). W odrdznieniu od uzycia tego terminu w pozosta-
tych Ewangeliach synoptycznych jego podmiotem jest zawsze Jezus, zas cztery
jego wystapienia sa $cisle zwigzane z miejscem w narracji tej Ewangelii oraz
odpowiadaja rozwojowi Jego publicznej dziatalnosci.

Serie pierwszych uzdrowien dokonanych przez Jezusa zamyka narracja
o oczyszczeniu tredowatego (Mk 1, 40-45; por. Mt 8, 2—4; Lk 5, 12-16). Ciez-
kie potozenie chorego zalezalo nie tylko od rodzaju choroby, ale wigzalo si¢
z wykluczeniem spolecznym i religijnym. Jego pojawienie sie jest wyrdznio-
ne w warstwie gramatycznej: ,,I przychodzi do Niego tredowaty, btagajac Go,
padajac na kolana i méwiac Mu: «Jesli zechcialbys, mozesz mnie oczyscié»”
(Mk 1, 40). Skladnia zdania— czasownik na poczatku w czasie terazniejszym
historycznym oraz trzy podporzadkowane imiestowy — podkresla inicjatywe
chorego, ktéry nie jest jak inni przyprowadzony ani przyniesiony do Jezusa.
Podobnie uwydatniona jest reakcja adresata prosby. Nie ogranicza si¢ ona do
deklaracji o uzdrowieniu, ale sktada si¢ na nig réwniez wewnetrzny akt uzdro-
wiciela i Jego widoczny gest: ,, Poruszony litoécig (omhayxvioBeic)'’, wyciagnat
reke, dotknat go i rzekt do niego: «Chce, badz oczyszczony!»”. Okazane lito-
$ci jest tutaj znakiem mocy Bozej. Te interpretacje wewnetrznego poruszenia
potwierdza ruch Jego reki. Jej wyciagniecie jest znakiem poteznego dziata-
nia Boga lub dzialania w imi¢ Boga na rzecz ludu znajdujacego si¢ w sytuacji
opuszczenia (Wj 3, 205 6, 6; 7, 5; 14, 16. 21. 27; 15, 12 1 in.). Moc Jezusa wyraza
sie w natychmiastowym oczyszczeniu. Kontrastuje to z uzdrowieniem Syryj-
czyka, ktoéry musial uda¢ sie nad Jordan i siedmiokrotnie zanurzy¢ sie w rzece
(2 K1l 5, 8-14). Na ostateczny cel aktu pobudzonego litoscig wskazuje koncowe
polecenie Jezusa: ,,Patrz, aby$ nikomu nic nie powiedzial, ale odejdz, pokaz

17 Natemat problemdw tekstualnych w Mk 1, 41 zob. T. Kusz, Oburzenie czy lito$¢? Postawa Jezusa wobec
tredowatego (Mk 1,41), w: Omnia tempus habent. Miscellanea theologica Vincentio Myszor quadrage-
simum annum laboris scientifici celebranti ab amicis, sodalibus discipulisque oblata, red. A. Reginek,
G. Strzelczyk, A. Zadlo, Katowice 2009, s. 230-236; T. Bak, Jezus ,,zdjety litoscig” czy ,ogarnigty gnie-
wem”? Analiza Mk 1,41 w $wietle argumentow z krytyki tekstu, ,Verbum Vitae” 34 (2018), s. 215-247.
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sie kaptanowi'® i ofiaruj na swe oczyszczenia, co nakazal Mojzesz, na $wia-
dectwo dla nich” (Mk 1, 44). Wypelnienie polecenia ma przywroci¢ oczysz-
czonemu prawo do uczestnictwa w kulcie. Powrét do udziatu w kulcie osoby
uzdrowionej przez Jezusa oznacza, ze Jego dzialalno$¢ ma przede wszystkim
konsekwencje dla relacji ludzi do Boga. Wiadnie ta naprawa wigzi z Bogiem
jest najwieksza warto$cig w tym uzdrowieniu i innych.

Kolejne wystapienia czasownika ,,odczuwac lito$¢” (cmhayyviCeoBat) ozna-
czaja wewnetrzne poruszenie, ktére ma juz wielu adresatéw: ludzi zgroma-
dzonych, by stucha¢ Jezusa. Ich bardzo szeroki krag pojawia si¢ w pierwszej
wzmiance, ktora znajduje sie w relacji o udaniu si¢ Jezusa z uczniami na wy-
poczynek (Mk 6, 30-34). Ewangelista przedstawia Jego cztery czynnosci po
przeprawie przez jezioro i przybyciu na miejsce: wyszedt (z fodzi), ujrzal, ulito-
wal si¢ i zaczal naucza¢ (Mk 6, 34). Wszystkie formy czasownikowe wystepuja
w liczbie pojedynczej, gdyz jedli nawet uczniowie wyszli z todzi razem z Je-
zusem, te cztery dzialania wyrazaja wylacznie Jego stosunek do ludzi. Tylko
On poznaje ich potrzebe oraz reaguje na nig wewnetrznie i zewnetrznie. Jego
widzenie przybytych ludzi wzbudza w Nim lito$¢ nad nimi: ,,ulitowat si¢ nad
nimi” (¢omhayyvioOn én’ avtovg), poniewaz sg opuszczeni. Ich stan charak-
teryzuje starotestamentalna metafora ,,jak owce niemajgce pasterza” (Za 13, 7;
por. Lb 27, 17; 1 Krl 22, 17; 2 Krn 18, 16; Jdt 11, 19; EZ 34, 5. 8; Za 10, 2)"°. Naucza-
nie to $rodek zaradczy na stan porzucenia ludzi. Ten stan jest zdiagnozowany
zarédwno przez Jego spojrzenie, jak i poruszenie litoscig.

Nastepna wzmianka o milosierdziu znajduje si¢ w narracji o drugim roz-
mnozeniu chlebéw (Mk 8, 1-9; por. Mt 15, 29-39). Rdzni sie ona od dwdch po-
przednich tekstow, w ktorych narrator informuje, Ze Jezus jest poruszony lito-
$cig z powodu potrzeb ludzi: tredowatego proszacego o oczyszczenie (Mk 1, 41)
oraz licznego tlumu niemajacego pasterza (Mk 6, 34). Teraz sam Jezus mowi
uczniom o swojej litoéci dla wielu ludzi: ,, Lituje sie (omhayyvifopar)®® nad tym
tlumem, poniewaz pozostaja przy Mnie juz trzy dni i nie maja nic do jedze-
nia” (Mk 8, 2). Réwniez tutaj, jak przed pierwszym rozmnozeniem chlebow,
Jego uczucie nie jest samym zalem, lecz pragnieniem przyjscia z realng po-
18 Rodzajnik wystepujacy przed rzeczownikiem (1@ iepei) oznacza, ze nie chodzi o jakiegokolwiek

kaptana, lecz o tego, ktéry sprawuje obrzed weryfikacji oczyszczenia. Procedura opisana w Ksiedze

Kaptanskiej stanowila, ze samo ustapienie tradu nie oznaczalo jeszcze whadciwego oczyszczenia. Pra-

wo nakazywalo zaréwno stawi¢ sie przed kaptanem, aby uzyska¢ od niego oficjalne potwierdzenie

uleczenia, jak i ztozy¢ zwigzang z tym obrz¢dem ofiare oczyszczenia (Kpt 14, 2-32).

19 Do tego samego obrazu nawigzuje zapowiedz Jezusa na drodze z wieczernika do Getsemani o uderze-
niu w pasterza i rozproszeniu si¢ owiec (Mk 14, 27). Réwniez w tym przypadku nastapi Jego dzialanie,

odpowiadajace negatywnemu polozeniu uczniow (Mk 14, 28).

20 W tej formie gramatycznej czasownik wystepuje w Biblii greckiej tylko w tym miejscu oraz w tekécie
paralelnym pierwszej Ewangelii (Mt 15, 32).
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mocg tym, ktérzy znajduja sie w potrzebie, a sg okresleni réwniez tym razem
jako ,liczny thum” (moAvg x\og)*'. W Ewangelii Marka takie komunikowanie
przez Niego wlasnych uczu¢ i mysli szerszemu adresatowi jest wyjatkowe??.
W poréwnaniu z poprzednig wzmianka o Jego litosci wida¢ znaczacy postep
w charakterystyce tego uczucia: tym razem uczniowie styszg od Jezusa o lito-
$ci jako motywacji przyjscia z pomoca ludziom w ich potrzebach.

Ostatnia w Ewangelii Marka wzmianka o litosci wystepuje w relacji o eg-
zorcyzmie dokonanym po zejsciu z gory przemienienia (Mk 9, 14-29). Ojciec
opetanego prosi Jezusa o lito$¢ nad soba i synem. Dramatyzm ich polozenia
jest ukazany najpierw w opisie narratora ukazujagcym powazny stan dziecka
(Mk 9, 20), a nastepnie w odpowiedzi ojca na pytanie o czas trwania opetania:
»,0d dziecinstwa. I czgsto nawet w ogien go wrzucal i w wode, by zgubi¢ go.
Ale jesli co§ mozesz, pomoz nam, zlitowawszy sie nad nami! (omAayxvioBeig
¢’ Nuag)” (Mk 9, 21d-22). Z jednej strony tak sformulowana prosba wyra-
za bezsilnos¢ dotknietego przez cierpienie czlowieka, z drugiej zas pokazuje,
ze proszacy apeluje do tego, co moze by¢ widziane, jako zrdédla skutecznosci
cudotworcy. Tredowaty uzaleznial uzdrowienie tylko od woli Jezusa: ,Jesli
chcesz, mozesz mnie oczysci¢” (MKk 1, 40). Adresat tej pierwszej prosby odpo-
wiedzial poruszony litoscia. Chociaz ojciec wydaje sie podawa¢ w watpliwos¢
moc cudotwércy?’, to jednak odwoluje sie do Jego litosci. Obietnica Jezusa,
ze dla wierzacego wszystko jest mozliwe (Mk 9, 23), doprowadza ojca do od-
krycia, zZe najpierw on potrzebuje wsparcia dla swojej niedostatecznej wiary
(Mk 9, 24)*%.

21 Sekwencja aktywnosci Jezusa i dziatan ludzi tym razem jest inna. Za pierwszym razem potrzebg
thumu szukajgcego Jezusa przed pierwszym rozmnozeniem chleboéw byto wystuchanie Jego naucza-
nia, a On, rozpoznawszy te potrzebe, zaczal nauczac. Dopiero odpowiadajac na uwage uczniéw o ko-
niecznosci posilenia sie ludzi, zajat si¢ zaspokojeniem glodu cielesnego. Tutaj On sam rozpoznaje t¢
potrzebe.

22 Dwukrotnie Jezus méwi o swoim chceniu, postugujac si¢ forma 1. osoby liczby pojedynczej czasowni-
ka w trybie oznajmujacym czasu terazniejszego: w odpowiedzi na prosbe tredowatego —,,Chce, badz
oczyszczony” (Mk 1, 41) —oraz w modlitwie skierowanej do Boga Ojca—,,Nie to, co Ja chce, ale to, co
Ty” (Mk 14, 36).

23 Powatpiewanie ojca moze mie¢ swoje zrédto w niepowodzeniu uczniéw probujacych egzorcyzmu.
Mieli oni bowiem korzysta¢ z powierzonej im wtadzy wyrzucania demondéw (MKk 3, 15). Zapewne
z tego powodu watpliwosci ojca zostajg rozszerzone na Jezusa, ktory dat im taka wladze.

24 Por. A. Malina, Jezus jako wierzgcy (Mk 9,23)?, w: Od wiary Abrahama do wiary Kosciota, red. M. Ko-
walski, Lublin 2014, s. 109-110.
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Podsumowanie

Odpowiedz twierdzaca na pytanie sformufowane w tytule wymaga pewnego
uscidlenia. Ewangelia Marka nie méwi o sercu Jezusa, postugujac sie terminem
kapdia, ktory w tekstach biblijnych okresla zazwyczaj to, co jest skrywane
przed innymi. Brak takich wzmianek ma znaczenie chrystologiczne w dwdch
sensach. Po pierwsze, takze inne teksty biblijne unikaja méwienia w tym sensie
o sercu Boga, poniewaz On odstania swoje zamiary w dziejach zbawienia. Po
drugie, narracja Marka, uwypuklajac umiejetno$¢ natychmiastowego rozpo-
znawania serc ludzi, przedstawia Jezusa jako dzialajacego z moca Boza. W tej
Ewangelii Jego wewnetrzne poruszenia, ktére mozna laczy¢ z Jego sercem, sg
wyrazone przez czasownik omlayxviCeoBal. Z sercem kojarzone wspodlczucie
przynosi ocalenie znajdujacym si¢ w potrzebie. We wzmiankach o tym wspol-
czuciu mozna ponadto zauwazy¢ postep, ktéry odpowiada rozwojowi publicz-
nej dziatalnosci Jezusa. Dwie pierwsze wzmianki maja charakter narracyjny
jako informacja dla czytelnika o litosci bedacej motywacja dla Jego cudow-
nych interwencji — najpierw dla pomocy okazanej pojedynczemu cztowiekowi,
a potem dla troski o liczny ttum. Trzecia wzmianka o wspoétczuciu znajduje si¢
w Jego wypowiedzi zaadresowanej do uczniéw. Czwarta zas pokazuje, Ze pro-
szacy Go o pomoc rozpoznaje lito$¢ jako zrédlo Jego skutecznej dziatalnosci,
ktéra kontrastuje z niepowodzeniem uczniéw usitujacych dokona¢ wezesniej
egzorcyzmu. Miejsce tej wzmianki pasuje do zmiany w publicznej aktywnosci
Jezusa: odtad az do wejscia do Jerozolimy koncentruje On swoja dziatalnos¢
na uczniach, aby ich wnetrze bylto uksztaltowanego na wzor Jego serca.

Czy Ewangelia wedtug $w. Marka moéwi o sercu Jezusa? 203






Franciszek Mickiewicz SAC

>’

JEZUS JAKO MESJASZ
W J10, 22-30

Zakonczenie Ewangelii $w. Jana (J 20, 31), stanowigce tez jej podsumowanie,
pokazuje, ze —wedlug ewangelisty —sa dwa tytuly Jezusa, ktore najpetniej
ukazuja Jego godno$¢ i tozsamos$é: Mesjasz i Syn Bozy. Tytul Mesjasz, w grec-
kim brzmieniu Christos, a w facinskim Christus, juz w I wieku stal sie dru-
gim czlonem imienia Boskiego Zbawiciela, o czym $wiadczg liczne wersety
zaréwno Dziejow Apostolskich, jak tez listdw nowotestamentowych. Réwniez
w Ewangelii §w. Jana dwukrotnie pojawia si¢ okreslenie ,Jezus Chrystus”
(J 1, 175 17, 3), ktore stalo sie integralna czescig wyznania wiary chrzescijan-
skiej. Te wiare wyraznie i jednoznacznie wyraza Marta, ktéra w rozmowie
z Jezusem o$wiadcza: ,,Ja mocno wierze, ze Ty jestes Mesjaszem, Synem Bo-
zym, ktéry mial przyjs¢ na §wiat” (J 11, 27). Godne uwagi jest to, ze z kolei pod
koniec rozmowy z Samarytanka sam Jezus ja zapewnia, ze jest Mesjaszem,
ktéry mial przyjs¢ i objawi¢ im wszystko (J 4, 25-26). Takiego oswiadczenia
z Jego strony nie ma w zadnej Ewangelii synoptyczne;j.

Zupelnie inng postawe jednak przyjmuje Jezus w teologicznych dyskusjach
z Zydami. Gdy bowiem oni spekulowali na temat pochodzenia Mesjasza oraz
zastanawiali si¢ nad wymowa licznych znakéw dokonywanych przez Jezusa
z Nazaretu (J 7, 26-27. 31. 41-42), a potem wprost zazadali od Niego, by powie-
dzial otwarcie, czy jest Mesjaszem (] 10, 24), On w swych odpowiedziach zda-
wal si¢ moéwic¢ na temat inny niz ten, ktéry interesowal Jego wspotrozmoéowcow
(J 7, 28-29. 33-34. 37-38; 10, 25-30). Jednakze uwazna analiza tych wersetow
pozwala poznad, ze Jezus nie ignorowal spekulacji i pytani Zydow, lecz chciat
ukaza¢ im nowe horyzonty dawnych oczekiwan mesjanskich. W artykule tym
chcemy blizej przyjrzec si¢ Jego nauce zawartej w J 10, 25-30. Aby jednak lepiej
ja zrozumie¢, trzeba najpierw poznac kontekst, w ktérym zostala wygloszona,
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oraz sens postawionego przez Zyddw pytania (10, 24), ktore jest punktem wyj-
$cia teologicznej wypowiedzi Jezusa.

1. Teologiczno-historyczne tto pytania
o mesjanskie postannictwo Jezusa (J 10, 22-24)

Rozpoczynajac nowq jednostke literacka, stanowigcg ostatnig czes¢ wigk-
szej sekcji, ktora jest poswigcona nauczaniu Jezusa w §wiatyni jerozolimskiej
(J 7-10)", ewangelista pisze: ,,Obchodzono wtedy w Jerozolimie uroczysto$¢
Po$wiecenia Swiatyni” (] 10, 22). Niektérzy egzegeci sadzg, ze zdanie to jest
wtragcong w narracj¢ uwaga chronologiczna, ktéra nie ma wigkszego znaczenia
teologicznego (podobnie jak uwaga dotyczgca miejsca nauczania w J 6, 59)
Inni natomiast — wprost przeciwnie — twierdzg, ze ta wzmianka o $wigcie by¢
moze opiera si¢ na rzeczywistych wspomnieniach ewangelisty, lecz przede
wszystkim jest zwigzana z symbolicznym przestaniem tekstu Janowego®. Jest
tez wreszcie duza grupa uczonych, ktérzy uwazajg, ze umieszczenie dyskusji
Jezusa z Zydami, zapisanej w ] 10, 22-39, w dniu obchodzonego zimg $wieta
ma charakter historyczny, ale §w. Jan podaje ja tez w tym celu, by w tym kon-
tekscie po raz kolejny uwypukli¢ godnos¢ i tozsamo$¢ Jezusa (ukazujac m.in.
zwigzek miedzy poswieceniem $wigtyni a po$wieceniem Jezusa i postaniem
Go na $wiat przez Ojca—]J 10, 36)*. Wlasnie to trzecie stanowisko egzegetow
oddaje wlasciwie ztozono$¢ tekstu $w. Jana. Ewangelista ten bowiem niemal
w kazdej perykopie podaje wazne dla niego szczegély topograficzne i chro-
nologiczne, ktére sg oparte na wspomnieniach naocznych swiadkow, a przez
to majg walor historyczny, ale w jego narracji uzyskuja tez charakter symbo-
liczny i majg za zadanie obrazowo wyjasnia¢ czytelnikowi mesjanskie i zbaw-
cze postannictwo Jezusa oraz Jego godnos¢ Syna Bozego (zob. np. J 2, 13; 4, 6;
5,1-2; 6, 45 7, 2; 9, 7; 19, 31 1 in.). W jaki sposéb jednak liturgiczne tlo swieta
Poéwiecenia Swigtyni jest zwigzane z pytaniem, ktére wéwczas Zydzi zadaja

1 Szczegblowa analize struktury literackiej ] 7-10 mozna znalez¢ w: L. Schenke, Joh 7-10: Eine drama-
tische Szene, ,,Zeitschrift fiir die Neutestamentliche Wissenschaft” 8o (1989), s. 172-192.

2 Por.]. Schnackenburg, Das Johannesevangelium. 2. Teil. Kommentar zu Kap. 5-12, Freiburg 1971, s. 382;
L. Morris, The Gospel according to John. The English Text, with Introduction, Exposition and Notes,
Grand Rapids 1977, s. 517.

3 Por. X. Léon-Dufour, Lettura dell’Evangelo secondo Giovanni, Cinisello Balsamo 2007, s. 670.

Por. R.E. Brown, The Gospel according to John I-XII. Introduction, Translation, and Notes, New York
1966, s. 405 (The Anchor Bible); T. Tomaszewski, Jezus Chrystus konsekrowany jako nowa Swigtynia
(] 10,22-39), ,,Studia Koszalinsko-Kotobrzeskie” 14 (2009), s. 221-228.
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Jezusowi: ,,Dokad bedziesz nas trzymat w niepewnosci? Jesli Ty jestes Mesja-
szem, powiedz nam otwarcie!” (J 10, 24)?

Ustanowienie tego $wigta jest obszernie opisane w 1 Mch 4, 36-61
i 2 Mch 10, 1-8°. Mialo to miejsce w 167 roku przed Chrystusem, kiedy Juda
Machabeusz dokonal oczyszczenia $wiatyni jerozolimskiej, zbezczeszczonej
trzy lata wczesniej przez Antiocha Epifanesa IV, ktory polecil postawi¢ w niej
oltarz poganski i ztozy¢ na nim ofiare ku czci Zeusa Olimpijskiego. Po poko-
naniu wrogich wojsk i zdobyciu Jerozolimy Zydzi zburzyli poganski ottarz,
odnowili zniszczone budowle oraz sporzadzili nowe naczynia $wiete i ofta-
rze do skladania ofiar. Po wykonaniu wszelkich niezbednych prac, w 25 dniu
miesigca Kislew kaplani ztozyli na nowym oltarzu ofiar¢ calopalna, a caly lud
zebrany w Jerozolimie z radoscig $wigtowal to wydarzenie przez osiem dni.
Wtedy tez Juda postanowil, Ze kazdego roku beda obchodzi¢ radosng uroczy-
sto$¢ poswiecenia oftarza (1 Mch 4, 59).

W jezyku hebrajskim $wieto to nosi nazwe Chanuka. Na jezyk grecki zostala
ona przettumaczona rzeczownikami enkainismos (1 Mch 4, 56. 59; 2 Mch 2, 9.
19) oraz ta enkainia (J 10, 22), ktére dostownie oznaczaja ,odnowienie”, ,,inau-
guracje” zgodnego z Prawem kultu w odnowionej $wigtyni®. Dla Zydéw usta-
nowienie tego $wieta mialo duze znaczenie religijne i historyczne. Po pierw-
sze, byto ono pierwszym $wietem wprowadzonym z woli ludzi. Do tej pory
wszelkie §wigta obchodzone rokrocznie byty nakazane w Prawie. Decyzja Judy
Machabeusza, walecznego wodza, ktéry poprowadzit lud do bohaterskiej wal-
ki i wprowadzit liturgiczng pamiatke zwycigstwa nad przesladujacymi Izrael
poganami, byla bezprecedensowa’ i $wiadczyta o jego wielkim autorytecie
w narodzie. Po drugie, $wieto Po§wiecenia Swigtyni przypominato Zydom, ze
oczyszczenie ich narodowego sanktuarium bylo owocem $mierci wielu me-
czennikéw, ktérzy pod wodzg Machabeuszéw oddali swe zycie za wolno$¢
praktykowania wlasnej religii. Tym samym stanowi ono punkt kulminacyjny
religijnego odrodzenia Izraela, symboliczne uzewnetrznienie prawdy, zZe Bog
i wiara w Niego s dla Zydéw najwieksza wartoscig®.

5 Odnoénie do tego zob. szerzej: E. Nodet, La Dédicace, les Maccabées et le Messie, ,Revue Biblique”
93 (1986), s. 323-340; R. de Vaux, Instytucje Starego Testamentu, ttum. T. Brzegowy, Poznan 2004,
s. 521-525; T. Tomaszewski, Kontekst biblijny ustanowienia Swigta Poswigcenia Swigtyni (Chanuki),
»Studia Koszalinisko-Kotobrzeskie” 12 (2007), s. 177-187. Zob. tez: T. Tomaszewski, Kontekst historycz-
ny ustanowienia Swigta Poswigcenia Swigtyni (Chanuki), w: Historia Ecclesiae in Pomerania. Ksigga
jubileuszowa poswigcona ks. prof. zw. dr hab. Lechowi Boticza-Bystrzyckiemu, red. Z. Lec, G. Wejman,
Szczecin 2008, s. 199-215.
Por. T. Tomaszewski, Jezus Chrystus konsekrowany..., dz. cyt., s. 214-215.

7 Por. T. Tomaszewski, Kontekst biblijny..., dz. cyt., s. 183.

8 Por. T. Tomaszewski, Kontekst biblijny..., dz. cyt., s. 186.
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W czasach Jezusa Judea znowu byta okupowana przez pogan. Chociaz Rzy-
mianie nie odbierali Zydom wolnoéci religijnej, to jednak rézne $rodowiska
o pogladach nacjonalistycznych postrzegaty ich obecno$¢ w Jerozolimie jako
bezczeszczenie ich $wietego miasta. W tym kontekscie $wieto Poswigcenia
Swiatyni, przypominajace bohaterskie czyny oraz meczeristwo Machabeuszy,
ozywialo ich oczekiwania mesjanskie’. W 1 Mch 4, 46 jest ukazana nadzie-
ja Judy, ze kiedy$ ukaze si¢ prorok, ktdry zadecyduje, co nalezy uczynic¢ ze
zbezczeszczonymi kamieniami oltarza, a tym samym doprowadzi do konca
dzielo oczyszczenia $wigtyni. W Ewangelii §w. Jana nic nie wskazuje na to, by
Zydzi okupowani przez Rzymian zywili takie nadzieje. Wydaje sie jednak, ze
pojawienie si¢ proroka dokonujacego wielkich czynéw podczas uroczystych
obchodéw Po$wiecenia Swiatyni moglo wzmocni¢ napiecia mesjaniskie oraz
odnowi¢ dyskusje, ktére prowadzili ze sobg Zydzi w czasie Swieta Namiotéw,
zastanawiajac sie, czy Jezus jest Mesjaszem (] 7 26. 41)'°. Tym razem swe pyta-
nie kierujg bezposrednio do Jezusa: ,Dokad bedziesz nas trzymal w niepew-
nosci? Jesli Ty jestes Mesjaszem, powiedz nam otwarcie!” (] 10, 24). Ci jednak,
ktérzy wyobrazali sobie Mesjasza jako walecznego wodza i wybawce narodu
spod obcego panowania, nie domagali si¢ od Jezusa wielu dobrych czynow
(por. ] 10, 31-32), ale jednego wielkiego czynu, ktdry wyraznie swiadczylby
o tym, ze wlasnie On jest Mesjaszem dzialajacym zgodnie z ich przekonania-
mi'’.

Symboliczne powiazanie z oczekiwaniami mesjaniskimi moze tez miec¢
szczegol zawarty w | 10, 23, gdzie $w. Jan pisze, ze Jezus w czasie uroczysto-
$ci Po$wiecenia Swigtyni przechadzat sie w portyku Salomona. Wybér tego
wlasnie miejsca mogt by¢ najpierw spowodowany tym, ze kruzganek éw znaj-
dowat sie po wschodniej stronie w zewnetrznym dziedzincu $wigtyni i zima
(a wlasnie wtedy przypada swieto Chanuka) daje dobra ostong przed chtod-
nym wiatrem wschodnim'?. Z drugiej jednak strony na uwage zastuguje fakt,
ze —zgodnie z informacjg Jézefa Flawiusza —kruzganek ten byl jedyna czescia
$wiatyni Salomonowej, ktéra nie zostata zburzona przez wojska babilonskie
i przetrwala do czaséw Jezusa'’. To zatem nietypowe w opisach Janowych,

9 Por. S. Bergler, Jesus, Bar Kochba und das Messianische Laubhiittenfest, ,Journal tor the Study of Ju-
daism”, 19 (1998) nr 2, s. 180-181.

10 Por. W. Klaiber, Das Johannesevangelium, t. 1: Joh 1,1 — 10,42, Gottingen 2017, s. 283.

11 Por. S. Bergler, Jesus, Bar Kochba..., dz. cyt., s. 181-182.

12 Por. L. Stachowiak, Ewangelia wedtug sw. Jana. Wstep — przektad z oryginatu — komentarz, Poznan-
Warszawa 1975, s. 266 (Pismo Swiete Nowego Testamentu, 4).

13 J6zef Flawiusz, Dawne dzieje Izraela 20, 9, 7. Odnoénie do tego por. J. C. VanderKam, John 10 and the
Feast of the Dedication, w: Of Scribes and Scrolls: Studies on the Hebrew Bible, Intertestamental Juda-
ism, and Christian Origins, red. J.]. Collins, T. H. Tobin, Lanham 1990, s. 205-206.
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swobodne przechadzanie si¢ Jezusa w portyku Salomona moze symbolicznie
ukazywac Go jako nowego Syna Dawida, ktéry zastapi Salomona, wznoszac
$wiatynie swego ciata (por. J 2, 21)'*. Ponadto, o ile uroczysto$¢ Poswiecenia
Swiatyni przypominata Zydom o wyzwoleniu ich narodu spod obcego pano-
wania, o tyle Jego obecnos¢ w $wiatyni w takim dniu, po dokonaniu cudowne-
go uzdrowienia niewidomego od urodzenia (J 9), ma uswiadomic tym, ktérzy
w Niego wierzg, ze przyszed! On w tym celu, by przynies¢ ludziom najwieksze
ze wszystkich wyzwolenie, a mianowicie wybawienie od grzechu'.

2. Tozsamos¢ Jezusa
w Swietle dokonywanych przez Niego dziet

Odpowiadajac na usilne zadanie: ,Jesli Ty jeste$ Mesjaszem, powiedz nam
otwarcie!” (J 10, 24), Jezus stwierdza: ,,Powiedzialem wam, a nie wierzycie.
Czyny, ktorych dokonuje w imie mojego Ojca, $wiadcza o Mnie” (w. 25). Od-
powiedz ta w pierwszym momencie moze wywola¢ konsternacje, nigdzie
bowiem w dyskusji z Zydami Jezus nie uzyt stowa ,Mesjasz”, a tym bardziej
nie odnidst tego tytulu do siebie. Taka Jego postawa, przedstawiona przez $w.
Jana, harmonizuje z sekretem mesjanskim $w. Marka, ktéry wielokrotnie pi-
sze, ze Jezus zabranial ujawnia¢ Jego tozsamosci zaréwno uzdrowionym lub
swiadkom uzdrowienia (Mk 1, 44; 5, 43; 7, 36; 8, 26), jak tez duchom nieczy-
stym, ktore Go znaly (1, 25. 34; 3, 11-12). Zatem stéw z ] 10, 25 ,Powiedziatem
wam, a nie wierzycie” nie nalezy rozumie¢ w sensie: ,,Juz wam przeciez powie-
dzialem, ze jestem Mesjaszem”, ale: ,Juz wam powiedzialem, kim naprawde
jestem, ale Mi nie uwierzyliscie™°.

O tym, kim Jezus jest w swej istocie, $wiadcza Jego czyny (ta erga) doko-
nywane w imi¢ Ojca. Brian C. Dennert swego czasu sugerowal, ze w J 10, 25
zostala poruszona kwestia dziel Jezusa gléwnie ze wzgledu na to, ze obchody
Poéwiecenia Swigtyni byty zwigzane z wielkimi czynami Machabeuszy, ktd-
re w literaturze rabinistycznej urosty wrecz do rangi cudéw'. Nalezy jednak
zauwazyd¢, ze temat cudoéw Jezusa jest motywem przewodnim calej Ewangelii

14 Taka symbolike proponuje F. Manns, L'Evangile de Jean et la Sagesse, Jérusalem 2003, s. 502; E. Nicola-
ci, Egli diceva loro il Padre: i discorsi con i Giudei a Gerusalemme in Giovanni 5-12, Roma 2007, s. 294.

15 Por.].R. Lancaster, R.L. Overstreet, Jesus’ Celebration of Hanukkah in John 10, ,Bibliotheca Sacra” 152
(1995), 5. 332.

16 Por. H.N. Ridderbos, The Gospel according to John. A Theological Commentary, Grand Rapids 1992,
s. 368.

17 Por. B.C. Dennert, Hanukkah and the Testimony of Jesus’ Works (John 10:22-39), ,Journal of Biblical
Literature” 132 (2013), S. 431-451.
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$w. Jana, a w sposob szczegolny jest obecny w kilku waznych jej fragmentach.
Najpierw odgrywa wazng role w mowie apologetycznej (] 5, 17-47). Cho¢ jej
punktem wyjscia jest spor o swigtowanie szabatu (ww. 16-18), to jednak Jezus
w dyskusji z Zydami nie zajmuje sie kwestia czynnoéci dozwolonych lub zabro-
nionych, ktora z Jego punktu widzenia nie ma Zadnego znaczenia, lecz dzie-
tami wspdlnie wykonywanymi przez Ojca i Syna, do ktérych nalezy przede
wszystkim wskrzeszanie umartych i dokonywanie sadu. Nawigzujac wiec do
swej wladzy czynienia cudéw, podkresla, Ze Jego czyny w rzeczywistosci sa
czynami samego Ojca (5, 19) i ze nawet On sam z siebie nic czyni¢ nie moze
(5, 30). Nie oznacza to bynajmniej, Ze Jezus jest ograniczony w swym dzia-
taniu, lecz ze istnieje absolutna jednoé¢ i zgodno$¢ miedzy Nim a Ojcem'®.
Co wiecej, zdania Jezusa mozna odwrdcic¢ i powiedzie¢, ze takze Ojciec nic nie
czyni sam, bo cale dziatanie przekazuje Synowi (ww. 22. 27), Syn natomiast nie
zajmuje miejsca Ojca, lecz w kazdym swym czynie postusznie wypelnia Jego
wole (w. 30)"".

Temat ten powraca po raz kolejny w mowie pozegnalnej wygtoszonej w wie-
czerniku (] 14, 10-12). Odpowiadajac na prosbe Filipa ,,Panie, pokaz nam Ojca,
a to nam wystarczy” (w. 8), Jezus o$wiadcza, Ze nie musi mu wyjawiac szcze-
golnej wizji swego Ojca, poniewaz ,,Kto Mnie widzi, widzi takze i Ojca” (w. 9)
oraz ,,Ja jestem w Ojcu, a Ojciec we Mnie” (ww. 10 i 11). Z wypowiedzi tych nie
wolno wycigga¢ wniosku, ze Ojciec i Syn sa ta samg osoba, lecz ze przenikaja
siebie nawzajem, mieszkajg w sobie®’, co jest mozliwe dzieki temu, Ze Bg ma
nature duchowa (J 4, 24). W sposob widzialny za$ o jednosci istniejacej mie-
dzy Ojcem i Synem $wiadczg dziela dokonywane przez Syna, ktére wltasnymi
oczami mogli ogladac Jego uczniowie i ktére wyraznie wskazuja na obecna
w Nim moc Bozg. Prawde te Jezus wyraza w ] 10, 25 i 38 sfowami: ,,Czyny, kto-
rych dokonuje¢ w imi¢ mojego Ojca, $wiadcza o Mnie”. Dlatego ,,choc¢byscie Mi
nie wierzyli, wierzcie moim dzietom, abyscie poznali i wiedzieli, ze Ojciec jest
we Mnie, a Ja w Ojcu”. Zawarte w wersecie wyrazenie ,w imi¢ mojego Ojca”
(en to(i) onomati tou patros) nalezy rozumie¢ w tym sensie, ze Jezus wystepuje
jako wystannik Ojca oraz swymi czynami objawia Ojca dzialajacego za Jego
posrednictwem w $wiecie®".

W kontekscie tych trzech tekstow—]J 5, 19-30; 10, 25 i 14, 10-12— powstaje
pytanie: czy da sie ustali¢, jakie konkretnie dziela §wiadczg o postannictwie

18 Por. L. Stachowiak, Ewangelia wedtug sw. Jana..., dz. cyt., s. 197.

19 Por. S. Medala, Chrystologia Ewangelii $w. Jana, Krakow 1993, s. 316.

20 Por. C.S. Keener, The Gospel of John. A Commentary, t. 1, Grand Rapids 2003, s. 945.

21 Por. J. Zumstein, Das Johannesevangelium, Gottingen 2016, s. 402 (Kritisch-exegetischer Kommentar
iiber das Neue Testament, 2); X. Léon-Dufour, Lettura dell’Evangelo..., dz. cyt., s. 672-673.
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Jezusa od Boga Ojca? Jest bowiem rzeczg znamienng, ze zawsze, gdy Jezus

powoluje sie na $wiadectwo swych czynéw, méwi o nich ogdlnie erga (,,dzie-

ta”), nie uscislajac ich natury i nie podajac bezposrednio zadnych przyktadéw

(por.J 5, 20. 36; 7, 3; 9, 4; 10, 25-38; 14, 10-12; 15, 26). Johannes Riedl uwaza, ze

»dziela” te oznaczajg cale zbawcze dzielo Jezusa, ktore zostato dopetnione na

krzyzu i w zmartwychwstaniu?’. Takze Siegfried Schulz w swym komentarzu

stwierdza, ze odnoszg si¢ one do calej objawienczej dziatalnosci Jezusa, do
ktorej tez nalezg cuda, zaraz potem jednak uzupelnia, ze tok dyskusji w 5, 19nn
pozwala przypuszczaé, iz chodzi tu przede wszystkim o sadzenie i wskrze-
szanie umartych, ta wltadza bowiem dobitnie §wiadczy o Jego boskim pocho-
dzeniu®’. Réwniez inni egzegeci sa zdania, ze dziela, na ktore powotuje sie

Jezus, obejmujg calg Jego ziemska dzialalnos¢, czyli zaréwno Jego stowa, jak

tez cuda, ktére ewangelista nazywa wielokrotnie znakami (sémeia), albowiem

objawiaja Jego Boska chwale (zob. np. ] 2, 115 11, 4) oraz wskazuja na to, Ze jest

On Mesjaszem i Synem Bozym (20, 30-31)**.

Te opinie egzegetow sa przekonywajace, ale nalezy je uzupelni¢ dwiema
uwagami. Po pierwsze, Jezus w swych mowach wyraznie rozréznia ,dzieta”
w liczbie mnogiej—erga (J 5, 20. 36; 7, 3; 9, 4; 10, 25-38 i in.) —oraz ,dzieto”
w liczbie pojedynczej—ergon. W tym drugim przypadku okreslenie ,dzie-
to” albo odnosi si¢ do jednego konkretnego cudu dokonanego przez Jezusa
(J 7, 21; 10, 32-33), albo oznacza zbawcze ,dzielo Ojca”, bedace synonimem
Jego zbawczej woli (J 4, 34; 6, 29; 17, 4). Poniewaz Jezus wole te wypelnia po-
stusznie i z heroicznym pos$wieceniem (J 5, 30), dzieto to staje sie celem Jego
postannictwa (J 6, 38-40), a nawet codziennym pokarmem (J 4, 34). Wszakze
to dzieto (ergon) sklada si¢ z wielu konkretnych ,,dziel” (erga), poprzez ktére
urzeczywistnia On swa misjc;zs. W J 5, 36; 10, 25. 32. 37-38; 14, 10-12 Jezus
mowi ogodlnie o ,,dzietach” w liczbie mnogiej i nie wyjasnia dokladnie, o jakie
czyny Mu chodzi. Na ptaszczyznie literackiej nie da si¢ tez udowodnic¢, ze cho-
dzi Mu wylacznie o wladze Boskie, wymienione w J 5, 21-30. Zgodnie z opi-
nig Rudolfa Schnackenburga w wierszu tym nalezy raczej widzie¢ wszystkie
dzieta, ktérych Jezus dokonal z woli Ojca podczas swej ziemskiej dziatalnodci,
22 Por. J. Riedl, Das Heilswerk Jesu nach Johannes, Freiburg-Basel-Wien 1973, s. 239, 244-246.

23 Por. S. Schulz, Das Evangelium nach Johannes, Gottingen 1978, s. 95.

24 Por. m.in. W. Nicol, The Sémeia in the Fourth Gospel. Tradition and Redaction, Leiden 1972, s. 116;
H.N. Ridderbos, The Gospel according to John..., dz. cyt., s. 372. Niektorzy egzegeci ponadto sugeruja,
ze ,dziela” te odnosza sie nie tylko do konkretnych czynéw Jezusa, ale obejmujg rowniez wszystko,
co zostalo stworzone przez Stowo i co stawi autor Prologu w J 1, 1-3. Por. T.L. Brodie, The Gospel
according to John. A Literary and Theological Commentary, New York-Oxford 1997, s. 377; S. Medala,
Ewangelia wedlug swigtego Jana, rozdziaty 1-12. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz, Czgstochowa

2010, s. 778 (Nowy Komentarz Biblijny, Nowy Testament, 4/1).
25 F. Grob, Faire 'oeuvre de Dieu. Christologie et éthique dans I’Evangile de Jean, Paris 1986, s. 168-169.
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a ktore stanowig integralna czes$¢ catego dzieta zbawienia i objawienia, urze-
czywistnianego przez Niego na ziemi*®. W sposéb szczegdlny zas dzielami
majacymi warto$¢ §wiadectwa sg cuda, ktore w tej Ewangelii w wigkszosci
przypadkéw stanowig punkt wyjscia do kontrowersji z Zydami i do objawie-
niowych méw Jezusa®. One bowiem potwierdzajg prawdziwos¢ Jego wypo-
wiedzi, w sposob uchwytny dla ludzkich zmystéw symbolizujg zycie obiecane
tym, ktorzy w Niego wierza*®, a tym samym tez wskazuja na Jego mesjanskie
postannictwo. Ukazujg Go jednak nie jako politycznego wodza walczacego
z obcym okupantem o wolno$¢ swego narodu, lecz jako Pana wszechrzeczy,
ktéry darzy miloscia kazdego czlowieka oraz troszczy si¢ o jego zdrowie du-
chowe i zycie wieczne.

3. Jezus jako mesjanski Pasterz czasow ostatecznych

Cho¢ Jezus uczynit wiele znakéw wymownie $wiadczacych o Jego postannic-
twie i tozsamodci, to jednak Zydzi Mu nie wierzg. Przyczyne ich niewiary
ujawnia On stowami, ktére zarazem brzmig jak oskarzenie: ,,Ale wy nie wie-
rzycie, bo nie jestescie z moich owiec. Moje owce stuchaja mego glosu, a Ja
znam je. Idg one za Mna, a Ja daje im Zycie wieczne. Nie zging na wieki i nikt
nie wyrwie ich z mojej reki” (J 10, 26-28). W wypowiedzi tej nawiazuje do
przypowiesci o Dobrym Pasterzu (] 10, 1-18), krétko ja podsumowujac i pod-
kreslajac plynace z niej przestanie moralne i teologiczne.

Poréwnujac siebie do pasterza, a swych uczniow do owiec, Jezus postuguje
sie obrazem gleboko zakorzenionym w kulturze ludzi Bliskiego Wschodu, cze-
sto wystepujacym w Starym Testamencie i przez to réwniez dobrze znanym
Jego stuchaczom®. Przenoszac do$wiadczenie pasterskie na relacje miedzy-
osobowe, pisarze biblijni zywili przekonanie, ze w Zyciu spolecznym bycie pa-
sterzem oznacza przyjecie odpowiedzialno$ci za powierzonych sobie ludzi. Na

26 Por. R. Schnackenburg, Das Johannesevangelium..., dz. cyt., s. 173.

27 Egzegeci sa w wigkszoéci zgodni pod tym wzgledem. Tak uwaza np. R. Brown, The Gospel according to
John I-XII..., dz. cyt., s. 227; H. Strathmann, Il Vangelo secondo Giovanni, Brescia 1973, s. 182; J. Ber-
nard, Témoignage pour Jésus-Christ; Jean 5, 31-47, ,Mélanges de Science Religieuse” 36 (1979), s. 22.

28 Por. X. Léon-Dufour, Lettura dell’Evangelo..., dz. cyt., s. 672.

29 Odnoénie do tego por. J. Beutler, Die alttestamentlich-jiidische Hintergrund der Hirtenrede in Johannes
10, w: The Shepherd Discourse of John 10 and its Context, red. J. Beutler, R. T. Fortna, Cambridge 1991,
s. 18-32; R. Rumianek, Obraz pasterza na Starozytnym Wschodzie i w Biblii, ,Studia Theologica Var-
saviensia” 19 (1981) nr 1, s. 7-20; C. W. Skinner, The Good Shepherd mapoiio (John 10:1-21) and John’s
Implied Audience: A Thought Experiment in Reading the Fourth Gospel, ,,Horizons in Biblical Theolo-
gy~ 40 (2018), s. 183-202; W. Chrostowski, Pasterz, w: Nowy stownik teologii biblijnej, red. H. Witczyk,
Lublin-Kielce 2017, s. 674-675.
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tej podstawie tytul pasterza (hebr. ro‘eh, gr. poimeén) przypisywali wszystkim,
ktérzy sprawowali jakakolwiek wiadze¢ w Izraelu: Mojzeszowi i jego nastepcy
Jozuemu (Lb 27, 16-17; Iz 63, 11), Dawidowi (2 Sm 24, 17 LXX), innym krélom
izraelskim (1 Krl 22, 17) oraz tym, ktérzy pelnili w narodzie funkcje kierowni-
cze (Za 10, 3; 11, 3; 13, 7; Ez 34, 1-10). Byli przy tym §wiadomi, ze naréd wybrany
jest przede wszystkim Bozg owczarnig (Ps 78, 52; Jr 13, 17; Mi 7, 14), wspolnota,
ktorej pasterzem godnym zaufania jest sam Bog. Pasie On swa trzode tagod-
nie, jest zatroskany o jej pozywienie i zZycie, zapewnia jej spokdj i bezpieczen-
stwo i nigdy nie zawiedzie tych, ktérzy Mu zaufali (Ps 23, 1-4; 80, 2; Iz 40, 11).
Ci, ktéorym powierzyl opieke nad swym ludem, zawiedli, dlatego dokonuje
surowego sadu nad ztymi pasterzami (Jr 23, 1-2; Ez 34, 1-10) i zapewnia, ze On
sam zatroszczy sie o swoje owce (Jr 23, 3; Ez 34, 11-16). Przez prorokdéw zapo-
wiada tez, ze ustanowi nad nimi dobrego pasterza, ktérym bedzie stuga Dawid
i ktéry w imieniu Boga bedzie panowal nad Izraelem (Ez 34, 23).
Wielokrotnie przytaczane wyzej teksty Ez 34, 23-24 i Za 11, 4-17, nawigzu-
jace do Jr 23, 4, $wiadczg o tym, Ze od czaséw przesiedlenia babilonskiego nie-
ktdrzy pisarze biblijni poréwnywali oczekiwanego Mesjasza do pasterza, ktory
mial by¢ postuszny woli Boga i w Jego imieniu mial kierowa¢ narodem wybra-
nym®’. Nie jest zatem dziwne to, ze w odpowiedzi na zagdanie Zydow ,,Jesli Ty
jeste$ Mesjaszem, powiedz nam otwarcie!” (J 10, 24), Jezus odpowiada, kreslac
przed ich oczyma obraz pasterza znany zaréwno z tej wlasnie tradycji, jak tez
z nauczania dwczesnych rabinéw>'. Symbol pasterza i jego trzody jest zresz-
ta jednym z ulubionych obrazdéw, ktérym Jezus postuguje si¢ we wszystkich
czterech Ewangeliach, aby opisa¢ zadania prorokéw, apostoléw i postanego
przez Boga milosiernego Mesjasza czaséw ostatecznych (Mt 7, 15; 9, 36; 10, 6.
16; 15, 24; 25, 32; MK 14, 27-28; Lk 12, 32; 15, 4-7; ] 10, 1-18; 21, 15-17)**. W tych
wypowiedziach, a zwlaszcza w | 10, jest wyraznie widoczne nawigzanie do
metafory zawartej w Ez 34, wedlug ktdrej Izrael jest podobny do owczarni bez-
wzglednie wykorzystywanej przez ztych pasterzy, wydanej na pastwe zlodziei
i rozbodjnikoéw i rozproszonej, podczas gdy Jezus jest obiecanym przez Boga
eschatologicznym pasterzem, ktéry otacza opieka owce pozbawione prawdzi-

30 Por.S.Jedrzejewski, Koncepcje mesjanskie judaizmu po deportacji babiloriskiej, ,Ruch Biblijny i Litur-
giczny” 57 (2004) nr 3, s. 174.

31 Odnosnie do tego zob. J.D. M. Derrett, The Good Shepherd: St. John’s Use of Jewish Halakah and Hag-
gadah, ,Studia Theologica” 27 (1973), s. 25-50.

32 Por. W. Tooley, The Shepherd and Sheep Image in the Teaching of Jesus, ,Novum Testamentum”
7 (1964) nr 1, s. 15-25.
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wego przewodnika, wyprowadza je z zasadzki, broni przed atakami wroga
i nawet oddaje za nie swe zycie®.

W ] 10, 26 Jezus daje do zrozumienia, Ze Jego owczarni¢ tworzg ci, ktorzy
w Niego wierzg, ci natomiast, ktdrzy nie wierza, znajduja sie poza ta skupiong
wokot Niego wspdlnota. Zydzi domagali sie od Niego, by powiedzial otwarcie,
czy jest Mesjaszem (] 10, 24), cho¢ On swymi czynami i sfowami wielokrot-
nie juz udowodnil, kim jest i skad pochodzi. Swym zadaniem zatem chcieli
usung¢ konieczno$¢ wiary i zastapi¢ ja wiedza*. Jezus jednak o$wiadcza, ze
gltowna wiezig taczacg z Nim Jego owce jest wiara zrodzona ze stuchania Jego
glosu. W tej relacji kazda ze stron ma wlasne zadania do spetnienia. Z jed-
nej strony podstawowa cecha i zarazem zadaniem uczniéw jest—na wzor
owiec —stuchanie glosu swego Pasterza i podazanie za Nim wszedzie tam,
gdzie On idzie (J 10, 27). Z drugiej natomiast zadaniem Pasterza jest dogleb-
ne poznanie swych uczniéw i udzielenie im zycia wiecznego (w. 27b. 28a)*.
W tej dwustronnej relacji wazng role odgrywa glos, o ktérym Jezus mowit tez
w rozwinietej alegorii o Dobrym Pasterzu (] 10, 3-5. 16). W jej §wietle moz-
na stwierdzi¢, ze tym wlasnie glosem Jezus przywotuje do siebie kazdego po
imieniu i nawigzuje z nim osobowg wiez. Kazdy ma swoj wlasny, specyficzny
glos. Ci zatem, ktorzy sa otwarci na Jego wezwanie, umieja rozpoznac Jego
jedyny w swoim rodzaju glos jako glos swego pasterza i przyjmuja zawarte
w nim oredzie, ktére wskazuje im droge do Zycia wiecznego. Gdy wierzacy
w Jezusa okazujg Mu postuszenstwo jak owce swemu pasterzowi, idac za Nim
bezpieczna droga i znajdujac si¢ pod Jego opieka, moga by¢ pewni, ze nie zging
na wieki (por. 10, 28a)*°.

Zapewniajac tych, ktorzy podazaja za Jego glosem, ze ,,nie zging na wieki”,
Jezus zarazem o$wiadcza: ,,i nikt nie wyrwie ich z mojej reki” (] 10, 28b). Po
tej deklaracji natychmiast dodaje drugie zapewnienie: ,,Ojciec méj, ktéry Mi
je dal, jest wiekszy®” od wszystkich. I nikt nie moze ich wyrwac z reki mego
Ojca” (w. 29). W wypowiedzi tej da sie zauwazy¢ aluzje do Ps 95, 7, gdzie jest
obecne zaré6wno poréwnanie czlonkéw narodu wybranego do owiec, ktére

33 Por. C. Lesquivit, X. Léon-Dufour, Pasterz i trzoda, w: Stownik teologii biblijnej, red. X. Léon-Dufour,
ttum. K. Romaniuk, Poznan-Warszawa 1982, s. 654.

34 Por. R.D. Kysar, John 10:22-30, ,Interpretation” 43 (1989) nr 1, s. 6.

35 Por. B. Urbanek, Rola glosu Jezusa w dziele Objawienia. Studium z teologii Ewangelii wedlug sw. Jana,
Katowice 20009, s. 191.

36 Szerzej na ten temat zob. B. Urbanek, Rola glosu..., dz. cyt., s. 194—202.

37 W tym miejscu rekopisy starozytne majg dwie rézne lekcje i uczeni wcigz nie sg do konca pewni, ktora
z nich jest bardziej pierwotna. W niniejszym artykule zostata przyjeta lekcja hos... meidzon estin
(»ktory... jest wiekszy”), obecna m.in. w P66 i A oraz w przekladzie Biblii Tysigclecia. Argumenty za
przyjeciem tej lekcji przytacza J. Whittaker, A Hellenistic Context for John 10, 29, ,Vigiliae Christia-
nae” 24 (1970) nr 4, S. 241-245.
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pasac si¢ na Bozym pastwisku, sg w reku Boga, jak tez usilne wezwanie do stu-
chania glosu swego Pasterza®®. Wychodzac z tego obrazu, Jezus tymi samymi
stowami mowi o swojej rece i rece Ojca. W tekstach biblijnych reka czesto jest
symbolem mocy i wladzy oraz wskazuje na mozliwo$¢ pomocy i otoczenia
opieka™. Boza reka jest wszechmocna: ona stworzyla caty $wiat, do niej nale-
zy wszystko, co w tym $wiecie sie znajduje (Iz 66, 2), i wlasnie ona zapewnia
wybawienie i trwale bezpieczenstwo tym, ktorzy ufaja Bogu (Ps 31, 6; Mdr 3, 1
1z 50, 2). Jezus méwi o sobie, ze ,,Ojciec miluje Syna i wszystko oddal w Jego
rece” (] 3, 35; por. tez 13, 3). Tym sposobem daje do zrozumienia, Ze réwniez
Jego reka jest obdarzona Boza wladza i sila (zob. tez Mk 6, 2) i jest gotowa $pie-
szy¢ ludziom z pomocg (Mt 8, 3)*°. W wizji otwierajacej Apokalipse $w. Jana
jawi sie On jako Syn Czlowieczy, ktory trzyma w prawej rece siedem gwiazd,
co symbolizuje Jego wladze¢ nad Kosciolami, natomiast w J 10, 28-29 wiadza
ta odnosi si¢ do kazdego wierzgcego z osobna*'. Jest ona réwna wtadzy Ojca,
a zarazem jest wieksza od mocy kazdego, kto bedzie chcial zniszczy¢ Kosciot
Bozy*®. Dzieki niej Jezus, ktéry otrzymal od Ojca Jego owczarnie, zawsze be-
dzie jej strzegt, bedzie ja umacnial w czasach przesladowan, chronit przed
herezjami i apostazjami i prowadzit bezpieczng droga do krolestwa Bozego™’.

W tym $wietle wydaje si¢ logiczne podsumowanie tej czesci mowy Jezusa,
ktéry w ] 10, 30 stwierdza uroczyscie: ,,Ja i Ojciec jedno jeste$Smy” (ego kai ho
pater hen esmen). Taka deklaracja jawi sie jako punkt kulminacyjny wszyst-
kich poprzednich wypowiedzi, w ktérych Jezus méwit o swym wspotdziata-
niu z Ojcem (J 5, 17. 19), o0 zgodzie z wola, sadem i §wiadectwem Ojca (5, 30;
8,16. 18), o dziataniu zgodnym z Jego wola i zbawczym planem (6, 38; 8, 26. 28;
10, 18). Wszystkie te wypowiedzi przygotowuja w jakim$ stopniu to ostatnie
objawienie: ,,Ja i Ojciec jedno jestesmy”, ktorego bezposrednim fundamentem
sg sfowa o owcach stanowigcych wspdlng wlasnos¢ Ojca i Syna (] 10, 29; zob.
tez 17, 10)**,

38 C.S. Keener, The Gospel of John..., dz. cyt., s. 825; ]. H. Bernard, A.H. McNeile, A Critical and Exege-
tical Commentary on the Gospel according to St John, Edinburgh 1999, s. 345.

39 Por. B. Urbanek, Idea przymierza w mowie Jezusa o pasterzu, bramie i owcach (] 10,1-18.26-29), ,Ze-
szyty Naukowe Stowarzyszenia Biblistéw Polskich” 9 (2012), 5. 463.

40 Por. A. Ridouard, Ramig i reka, w: Stownik teologii biblijnej, dz. cyt., s. 852.

41 Por. B. Urbanek, Idea przymierza..., dz. cyt., s. 463.

42 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug swietego Jana, rozdzialy 1-12, dz. cyt., s. 779.

43 Por. J. Zumstein, Das Johannesevangelium, dz. cyt., s. 402-403.

44 Por. J. Schnackenburg, Das Johannesevangelium..., dz. cyt., s. 386-387.
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Zakonczenie

Dyskusja Jezusa z Zydami prowadzona w czasie obchodéw Po$wiecenia Swia-
tyni, upamietniajacych zwyciestwa wielkich bohateréw Izraela (J 10, 22-39),
ukazuje Jezusa jako Mesjasza. Chociaz On sam nie odnosi wprost do siebie
tego tytulu, to jednak daje do zrozumienia, ze swa dziatalno$cig wypelnia za-
powiedzi prorockie i wielowiekowe oczekiwania narodu wybranego. Zarazem
swymi wypowiedziami objawieniowymi usituje swych stuchaczy otworzy¢ na
nowe horyzonty teologiczne, wskazujac na to, ze nie jest Mesjaszem takim,
jakiego oni sobie wyobrazali (wodzem walczacym z obcym okupantem o po-
lityczng wolno$¢ swego narodu). Jego nauka oraz dokonywane przez Niego
cuda (znaki obecnej w Nim Bozej mocy) objawiaja Go jako Pana wszechrze-
czy, ktory darzy miloscig kazdego czlowieka oraz troszczy si¢ przede wszyst-
kim o jego zycie wieczne. W tej duchowej trosce jawi si¢ tez jako obiecany
przez Boga eschatologiczny pasterz, ktdry otacza opieka powierzony Mu lud,
broni go przed atakami nieprzyjaciét zbawienia i nawet oddaje za niego swe
zycie. Ci zatem, ktdrzy wierza w Niego i okazujg Mu postuszenstwo, podazajg
za Nim bezpieczng i pewng drogg do zbawienia.



Aleksandra Nalewaj

>’

DIALOGUE BETWEEN
THE NEW TESTAMENT
AND THE OLD TESTAMENT
IN LIGHT OF THE MEETING
AT THE WELL (JOHN 4:1-42)

The dogmatic constitution Dei Verbum of Vaticanum I1, in its section 16, states:

God, the inspirer and author of both Testaments, wisely arranged that the New Testa-
ment be hidden in the Old and the Old be made manifest in the New. (2) For, though
Christ established the new covenant in His blood (see Luke 22: 20; 1 Cor 11: 25), still the
books of the Old Testament with all their parts, caught up into the proclamation of the
Gospel, (3) acquire and show forth their full meaning in the New Testament (see Matt

5:17; Luke 24: 27; Rom 16: 25-26; 2 Cor 14: 16) and in turn shed light on it and explain it.

The biblical exegesis and theology usually run from the Old to the New Tes-
tament because —as Jean-Louis Ska points out' —a transition from a symbol
to reality, from the promise to fulfilment and from preparation to execution
is always easier. However, the opposite direction, from the New to the Old
Testament, is possible. In other words, evangelical texts that are difficult to
interpret make one seek their explanation in the Old Covenant. In this way,
the reader comes to the conclusion that a knowledge of Old Testament content

1 Cf.].-L. Ska, Dal Nuovo All’Antico Testamento, “Civilta Cattolica” 3499 (1996) 2, p. 14—23.
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is necessary to understand the message of Jesus of Nazareth and that there is
only one Revelation of God.

1. Difficulties in interpreting the dialogue at the well
(John 4:1-42)

The scene of the meeting at the well, described by John the Evangelist
(cf. 4:1-42), is a beautiful example of a dialogue between the New and the Old
Testaments. The author weaved the meeting between Jesus and the Samaritan
in the context of Jesus’ journey from Judea to Galilee, which passed through
Samaria (cf. 4: 3-4). The text stresses that: “He had to (edei’) go through Sa-
maria”. Tired with the journey, Jesus stops at Jacob’s well near the town of
Sychar (cf. 4: 5-6). His disciples went to buy some food (4: 8). Jesus is at the
well all alone. A Samaritan woman comes to the well to get some water. She is
also alone (4: 7). Jesus’ request for a drink starts a dialogue with living water
as the leading motif. Unexpectedly, Jesus touches on the issue of her private
life, her marriage, while she, in turn, brings up a religious issue, i.e. the place of
worship of the Samaritans and Jews. The conversation ends when the disciples
return. Encouraged by them to eat, Jesus brings up the issue of food, sowing
and harvest. Meanwhile, the woman leaves her jar at the well and runs to tell
her compatriots that she has just met the Messiah. Hearing her words, the
Samaritans come to meet Jesus and invite Him in. Jesus’ two-day stay among
the hospitable Samaritans make them profess their faith that He is the true
“Saviour of the world” (John 4: 42).

The first reading of John’s text leaves the reader confused. Successive scenes
of the dialogue seem to be separate from each other and jumping from one
subject to another is not in the style of the fourth evangelist.’ According to
the Semitic method of discourse, John the Evangelist was not used to chang-
ing a topic once it was brought up, but rather he used to explore it until it was
fully explained.

Therefore, asks Ska,* is there any link that can help to connect into a logical
whole the subject of living water, the husband, cult and harvest? Comments
on the scene in John’s gospel focus largely on the process of discovering the
2 The verb dei has mostly a Christological meaning in the fourth gospel; it denotes the necessity to

which Christ submitted and which arises from complete submission to God’s will —cf. John 3: 14. 30;

4: 45 9: 4; 10: 16; 12: 34; 20: 9.

3 Cf. A. Salas, Ewangelia wg $w. Jana. Jezus— Ten, ktéry stwarza nowego cztowieka [St. John’s Gospel.

Jesus — The One who creates the new man], Czestochowa 2002, p. 54.
4 J.-L. Ska, Dal Nuovo All’Antico Testamento, op. cit., p. 14-15.
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true identity of her Interlocutor by the Samaritan woman. It is testified to by
successive titles which she uses to address Jesus, namely: Jew (4: 9), Sir (4: 11),
greater than our father Jacob (4: 12), prophet (4: 19) and Messiah (4: 29). The
Christological thread is important, but is it the only one? Are there no other
structural elements in the description? John 4: 1-42 is not a theological treatise
in the form of a dialogue concerning the person of Jesus Christ. Also, if the
author gave the text the form of a story, should we not seek a narrative thread
in it? The Belgian exegetist points out that “there is something happening” in
John’s description and that the same narrative “events” are part of the message
proposed by the text. Therefore, it is important to determine the plot of the
story and to discover the “narrative line” that the story proposes to the reader.
The key to discovery of this thread is in the Old Testament.’

2. Analysis of John 4: 1-42 in light of Old Testament text

Another reading of the dialogue at the well (cf. John 4: 1-42) activates the
reader’s memory and imagination as they discover the association of the per-
icope with similar texts in the First Covenant. It turns out that the “breaches”
in John’s text are intentional and —appealing to the reader’s curiosity —the
evangelist guides them in such a way that them discover by themselves the
associations programmed in the narrative.

2.1. The meeting

Ska® points out that the beginning of John’s text is inspired by texts in Gen
24 and 29 as well as Ex 2. For readers acquainted with the Old Testament, the
image of Jesus in a journey, who stops at a well in a strange land, evokes at least
three stories: the expedition of Abraham’s servant to bring a wife for Isaac (cf.
Gen 24), the meeting of Jacob and Rachel (cf. Gen 29), Moses’ escape from
Egypt and meeting Reuel’s daughters in the land of Midian. Each of these
descriptions has its own colour, but the general pattern is the same:

a) astranger stops at a well and meets a girl (or girls) who has come to get

some water:

5 S.Medala, Ewangelia wedlug Swietego Jana. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz [St. John’s Gospel],
Czestochowa 2010, p. 450-451 (Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament, IV, 1). The author quotes
J.-L. Ska’s opinion as the Old Testament background of John’s dialogue at the well (4, 1-42).

6 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4). Utilité de ’Ancien Testament, “Nouvelle Revue Théologique”
118 (1996), p. 641-652.
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Abraham’s servant at Aram Naharaim and Rebekah: “He made the
camels kneel down outside the city by the well of water; it was to-
ward evening, the time when women go out to draw water [...] Re-
bekah, who was born to Bethuel son of Milcah, the wife of Nahor,
Abraham’s brother, coming out with her water jar on her shoulder”
(Gen 24: 11. 15).

Jacob in the land of the sons of the East and Rachel: “While he was
still speaking with them, Rachel came with her father’s sheep; for
she kept them” (Gen 29: 9).

Moses in the land of Midian and Reuel’s daughters: “He settled in
the land of Midian, and sat down by a well. The priest of Midian had
seven daughters. They came to draw water, and filled the troughs to
water their father’s flock” (Ex 2: 15-16).

Jesus in Samaria and a woman: “Jacob’s well was there, and Jesus,
tired out by his journey, was sitting by the well. It was about noon.
A Samaritan woman came to draw water” (John 4: 6-7).

b) the wayfarer’s request for water or helping the girl to draw it and water-

ing the flock that she is looking after:
+ Abraham’s servant to Rebekah: “Please let me sip a little water from

your jar.” -“Drink, my lord” (Gen 24: 17-18).

¢ Jacob and Rachel: “Now when Jacob saw Rachel, the daughter of

his mother’s brother Laban, and the sheep of his mother’s brother
Laban, Jacob went up and rolled the stone from the well’s mouth,
and watered the flock of his mother’s brother Laban” (Gen 29: 10).

+ Moses and Reuel’s daughters: “Moses got up and came to their de-

fense and watered their flock” (Ex 2: 17).

+ Jesus to the Samaritan woman: “Give me a drink.” — “How is it that

you, a Jew, ask a drink of me, a woman of Samaria?” (John 4: 7. 9).

¢) thegirl’s return home and telling her parents about the meeting with the

220

man at the well:
¢ “Then the girl ran and told her mother’s household about these

things.” (Gen 24: 28).

“And Jacob told Rachel that he was her father’s kinsman, and that
he was Rebekah’s son; and she ran and told her father” (Gen 29: 12).
“When they returned to their father Reuel, he said, ‘How is it that
you have come back so soon today?’ They said, ‘An Egyptian helped
us against the shepherds; he even drew water for us and watered the
flock’ (Ex 2: 18-19).
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+ “Then the woman left her water jar and went back to the city. She
said to the people, ‘Come and see a man who told me everything
I have ever done! He cannot be the Messiah, can he?”” (John 4: 28—
29).

d) the girl’s father or brother invites the stranger to their home:

+ “Rebekah had a brother whose name was Laban; and Laban ran out
to the man, to the spring [...] He said, ‘Come in, O blessed of the
LORD. Why do you stand outside when I have prepared the house
and a place for the camels?” (Gen 24: 29. 31).

+ “When Laban heard the news about his sister’s son Jacob, he ran to
meet him; he embraced him and kissed him, and brought him to
his house” (Gen 29: 13).

+ “Hesaid to his daughters, ‘Where is he? Why did you leave the man?
Invite him to break bread™ (Ex 2: 20).

+ “They left the city and were on their way to him [...] So when the
Samaritans came to him, they asked him to stay with them; and he
stayed there two days” (John 4: 30. 40).

The Old Testament stories of meetings of a wayfarer from a strange land
with a woman drawing water end with marriage: Isaac with Rebekah, Jacob
with Rachel, Moses with Zipporah. The narrative at the well is therefore an
engagement narrative. The woman coming to draw water is a future wife. De-
spite considerable similarities to the Old Testament descriptions, John’s story
differs from them in details and in conclusion. J.L. Ska” wonders why the
evangelical story, being in line with the pattern taken from the tradition, does
not end with marriage.

The answer probably lies in a detail. The exegetist finds the detail by recreat-
ing Jesus’ journey against the background of Old Testament descriptions. It is
about the time when the event took place. The evangelist arranges the meeting
between Jesus and the Samaritan woman at high noon. Everyone who knows
only a little about life in ancient Middle East knows that this is the time when
no one comes to the well. Abraham’s servant whose task is to find the wife for
his master Isaac, stops at the well in the evening. The inspired author points
out that this is the time when women come to draw water (cf. Gen 24: 11). It is
also an opportunity to meet and talk to people. In the evening, shepherds take
their flocks to water them. The wayfarer knows that at the well he will meet
people living in the land that he has reached (cf. Gen. 24: 11; 1 Sam 9: 11). The
Samaritan woman, who comes to the well at noon, is sure that she will meet

7 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., op. cit., p. 641-642.
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no one there. The woman wants to be alone. And she has a reason for this.?
But she is not alone. At the well she meets a Stranger, who asks her for water.

2.2. Water gushing towards eternal life

The request for water has a special dimension and begs for a positive response.
Abraham’s servant prays that the girl whom he met at the well should treat his
request kindly. It will be a sign from God that He himself has chosen her as the
wife for Isaac. Prophet Elijah addresses the widow at Zarephath in a similar
manner: “Would you bring me a little water in a jar so I may have a drink?”
(1 Kings 17: 10). A positive response to this request makes further dialogue pos-
sible. Rebekah not only gives some water to Abraham’s servant, but also waters
his camels. Encouraged by the widow’s kindness, Elijah asks her for food and
is given a meal as a result (cf. 1 Kings 17: 11-16).

In light of Gen 24, a gift of water denotes stepping onto the road leading to
marriage.” However, things are different in the story told by John. The Samar-
itan woman refuses the Stranger’s request. Her response, reluctant or down-
right hostile, and the evangelist’s comment that follows, reveal the tension
between Jews and Samaritans that had existed for centuries (cf. John 4: 9).
Not alienated by the woman’s attitude, Jesus offers her a gift of living water,
after which she will never be thirsty. The woman does not understand the
significance of her Interlocutor’s words and understands his offer literally. She
accepts the gift saying: “Sir, give me this water so that I won’t get thirsty and
won’t have to keep coming here to draw water” (John 4: 15). In response, Jesus
tells her to bring her husband (John 4: 16). And here is an unexpected plot
twist. The neutral topic of living water is now intertwined with the issue of
the woman’s personal life, which is very painful to her. Why does Jesus, who
respects his adversaries” private lives, change the subject of the dialogue? Is
the woman’s husband necessary to explain the motive of water, whose source
is Jesus himself?'°

Regarding the pattern of Old Testament descriptions, Jesus offering water
to a woman behaves like Jacob who removes the stone covering the well and
waters Rachel’s flocks and like Moses, who behaves similarly, and also defends
Reuel’s daughters against shepherds. A positive response to a request for water
or making a gift of water denotes stepping onto the road to marriage. When
read in the key of ancient writings, the dialogue written by John allows one

8 J.-L.Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., p. 643-644.
9 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., p. 644.
10 Cf. A. Salas, Ewangelia wg $w. Jana. Jezus — Ten, ktéry stwarza nowego cztowieka, p. 54-55.
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to recognise in Jesus, who offers water to the woman, her future bridegroom.
Accepting the gift of water, the Samaritan woman can be regarded as the fu-
ture bride.

2.3. Husband and Baal

The subject of marriage is hidden in the meetings at the well, so Jesus” order
to bring her husband, given to the woman, is in a way understandable. Deeply
rooted in Jewish tradition, Jesus wants to avoid any ambiguity, which is why
through the order he gives the woman to understand that she misunderstood
His intentions. His offer of living water does not mean an offer of marriage.
When the woman says that she does not have a husband, Jesus reveals her dis-
honourable past. The woman had five husbands and the one she is living with
now is not her husband. Ska'! points out that the number six is puzzling, like
six o’clock (cf. John 4: 6) and six stone jars at the wedding in Cana (cf. John
2: 6). The number six in the eastern symbolism indicates imperfection, defi-
cit, because it does not reach the number seven, which symbolises the whole,
saintliness, perfection. Therefore, Ska asks, should the seventh husband be
expected? It does not seem so. It is becoming increasingly clear that the thread
of the Samaritan woman’s marriage is saturated with deep symbolism. In this
scene, the commentator discovers a reference to the book of Hosea.

The man of God Hosea lived ages ago in the kingdom of the north. The ge-
ographical context of his life and the meeting at the well described by John is
the same. The first chapters of the book describe the private life of the prophet,
whom God ordered to take ‘eszet zenunim—a prostitute —as wife (cf. Hos 1:
2)."> Gomer did not cease to commit dishonourable deeds after she got mar-
ried. Despite his wife’s infidelity, the prophet loved her and made all the efforts
to bring her back to the ways of righteousness and to start a new life. Scholars
have pointed out to the symbolism of the book, in which the image of Hosea’s
nuptial love to Gomer is an illustration of Yahweh’s nuptial love to Israel. Like
the prophet, who suffered betrayal from the unfaithful wife and her escape
to her lovers, Yahweh suffered rejection by his beloved nation and turning to
Baal.

11 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., op. cit., p. 645-646.

12 T. Brzegowy, Swigty Bég i jego grzeszna oblubienica Izrael (Ksigga Ozeasza) [Holy God and His Sinful
Bride Israel (Book of Hosea)], in: Wielki swiat starotestamentalnych prorokéw [The Great World of
Prophets of the Old Testament], Warszawa, 2001, p. 74-75 (Wprowadzenie w Mysl i Wezwanie Ksiag
Biblijnych, 4).
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Baal was a pagan deity. Primarily, the Aramaic term ba‘al denotes owner,
lord, husband.® The term ba‘al existed on two planes: religious and familial,
meaning both the husband, master of his wife, and god —lord of his people."*
Depending on the place of the cult, the nature of the deity changed so much
that the term “baal” in the Old Testament is used in the plural. Baal was the
god of storm and rain, at the same time ensuring fertility to soil as well as to
people and animals. In this manner, he became the master of life and all the
goods which the man needs. The Hebrews found him in Canaan as a deity
worshipped from time immemorial. The local culture and religion permeated
the lives of the settlers. Baal in various manifestations became increasingly
close and fascinating to the Jews.

Israelites may not have forgotten that Yahweh led them out of Egypt and He
looked after them and guided them through the desert. However, all this was
in the distant past. Moreover, Yahweh was a guest in Canaan, someone who is
not quite at home. It was Baal who was the host in the land conquered by the
Jews. The fertility and welfare of the land depended on them. Although too
many Yahweh remained God of Israel, his features started to diminish with
time, to be replaced with the face of the deity of storm and fertility. Not want-
ing to betray the God of their forefathers, Jews commemorated his great deeds
and, at the same time, worshipped the gods settled in Canaan for centuries.
Thus sanctuaries of Baals were established on many “hills”, with cults and sa-
cred prostitution. In the process of religious syncretism, Yahweh became one
of the pagan deities. The religion of Moses underwent gradual “baalisation”.'®

In this religious and historical context Hosea was ordained. The prophet
subordinated his life to God’s service completely. Without coming to compro-
mise with deities, he worked to clean the stained cult of Yahweh and to restore
Him to His due place in the nation and in the cult.'® The nuptial thread in
John’s story refers to the events described by Hosea. The Samaritan woman ap-
pears to the reader as a symbol of her people. Yahweh: the bridegroom joined
with the bride —Israel/Samaria by the covenant of Sinai. This covenant — mar-
riage — was ignored by Samaritans. The five husbands of the woman symbolise
five deities worshipped by Samaria (cf. 2 Kings 17: 24-33). Hosea calls them lov-
ers chased by an unfaithful wife, who believes that she owes them everything:
bread, wool, flax, oil, drink (cf. 2: 7). In fact, these goods come from God, who

13 A. Swiderkéwna, Rozmowy o Biblii [Talking about the Bible], Warszawa 1994, p. 123-124.
14 A. Salas, Ewangelia wg sw. Jana. Jezus — Ten, ktory stwarza nowego cztowieka, p. 55.

15 A. Swiderkéwna, Rozmowy o Biblii, op. cit., p. 125.

16 A. Swiderkéwna, Rozmowy o Biblii, op. cit., p. 127.
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is the rightful husband (cf. Hos 2: 10)."” When the woman replies to Jesus in
John’s pericope: “I have no husband” (John 4: 17), then, considering the mean-
ing of the term “baal”, her declaration can mean: “I have no god”. The woman’s
confession reflects the drama of the people of Samaria, who abandoned the
prime love and replaced the true God with dummy gods.

2.4. Religion of the inner soul

The Samaritan woman and her successive husbands, that is, Samaria and its
gods, have more in common with the unfaithful wife from Hosea’s prophe-
cies. The transition from false husbands — gods to true cult becomes distinct.'®
Hence, the woman’s question about the true religion and the right cult of the
only God is justified. Therefore, who is the true husband — the God of the peo-
ple of Samaria? Already Hosea came to account with the cult of false deities
and showed the true God to Yahweh’s unfaithful bride — Israel. “In that day”,
declares the Lord, “you will call me ‘my husband’; you will no longer call me
‘my master’. I will remove the names of the Baals from her lips; no longer will
their names be invoked” (Hos 2: 18). It is Yahweh and He alone, not Baal, that
is the true ’isz—husband, God, to Samaria. The prophet forecasts that the day
will come when Israel comes to its senses and returns to its Lord, like an un-
faithful wife comes back to her only husband. In Hos 2: 9, the unfaithful wife,
who cannot catch up with her lovers — Baalis — declares: “I will go back to my
husband as at first, for then I was better off than now”.

Asked by the woman about the place of adoration of God of Jews and Sa-
maritans, Jesus answers that a time is coming when they will worship the Fa-
ther neither on the mountain of Garizim nor in Samaria. Yet, a time is coming
and has now come, when the true worshipers will worship the Father in the
Spirit and in truth, for they are the kind of worshipers the Father seeks (cf. 4:
21-23). Completely confused, the woman says that her people are waiting for
the Messiah, who will reveal everything. The hopes of the Samaritan people
were associated with someone like the Egyptian Joseph or Moses. His name
was Ta'eb, which means: “the one who will return” or “the one who will bring
back the true cult”! Jesus then reveals that He is the Messiah (cf. 4: 26). Since
the disciples are approaching, the woman leaves her jar and hurries back to

17 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., op. cit., s. 645.

18 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., op. cit., p. 646-647.

19 L. Stachowiak, Ewangelia wedlug swigtego Jana. Wstep — Przektad z oryginatu — Komentarz [St. John’s
Gospel. Introduction — Translation from the original — Comment], Poznan 1975, p. 181 (Pismo Swiete
NT, 4).

Dialogue between the New Testament and the Old Testament... 225



her compatriots. In Old Testament stories of meetings at the well, the woman
who draws water goes to her kin to tell them about the unusual meeting (cf.
Gen 24: 28; 29: 12b; Ex 2: 18). The Samaritan woman runs to her compatriots to
announce meeting the Man, “who told me everything I ever did” (4: 29). The
woman came to the well at noon, at a time when no one was supposed to be
there. Unexpectedly, she met a Jew. Now, with no shame or embarrassment,
she reveals to her neighbours that she met the Messiah. She put down her jar
to testify to meeting Christ. It seems that the evangelist wishes to tell his read-
ers that this unexpected meeting changes the woman completely and enables
her —an unfaithful woman —to testify. Encouraged by Jesus” word, like the
first disciples, she launches the evangelisation duty. Absorbed by her attitude,
the Samaritans come to meet Jesus.

2.5. Fields ripe for harvest

There is a new scene in the narrative. The disciples offer a meal to the Master,
He talks about the food, sowing and harvest. This unit (v. 31-38) is preparation
for the culmination scene in v. 39—42. Ska?° wonders whether the scenes can
be connected logically in this case too. In the Old Testament descriptions, the
man at the well is invited to the home of his future bride and offered a meal.
In the evangelical scene, Jesus says that His food is to do the will of the Father
(cf. John 4: 34). The disciples do not understand the words of their Master.
Following the biblical patterns, it seems that a meal should be offered to Jesus
by the Samaritans.

In Hos 2: 16-25, God says that He is going to allure her, lead her into the
wilderness and speak tenderly to her until she comes back. Then no one will
tear her from the hands of her husband — God. Yahweh will give the unfaithful
Samaria/Israel fertility, grain, juice and oil. The country turned into the desert
will become an oasis again (cf. Hos 2: 5. 17). Elements taken from agricultural
life are also present in John’s narrative. In the scene with his disciples, Jesus
unexpectedly quotes a proverb: “’It’s still four months until harvest’? I tell you,
open your eyes and look at the fields! They are ripe for harvest” (John 4: 35).
Harvest in Israel starts at the turn of April and May. April is called the month
of ear of grain — Hebrew ‘abib. Sowing was completed four months before. The
time between sowing and harvest is about four months. Therefore, the event
described by the evangelist takes place during the period of sowing. However,

20 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., op. cit., p. 647-648.
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Jesus says that crop is ripe for harvest.* The seed bore fruit immediately, with-
out the time needed for its decay, germination, growth, ripening.

What harvest is Jesus talking about? Obviously, it is about the Samaritans
who come to meet the Messiah when He is talking to his disciples. Ska*? points
out that this distribution of material is important. Both scenes, with the disci-
ples and with the people of Samaria, develop simultaneously and they help one
to understand why the Samaritans come to Jesus —because they symbolise the
harvest of Samaria, which finds its true husband, and He gives it back its good
crop yield. The return to the only authentic husband is shown in the picture of
the earth which bears abundant fruit. According to the prophet Amos, harvest
soon after sowing is a harbinger of the time of the Messian revival: “The days
are coming—declares the Lord —when the reaper will be overtaken by the
plowman and the planter by the one treading grapes” (9: 13). The story of the
meeting at the well starts with the image of a woman whose messy personal
life illustrates increasingly well the land and people of Samaria. This is why
the story does not say clearly that the woman found her true husband. She
represents the people of Samaria who come to find Jesus and it is the people
who play the most important role in the end of the description. In this way, the
Samaritans assume the role reserved for the future bride in the Old Testament
nuptial stories.”® The roles change.

2.6. Profession of faith

The scene of Jesus’ conversation with his disciples on food, sowing and harvest
in 4: 31-38 is a link with the last scene of Jesus’ meeting with the Samaritans.
Their coming to meet Christ is their response to the woman’s statement. Ska**
points out that through v. 31-38 the story takes over the most important thread,
and the juxtaposition of v. 38 and v. 39 illustrates the link between harvest
and the Samaritans’ faith. In 4: 38, Jesus tells his disciples: “I sent you to reap
what you have not worked for. Others have done the hard work, and you have
reaped the benefits of their labor”. After His words, the narrator comments in
v. 39: “Many of the Samaritans from that town believed in Him because of the
woman’s testimony, ‘He told me everything I ever did™. This juxtaposition of
the texts suggests a link between the symbolic language talking about the har-
vest and reality represented by Samaritans, that is, their conversion and faith

21 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., op. cit., p. 648-649.
22 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., op. cit., p. 650.
23 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., op. cit., p. 649.
24 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., op. cit., p. 650.
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and, like in the Old Testament stories, Jesus is invited to stay with the hosts.
In this manner, John’s narrative returns to the traditional pattern, except the
most important element, marriage. The evangelical description ends with the
Samaritans’ profession of faith: “We know that this man really is the Savior of
the world” (4: 42).

In conclusion of his analysis, Ska®® answers the question asked at the begin-
ning: why does John’s narrative running in line with the Old Testament nup-
tial patterns not end with the marriage of Jesus and the Samaritan woman?
He immediately says that the answer is really simple. On the one hand, John 4:
1-42 adopts the structure of a story of future spouses met at the well, while on
the other, the description clearly refers to Hos 2 and the story of an unfaithful
wife. In the stories of the Old Testament, unmarried girls come to the well.
This is what the inspired author says about Rebekah: “The woman was very
beautiful, a virgin; no man had ever slept with her” (Gen 24: 16). Therefore,
Rebekah is the expected candidate for Isaac’s wife.

The marital situation of the Samaritan woman is completely different. She
does not come to the well to find a husband, but to put her life in order, and
then she meets the Messiah. Therefore, the Samaritans’ profession of faith
seems to be a logical and adequate conclusion of the description. The meeting
took place in unusual circumstances. At high noon and with no witnesses;
otherwise, it would not have taken place. Its aim was not to meet a future
wife, because such meetings took place in the evening. Prophet Hosea says
that Yahweh leads Israel — the unfaithful wife —to the desert to “talk tenderly
to her” and allure her so she never leaves Him (cf. 2: 16). The marriage between
Yahweh and Israel/Samaria was concluded ages ago and it still lasts; it was
not broken. It did not lose its value in the eyes of God. Despite the dissent of
the unfaithful wife —people, the faithful husband — Yahweh, wishes to win
her back, because she is His forever. This is why the evangelist omits the key
motive of marriage in his narrative.

Summary
The analysis of the dialogue at the well (cf. John 4: 1-42) in light of select-
ed texts of the Old Testament (cf. Gen 24; 29; Ex 2 and Hos 2), proposed by
J.-L. Ska, overcomes the difficulties in interpretation of the evangelical text

and confirms its literary integrity. The reader is a witness to an unusual dia-
logue between the two Testaments and, in this way, he touches the immeas-

25 J.-L. Ska, Jésus et la Samaritaine (Jn 4)..., op. cit., p. 650-652.
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urable richness of the inspired text. The woman drawing water from the well
represents the Samaritan people who breached the covenant with Yahweh and,
in consequence, left their God. Successive husbands of the woman represent
the deities whom the nation included in the religion of their forefathers.

Jesus appears at Jacob’s well to help the Samaritans find the one and true
God and return to Him. They understand His intention and respond with
faith. The one who unites Samaria with its God is called the “Saviour of the
world”. The evangelist’s comment at the beginning of the description “He had
to go through Samaria” (John 4: 4) acquires a new quality.
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WIELOPEASZCZYZNOWOSC
MAPPHYTA W POSTAWIE
JEZUSA W EWANGELI]
WEDEUG SW. JANA

Wzorzec dla chrzescijan
czy debata wokot prawdy Jego postannictwa?

W jezyku wspoélczesnej duchowosci, zwlaszcza w przekazach rekolekcyjnych,
stowo mappnoia pojawia sie dos¢ czesto. Ttumaczone jest bardzo lapidarnie
jako ,odwaga wiary”. W kontekscie deprecjacji chrzescijanstwa wyrastajacej
na podlozu ujawniajacej si¢ grzesznosci cztonkow wspdlnoty Kosciota okazuje
sie szczegdlnie istotne w zyciu codziennym tych osoéb, ktére doswiadczajac
piekna i dobroci Boga, Zyja z Nim kazdego dnia. Stawia nieustannie w sytu-
acji wyboru. W konfrontacji z konformizmem czy komfortem wygrywa tylko
wtedy, gdy cztowiek wszed! w autentyczng relacje z Bogiem. Wéwczas tez daje
szans¢ wiernosci Prawdzie, stawianej ponad ukladami, §wietym spokojem
czy aprobatg spoleczna. Weryfikuje ludzkie przyjaznie i odsyla do myslenia
o drugim czlowieku wielkodusznie i odwaznie, patrzac nan jak patrzy Bog.
I ten ostatni aspekt od strony kognitywnej wydaje sie bardzo istotny: poznanie
myslenia Boga, Bozej postawy ujetej w Biblii terminem nappnoia. Przyglada
sie jej/Mu autor natchniony Ewangelii wedtug $w. Jana. Warto zaznaczy¢, iz
w kontekscie Nowego Testamentu sa to jedyne teksty opisujace funkcjonowa-
nie Jezusa za pomocg analizowanego stowa.
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1. Bogactwo semantyczne terminu tappnoia

Etymologicznie termin mappnoia wywodzi sie ze zlozenia dwdch stow: mév,
oznaczajacego wszystko, i pijotg (péw), odsytajacego do procesu mowienia, aktu
mowy" (por. &ppnota— cisza, katappnotg—oskarzenie, TpOPPNOIG — przewi-
dywanie?). Dostownie wiec mozna przettumaczy¢ to pojecie jako ,powie-
dzie¢ wszystko™. Nadana mu semantyka nie ogranicza go jednak tylko do tej
tresci. Najpierw wiec oznacza otwarte przedstawianie, werbalizowanie my-
8li, posiadanych pogladéw w ten sposob, iz odbiorcy moga w pelni zapoznaé
sie z my$lami mowcey*. Jako cecha komunikacji nappnoia oddaje autentyzm
przekazu — odbiorca nie ma watpliwosci, iz nadawca prezentuje swoje wlasne
poglady i ma je silnie zinterioryzowane, zespolone ze sobg’. Przekaz opisa-
ny tym terminem jest klarowny, ukierunkowany na prezentacje przekonan
nadawcy w sposob jak najprostszy i najwyrazistszy®. Trudno skonstatowaé, ze
oznacza to omijanie form retorycznych, gdyz przeciez kazda wypowiedz sama
z siebie jest retoryczna. Wigcej jest w takiej wypowiedzi jednak stwierdzen
bezposrednich i ekspresji emociji’. Scisty zwiazek przezyciowy cztowieka prze-
mawiajacego z mappnoia z przedstawianym tematem znamionuje jego komu-
nikacje do tego stopnia, ze czyni ja $wiadectwem jedynym w swoim rodzaju®.
Odzwierciedla ona tez przekonanie méwcy o prawdzie prezentowanych tresci
i przyznanie im rangi rownej wlasnemu zyciu. Nic wigc dziwnego, ze wielo-
krotnie termin ten pojawia si¢ w kontekstach Zycia i $mierci, przesladowan.
Tre$¢ prezentowana z mappnoio dookresla bowiem czy wrecz jest istotowo
zwigzana z przekazujacym, nic wigc dziwnego, ze wybiera on jg przed wlasna
egzystencja.

Foucault w swoim opracowaniu na temat mappnoia zwraca uwage jeszcze
na inno$¢, odmienno$¢ tresci, ktore przedstawiane s3 w sposob opisywany
analizowanym terminem, od powszechnych przekonan i utartych schema-

1 Por. ITappnoia, w: F.W. Danker, The Concise Greek-English Lexicon of the New Testament, Bible Works
10.0, edycja elektroniczna, 4944.

2 Por. ITappnoia, w: H. Thayer, Greek-English Lexicon of the New Testament, Bible Works 10.0, edycja

elektroniczna, 4083.

Por. D. Berkovi¢, Marriage and Marital Disputes in the Old Testament, ,,Kairos: Evangelical Journal

of Theology” 12 (2018) nr 2, 5. 173-193, https://doi.org/10.32862/k.12.2.4, dostep 1.10.2021, 5. 174.

Por. M. Foucault, Fearless Speech, oprac. J. Pearson, Los Angeles 2001, s. 12.

Por. M. Foucault, Fearless Speech, dz. cyt., s. 12.

Por. M. Foucault, Fearless Speech, dz. cyt., s. 12.

Por. M. Foucault, Fearless Speech, dz. cyt., s. 12.

Por. M. Foucault, Fearless Speech, dz. cyt., s. 13.
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tow’. Generuje to wiec ryzyko odrzucenia. Istotne jednak, ze termin ten
pojawia sie w kontekscie relacji miedzyludzkich, znamionuje komunikacje.
W opinii badaczy nappnoia jest postawa bardzo silnie obecna w §wiecie hel-
lenskiej komunikacji, jak i literatury. W tej ostatniej pojawia sie pierwszy raz
u Eurypidesa (V w. przed Chr.), jakkolwiek najczestsze wystapienia obserwuje
sie w starozytnosci w okresie grecko-rzymskim. Byta silnie obecna zwlaszcza
w zyciu politycznym, zwigzana wielokrotnie z wladca, oraz w dysputach fi-
lozoficznych'. Tlo stanowi dla niej klimat atenskiej demokracji'', natomiast
semantyka w literaturze silnie zasadza si¢ na socjalnym kontekscie danej epo-
ki i nacji'®.

Zdaniem Foucaulta nappnoia pozwala rozpozna¢ méwigcego prawde'.
To prawda bowiem generuje moc jego przekazu. Odwaga wiary, bezkompro-
misowos¢, otwarto$¢ w petnej wolnosci, brak leku'®, klimat zaufania wyni-
kajacy z poczucia pewnosci'® to kolejne elementy niesione w podstawowej
warstwie znaczeniowej tego terminu. Uwazna ich obserwacja pozwala skon-
statowac, iz s3 znamienne dla sytuacji konfrontacyjnych, gdzie argumentem
rozgrywajacym, rozstrzygajacym jest prawda, kwestionowana czy nawet zwal-
czana przez jednych, a proklamowana przez innych. ITappnoia wprowadzata
wolno$¢ od leku przed spowodowaniem czyjej$ obrazy, urazeniem kogo$ czy
byciem zawstydzonym'®.

2. ITappnoia w Biblii — pojecie przejete i wzbogacone

Zaledwie nieliczne zastosowania terminu nappnoia w LXX kontrastujg z wie-
loma miejscami Nowego Testamentu. W greckiej wersji pierwszej czesci Biblii,
w kanonie przyjetym przez Kosciot katolicki pojawia si¢ on zaledwie 9 razy,
z tego dwukrotnie poza tekstem Biblii hebrajskiej, w drugiej natomiast 34.
Dodatkowo w pieciu tekstach w wersji LXX termin ten nie posiada paralel he-
brajskich. Fakt ten implikuje pytanie o geneze tego terminu. Czy jest to stowo

9 Por. M. Foucault, Fearless Speech, dz. cyt., s. 15.

10 Por. M. Foucault, Fearless Speech, dz. cyt., s. 20-24.

11 Por. K. Papademetriou, The Performative Meaning of the Word nappnoie in Ancient Greek and in the
Greek Bible, w: Parrhesia. Ancient and Modern Perspectives on Freedom of Speech, red. P.B. Smit,
E. van Urk, Leiden 2018, s. 16-17.

12 Por. K. Papademetriou, The Performative Meaning of the Word nappyoia..., dz. cyt., s. 17-18.

13 Por. M. Foucault, Fearless Speech, dz. cyt., s. 170.

14 Por. Iappnoiea, w: T. Friberg, Analytical Lexicon to the Greek New Testament, Bible Works 10.0, edycja
elektroniczna, 21069.

15 Por. Ilappnoia, w: H. Thayer, Greek-English Lexicon of the New Testament, dz. cyt., 4083.

16 Por. K. Papademetriou, The Performative Meaning of the Word nappnoia..., dz. cyt., s. 21-22.
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pdzno przejete w lingua franca, funkcjonujagcym od IV w. p.n.e. do I w,, stop-
niowo jedynie przyswajane, czy to jego semantyka nie znalazta zastosowania
w myféli i stownictwie Zydéw okresu przetomu er?

Semantyka tego terminu jest niesamowicie spdjna z autentyzmem postaw
Semitéw wzgledem JHWH, prezentowanych w obrebie Starego Testamentu,
jak rowniez przestrzenia, jaka Bog otwiera przed czlowiekiem, pragnac praw-
dziwej wymiany zdan, nieskazonej pozg, lgkiem (por. zapewnienia: ,,nie lekaj
sie” —Rdz 26, 24; 1z 41, 10; Jr 46, 27 i in.) ani interesownoscig kontaktu. Trzeba
jednak zaznaczy¢, iz bezposrednia konstatacja takich postaw nie ma miejsca,
nie dokonuje sie ich dopowiadanie czy werbalizowanie lub definiowanie. Za-
bieg taki wydaje si¢ niekonieczny, gdyz tego typu dookreslenia nie licujg z re-
toryka hebrajska. Ona zarysowuje horyzont, otwiera przestrzen i pozostawia
w niej cztowieka, kolorujac wazniejsze elementy, ale zapraszajac do uchwyce-
nia calosci. Swoista promocja postawy mappnoia w Starym Testamencie nie
dokonuje si¢ wigc na drodze akademickiej, szkolnej, lecz zycia, zaangazowania
w codzienno$¢. Przykladem jest nie tylko Gedeon czy Mojzesz i ich de fac-
to pelne mappnoia odniesienie do Boga i cztowieka —wzorcéw sytuacyjnych
mozna znalez¢ w obrebie pierwszej czesci Biblii znacznie wigcej.

Zdaniem Kyriakouli Papademetriou, ktéra w ostatnim czasie opublikowala
wyniki badan nad semantyka nappnoia, starozytna spotecznos¢ zydowska nie
byta obznajomiona z mappnoia w powszechnym w Gregji politycznym sensie,
z racji innej struktury politycznej i socjalnej'. Biblistka upatruje natomiast
paralel w okresleniach: ,skonfrontowac sie z opinia publiczng”, ,,na oczach
ttumu”, ,,z wyprostowana postawa” (stana¢ na nogi) i ,,z odkryta twarzg”*®.
Wskazuje, iz analizowany termin jest bliski sformulowaniom, by mowi¢
i czyni¢ otwarcie, w sposdb widzialny dla wszystkich i manifestujac, prokla-
mujgc'®. Ciekawym przyktadem moze by¢ tu postacie prorokéw w Ksiegach
Ezechiela i Daniela, ktérych Duch stawia na nogi na poczatku komunikacji
z JHWH (Ez 2, 2; 3, 24; Dn 8, 18).

Jahwizm wprowadzit w historie ludzka idee Boga jako Osoby, ktora dekla-
ruje mappnoio w kontaktach z ludzmi i Zada, aby oni mieli mappnoia w kon-
takcie z Nim, w odniesieniu do Niego®’. W takiej konwencji wydaja sie lo-
kowa¢ sytuacje rozmowy Abrahama z Bogiem w Rdz 18, majacej charakter
wstawiennictwa za Sodoma i Gomora (Rdz 18, 22nn), czy Mojzesza przy krze-
wie w Wj 3—4. Tak wiec kondycja cztowieka charakteryzujacego si¢ mappnoia

17 Por. K. Papademetriou, The Performative Meaning of the Word nappyoia. .., dz. cyt.,
18 Por. K. Papademetriou, The Performative Meaning of the Word nappnoia..., dz. cyt.,
19 Por. K. Papademetriou, The Performative Meaning of the Word nappyoia..., dz. cyt.,
20 Por. K. Papademetriou, The Performative Meaning of the Word nappnoia..., dz. cyt.,

. 23.
23.
23.
. 24-25.
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zasadza sie, bazuje na jego relacji z mtappnoia do Boga i do Jego prawa®. Jest to
duza zmiana semantyczna w odniesieniu do oryginalnego pojecia greckie-
go. W relacjach miedzyludzkich opisanych w Starym Testamencie przykta-
dem moze by¢ postawa Joasza, ojca Gedeona, wobec mieszkancéw miasta,
domagajacych sie wymierzenia kary Gedeonowi za zniszczenie oftarza Baala
(Sdz 6, 31). Pelny mappnoia jest dialog Eliasza z Achabem w 1 Krl 18, 17nn,
prowadzacy do konfrontacji z prorokami Baala na gorze Karmel. Cechuje ona
tez wszystkie proklamacje prorockie zawarte w ksiegach, jakkolwiek miesza
sie tam z innymi postawami i uczuciami.

Warto tez przyjrzec sie specyfice semantycznej, jaka przybiera mappnoia,
wprowadzona przez tekst grecki do kontekstow Starego Testamentu. W Kpt
26, 13 Boza mappnoia, objawiona w postawie JHWH, w Jego wiernosci ztozo-
nym obietnicom, w ich spelnianiu, owocuje w ludzkiej mappnoio—sprawia
ja w cztowieku®’. W Hi 27, 10 zostala wybrana przez ttumacza LXX jako od-
zwierciedlenie przywileju radosci z Bozych intencji. W Prz 1, 20 tym greckim
stowem zostata wyrazona odwaga madrosci, by podnosi¢ glos na otwartych
placach. Pojawia si¢ tu wiec nie tylko perspektywa komunikacyjna, ale i ele-
ment szerokiego i zréznicowanego audytorium, zaangazowanie w przekaz,
emocje, sila przekonania. Niezwykle ozywia w ten sposéb obraz madrosci
i czyni ja nie tylko aktywna, ale i personalnie ukierunkowang na czlowieka,
dzialajaca z pasjg. Kolejne teksty z Ksiegi Przystow ukazuja ja jako droge do
pokoju (Prz 10, 10) i synonim prawowiernosci (Prz 13, 5). Pojecie to wystepu-
je jeszcze w Ps 93(94), 1 w formie mappnotdlopat jako przektad hebrajskiego
okreslenia epifanii, blasku (pa?).

Warto zwréci¢ uwage, iz analizowany termin nie stanowi odpowiednika
jednego hebrajskiego wyrazenia, lecz s za jego pomoca tlumaczone rézne
stowa (n¥nnip, '21p inn) oraz cale frazy (por. Hi 27, 10). Wskazuje to na rézny
sposob rozumienia tego pojecia przez ttumaczy LXX oraz wykorzystywanie
odmiennych akcentéw semantycznych. Teksty greckiego przektadu Starego
Testamentu, w ktorych sie ono pojawia, przynalezg do nurtu kaptanskiego
lub sapiencjalnego, zatem lokuja si¢ w pdznym czasie redakcji biblijnej. W ten
sposob zostaje potwierdzone pdzne zapoznanie §wiata semickiego z terminem
Tappnoia, a tym samym innos¢ rysow tej kultury, naznaczajacych analizowa-
ne stowo.

Jakkolwiek stowo to zachowalo swoja zasadnicza semantyke dotyczaca
umiejetnosci przemawiania bez wstydu i leku, to w LXX dokonata si¢ zmia-
na warunkdow. Autorytet osoby jest zalezny od jej relacji z Bogiem, wiernosci

21 Por. K. Papademetriou, The Performative Meaning of the Word nappyoia..., dz. cyt., s. 24-25.
22 Por. K. Papademetriou, The Performative Meaning of the Word nappnoia..., dz. cyt., s. 27-28.
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prawu, czyli uznania wiarygodnosci Stowa JHWH, podazania za nim. Jest
postrzegane jako rodzaj przywileju. Jakkolwiek cztowiek podaza za nappnoia,
to Bog jest jedynym, ktory ja posiada, z racji wiernoséci obietnicom i dziatania
cudéw na korzys$¢ czlowieka®. Z tego powodu mappnoia Boga oznacza epi-
fanie Jego majestatu i Boska interwencj¢ w dzieje Izraela. Semicki rys pozo-
stal na tym terminie, gdy pojawial si¢ on w Nowym Testamencie. Jakkolwiek
dolaczylo don znamie myslenia filozoficznego i retoryki srodowisk Bliskiego
Wschodu w I w. Zmiana w semantyce zwigzana jest z faktem, ze nie ma kom-
patybilnosci miedzy starozytnym hebrajskim a greckim, przede wszystkim
z racji dyferencji kultur i stojacego u ich podstaw myslenia. Ciekawym do-
wodem na to jest zaledwie czterokrotne zastosowanie mappnoia w ksiegach
i passusach deuterokanonicznych (1 Mch 4, 18; Mdr 5, 1; Syr 25, 25; Est 8, 12),
co pokazuje, iz u progu czasow w mentalnos$ci semickiej termin ten jeszcze sie
nie zakorzenil.

Analizowane stowo pojawia si¢ w Nowym Testamencie 31 razy jako rze-
czownik i 9 jako czasownik. Konteksty stanowig dlan relacje, rowniez spo-
teczne, na szersza skalg. W tekstach Ewangelii pojawia si¢ jedynie u Marka
i Jana, przy czym w najkrdtszej z nich tylko raz. W Dziejach Apostolskich od-
daje specyfike przepowiadania pierwszego Ko$ciota, podobnie jak w Ef 3, 12;
6, 19. Natomiast w listach Pawlowych stosowane jest na oznaczenie swobody
funkcjonowania (2 Kor 3, 12; 7, 4; Flm 8), a takze relacji z Bogiem (Flp 1, 20;
1 Tm 3, 13). W Liscie do Hebrajczykdéw komentuje specyfike odniesienia do
Boga, podobnie jak w Pierwszym Liscie $w. Jana, jakkolwiek w tym ostatnim
konteksty sprowadzaja semantyke mappnoia do oscylowania wokol pojecia
ufnosci.

3. Specyfika TTappnaoia w ujeciu czwartego ewangelisty

Ciekawy jest fakt, iz dziewieciokrotnie mappnoia pojawia si¢ w Ewangelii
wedlug $w. Jana, w kontekstach dotyczacych osoby Jezusa. Fakt ten pozwala
sie przyjrze¢ clou mysli biblijnej zawartej w tym terminie i budowac aspekt
pragmatyczny w oparciu o analogi¢ do Chrystusa, a nie tylko w konwencji
postawy, wartosci czy umiejetnosci. Warto tez zauwazy¢, iz kontekst dla tych
zastosowan analizowanego terminu stanowig kolejno: Swieto Namiotéw (J 7),
uroczysto$¢ Poswiecenia Swiatyni (J 10) oraz bliskos¢ Paschy (J 11; 16 i 18).
Jakkolwiek na pierwszy rzut oka to spostrzezenie nie wydaje si¢ nadzwyczaj

23 Por. K. Papademetriou, The Performative Meaning of the Word nappyoia..., dz. cyt., s. 28—-29.
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wnikliwe, gdyz calo$¢ Janowej Ewangelii skonstruowana jest wokdt najwaz-
niejszych $wiat zydowskich, niemniej wybor trzech $wiat bardzo waznych
z punktu widzenia teologii jako tla dla mappnoia wydaje si¢ rzuca¢ istotne
$wiatfo na jego rozumienie. Przywolywanie podczas nich dziatan Boga w hi-
storii Izraela oraz teofanii stanowilo $wietne warunki dla proklamacji postan-
nictwa Jezusa, jak i konfrontacji ze schematami myslowymi czlonkéw Narodu
Wybranego. Dawaly one réwniez przestrzen do konfrontacji z duza rzesza
ludzi; rozmowy dotyczace osoby Boga oraz lokalizacja gléwnych celebracji
w Jerozolimie wpisywaly Jezusowe przepowiadanie w klimat bezposredniego
kontaktu z Bogiem, zagwarantowanego w kulcie $wigtynnym?*.

3.1 Ilappnatia w kontekscie kontrowersji wokét osoby Jezusa
(J7,4.13.26; )10, 24;18, 20)

W ] 7, 4 nappnoia pada z ust braci Jezusa w kontekscie skierowanej do Niego
zachety udania sie na Swieto Namiotéw do Jerozolimy. Budzi ona pewne za-
stanowienie w kontekscie informacji z J 7, 1, iz Zydzi zamierzali zabi¢ Jezusa.
Z jednej strony implikuje wrazenie, iz Synowi Bozemu brakuje odwagi, by
udac si¢ w takiej sytuacji do Jerozolimy. Jednoczesnie sprzeczne uczucia budzi
w odbiorcy reakcja braci: ,Wyjdz stad i udaj sie do Judei” (J 7, 3). To wysta-
wienie krewnego na osad tlumu rodzi pytanie: czy ujawnia sie tu pragnienie
ujrzenia spektakularnego triumfu Jezusa, czy Jego kleski? Podana w J 7, 3b
motywacja, ,aby i Twoi uczniowie ujrzeli czyny, ktérych dokonujesz”, tchnie
absurdem, gdyz grono uczniéw towarzyszy Jezusowi, majagc mozliwo$¢ na
kazdym kroku by¢ swiadkami Jego mocy. W stwierdzeniu braci zaznacza sig
rys okrucienistwa, a pozorna logika ich wypowiedzi, skonkludowana w stwier-
dzeniu, iz konieczne jest mappnoia w prezentacji, traci na sile w kontekscie.
Trudno odmdéwié¢ im przeciez $wiadomosci konfliktu Jezusa z Zydami. Bracia
namawiaja Jezusa do prezentacji, jaka znaja, wedtug wzoru: pokaz moc —zdo-
bedziesz uznanie. Nie mozna wykluczy¢ ich pragnienia, by w ten sposéb roz-
stawil rodzine?’, jakkolwiek kontekst i brak przekonania ich samych do Jezusa
czyni te teze watpliwa. Jesli jednak by tak bylo, to jest to zabieg czysto ma-
nipulacyjny. Warto zauwazy¢, iz jako element objawiajacy tozsamo$¢ Jezusa
nie zostaje przywolany znak, ale czyn. Pobrzmiewa tu fakt trudnosci, jaka
mieli bracia w rozpoznaniu w dziatalnosci Chrystusa aktywnosci Boga. Pod-
sumowanie autora natchnionego w stowach ,,Bo nawet Jego bracia nie wierzyli
w Niego” (J 7, 5) sugeruje, iz w zachecie braci obecna byta drwina z dziatan Je-

24 Por. L. Morris, The Gospel According to John, Grand Rapids 1984, s. 396, 411.
25 Por. J. Neyrey, The Gospel of John, New York 2007, s. 137.
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zusa, a zarzut ukrywania si¢ miat dotkna¢ Jego ambicji. W mappnoia obecnym
w tym fragmencie pada akcent na jawnos¢. Pojawiajg sie dwie przestrzenie
dziatan: widoczna dla wszystkich i ukryta®. Wbrew opinii braci, reklamuja-
cych mappnoia, Jezus wybiera ukrycie.

W odpowiedzi udzielonej braciom Jezus przenosi akcent na czas. Zastoso-
wanie terminu katpdg ukierunkowuje nie na chronologie, lecz na dzialanie
Boga®”. Czas Jezusa, ktéry ma si¢ wypelnic (J 7, 8), to czas, ktory ma nabrac
kompletnosci*®, a tym samym sensu, czyli okres przeznaczony na przygotowa-
nie odbiorcéw do rozpoznania sensu wydarzen, uchwycenia ich celu. Swiadczy
o tym perfectum passivum czasownika mAnpdw, intensyfikujace wyjasniona
powyzej jego semantyke. Inny jest kaipdg Jezusa, inny braci. Pierwszy jeszcze
nie nastal, nie jest obecny (ndpeotiv—]J 7, 6), drugi zawsze jest gotowy —krew-
ni Jezusa moga w niego wejs¢, w nim partycypowaé w kazdej chwili. Idac za
biblijng semantyka przypisywana pojeciu katpdg, mozna dostrzec tu dostep-
no$¢ przyjmowania wyzwolenia, jakie ofiarowuje Bog*. W takim uktadzie
autor Janowy konfrontuje czas z nienawiscig doswiadczang ze strony $wia-
ta: dotyka ona Jezusa, nie ma natomiast mocy dotkna¢ Jego braci. Wskazany
powdd to swiadectwo o specyfice czynow $wiata, ktora uwypukla sie dzieki
Jezusowi (J 7, 7). Zestawienia te pozwalaja dostrzec w mappnoia oczekiwanym
przez braci aspekt sitowy, dominacyjny, catkowicie odbiegajacy od sposobu
funkcjonowania Jezusa. I dlatego w takiej formie nie bedzie ona miata miej-
sca. Znamienne, iz ostatecznie Jezus udaje sie do Jerozolimy, ale w ukryciu
(J 7, 10). Fakt ten pobrzmiewa zamierzong odmienno$cig zademonstrowang
albo tchorzostwem, co jednak kioci sie ze sposobem funkcjonowania Jezusa.
Bardziej szala narracji wydaje si¢ przechyla¢ na sposobnos¢ dyskusji, ktora
byla cenna ze wzgledu na temat, czyli pareneze dotyczacg autonomii Jezusa®®,
kompatybilnej z wolg Ojca. Czas, by byt owocny, musi by¢ wlasciwy i to Bog
go wybiera, podobnie jak sposob ukazania Siebie. Ewangelista nie werbali-
zuje jednak zadnych powodéw, dla ktérych Jezus opdznia czas®. Uzasadnia
tak decyzje Jezusa, odwolujac sie do przebiegu Jego obecnosci w Jerozolimie
i wplecenia oredzia w ryt $wietowania®>.

26 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug sw. Jana, rozdzialy 1-12. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz,

Czestochowa 2010, s. 629 (Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament, 4/2).

27 Por. S. Bielecki, Nowotestamentalne ujecie terminu kairos, ,Ruch Biblijny i Liturgiczny” 45 (1992) nr
2-6,5.59.
28 Por. H/lsspéw, w:].P. Louw, E. A. Nida, Greek-English Lexicon of the New Testament Based on Semantic

Domains, Bible Works 10.0, edycja elektroniczna, 59.37.

29 Por. S. Bielecki, Nowotestamentalne ujecie terminu kairos, dz. cyt., s. 60.
30 Por.]. Neyrey, The Gospel of John, dz. cyt., s. 193.

31 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug sw. Jana, rozdzialy 1-12..., dz. cyt., s. 630.
32 Por.]. Neyrey, The Gospel of John, dz. cyt., s. 136.
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Warto przyjrzec si¢ specyfice przywotania mappnoio w ] 7, 4. W dosfownym
przektadzie zdanie to brzmi: ,,Nikt/nic bowiem w ukryciu nie czyni i szuka
on w nappnoia by¢”. Zwiagzek tego rzeczownika z czasownikiem eipi w for-
mie bezokolicznika przesuwa akcent semantyczny na odwage funkcjonowania
w swojej tozsamosci. Tu decydentem jest Jezus. Spdjnos¢ Jego stow i czynow,
calosci bytowania w zyciu ziemskim ma objawia¢ Ojca. By¢ w mappnaoia supo-
nuje zlgczenie funkcjonowania wewnetrznego z zewnetrznym oraz wplecenie
go adekwatnie w czas i przestrzen, w petni §wiadomie i jawnie, w sposéb moz-
liwy do uchwycenia przez pozostale osoby. Dlatego nie bedzie ujawnialo sie
w efekcie nacisku —jak w J 7, 4. W kontekscie kolejnych wersetow i wzmianki
o nienawisci $wiata skierowanej do Chrystusa zostaje tu tez ujawniona od-
mienno$¢ Jezusa, odrebnos¢ od $wiata. W czwartej Ewangelii termin k6opog
przyjmuje trzy znaczenia, ktére dochodza do glosu zaleznie od kontekstu,
w jakim zostaje umieszczony: §wiat stworzony; nastepnie: ludzie, a takze
osoby, ktére nie wybraty Jezusa i wrogo sie do Niego ustosunkowuja®’. Od-
miennos¢ Jezusa zaznacza si¢ tez w innym postrzeganiu czasu, co ujawnia si¢
w] 7, 6-7.

Kontekst semantyczny dla analizowanego terminu w J 7 stanowi tez cza-
sownik (ntéw, ktérym autor opisuje oczekiwane przez braci Jezusowe £v
nappnoia eivat (J 7, 4), jak i wyraza szukanie Jezusa przez Zyd(’)w kilka wer-
setow dalej w J 7, 1. Wpisuje sie ono w balans przeciwienstw, stworzonych
przez stowa mappnoia i kpuntog. Po wypowiedzi braci opisuje on klimat Je-
zusowego pojécia do Jerozolimy i wprowadza w kolejna kontrowersje, tym ra-
zem nie wokot Jego przyjscia, lecz Jego osoby, uwidaczniajacg si¢ w dyskusjach
pomiedzy Zydami (] 7, 12). Funkcjonowanie i stowo Jezusa polaryzuje grono
odbiorcéw**. Nikt jednak nie méwi o Nim z nappnoia z obawy przed Zydami
(J 7, 13). Lek ttumu kontrastuje tu z wolnos$cig decyzyjna Jezusa, uwidoczniong
w rozmowie z bra¢mi, jak i w przybyciu do Jerozolimy. Tym razem jednak tto
dla mappnoia stanowi konflikt Jezusa z oficjalnym nurtem religijnym, spo-
wodowany zamknieciem i zawzietosciag drugiej strony. Co ciekawe, zle po-
strzegane jest debatowanie na Jego temat, ale nie poszukiwanie Go (J 7, 11),
czyli w konsekwencji tez przebywanie w Jego obecnosci. Rozmowa $wiadczy
o zainteresowaniu osobg Jezusa (J 7, 12), wigc niejako przywoluje Go do sytu-
acji, nadaje Mu prawo do funkcjonowania poza miejscami, gdzie si¢ pojawia,
ukierunkowujgc uwage na Niego. Rozwija wiec myslenie o Nim, a z nappnoia
czyni Go waznym —moze dlatego okazuje si¢ zakazana, zle widziana, nieak-

33 Por. S. Medala, Ewangelia wedtug $w. Jana, rozdzialy 1-12. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz, dz.
cyt., s. 267.
34 Por. C.S. Keener, The Gospel of John. A Commentary, Peabody 2010, t. 1, s. 707.
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ceptowana przez religijnych lideréw spotecznosci. Co ciekawe, gdy toczy sie
w kuluarach, dotyczy oceny Jego dziel—i waha si¢ pomiedzy antypodami:
»jest dobry, a zwodzi ttumy”. Ta ostatnia cezura kwalifikuje Jezusa do ukamie-
nowania (por. Pwt 13, 7-12)*.

Trzeci raz termin mappnoia w siddmym rozdziale czwartej Ewangelii po-
jawia si¢ w konstatacji specyfiki zachowania Jezusa, ktére ma miejsce wtasnie
wobec takich jak wspomniane wyzej antagonizméw. Podsumowuje ona naj-
pierw Jezusowe odniesienie do pokatnie wyrazanych opinii dotyczacych Jego
znajomosci Pisma mimo braku edukacji (J 7, 15), czyli tez kwestii autoryzacji
Jego nauczania, uzurpowanego Sobie statusu spotecznego®’. Nie padajg one
wprost do Jezusa, ale jakby obok Niego. W odpowiedzi porusza On temat
przekazu nauki Ojca, ktora jest rozpoznawalna dla znajagcych JHWH oraz ro-
zumiejacych status wystannika (wierno$¢ przekazu). Wyciaga tez w dyskus;ji
wrogie zamiary interlokutoréw wzgledem Jego osoby, co spotyka sie z zarzu-
tem opetania. Odpowiada odniesieniem Swoich dzialan w szabat do Mojze-
szowego ustawodawstwa, wykazujac btednos¢ jego interpretacji przez Sobie
wspolczesnych. Ciekawe, iz ta Jego wypowiedz nie otrzymuje repliki. Odbior-
cy dyskutuja tylko miedzy sobg mappnoia méwienia Jezusa wobec znanego
powszechnie zamiaru usunigcia Go ze spofecznosci—odebrania Mu zycia.
Ujawnienie intencji dzialan wobec Jezusa stoi w sprzecznosci z obecnym kil-
ka wersetow wczesniej zaprzeczeniem tego faktu ze strony tych samych ludzi.
Ukazuje wigc ich obtude i duchowa schizofreni¢. Czy to reakcja na arbitral-
ne, poruszajace odbiorce stwierdzenie Jezusa ,Nie sadzcie z zewnetrznych
pozoroéw, lecz wydajcie wyrok sprawiedliwy”, otrzezwiajace i zmuszajace do
weryfikacji postaw? Trudno tak stwierdzi¢, gdyz mysl interlokutoréw kieruje
sie nie ku tresci, lecz komentuje nadawce. Znamienne, iz dokonuje sie to, o co
chodzilo krewnym Jezusa (J 7, 4). Wprowadzenie nappnoia przesuwa akcent
na jawnos¢, odwage, spojnos¢ osobowosciowa Mowigcego oraz wage tresci.

Warto zwroci¢ uwage, iz kontekstem dla trzeciego zastosowania analizowa-
nego terminu w czwartej Ewangelii jest kwestia tozsamosci Jezusa jako Mesja-
sza, $wiadomos$ci namaszczenia, jakie On posiada. Mordercze zamiary wobec
Niego wywotlane sg brakiem zrozumienia oraz nadzwyczajnoscia nauki i czy-
néw. Trudno skonstatowaé, czy obserwacja Jezusa udzielila liderom wiedzy
o tym, ze On jest namaszczony Bozym Duchem. Obecna tu jest raczej dziw-
na pewnos¢: ,,Przeciez my wiemy, skad On pochodzi, natomiast gdy Mesjasz
przyjdzie, nikt nie bedzie wiedzial, skad jest” (&AA& TodTOV Oldapev m6Oev
£0Tiv- 0 8¢ xploTog dtav Epxnrat ovdelg yivwokel mobev éotiv—] 7, 27). W zda-

35 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug sw. Jana, rozdzialy 1-12..., dz. cyt., s. 632.
36 Por.]. Neyrey, The Gospel of John, dz. cyt., s. 139.
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niu tym nastepuje zestawienie dwdch rodzajow wiedzy: oida (do$wiadczenie,
wiedza ptynaca z przezycia i doswiadczenia) i yivwokw (wiedza o aspekcie ko-
gnitywnym), ktére jednak tu ujawniaja, Ze wiedza doswiadczana, ograniczona
do zawezonego kregu percepcji, nie wystarcza. Co ciekawe, konstatujacy tak
mieszkancy Jerozolimy nie wyciagaja wnioskdw z obserwowania autoprezen-
tacji Jezusa w mappnoia, ktorej wlasnie sa sSwiadkami—1i nie korzystaja z wie-
dzy, jaka w ten sposob zostaje im zaproponowana. Watpliwos¢, ktéra jednak
pobrzmiewa w ich wypowiedzi w | 7, 25-27, oddaje wrazenie, jakie robi na
nich mappnoia Jezusa. Oddaje ona Jego transparencje, odwage oraz przekona-
nie o przekazywanej prawdzie, co daje si¢ odczu¢ w mocy emanujacej z Jego
osoby. Nie potrafia przejs¢ wobec Jego przepowiadania i Jego osoby obojetnie.
Pokazuje jednak tez ograniczonos¢ refleksji i niezdolno$¢ do weryfikacji wta-
snych pogladéw.

Wypowiedz Zydéw w] 10,24 wzywajaca Jezusa do wypowiadania sie
z mtappnoia odnosnie do Swojej osoby zestawiona z przywoltanymi tekstami
z ] 7 pobrzmiewa Janowg ironig. Przeciez dopiero oceniono przepowiada-
nie Jezusa jako nacechowane mappnoia, a teraz apel dotyczy tej samej kwe-
stii. Kluczem do zrozumienia fragmentu dialogu majacego miejsce podczas
uroczysto$ci Po$wiecenia Swigtyni wydaje sie idiomatyczne sformutowanie
padajace w pierwszym pytaniu: Thv yuxniv nuov aipeig (J 10, 24). W dostow-
nym przekladzie brzmi ono: ,jak dlugo bedziesz odbieral nam dusze”, a czy-
tane z uwzglednieniem mentalnosci semickiej: ,,jak dtugo bedziesz odbierat
nam zycie / spiritus movens naszego zycia (01 nnwi)”. Stanistaw Medala,
interpretujac czasownik aipw, przywotuje kontekst zagrozenia Izraela, ko-
notowany w tym stowie w ] 11, 48%”. Domaganie si¢ proklamacji tozsamosci
Jezusa z mappnoia nabiera zatem tutaj znaczenia nie tylko dla bezposrednich
interlokutoréw, ale dla losu calego narodu. Stowa ei oU &i 0 xpLoT6G, €ing fuiv
nappnoia (J 10, 24) suponujg nierozpoznanie lub brak pewnosci. Domagajac
sie od Jezusa potwierdzenia, rozméwcy apeluja o proklamacje Jego tozsamo-
$ci. Czy co$ im si¢ nie zgadza? Czy wlasnie paradoksalnie wszystkie argu-
menty przemawiaja za Jezusem jako namaszczonym, ale schemat myslowy,
utrwalona konwencja nie pozwalaja Go przyjac¢ jako takiego? Powstaje tu tez
kwestia, kogo obarczy¢ wing za skonstatowanie takiej tozsamosci Jezusa. Jesli
uczyni to On sam —jest mozliwos¢ zarzucenia Mu bluznierstwa. Jesli zrobiltby
to ktokolwiek inny — zostalby wylaczony z synagogi (por. ] 9, 22).

Po linii ironii idzie wyjasnienie Jezusa: ,,Powiedzialem wam, a nie wierzy-
cie”*®. T zaskakuje fakt braku reakcji interlokutoréw —moze na skutek inne-

37 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug sw. Jana, rozdzialy 1-12..., dz. cyt., s. 777.
38 Por. J.-A. A. Brant, John, Grand Rapids 2011, s. 162 (Paideia: Commentaries on the New Testament)
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go, nosnego tematu Bozego synostwa Jezusa, zarysowanego w nastepnych
zdaniach Jego wypowiedzi. Wiara zasadza si¢ na wlasciwym zrozumieniu®.
Oznacza nastepnie przyjecie, przyswojenie, wlozenie w siebie, w ktérym par-
tycypuja wszystkie ludzkie wladze, nie tylko rozum i wola. Dla ulatwienia
tego aktu i zarazem podkreslenia mappnoia, z jaka On sie przedstawia, Jezus
przywoluje Swoje czyny. One potwierdzaja Jego tozsamos¢, gdyz sa dokony-
wane &v T@® ovopatt Tod matpdg pov (J 10, 25) — uobecniajg Ojca, Jego aktywne
dzialanie na rzecz ludzi. W przywotaniu Ojca mozna odnalez¢ kolejng od-
stong prezentacji pelnej mappnoia. Reakcja interlokutoréw w postaci zamia-
ru ukamienowania Jezusa (J 10, 31) odzwierciedla sile, z jaka informacja ta
uderzyla w ich schemat $wiatopogladowy. Na kanwie tego kontekstu mozna
stwierdzi¢ pewng konsekwencje, stalo$¢, a jednoczesnie dynamike, progres
informacyjny, jakie naznaczaja mappnoia. Rozcigglos¢ w czasie tak nacecho-
wanej postawy pozwala jednak dopiero zrozumiec calg sile analizowanego
sformulowania.

3.2 llappnoia jako okreslenie postawy Jezusa (J 11, 14. 54; 16, 29)
oraz element autoprezentacji (J 16, 25; 18, 20)

Bezposrednie okreslenie wypowiedzi Jezusa terminem mappnoia stanowi
klamre okalajaca narracje¢ o wskrzeszeniu Lazarza. Pojawia si¢ bowiem na jej
poczatku i opisuje, po kilkuzdaniowym odniesieniu metaforycznym, jedno-
znaczne stwierdzenie Jezusa do uczniéw: ,Lazarz umarl” (J 11, 14). Znajduje
sie tez w puencie konsekwencji tego wydarzenia, w ukazaniu reakeji Jezusa
na powziety oficjalnie przez Sanhedryn zamiar zamordowania Go (J 11, 54).
W pierwszym z tych kontekstdw uwage zwraca niezrozumienie, jakim reaguja
uczniowie na Jezusowe komentarze dotyczace faktu $mierci Lazarza (] 11, 11).
Sformulowanie ,Lazarz, przyjaciel nasz, zasnal, lecz id¢, aby go obudzi¢”
(J 11, 11) pozostaje dla nich kompletnie nieczytelne, najprawdopodobniej nie
z racji wzmianki o $nie, gdyz ten byl powszechnie uznawany za antycypa-
cje $mierci, lecz ze wzgledu na wzmianke o obudzeniu. Zastosowany termin
¢Eunvilw sugeruje bowiem podniesienie, postawienie na nogi*’, a wiec przy
uwzglednieniu podanych skojarzen musialoby oznaczaé wskrzeszenie, to za$
nie bylo codziennoscig, nawet dla Jezusa. Nic wigc dziwnego, ze uczniowie
pozostajg przy rozumieniu podstawowym. Proklamacja Jezusa, naznaczona
nappnoia, wywotuje w nich strach, uruchamiajac najprawdopodobniej tyl-

39 Por.R.Brown, The Gospel According to John XIII-XXI. Introduction, Translation, and Notes, New York
1981, s. 825-826.
40 Por. Eévnvi{w, w: T. Friberg, Analytical Lexicon to the Greek New Testament, dz. cyt., 10198.

242 Joanna Nowinska SM



ko wczesniejsze obawy o Jego zycie, wobec prob ukamienowania Go w Judei
(J 11, 8 —na bazie ] 10, 31). Percepcja Jezusowej mappnoia przez uczniéw nie
uwzglednia wiec tematu Jego wypowiedzi, a jedynie bazuje na skojarzeniach,
ktére on w nich wywoluje. Powstaje wiec pytanie o cel Jego stéw: czy ma to
by¢ antycypacja wydarzenia, rodzaj przygotowania na nie, czy proba oddzia-
lywania na my¢lenie interlokutoréw? Zadnej z tych hipotez nie mozna z pew-
noscig potwierdzi¢. Kontekst oddaje tylko kontynuacje niezrozumienia mimo
nappnoia.

Zaznacza si¢ tu natomiast inny jej rys: zwigzek przezyciowy przekazujacego
z anonsowanym tematem. Widoczne jest to w sfowach uzasadnienia poda-
nego przez Jezusa: ,ale raduje¢ si¢, ze Mnie tam nie bylo, ze wzgledu na was,
abyscie uwierzyli” (] 11, 15) oraz dynamice zachety/wezwania: ,Lecz chodzmy
do niego” (J 11, 15). Ujawniaja one inny tok myslenia Jezusa. Skonfrontowane
z popularng oceng $mierci brzmig absurdalnie, okrutnie*'. Odwaga ich pro-
klamaciji jest decyzja na wywotanie oburzenia czy odbicia od schematu my-
slowego*?. Co ciekawe, autor natchniony podaje tylko reakcje Tomasza, z ak-
centem rezygnacji: ,Chodzmy takze i my, aby razem z Nim umrze¢” (J 11, 16).
Moze uksztaltowala jg pewnos$¢ emanujaca z Jezusa, zwigzana z mappnoia.

Drugie wystapienie mappnoia w obrebie jedenastego rozdzialu Janowej
Ewangelii wpisane jest w decyzje Jezusa, by nie praktykowac jej w procesie
ujetym za pomocg sformulowania nepimatéw €v toig Tovdaiog (J 11, 54). Im-
plikuje ja reakcja na wskrzeszenie Lazarza —wielu Zydow uwierzylo (J 11, 45),
a czlonkowie Sanhedrynu postanowili zgladzi¢ Jezusa (J 11, 47-53). Zaniecha-
nie przez Jezusa funkcjonowania w mappnoia (tu gléwnie rozumianej jako
otwartos¢, jawny przekaz) z umozliwianiem w rozciagtosci czasowej, podczas
spotkan, rozméw, w przestrzeni—tak mozna rozpisa¢, uwzgledniajac kon-
tekst Ewangelii, semantyke zastosowanego tu czasownika — sugeruje odmien-
no$¢ Jego patrzenia na rzeczywistos¢. Nie ma w Jego postawie ludzkiej bra-
wury —jest Swiadomo$¢ czasoprzestrzeni, w jakg ma by¢ wpisana Jego $mier¢
i zmartwychwstanie, ktérym wszystko zostaje podporzadkowane. Jakkolwiek
odbiorca by oczekiwat publicznych, petnych nappnoio wystapien Jezusa wta-
$nie teraz, gdy ujawnila si¢ Jego moc przywracania zycia, tak Bog praktykuje
w tym momencie cisz¢ i przebywanie z uczniami, w miejscu w poblizu pu-
styni. Koncepcja parenezy jest inna od ludzkiej. Egzegeci zwracaja uwage na
wprowadzenie tu przez autora natchnionego miejscowoséci Efraim. Wnuk Ja-
kuba noszacy to imie byl jego faworytem, a potem przeszlo ono do jezyka
Izraela jako pieszczotliwe okreslenie narodu, wedtug Jeremiasza — pierworod-

41 Por. L. Morris, The Gospel According to John, dz. cyt., s. 543.
42 Por. J.-A.A. Brant, John, dz. cyt., s. 173.

243

Wieloptaszczyznowosé mappnoia w postawie Jezusa w Ewangelii wedtug $w. Jana



nych JHWH (Jr 31, 9). W Janowej Ewangelii odpowiadaloby to przestrzeni
Samarii*’, ktora przyjeta z wiarg Jezusa**.

Kolejny kontekst mappnoia w czwartej Ewangelii to dyskusja Jezusa
z uczniami pod koniec mowy w Wieczerniku (] 16, 25. 29). Ukazuje temat
implikujacy wprowadzenie analizowanego pojecia: ukazanie Ojca. Zostaja
podane dwa sposoby przekazu uzywane przez Jezusa: forma przypowiesci
i mtappnoia. Konsekwentnie pojawiaja si¢ dwa odniesienia temporalne: ,,do tej
pory” —odpowiadajace przypowiesciom —i ,godzina” — zwiazana z mappnoia.
Termin ,,godzina” w Janowej Ewangelii posiada niezwykle nasycenie seman-
tyczne i ewokatywne. Lokujg si¢ w nim rys dnia JHWH — a wigc namacalnego,
z moca wkroczenia Boga w dzieje swiata—jak i meka, $mier¢ i zmartwych-
wstanie Jezusa®*® oraz uwielbienie, czyli pokazanie wartosci Boga, dokonujace
sie w Jezusie*®. Znamienne dla tego pojecia jest dokonanie zbawienia, wyzwo-
lenia cztowieka®. Przejécie pomiedzy tymi dwoma przestrzeniami temporal-
nymi, ktore obwieszcza Jezus w ] 16, 25, zapowiada uczniom lepsze rozeznanie,
dostep do poznania Boga, zmiang w specyfice komunikacji, ale i w stopniu
relacji z Bogiem. Temat Ojca, przyblizenie Jego Osoby, wprowadzenie w bli-
sko$¢ z Nim, ktéremu ma stuzy¢ nappnoia, stanowi istote postannictwa Jezu-
sa*®. Tylko Syn bowiem w sposdb wiarygodny i pelny zna Ojca oraz moze Go
przedstawi¢ innym*’. Dochodzg tu do glosu szczegdlnie takie aspekty anali-
zowanego terminu jak wyrazisto$¢, pewno$¢, bezkompromisowosé, a zara-
zem autentyzm i zaangazZowanie emocjonalne. Zmiana specyfiki przekazu
o Ojcu sugeruje transformacje mozliwosci percepcyjnych odbiorcéw, ade-
kwatny kontekst, jak i blisko$¢ uchwytnego dla nich dzialania Ojca, ktérym
bedzie Pascha Jezusa. Znamienne, iz w tekscie Janowym jedyna mowa, ktorej
mozna przyporzadkowaé mappnoia, bylaby J 17, 1-26. Wydaje si¢ jednak, iz za
Jezusowg zapowiedzig takiego przekazu kryje sie sama meka, $mier¢ i zmar-
twychwstanie. I znéw mappnoia wykracza poza stowa, a jej przestrzenia staja
si¢ postawy Jezusa wobec wydarzen i specyfika Jego dziatania.

43 Por. C.S. Keener, The Gospel of John. A Commentary, Peabody 2010, t. 2, 5. 858.

44 Por. S. Medala, Ewangelia wedtug $w. Jana, rozdzialy 1-12..., dz. cyt., s. 832.

45 Por. S. Medala, Ewangelia wedtug $w. Jana, rozdzialy 1-12..., dz. cyt., s. 357. Wiecej patrz: I. de la Pot-
terie, Meka Jezusa Chrystusa wedtug Ewangelii Jana, Krakow 2006, s. 15-17; Z. Grochowski, Godzina
uczniéw Jezusa (] 16, 32; 18-19) okazjg do objawiania si¢ Mistrza, ,Verbum Vitae” 38 (2020) nr 1, s. 150.

46 Por. S. Medala, Ewangelia wedtug $w. Jana, rozdzialy 13-21, Czestochowa 2010, s. 173 (Nowy Komentarz
Biblijny. Nowy Testament, IV, 2).

47 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug $w. Jana, rozdziaty 13-21, dz. cyt., s. 172.

48 Por. M.S. Wrdbel, Jezus janowy jako objawiciel oblicza Ojca, ,Verbum Vitae” 20 (2011), 5. 198-199.

49 Por. J. Drgas, Kto Mnie zobaczyl, zobaczyt takze i Ojca (] 14,9). Bog Ojciec w Ewangelii Janowej, w: Ty,
Panie, jestes naszym Ojcem (Iz 64, 7). Biblia o Bogu Ojcu, red. F. Mickiewicz, ]. Warzecha, Warszawa
1999, S. 116.
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Bezposredni odbiorcy przywolanej deklaracji z J 16, 25 pozostang jednak
na poziomie stowa. Przyjmujg zawarta w ] 16, 2628 informacj¢ o dostepie
do Ojca na drodze prosby, Jego mitosci i pochodzeniu od Niego Jezusa. Kon-
statacja wyrazona przez uczniéw w ] 16, 29 ,,Patrz! Teraz mdowisz otwarcie
i nie opowiadasz zadnej przypowiesci” jest petna ulgi, spokoju. Jej rozwinie-
cie w kolejnych zdaniach ,Teraz wiemy, ze wszystko wiesz i nie trzeba, aby
Cie kto pytal. Dlatego wierzymy, ze od Boga wyszedtes” (] 16, 30) jednak ma
posmak infantylizmu. Przeciez to nie pierwsza autoprezentacja Jezusa doko-
nana z mappnoia i nie pierwsze transparentne zdania o Ojcu. Paradoksalnie
nappnoia nie implikuje wiary —ta rodzi si¢ we wnetrzu odbiorcy i stanowi
decyzje¢ przyjecia, interioryzacji oraz tworzenia relacji z Bogiem. Krucho$¢
proklamacji uczniéw ukaze zaraz Jezus, zapowiadajac, iz opuszcza Go, ucie-
kajac kazdy w swoje sprawy/przestrzenie (§xaotog €ig T idta—J 16, 32). Klimat
nappnoia bardziej suponuje konfrontacje, jaka dokona si¢ w kazdym z odbior-
cow, gdy doswiadczy transparencji i mocy przekazu Jezusa. Kontekst anonsuje
tez proces dalszej nauki uczniéw®’. Wedtug Jo-Ann A. Brant obecna w tym
kontekscie mappnoia wspdlistnieje razem z bliskoscia relacji Jezusa z uczniami
i tworzy tu jej nowg jako$¢®'.

Motyw nappnoia w klasycznym ujeciu dotyczacym mowy Chrystusa po-
wroci (po ] 7,26) w18, 20. Padnie tu w momencie przestuchania Jezusa przez
Annasza, w odpowiedzi na indagacje o ucznidow i nauke (J 18, 19). Skrepowa-
ny powrozami Jezus, doswiadczajacy przemocy ze strony straznikdw, w spo-
sOb jednoznaczny, odwazny o$wiadcza: éyw mappnoia AeAdAnka 1@ kdopw
(J 18, 20). Takie zachowanie przycigga uwage audytorium®? W mappnoia odsta-
nia sie Jego honor i transparencja przekazu®. Emfatyczne ,ja” ktadzie nacisk
na podmiot dzialajacy i Jego wewnetrzng spdjnos¢, oparcie aktu w §$wiadomej
decyzji oraz rozszerza audytorium na $wiat. Otwiera ono wypowiedz majaca
charakter dwuczlonowy: czes$¢ pierwsza dotyczy nappnoia w odniesieniu do
dostepu, jaki zyskali odbiorcy, czes¢ druga — nappnoia w odniesieniu do tresci.
J 18, 21 zawiera uszczegdlowienie przestrzeni w postaci przywolania synagogi
i $wigtyni jako miejsc, gdzie gromadzg sie wszyscy Zydzi. WypowiedZ zamyka
zdanie paralelne antytetycznie do pierwszego, suponujace dostep do tresci dla
kazdej osoby z audytorium: ,,Potajemnie za$ nie nauczalem niczego” (J 18, 20).
Zastosowany z zaprzeczeniem w tekscie greckim przymiotnik kpuntdg przy-
woluje kontre z mappnoia, znang z siddmego rozdziatu Janowej Ewangelii,

50 Por.]. Neyrey, The Gospel of John, dz. cyt., s. 275.

51 Por.J.-A.A. Brant, John, dz. cyt., s. 223.

52 Por. C.S. Keener, The Gospel of John. A Commentary, Peabody 2010, t. 2, 5. 1093.
53 Por. ]. Neyrey, The Gospel of John, dz. cyt., s. 292-293.
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analizowang powyzej. Sankcjonuje tez dostep do tresci przekazywanych przez
Jezusa. Odbiorcy styszeli i brzmiim to w uszach (dknkodtag— forma imiesto-
wu czasu perfectum—]J 18, 21) i wiedzg —otrzymali doswiadczenie (oiSaotv)
(J 18, 21). Fascynuje odwaga i transparencja postawy Jezusa. Ujawnia si¢ tu
tez fakt, Ze w ujeciu Janowym nappnoia dotyczy dostepu do osoby Jezusa i do
tresci, obok specyfiki samego aktu przekazu. Konsekwencje przywolanej wy-
powiedzi, w postaci upokarzajacego uderzenia w policzek, nie powstrzymuja
Jezusa przed retorycznym pytaniem o dowod niezgodnosci w Jego wypowie-
dzi i ewentualnie powod uderzenia. To mappnoia w formie performansu.

Whioski

Opis mappnoia Jezusa zawarty w Janowej Ewangelii uwidacznia suwerenno$¢
decyzyjna Chrystusa oraz zamysl przewyzszajacy ludzkie domysly. Odstania
zaangazowanie Jezusa, odwage, bezkompromisowo$¢, ale przede wszystkim
odmienno$¢. Stanowi jedno z narzedzi ujawniania Jego tozsamosci w jej od-
stonie mesjanskiej, zbawczej i w kontekscie relacji z Ojcem. Poprzez nappnoia
Jezusa s3 famane utrwalone schematy myslowe Jemu wspolczesnych. Novum
stanowi odniesienie tego terminu nie tylko do stéw Jezusa, lecz réwniez do
Jego postaw i zachowan, co nadaje mappnoio obecnej w Ewangelii Jana cha-
rakter performatywny. Rozszerza w ten sposob zasadniczg semantyke anali-
zowanego pojecia, zgodnie z holistycznym, obrazowym uje¢ciem kazdego ele-
mentu rzeczywistosci, znamiennym dla mentalnosci starozytnych Semitéw.
I tu lokuje si¢ tez paradoks oddzialywania Jezusowego mappnoia na odbiorce:
akcentuje autonomie, wolnos¢ Jezusa i odmienno$¢ mysli Bozej. Pociaga ku
relacji z Nim, fascynuje, ale nie ofiarowuje schematéw do odtworzenia. Prze-
konuje, bo pozwala doswiadczy¢ autentyzmu Boga.
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SEUZBA BOGU JAKO WYNIK
RELACJI OSOBOWEJ DO OJCA

Oto tyle lat ci stuze i nigdy nie przekroczylem twojego rozkazu... (Lk 15, 29)

Jestem ogromnie wdzigczny Panu Bogu za to, ze dat mi taske poznania Ksie-
dza Profesora Stanistawa Hatasa. Byl on jednym z dwdch recenzentéw mojej
pracy doktorskiej. Pragne, by w Ksiedze Pamigtkowej poswieconej jego osobie
znalazla sie refleksja dotyczaca pytania: ,,Co jest jednym z istotnych elemen-
tow skltadajacych sie na prawdziwg stuzbe Bogu?”.

W obecnym artykule pochyle si¢ nad stowami, ktdre w przypowiesci Jezusa
wyszly z ust starszego syna: ,,Oto tyle lat ci stuze i nigdy nie przekroczylem
twojego rozkazu” (Lk 15, 29). Jest to przypowies¢ znajdujaca sie¢ w pietnastym
rozdziale trzeciej Ewangelii (Lk 15, 11-32). Zdaj¢ sobie sprawe z faktu, ze tekst
ten stal si¢ obiektem roznego rodzaju analiz i refleksji teologicznych od czaséw
starozytnos$ci'. Pragne jednak w obecnym artykule skoncentrowac sie na po-
staci starszego syna, ktory pozostal przy ojcu. Zacytowany w tytule obecnego
artykulu fragment Ewangelii moze wskazywac na pozytywna relacje syna do
ojca w czasie, gdy jego mlodszy brat trwonit ojcowizne, stuzac nierzagdnicom
(por. Lk 15, 30). Cala przypowies¢ Jezusa zawarta w Lk 15, 11-32 znana jest pod
réznymi nazwami: ,,O synu marnotrawnym”, ,,O Ojcu milosiernym” lub ,,O ra-
doéci z powrotu syna”® Mozna uznal za zasadne stwierdzenie, ze powszech-
nym doswiadczeniem czytelnikéw i stuchaczy tego fragmentu Ewangelii jest
to, ze ich uwaga spontanicznie skupia si¢ na ojcu i synu marnotrawnym, jako

1 J. Fitzmyer, El Evangelio segiin Lucas. Traduccion y comentario, Capitulos 8,22-18,14, Madrid 1986,
s. 670-671.

2 R.Pindel, Interpretacja przypowiesci o synu marnotrawnym w polskim kaznodziejstwie (1945-2000),
»~Verbum Vitae” 3 (2003), s. 233-253.

Stuzba Bogu jako wynik relacji osobowej do Ojca 247



na postaciach ostatecznie pozytywnych. Natomiast starszy brat zostaje auto-
matycznie zepchniety na dalszy plan. W mojej refleksji pragne tego, w ktérym
»drzemie faryzeusz”, wydoby¢ z cienia rzucanego przez gléwnych bohateréw
przypowiesci’. Cien ten powoduje, Ze odbiorca dobrej nowiny ptynacej z Ewan-
gelii moze nie dostrzec mozliwosci ubogacenia sie tresciami, ktére Chrystus
zwigzal z osobg tego, do ktorego ojciec powiedzial: ,,Moje dziecko, ty zawsze
jeste$ ze mna i wszystko, co moje, do ciebie nalezy” (Lk 15, 31).

Prace rozpoczng¢ od ukazania kontekstu, w jakim zostala umieszczo-
na przypowie$¢ o synu marnotrawnym. Dokonam takze analizy rozdzialu
czternastego. Pozwoli to udzieli¢ odpowiedzi na nastepujace pytania: (1) Kim
jest ten, ktéry opowiada te przypowiesc? (2) Kto jest adresatem tej paraboli?
(3) Co stanowi centrum tej przypowiesci?

Do tekstu greckiego bedacego podstawa mojej analizy egzegetycznej pod-
chodze na sposob synchroniczny*. Przedmiotem mojego badania jest peryko-
pa Lk 15, 11-32 w jej ostatecznym ksztalcie, czyli w wersji kanonicznej, ktora
dostepna jest dzisiejszemu czytelnikowi’.

1. Miejsce perykopy w tukaszowym dziele®

Na poczatku pragne okresli¢ konteksty dalszy i blizszy, w jakich autor umie-
scil przypowies¢ o ojcu i jego dwdch synach. Warto tu przypomniec, ze struk-
tura tej Ksiegi nie jest wynikiem tego, Ze autor na sposéb kronikarza spisat
zdarzenia historyczne zgodnie z ich nastepstwem czasowym. Ewangelia Lu-
kasza nie jest ani zapisem stenograficznym, ani tym bardziej kinematogra-
ficznym’. Dzisiaj jest powszechng opinig, ze Lukasz byl nie tylko historykiem,
lecz takze —a moze przede wszystkim — teologiem®. Jego zainteresowanie fak-
tami historycznymi jest na ustugach koncepcji teologicznej’. Teologia Lukasza
ukazana w trzeciej Ewangelii zajmuje si¢ — jak sama nazwa wskazuje — stowem

3 R. Meynet, Wprowadzenie do hebrajskiej retoryki biblijnej, ttum. K. Lukowicz, T. Kot, Krakéw 2001,
s.21-22.

4 Tekstem wyj$ciowym jest grecka wersja Ewangelii $w. Lukasza obecna w: E. Nestle i in., Novum
Testamentum Graece, Stuttgart 2012.

5 Por. P. Williamson, Catholic Principles for Interpreting Scripture: A Study of the Pontifical Commis-
sion’s. The Interpetation of the Bible in the Church, Roma 2001, s. 68 (Subsidia Biblica, 22).

6 Poprzez ,Lukaszowe dzielo” rozumiem obie Ksiegi: Ewangeli¢ i Dzieje Apostolskie.

7 Por.]. Fitzmyer, To Advance the Gospel. New Testament Studies, Grand Rapids 1998, s. 251.

8  Por. W. Konach, Jednos¢ Ewangelii i Dziejéw Apostolskich wedlug swietego Lukasza, ,Rocznik Teolo-
giczny” 53 (2011) nr 1-2, . 69-86.

9  Por. G. Mielgo, Claves para leer los evangelios sindpticos, Salamanca 1998, s. 235.
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Boga do czlowieka'®. Teologiczne przestanie ewangelista ujat w ramy histo-
rycznej narracji'.

W biblistyce przyjmuje sie¢ do$¢ powszechnie, Ze jeden jest autor trzeciej
Ewangelii i Dziejow Apostolskich'’. Koncepcja podwdjnego dziela jest tak
rozpowszechniona, ze przyjecie jej w moim artykule nie sprzeciwia sie rzetel-
nosci naukowej, mimo obecnych opinii przeciwnych'’. Jeli chodzi o samego
autora, to najistotniejsze jest uznanie profilu twdrcy obu dziet, widocznego
w ich treéci'. Pochodzit on najprawdopodobniej z poganstwa. Znat dobrze
Septuaginte. Nie byl chrzeécijaninem judaizujagcym'. Zauwazenie tej jednosci
autora dla obu ksiag jest pomocne w okresleniu kontekstu, w jakim umiesz-
czona zostala przypowie$¢ ,Marnotrawny i starszy brat™°.

1.1. Kontekst dalszy

Opisanie kontekstu Lk 15 zaczng od makrokontekstu szerszego, jaki stanowia
obie Ksiegi. Chodzi o gléwne przestanie, ktére mozna odczytac jako wspolne
Lukaszowym pismom". Oczywiscie Lukasz w swoich prologach do obu Ksiag
ujawnil motywy swoich prac. Przygladajac si¢ jednak tekstowi Ewangelii i Dzie-
jow Apostolskich, mozna zobaczy¢ dwa wspdtbrzmigce ze sobg fragmenty. Jest
to Lk 16, 16 oraz Dz 1, 8'%. Widac tutaj, jak zbawienie, ktore oferuje Bog, objawia
sie i urzeczywistnia w historii w trzech etapach: (1) czas zlozenia obietnicy przez
Boga i oczekiwanie na spelnienie (Stary Testament); (2) okres realizacji obiet-
nicy w Jezusie; (3) epoka rozprzestrzenienia si¢ zrealizowanej obietnicy na caty
$wiat'®. Spojrzenie w ramach makrokontekstu szerszego ukazuje fragment Lk 15

10 Wyraz ,teologia” sklada si¢ w jezyku greckim z dwdch stéw: Bed6 + Adyog, tzn. Bog + stowo.

1 Por.]. Fitzmyer, The Acts of the Apostles. A New Translation with Introduction and Commentary, New
Haven 2008, s. 55-56.

12 Por. W. Konach, Jednos¢ Ewangelii i Dziejéw Apostolskich..., dz. cyt., s. 69-71.

13 Por H. Valencia, El trasfondo del concepto «Doble obra lucana»: aproximacion histérica a los proble-
mas teoldgicos en los estudios lucanos, ,Cuestiones Teoldgicas” 45 (2018) nr 104, s. 43-461.

14 Por. N. Skuras, Objawienie Piotrowi misji ad gentes (Dz 10, 1-48). Studium egzegetyczno-teologiczne,
Kielce 2019, s. 45-46.

15 Przeciwne stanowisko prezentuje Earle Ellis: ,,But the balance of probabilities favours the view that
Luke was a hellenistic”. Zob. E. Ellis, The Gospel of Luke, London 1966, s. 52—53.

16 K. Snodgrass, Prophets, Parables, and Theologians, ,,Bulletin for Biblical Research” 18 (2008) nr 1,
S. 45-77.

17 Por. M. Karczewski, Jezus jako zbawiciel stabych w teologii sw. Lukasza (Ek-Dz), ,Studia Elblaskie”
13 (2012), 8. 121-132.

18 Lk 16, 16: ,,Az do Jana siegalo Prawo i Prorocy; odtad glosi si¢ Dobra Nowine o krélestwie Bozym,
i kazdy gwaltem wdziera si¢ do niego. Lecz tatwiej niebo i ziemia przeming, niz zeby jedna kreska
miata odpaéé z Prawa”; Dz 1, 8: ,,gdy Duch Swiety zstagpi na was, otrzymacie Jego moc i bedziecie
moimi $wiadkami w Jerozolimie i w calej Judei, i w Samarii, i az po krance ziemi”.

19 L Storniolo, Cémo leer los Hechos de los Apdstoles: el camino del evangelio, Bogota 2005, s. 8-9.
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jako zaproszenie skierowane do calej ludzkosci. Chodzi o ,,obie cze¢sci [ludzko-
sci]” (Ef 2, 14), by ,wszyscy ludzie zostali zbawieni” (1 Tm 2, 4).

Teraz pragne zogniskowac uwage czytelnika na samej trzeciej Ewangelii. Je-
8li chodzi o kontekst dalszy, to $ledzac komentarze dotyczace Ewangelii Luka-
sza, mozna zauwazy¢ zasadnicza zgodnos¢ co do podziatu tej ksiggi na siedem
sekcji*®. Perykopa Lk 15, 11-32 miesci sie w ramach czwartej sekcji nazywanej
»Podréz do Jerozolimy”. Zaczyna si¢ ona od stéw: ,,Gdy dopelnialy si¢ dni Jego
wziecia [z tego $wiata]” (Lk 9, 51), natomiast konczy si¢ stowami z przypowiesci
o minach: ,, Tych za$ przeciwnikéw moich, ktérzy nie chcieli, Zebym panowat
nad nimi, przyprowadzcie tu i poscinajcie w moich oczach” (Lk 19, 27). Moz-
na wiec przypuszczaé, ze autor trzeciej Ewangelii pragnat w tej czesci swojego
dziela zawrze¢ najwazniejsza nauke, ktorg Jezus przekazal tym, ktorzy pragneli
pojs¢ za Nim, dokadkolwiek si¢ udat (zob. Lk 9, 57). To wlasnie w tym module
ewangelista umieszcza najobszerniejszy material zawierajacy mowy Jezusa®.
Greg Forbes zauwaza, ze umiejscowienie rozdziatu pietnastego pierwszej Ksiegi
Yukasza® oraz jego przestanie teologiczne wskazujg na to, ze Lk 15 jest sercem
trzeciej Ewangelii*®. O przypowiesci: ,,Syn marnotrawny” moéwi sie takze, ze
jest to ,,Ewangelia w Ewangelii”**. Za adresatow nauczania Jezusa mozna uznac
siedemdziesieciu dwdch ucznidéw. Perykope méwiaca o ich wystaniu po dwdch
Pukasz umieszcza na poczatku ,wielkiej podrézy Jezusa do Jerozolimy”?. Jo-
seph Fitzmyer stwierdza, ze Lk 9, 51—19, 27 jest fragmentem opisujacym zbidr
nauk dla mlodego Kosciola misyjnego. Peter Jones zwraca takze uwage, ze u Lu-
kasza wystepuje czas przeszly, ktdry moze potwierdzal, ze ewangelista pisal
dla cztonkéw Kosciota pdzniejszego®. Uczniowie po mece i zmartwychwsta-
niu Mistrza majg przekazac to, czego byli naocznymi swiadkami. Oni bowiem
majg by¢ prekursorami nowej wspolnoty w Izraelu”. W ten swoisty ,,trening”

20 Por.]. Fitzmyer, The Gospel According to Luke I-1X, New Haven 2008, s. 13-15; ]. Fitzmyer, The Gospel
According to Luke X-XXIV, New Haven 2008, s. 13-16; H. Marshall, The Gospel of Luke, Grand Rapids
1978, s. 6-11 (The New International Greek Testament Commentary); A. Just, Luke 1:1-9:50, St. Louis
1997, s. 5-9; R. Stein, Luke, Nashville 2001, s. 60 (The New American Commentary, 24).

21 Por. L. Johnson, The Writings of the New Testament. An Interpretation, Minneapolis 1999, s. 232.

22 Zob. Dz 1,1

23 Por. G.W. Forbes, The God of Old. The Role of the Lukan Parables in the Purose of Luke’s Gospel, Shef-
field 2000, s. 109 (Journal for the Study of the New Testament Supplement Series, 198).

24 J. Tum, Pierwotna tradycja i redakcja w przypowiesci o synu marnotrawnym — Lk 15,11-32: analiza
stownictwa, ,Slaskie Studia Historyczno-Teologiczne” 17 (1984), s. 7-25.

25 P.Nyk, ,, Wy jestescie swiadkami tego!” (Ek 24,48): koncepcja swiadectwa w Ewangelii Lukasza, ,Ver-
bum Vitae” 27 (2015), s. 121-145.

26 Autor ten zauwaza, ze Ewangelia Marka nie ma nachylenia w kierunku czasu przesztego, lecz do-
minuje w niej czas terazniejszy. Co moze potwierdza¢ opinie, ze ten ewangelista pisal dla uczniéw
zyjacych w czasie Jezusa z Nazaretu. P. Jones, Studying the Parables of Jesus, Macon 1999, s. 85.

27 Por. A. Hultgren, Le parabole di Gest, Brescia 2004, s. 440.
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uczniéw wplecione sg tez debaty z przeciwnikami®®. Czas jest krotki. Niedtugo
Jezus zostanie wziety z tego $wiata (por. Lk 9, 51). Dlatego tez koniecznym jest,
by uczniowie przyjeli nauczanie Pana i Nauczyciela i ,obracali nim” az wrdci
(por. Lk 19, 13). Pragne zwroci¢ uwage na dwa zdania, ktore otwierajg i zamy-
kaja omawiany segment Lk 9, 51—19, 27. Pierwsze z nich—,dni Jego wzigcia
[z tego $wiata]” (Lk 9, 51) —oraz zamykajace —,,Gdy po otrzymaniu godnosci
krolewskiej wrocil” i powiedzial ,tych zas [...] poscinajcie w moich oczach”
(Lk 19, 15. 27), ktore pozwalaja uznad, ze czas ,,obracania” minami otrzymanymi
od Jezusa trwa od Jego wzigcia z tego $wiata az do Jego powrotu ,,z mocg i wiel-
ka chwalg” (Lk 21, 27). Sposob, w jaki obraca si¢ minami, decyduje o udziale
w kroélestwie Bozym. Kontekst dalszy pomaga zobaczy¢, Zze omawiana w tym
artykule przypowies¢ znajduje si¢ w nurcie Jezusowej narracji nawiazujacej do
tego, ze ,,Szczesliwy ten, kto bedzie ucztowat w krélestwie Bozym” (Lk 14, 15)%.

1.2. Kontekst blizszy

Kontekst blizszy przypowiesci ,,Syn zagubiony i syn wierny”*® stanowig dwie
poprzedzajace parabole: ,,Zaginiona owca” i ,Zagubiona drachma”*'.

Biorac pod uwage mikrokontekst szerszy, pragne zwroci¢ uwage na to, w ja-
kim miejscu w pierwszym dziele Lukasza zostata umieszczona ,,Ewangelia dla
wyrzutkéw”*%. We fragmencie bezpo$rednio poprzedzajacym rozdzial pietna-
sty Lukasz ukazuje Jezusa zaproszonego na szabatowy posilek (Lk 14, 1-24).
To, co pozwala bibliscie uznac¢ Lk 14, 1 za poczatek nowej jednostki, to zmiana
miejsca. W poprzednim — trzynastym rozdziale — Jezus ,,przemierzal miasta
iwsie” (Lk 13, 22). Tekst, ktéry mozna uznac za nowa czes¢, Lukasz rozpoczyna
stowami: ,,Przyszedt do domu pewnego przywodcy faryzeuszow” (Lk 14, 1).
Nastepnym znacznikiem jest uzycie na poczatku zdania sformulowania
Kai ¢yéveto (Lk 14, 1)**. Sledzac styl Lukasza, mozna zauwazyé, ze w samej

28 Por. . Fitzmyer, The Gospel According to Luke I-IX, dz. cyt. s. 825-826.

29 Por. A. Komornicka, Poetyka przypowiesci ewangelicznych, ,Lédzkie Studia Teologiczne” 3 (1994),
S. 41-52.

30 Zob. Zatytulowanie rozdziatu Lk 15, 11 w: Biblia Jerozolimska, Poznan 2006.

31 Tytuly poszczegdlnych segmentdw za Biblia Tysigclecia, Poznan 1999; Lk 15.

32 H. Marshall, The Gospel of Luke, dz. cyt. s. 597.

33 Jest to sformulowanie peryfrastyczne takie jak "1 zaznaczajace cigglos¢ w narracji. Por. W. Bauer
iin., A Greek-English Lexicon of the New Testament and Other Early Christian Literature, Chicago
1979, s. 198. Idiomy te zawierajace kai €yéveTo, ,,i stalo si¢”, lub éyéveto 8¢ ,wydarzylo sie”, sa bar-
dzo czeste w Biblii. Nowy Testament zawiera cztery konstrukcje, w ktérych pojawia sig kai éyéveto:
(1) kai éyéveto kai + czasownik (zob. Lk 5, 17); (2) kal éyéveto + czasownik (zob. Lk 1, 23); (3) kai
¢yéveto kai idod + czasownik (zob. Lk 24, 4); (4) xai éyéveto + bezokolicznik (Lk 6, 1). W. Davis, Be-
ginner’s Grammar of the Greek New Testament. Revised, Edited, and Expanded, Eugene 2005, s. 209.
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Ewangelii za pomocg takiego zwrotu wprowadza on nowg akcje’®. W swoim
pierwszym dziele czyni to az trzydziesci jeden razy®’. Zdecydowanie wiecej
niz inni trzej ewangelisci. Kolejng wskazowka jest to, ze autor okreslit $cisle
czas nowego wydarzenia: ,aby w szabat spozy¢ positek” (Lk 14, 1). Lukaszo-
wy Jezus w zwigzku z tym szabatowym positkiem dziala i naucza®®. Doko-
nal cudu wobec czlowieka, ktéry byl ,,chory na wodna puchline” (Lk 14, 2),
a nastepnie ,opowiedzial zaproszonym przypowies¢” (Lk 14, 7): ,,O wyborze
miejsc”, ,O doborze zapraszanych”, ,,O zaproszonych, ktérzy sie¢ wymawia-
ja’¥. Od Lk 14, 25 zaczyna sie duzy segment nauczania, w ramach ktérego
znajduje sie przypowies¢ ,,Syn marnotrawny, jego starszy brat i ich kochajacy
ojciec”®. Wida¢ wiec, jak kontekst blizszy przypowiesci o miltosiernym ojcu
w szerszej perspektywie kieruje uwage czytelnika na uczte zorganizowang
przez ojca dwoch synéw.

W koncu pragne skoncentrowaé uwage na wezszym mikrokontekscie stow
Mistrza prezentujacego przypowies¢ o wiernym synu. Pojawia si¢ ona jako
cze$¢ fragmentu, o ktérym Fitzmyer powiedzial: ,tryptyk dotyczacy dialekty-
ki «zagubiony», «odnaleziony»”*’. Wsp6lnym mianownikiem trzech opowia-
dan jest zestawienie ze sobg dwoch rzeczywistosci: ,,zagubiony i odnaleziony”.
Dwie pierwsze przypowiesci moga by¢ uznane za przygotowanie stuchacza
do przyjecia istotnego przestania zawartego w trzecim opowiadaniu. W nim
pojawia si¢ posta¢ wiernego syna. Za takim spojrzeniem na wspomniane
trzy parabole moze przemawia¢ fakt, ze dwie pierwsze sktadaja si¢ z czterech
i trzech wierszy, podczas gdy trzeciemu opowiadaniu Jezus poswigcit zdecy-
dowanie wiecej czasu. Autor zawarl je w dwudziestu dwdch wersach®. Ko-
mentatorzy wskazuja na liczbe pojedyncza uzyta w Lk 15, 3 (tf)v mapapoAnv
a0tV — ,te przypowies¢”)*!. Jednakze takie samo stwierdzenie znajduje-
my u Lukasza w miejscu poprzedzajacym pewien zespot pieciu wypowiedzi
(1) 6, 39; (2) 6, 40; (3) 6, 41-42; (4) 6, 43-44; (5) 6, 45"* Uzycie przez natchnio-

34 Por.E.Nida,C. Taber, The Theory and Practice of Translation, Leiden 1982, s. 12 (Helps for Translators, 8).

35 Zob.Lk1,s. 8.59; 2, 1. 42. 46; 3, 21; 5, 1. 12. 175 6, 1. 6. 12; 7, 115 8, 1. 225 9, 18. 28. 37. 515 11, 1; 14, 1; 17, 11;
18, 35; 20, 1; 22, 14. 24. 66; 24, 4. 15. 51.

36 Por. ]. Fitzmyer, The Gospel According to Luke X-XXIV, dz. cyt. 1038; P. Esler, Community and Gospel
in Luke-Acts. The Social and Political Motivations of Lucan Theology, Melbourne 1987, s. 194.

37 Tytuly poszczegélnych za Biblia Jerozolimska, dz. cyt., Lk 14, 7. 12.15.

38 A.Just, Luke 9:51—24:53, St. Louis 1997, s. 579.

39 J. Fitzmyer, El Evangelio segiin Lucas..., dz. cyt., s. 658.

40 Por. R. Waelkens, Lanalyse structurale des paraboles. Deux essais: Luc 15, 1-32 et Matthieu 13, 44-46,
»Revue Théologique de Louvain” 8 (1977) nr 2, s. 160-178.

41 Por.]. Green, The Gospel of Luke, Grand Rapids 1997, s. 573.; H. Marshall, The Gospel of Luke, dz. cyt.,
s. 600; R. Stein, Luke, dz. cyt., s. 403.

42 Por. F. Bovon, Luke 1. A Commentary on the Gospel of Luke 1:1- 9:50, Minneapolis 2002, s. 246.
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nego pisarza liczby pojedynczej moze oznacza¢ wstep do ,,dyskursu przypo-
wiesciowego”*®. Stowa Jezusa w Lk 6, 39 jednak ze wzgledu na swoja forme
mozna okresli¢ raczej jako przystowia**. Dlatego tez Fitzmyer nie wyklucza, ze
w opisywanym momencie zycia Chrystusa z Jego ust wyszla tylko jedna przy-
powies¢: ,,Syn marnotrawny”. Dwie przypowiesci ,Zagubiona owca” i ,Za-
gubiona drachma” Lukasz mégt zaczerpna¢ z innych kontekstéow wypowie-
dzi Nauczyciela, wykorzystujac swoj mistrzowski talent literacki. Mimo tego
mozliwego zabiegu literackiego nie ulega watpliwosci, ze obecne dzi$§ w tekscie
trzy przypowiesci stanowia integralng czes¢ fragmentu trzeciej Ewangelii na-
zwanego ,,Podroz do Jerozolimy” (Lk 9, 51 —19, 27)**. Uwzglednienie kontekstu
blizszego pomaga czytelnikowi zobaczy¢, ze Jezus w omawianej przypowiesci
uwypukla dwie postawy ludzkie: tych, ktérzy wiedza, ze si¢ zagubili i zostali
odnalezieni, i tych, ktérzy uwazaja, ze si¢ nie zagubili. W ten sposéb moglismy
zobaczy¢ przypowies¢ ,,O wiernym synu” w szerszej i wezszej perspektywie.
W nastepnym punkcie zaproponuj¢ mozliwg odpowiedz na pytanie: dlaczego
Lukasz umiejscowil rozwazang przez nas przypowies¢ w takim, a nie innym
miejscu swojej pierwszej Ksiegi (zob. Dz 1, 1)?

2. Analiza tekstéw poprzedzajacych
przypowies¢ o wiernym synu

Jak wykazalem powyzej, przypowies¢ ,,Syn marnotrawny” znajduje si¢ w kon-
kretnym kontekscie nauczania Jezusa. Dlatego teraz pragne pochyli¢ si¢ nad
trescig zawartg w stfowach poprzedzajacych omawiang parabole — Lk 15, 11-32.

Jak wskazal w swoim komentarzu Arthur Just, mozna przyjac
tk 14, 25-17, 10 jako duzy blok nauczania Jezusa w Jego ,,podroézy do Jerozo-
limy”. Egzegeta nazwal te sekcje ,Nauki w przypowiesciach”*®. Nauczanie to
konczy sie¢ w Lk 17, 10, gdy Jezus moéwi, ze stuzy¢ trzeba z pokorg. Stowa w ra-
mach tego segmentu Lk 14, 25—17, 10 Nauczyciel kieruje do tych, ktérzy szli
z Nim (Lk 14, 25) i ktérych interesowalo bycie Jego uczniami (zob. Lk 14, 26.
27). Postaci faryzeuszéw i uczonych w Pismie (Lk 15, 2; 16, 14) pojawiaja si¢
jako osnowa, ktora wykorzystuje Jezus, by przekaza¢ stuchajacym (Lk 16, 1;
17, 1. 5) pouczenia dotyczace tego, co to znaczy ,,by¢ moim uczniem” (Lk 14, 26.
27. 33). Lukasz poprzedza stowa Jezusa stwierdzeniem: ,, A szty za Nim wielkie

43 R. Stein, Luke, dz. cyt., s. 403.

44 Por.]. Green, The Gospel of Luke, dz. cyt., s. 276.

45 Por. ]. Fitzmyer, El Evangelio segiin Lucas, dz. cyt., s. 648.
46 Por. A. Just, Luke 9:51-24:53, dz. cyt. 579.
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tlumy” (Lk 14, 25). Pozornie sg one w opozycji do przytoczonej wczesniej przy-
powiesci ,,O zaproszonych, ktdrzy sie wymawiajg™*” (Lk 14, 15-24). Na uczte
nie przyszed! nikt z zaproszonych. Determinacja gospodarza doprowadza do
tego, ze dom zostaje ,zapelniony” (Lk 14, 23). Lukasz, piszac, Ze zaprosil ,wie-
lu”, uzyl stowa moAlov¢. Takiego samego wyrazu uzyl w Lk 14, 25: ,, A szly za
Nim wielkie ttumy” — Zvvenopevovto 8¢ adTtd dx\ot moAAoi. Nie jest wiec wy-
kluczone, ze Lukasz $wiadomie umiescil te teksty w swoim sgsiedztwie. Wow-
czas ,wielkie ttumy” (Lk 14, 25) idace za Jezusem mozna uznac za praktyczna
realizacje tego, co Jezus powiedzial o ,doborze zaproszonych”*®. Nauczyciel
ukonkretnil 6w dobdr, méwigc o pewnym cztowieku, ktory ,,wyprawit wielka
uczte i zaprosit wielu” (Lk 14, 16). Przypowies$¢ o uczcie*” ukazuje bohatera,
ktory nakazal ,swemu studze: «<Wyjdz co predzej na ulice i w zautki mia-
sta i sprowadz tu ubogich, utomnych, niewidomych i chromych»” (Lk 14, 24).
Ludzie ci sg adresatami Dobrej Nowiny obiecanej juz w Starym Testamencie
(zob. Lk 1, 52-53; 4, 18; 6, 20-21; 7, 22 i 14, 21)°°.

Teraz pragne powroéci¢ do poczatku rozdziatu czternastego Ewangelii Lu-
kasza, by moc lepiej zobaczy¢ ,kimze On jest” (Lk 5, 21), ze naucza ,wiel-
kie ttumy” (Lk 14, 25). Rozdzial ten zaczyna si¢ od stwierdzenia, ze ,Jezus
przyszed! do domu pewnego przywoddcy faryzeuszéw, aby w szabat spozy¢
posilek, oni Go sledzili” (Lk 14, 1). Ujawnia ono dwa nastawienia wobec Jezu-
sa, ktore wydaja si¢ by¢ sobie przeciwstawne, cho¢ majace wspolny mianow-
nik. Pierwsza postawa — pozytywna —wyrazona zostala poprzez zaproszenie
Jezusa, by spozyl szabatowy positek w domu ,,pewnego przywodcy faryze-
uszow”. Czytelnicy wspolczesni Lukaszowi dobrze wiedzieli, ze taki posilek
byt czym§ wigcej niz zwyklym jedzeniem. Zaproszenie kogo$ w ten dzien do
swojego domu podkreslalo range goscia. W $wiecie starozytnym takie zapro-
szenie bylo zaszczytem, ktéry oznaczal zaakceptowanie przez gospodarza®.
Co wigcej, spozywanie jedzenia w siddmym dniu tygodnia byto uczty, ktdrej
najwazniejszym gosciem byl sam Bég. Odmawiany przez Izraelitow kidusz
przypominal, ze przygotowany na ten dzien positek ma by¢ wyrazem ,wiary
absolutnej, przyjemnoscig Swietego Kréla*? Positki szabatowe byly bardzo
czesto kosztowne i wykwintne®. Miato to by¢ zapowiedzig i zaproszeniem
czlowieka, by ,,ucztowal w krolestwie Bozym” (Lk 14, 15).

47 Tytul fragmentu za Biblia Jerozolimska, dz. cyt.

48 Biblia Jerozolimska, dz. cyt., Lk 14, 12-14.

49 Tytul fragmentu za Biblia Tysigclecia, dz. cyt.

so Por. P. Esler, Community and Gospel in Luke-Acts..., dz. cyt., s. 194.

51 Por. M. Black, Luke. Joplin 1996, s. 262.

52 Guia de bendiciones BIRKON que enaltecerdn tu mesa, Editorial Keter Tord, Buenos Aires 2016, s. 22.
53 Por.H.Spence,]. Exell, The Gospel According to St. Luke, London 1889, s. 23 (The Pulpit Commentary, 2).
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Postawa przeciwna wyrazona zostala w stwierdzeniu ,oni Go $ledzili”.
Ludzie okresleni stowem ,,0ni” to na pewno wspoétuczestnicy positku szaba-
sowego. Z kontekstu catej ksiggi mozna wywnioskowac, ze sg to faryzeusze.
Ich postawe wobec Jezusa przedstawial czytelnikom Lukasz juz wczesniej.
Mozna ja dostrzec w domu ,,pewnego przywodcy faryzeuszow” (Lk 14, 1), gdy
Chrystus w czasie szabatu dokonuje cudu uzdrowienia. Jest to ostatni Luka-
szowy opis w ramach uzdrowien dokonywanych przez Chrystusa w szabat>*.
Sledzac fragmenty méwigce o dziatalnoéci Mistrza w dzieni szabatu, moz-
na zaobserwowac powolne narastanie niechetnej postawy faryzeuszéw wo-
bec Niego. Opisujac pierwsze uzdrowienie (uwolnienie od zlego ducha,
zob. Lk 4, 31-37), Lukasz zaznaczyt: ,Wprawilo to wszystkich w zdumienie”
(Lk 4, 36). Czytajac te stowa, czytelnik ma prawo mysle¢, ze pojawiajacy sie
tutaj przymiotnik mag w uzyciu predykatywnym oznacza wszystkich ludzi,
a wiec takze przelozonego synagogi i faryzeuszéw>’. W obliczu pozytywnie
zaskakujacego dobrodziejstwa dokonanego przez kogos, kto ,,z wtadza i moca
rozkazuje nawet duchom nieczystym, i wychodzg” (Lk 4, 36), nie mozna nie
poczu¢ zdumienia i podziwu. Jednakze po pierwszej euforii wraca zdrowy
rozsadek. Szabatu nie wolno narusza¢ zadng pracg’®. Wtasnie wtedy, gdy
przemineto zdumienie, faryzeusze zaczeli atakowa¢ Chrystusa. W relacjach
Ewangelii synoptycznych Mistrz na poczatku tych atakéw ustosunkowuje sie
do ,szabasowej kwestii”, przenoszac akcent problemu z ,ujecia czasowego”
na ,ujecie osobowe”””. Faryzeusze bowiem akcentowali w swoich wypowie-
dziach, ze nie wolno wykonywa¢ czynnosci zakazanych przez Prawo i ustna
tradycje w czasie trwania szabatu, to jest od zachodu storica w piatek az do
zachodu stofica w sobote®®. Natomiast Jezus, odpowiadajac na ataki faryze-
uszow, odnosi si¢ do konkretnej postaci, ktdrg jest Dawid — prorocka figura
Mesjasza®. Nauczyciel, przywolujac osobe tego, o ktérym Bog powiedzial

54 Poprzednie fragmenty to: Lk 4, 31-37; 6, 6-11; 13, 10-17. Warto zwrdci¢ uwage na fakt, ze w przytoczo-
nych fragmentach w tekécie oryginalnym pojawia si¢ stowo ,szabat” w liczbie pojedynczej i mnogiej.
Wryjasnienie tego faktu czytelnik moze odnalez¢é w: W. Specht, The Sabbath in the New Testament, w:
The Sabbath in Scripture and History, red. K. Strand, Washington 2012, s. 92-111.

55 A. Piwowar, Sktadnia jezyka greckiego Nowego Testamentu, Lublin 2016, s. 149 (Materiatly Pomocni-
cze do Wyktadow z Biblistyki, 13).

56 W ustnej tradycji Zydowskiej interpretujacej Prawo dane przez Mojzesza istnialy nurty uznajace
leczenie i uwalnianie od ztych duchéw za prace. Dlatego tez przedstawiciele tych pogladow sprzeci-
wiali si¢ takiej dziatalnoéci Jezusa. On zas, jak widzimy to m.in. w Lk 6, 1-5. 6-11; 13, 10-17; 14, 1-6,
odwoluje si¢ do zasady kal va-chomer. Por. N. Collins, Jesus, the Sabbath and the Jewish Debate.
Healing on the Sabbath in the 1st and 2nd Centuries CE, New York 2014, s. 17-22 (Library of New
Testament Studies).

57 C.Malahay, The Bible’s Answers to the Sabbath Question, Bloomington 2010, s. 35.

58 Por. I. Taylor, Judaism with Jewish Moral Issues, Cheltenham 2001, s. 37.

s9 Por.]. Taylor, Symbolism in the Bible. [Types, Parables ¢& Numbers], Morrisville 2014, s. 59.
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»Znalazlem Dawida stuge mojego” (Ps 89, 21) i przypominajac to, co on czy-
nit w szabat, wypowiada bardzo mocne stowa: ,,Syn Czlowieczy jest Panem
takze szabatu” (Lk 6, 5). Lukasz uzywa tutaj terminu k0pto¢®®. Wydarzenie
zwigzane z t3 wypowiedzig ewangelista umiejscowit zaraz po uzdrowieniu
paralityka (Lk 5, 17-26), kiedy to Jezus powiedzial do chorego: ,,Czlowieku,
odpuszczone s3 ci twoje grzechy”. ,,Na to uczeni w Pismie i faryzeusze pocze-
li si¢ zastanawia¢ i mowic [...] «Ktdz moze odpusci¢ grzechy procz samego
Boga?»”. Jezusowa odpowiedzig na nurtujace ich mysli byto uzdrowienie pa-
ralityka z dodaniem komentarza: ,,Ot6z zebys$cie wiedzieli, ze Syn Czlowieczy
ma na ziemi wladze odpuszczania grzechow”. W ten sposéb Lukasz zaczyna
sygnalizowa¢, ze wladza Syna Czlowieczego nie pochodzi od ludzi, lecz od
Boga. Uzdrowienie paralityka stanowi kontekst dla cudu uwolnienia od ztego
ducha, ktéremu towarzysza stowa: ,,Syn Czlowieczy jest Panem takze szaba-
tu”. Dzieki zestawieniu tych dwoch fragmentéw mozna zobaczy¢, jak ,wylania
sie transcendentny sens stowa kVpLog”®".

Powré¢my do naszego fragmentu Lk 14, 1-6 — nie bedzie niczym niewtasci-
wym stwierdzenie, ze Jezus jako ,Pan szabatu” jest takze Panem szabasowej
uczty, ktéra przezywana w sposob $wigteczny jest zapowiedzig uczty escha-
tologicznej®®>. W takim wtasnie klimacie nalezy odczytywaé wypowiedzi Mi-
strza ,,O wyborze miejsc”, ,,O doborze zapraszanych”, ,,O zaproszonych, ktd-
rzy si¢ wymawiaja”. Dla Izraelity bylo oczywiste, ze to B6g wyznacza miejsca
na uczcie eschatologicznej®®. Zatem zaproszenie przez Pana ,,odpadkéw z uli-
cy —ubogich, utomnych, $lepych i chromych”®* nie byto wynikiem przypadku
lub kaprysu chwili. Bylo to konsekwencja odrzucenia tego zaszczytu przez
wczesniej zaproszonych gosci. Final przypowiesci byl nie do zaakceptowania
nie tylko ze wzgledow estetycznych, ale takze z powodoéw religijnych. Czlon-
kowie czterech grup ucztujacych z panem — ,,odpadki z ulicy” —byli uwazani
przez 6wczesne religijne autorytety Izraela za ,wylaczonych z krélestwa Bo-

60 U trzeciego Ewangelisty uzywanie tego stowa jest w funkcji jego odniesienia do Septuaginty. Tam
bowiem tym terminem postugiwano si¢, mowigc o Bogu. Nie oznacza to jednoznacznie, ,,ze autor
identyfikowat Jezusa z Bogiem”. Ale postugiwanie sie tym terminem mialo przygotowaé czytelni-
kéw na przyjecie tego »transcendentalnego znaczenia”. L. Sabourin, Il vangelo di Luca. Introduzione
e Commento, Roma 1989, s. 33.

61 L. Sabourin, Il vangelo di Luca, dz. cyt., s. 32-33.

62 Por. D. Grunfeld, The Sabbath. A Guide to Its Understanding and Observance, Jerusalem 2003, s. 81.

63 Por. The Gospels and Acts of the Apostles. Text and Commentaries, red. J. Casciaro, Dublin 2000,
s. 423 (Revised Standard Version with a Commentary by Members of the Faculty of Theology of the
University of Navarre).

64 C. Dawson, Formowanie sig chrzescijaristwa, Warszawa 1987, s. 74.
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zego”®. Do takiej grupy nalezat ,pewien cztowiek chory na wodng puchline”

(Lk 14, 2), ktorego uzdrowit Jezus®®. Warto zwrdci¢ uwage na to, ze po spro-
wadzeniu ,ubogich, ufomnych, niewidomych i chromych” pozostalo jeszcze
miejsce. Wowczas ,,pan rzekl do stugi: «[...] przynaglaj do wejscia»”. Uzyte
tutaj sfowo ,,przynaglaj” lepiej oddaje grecki tryb rozkazujacy avdyxkacov. Po-
chodzi on od czasownika avaykalw — ,,zmuszaé, narzucaé co$ komu$ moral-
nie”, ,wywiera¢ nacisk”®”. Fitzmyer w swoim komentarzu wyjasnia, ze ludzie
nalezacy do wyzej wymienionych czterech kategorii mieli naturalne opory,
by wejs¢ na taki bankiet. Potrzeba bylo wiec dtuzszego naklaniania, by osta-
tecznie zaakceptowali wprowadzenie ich do miejsca, gdzie miala odby¢ sie
uczta®®. Nastepnie Lukasz podaje twardg wypowiedz dotyczacy tych, ktérzy
byli zaproszeni: ,,Zaden z owych ludzi, [...] nie skosztuje mojej uczty”. Nastep-
nie Jezus, ktory ,,ubogim niést dobrg nowing” (Lk 4, 18), zwraca si¢ do tych,
ktérzy pozytywnie zareagowali na obwolywany ,,rok faski od Pana” (Lk 4, 19).
Przekazuje im kolejne misteria ,,nowej drogi zbawienia”*. Stowo ,,zbawienie”
oznacza tutaj znalezienie si¢ na Jego uczcie. Pragne zwroci¢ uwage na to, ze
znalez¢ sie na niej moze tylko ten, kto zostal zaproszony i wyrazil gotowos¢
przybycia do domu Pana.

Ewangelista w Lk 14, 25-35 przedstawia swoisty ,tryptyk”, w ktérym zawart
Jezusowe stowa ukazujace warunki, jakie musi spetni¢ ten, kto chce skoszto-
wad uczty’®. Poliptyk ten mozna nazwa¢ dwoistym’'. Zawiera on trzy zasady
podane przez Jezusa. Poszczegdlnym pryncypiom odpowiadaja trzy przypo-
wiedci, ktore je jasno ilustrujg’?. Pierwsze dwie normy wiazg sie ze stowem
o nienawisci (Lk 14, 26) i o krzyzu (Lk 14, 27). Odpowiadajg im dwie ilustracje
o budowie wiezy i zblizajacej si¢ bitwie (Lk 14, 28-32). Trzecia reguta mowi
o wyrzeczeniu si¢ posiadania (Lk 14, 33). Do niej tez odnosi si¢ metafora soli
(Lk 14, 34-35). Zasady podane przez Chrystusa to ,,waskie drzwi do sali ban-

kietowej””*. Wymagania te sg potr6jng ceng uczniostwa’. Kto pragnie mie¢

65 A. Just, The Ongoing Feast. Table Fellowship and Eschatology at Emmaus, Collegeville 1993, s. 131;
J. Fitzmyer, The Gospel According to Luke X-XXIV, dz. cyt., s. 1047.

66 Por. A. Just, Luke 9:51-24:53, dz. cyt., s. 569.

67 Avaykdlw, w: R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, Warszawa 1997, s. 33.

68 Por. . Fitzmyer, El Evangelio segiin Lucas, dz. cyt., s. 621.

69 J. Fitzmyer, To Advance the Gospel..., dz. cyt., s. 251.

70 J. Fitzmyer, The Gospel According to Luke X-XXIV, dz. cyt., s. 1060.

71 Na temat obecnej w Lukaszowym Dwudziele dualnosci zob. W. Gasque, A History of the Interpreta-
tion of the Acts of the Apostles, Eugene 2000, s. 266-267; ]. Navone, Themes of St. Luke, Rome 1970,
S.226-234.

72 Por. A. Just, Luke 9:51—24:53, dz. cyt., s. 582.

73 V. Prange, Luke. The People’s Bible, Milwaukee 1988, s. 171.

74 Por. D. Bock, Luke. Volume 2: 9:51—24:53, Grand Rapids 1996, s. 1288.
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udzial w blogostawienstwie — ,,Szczesliwy jest ten, kto bedzie ucztowal w kro-
lestwie Bozym” — musi mie¢ jasnos¢, ze predzej czy pdzniej zostanie skonfron-
towany ze stowami Jezusa zawartymi w wymienionym tryptyku.

Po przytoczeniu zasad dotyczacych bycia uczniem Chrystusa Lukasz uka-
zuje serce swojej Ewangelii’”®. Pojawia sie znowu temat uczty. Wspolne spo-
zywanie positkow nie jest w trzeciej Ewangelii ,tematem peryferyjnym”, jak
to stwierdzit w swojej ksigzce Justo Gonzdlez”®. Autor ten napisal, ze jest to
element istotny, by czytelnik moégl zrozumiec przestanie ewangelisty. Uczta
byta—i do dzi$ pozostata—,,znakiem i sposobem, by stwarzac i rozwija¢ rela-
cje””’. Spozywanie z kims positku oznaczalo dla obserwatoréw ,,z zewnatrz”,
ze ucztujacy sg dla siebie kim$ bliskim. Zasiadanie do wspolnego stotu bylo
znakiem jedno$ci miedzy zapraszajacym i zaproszonymi. Nic dziwnego, ze
faryzeusze, widzac Chrystusa, do ktdrego ,,przyblizali si¢ [...] wszyscy celnicy
i grzesznicy”, a dalszy tekst ukazuje, ze nie tylko ,,przyblizali si¢”, lecz takze
jadali z Jezusem (Lk 15, 1-2), gorszyli sie. Dla Zyd6w gorliwie stuzacych Bogu
(zob. Dz 22, 3) wspomniana grupa ludzi byla uosobieniem ,,przestepcéw wobec
Prawa””®. W oczach tych, ktérzy ,,dufni byli w sobie, ze sg sprawiedliwi” wobec
Prawa (Lk 18, 9), wszyscy ci grzesznicy réwni byli poganom””. Dlatego czym$
naturalnym byto dla nich, ze w ich sercach powstawal sprzeciw wyrazany na
zewnatrz poprzez szemranie (Lk 15, 2)*°. Bob Utley zauwaza, ze jest to zacho-
wanie charakterystyczne dla elit religijnych. Septuaginta stowem Stayoyyo(w,

75 Por. G. Forbes, The God of Old..., dz. cyt., s. 109.

76 Por.]. Gonzalez, The Story Luke Tells. Luke’s Unique Witness to the Gospel, Grand Rapids 2015, s. 77.

77 J. Gonzalez, The Story Luke Tells, dz. cyt., s. 78.

78 Doslownie po ang. law-breakers. Por. G. Shillington, An Introduction to the Study of Luke-Acts, New
York 2006, s. 76. W jezyku staropolskim istniato okreslenie ,,prawoburcy”. Por. J. Kasprowicz, Dziela
poetyckie. Gingcemu Swiatu, Warszawa 1912, t. 6, s. 410.

79 Norman Perrin stwierdza, Ze w judaizmie palestynskim byto wiele zawodéw lub zaje¢, ktére sprawia-
ty, ze wykonujacy je Zydzi byli uwazani przez swoich wspélbraci za poganskich grzesznikéw (Gentile
sinners). W swojej publikacji podaje on, ze dla dwczesnych Zydéw w Palestynie istnialy trzy grupy
»grzesznikéw™ (1) Zydzi, ktorzy moga mieé nadzieje na bycie przyjetymi przez Boga, jesli podejma
pokute; (2) poganscy grzesznicy, dla ktérych nadzieja byla watpliwa—wiekszo$¢ Zydéw uwazata,
Ze ta grupa zyje poza blaskiem milosierdzia Bozego; (3) Zydzi, ktérzy poprzez swoje postepowanie
stali si¢ jak poganie. Dla nich pokuta byta ,,jesli nie niemozliwa, to praktycznie prawie nieosiagal-
na”. Jest to potwierdzone tak w Zrédlach zydowskich, jak i w chrzescijanskich. Znajdujemy bowiem
w nich takie zestawienia jak: ,celnicy i zlodzieje”, ,celnicy i nierzadnice”, ,zdziercy, niesprawiedliwi,
cudzoloznicy [albo jak i ten] celnik”, ,mordercy, rabusie, celnicy”, ,celnicy i grzesznicy”, ,,celnicy
i poganie”. Dlatego tez, jak argumentuje Perrin, zwrot w NT ,,celnicy i grzesznicy” moze by¢ rozu-
miany jako ,,Zydzi, ktérzy stali si¢ celnikami oraz Zydzi, ktérzy uczynili siebie samych poganami”.
N. Perrin, Rediscovering the Teaching of Jesus, London 1967, s. 90-91.

80 Ewangelista w tym miejscu uzywa stowa, ktore jest typowo Lukaszowe, Steyoyyvlov. Pojawia sie
ono w NT tylko w trzeciej Ewangelii i po raz drugi w Lk 19, 7. Pochodzi od Stayoyytdlw. Mozna je
przettumaczyc¢ jako: ,,narzekac”, ,zrzedzi¢ (glo$no)”, ,mrucze¢”. Por. W. Bauer i in., A Greek-English
Lexicon..., dz. cyt., ,8tayoyydlw”, s. 227.
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»szemrac”, nazywala zachowanie Izraelitow wobec Mojzesza, a nawet samego
Boga®'. W tekscie oryginalnym mozna tu zauwazy¢ bliska obecno$¢ dwoch
wyrazow, ktdre fonetycznie brzmia bardzo podobnie. Jednakze stowa te ozna-
czaja postawy, ktore sg sobie przeciwne. Chodzi o dwa wersety: Lk 15, 1-2.
W oryginale brzmig one tak:

"Hoav 8¢ avtd €yyilovrteg mavteg oi Ted@vat kai of dpapTwAol dkovey adTod.

kai Steydyyviov of te Qapioaiol kai oi ypappateic Aéyovteg §TL 00T0G AUAPTWAOG

npoodéxetal kai ovveodiel adTOIG.

Graficzna strona tekstu zostata przedstawiona w taki sposéb, by czytelnik
mogt nie tylko zobaczy¢, ale tez i niejako ,,ustysze¢” wspomniane podobien-
stwo. Wyrazy te, pomimo ze wygladaja i brzmig podobnie, jednak wyrazaja
réznice postaw miedzy grzesznikami przyblizajacymi sie (¢yyiCovteg) ,,do
Niego [...], aby Go stucha¢” (Lk 15, 1), a faryzeuszami, ktérzy zamiast Go
stucha¢, ,szemrali (Steyoyyvlov) [...] méwiac”. Kto szemra przeciw danej
osobie, nie moze uslysze¢ jej przepowiadania. Mimo takiej postawy faryze-
uszow i uczonych w Pismie to wlasnie do nich Jezus kieruje swoje kolejne trzy
przypowiesci®®. Najpierw méwi o pasterzu, ktory zostawia dziewiecdziesigt
dziewie¢ owiec, by szuka¢ jednej zagubionej, nastepnie o kobiecie szukajg-
cej zagubionej drachmy w domu, a pdzniej o ,,synu zagubionym i synu wier-
nym”*. Na pewno wspolnym mianownikiem wszystkich trzech przypowie-
$ci jest uczucie radosci. Douglas Kennard zaznacza, ze trzykrotne nawigzanie
przez Nauczyciela do radosci z odnalezienia tego, co si¢ zagubilo, czyni Jego
nauczanie ,,razaco jasnym”**. Co wiecej, biorac pod uwage strukture jezykowa
trzech przypowiesci, mozna zastosowac ,,sze$ciokat semiotyczny”®*. Robert
Waelkens, postugujac si¢ tym wzorcem, ukazuje w swojej pracy, jakie sg ko-
rzenie dwdch postaw —radosci i niezadowolenia—obecnych w omawianych
tutaj trzech parabolach.

Rado$¢ wiaze sie z faktem zagubienia i odnalezienia. Natomiast brak ra-
dosci lub wrecz szemranie (Lk 15, 2), a nawet rozgniewanie sie (Lk 15, 28) wy-

81 B. Utley, Luke the Historian: The Gospel of Luke, Marshall 2004, s. 238.

82 Wyraz mpdg jest wyraznym zaznaczeniem, ze stowa za chwile wypowiedziane sg skierowane ,,w kie-
runku”, ,do” autorytetéw religijnych oceniajacych postawe Jezusa. Por. W. Bauer i in., A Greek-En-
glish Lexicon..., dz. cyt., s. 874.

83 Biblia Jerozolimska, dz. cyt., s. 1452.

84 D.Kennard, The Gospel, Eugene 2017, s. 62.

85 Figura ta oparta jest o tzw. kwadrat Arystotelesa. R. Blanché, Categorias lingiiisticas, w: Diccionario
enciclopédico de las ciencias del lenguaje, eds. O. Ducrot, T. Todorov, Tres Cantos 2003, s. 136-141.
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nika z faktu, ze osoby takie nie maja wspomnianego powyzej doswiadczenia
zagubienia sig, a tym samym bycia odnalezionym. Wiekszo$¢ przypowiesci
posiada co najmniej podwdjne znaczenie. Opowiadajacemu nie zalezy na tym,
by stuchajacy skupil swoja uwage na osobach wystepujacych w opowiadaniu
ani na opisywanych wydarzeniach. Autor, postugujac si¢ opowiadaniem, chce
»moOwi¢ inaucza¢” o innej i o wiele powazniejszej rzeczywistoéci®®. Tak tez jest
z przypowiesciami Jezusa. Mozna w nich dostrzec co najmniej dwa poziomy.
Pierwszy dotyczy strategii narracyjnych, poprzez ktére Mistrz buduje boha-
terow opowiadania. Pragnie w ten sposdb wciaggna¢ stuchaczy w opowiadana
akcje, by nastepnie mogli oni otworzy¢ si¢ na wspomniang powazniejszg rze-
czywisto$¢”. Druga warstwa dotyczy rzeczywistosci ukrytej, do ktorej dostep
majg tylko niektorzy®®. Dlatego o jej przestaniu moéwi sie, ze jest to ,,znaczenie
misteryjne”. W omawianych trzech przypowiesciach Waelkens, uwypukla-
jac drugie znaczenie, wigZe je z nawrdceniem. Rado$¢ powstaje u czlowieka,
ktory zgrzeszyt i doswiadczyt nawrocenia, oraz powstaje ona u Boga, ktory
oczekiwal (bynajmniej nie w sposdb bierny) na jego powr6t®. Przeciwien-
stwo radosci powstaje u czlowieka, ktoéry mysli o sobie, ze nigdy nie zgrzeszyt,
a tym samym nie ma do$wiadczenia nawrdcenia — powrotu®®. Cechg wspol-
ng dwoch przypowiesci ,,O Bozym przebaczeniu™' jest wyrazenie radosci
poprzez zaproszenie ,przyjaciot i sasiadow” (Lk 15, 6. 9). Mozna postawic
pytanie: w jakim celu wtasciciel stu owiec i posiadaczka dziesieciu drachm
zaprosili ludzi? Odpowiedz daje sam autor przypowiesci w trzeciej odstonie —
Lk 15, 11-32 — nierozerwalnie zwigzanej z dwoma poprzednimi®? Tutaj bowiem
rado$¢ zostaje wyrazona poprzez zorganizowanie uczty, gdzie miejsce znalezli
wszyscy domownicy — ,,0jciec powiedzial do swoich stug [...] Przyprowadzcie
utuczone ciele i zabijcie: bedziemy ucztowac i weselic¢ si¢” (Lk 15, 22-23). Uczta
zorganizowana przez gleboko wzruszonego ojca rozdziela cale opowiadanie
na dwie czesci. Fitzmyer stwierdza, Ze sama przypowies¢ jest dwustronna,
a facznikiem jest ojciec™. On to, organizujgc uczte, chee potaczy¢ tych, kto-
rych rozdzielal mur —wrogo$¢ (zob. Ef 2, 14). Pierwsza cze$¢ skupia si¢ na po-
staci syna marnotrawnego, a druga na starszym bracie. W obu czgsciach Jezus

86 K. Snodgrass, Prophets..., dz. cyt., s. 45-77.

87 Por. W. Pikor, Przypowiesci Jezusa. Narracyjny klucz lektury, Kielce 2011, s. 11-12 (Biblia — Kateche-
za—Zycie, 4.1).

88 Por. M. Pyc, Misteria zycia Jezusa Chrystusa, ,Poznanskie Studia Teologiczne” 15 (2003), s. 111-129.

89 L. Johnson, The Gospel of Luke, Collegeville 1991, s. 241 (Sacra Pagina Series, 3).

90 Por. R. Waelkens, Lanalyse structurale des paraboles, dz. cyt.

91 Biblia Tysigclecia, Poznan 1965, s. 1305.

92 Por. ]. Fitzmyer, El Evangelio segiin Lucas, dz. cyt., s. 674.

93 Por.]. Fitzmyer, El Evangelio segiin Lucas, dz. cyt., s. 673.
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kieruje uwage poczatkowo na synéw (najpierw na mlodszego, a nastepnie na
starszego), by zakonczy¢ obie czedci, ukazujac postac ojca i jego nastawienie
do swoich dzieci®*. Ustawienie uczty w centrum opowiadania wskazuje na jej
donioslos¢ w zyciu ojca i syndow. Co wiecej, bankiet ten niejako ,,prowokuje”
rozdzial, jesli chodzi o postawy wspomnianych trzech bohateréw. Postawy te
wynikaja z decyzji podejmowanych przez poszczegoélne osoby cieszace sie wol-
ng wolg. Jak zauwaza Thomas Constable, wlasnie ten element wolnej woli uka-
zuje stopniowanie trzech przypowiesci. W pierwszej mowa jest o zachowaniu
sie owcy, u ktdrej bladzenie jest wynikiem zwierzecego instynktu. W drugiej
moneta gubi si¢ w wyniku okolicznos$ci pozostajacych poza kontrolg czlowie-
ka. W trzeciej postawy synow s3 wynikiem decyzji podejmowanych w ramach
wolnej woli cztowieka®.

Analiza tekstow poprzedzajacych Lk 15, 11-32 pomaga zobaczy¢, ze Jezus
jest tym, ktdry jako Pan szabatu ma prawo decydowa¢, kogo zaprosi¢ na sza-
basowg uczte. Ten uroczysty posilek jest wzorcem wszystkich innych uczt.
One natomiast sg figurg uczty eschatologicznej, ktdra jest znakiem zbawie-
nia czlowieka. W przypowiesci bedacej tematem obecnego artykutu uczta,
na ktérg zaprosit ojciec, jest miejscem centralnym. Jest znakiem zbawienia
ofiarowanego czlowiekowi przez Boga Ojca. Zaproszenie skierowane jest do
wszystkich — ,,ztych i dobrych” (Mt 22, 10).

Jak zauwazajg egzegeci, Jezus nie dopowiedzial swojej trzeciej przypowie-
sci. Czytelnik nie wie, czy starszy syn wszed!l ostatecznie na uczte, czy tez
pozostal na zewnatrz’®

3. Kogo moga prezentowac postaci dwoch braci
w przypowiesci o ojcu i dwdch synach?’?

Lukasz jest jedynym z czterech ewangelistow, ktory napisat kontynuacje swo-
jej Ewangelii®®. Trzech pozostatych swoje dzieta zakonczylo opisem przejscia
Jezusa— Jego meki i zmartwychwstania, czyli Paschy®®. Lukasz napisat swoje

94 Por. C. Talbert, Reading Luke. A Literary and Theological Commentary on the Third Gospel, Macon
2002, $. 179.

95 T.Constable, Notes on Luke (2021) 343. https://planobiblechapel.org/tcon/notes/pdf/luke.pdf (dostep:
14 lutego 2021).

96 Por. A. Just, Luke 9:51—24:53 dz. cyt., s. 6; ]. Fitzmyer, The Gospel According to Luke X-XXIV, dz. cyt.,
s.1092; C. Talbert, Reading Luke, dz. cyt., s. 181; H. Marshall, The Gospel of Luke, dz. cyt., s. 612.

97 E.Pezzella, Un padre e due figli. Viaggio nella parabola del figliol prodigo, Firenze 2020.

98 Por. L. Morris, Luke. An Introduction and Commentary, Grand Rapids 1988, s. 15 (Tyndale New Te-
stament Commentaries).

99 R.Cantalamessa, La Pascua de nuestra salvacién, Bogotd 2007, s. 80-90.
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dziela o Jezusie oraz o mtodym, rodzacym si¢ Kosciele. Jak to zaznaczytem
wyzej, czas przeszly, jakiego uzywat Lukasz, moze potwierdza¢, ze nie tyl-
ko opisywal on dzieje rodzacego sie Kosciota'®®. Pisat on dla cztonkéw Ko-
sciola pdzniejszego, w ktorym tworzyly sie¢ napiecia podobne do tych, ktore
rodzily si¢ miedzy Jezusem a faryzeuszami. Chodzi o problem ,wspdlnoty
stotu™®". Przestaniem obu dziet Lukasza jest zbawienie nie tylko Izraela. Za
cztonkéw narodu wybranego rozumiemy tych (takze pogan), ktérzy zaak-
ceptowali Prawo Mojzeszowe, co zostalo przypieczetowane znakiem obrze-
zania. Zyli oni, odrézniajac sie od reszty spoteczeristwa w ramach przyjetych
zasad mozaizmu'®®>. Mocny nacisk ktadli na reguty prawa pokarmowego'®’.
Zydowi zachowujgcemu zasady Tory nie wolno byto zasiada¢ do stotu razem
z ludZmi nieczystymi wobec Prawa Mojzeszowego. Problem ten, jak zostalo
to juz zauwazone we wczesniejszej czesci artykutu, pojawia si¢ w Lukaszo-
wej Ewangelii juz na poczatku publicznej dziatalnosci Jezusa, ktéra rozpoczat
w Galilei'®*. Mistrz zasiadal do jednego stotu z obrzezanymi, lecz sposobem
zycia bedacymi poza Prawem. To wzbudzalo sprzeciw faryzeuszéw. Ten sam
problem pojawil si¢ w mlodym Kosciele, ktory poczatkowo sktadat si¢ z chrze-
$cijan trzymajacych sie gorliwie Prawa (zob. Dz 21, 21). Bylo dla nich nie do
pomyslenia, by uczen Chrystusa wchodzit w relacje z ludZmi nieobrzezanymi.
Bankiet zorganizowany przez rozradowanego ojca stanowi centrum opo-
wiadania o ,bracie, ktory sie nie zagubil”'*®. Uczta ta jest zapowiedzig uczty
mesjanskiej. Jezus przekazuje uczniom nowg jako$¢ krélestwa mesjanskiego,
ktérego figura byl bankiet i wyrazana w nim rado$¢ z nawrécenia si¢ jednego
grzesznika (Lk 15, 7. 10). Stara jako$¢ zwigzana byla z tym, co reprezentowali
faryzeusze i w czym takze zanurzeni byli apostotowie jako dzieci swoich cza-
sow. Byly to nadzieje mesjanskie zwigzane z mesjanizmem narodowym. Jego
cecha charakterystyczng bylo ,,okrycie materialng szatg ludzkich domystow”
tego, co pochodzito od Boga — obietnic mesjanskich'®®. Jezus nie zgodzit si¢ na
6wczesnie panujaca interpretacje obietnic mesjanskich. Co prawda zaakcep-
towal wolanie ludu przy uroczystym wjezdzie do Jerozolimy: ,,Blogostawiony
Krol, ktory przychodzi w imie Panskie” (Lk 19, 38), jednakze w swoim na-
100 Zob. przypis 26.
101 C. Hickling, A Tract on Jesus and the Pharisees? A Conjecture on the Redaction of Luke 15 and 16,
»The Heythrop Journal” 16 (1975) nr 3, 5. 253-265.
102 Por.]. Assmann, La distincion mosaica. o el precio del monoteismo, Madrid 2006, s. 11.
103 Dostownie po ang.: Dietary laws. Por. P. Smit, In Search of Real Circumcision: Ritual Failure and
Circumcision in Paul, ,Journal for the Study of the New Testament” 40 (2017) nr 1, s. 73-100.
104 Por. L. Johnson, The Gospel of Luke, dz. cyt., s. 235.
105 R. Waelkens, Lanalyse structurale des paraboles, dz. cyt.

106 Por. ]. Homerski, Krélestwo mesjatiskie w nauczaniu prorokdéw, ,Roczniki Teologiczno-Kanoniczne”
XI (1964) nr 1, s. 39-56.
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uczaniu i postepowaniu zdecydowanie odrzucal oczekiwania zwigzane z me-
sjanizmem narodowym'®”. Dlatego tez mowy Jezusa majg formowa¢ w tych,
ktérzy chcg by¢ Jego uczniami, prawdziwy obraz krolestwa Bozego. Ono za$
w swojej istocie zdecydowanie rozni si¢ od wizerunku, jaki w swoich sercach
nosili faryzeusze — 6wczesne autorytety religijne. Faryzeusze obraz ten prze-
kazywali Izraelitom. W takiej mentalnosci ksztalceni byli takze ci, ktérzy po-
szli za Jezusem. Dlatego Chrystus w swoim formowaniu uczniéw musial i§¢
»pod prad” wobec faryzejskiej wizji krolestwa mesjanskiego. Stad w Ewangelii
Lukaszowej w duzej mierze nauczanie Jezusa ukazane zostalo jako odpowiedz
na postawe i stowa faryzeuszéw. Bart Koet podjal badania nad problemem
konfliktu miedzy Zydami a Jezusem ukazanego przez Lukasza w Ewangelii,
a takze konfliktu miedzy rodzacym si¢ Kosciotem a przedstawicielami religii
mojzeszowej. Zobaczyl on, ze autor trzeciej Ewangelii i Dziejow Apostolskich,
cytujac ostre sformulowania Jezusa i apostoléw wobec faryzeuszéw i innych
Zydéw, nie stwierdzat faktu odrzucenia Izraela. Byta to forma ostrej polemiki
wewnatrzzydowskiej. Sprawa dotyczyla bardzo waznego zagadnienia hala-
chicznego'®®. Chodzilo o prawidlowg interpretacje tradycji biblijnej, ,,szcze-
gblnie w odniesieniu do mozliwo$ci misji wéréd pogan™®’. Bylo to takze we-
wnetrznym, dreczacym problemem dla rodzgcego sie Kosciota'™.

Pierwsza mozliwos¢ interpretacji, kogo moga reprezentowa¢ figury ukaza-
ne w osobach synéw pewnego czlowieka (por. Lk 15, 1), wynika z polemiki Na-
uczyciela z faryzeuszami. Wéwczas starszy syn bylby obrazem faryzeuszéw,
ktérzy ,,udaremnili zamiar Bozy wzgledem siebie, nie przyjmujac” (Lk 7, 30)
zaproszenia na uczte. Byli oni poirytowani postawg Jezusa, ktory je i pije z cel-
nikami i grzesznikami (Ek 5, 30)'"". Syn mlodszy natomiast odzwierciedlalby
»caly lud, ktory Go stuchal, a nawet” celnikow, ktorzy ,,przyznawali stusznosé
Bogu, przyjmujac” (Lk 7, 29) zaproszenie. Faryzeusze pojmowali swoja pozycje
moralng jako wynik konkretnych czynéw. Uwazali oni, ze dzigki tym uczyn-
kom zastugiwali na ucztowanie ,,w krélestwie Bozym” (Lk 14, 15). Chlubili si¢
oni takim dzialaniem, co mozna bylo uslysze¢ z ust faryzeusza w $wiatyni

107 Dobrym obrazem ukazujacym te ,szate ludzkich domystow” jest fragment Ewangelii Mateusza,
gdzie matka synéw Zebedeusza prosi dla nich o to, by mogli zasigs¢ po lewej i prawej stronie Jezusa
w Jego krélestwie (Mt 20, 21).

108 Sercem halach sg reguly Prawa Mojzeszowego. Natomiast sens halach to praktyczne zastosowa-
nie tego Prawa w pojawiajacych sie nowych i zmiennych warunkach zyciowych. Por. H. Wettstein,
The Significance of Religious Experience, New York 2012, s. 89-91.

109 Por. B. Koet, Poglgdy $w. Lukasza na Zydéw — odrzucenie czy polemika?, ,Collectanea Theologica” 64
(1994) nr 2, s. 53-66.

1o Por. Biblia Jerozolimska, dz. cyt., s. 1514.

1 J. Tum, Préby analizy struktur oraz tradycja i redakcja przypowiesci o synu marnotrawnym (Lk 15,11-
32), ,Slaskie Studia Historyczno-Teologiczne” 18 (1985), s. 191-202.
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(Lk 18, 12). Natomiast celnicy i grzesznicy ,,okazywali pokorng §wiadomos$¢é
swojego grzesznego stanu” w relacji do $wietego Boga''”. Faryzeusze bled-
nie odczytali przekaz Jezusa o Bozej mitosci do grzesznikéw Uwazali oni, ze
jest to pogwalcenie sprawiedliwos$ci wynikajgcej z Prawa''’. Domagali sie, by
grzesznicy przyjeli ,etyke faryzejskg™'*. Natomiast gtéwny akcent w przypo-
wiesciach Jezusa pada nie na wysitki tych, ktérzy si¢ nawracaja, lecz na mitos¢
Boga''®. Jezusowa koncepcja czystosci rytualnej jest $cisle powigzana z mito-
sierdziem, wedlug ktorego powinna by¢ odczytywana Tradycja'*.

Jest prawda, Ze przypowiesci Jezusa sg zakorzenione w gatunku i obrazie
kultury zydowskiej epoki przedchrze$cijanskiej'’. Jednakze wykraczajg one
poza czas poslugi Jezusa i ich reinterpretacja jest przekazywana cztonkom
weczesnego Kosciota. Co wiecej, przypowiesci Jezusa takze dzi§ wzywaja czy-
telnika do podjecia konkretnych decyzji dotyczacych swojego zycia''®. Majac
to na uwadze, pragne przedstawi¢ dwie pozostate mozliwosci ukazujace, kogo
reprezentuja postaci dwdch braci.

Druga warstwa interpretacyjna wynika z tego, ze — jak stwierdzit Leon Mor-
ris — Lukasz, piszac Dwudzielo, chciat ukazac, ,jak si¢ wydaje”, ze misja Jezusa
dopelnia sie w Kosciele'*”. Idgc tym $ladem, mozna uzna¢, ze autor trzeciej
Ewangelii kierowat takze przestanie do mlodego Kosciota. Dwutomowe dzieto
Yukasza posiada charakter proroczy dla jego pierwszych czytelnikow. Postuga
Jezusa i praca prorockich spadkobiercéw Jezusa stanowily wyzwanie wobec
owcezesnych chrzescijan, cztonkéw Kosciota korica pierwszego wieku'*°. Skta-
dat si¢ on z judeochrzescijan i braci poganskiego pochodzenia (zob. Dz 15, 23).
Lukasz wyraznie opisal w rozdziatach 10; 11 oraz 15 Dziejow Apostolskich pro-
blem relacji migdzy chrzescijanami pochodzacymi z obu tych grup. Oczy-
wiscie problem ten zglaszali judeochrzescijanie, ktorzy zyli wedtug logiki
wyrazonej w Dz 15, 1: ,Jezeli si¢ nie poddacie obrzezaniu wedtug zwyczaju
Mojzeszowego, nie mozecie by¢ zbawieni”. Dlatego tez mozna przyjac, ze syn
starszy reprezentuje wlasnie tych ochrzczonych, ktoérzy siali zamet w duszach
(zob. Dz 15, 24) mlodych chrzescijan poganskiego pochodzenia. Natomiast syn

12 Por. C. Stenschke, Luke’s Portrait of Gentiles Prior to Their Coming to Faith, Ttubingen 1999, s. 31.

13 Por. S. Hahn, C. Mitch, The Gospel of Luke, San Francisco 2001, s. 51 (The Ignatius Catholic Study
Bible).

14 Por. E. Ellis, The Gospel of Luke, dz. cyt., 196.

115 Por. D. Stern, Komentarz Zydowski do Nowego Testamentu, Warszawa 2016, s. 227.

16 Por. S. Sarah, Life in the Kingdom: Meal as Symbol of Jesus’ Mission, ,Concept” 31 (2008), s. 1-15.

117 Por. A. Hultgren, Le parabole di Gesi, dz, cyt., s. 20.

u8 Por. B. Young, The Parables: Jewish Tradition and Christian Interpretation, Grand Rapids 1989, s. 7.

19 L. Morris, Luke, dz. cyt. s. 16.

120 Por. L. Johnson, Prophetic Jesus, Prophetic Church: The Challenge of Luke-Acts to Contemporary Chri-
stians, Grand Rapids 2011, s. 5.
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marnotrawny, ,ktory roztrwonit [...] majatek” (Lk 15, 30), bylby tutaj figura
tych, ktorzy przez cale zycie zyli, bedac ,,pograzonymi w grzechach pogana-
mi” (Ga 2, 15). Chrzescijanom pochodzacym z judaizmu, o ktérych Lukasz
napisal: ,,A wszyscy trzymaja si¢ gorliwie Prawa” (Dz 21, 21), trudno bylo za-
akceptowac fakt darmowosci taski Boga wobec pogan. Bdg, ,oczyszczajac ich
serca przez wiare” (Dz 15, 9), chce zbawic ich ,,przez taske Pana Jezusa tak samo
jak” judeochrzescijan (Dz 15, 11). Mozna przeczyta¢ w Dziejach Apostolskich,
ze Zydzi ,zobaczyli ttumy, ogarnela ich zazdroé¢ i bluzniac, sprzeciwiali sie
temu” (Dz 13, 45), »aby stucha¢ stowa Bozego” (Dz 13, 44). Jak zauwazaja ko-
mentatorzy z Navarry: ,,Zazdro$¢ co do nawracajacych sie grzesznikéw moze
nekac tez chrzescijan™?'. Wtasnie to stwierdzenie pomaga mi przej$¢ do ko-
lejnej warstwy przestania ewangelisty.

Dzielo Lukasza zostalo zachowane do dzi$. Ewangelista pisal z pozycji ko-
gos$, kto uwierzyl i tego samego chcial dla swoich czytelnikéw (zob. Lk 1, 4).
Jest on $wiadkiem tego, co doprowadzilo jego samego do ,wierzenia we
wszystko, co powiedzieli prorocy” (Lk 24, 25). Chcial on wzbudzi¢ albo po-
wiekszy¢ wiare w swoich czytelnikach, rozjasniajac ich sytuacje zyciowa. Dla
wspolnoty wiary Biblia nie jest archiwum przeszto$ci'??. Przestanie Ewangelii
jest zawsze aktualne w Zyciu konkretnego stuchacza-lektora'*’. Kto ryzyku-
je zanurzenie si¢ w omawianej przypowiesci, musi by¢ gotowy na odkrycie
przeslania skierowanego do niego juz nie tyle przez Lukasza, ile przez Boga,
ktérego wszystkie ksiegi Biblii ,majg za autora”**. Oznacza to, ze takze dzi-
siejszy uczestnik wspolnoty Kosciola ma mozliwo$¢ ujrzenia siebie samego
w sylwetkach dwoéch braci.

Postaci starszego i mtodszego brata w omawianej przypowiesci moga repre-
zentowac: (1) faryzeuszow i tych, ktorzy nie zachowywali litery Prawa Starego
Testamentu; (2) chrzescijan pochodzacych z judaizmu domagajacych sig, by
poganie przed chrztem byli zobowiazani do przestrzegania Prawa i ,,pogan
nawracajacych sie do Boga” (Dz 15, 19); (3) w dzisiejszych czasach pod posta-
cig starszego syna mozna zobaczy¢ ochrzczonych, ktérzy wiernie zachowuja
przykazania i chcg naklada¢ cigzary (zob. Dz 15, 19) na tych, ktéorym ma by¢
gloszona Ewangelia. Mtodszy brat oznaczaltby dzisiaj wszystkich tych, ktorzy
styszac Dobra Nowine, radujg si¢ i wielbig stowo Panskie (zob. Dz 13, 48).

121 Por. The Gospels and Acts of the Apostles, dz. cyt., s. 427.

122 Prolog, thum. Pawel Pachciarek, w: Migdzynarodowy komentarz do Pisma Swigtego, red. W. Chro-
stowski, Warszawa 2000, s. 32-33.

123 Por. M. Mikotajczak, Il messagio della parabola del figlioprodigo (Lc 15, 11-32), ,Collectanea Theolo-
gica” 69 (1999), s. 37-58.

124 Sobdr Watykanski I1. Konstytucje, dekrety, deklaracje, Poznan 1968, KO pkt. 11.
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Podsumowanie

Konteksty dalszy i blizszy fragmentu Lk 15 wyraznie pokazuja, ze centrum
przypowiesci ,,Syn marnotrawny” stanowi uczta, na ktora zostaja zaprosze-
ni obaj synowie. Wobec tego zaproszenia bowiem ,,na jaw wyszly zamysty
serc wielu” (Lk 2, 35). Chodzi o relacje do ojca. Jak stwierdzit Karol Wojtyta,
»struktura relacji” cztowieka do drugiego jest wynikiem jego struktury we-
wnetrznej. Co wiecej, Wojtyla zaznacza, ze to, jaki jest cztowiek, jest widoczne
w zachodzgcej relacji'?>. Bankiet jest doskonalg okazjg dla zaproszonych do
ujawnienia swojej struktury wewnetrznej. Starszy brat, wracajac z pola, na
ktérym wypelnial wiernie nakazy ojca, ,uslyszal muzyke i tance” (Lk 15, 25).
Woéwezas ujawnila sie gteboka intencja kryjaca si¢ w sercu syna, ktory nigdy
nie przekroczyt rozkazu ojca (por. Lk 15, 29). Nie chcial wej$¢ z powodu nie-
checi odczuwanej do brata, ktory powinien otrzymac stuszng kare za roz-
trwonienie czesci ojcowizny. Ojciec natomiast zréwnatl go ze swoim starszym
synem, ktory tyle lat mu stuzyt (por. Lk 15, 22. 29). Niewatpliwie pierworodny
syn czul brak akceptacji takze wzgledem ojca—jego ,niewiarygodnej milosci
i faski”*?°. Gniew starszego brata (Lk 15, 28) mozna uznac za jawny sprzeciw,
by te milos¢ i taske okaza¢ temu, ktéry swoim zachowaniem zaprzeczyl swo-
jemu synostwu'?”. Potwierdzajg to stowa ,,syna wiernego” skierowane do ojca:
»Ten (00710¢) syn twoj, ktory roztrwonil twdj majatek”. Robert Stein zauwaza
w swoim komentarzu, ze wyraz o0Ttog uzyty zostal w tym miejscu w ,,sposéb
obrazliwy”. Takie aroganckie uzycie tego sfowa miato miejsce takze w Lk 15, 2;
18, 11; Dz 17, 18",

Czestaw Bartnik stwierdzil, ze osoba to byt urzeczywistniajacy si¢ w rela-
cji ku-osobowej. Cala rzeczywistos¢ moze by¢ zrozumiata jedynie w relacji
do czlowieka jako osoby, a ostatecznie do osobowego Boga'*®. Bez watpienia
w przypowiesci Jezusa ojciec dwoch syndw jest figura Boga Ojca, ktorego rela-
cje ku osobie czlowieka wyrazit autor 1 Tm ,,[Bog] pragnie, by wszyscy ludzie
zostali zbawieni” (1 Tm 2, 4). Omawiana przez nas przypowies$¢ ukazuje, ze
zbawienie (znakiem ktérego jest uczta) proponowane jest wszystkim —ztym

125 Doslownie tekst brzmi: ,,Struktura relacji jest poniekad potwierdzeniem struktury podmiotu oraz
jego pierwszenstwa w stosunku do niej”. Por. K. Wojtyla, Osoba: podmiot i wspdlnota, ,Roczniki
Filozoficzne” XXIV (1976) nr 2, s. 5-39.

126 Por. A. Just, Luke 9:51—24:53, dz. cyt., s. 605.

127 Por. D. Muszytowska, Dramat ojcowskiej mitosci (Ek 15, 11-32), ,Verbum Vitae” 23 (2013), s. 105-126.

128 Por. R. Stein, Luke, dz. cyt., s. 407.

129 Por. K. G62dz, Personalizm systemowy ks. Czestawa Stanistawa Bartnika, ,Biblioteka Teologii Fun-
damentalnej” 3 (2008), s. 403-414.
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i dobrym (Mt 22, 10). Jego realizacja zalezy tylko od postawy tego, ktory zo-
staje zaproszony na bankiet. Co wigcej, wypowiadane przez Jezusa stowa do-
tyczace tego, ,kto bedzie ucztowal w krélestwie Bozym” (Lk 14, 15), nie méwia
nic o zastugach lub niewiernosciach zapraszanych ludzi. Mozna powiedzie¢,
ze Chrystus w sposdb prowokujacy ukazuje mozliwo$¢, ze na uczcie nie znajda
sie ci, ktérzy o sobie beda mogli powiedzie¢: ,,czy nie prorokowali$my moca
Twego imienia, i nie wyrzucaliémy ztych duchéw mocg Twego imienia, i nie
czynili$my wielu cudéw mocg Twego imienia?” (Mt 7, 22). Tekst przypowiesci
pozostaje otwarty'*. Nie wiadomo, czy starszy brat wchodzi na uczte'>'. Nie
wiadomo takze, czy mlodszy syn wytrwa przy ojcu. W przypowiesci jednak
nie chodzi o domniemywanie przysztosci, lecz o wejscie w relacje z opowiada-
jacym. Nauczyciel z Nazaretu odstania tajemnice krélestwa Bozego temu, kto
otworzy sie na Niego, wejdzie w relacje z Jego osobg, uwierzy Jego stowu'*?.
Poznanie tajemnicy krélestwa Bozego przez przypowiesci jest mozliwe tylko
dla tego, kto chce by¢ ,,przy Nim” (Mk 4, 10). Ten osobowy wymiar krolestwa
Chrystusa moze by¢ doswiadczony przez kazdego czlowieka, ktéry otworzy
sie na dar Jego osoby, Jego milo$ci, sprawiedliwosci i pokoju'*’. Pierworodny
syn byl z ojcem fizycznie i trwal przy nim, uczciwie pracujac. Jednak nie chciat
wejs¢ na uczte —do zbawienia. Ten za$, ktéry ,,roztrwonil swoja wlasnosc,
zyjac rozrzutnie” (Lk 15, 13), przyjal zaproszenie ojca i znalazl si¢ na przyje-
ciu—wszedl do rado$ci swego pana (por. Mt 25, 21). Przyjal on nowe Zycie ofia-
rowane mu przez ojca. Oto ,,tajemnice krélestwa Bozego” (Lk 8, 10). Ci, ktorzy
odpowiadajg pozytywnie na zaproszenie Chrystusa do ucztowania z Nim, bio-
ra udzial w bankiecie. Ci natomiast, ktérzy odmawiajg przybycia na wesele,
nie bedg dopuszczeni do udziatu w uczcie (Lk 14, 24)'**. Zbawienie, ktorego
symbolem jest uczta, jest nowa forma zycia czlowieka. Natomiast nowe zycie
czlowieka jest mozliwe tylko jako owoc doswiadczenia przebaczenia ze strony
Boga'®. Uczta, na ktdrg Jezus zaprasza, jest znakiem zakonczenia niewoli'*".
Objawilo sie to wyraznie w przypadku mtodszego syna, dla ktérego uczta zor-
ganizowana przez ojca przypieczetowala koniec jego losu niewolnika trak-
towanego gorzej niz $winie (zob. Lk 15, 16). Starszy brat natomiast, nie chcac
130 Por. R. Meynet, Wprowadzenie, dz. cyt., Krakow 2001, s. 21.

131 Por. A. Jablonowska, Mitosierdzie Ojca: na podstawie przypowiesci o ,,synu marnotrawnym”, ,Studia

Wroctawskie” 18 (2016), s. 121-136.

132 Por. W. Pikor, Przypowiesci Jezusa..., dz. cyt., s. 6.

133 Por. W. Pikor, Przypowiesci Jezusa..., dz cyt., s. 9.

134 Por. P. Long, Jesus the Bridegroom. The Origin of the Eschatological Feast as a Wedding Banquet in the

Synoptic Gospels, Eugene 2013, s. 2.
135 Por. H. Witczyk, Od Ewangelii o Jezusie petnym mocy do Ewangelii krzyza, ,Verbum Vitae” 2 (2002),

§.201-222.
136 Por. P. Long, Jesus the Bridegroom, dz. cyt., s. 2.
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wej$¢ na uczte, nie posmakowal bezinteresownej milosci swojego ojca. Pozo-
stal w niewoli swojej niecheci, zazdrosci i pretensji do ojca i mlodszego brata.
Nie chcial wejs¢ w jednos¢ z bratem, ktéry wedltug niego si¢ skompromitowal.
Nie chciat takze relacji z ojcem, ktéry —w jego oczach —takze si¢ zdyskredy-
towal, czynigc si¢ jednym z marnotrawnym synem (zob. Lk 15, 20). Starszy
syn pozostal wierny sobie samemu, swoim zasadom. Egzegeci, pochylajac sie
nad slownictwem uzytym przez starszego syna wobec ojca, stwierdzaja, ze
pracowal on, majgc mentalno$¢ niewolnika'?’. Stuzyl, nie bedac w synowskiej
relacji do ojca, ale majac relacje do prawa moralnego. Jest prawda, ze ta relacja
nie pozwolita mu opusci¢ ojcowizny. Jednakze ta sama relacja nie pozwolila
mu wej$¢ w jednos$¢ miloéci z osobami brata i ojca. Ten, ktory chce stuzy¢
Bogu — Ojcu — musi pamigta¢, ze bedzie to mozliwe tylko w oparciu o osobo-
wa relacje. Taka wiez zaklada milo$¢ z jednej strony i akceptacje tej miltosci
z drugiej. Wowczas dla obydwu stron wazne beda relacje, a nie racje. Najgleb-
szy zwiazek osob rodzi si¢ zawsze w bolu przebaczenia. Dzieje sie tak dlatego,
ze tam, gdzie czlowiek, tam niedoskonalos¢ wynikajaca z tego, ze ,,nikt nie jest
dobry, tylko sam Bég” (Lk 18, 19). Mozna wiec stwierdzic, ze relacja zawigzuje
sie w nieustannym powracaniu do siebie 0sdb, ktére oddalily sie od siebie
z réznych powoddw. Jest to zwigzane ze skrucha. Ona zas jest postrzegana nie
jako powrdt do prawa —czego chcial starszy brat. Wedlug tej logiki miodszy
syn powinien otrzymac sprawiedliwg kare, o ktérej méwito prawo moralne
jego czasow. Skrucha jest powrotem do Osoby, do ktérej zagubiony czlowiek
nalezy i ktora to cieszy sie z jego powrotu'*®,

Tym artykulem chciatem ukaza¢, ze istota prawdziwej stuzby Bogu jest
miedzyosobowa relacja, ktéra zawsze zaklada przyjecie Jego przebaczajacej
milosci. Na podstawie powyzszego artykutu mozna by zaproponowa¢ kolej-
ny tytul dla omawianej przypowiesci. Mégltby on brzmie¢: ,,Duchowa slepota
prawego syna’.

137 Por. L. Johnson, The Gospel of Luke, dz. cyt., s. 241; A. Just, Luke 9:51-24:53, dz. cyt., s. 605; H. Mar-
shall, The Gospel of Luke, dz. cyt., s. 612.
138 Por. ]. Navone, Themes of St. Luke, dz. cyt., s. 40.
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ks. Antoni Tronina

>’

MOJZESZ, JEZUS I DOM BOZY
(HBR 3, 1-6)

W tym artykule ograniczymy sie do kroétkiego fragmentu z Listu do Hebraj-
czykow, ktory odwoluje si¢ do metafory domu (oikos). Poniewaz wybrana
do analizy perykopa zawiera poréwnanie roli Mojzesza z funkcja Jezusa we
wspdlnocie ludu Bozego, nasza refleksje podzielimy na trzy punkty. Najpierw
ukazemy pozycje Mojzesza ,w domu Bozym” (1), a nastepnie zwierzchnictwo
Chrystusa ,nad Jego domem” (2); calo$¢ zamkniemy refleksja nad sensem tego
zestawienia (3).

1. Mojzesz ,.w domu Bozym"

Tzw. List do Hebrajczykow tradycyjnie dolaczany jest do zbioru listéw Apo-
stota Pawla, co §wiadczy o podobienstwie chrystologii; w rzeczywistosci nie
jest to list, lecz traktat teologiczny o wyzszosci kaptanstwa Chrystusa nad in-
stytucjami Starego Prawa'. Staranna struktura koncentryczna calego traktatu
akcentuje znaczenie tresci chrystologicznych, jakie natchniony autor chciat
przekazac adresatom swego przestania. Caly wywdd ma forme tryptyku, kto-
rego centralny obraz (Hbr 5, 11-10, 39) przedstawia Chrystusa jako Arcyka-
plana Nowego Przymierza. Zewnetrzne skrzydta tego tryptyku ukazujg nato-
miast odpowiednio droge Jezusa do swej niezréwnanej godnosci (1, 5-5, 10)
oraz kaplanska droge Kosciota®.

1 Por.]. Szlaga, Nowos¢ przymierza Chrystusowego w Liscie do Hebrajczykow, Lublin 1979.
2 Szerzejuzasadnia te strukture A. Vanhoye w swych pracach, zob. zwl. La structure littéraire de I’Epitre
aux Hébreux, 2 ed., Paris—-Bruges 1976, s. 59. Podobny podzial przyjat E. Grisser w swym komentarzu
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Interesujgca nas perykopa (3, 1-6) miesci si¢ na poczatku sekcji drugiej
(Hbr 3, 1-5, 10), w ktdrej Jezus Chrystus jest ukazany jako Arcykaptan wia-
rygodny wzgledem Ojca i milosierny wobec ludzi, swych braci. Eklezjologia
tej sekcji winna by¢ czytana w kontekscie sekcji przedostatniej (11, 1-12, 13),
ktdrej tematem jest wiara i wytrwalos¢ wspolnoty Kosciota, dazacej za swym
Arcykaplanem do ostatecznego celu ziemskiej pielgrzymki®. Przejdzmy wiec
do tresci tych kilku waznych dla wizji Ko$ciota wersetow; oto ich brzmienie
we wspélczesnym przektadzie* wraz z najblizszym kontekstem:

'A zatem, bracia $wieci, ktorych laczy to samo niebianskie powolanie, wpatrujcie si¢
w Jezusa, Wyslannika [Bozego] i Arcykaplana naszego wyznania. *Jest On wiarygodny
u Tego, ktory Go ustanowil, tak jak Mojzesz byt w calym® jego domu. 3A nawet nalezy
Mu si¢ wigksza chwala niz Mojzeszowi, skoro budowniczy domu odbiera wigksza czes¢
niz dom przez niego zbudowany. ‘Kazdy bowiem dom jest przez kogo$ zbudowany,
a Budowniczym wszystkiego jest Bog. sWprawdzie i Mojzesz byt wiarygodny w catym
Jego domu, jako stuga, na §wiadectwo tego, co mialo by¢ powiedziane. °Ale Chrystus
jako Syn jest [wiarygodny]® nad calym Jego domem! Tym’ domem my jestesmy, jesli
tylko zachowany pelng ufnoé¢ i chlubng nadzieje® (Hbr 3, 1-6).

Przytoczona perykopa wigze si¢ scisle z poprzednig jednostka tematyczna
(2, 5-18), ktdra konczyla si¢ stwierdzeniem wiarygodnosci Jezusa jako Arcy-
kaptana w stuzbie Bozej (2, 17). Poczatek nowej jednostki zaznacza si¢ zmiang
stylu wypowiedzi: od midraszu homiletycznego przechodzi autor do wezwa-
nia skierowanego wprost do stuchaczy. Wezwanie to formuluje wnioski pa-
renetyczne (tryb rozkazujacy: katanoesate) z tego, co autor zawart w dwdch
poprzednich rozdzialach. Jedli stuchacze uwaznie przyjrza sie wywyzszonemu
Panu, nabiorg nowych sit do realizacji swego powolania niebieskiego (w. 1. 6).

7%

Czasownik zlozony kata-noein, ,przygladac si¢, dostrzegac”, wystepuje w No-
wym Testamencie 14 razy. Najblizszym kontekstem dla wstepnego wezwania
jest Hbr 10, 24, gdzie przyjmuje ono odcien wzajemnej odpowiedzialno$ci

(An die Hebrder, Neukirchen 1990 (Evangelisch-Katholischer Kommentar zum Neuen Testament,
XII/), a takze A. Malina, List do Hebrajczykdéw, Czestochowa 2018, s. 59-66.

3 Tak m.in. A. Paciorek, List do Hebrajczykéw. Ttumaczenie, wstep i komentarz, Lublin 1998, s. 13.
Przeklad zaczerpniety z: A. Tronina, Do Hebrajczykéw. Stowo zachety na dni ostatnie, Czestochowa
1998, s. 66.

5 Tak wigkszo$¢ kodeksow starozytnych; Kodeks Watykanski jednak, podobnie jak jeszcze starsze pa-
pirusy 13 i 46, pomija przymiotnik holos, ktéry moégt by¢ dodany pod wptywem Lb 12, 7.

6 Dodatek ten jest uzasadniony konstrukcjg men... de, ktora zaktada paralelizm obu czlonéw.

7 Swiadectwa rekopismienne maja tu na ogét zaimek wzgledny w dopelniaczu (hou) badZz w mianow-
niku (hos); w obu przypadkach odnosi si¢ on do Boga lub tez do Syna Bozego z poprzedniej frazy.

8 Wiele rekopisow dodaje ,az do konca”, co jednak wydaje sie uzupelnieniem zaczerpnietym z Hbr 3, 14.
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chrzescijan za siebie. Wrdécimy jeszcze do tego tekstu w zakonczeniu naszej
refleksji.

Na razie zatrzymajmy si¢ nad ogdélng wymowa rozwazanego fragmentu,
ktéry ukazuje wspolnote wierzacych jako domowa wspdlnote powierzong
Chrystusowi. Obraz niebianskiego Arcykaplana zostal tu dla kontrastu ze-
stawiony z biblijnym $wiadectwem o Mojzeszu, ktérego imie pojawia si¢ trzy-
krotnie w tym wywodzie (w. 2-5). Mysl zawarta w tych kilku zdaniach moze
wydawac si¢ nieco skomplikowana przez to poréwnanie, ktére jednak mocno
taczy nauke o zbawieniu z gorgcym wezwaniem stuchaczy do wytrwatlej wiary.

W podtekscie rozwazanego fragmentu miesci sie odwotanie do swiadec-
twa Lb 12, gdzie mowa jest o zakwestionowaniu autorytetu Mojzesza przez
jego najblizszych. Kiedy mianowicie Mojzesz wzial sobie Kuszytke za zone,
Miriam i Aaron zaczeli kontestowac jego role jako posrednika stowa Boze-
go: ,Czyz Pan moéwil z samym tylko Mojzeszem? Czyz nie méwil réwniez
z nami?” (Lb 12, 2). Dramatyczna scena kontestacji postugi Mojzesza przez
najblizszych konczy si¢ odpowiedzig samego Boga: ,,Stuchajcie stéw moich:
jesli jest u was prorok, objawie mu sie przez widzenia, w snach bede mowit do
niego. Lecz nie tak jest ze stugag moim, Mojzeszem. Uznany jest za wiarygod-
nego (hebr. ne'eman, gr. pistos) w catym moim domu. Twarza w twarz méwie
do niego—w sposdb jawny, a nie przez wyrazy ukryte. On tez posta¢ Pana
oglada” (Lb 12, 6-8). Wyjatkowa pozycja Mojzesza wobec Boga wyraza sie jego
uprzywilejowaniem ,w domu Bozym”.

Pierwszym $wiadectwem zydowskiej interpretacji tego waznego tekstu
jest przeklad Septuaginty, powstaly w Aleksandrii w potowie III wieku przed
Chrystusem. Tlumacz grecki Lb 12, 7 przeciwstawia Mojzeszowi przyszlego
proroka Patiskiego (gr, prophétes hymon Kyrio), w ktorym Ojcowie Koscio-
ta fatwo dostrzega Chrystusa. List do Hebrajczykow laczy umiejetnie temat
wiarygodnosci z pojeciem domu, przy czym nawigzuje do wyroczni udzielo-
nej Helemu (1 Sm 2, 35), a takze Natanowi (2 Sm 7, 13; 1 Krn 17, 14). Teksty te
wskazujg na trwalos$¢ dynastii kaptanskiej i krolewskiej w Izraelu, przygoto-
wujac pozniejsze spekulacje mesjanskie. Targum palestynski do tej ostatniej
wyroczni poglebia jeszcze jej wydzwigk poprzez dodatek: ,,Utwierdze go jako
niezawodnego wéréd mego ludu, w moim swigtym domu”™. Kluczowym ter-
minem tych wszystkich tekstow mesjanskich jest termin ,,dom” (oikos), ktory
w naszej perykopie powraca szesciokrotnie. Mesjaniskie oczekiwania Izra-
ela nasilily sie u progu ery Nowego Testamentu. Akcentowaly one potrdjny
wymiar misji przyszlego Zbawiciela: prorocki, kaptanski i krélewski. Wyra-
9 Por. ciekawe zestawienie tekstéw w komentarzu W.L. Lane, Hebrews 1-8, Dallas 2002 (World Biblical

Commentary, 47A), ad. loc.
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zem tych oczekiwan jest takze qumranska Reguta Zrzeszenia. Czlonkowie
tej wspolnoty oczekiwali mianowicie ,,przyjscia proroka i mesjaszy z Aarona
iz Izraela” 1QS 9, 11)'°. To dziwne sformulowanie zawiera prébe pogodze-
nia réznych danych biblijnych na temat eschatologicznego Pomazanca, ktéry
odda rzady nad $wiatem w rece Boga. Oczekiwania na ,,proroka jak Mojzesz”
(por. Pwt 18, 19) byly charakterystyczne dla judaizmu epoki Drugiej Swiaty-
ni. Te same problemy nurtowaly pierwotng gmine judeochrzescijan, a List do
Hebrajczykow jest odpowiedzig autorytetu Kosciola na pytania stawiane przez
nowo nawrdconych'’.

Zanim przystapimy do glebszej analizy tresci Hbr 3, 1-6, musimy wpierw
ustali¢ miejsce tej perykopy w szerszym kontekscie calego wywodu. Kluczowe
znaczenie w argumentacji autora Listu ma posta¢ Mojzesza jako posrednika
przymierza i kultu dawnego Izraela. Zestawienie rél Mojzesza i Jezusa od-
grywa istotng role w strategii retorycznej calej homilii nazwanej umownie
Listem do Hebrajczykéw. Pamietajac o tym, mozna za Auffretem'? polaczy¢
rozwazang perykope z calym poprzedzajacym wywodem:

¢ 1,1-4:Syn

* 1,5-14: Jego wyzszo$¢ nad aniotami

+ 2,1-4: sfowo aniotéw wobec zbawczego stowa Syna
* 2,5-18: Jezus

+ 3,1-6: Jego wyzszos¢ nad Mojzeszem.

Posta¢ Mojzesza w judaizmie i kult jemu oddawany nie maja réwnych sobie.
Ograniczajac si¢ do przykladéw ze $wiata hellenistycznego, wystarczy przy-
wola¢ $wiadectwo Ezechiela Tragika z II wieku przed Chr. W dziele Exago-
geé, zachowanym fragmentarycznie u Euzebiusza z Cezarei, przedstawia on
Mojzesza jako obdarzonego niezwyklym autorytetem. Podczas wizji sennej
Bog sadza Prawodawce na niebianskim tronie, dajac mu berlo i krolewski dia-
dem". Ma to oznacza¢ jego niezréwnany autorytet jako posrednika miedzy
niebem a ziemig. Wprawdzie Stary Testament tylko raz zalicza Mojzesza do
grona kaplanow (Ps 99, 6: ,wsrdd Jego kaplanow sa Mojzesz i Aaron”), jednak
Ksiega Wyjscia ustawicznie podkresla jego lewickie pochodzenie (Wj 2, 1-10),

10 Zob. A.Tronina, ,,...az do przyjscia proroka i mesjaszy Aarona i Izraela (1QS 9,11), w: Mitos¢ jest z Boga.
Wokét zagadnien biblijno-moralnych. Studium ofiarowane ks. prof. dr hab. Janowi Lachowi, Warszawa
1997, S. 401-408.

11 Szerzej omawiajg kwesti¢ adresatow Listu A. Paciorek, List do Hebrajczykéw..., dz. cyt., s. 9-11; A. Ma-
lina, List do Hebrajczykow, dz. cyt., s. 79-86.

12 P. Auffret, Essai sur la structure littéraire et interprétation d’Hébreux 3, 1-6, ,New Testament Studies”
26 (1979-80) nr 3, s. 380-396.

13 Opracowanie i przeklad zachowanych fragmentéw dramatu zob. A. Kleczar, Ezechiel Tragik i jego
dramat Exagoge , Wyprowadzenie z Egiptu”, Krakéw 2006, s. 119 (Apokryfy Starego Testamentu, 1).
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a takze stuzbe liturgiczng przy ottarzu (Wj 24, 4-8; 33, 12 - 34, 35)'*. Idgc tym
tropem, Filon z Aleksandrii nada nawet Mojzeszowi, ktory posredniczy w spo-
s6b doskonaty pomiedzy ludzkoscig a Stworcg, honorowy tytut arcykaptana'®.
Tradycja aleksandryjska przedstawia wigc Mojzesza jako wzoér doskonatosci,
ktora jest istotg postugi kaptanskiej, gdyz daje pelny dostep do Boga'®. Poglady
te, rozpowszechnione w judaizmie hellenistycznym, postuzyly autorowi Listu
do rozwiniecia poréwnania pomiedzy Mojzeszem a Jezusem'”.

2. Chrystus ,nad Jego domem"

Powigzanie pomiedzy Hbr 3, 1-6 a sekcja wstepna Listu (Hbr 1-2) wyraza sie
nie tylko partykulg faczaca (hothen — ,,a zatem”), lecz takze niezwyklg inwo-
kacja, zwrdocong wprost do stuchaczy: ,,bracia $wieci” (adelfoi hagioi). Zostata
ona przygotowana starannie dobranym stlownictwem poprzedniego rozdzialu
(Hbr 2, 11. 12. 17). Nazwanie odbiorcéw oredzia wietymi bra¢mi nawigzuje do
wczesniejszego okreslenia Koéciota (Hbr 2, 10) jako wspdlnoty prowadzonej
przez Jezusa, ,ktory wielu synéw chce doprowadzi¢ do chwaly”. Kosciot jest
wiec wspolnota braterska, ktora dazy do udzialu w $§wigtosci samego Boga.
Nie jest to jeszcze swieto$¢ moralna, gdyz chrzescijanie wykazujg wiele bra-
kow w swej relacji do Boga i do otaczajgcego ich $wiata. Mimo wszystko jed-
nak moga by¢ nazwani ,,$wietymi” jako domownicy Boga i uczestnicy Jego
$wietosci. Jest to zupelnie nowa jako$¢ zycia wspdlnoty sakramentalnej, prze-
wyzszajgca wszystko, co byto udziatem Synagogi'®.

Autorytet Mojzesza przewyzszal wszystkich prorokéw, gdyz tylko przed
nim Bég otwierat caty swéj dom, darzac go wyjatkowym zaufaniem. Mimo
to Mojzesz pozostaje tylko czescig ,domu Pana”, ktory przedstawia go jako
swego ,,stuge” (12, 7). Jest to tytul honorowy, co jeszcze podkresla przeklad
grecki: therapon oznacza czlowieka wolnego, dopuszczonego do stuzby waz-
nej osobistosci badz tez samego Boga (Rdz 24, 44; 50, 17; Wj 4, 10). Mimo
wszystko godnos¢ Mojzesza jako ,,stugi Bozego” nalezy odrdéznic¢ od godnosci
Syna— Chrystusa. Wyzszo$¢ Jezusa nad Mojzeszem opiera si¢ na innej rela-

14 Zob. C. Hauret, Moise était-il prétre?, ,Biblica” 40 (1959) nr 2, s. 509-521.

15 De vita Mosis 2, 66—-86; Quis rerum divinarum haeres 182; De premiis et poenis 53.56.

16 L. Dey, The Intermediary World and Patterns of Perfection in Philo and Hebrews, Missoula 1975, s. 63—
68.

17 Szerzej zob. M.R. D’Angelo, Moses in the Letter to the Hebrews, Missoula 1979, s. 65-199; P. Kasitow-
ski, Mojzesz i Chrystus w Liscie do Hebrajczykéw, w: Stowo Twoje jest prawdg, red. W. Chrostowski,
Warszawa 2000, s. 142-170, Zwl. 143-146.

18 Por. A. Vanhoye, Situation du Christ, Paris 1969, s. 329-337.
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cji w stosunku do domu (oikos). Wczesniejsze wyrazenie en holo to oiko au-
tou moze oznacza¢ zaréwno ,dom Boga”, jak i ,,dom Jezusa”. Autor celowo
wprowadza tu dwuznacznos¢, gdyz Kosciot jako dom Boga jest rownoczesnie
domem Chrystusa. Otédz Jezus, jako zalozyciel Kosciola, rézni si¢ w sposéb
istotny od wszystkich, ktérzy tworzg te wspdlnote wiary: On jest jej budow-
niczym (ptc. kataskeuasas). Wieloznaczny czasownik kataskeuazo pojawia sie
stosunkowo czesto zaréwno w Septuagincie, jak i w Nowym Testamencie. List
do Hebrajczykoéw poza trzema zastosowaniami w omawianej perykopie uzyje
go jeszcze trzykrotnie w odniesieniu do budowy Przybytku przez Mojzesza
(9, 2. 6) i Arki Noego (11, 7). Obie te rzeczywistosci materialne Starego Przy-
mierza stajg si¢ obrazami Ko$ciota Chrystusowego (por. 1 P 3, 20).

»Budowniczym wszystkiego jest Bog” — pod tym ogoélnym okresleniem kry-
je si¢ gleboka tajemnica chrystologiczna: Chrystus jako ,,Syn Bozy” (Hbr 4, 14;
6, 6; 7, 3; 10, 29) jest ,ponad Jego domem”. Tu réwniez dwuznacznos$¢ formuly
jest oczywista: Ko$ciot jako wspdlnota zbudowana przez Boga stanowi zara-
zem krolewskg domene Jezusa Chrystusa'®. Takg interpretacje potwierdza sta-
rotestamentalna tytulatura krélewskich pelnomocnikéw (hebr. ‘aser ‘al-hab-
bajit). Jest ona dokltadnym odpowiednikiem formuly akadyjskiej (sa eli biti)
i oznacza zarzgdce posiadtodci, ktory sprawuje wtadze w imieniu krola®®. Takg
funkcje petnili Jozef na dworze faraona (Rdz 44, 1) i Eliakim na dworze krdla
judzkiego Ezechiasza (2 Krl 18, 18; 19, 2). Ten drugi pojawia si¢ w mesjanskim
proroctwie Izajasza (Iz 22, 20-23) jako zapowiedz Chrystusa, stugi wiernego.

W zydowskiej literaturze apokaliptycznej takie symbole z historii biblij-
nej mogly zapowiadac rzeczywistos¢ przyszia (por. Hbr 8, s5; 10, 1). Podobnie
ziemskie ,cienie” zapowiadaly rzeczywistos¢ niebianska w pismach Filona
i w literaturze zydowskiej bedacej pod wptywem filozofii platonskiej. Jude-
ochrzescijanscy stuchacze tego wykladu tatwo mogli sobie skojarzy¢ tradycje
mesjanskie zwigzane z Mojzeszem i odnie$¢ je do Chrystusa. Pierworodny
syn byl dziedzicem i panem domu. W Starym Testamencie domem Bozym byt
oczywiscie Izrael; teraz jest nim wierna Reszta, ktora w Chrystusie odnalazta
Bozg prawde®".

Pisarze starozytni chetnie opierali swa argumentacje na grze slow; mi-
strzem w tej dziedzinie byt Filon z Aleksandrii. Autor Listu do Hebrajczykow
w swoim wywodzie tyczacym si¢ wyzszo$ci Chrystusa nad Mojzeszem korzy-
19 Zob. S. Aalen, ‘Reign’ and ‘House’ in the Kingdom of God, ,New Testament Studies” 8 (1961/62) nr 3,

S. 215—240.

20 S. C.SLa;ton, The Steward in Ancient Israel, ,Journal of Biblical Literature” 109 (1990) nr 4, s. 633-649.
21 Por. A.T. Hanson, Christ in the Old Testament according to Hebrews, ,,Studia Evangelica” 2 (1964),

s. 393-398; D.M. Hay, Moses through New Testament Spectacles, ,,Interpretation: A Journal of Bible
and Theology” 44 (1990) nr 3, s. 240-252.
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sta z dwdch odcieni znaczeniowych pojecia ,dom”™ najpierw oznacza ono do-
mownikow (Hbr 3, 2), a nastepnie budowle (3, 3-4). Argument, Ze budowniczy
jest wazniejszy od domu, ktéry zbudowal (3, 3), prowadzi do stwierdzenia, iz
Stworca przewyzsza swoje stworzenia. Stworcg w jego argumentacji jest Chry-
stus jako Syn Bozy, aktywnie uczestniczacy w dziele stworzenia.

Charakterystyczne dla tego niezwyklego dokumentu teologii czaséw apo-
stolskich jest $ciste powigzanie watku chrystologicznego z eklezjalnym. Wy-
znanie Jezusa jako Syna BoZego prowadzi do uznania wierzacych za synéw
(Hbr 2, 11-17). Stad na poczatku rozwazanej tu perykopy autor z cala moca
wzywa ,uczestnikow powolania niebieskiego”, aby zwrdécili swe umysly na
»Jezusa, Wyslannika [Bozego] i Arcykaplana naszego wyznania”. Wyznanie
bowiem Arcykaplana, ,ktory jest nad domem Bozym”, pozwala wierzagcym
jako prawdziwym kaptanom wejs¢ do Miejsca Najswietszego (Hbr 10, 19-23).
Wreszcie wyznanie Jezusa jako Pana daje wierzacym udzial w ostatecznym,
yhiewzruszonym krolestwie” (Hbr 12, 25-28)*%.

Te wszystkie stwierdzenia rozwijaja kerygmat apostolski, udokumentowany
w nauczaniu Koéciola pierwotnego. List do Hebrajczykéw wiernie przejmuje
te tradycyjne formuly i wlgcza je do wlasnej chrystologii. Okreslenie Chrystu-
sa jako ,Wyslannika i Arcykaplana naszego wyznania” takze wyrasta z wcze-
$niejszej tradycji, wspolnej Kosciolom apostolskim®’. Tytut ,, Arcykaptan na-
wigzuje do wypowiedzi zamykajacej poprzednia perykope (2, 17). Trudniejszy
do wyjasnienia jest nadany Chrystusowi tytul ,,Wyslannika” (apostolos), ktd-
rego Nowy Testament nigdzie wigcej nie odnosi do Niego. Egzegeci wysuwaja
tu rézne interpretacje, z ktorych trzy zastuguja na szczegdlng uwage®*.

Pierwsza z nich odwoluje sie do liturgii $wiatynnej. Mianowicie w wigilie
wielkiego Dnia Pojednania kaptani, przygotowujac arcykaptana do wiernego
wypelnienia obrzedu, zwracali si¢ do niego stowami: ,,Panie moj, arcykapta-
nie, jesteSmy wystannikami Sadu, a ty jeste$ naszym wystannikiem”?*. Uzyte
tu stowo hebr. saliah ttumaczy si¢ na grecki jako apostolos. W polaczeniu z ty-
tulem archiereus oznacza ono wiarygodnego reprezentanta wspdlnoty wiary
wobec Boga.

Drugie wyja$nienie nawigzuje do tradycji wczesnochrze$cijanskiej. Sw. Ju-
styn okresla Jezusa jako ,,Syna (Bozego) i Apostota Ojca i Pana wszechrzeczy”

22 Szerzej o poj. ,wyznania” (gr. homologia) zob. G. Bornkamm, Das Bekenntnis im Hebrderbrief, w: Stu-
dien zu Antike und Urchristentum: Gesammelte Aufsitze IT, Miinchen 1963, s. 188-203; I. Castelvecchi,
La homologia en la carta a los Hebreos, Montevideo 1964.

23 Zob. A. Tronina, Chrystologia Listu do Hebrajczykow, ,Czestochowskie Studia Teologiczne” 25 (1997),
s. 23-29.

24 Por. O. Michel, Der Brief an die Hebrder, G6ttingen 1966, s. 171-175 (KEK, 13).

25 Miszna, tr. Joma 1,5; por. bQidd 23b; Ned 35b.
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(Pierwsza Apologia 12, 9) oraz ,,Aniola i Apostota” (63, 5. 10. 14). Nawiazuje on
przy tym do proroctwa Wj 23, 20 w wersji Septuaginty: ,,Oto Ja posylam aniota
swego przed obliczem twoim” (por. Dialog 75). Hebrajskie mal‘ak, ttumaczone
tu jako angelos, zostalo zastapione w Targumie Samarytaniskim przez salhi,
»moj apostol”. Tekst Hbr 3, 1 mialby wigc §wiadczy¢ o znajomosci tradycji
samarytanskiej we wczesnym chrzeécijanstwie®.

Zdaniem innych wreszcie tytut ho apostolos, nadany tu Chrystusowi, stuzy
zestawieniu Jego funkeji z funkcja Mojzesza jako wystannika Bozego do fa-
raona (Wj 3, 10). Bylaby to zatem antycypacja poréwnania pomiedzy Jezusem
a Mojzeszem jako wiarygodnymi reprezentantami Boga wobec ludzi*’. Pola-
czenie okreslen ,Wystannik i Arcykaplan” wskazuje, ze dla autora Listu obie
funkcje Chrystusa sg nierozerwalnie zlgczone: pierwsza faczy Go z ludzmi,
druga prowadzi do ich pojednania z Bogiem.

Dwa pierwsze wersety analizowanej perykopy (Hbr 3, 1-2) wskazywaty na
podobienstwo Jezusa do Mojzesza; punktem stycznym byla wiarygodnos¢
obydwu posrednikéw Przymierza. Teraz (3, 3-4) natchniony kaznodzieja prze-
chodzi do ukazania wyzszosci Jezusa nad Mojzeszem. Podstawg poréwnania
tym razem bedzie ,,chwala” (doksa): Jezus przewyzsza Mojzesza tym, ze zostal
uznany za godnego wigkszej chwaly. Bég obdarzyt Mojzesza chwala w tej mie-
rze, w jakiej miata ona uwiarygodni¢ jego autorytet w spotecznosci ,,Kosciota
na pustyni”?®. Chwala Jezusa natomiast objawia sie w Jego wywyzszeniu na
krzyzu (Hbr 2, 9). Do tej argumentacji siega méwca, gdy w drugiej polowie
perykopy zwraca si¢ do swych stuchaczy, zmeczonych przeciwnosciami zycia.
Opiera wiec analogie Jezus — Mojzesz na podstawowej zasadzie, ze budowni-
czy domu godzien jest wigkszej chwaly niz sam dom przezen zbudowany (w.
3b). Wnioski teologiczne z tej zasady pojawia si¢ w nastepnym wierszu (4b),
gdzie Bég nazwany jest Budowniczym wszystkiego. Zdanie to wyjasnia drugi
czton analogii, gdyz zestawia go najpierw z ogélng regula (4a), a nastepnie
z teologiczng zasada, ze Bog jest Stworca wszechrzeczy. Cata argumentacja jest
wiec ujeta chiastycznie: A. Jezus jest godzien wigkszej czci niz Mojzesz (3a),
B. podobnie jak budowniczy odbiera wieksza cze$¢ od domu (3b); B’. bo kazdy
dom jest przez kogo$ zbudowany (4a), A’. a Bog jest Budowniczym wszystkiego

26 Zob. D. Plooij, The Apostle and Faithful High Priest, Jesus, w: Studies in the Testimony Book, Amster-
dam 1932, s. 31-48.

27 Tak P.R. Jones, The Figure of Moses as a Heuristic Device for Understanding the Pastoral Intent of He-
brews, ,Review and expositor” 76 (1979) nr 1, . 95-107.

28 Zob. A. Tronina, ,,Kosciot na pustyni”. Geneza eklezjologii biblijnej, w: Deus meus et omnia. Ksig-
ga pamigtkowa ku czci o. prof. Hugolina Langkammera OFM w 50. rocznice Swigceri kaptanskich,
red. M. S. Wrébel, Lublin 2005, s. 429-436.
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(4b)*°. W okreéleniu ,wszystko” (gr. panta) dawniejsi komentatorzy widzie-
li stwierdzenie faktu, ze ,Bég byl sprawca obu budowli: Synagogi i Koscio-
ta”*°. W kazdym razie refleksja ta prowadzi do uzasadnienia przewagi, jaka
Syn Bozy wykazuje nad stuga. Jezus jest godzien wiekszej czci od Mojzesza
w tej samej mierze, jak Bog doznaje wiekszej chwaly niz caly §wiat stworzony.
W tym zdaniu miesci si¢ zatem centrum calej argumentacji Hbr 3, 1-6>".

Wiersze koncowe (Hbr 3, 5-6) s3 uzasadnieniem wyzszosci Jezusa nad
Mojzeszem w oparciu o argument biblijny. Mojzesz wypelnil zadanie stugi
wewnatrz Bozego domu; Jezus jest Synem, ktdremu podlegaja wszyscy do-
mownicy. Argumentacja podjeta w zakonczeniu perykopy uwzglednia réznice
pomiedzy stuga a Synem, bazujac na odmiennym znaczeniu greckich przyim-
kow en (w domu) i epi (nad domem). Przeciwstawienie to bedzie przedmiotem
naszych analiz w trzeciej czesci referatu, w ktorej potrzebne bedzie poszerze-
nie ram badawczych na inne wypowiedzi Listu do Hebrajczykow.

3., Tym domem my jestesmy"

Metafora domu, powszechna w tekstach biblijnych, znajduje tu swoje dopet-
nienie. Kluczowe stowa calej perykopy to przymiotnik ,wiarygodny” (pistos)
i rzeczownik ,dom” (oikos). Obydwa stowa zostaty w tekscie Hbr 3, 1-6 po-
wtorzone kilkakrotnie, za kazdym razem nabierajac glebszego znaczenia.
Przymiotnik pistos w znaczeniu biernym wyraza tu zaréwno ceche ludzi wia-
rygodnych, jak i zaufanych®*. Mojzesz byt ,mezem zaufania” dla Boga, a za-
razem czlowiekiem wiernym zadaniu, ktére B6g mu wyznaczyl. Otrzymat on
mianowicie szczegdlng funkcje proroka par excellence w stosunku do wszyst-
kich domownikéw Boga.

W Starym Testamencie ,,dom Bozy” kojarzy si¢ jednoznacznie z sanktu-
arium jako miejscem obecnosci Boga na ziemi (por. Rdz 28, 17). Jedynym tek-
stem, ktory nadaje pojeciu ,,dom” znaczenie metaforyczne, jest wspomniany
wyzej fragment Ksiegi Liczb 12. Wiarygodnos¢ Mojzesza nie dotyczy tam jego
postugi w $wiatyni materialnej, lecz funkcji przewodnika ludu Bozego w dro-
dze do ziemi obiecanej*’. Fragment ten zostal wykorzystany w Liécie do He-
brajczykéw, gdyz daje podstawe do szerokiego rozumienia pojecia ,,dom Bozy”
29 Tak W.L. Lane, Hebrews 1-8, dz. cyt.

30 S. Lach, List do Hebrajczykow, Poznan 1959, s. 151 (PNT, X).
31 Por. P. Auffret, Essai sur la structure littéraire..., dz. cyt., s. 388-390.
32 R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, Warszawa 1994, s. 496.

33 Por.]. Goetzmann, Casa—famiglia, w: Dizionario dei concetti biblici del Nuovo Testamento, Bologna
1976, S. 212.
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w sensie wspolnoty Nowego Testamentu. Termin ,dom” w Lb 12, 7 oznacza
mianowicie lud Bozy, pielgrzymujacy do ziemi obiecanej. Przygotowaniem do
takiego duchowego pojmowania domu s3 natomiast reguty prawne wspolnoty
z Qumran, ktora okresla siebie jako ,dom $wiety”**. Wyraznie méwig o tym
duchowym znaczeniu ,,domu” targumy (Pseudo-Jonatan, Onkelos), bedace
wyrazem tradycji liturgicznej Izraela®. Honorowy tytul ,stugi” (therapon),
wyjatkowy w Nowym Testamencie, zostal tu zaczerpniety ze slownictwa
Septuaginty, ktéra czesto odnosi go do Mojzesza®®. Kontekst tych wszystkich
wypowiedzi ukazuje istote stuzby Mojzesza w glebokiej relacji zawierzenia
Bogu. Mojzesz wyrdznia si¢ wérdd ludu Przymierza szczegdlna pozycja ,,czci-
godnego stugi”™”.

Stwierdziwszy jednak w oparciu o Pismo wiarygodnos$¢ Mojzesza, na-
tchniony Autor stwierdza zaraz, ze cala postuga Proroka miala swiadczy¢
o rzeczywisto$ci przyszlej, ,,0 tym, co miato by¢ powiedziane (gr. Ton laléthe-
somenon)” (5b). Proroctwo Mojzesza stuzy wiec objawieniu nowego zbawie-
nia, ktdre pojawia si¢ juz w Jezusowym przepowiadaniu (Hbr 2, 3). Imiestéw
bierny czasownika lalein, ,,méwic¢”, nawigzuje do kontekstu wczesniejszego
(1, 1-2a; 2, 2-3). Gdy Bog broni Mojzesza jako swego wiernego stuge, zapowia-
da, Ze bedzie ,,z nim moéwil usta wusta” (Lb 12, 8 LXX). Pozycja Mojzesza jako
stugi doréwnuje wigc aniotom, ktérzy sg ,,duchami stuzebnymi, postanymi
dla stuzenia tym, ktérzy maja otrzymac zbawienie (Hbr 1, 14).

Jezus jednak otrzymal pozycje zdecydowanie wyzsza jako ,Syn” (hyios),
ktéry sprawuje wladze ,,nad” (epi) domem Bozym. Poczatek Listu (1, 3-6)
wskazal juz na godnos$¢ Syna Bozego, nawiazujac do Jego intronizacji i odda-
wania Mu czci przez anioléw. Tutaj Jego wyzsza pozycja wyraza si¢ w prze-
ciwstawieniu pomiedzy stuga posréd domownikéw a Synem, ktéry ma wladze
nad calym domem. Stwierdzenie godnosci Jezusa (6a) zapowiada juz koncowe
stwierdzenie doktrynalne: ,,On jest Wielkim Kaptanem nad domem Bozym”
(Hbr 10, 21). To ostatnie stwierdzenie odnosi si¢ juz do $wiatyni niebianskiej,
gdzie Jezus pelni funkcje kaptanskie po prawicy Boga (por. 7, 26; 8, 1-2; 9, 11.
24; 10, 19-21). Stluchacze nie moga odtad widzie¢ w Mojzeszu doskonalego
przykladu stuzby Bozej: chwale Mojzesza przewyzsza bowiem Jezus jako Syn
Bozy®®.

34 Reguta Zrzeszenia 8, 5; por. 5, 6; 8, 959, 6; CD 3, 19.

35 Przykltady podaje M.R. D’Angelo, Moses in the Letter to the Hebrews, dz. cyt., s. 91-104.

36 Wj 4, 10514, 31; Lb 11, 11; 12, 7; Pwt 3, 245 Joz 1, 2; 8, 31; 1 Krn 16, 40; Mdr 10, 16; 18, 21.

37 Por. lekcja marginalna do Lb 12,7 w Targumie Neofiti: ,moj stuga Mojzesz jest wiarygodny w calym
mym dworze”.

38 Por. L. Dey, The Intermediary World and Patterns of Perfection..., dz. cyt., s. 174n.
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W wyroczni dla domu Helego (1 Sm 2, 35) Bog obiecal nie tylko wzbudzi¢
»wiarygodnego kaptana” (hebr. kohén ne’eman), ale tez zbudowac ,,niezawod-
ny dom” (hebr. bajit ne’eman). Do tej drugiej obietnicy nawigzuje zakonczenie
naszej perykopy (6b). Emfatyczna formula ,,my jestesmy” (gr. esmen hémeis)
podkresla korporatywna koncepcje Kosciota jako ,domu Bozego”. Wiez Je-
zusa z tym domem wyraza powigzanie pomiedzy wiarygodnym kaptanem
a wiarygodnym domem®. Kaptanska postuga wspdlnoty wierzagcych polega
na wiernym trwaniu przy wyznaniu wiary (homologia, Hbr 3, 1; 4, 14). Wy-
znanie to jest wyrazem ich ufnosci i nadziei, opartej na wiernosci Jezusa jako
Arcykaptana w liturgii niebianskiej*’. Stuchacze stajg sie domem Boga po-
przez chrzescijanska wiare i nadzieje. Kosciot jako instytucja wykazuje jednak
cigglos¢ z dawnym Izraelem jako pielgrzymujacym ludem Bozym. Nie ma
bowiem dwdch domow, lecz jeden; stary trwa nadal w nowym?*".

W swym zarliwym wezwaniu do wiernosci kaznodzieja ktadzie nacisk na
ufno$¢ (parresia) i nadzieje (elpis). Te dwie cnoty winny wyrézniaé czlonkéw
Kosciota, domownikéw Boga. W grece hellenistycznej pojecie parrésia wyra-
zalo otwartos$¢ i $miato$¢ wyrazania opinii, jaka panstwo zapewnia wszyst-
kim swym obywatelom. Dla éwczesnych zydow kryla sie pod tym pojeciem
takze mozliwo$¢ odwaznego wyznawania wiary*?. Ten wlasnie odcien kulto-
wy ufnosci jest widoczny w naszym tekscie: eschatologiczna wspdélnota wiary
ma $mialy przystep do Boga dzigki kaptanstwu Chrystusa (por. Hbr 4, 15-16).
Wezwanie do zachowania wiernosci nie wydaje si¢ spowodowane grozba
przesladowan. Kaznodzieja raczej przestrzega przed mozliwoscia ,,miniecia
sie z celem” (Hbr 2, 1) przez zejscie na bezdroza biedu. Skoro Chrystus jest nie-
zawodnym kaplanem w stuzbie Bogu, to chrzescijanie moga odwaznie zbliza¢
sie do Boga z niewzruszong nadziejg*’. Nadzieja ta ptynie z nawigzania nowej
relacji z Bogiem dzigki ekspiacyjnej ofierze Chrystusa. Chrzescijanie moga
teraz ufnie zbliza¢ si¢ do ,tronu faski” (Hbr 4, 16), majac pewnos¢, ze krew
Jezusa daje im $miaty dostep do Miejsca Swietego (Hbr 10, 19).

Niezlomna ufno$¢ winna wiec cechowa¢ lud Nowego Przymierza w jego
wedrowce ziemskiej ku wiecznej ojczyznie. Kosciol pielgrzymujacy do domu
39 S. Aalen, ,Reign” and ,,House” in the Kingdom of God in the Gospels, dz. cyt., s. 215-240, zwl. 236.

40 Zob. J. Kozyra, Wiodgca rola Jezusa Chrystusa okreslona tytutami: Arché, Archégos, i Archiereus

w tekstach liturgicznych Nowego Testamentu—w wyznaniach wiary: w homologiach i aklamacjach,

w: Sanctificetur Nomen Tuum, red. B. Polok, K. Ziaja, Opole 2000, (Opolska Biblioteka Teologiczna),

s. 209-225, zwl. 211-214.

41 M.M. Bourke, List do Hebrajczykéw, w: Katolicki komentarz biblijny, red. R.E. Brown i in., ttum.

K. Bardski i in., Warszawa 2001, s. 1470 (Prymasowska Seria Biblijna).

42 Filon, Quis rerum divinarum haeres 5-7; Jozef Flawiusz, Ant. II 52; V 38.
43 Zob. W.S. Vorster, The Meaning of parrésia in the Epistle to the Hebrews, ,Neotestamentica” 5 (1971),

s. 51-59.
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Boga, aby stac si¢ Jego domownikami, musi odznacza¢ si¢ niewzruszong na-
dzieja (Hbr 10, 23). Aby nie usta¢ w drodze, nalezy ustawicznie trzymac sig tej
nadziei, ktora jest jak kotwica zarzucona w niebo (Hbr 6, 19). Podstawa nadziei
Kosciola jest wiernos¢, z jaka Bog dotrzymuje zawsze danego stowa. Nowa
ekonomia taski pozwala zbliza¢ si¢ do Boga ,z lepsza nadzieja” (Hbr 7, 19).
Szeroki kontekst catego Listu pozwala wnikna¢ glebiej w mysl eklezjalng ana-
lizowanego fragmentu*.

Wspomniano juz wyzej, ze odpowiednikiem zachety do wpatrzenia si¢
w Chrystusa (Hbr 3, 1: katanoésate) bedzie w koncowej parenezie wezwanie
do wzajemnej odpowiedzialnosci za siebie (Hbr 10, 24). Uzyty tam powtdrnie
czasownik kata-noein nabiera tu nieco innego odcienia, co mozna sparafra-
zowad: ,wpatrujmy sie nawzajem w siebie”** albo ,,pamietajmy o sobie nawza-
jem”*. Zdanie to wybral Benedykt XVI jako motto swego oredzia na Wielki
Post 2012: ,,Troszczmy si¢ o siebie wzajemnie, by sie zacheca¢ do mifosci i do
dobrych uczynkow” (Hbr 10, 24). Odsylam do tego glebokiego rozwazania
Ojca Swietego, gdyz ukazuje ono praktycznie horyzontalny wymiar Kosciota
jako wspolnoty domowe;j.

W podsumowaniu nalezy zwrdci¢ uwage na ogromne znacznie rozwazanej
tu perykopy (Hbr 3, 1-6) w strukturze calej homilii. Fragment ten odwoluje
sie¢ do wyroczni o mesjanskim kaplanie i krélu (2 Sm 7, 14; 1 Krn 17,14 i1 Sm
2, 35). Do tych wyroczni prorockich Autor dofacza tez swiadectwo o godnosci
Mojzesza, zaczerpnigte z Lb 12, 7. Odniesienie do tych $wiadectw biblijnych
pozwala mu na dokladne poréwnanie pozycji Jezusa i Mojzesza. Wspdlng dla
obu czlonéw poréwnania jest metafora domu odniesiona do ludu Bozego. Po-
réwnanie to stuzy nie tylko dla ilustracji oryginalnej chrystologii Listu, ale
takze dla pogtebienia jego eklezjologii: wspdlnota chrzescijafiska jest ,,domem
Bozym”.

Aby glebiej odczytac sens uzytej tu metafory, trzeba jeszcze siggna¢ do tek-
stu Hbr 11, 1—12, 13. W koncentrycznej strukturze Listu jest to bowiem pa-
renetyczny odpowiednik analizowanej perykopy Hbr 3, 1-6. Otz konicowa
pareneza odwoluje si¢ do przykladow bohaterskiej wiary, zaczerpnietych z hi-
storii wedrujacego ludu Bozego. Wérod tych przyktadow szczegdlne miejsce
przypada ponownie Mojzeszowi (Hbr 11, 23-29). Po przedstawieniu wzoréw
osobowych Starego Testamentu autor kieruje uwage stuchaczy ku Jezusowi,
44 Spoéréd licznych komentarzy godny polecenia jest zwlaszcza zwiezty szkic A. Vanhoye, List do He-

brajczykéw, w: Migdzynarodowy komentarz do Pisma Swigtego, red. W.R. Farmer, ttum. H. Bednarek

iin., Warszawa 2000, s. 1608-1625.

45 Por. R. Popowski, M. Wojciechowski, Grecko-polski Nowy Testament, wydanie interlinearne z kodami

gramatycznymi, Warszawa 1993, s. 1062.
46 Tak A. Paciorek, List do Hebrajczykow..., dz. cyt., 116.
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»ktory jest poczatkiem i celem [naszej] wiary” (Hbr 12, 2). Nastepujacy po tym
wezwaniu cytat biblijny (Prz 3, 11-12 LXX) przywoluje familijny obraz dzieci
karconych przez ojca. Koscidt jest zatem wspolnota rodzinng dzieci samego
Boga.

Jezus Chrystus pelni w tej braterskiej wspolnocie role starszego brata. ,, Totez
musial we wszystkim upodobnic sie do braci, aby sta¢ si¢ milosiernym, a za-
razem wiarygodnym Arcykaptanem, ktory zgltadzi grzechy ludu” (Hbr 2, 17).
Z kolei jako Arcykaptan jest On postawiony ,,nad domem Bozym” (Hbr 10, 21).
Genialny zamyst autora Listu do Hebrajczykow laczy wiec eklezjalne meta-
fory Starego Testamentu” z nauczaniem §w. Pawla, w ktérym wazne miejsce
zajmuje obraz Kosciota jako wspolnoty domowej. Obraz zostal zaczerpniety
z pierwotnego kerygmatu i z nauczania samego Jezusa. W nawigzaniu do idei
duchowej $wiatyni, apostol Pawet pyta sktdéconych ze sobg Koryntian: ,,Czyz
nie wiecie, Ze jestescie $wiatynia Boga (naos Theou) i ze Duch Bozy mieszka
(oikei) w was?” (1 Kor 3, 16). Obecno$¢ Ducha uswieca Kosciol, ktory jest Bo-
zym mieszkaniem®®,

O ile Filon wykorzystywat obraz domu dla zobrazowania poboznosci oso-
bistej, to nauczanie apostolskie podkresla jego wymiar wspdlnotowy (Ef 2, 19—
2251 P 2, 3-5; 4, 17; 1 Tm 3, 15). Motyw domu Bozego (oikos tou Theou) od-
nosza Apostolowie do Kosciola. Jest to nie tylko metafora ,,Bozej rodziny”
(familia Dei), ale rzeczywisty ,dom” duchowy, oparty na fundamencie Chry-
stusa, budowla rosngca ciagle w gore, ku pelnemu zjednoczeniu z Bogiem
(1 Kor 3, 9-11)*’. List do Hebrajczykéw uzupelnia te wizje ,wertykalng” spoj-
rzeniem na Kosciot jako wspdlnote domowaq. W imieniu Chrystusa zarzadzaja
ta braterska wspolnotg przetozeni (hegoumenoi), do ktdrych skierowane jest
koncowe pozdrowienie (13, 24). Wspolnota Kosciota jest wigc zorganizowana
hierarchicznie, a przelozeni pelnig w niej odpowiedzialne funkgcje jako ,,stu-
dzy Stowa” (Lk 1, 2). Uswiecajaca moc stowa Bozego sprawia, ze Ko$ciol dzigki
postudze przetozonych staje sie wsp6lnota $wietych®.

P.S. Z radoscig dolaczam sie do uczczenia Dostojnego Jubilata, z ktérym
tacza mnie dawne podroéze po krajach biblijnych, gdysmy jeszcze byli mlodzi...

47 Zob. L. Stachowiak, Od ,,zgromadzenia Jahwe” do Kosciota. Elementy eklezjalne w Starym Testamen-
cie, w: Kosciét w swietle Biblii, red. J. Szlaga, Lublin 1984, s. 9—20.

48 Szerzej omawia ten tekst M. Rosik, Pierwszy List do Koryntian, Czg¢stochowa 2009, s. 175-177 (Nowy
Komentarz Biblijny. Nowy Testament, VII).

49 Zob. O. Michel, art. oikos ktl. w: ThW.N.T. Bd. V, Stuttgart 1954, s. 128-131.

50 Por. A. Tronina, Chrystusowe kaplaristwo w Liscie do Hebrajczykéw, ,,Czestochowskie Studia Teolo-
giczne” 39 (2010), s. 233.
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Anna Maria Wajda
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ELEMENTY SYMBOLIKI
BIBLIJNEJ NA WIZERUNKU
JEZUSA MIEOSIERNEGO
PEDZLA EUGENIUSZA
KAZIMIROWSKIEGO

Obraz Jezusa Milosiernego zostal objawiony $w. s. Faustynie Kowalskiej
ZMBM?, znanej dzi$ na calym $wiecie Apostolce Bozego Milosierdzia, w mi-
stycznej wizji 22 lutego 1931 roku w Plocku (por. Dz. 47)% Niniejszy wize-

1 Skrét ZMBM oznacza Zgromadzenie Matki Bozej Milosierdzia, ktére swoimi poczatkami si¢ga francu-
skich wspdlnot zakonnych zalozonych w XIX wieku przez Terese de Lamourours (1754-1836) w Borde-
aux, kontynuowanych przez Teres¢ Rondeau (1793-1866) w Laval. Zasadniczym celem, ktory przyswie-
cal jego powolaniu, byla opieka nad dziewczetami i kobietami upadtymi. Na teren Polski charyzmat
Zgromadzenia Matki Bozej Milosierdzia przeszczepila Ewa z ksiazat Sutkowskich hrabina Potocka
(1814—1881). Po odbyciu nowicjatu w Laval zalozyla ona pierwszy ,Dom Milosierdzia” w Warszawie
w 1862 roku. Od 1922 roku domy zgromadzenia w Polsce zostaly odlaczone od prowincji francuskiej.
1 sierpnia 1925 roku do Zgromadzenia Siéstr Matki Bozej Milosierdzia w Warszawie przy ul. Zytniej
3/9 wstapita Helena Kowalska. Nowicjat odbyta w Krakowie. W czasie obldczyn przyjeta imie Maria
Faustyna od Najswietszego Sakramentu. 1 maja 1933 roku zlozyla w Krakowie §luby wieczyste. W Zgro-
madzeniu Matki Bozej Milosierdzia s. Faustyna pelnita rézne funkcje, pracujac jako pomoc w piekarni
i w sklepie piekarniczym, jako kucharka, ogrodniczka i furtianka w domach w Warszawie, Plocku,
Wilnie i w Krakowie. W Wilnie ujawnila si¢ u niej gruzlica ptuc, ktéra stopniowo postepujac, stata si¢
ostatecznie przyczyng jej $mierci. W czasie choroby s. Faustyna byta wielokrotnie poddawana leczeniu
w szpitalu, duzo czasu spedzita réwniez w klasztornej infirmerii, ale gdy tylko sity jej na to pozwalaty,
podejmowata swoje obowiazki w klasztorze. Zmarta w krakowskim klasztorze 5 pazdziernika 1938
roku i zostata pochowana na przyklasztornym cmentarzu. Por. J. Machniak, Mistyka $w. s. Faustyny
Kowalskiej na tle tradycji chrzescijanskiej Zachodu, ,Peregrinus Cracoviensis” 9 (2000), s. 82-83.

2 Wszystkie odwolania i cytaty z Dzienniczka $w. s. Faustyny Kowalskiej podano za: F. Kowalska,
Dzienniczek. Milosierdzie Boze w duszy mojej, Warszawa 2018 [zapis: Dz. wraz z podaniem bocznej
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runek oraz stfowa Koronki do Milosierdzia Bozego, modlitwy na przeblaga-
nie i uSmierzenie gniewu Bozego, podyktowanej jej cztery i pot roku pdzniej
w Wilnie (13-14 wrze$nia 1935 roku), zgodnie z wolg Jezusa stanowia jeden
spojny przekaz. Inaczej méwiac, z postanowienia Bozego wyobrazenie ma-
larskie i stowa modlitwy to dwie formy tego samego kultu wzajemnie si¢ uzu-
petniajace.

W zwigzku z powyzszym obraz Jezusa Milosiernego w kulcie Milosierdzia
Bozego nie pelni jedynie funkcji wizualizacji stéw Koronki do Milosierdzia
Bozego. Nie jest tez estetycznym ozdobnikiem lub dodatkiem do tego kultu,
ktéry obok wyzej wspomnianych form przejawia si¢ takze w obchodach $wig-
ta Bozego Milosierdzia oraz modlitwie w chwili konania Jezusa na krzyzu
zwanej Godzing Milosierdzia. Obraz ten, co wymownie nalezy podkresli¢,
jest autonomicznym przedmiotem tego kultu. Jezus, wychodzac w ten sposéb
naprzeciw wspolczesnym potrzebom, przekazal przez $w. s. Faustyne oredzie
przypominajace $wiatu biblijng prawde o mitosci milosiernej Boga do czto-
wieka, wzywajac rdwnoczesnie do jej gloszenia poprzez $§wiadectwo zycia,
czyny, sfowa i modlitwe (por. Dz. 742).

Dzigki wizji dotyczacej szczegoldw obrazu Jezusa Milosiernego, ktora
w pelni harmonizuje z objawieniem poprzez slowo, prawda o milosiernej
milosci Boga w kulcie Milosierdzia Bozego zostaje znacznie wzmocniona.
Niekwestionowane zrozumienie tego przestania wigze si¢ z wlasciwym od-
czytaniem symboliki charakterystycznej dla tego obrazu, a zwlaszcza jej bi-
blijnych aspektéw. Nie chodzi tu tylko o odpowiedz, co kryje sie na przyktad
za promieniami wychodzacymi z przebitego boku Chrystusa, ale o wskazanie,
co nalezy do istoty objawionego s. Faustynie obrazu, a co stanowi tylko jego
elementy dekoracyjne, jezeli oczywiscie takie na nim zostaly umieszczone.
Zatem celem niniejszego opracowania jest przede wszystkim wskazanie na te
aspekty malarskiego przedstawienia Jezusa Milosiernego, ktére kontemplo-
wane w oparciu o teksty biblijne pozwola lepiej skorzysta¢ z taski plynacej
z tego przedstawienia Zbawiciela. Zwrdcenie uwagi na te kwesti¢ wynika bo-
wiem z faktu, ze podstawowa cechg ikonografii chrzescijanskiej jest to, iz za
posérednictwem obrazu wyraza oredzie ewangeliczne, ktore Pismo Swiete opi-
suje za posrednictwem stoéw. Z czego cechg znamienna jest to, Ze obraz i stowo
wyjaéniaja si¢ wzajemnie (KKK 1160)°.

numeracji akapitow zamiast stron].
3 Katechizm Ko$ciota Katolickiego, Poznan 2012.
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1. Objawienia dotyczace obrazu Mitosierdzia Bozego
i powstanie wilenskiego wizerunku Jezusa Mitosiernego

Obraz ukazujacy nieprzebrane poklady Milosierdzia Bozego i przedstawia-
jacy Jezusa z promieniami $wiatlta wychodzacymi z uchylenia Jego szat na
piersi i inskrypcja ,,Jezu, ufam Tobie” powstal pod wplywem objawien, ktére
miala $w. s. Faustyna Kowalska. Znany jest on powszechnie jako obraz Bo-
zego Milosierdzia, ale takze bywa nazywany obrazem Jezusa Milosiernego,
obrazem ,Jezu, ufam Tobie”, ikong Jezusa Miltosiernego czy obrazem Jezusa
Najmilosierniejszego Zbawiciela®. Co wiecej, powstal on na wyrazne zadanie
samego Chrystusa, o czym wiemy z zapisow mistyczki, ktdra opisuje to zda-
rzenie nastepujacymi stowami:

Wieczorem, kiedy bytam w celi, ujrzalam Pana Jezusa ubranego w szacie bialej. Jedna
reka wzniesiona do blogostawienstwa, a druga dotykata szaty na piersiach. Z uchylenia
szaty na piersiach wychodzily dwa wielkie promienie, jeden czerwony, a drugi blady.
W milczeniu wpatrywatam sie w Pana, dusza moja byta przejeta bojaznig, ale i rado$cia
wielka. Po chwili powiedzial mi Jezus: ,Wymaluj obraz wedlug rysunku, ktory widzisz,
z podpisem: Jezu, ufam Tobie. Pragne, aby ten obraz czczono najpierw w kaplicy waszej

ina caltym $wiecie (Dz. 47).

Bylo to pierwsze objawienie dotyczace obrazu Milosierdzia Bozego. Miala je
s. Faustyna Kowalska wieczorem 22 lutego 1931 roku w Plocku. Jednak droga
do wykonania tego wizerunku okazala sie¢ niefatwa i dosy¢ dluga. Kilka dni
po tej wizji udata si¢ s. Faustyna na spowiedz do plockiego kosciota semina-
ryjnego, aby spowiednikowi przedstawi¢ t¢ prosbe Jezusa. Kaptan poradzit
jej wtedy, aby ,,malowala obraz Bozy w duszy swojej”. Jednakze po spowiedzi
s. Faustyna uslyszala kolejne wyjasnienie Jezusa dotyczace Jego wizerunku
i lacznosci tego obrazu z niedzielg Milosierdzia Bozego: ,M6j obraz w duszy
twojej jest. Ja pragne, aby bylo Milosierdzia $wigto. Chce, aby ten obraz, ktéry
wymalujesz pedzlem, zeby byl uroczyscie poswiecony w pierwsza niedziele po
Wielkanocy, ta niedziela ma by¢ §wietem Milosierdzia. Pragne, azeby kaptani
glosili to wielkie mitosierdzie moje wzgledem dusz grzesznych” (Dz. 49).

Na namalowanie pedzlem pierwszego obrazu Jezusa Milosiernego trzeba
bylo jednak poczeka¢ trzy lata. Powstal on w Wilnie w 1934 roku pod okiem
samej s. Faustyny w pracowni Eugeniusza Kazimirowskiego przy ul. Rossa 2

4 Por. W.M. Okrasa, Patrze’ z wiarg na obraz Jezusa Mitosiernego, Zabki 2009, s. 7.
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w Wilnie. Do pierwszego spotkania Apostolki Bozego Milosierdzia ze wspo-
mnianym wyzej artysta malarzem w sprawie powstania obrazu doszlo 2 stycz-
nia 1934 roku, a jego inicjatorem byt ks. Michat Sopocko®.

Obraz ten byl malowany przez kilka miesiecy przy aktywnym udziale sw.
Faustyny, ktora przez caly okres jego powstawania, czyli do lipca 1934 roku,
regularnie (raz lub dwa razy w tygodniu) przychodzila za pozwoleniem prze-
fozonej i w towarzystwie innej siostry ze Zgromadzenia Matki Bozej Mi-
tosierdzia do pracowni malarza, udzielajac mu szczegélowych wskazowek.
Zazwyczaj w kazda sobote rano udawata sie najpierw z s. Ireng Krzyzanow-
ska, a pdzniej z s. Borgia Tichy, na msze swieta do Ostrej Bramy, a nastepnie
na ul. Rossa. Z wilenskiego klasztoru Siéstr Matki Bozej Milosierdzia przy
ulicy Senatorskiej 25 na Antokolu na ul. Rossa 2 byl spory odcinek drogi, stad
wizyty §w. Faustyny w pracowni Eugeniusza Kazimirowskiego nie mogty
by¢ czestsze®.

Poniewaz malarz musial zrezygnowac ze swoich artystycznych aspiracji
i skrupulatnie podporzadkowac si¢ opisowi Jezusa Mitosiernego, jaki na po-
stawie swej wizji przekazata s. Faustyna, to malowanie tego wizerunku nie
nalezalo do rzeczy tatwych. Regularne wizyty MistyczKki i jej wskazowki oraz
uwagi sprawialy, ze praca postgpowata powoli, gdyz wigzata si¢ z nanosze-
niem wielu poprawek, co podyktowane bylo specyfika powstajacego obrazu,
ktéry miat by¢ inny niz znane do tej pory przedstawienia malarskie Chrystu-
sa. W pracy nad malowidltem pomagat tez ks. Michat Sopocko, ktéry pozowat
Eugeniuszowi Kazimirowskiemu ubrany w bialg albe, przyjmujac postawe
wedlug wskazowek s. Faustyny. Mialo to ulatwi¢ uchwycenie i oddanie na
pldtnie istotnych cech postaci Jezusa. Dzigki temu artysta starat sie jak naj-
lepiej dopracowywac szczegdly zwiazane z ulozeniem rak, nég i glowy oraz
kierunkiem spojrzenia Jezusa Milosiernego’.

5 Ks. Michal Sopoc¢ko (1888-1975), blogostawiony Kosciota katolickiego, kaptan archidiecezji wilenskiej,
doktor habilitowany, wykladowca teologii pastoralnej na Wydziale Teologicznym Uniwersytetu Ste-
fana Batorego w Wilnie i w Seminarium Duchownym (najpierw w Wilnie, a po II wojnie $wiatowej
w Bialymstoku), w latach 1933-1936 spowiednik i kierownik duchowy s. Faustyny Kowalskiej podczas
jej pobytu w Wilnie. Wspolrealizator misji s. Faustyny powierzonej jej w objawieniach i pierwszy po
Swietej krzewiciel Bozego milosierdzia. Zalozyciel Zgromadzenia Siéstr Jezusa Milosiernego. Beaty-
fikowany 28 wrzes$nia 2008 roku w Bialymstoku. Wigcej na temat rysu biograficznego ks. Michata
Sopocki i jego roli w rozwoju kultu Bozego milosierdzia m.in. w artykule: S. Wisniewski, Bfogosta-
wiony ks. Michat Sopoc¢ko. Kaptan o mitosiernym obliczu, ,L.6dzkie Studia Teologiczne” 24 (2015) nr 4,
S.11-121.

6 Por. P. Szweda, A. Witko, Obraz Milosierdzia Bozego i jego tajemnica, Krakow 2012, s. 34.

7 Por. H. Ciereszko, Ksigdz Michat Sopocko — wspétrealizator i kontynuator misji Sw. Faustyny Kowal-
skiej, ,Saeculum Christianum: Pismo Historyczno-Spoteczne” 7 (2000) nr 1, s. 60-61.
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Pomimo staran malarza s. Faustyna nie do konca byla zadowolona z osta-
tecznego rezultatu, gdyz wizerunek Jezusa nie byl tak piekny jak w rzeczywi-
stosci. Dala temu wyraz w swoim Dzienniczku:

W pewnej chwili, kiedy bylam u tego malarza, ktéry maluje ten obraz i zobaczytam, ze
nie jest tak pigkny, jakim jest Jezus —zasmucilam si¢ tym bardzo, jednak ukrytam to
w sercu gleboko. Kiedy$my wyszly od tego malarza, Matka Przelozona zostata w mie-
$cie dla zalatwienia réznych spraw, ja sama powrdcitam do domu. Zaraz udatam sie
do kaplicy i naptakatam si¢ bardzo. Rzektam do Pana: kto Ci¢ wymaluje tak pigknym,
jakim jestes? — Wtem ustyszatam takie stowa: nie w pigknoéci farby, ani pedzla jest wiel-

kos¢ tego obrazu, ale w fasce Mojej (Dz. 313).

Podkresli¢ trzeba, ze wilenski obraz Bozego Milosierdzia jest jednym
z wielu przedstawien Jezusa Milosiernego, bowiem pdzniejsze lata owocowa-
ty realizacja kolejnych wyobrazen malarskich tego typu. Znamienng i warta
szczegolnego podkreslenia cechg pierwotnego wizerunku jest jednak to, iz
jako jedyny powstal za zycia $w. s. Faustyny i byt przez nig konsultowany?®.

Zauwazy¢ réwniez trzeba, Ze poszczegdlne warianty obrazu Jezusa Mito-
siernego réznia sie nieco od siebie ttem, kolorystyka i pewnymi szczegétami
kompozycji. Jednak zawsze obecny jest na tych wizerunkach gest Jezusowego
blogostawienstwa i wskazania na serce, z ktérego wychodzg promienie o kon-
kretnych barwach —bladej i czerwonej. To wtasnie te promienie, wychodzace
spod uchylonej szaty w okolicach serca Jezusa, stanowia nowa tres¢ w dotych-
czasowych malarskich przedstawieniach Zbawiciela. Ponadto na wszystkich
obrazach inspirowanych wizja Bozego Milosierdzia wzrok Jezusa skierowany
jest w strone patrzacego na obraz, a uktad Jego stop wskazuje na to, ze podaza
On w jego kierunku.

Z pracowni Eugeniusza Kazimirowskiego obraz Bozego Milosierdzia trafit
poczatkowo do mieszkania ks. Michala Sopocki, ktéry z wlasnych funduszy
pokryl honorarium za jego namalowanie. Nastepnie zostal umieszczony za
klauzura, w korytarzu klasztoru siéstr bernardynek przy kosciele §w. Michata

8 Najbardziej znany jest obraz Jezusa Milosiernego autorstwa Adolfa Hyly (1897-1965), umieszczony
w kaplicy klasztornej Zgromadzenia Siéstr Matki Bozej Milosierdzia w Krakowie-Lagiewnikach.
Obraz ten powstal w 1943 roku jako wotum przy wsparciu krakowskiego kierownika duchowego $w.
s. Faustyny — o. J6zefa Andrasza SJ, ktory po$wiecit go w II Niedziele Wielkanocng 16 kwietnia 1944
roku. Adolf Hyta skopiowat go jeszcze 260 razy. Wiecej informacji na temat loséw tego malarza— por.
P. Szweda, Adolf Hyta — malarz w stuzbie Bozego Milosierdzia, Warszawa-Krakow 2009, s. 136. Nato-
miast obraz, ktéry znajduje sie¢ w nowym sanktuarium Mitosierdzia Bozego w Krakowie-Lagiewni-
kach, namalowat Jan Chrzaszcz (1944-2012), autor licznych obrazéw beatyfikacyjnych i kanonizacyj-
nych.
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w Wilnie, w ktérym ks. Michat Sopoc¢ko od czerwca 1934 roku byt rektorem.
Réwniez dzigki niemu, podczas uroczystosci na zakonczenie Jubileuszowego
Roku Odkupienia Swiata, od 26 do 28 kwietnia 1935 roku obraz po raz pierw-
szy odbieral cze$¢ publiczng w Ostrej Bramie, a w tych uroczystosciach takze
brala udzial s. Faustyna (por. Dz. 417). Natomiast w grudniu 1935 roku pod-
czas widzenia Jezus powiedzial s. Faustynie: ,,Czynig cie Szafarka milosierdzia
swego. Powiedz spowiednikowi, aby obraz ten byt w kosciele wystawiony, a nie
za klauzurg w klasztorze tym. Przez ten obraz udziela¢ bede wiele task dla
dusz, a przeto niech ma przystep wszelka dusza do niego” (Dz. 570). Za zgoda
arcybiskupa Romualda Jatbrzykowskiego 4 kwietnia 1937 roku ks. Michal So-
pocko poswiecit obraz Bozego Milosierdzia i umiescil go obok ottarza glow-
nego w wilenskim kosciele pw. $w. Michata. Po zamknieciu tej $wiatyni w 1948
roku zostal on przeniesiony do podominikanskiego kosciota pw. $w. Ducha
w Wilnie, a stad, dzigki staraniom ks. Jozefa Grasiewicza, wywieziono go
i umieszczono w 1956 roku w kosciele we wsi Nowa Ruda (dzi$ Bialorus), przy
granicy z Polska. Po zamknieciu tej $wiatyni przez wladze sowieckie w 1970
roku i przeznaczeniu jej na magazyn obraz Jezusa Milosiernego nadal w niej
pozostal. Co wigcej, w tym zdemolowanym i opustoszatym kosciele nadal mo-
dlili si¢ przed nim wierni. Dopiero jesienig 1986 roku obraz Jezusa Milosier-
nego namalowany przez Eugeniusza Kazimirowskiego potajemnie powrocit
do Wilna. Zostal umieszczony w kosciele pw. Ducha Swietego®. Natomiast od
28 wrzesnia 2005 roku znajduje sie on w kosciele pw. Swietej Tréjcy w Wilnie,
w ktérym erygowano sanktuarium Milosierdzia Bozego™.

2. Rola swiatta i barwy w kompozycji wilenskiego obrazu
Jezusa Mitosiernego i jej biblijne osadzenie

Obraz Jezusa Milosiernego autorstwa Eugeniusza Kazimirowskiego to pt6tno
o wymiarach 260x138 cm. Przedstawia on Jezusa w postawie idacej, ale jakby
w momencie zatrzymywania si¢, by kogos powita¢. Stad lewa noga Zbawiciela
jest wysunieta do przodu, a prawa nieco zgieta w kolanie. Na stopach i dfo-
niach Jezusa sa ukazane blizny po gwozdziach uzytych w czasie krzyzowania
na Golgocie. Cala posta¢ przedstawiona jest na ciemnym tle, w bialej, prze-
pasanej pasem szacie, dlugiej i nieco u dotu sfaldowanej. Prawg reke Jezus

9 Wiecej na temat loséw obrazu Bozego Milosierdzia autorstwa Eugeniusza Kazimirowkiego w: P. Szwe-
da, A. Witko, Obraz Mitosierdzia Bozego i jego tajemnica, dz. cyt., s. 39-82.

10 Por. W.M. Okrasa, Patrzec z wiarg na obraz Jezusa Mitosiernego, dz. cyt., s. 17-19; A. Fischer, Zmienne
losy Swigtego Wizerunku Jezusa, ,Zwiastun Maryi” 9 (2012), 5. 7-8.
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ma podniesiong na wysoko$¢ ramienia i blogostawi nia. Dlon jest otwarta,
a jej palce wyprostowane i swobodnie przylegajace do siebie. Natomiast lewa
reka, przy pomocy dwoch palcéw dioni, wielkiego i wskazujacego, Chrystus
uchyla nieco szate w okolicach serca, skad wychodzg promienie w réznych
kierunkach, ale gléwnie padaja na osobe ogladajaca obraz. Na prawo od pa-
trzacego pada promien blady, a na lewo czerwony. Promienie jakby na ksztatt
przerywanych smug kieruja si¢ na widza i lekko na strony, przeswietlajac jed-
noczesénie przestrzen i posadzke, a cze$ciowo tez i rece Jezusa. Sg przezroczy-
ste, tak Ze widoczne sg przez nie pas i szata. Nasycenie promieni czerwienia
i bialoscig jest najwieksze u zrédta, tzn. w okolicy serca, a nastepnie powoli
sie zmniejsza i rozptywa u ich koncow. Wzrok Jezusa jest skierowany nieco ku
dotowi, uchwycony w sytuacji, jakby patrzyt na punkt na ziemi oddalony od
niego o kilka krokéw. Wyraz twarzy Jezusa zas jest taskawy i milosierny, co
odpowiada szczegétom wizji, jaka miata s. Faustyna (por. Dz. 47).

Zauwazy¢ trzeba, ze uklad postaci Chrystusa na obrazie Bozego Milo-
sierdzia autorstwa Eugeniusza Kazimirowskiego jest frontalny, a 0§ symetrii
postaci pokrywa si¢ z osiag symetrii obrazu. Ponadto posta¢ Jezusa zajmuje
mniej niz pie¢dziesigt procent powierzchni kompozycji omawianego malo-
widla. Podstawowymi elementami formalnymi tego obrazu sg $wiatlo i bar-
wa, ktdre sg ze sobg $cile powigzane. Jedynym ,,0$wietlonym” elementem
kompozycji omawianego obrazu jest posta¢ Jezusa, co artysta malarz uzyskat
poprzez tlo utrzymane w ciemnych barwach, sprawiajace tym samym efekt
ciemno$ci. Zbudowany dzigki temu silny kontrast §wiatla i ciemnosci spra-
wia, Ze osoba patrzgca na obraz ma wrazenie, iz postac Jezusa wypetnia calg
kompozycje. Stuza temu takze liczne efekty $wiattocieniowe, a miejscem cen-
tralnym w kompozycji obrazu Jezusa Mitosiernego jest uchylenie szaty, z kto-
rego wydobywaja sie promienie $§wiatla ukierunkowane ku dofowi i uformo-
wane w ksztalt trojkata (bez podzialu promieni). Sposob rozchylenia szczeliny
w szacie Jezusa sprawia, ze $wiatfo to ,wylewa si¢” ku dotowi oraz ku lewej
stronie kompozycji i modeluje za pomoca refleksow $wietlnych forme postaci
Zbawiciela. Swiatlo pada tez z gory, po osi symetrii postaci, o§wietla twarz
oraz ramiona Jezusa, odbija si¢ w Jego wlosach, wywolujac owalny refleks nad
czotem'.

Ciemne tfo obrazu wyraznie kontrastuje ze $wietlistym przedstawieniem
postaci Jezusa. Oczywiscie w takim zestawieniu koloréw nie chodzi tylko
o uzyskanie ciekawego efektu, ale przede wszystkim o pewien zakres zna-
czen, jakie mozna na tej podstawie odczytaé. Kolor czarny to symbol nocy,

11 Por. Z. Treppa, Tajemnice widzialnosci Boga. Szkice z teologii obrazu, Krakéw 2015, s. 130-132.
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zniszczenia, zaloby, $mierci i krélestwa umartych. Jako przeciwienstwo natu-
ralnego $wiatla, w znaczeniu duchowym staje si¢ symbolem grzechu i szatana.
Jest odzwierciedleniem chaosu sprzed stworzenia §wiata'®. Ciemne tlo, ktore
otacza posta¢ Jezusa Milosiernego, moze tez odsyta¢ do stéw odnotowanych
w Ewangelii wedtug $w. Lukasza ,,i mrok ogarnal calg ziemi¢” (Lk 23, 44), ale
wszystko si¢ zmieni ,,0 §wicie pierwszego dnia tygodnia” (Mt 28, 1), bo wte-
dy ,Zycie roztoczy swdj blask jak potudnie, mrok sie przemieni w poranek”
(Hi 11, 17).

Widzimy zatem, ze dialektyka $wiatla i ciemnosci to niezwykle wazna za-
sada kompozycyjna obrazu Jezusa Milosiernego autorstwa Eugeniusza Ka-
zimirowskiego, ktéra na polu przekazu biblijnego odsyta przede wszystkim
do teologii $w. Jana, ktdrej cechg znamienng jest symbolika $wiatla, noszaca
wybitnie koloryt chrystologiczny, gdyz juz w Prologu czwartej Ewangelii ka-
nonicznej Jezus jako Logos jest okredlony jako ,$wiatto$¢ prawdziwa” (J 1, 9),
a w pierwszej czesci tej Ksiegi powie On o sobie: ,Ja jestem $wiatloscig swia-
ta” (J 8, 12)'°. Zrozumienie tej metafory wymaga odniesienia si¢ do biblijnej
symboliki §wiatta, ktora opiera si¢ na jego cechach fizycznych: ,$wiatlo nie
ma cech ciala stalego, mimo to jest realne, promieniuje ze zrédla; rozprasza
ciemno$ci i umozliwia ludziom widzenie; jest zrodlem zycia”*. Co wiecej,
tekst biblijny méwi, iz sam Bog ukazuje si¢ jako Ten, ktorego wspanialos¢ jest
podobna do $wiatla, jak czytamy w Ksiedze Habakuka: ,Wspanialos¢ Jego
podobna do $wiatla, promienie z rgk Mu tryskaja, w nich to ukryta moc Jego”
(Ha 3, 4).

Wréémy jednak do Prologu Ewangelii wedlug $w. Jana, gdzie na okresle-
nie $wiatla zostal uzyty termin @dg— $wiatlo, blask, $wiatlos¢'®. Wystepu-
je on w tej perykopie szes¢ razy, odnoszac sie zawsze do Logosu (J 1, 4. 5. 7.
8[2 razy]. 9), bedacego okresleniem Jezusa, uzytym jedynie w tym fragmencie
Ewangelii oraz w Pierwszym Liscie $w. Jana 1, 11 Apokalipsie 19, 13. W wierszu
czwartym i pigtym Prologu znajdujemy taka charakterystyke Logosu-Chry-
stusa: ,W Nim bylo zycie, a zycie bylo $wiatloscig ludzi, a $wiatto$¢ w ciem-
nosci $wieci i ciemnos¢ jej nie ogarneta” (J 1, 4-5). Fragment ten opisuje Logos
w relacji do ludzi. Wyrazenie ,w Nim” jest tu okresleniem Chrystusa jako

12 Por. D. Forstner, Swiat symboliki chrzescijariskiej, ttum. W. Zakrzewska, P. Pachciarek, R. Turzynski,
Warszawa 1990, s. 115-117.

13 Jesli nie zaznaczono inaczej, wszystkie cytaty biblijne podano za: Pismo Swigte Starego i Nowego Testa-
mentu w przektadzie z jezykéw oryginalnych (Biblia Tysigclecia), opracowat zesp6! biblistow polskich
z inicjatywy Benedyktynow Tynieckich, Poznan, 2000.

14 L. Ryken, J.C. Wilhoit, T. Longmann, Stownik symboliki biblijnej, thum. Z. Kosciuk, Warszawa 1998,
s. 986.

15 Por. R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, Warszawa 1997, s. 647—-648.
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zrédla i poczatku wszelkiego Zycia, co koresponduje z gldwng mysla czwartej
Ewangelii kanonicznej podkreslajaca, ze Jezus po to przyszed! na $wiat, aby
ludziom da¢ zycie (por. J 6, 33; 10, 10). Uzyty tu grecki termin {wr} okresla
przede wszystkim pelne zycie w Logosie, o czym mozna wnioskowac chocby
na podstawie analogicznego polaczenia zycie —$wiatlo, znajdujacego si¢ tez
w Psalmie 36 (w jego przekladzie na jezyk grecki (LXX) uzyto réwniez termi-
néw {wn — @dg), gdzie czytamy: ,,Albowiem w Tobie jest zrodlo zycia i w Twej
$wiattosci ogladamy $wiatto$¢” (Ps 36, 10).

Zauwazy¢ trzeba, ze w Jezusie objawienie metaforyki §wiatla osigga swoj
punkt kulminacyjny i jest jedynym w swoim rodzaju objawieniem Bozej
$wiatfosci, objawieniem, ktore rozpoczeto sie w chwili stworzenia. Dzigki
temu Wcielony Jezus — Logos — ukazuje si¢ jako wypetnienie zapowiedzi pro-
roka Izajasza: ,Nardd kroczacy w ciemnosciach ujrzat wielka swiattos$¢, nad
mieszkancami kraju mrokéw zablysto swiatlo” (Iz 9, 1). Rozwiniegcie i po-
twierdzenie tej myséli znajdujemy w pigtym wersecie Prologu Ewangelii wg
$w. Jana, a wyraza ja antyteza $wiatlo — ciemno$¢ (g — okotia), poprzez
ktora nastepuje dalsza charakterystyka Logosu w relacji do $wiata. O ile
$wiatlo jest tu symbolem samego Jezusa objawiajacego swoje bdstwo, o tyle
ciemno$ci s symbolem $wiata, ktéry wobec Jego Wcielenia przyjal wroga
postawe. Przypomnie¢ trzeba, ze $w. Jan w swoich pismach czesto postuguje
sie kontrastem miedzy $wiatltem i ciemnoscia, aby przedstawi¢ odmienny styl
egzystencji i dzialania Boga i $wiata, gdzie ten drugi przez grzech odlaczyt
sie od swego Stwdrcy, przez co pograzony jest w cierpieniu i $mierci. Bog,
ktory jest Miloscia (por. 1] 4, 8. 16), postal na §wiat swojego Jednorodzonego
Syna, aby kazdemu czlowiekowi objawi¢, na czym polega zycie i szczgscie
Boga i zaprosi¢ go do udzialu w nich. Stajac si¢ czlowiekiem, Jezus pozostat
odwiecznym Synem Bozym. Swiadcza o tym Jego stowa: ,,Kto Mnie widzi,
widzi Tego, ktory Mnie postal” (J 12, 45). Oznaczaja one, ze gdy czlowiek
patrzy na czyny Syna, widzi dzialajacego Boga. Gdy stucha nauki, ktéra glosi
Syn, styszy gtos niewidzialnego Boga. Natomiast gdy kontempluje cierpienie
Syna, medytuje nad mitoscia i milosierdziem Boga.

W zwigzku z powyzszym mozna powiedzie¢, ze malarskie wyobrazenie
Jezusa Milosiernego poprzez wpisang w swa kompozycje dialektyke $wiatla
i ciemnosci odsyla naszg mysl do Jezusa-Logosu, ktory jest $wiatloscig w sen-
sie absolutnym: ,,Byla §wiatto§¢ prawdziwa, ktéra oswieca kazdego czlowieka,
gdy na $wiat przychodzi” (J 1, 9). Wers J 1, 9 méwi bowiem o uniwersalnym
dziataniu Swiatlosci wobec kazdego cztowieka bez wyjatku. Co wiecej, tylko
Jezus-Logos moze obdarza¢ §wiatloscig, ktéra w swym najpelniejszym sensie
identyfikuje si¢ ze zbawieniem, a ono stanowi istote przestania o milosierdziu
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Bozym, jakie zawarte jest w Pismie Swietym i jakie Jezus na nowo objawil
(przypomnial) $w. s. Faustynie: ,Namawiaj wszystkie dusze do ufnosci w nie-
pojeta przepas¢ milosierdzia Mojego, bo pragne je wszystkie zbawi¢. Zdroj
milosierdzia Mojego zostal otwarty na osciez wldcznig na krzyzu dla wszyst-
kich dusz —nikogo nie wylaczylem” (Dz. 1182). Co wigcej, studium Dziennicz-
ka pokazuje, ze zbawienie jest kulminacjg Jezusowego ,,pragne” przekazanego
s. Faustynie: ,,Pragne, pragne zbawienia dusz” (Dz. 1032). Zgodne jest to w pel-
ni z objawieniem biblijnym, gdyz zbawienie jest ukazane w Biblii jako owoc
wielkiej dobroci i mitosierdzia Bozego'.

Drugim obok $§wiatla, réwnie istotnymi elementem formalnym, budujacym
kompozycje obrazu Jezusa Milosiernego autorstwa Eugeniusza Kazimirow-
skiego, a tym samym okreslone przeslanie tego wizerunku, sg zestawienia
barw. Ich interpretacja w $wietle przekazu biblijnego réwniez wiele wnosi
na polu odczytania przekazu teologicznego omawianego wizerunku Jezusa.
Dotyczy to przede wszystkim koloru szaty Jezusa oraz barwnych promieni
swiatla wychodzacych z uchylenia Jego szaty. Te ostatnie sa w Dzienniczku
s. Faustyny Kowalskiej bardzo precyzyjnie okreslone jako ,jeden czerwony,
a drugi blady” (Dz. 47).

Z calg pewnoscig swoistym problemem interpretacyjnym, przed jakim sta-
nal Eugeniusz Kazimirowski (a takze inni twdrcy wizerunkoéw Jezusa Milosier-
nego), bylo malarskie oddanie ,,bladosci” jednego z dwoch promieni wycho-
dzacych z uchylenia szaty na piersi Zbawiciela, ktdére nalezalo tak przedstawic,
aby nie przeklamac¢ przestania plynacego z objawienia Jezusa Milosiernego.
Zaktada¢ bowiem trzeba, ze to swoiscie niejednoznaczne okreslenie nie zosta-
to uzyte przez Apostotke Bozego Milosierdzia w sposob przypadkowy, gdyz
oparte bylo na wielokrotnie do§wiadczanej przez nig wizji Jezusa Milosier-
nego. Dlatego tez uzna¢ trzeba, iz pewnych wskazowek do jego interpretacji
dostarcza wilenski obraz autorstwa Eugeniusza Kazimirowskiego, gdyz jako
jedyny byt on systematycznie konsultowany i ostatecznie zostat zaaprobowany
przez Apostotke Bozego Milosierdzia. Pozwala on owa kategorig ,,bladosci”
zinterpretowac jako ,,przezroczysto$¢”, ale nie catkowitg, skoro promienie te
odzwierciedlaja smuge $wiatla, wyraznie odcinajac sie od tha".

Natomiast w kategoriach znaczeniowych, bo jak czytamy w Dzienniczku
s. Faustyny, ,.te dwa promienie oznaczajg krew i wode¢ —blady promien ozna-

16 Por. S. Halas, Milosierdzie w Pismie Swigtym, Krakéw 2016, s. 65-68.
17 Por. Z. Treppa, Tajemnice widzialnosci Boga..., dz. cyt., s. 132-133.
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cza wode, ktdra usprawiedliwia dusze; czerwony promien oznacza krew, ktora
jest zyciem dusz” (Dz. 299)".

Przytoczone wyzej stowa, jak i wyobrazenie malarskie postaci Jezusa Mifo-
siernego przywotuja na mysl nastepujace sfowa odnotowane w Ewangelii wg
$w. Jana: ,Lecz gdy podeszli do Jezusa i zobaczyli, ze juz umarl, nie tama-
li Mu goleni, tylko jeden z zolnierzy wldcznig przebit Mu bok i natychmiast
wyplyneta krew i woda” (J 19, 33-34). Zaznaczy¢ trzeba, ze przebicie przez
zolnierza wtdcznig boku Chrystusa w czwartej Ewangelii kanonicznej jest
wydarzeniem, ktére nie ma paraleli u synoptykéw. Ponadto motyw ten jest
waznym punktem odniesienia w Janowych narracjach o spotkaniach z Chry-
stusem zmartwychwstatym, gdyz podczas niektorych z nich, jak np. w] 20, 20,
Jezus pokazuje uczniom przebite rece i bok. Te znaki Jego meki pragnie takze
ujrzec i dotkng¢ Tomasz, nieobecny podczas pierwszego spotkania Apostotéw
z Panem (por. ] 20, 25). Natomiast w ] 20, 27 Chrystus zacheca wspomnianego
ucznia, aby wlozyl reke do Jego boku i nie byl niewierzacym (&motog). Ele-
mentem faczacym fragment J 19, 33-34 z wymienionymi wyzej spotkaniami
ze Zmartwychwstalym jest rzeczownik mhevpd, ktéry moze oznaczaé zaréw-
no bok, jak i zebro'”. W Biblii greckiej (LXX) termin ten wystepuje w opisie
stworzenia kobiety z jednego z zeber Adama (Rdz 2, 21). Zatem jest to miejsce
szczegolne, bo z niego Bog wyprowadza nowe zycie. Transponujac to znacze-
nie na plaszczyzne czwartej Ewangelii, mozna je uzna¢ nie tylko za znak po-
twierdzajacy $mier¢ i tozsamo$¢ zmartwychwstatego Jezusa (por. J 20, 20.27),
ale miejsce, z ktérego poczatek bierze nowe zycie. To wlasnie z przebitego
boku Chrystusa wyptywaja krew i woda (por. J 19, 34). Z czego t¢ druga na
plaszczyznie biblijnej mozna utozsamiac¢ z wodg zywa, o ktérej mowi Jezus
w dialogu z Samarytanka (J 4, 10. 14) oraz podczas ostatniego dnia Swieta
Namiotéw (J 7, 37-38).

Wzmianka $w. Jana Ewangelisty o natychmiastowym wyplynieciu krwi
i wody po przebiciu boku Jezusa jest krétka i precyzyjna. Rzeczownik ,,krew”
oprocz | 19, 34b wystepuje jeszcze w czwartej Ewangelii kanonicznej pigcio-
krotnie (por. ] 1, 13; 6, 53. 54. 55. 56). Cztery wzmianki zawarte s3 w mowie eu-

18 ,,Bledem jest, tak werbalne jak i artystyczne traktowanie drugiego promienia jako biaty. Objawie-
nia i kontekst biblijny wyraznie méwia o bladym promieniu. Nabozenstwo nie moze mie¢ przeto
nic wspdlnego z polskim nacjonalizmem. W zaden sposéb nie mozna znalez¢ w pismach Swietej
potwierdzenia teorii, iz wychodzace z boku Zbawiciela promienie oznaczajg polskie barwy narodo-
we” —P. Szweda, A. Witko, Obraz Mitosierdzia Bozego i jego tajemnica, dz. cyt., s. 160.

19 Por. R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, dz. cyt., s. 498; S. Medala, Ewan-
gelia wedtug swigtego Jana, rozdzialy 13-21, Czestochowa 2010, s. 256 (Nowy Komentarz Biblijny. Nowy
Testament, IV, 2).
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charystycznej Jezusa i wskazujg na koniecznos¢ spozywania ciata i krwi Syna
Czlowieczego, co jest gwarancjg uczestnictwa w zZyciu wiecznym.

Natomiast rzeczownik ,woda” poza fragmentem ] 19, 34 wystepuje w czwar-
tej Ewangelii dwadzie$cia jeden razy, z czego az dziewigciokrotnie we wspo-
mnianej wyzej perykopie opisujacej spotkanie Jezusa z Samarytanka przy
studni Jakubowej (J 4,1-26). Narracja ta ukazuje Chrystusa jak zrédto wody
zywej: ,Kto za$ bedzie pil wode, ktérg Ja mu dam, nie bedzie pragnat na wieki,
lecz woda, ktora Ja mu dam, stanie si¢ w nim zrédlem wody wytryskajacej
ku zyciu wiecznemu” (] 4, 14). Ten ewangeliczny obraz w wymowny sposob
uzupelnia fraza zawarta w perykopie opisujacej wystapienie Jezusa podczas
Swieta Namiotéw: ,,Jesli kto$ jest spragniony, a wierzy we Mnie —niech przyj-
dzie do Mnie i pije! Jak rzekto Pismo: Strumienie wody zywej poptyna z jego
wnetrza” (] 7, 37-38). W jej lepszym zrozumieniu pomaga przede wszystkim
umieszczone bezposrednio po tych stowach wyjasnienie: ,,To za§ powiedzial o
Duchu, ktérego mieli wzig¢ wierzacy w Niego. Jeszcze bowiem nie byt Duch,
poniewaz Jezus jeszcze nie zostal uwielbiony” (J 7, 39). Znajduje ono swe wy-
pelnienie w godzinie wywyzszenia Jezusa na krzyzu. Poprzez ten dobrowolny
akt ofiary swego zycia za nas udziela On nam wody zywej, ktéra w wierzacych
ma stac si¢ zrodlem wytryskujacym ku zyciu wiecznemu (por. J 4, 14). Widzi-
my zatem, ze na kanwie powszechnej swiadomosci woda jest niezbedna dla
wzrostu i zachowania zycia, budowane jest ewangeliczne pouczenie ukazujace
wylanie Ducha Bozego, bedacego zZrodlem zyciodajnej sily, tajemniczej, lecz
stale odnawiajacej si¢ i prowadzacej do doswiadczenia pelni Zycia, do Zycio-
dajnego kontaktu z Chrystusem.

Warto doda¢, ze do pominietego przez synoptykéw tekstu moéwiagcego
o wyplynieciu krwi i wody po przebiciu boku Jezusowego (] 19, 33-37) na-
wigzuje $§w. Jan w pierwszym swoim liscie, gdzie czytamy: ,Jezus Chrystus
jest tym, ktory przyszed! przez wode i krew, i Ducha, nie tylko w wodzie, lecz
w wodzie i we krwi. Duch daje $§wiadectwo, bo jest prawdg. Trzej bowiem
dajg $wiadectwo: Duch, woda i krew, a ci trzej w jedno sie 1aczg” (1] 5, 6-8).
Réwniez na przykladzie analizy tego tekstu wida¢ wyraznie, ze symbolika:
woda — Duch Swiety zwigzana jest z ofiarg Chrystusa na krzyzu, bez ktérej
nie ma zestania Ducha Swietego i chrztu, o ktérych jest mowa w rozmowie Je-
zusa z Nikodemem (J 3, 1-15). Chrzest powoduje skutki na mocy spetnionego
obrzedu i dzieki zastugom, ktére wyjednat Chrystus przez swoje cierpienia
i $mier¢ ekspiacyjng na krzyzu, na co wskazuje aluzja do miedzianego weza
(J 3, 14).

Widzimy zatem, ze spojrzenie w kluczu biblijnym na barwne promienie
swiatla wychodzace z uchylenia szaty na piersi Jezusa, ktore stanowia wazny
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element kompozycyjny obrazu Milosierdzia Bozego, odsyla naszg mysl do
wydarzenia na Kalwarii. Czyni to, aby wskaza¢, dlaczego konieczne stalo si¢
,wylanie” Ducha Swietego i w jaki sposéb doszto do wypelnienia sie obiet-
nic Starego Testamentu w osobie Jezusa Chrystusa wlasnie w tym momencie
dziejow $wiata. Dary Ducha uzdatniajg kazdego cztowieka do zycia w obec-
nos$ci Boga. Méwi fragment Ksiegi Joela, zapowiadajacy wylanie Ducha na
cale stworzenie: ,,I wyleje Ducha mego na wszelkie cialo, a synowie wasi
i corki wasze beda prorokowac. Starsi wasi beda $nili, a mlodziency wasi beda
mieli widzenia. Nawet na niewolnikéw i niewolnice wyleje Ducha mojego
w owych dniach” (J1 3, 1-2). Czasy, o ktérych moéwi prorok Joel, nalezg do cza-
soéw ostatecznych, gdy dzialanie Ducha bedzie jak nigdy obfite. Nastapily one
z przyjsciem Chrystusa, ktory przez swoje wcielenie, meke i zmartwychwsta-
nie zbawit ludzko$¢, a na ludzi zostal ,wylany” Duch Swiety. Dzieki temu
realizuje si¢ nowy sposéb poznania Boga i rodzi si¢ mozliwo$¢ nowej relacji
z Nim, gdyz Duch Swiety jest zasada i przyczyng sprawcza wiezi taczacej
chrzescijanina z Bogiem czy Jezusem Chrystusem (por. | 7, 37-39; Rz 5, 55
8, 23-26; 1 Kor 6, 11; Tt 3, 5-7).

Innym elementem widocznym na obrazie Jezusa Milosiernego, ktory warto
przeanalizowa¢ w $wietle tekstow biblijnych, jest biata szata Zbawiciela. Jak
zauwaza Antoni Tronina, w odrdznieniu od klasycznych ikon wschodnich
obraz ten charakteryzuje niezwykta dynamika, gdyz ukazuje on Jezusa ,,nad-
chodzacego z przyszlosci”, zgodnie z wizjg Apokalipsy $w. Jana ,,obleczonego
[w szate] do stép i przepasanego na piersiach zlotym pasem” (Ap 1, 13), a zatem
jako arcykaptana dobr przyszitych (por. Hbr 9, 11), ktéry definitywnie zasta-
pil niegodnych poprzednikéw na tym $wietym urzedzie: ,,Dlatego musial sie
upodobni¢ we wszystkim do braci, aby sta¢ si¢ milosiernym, a zarazem wiary-
godnym wobec Boga Arcykaptanem, ktéry zgladzi grzechy ludu” (Hbr 2, 17).
Autor Listu do Hebrajczykow, prezentujac tego Arcykaplana, powie takze:

Majgc wiec arcykaptana wielkiego, ktory przeszed! przez niebiosa, Jezusa, Syna Bozego,
trwajmy mocno w wyznawaniu wiary. Nie takiego bowiem mamy arcykaplana, ktory by
nie mégl wspoélczué naszym staboéciom, lecz doswiadczonego we wszystkim na nasze
podobienstwo, z wyjatkiem grzechu. Przyblizmy si¢ wiec z ufnoscig do tronu taski, aby-

$my otrzymali mitosierdzie i znalezli taske w stosownej chwili (Hbr 4, 14-16).

Stowa te znakomicie koresponduja z obietnicg Jezusa zapisang przez Sekre-
tarke Bozego Milosierdzia: ,,Podaje ludziom naczynie, z ktéorym maja przy-
chodzi¢ po faski do zrédla miltosierdzia. Tym naczyniem jest ten obraz z pod-
pisem: Jezu, ufam Tobie” (Dz. 327). W inny miejscu Dzienniczka s. Faustyna
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z kolei zapisata: ,,Przez obraz ten udziela¢ bede wiele task dla dusz, a przeto
niech ma przystep wszelka dusza do niego” (Dz. 570)*".

Poniewaz obraz Milosierdzia Bozego, aby byl zgodny z objawieniem
sw. Faustyny, powinien spelnia¢ szereg wymogow zwiazanych z przedstawie-
niem postaci Zbawiciela, ktéry poza ubraniem w bialg szate musi znajdowac
sie w postawie idaco-stojacej, co wymaga odpowiedniego ustawienia stop,
na rekach i nogach mie¢ uwidocznione slady ran, scisle okreslony uktad rak
(por. Dz. 47), a nawet spojrzenia— ,,spojrzenie moje z tego obrazu jest takie
jako spojrzenie z krzyza” (Dz. 326), co wymagalo od artysty malarza doko-
nania studium odpowiedniego ustawienia glowy Jezusa. Widzimy zatem, ze
zwrdcona zostala tu uwaga na te same elementy, do ktérych odnosi si¢ autor
Apokalipsy $w. Jana, charakteryzujac Syna Czlowieczego, czyli zmartwych-
wstatego Chrystusa we fragmencie Ap 1, 13-16. Odmalowany zostaje On w tym
fragmencie rysami zapozyczonymi z Dn 7, 9. 13; 10, 5n i Ez 43, 2, dzieki cze-
mu ukazuje si¢ jako krdl, arcykaplan, sedzia i wladca Kosciola. Fragment ten
moéwi jedynie o szacie do stop, nie precyzujac, jakiego ona jest koloru. Symbo-
licznie jednak oznacza ona godno$¢ arcykaplanska Syna Czlowieczego, gdyz
greckie sfowo modnpng ,,(szata) do stép” w Septuagincie zawsze oznacza szate
arcykaptana (por. LXX: Mdr 18, 24; Syr 27, 8; 45. 81)*".

Biel w wielu miejscach Pisma Swietego ma znaczenie symboliczne, bo w na-
turalny sposob oznacza czysto$¢ i nieskalanie (Ap 3, 55 6, 11; 14, 14; 20, 11).
Odzienie z bialego pl6tna jest tez ubiorem ludzi $wigtych (Ap 19, 8). Najpraw-
dopodobniej symbolika przypisywana bieli sprawila réwniez, ze kaplani
w Swigtyni Jerozolimskiej nosili szaty sporzadzone z biatego Inu (Wj 28, 39).
Ponadto w niektdrych przypadkach biel traktowana jest rowniez w Biblii jako
kolor krolewski. Aswerus, pragnac zaimponowac swym bogactwem, wyprawit
siedmiodniowg uczte w komnatach udekorowanych tkaninami z biatego Inu
(Est 1, 6). Mardocheusz zostal ubrany w szaty krdlewskie w kolorach niebie-
skim i biatym (Est 8, 15). Warto tez wspomnie¢ o Przedwiecznym z wizji Da-
niela o Synu Cztowieczym, ktéry rowniez pojawia si¢ w $nieznobialej szacie:
»Szata Jego byla biata jak $nieg, a wlosy Jego gltowy jakby z czystej welny. Tron
Jego byl z ognistych plomieni, a jego kota— plonacy ogien” (Dn 7, 9). W tym
wypadku jednak biel oznacza rzeczywistos¢ transcendentalng i nadprzyro-
dzonag.

20 Por. A. Tronina, Biblijne przestanie obrazu Milosierdzia Bozego, ,Verbum Vitae” 3 (2003), s. 256
257, 260-266.

21 Por.]. Wojciechowski, Apokalipsa Swigtego Jana. Objawienie, a nie tajemnica, Czestochowa 2012, s. 117
(Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament, XX).
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Znamienne natomiast jest to, ze chociaz w ikonografii zmartwychwsta-
ty Jezus jest przedstawiany w bialej chwalebnej szacie, opisy ewangeliczne
nie podaja takiej informacji. Biale szaty znajdujemy natomiast w narracji
synoptykow o przemienieniu Jezusa (Mk 9, 2-8; Mt 17, 1-8; Lk 9, 28-36).
Ewangelista Marek, opisujac w Mk 9, 3 odzienie Jezusa (gr. t& ipatia), uzywa
dwoch terminéw: otidBovta (I$nigce) i Aevka (biale). Przymiotnik Aevkog
moze by¢ ttumaczony jako jasny, btyszczacy, biaty®” i zawiera w sobie idee
$wiecenia sig, co czyni go terminem bliskim znaczeniowo z przywotanym
juz w tym opracowaniu greckim wyrazem g (Swiatlo). W tradycji biblij-
nej w bialych ubraniach ukazujg si¢ postacie niebianskie, jak ma to miej-
sce cho¢by w przypadku zwiastowania chwaly zmartwychwstania Jezusa
(Lk 24, 4, ] 20, 12) czy opisu Jego wniebowstgpienia (Dz 1, 10). Dosy¢ czeste
wzmianki o bialych szatach sg tez w Apokalipsie §w. Jana, wyrazajac zbawie-
nie ofiarowane przez Jezusa oraz atrybut zastepow niebieskich (Ap 3, 4. 18;
4, 457, 9.13-14; 19, 14). Zatem bialy i l$nigcy ubidr przemienionego Jezusa jest
oznaka boskiej godnosci Jezusa i Jego przynaleznosci do niebianskiej rze-
czywisto$ci. Dodatkowo podkresla to wzmianka §w. Marka Ewangelisty, ze
tak piekna biel Jego szaty nie jest sprawa rak ziemskich rzemieslnikow — fo-
lusznikéw?’. Z kolei w paralelnym tekécie $w. Mateusz Ewangelista poréw-
nuje biel szaty przemienionego Jezusa do $wiatta (Mt 17, 2), co przywoluje na
mysl samego Boga, ktdry jest ,odziany we wspaniato$¢ i majestat, Swiattem
okryty jak plaszczem” (LXX: avapalAopevog ¢@g wg ipdtiov, Ps 104 [103],
1c—2a). Natomiast Lukasz Ewangelista, opisujac szat¢ przemienionego Jezusa
(Lk 9, 29), wykorzystuje termin ¢§aotpdntwv (blyszczed, 1$ni¢, promienio-
wacé?*), ktéry dostownie mozna przettumaczy¢ jako ,l1$nito bielg jak btyska-
wica” i najprawdopodobniej stanowi aluzje do Wj 19, 16, gdzie blyskawice
towarzyszg objawieniu si¢ Boga na Synaju, lub nawigzanie do apokaliptycz-
nych wizji w Ez 1, 4. 7; Dn 10, 65 12, 3, w ktorych blyskawica lub blask ognia
stanowig atrybut chwaty Bozej*®. Zatem uzycie przez $w. Lukasza terminu
¢aotpantwy ukazuje Jezusa w blasku majestatu Bozego oraz jest oznaka

22 Por. R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, dz. cyt., s. 192.

23 Folusznik, po grecku yvagetg. Termin ten przywoluje takze ttumaczenie greckie Starego Testamentu
(LXX — Septuaginta) w 2 Krl 18, 17; Iz 7, 3; 36, 2. Praca tego rzemie$lnika polegata na przygotowaniu
tkanin przed wykonaniem z nich odziezy, a takze na czyszczeniu ubran. Folowanie (np. welny) po-
legalo na spil$nianiu materiatu i zageszczaniu widkien na potrzeby produkeji sukna. Wiecej na ten
temat zawodu folusznika w czasach antycznych — por. Z. Kaczmarek, Ubidr czyni Rzymianina? Styl
zycia, folusznicy i romanizacja rzymskiej prowincji Panonii (I-I11I wiek n.e.), ,Studia Europaea Gne-
snensia” 21 (2020), s. 19-35.

24 Por. R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, dz. cyt., s. 205.

25 Por. F. Mickiewicz, Ewangelia wedlug swigtego Lukasza. Rozdzialy 1-11, Czestochowa 2011, s. 492
(Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament, I, 1).
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Jego prawdziwej chwaly. Zatem wizja s. Faustyny, w ktérej widzi ona Jezusa
odzianego w bialg szate, oraz powstale na jej podstawie wyobrazenie malar-
skie podkreslaja, ze ukazana jest tu boska natura Jezusa ze wszystkimi jej
atrybutami.

3. Inne tresci obrazu Jezusa Mitosiernego
a przekaz biblijny

Wedtug wskazéwek udzielonych w akcie mistycznym $w. s. Faustynie ,,spoj-
rzenie moje [Zbawiciela] z tego obrazu jest takie jako spojrzenie z krzyza”
(Dz. 326). W zwigzku z tym rodzi si¢ pytanie: czy oczy Jezusa na obrazie Mi-
losierdzia Bozego powinny by¢ skierowane ku dolowi, a nie wprost na wi-
dzéw? Dlaczego Chrystus nie powinien patrze¢ przed siebie? Czy artysta jest
w stanie namalowac spojrzenie Jezusa ,,z krzyza”? Tekstem biblijnym, ktéry
moze pomoc w zrozumieniu tej kwestii, s3 stfowa odnotowane przez $w. Jana
Ewangeliste: ,,A obok krzyza Jezusowego staly: Matka Jego i siostra Matki
Jego, Maria, zona Kleofasa, i Maria Magdalena. Kiedy wiec Jezus ujrzal Matke
i stojacego obok Niej ucznia, ktérego mitowal, rzekt do Matki: «Niewiasto,
oto syn Twoj». Nastepnie rzekt do ucznia: «Oto Matka twoja». I od tej godziny
uczen wzial Jg do siebie” (J 19, 25-27).

Fragment ten umozliwia nam spojrzenie na Matke Pana i ucznia, ktérego
On milowal, oczyma samego Jezusa z wysokosci krzyza. Jest on zarazem
zaproszeniem do kontemplacji spelnienia si¢ najglebszego pragnienia Jezu-
sa, czyli wchodzenia w $wieta mitos¢ ukrzyzowanego Boga do czlowieka,
zamykajacg si¢ w przestrzeni wyznaczonej przez moment, kiedy ,,Jezus uj-
rzal Matke i stojacego obok Niej ucznia” (J 19, 26), a podwojnym ,rzekl”
(J 19, 26-27), ktére do kazdego z nich wypowiada. Jest to chwila zbawczego
objecia ich wzrokiem pelnym milosci. Co wigcej, w zbawczym planie Boga,
jaki ukazuje $w. Jan Ewangelista, krzyz zajmuje centralne miejsce. Jest to
punk szczytowy rozgrywajacego si¢ dramatu, gdy wszechmogaca ,niemoc”
miloéci Boga przyjmuje na siebie grzechy calego $wiata i wszelkich czaséw,
aby zaprosi¢ kazdego czlowieka do udzialu w ostatecznym zwycigstwie.
Wywyzszenie Jezusa, odbywajace si¢ na oftarzu krzyza, to réwniez moment
intronizacji ukrytego Krola, ktéry ,,dokonat” (por. ] 19, 28) swojego odku-
pienczego dzieta.

Réwniez utrwalony na obrazie Jezusa Milosiernego gest rak i usytuowanie
stop nie sg przypadkowe. Usytuowanie stop, a nawet calej postaci Zbawiciela
w przestrzeni obrazu powinno by¢ przez widza odbierane jako wychodze-
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nie Jezusa naprzeciw odbiorcy. Przywoluje to na mys$l sceng z Wieczernika
i spotkanie Zmartwychwstalego ze zgromadzonymi tam Apostotami: ,Wie-
czorem owego pierwszego dnia tygodnia, tam gdzie przebywali uczniowie,
gdy drzwi byly zamkniete z obawy przed Zydami, przyszed! Jezus, stanat po-
srodku i rzekt do nich: «Pokéj wam!»” (J 20, 19), ktorych swoiste powtdrzenie
znajdujemy kilka wersetow dalej, gdzie czytamy: ,,A po o$miu dniach, kiedy
uczniowie Jego byli znowu wewnatrz [domu] i Tomasz z nimi, Jezus przyszedt
mimo drzwi zamknigtych, stanat posrodku i rzekt: «Pokéj wam!»” (] 20, 26).
W obu przywolanych wersetach zostaje podkreslona inicjatywa samego Je-
zusa, ktéry jako zmartwychwstaty Pan przychodzi do swoich uczniéw. Jego
przyjscie rozpoczyna nowy czas ich zycia, zostaja oni wezwani, aby wyjs¢
z ,grobu” leku i niewiary do Zycia w mocy Zmartwychwstatego. Ewangeli-
sta podkresla, Ze Jezus staje posrodku swych ucznidéw, przez co wymownie
wskazuje, ze Chrystus pragnie by¢ w centrum ich zycia i swoim $wiatlem
o$wietla¢ mroki ich codziennosci. Innym elementem wskazujacym zwigzek
tego biblijnego fragmentu z wyobrazeniem malarskim Jezusa Milosiernego
moze by¢ ciemne tlo obrazu, nawiagzujace do pory dnia (wieczor), w ktdrej
rozgrywa sie w Wieczerniku niniejsza scena opisywana przez Jana Ewan-
geliste. Zamkniete z obawy przed Zydami drzwi oraz zapadajgce ciemno-
$ci wskazujg na sytuacje leku, osamotnienia, rozczarowania i braku nadziei.
W zamysle kompozycyjnym obrazu Jezusa Milosiernego takie rozwigzanie
moze naprowadzac¢ widza do uznania wlasnej ludzkiej kondycji naznaczonej
przemijaniem, $miercig, grzechem, ale przeciez takze poszukiwaniem i te-
sknotg za ratunkiem, ktdry niesie to, co dokonalo si¢ w wielkanocny pora-
nek: ,,On uwolnil nas spod wladzy ciemnosci i przenidst do kroélestwa swego
umitowanego Syna, w ktérym mamy odkupienie — odpuszczenie grzechéw”
(Kol 1, 13-14).

Zauwazy¢ trzeba, ze usytuowanie dloni na obrazie Jezusa Miltosiernego
autorstwa Eugeniusza Kazimirowskiego w pelni odpowiada wizji przeka-
zanej przez s. Faustyne Kowalska: ,,Jedna reka wzniesiona do blogostawien-
stwa, a druga dotykala szaty na piersiach” (Dz. 47). Znamienne dla tego
konsultowanego przez Apostotke Bozego Milosierdzia wyobrazenia malar-
skiego Jezusa Milosiernego jest ,,zatrzymanie” prawej dfoni w takiej pozycji,
aby zostala ukazana w koncowej fazie aktu blogostawienstwa. Semantyka
tak przedstawionego gestu jest taka, aby widz mdgt odebra¢ go jako urze-
czywistnienie sie tego faktu. Nadgarstek prawej dfoni Zbawiciela znajduje sie
bowiem na wysokosci linii, ktérag domyslnie wyznaczaja palce lewej dloni,
a koniuszki palcoéw wpisuja si¢ w lini¢ ramion. Dzigki ukazaniu gestykulacji
Zbawiciela w bardzo przemyslany sposéb artysta malarz wprowadza emanu-
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jacy spokojem tad i harmonie kompozycyjna, ktére sktaniaja osobe patrzaca
na obraz Jezusa Milosiernego do kontemplacji*®.

Chcac zrozumieé wpisang w obraz Bozego Milosierdzia ide¢ blogostawien-
stwa, warto odnies¢ si¢ do perykop biblijnych ukazujacych Jezusa blogosta-
wigcego dzieci:

Przynosili Mu réwniez dzieci, Zeby ich dotknal; lecz uczniowie szorstko zabraniali im
tego. A Jezus, widzac to, oburzyl si¢ i rzekt do nich: «Pozwolcie dzieciom przychodzi¢ do
Mnie, nie przeszkadzajcie im; do takich bowiem nalezy krélestwo Boze. Zaprawde, po-
wiadam wam: Kto nie przyjmie krdlestwa Bozego jak dziecko, ten nie wejdzie do niego».
I biorac je w objecia, kladl na nie rece i btogostawit je (Mk 10, 13-16, por. Mt, 19, 13-15;
Lk 18, 15-17).

Znamienng cecha dziecigcej madrosci jest postuszenstwo i ufnos¢ poktada-
na przede wszystkim w rodzicach czy innych osobach dorostych. Jezus stawia
takg postawe za wzdr dla tych, ktorzy chca mie¢ udziat w kroélestwie Bozym
i chca korzysta¢ z owocdéw Bozego blogostawienstwa. Dodac trzeba, ze Mar-
kowe opowiadanie o Jezusie blogostawigcym dzieci wyréznia si¢ ukazaniem
Go jako pelnego emocji i uczué, co wyrazone zostaje za pomoca greckiego
czasownika dyavaktéw, uzytego w celu ukazania gwattownej irytacji (obu-
rzenia)®’. Obraz o tyle jest ciekawy, ze z jednej strony widzimy Jezusa obu-
rzonego na uczniow, a z drugiej— przepelnionego ogromna czuloscia, kiedy
bierze dzieci w swe objecia i blogostawi je. Mateusz Ewangelista powie tylko:
»Jezus rzekl” (Mt 19, 14) oraz ,Wtozyl na nie rece i poszedl stamtad” (Mt 19, 15),
sw. Lukasz za$, opisujac te sceng, zdaje si¢ zupelnie nie zwraca¢ uwagi na emo-
cje, jakie towarzysza Jezusowi. One s3 jednak waznie, gdyz budujg swoista
dynamike tej sceny, ale takze wymownie wskazujg, ze gniew Pana ujawnia si¢
tylko wobec zatwardzialosci serca, a dla tych, ktory pokladaja w Nim ufnos¢,
zachowuje On radosne oblicze i fagodnos¢.

Przywolany wyzej fragment biblijny rzuca tez pewne $wiatto na wole Zba-
wiciela wyrazong w objawieniu, jakie miala s. Faustyna Kowalska, aby Jego
wizerunek opatrzy¢ podpisem ,,Jezu, ufam Tobie”. Zaznaczy¢ trzeba, ze istota
tego podpisu nie wymaga tych trzech konkretnych slow, ale formuty, ktora
wyrazalaby sens ufnosci i zawierzenia, co jest zgodne z przekazem ewange-
licznym.

26 Por. Z. Treppa, Tajemnice widzialnosci Boga..., dz. cyt., s. 139-140.
27 Por. R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, dz. cyt., s. 3.
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Podsumowanie

Nadawcg komunikatu zakodowanego w obrazie Bozego Milosierdzia jest Je-
zus, przedstawiajacy sie jako Bog Przebaczajacy i Milosierny oraz jako swiatlo
zdolne przezwyciezy¢ ogarniajace czlowieka ciemnosci grzechu. Adresatem
obrazu jest czlowiek pragnacy otworzy¢ sie na to Swiatto (por. Dz. 848). Taka
postawa jest poprawng odpowiedzig na Jezusowy apel o wlasciwe odczytanie
tresci obrazu Bozego Milosierdzia, a potwierdzajg to nastepujace stowa zapi-
sane przez s. Faustyne w Dzienniczku: ,Nie w pieknosci farby ani pedzla jest
wielko$¢ tego obrazu, ale w tasce mojej” (Dz. 313).

Widzimy zatem, Ze warto$¢ obrazu ukazujacego Jezusa Milosiernego — Syna
Bozego —zawiera si¢ w Bozej tasce, usposabiajacej do kontemplacji wizerun-
ku Chrystusa, nie za$ w ludzkich usitowaniach artystéw, aby odda¢ w swoim
dziele co$ z niedoscignionej Bozej doskonatosci. Nie mozna jednak uznac za
niewazne, w jaki sposob ukazal sie Jezus w objawieniach mistycznych s. Fau-
stynie, skoro On sam domagal si¢ od niej wykonania obrazu ,wedtug rysun-
ku” (wzoru), by nie poming¢ niczego, co jest istotne w jego przekazie, ktéry
jak widzimy, jest zgodny z oredziem biblijnym, cho¢ podkresli¢ trzeba, ze
Dzienniczek nie zawiera jakichkolwiek cytatéw biblijnych czy egzegezy, a tre-
$ci w nim podejmowane pochodzg wprost z objawienia od Jezusa.

W ramach podsumowania warto jeszcze sprobowac odpowiedzie¢, jak
w kluczu biblijnym przedstawia sie Jezusowa prosba skierowana do $w. s. Fau-
styny Kowalskiej: ,Wymaluj obraz wedlug rysunku, ktéry widzisz, z podpi-
sem: Jezu, ufam Tobie. Pragne, aby ten obraz czczono najpierw w kaplicy wa-
szej i na calym $wiecie” (Dz. 47).

Biblia pokazuje, ze cztowiek potrzebuje znaku uobecniajacego to, co niewi-
dzialne. Funkcje taka pelnily w religii Izraela symbole kultowe, bedace zna-
kami obecnosci Boga. Do takich symboli nalezaly np. macewy (stele) (por.
Rdz 28, 10-18; 31, 45. 51-52; 35, 20; Wj 24, 4; Joz 24, 26-27) oraz Arka Przy-
mierza z kapporetem (przebtagalnig) (por. Wj 25, 10-22)**. Doda¢ trzeba, ze
Bog, bedac obecnym (manifestujac swojg obecno$¢) w symbolu kultowym jak
np. kapporet, byl od niego catkowicie niezalezny®’. Co wiecej, w kontekscie
podejmowanego zagadnienia kapporet nalezy uzna¢ za godne omdwienia

28 Wigcej o historii i znaczeniu Arki Przymierza— por. R. de Vaux, Instytucje Starego Testamentu, t. I-1I,
tlum. T. Brzegowy, Poznan 2004, s. 313-318.

29 Por. A. Marino, Storia della legislazione sul culto delle immagini dall’inizio fino al trionfo dell’Orto-
dosssia, Pontificium Institutum Orientale. Facultas Juris Canonici Orientalis, [Tesi di laurea], Roma
1981, s. 71-72.
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starotestamentalne odstepstwo od zapisanego w Dekalogu zakazu czynienia
obrazoéw. Bylo to najswietsze miejsce, bo ztota pokrywa Arki Przymierza stu-
zyla do spotkania z Bogiem, gdyz w Ksiedze Wyjscia czytamy: ,Tam bede si¢
spotykal z tobg i sponad przebtagalni i z posrodka cherubdéw, ktére s3 ponad
Arka Swiadectwa, bede z tobg rozmawiat o wszystkich nakazach, ktére dam
za twoim posrednictwem Izraelitom” (Wj 25, 22). W Biblii znajdujemy takze
informacje na temat wygladu przeblagalni:

dwa tez cheruby wykujesz ze zlota. Uczynisz za$ je na obu konicach przebtagalni. Jednego
cheruba uczynisz na jednym koncu, a drugiego cheruba na drugim koncu przebtagalni.
Uczynisz cheruby na konicach gornych. Cheruby bedg miaty rozpostarte skrzydta ku go-
rze i zakrywac beda swymi skrzydtami przebtagalnie, twarze za$ bedg miaty zwrdcone

jeden ku drugiemu. I ku przebtagalni beda zwrdcone twarze cherubow (Wj 25, 18-20).

Analizujac ten tekst, Joseph Ratzinger zauwaza, ze wizerunki tych tajemni-
czych istot chroniacych przeblagalnie, czyli miejsce Bozego objawienia, wol-
no bylto wyrzezbi¢ tylko po to, aby ukry¢ tajemnice obecnosci samego Boga.
Dodac¢ trzeba, ze w mysl typologii biblijnej kapporet, zagubiony od czaséw
niewoli babilonskiej, nalezy uznac za swoistg zapowiedz Paschy Chrystusa.
Wskazujg na to stowa $w. Pawla zawarte w Liscie do Rzymian: ,,Jego to usta-
nowil Bég narzedziem przebtagania przez wiar¢ moca Jego krwi” (Rz 3, 25a),
gdzie ukrzyzowany Chrystus przedstawiony jest jako nowe ,narzedzie prze-
blagania”. W ten sposob w Jezusie Bog w pelni objawia swe oblicze®.

Mysl ta wedtug Josepha Ratzingera wybrzmiewa szczegolnie w teologii iko-
ny Zmartwychwstania Chrystusa, co ujmuje on w nastepujacy sposob:

Wschodnia ikona Zmartwychwstania Chrystusa nawigzuje do tego wewnetrznego
zwigzku pomiedzy Arka Przymierza i Paschg Chrystusa, gdy ukazuje Chrystusa stoja-
cego na ozdobionej krzyzem plycie, ktdra oznacza grob, a jednoczesnie zawiera w sobie
odniesienie do kapporet Starego Przymierza. Do Chrystusa otoczonego przez cheruby
zblizaja si¢ kobiety, ktore przyszly do grobu, zeby Go namasci¢. Zachowany zostat tu
wprawdzie podstawowy obraz Starego Testamentu, lecz z perspektywy zmartwychwsta-
nia otrzyma on nowg posta¢ i nowy punkt centralny— Boga, ktory nie skrywa si¢ juz

catkowicie, lecz ukazuje si¢ w postaci swego Syna®'.

30 Wiecej na temat wyrazenia ,,Chrystus obrazem Boga”, znajdujacego si¢ w Listach éw. Pawta i Ewange-
lii wedlug $w. Jana— por. Stownik teologii biblijnej, red. X. Léon-Dufour, ttum. K. Romaniuk, Poznan

1994, S. 595-596.
31 Por. . Ratzinger, Duch liturgii, ttum. E. Pieciul, Poznan 2002, s. 105-106.

302 Anna Maria Wajda



Réwniez obraz Jezusa Milosiernego znajduje mocne osadzenie biblijne, co
starano si¢ wykaza¢ w niniejszym opracowaniu, odnoszac si¢ do specyficz-
nych okolicznosci powstania i kompozycji tego wizerunku. Bezdyskusyjnie
obraz Bozego Milosierdzia dofacza do innych wyobrazen malarskich przed-
stawiajacych Zbawiciela i przynalezy do istoty chrzescijanskiego kultu. Jezu-
sowy nakaz jego wykonania odsyla do tajemnicy Wcielenia. Co wigcej, w jego
pieknie wyraza si¢ tajemnica niewidzialnego Boga, ktory dzieki temu wkracza
w nasz $wiat zmysiéw. Dlatego nie powinno dziwi¢, ze symbol kultowy ciagle
jest obecny w wierzeniach i kulturze ludzkiej, bowiem byt i jest on potrzebny
cztowiekowi, aby zblizy¢ si¢ do tajemnicy Boga.






Pawet Wanczyk

>’

NIEMOZLIWOSC NAWROCENIA
CZY MILOSIERDZIE BOZE?

Sytuacja grzesznikow wedtug
Listu do Hebrajczykdw

Podczas lektury Listu do Hebrajczykéw mozna napotkac kilka niepokojacych
fragmentow tej ksiegi, ktore zdaja si¢ mowi¢ o niemozliwosci odpuszczenia
grzechéw. Takimi stwierdzeniami sg chocby: ,,Nie mozna bowiem tych —kto-
rzy raz zostali o§wieceni, a nawet zakosztowali daru niebieskiego i stali si¢
wspétuczestnikami Ducha Swietego [...], a [jednak] odpadli—odnowi¢ ku
nawréceniu” (Hbr 6, 4-6a) czy tez ,Jesli bowiem dobrowolnie grzeszymy po
otrzymaniu pelnego poznania prawdy, to juz nie ma dla nas ofiary przebta-
galnej za grzechy, ale jedynie jakie$ przerazajace oczekiwanie sadu i zar ognia,
ktéry ma trawi¢ opornych” (Hbr 10, 26-27). Pobiezna lektura tego typu wypo-
wiedzi moze prowadzi¢ do wniosku, ze List do Hebrajczykéw, a przynajmniej
jego czes¢, sprzeciwia si¢ nauce o mifosierdziu Bozym — przymiocie, ktory jest
tak mocno akcentowany w dzisiejszym nauczaniu Kosciota. Wiadnie ten roz-
dzwiek, zarysowujacy si¢ miedzy trescig przytoczonych wersetéw a innymi
fragmentami Biblii, méwigcymi bardzo wyraznie o Bozym milosierdziu, stat
sie inspiracjg do podjecia badan nad zagadnieniem Bozego milosierdzia w Li-
scie do Hebrajczykow.

Jednak juz wstepne poszukiwania wykazujg, iz w samym liscie do He-
brajczykow znajduja sie takze miejsca podejmujace w sposéb bardzo wyraz-
1 Cytaty biblijne za: Pismo Swigte Starego i Nowego Testamentu w przektadzie z jezykéw oryginalnych.

Opracowat zespét biblistéw polskich z inicjatywy Benedyktynéw Tynieckich, Poznan 2000 [Biblia Ty-
sigclecia; dalej jako BT].
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ny i pozytywny temat miltosierdzia Boga®. Z tego to powodu, aby rozwikta¢
wspomniang trudnos$¢ wersetow sugerujacych brak odpuszczenia grzechéw,
wystarczy ograniczy¢ si¢ do przesledzenia wylacznie tresci Listu do Hebraj-
czykow, bez koniecznosci odwolywania si¢ do innych fragmentéw Pisma
Swietego. Oméwieniu zostang poddane najpierw te urywki, ktére wskazuja
na milosierdzie Boga, a nastepnie szczegélowo beda analizowane klopotliwe
miejsca zdajace si¢ przeczy¢ temu wspanialemu przymiotowi Boskiemu. Ta-
kie zestawienie pozwoli na wydobycie rzeczywistego przestania o milosierdziu
Bozym, jakie plynie z tej ksiegi Nowego Testamentu.

1. Wspaniato$¢ Bozego mitosierdzia ukazana
w Liscie do Hebrajczykow

W Liécie do Hebrajczykow znajduja sie dwa fragmenty wprost méwiace o Bo-
zym milosierdziu. Pierwszy z nich to Hbr 2, 17-18:

“Dlatego musial si¢ upodobni¢ pod kazdym wzgledem do braci, aby stat si¢ mitosiernym
i wiernym arcykaptanem w tym, co si¢ odnosi do Boga—dla przeblagania za grzechy
ludu. *Przez to bowiem, co sam wycierpial poddany probie, moze przyjs¢ z pomoca
tym, ktorzy jej podlegaja.

Werset Hbr 2, 17 wskazuje, ze Jezus musiat si¢ upodobni¢ do braci (ludzi)
»-pod kazdym wzgledem”. Wyjasnienie tego, co nalezy rozumie¢ poprzez wy-
razenie ,,pod kazdym wzgledem” (kata mévta—dosl. ,we wszystkich [aspek-
tach]”), mozna znalez¢ w poprzedzajacych wierszach, podejmujacych zagad-
nienie solidarnosci Chrystusa z ludZzmi. Mianowicie Hbr 2, 14 méwi, ze skoro
ludzie majg udzial we krwi i w ciele, dlatego i Jezus takze bez zadnej réznicy
otrzymal w nich udzial. Wyrazenie ,,otrzymac udzial we krwi i w ciele” jest
semityzmem, ktéry oznacza przyjecie ludzkiej natury. Co wigcej, omawiany
werset daje nam réwniez dwa powody, dla ktérych zaistniala koniecznos¢
przyjecia przez Chrystusa ludzkiego ciala. Po pierwsze, dzigki wcieleniu Jezus

2 W Liscie do Hebrajczykéw trzykrotnie pojawiaja sie terminy przynalezace do do$¢ szerokiej gamy
stownictwa zwigzanego z milosierdziem. Sg to: przymiotnik éXefpwv (Hbr 2, 17), rzeczownik é\eog
(Hbr 4, 16) oraz rzeczownik oiktippdg (Hbr 10, 28). Pierwsze dwa wymienione miejsca majg wydzwiek
pozytywny i zostang poddane bardziej szczegélowej analizie w pierwszej czeéci artykutu. Natomiast
trzecie wskazane wystapienie stownictwa zwigzanego z milosierdziem méwi o braku mitosierdzia
i bezwzglednej karze $mierci za przekroczenie Prawa Mojzeszowego. Wiecej na temat terminologii
milosierdzia zob.: J. Czerski, Nowotestamentalna teologia mitosierdzia, ,Ruch Biblijny i Liturgiczny”
40 (1987) nr 1, s. 19-26, https://doi.org/10.21906/rbl.1363.
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mogt zosta¢ arcykaplanem wstawiajacym si¢ za ludem (por. Hbr 5, 1), a po
drugie, jak wskazuje werset Hbr 2, 18, bedac czlowiekiem, doswiadczyt cier-
pienia i prob, i dlatego moze przyj$¢ z pomoca ludziom, gdy ci znajduja sie
w trudnych sytuacjach — szczegdlnie wowczas, kiedy sa oni poddani pokusom
oraz popadajg w grzech. Zatem dzieki swojemu czlowieczenstwu mogt stac sie
kaptanem, i to kaptanem milosiernym i wiarygodnym? (¢Aefjpowv... kai motog
apxepete)™.

Jak wiec wynika z tego fragmentu, Jezusowe milosierdzie przejawia si¢ we
wspolczuciu ludziom, gdyz dzieki temu, ze zostal czlowiekiem, wie, z jakimi
trudnosciami oni si¢ borykaja. Z tego tez powodu jest On posrednikiem mie-
dzy nimi a Bogiem —kaptanem, ktéry dokonuje przebtagania za ich grzechy.
Zadne dotychczasowe ofiary nie byty w pelni skuteczne, dlatego tez poswiecit
On siebie samego, gdyz jedynie Jego ofiara— prawdziwego Boga i prawdziwego
cztowieka— mogta skutecznie zmazac grzechy (por. Hbr 10, 1-18)°. Trzeba wiec
stwierdzi¢, Ze ta zbawcza ofiara Chrystusa jest rOwniez wyrazem Jego milosier-
dzia i, co wazne, List do Hebrajczykow, przedstawiajac ja jako wypelnienie ob-
rzedow Dnia Przebtagania, poswieca jej wiele miejsca (por. np. Hbr 8,1-9, 28).
Zatem mimo tego, ze, jak juz wspomniano, w tej ksiedze Nowego Testamen-
tu sg raptem dwa miejsca wprost méwigce o Bozym milosierdziu, to nalezy
zauwazy¢, iz List ten do$¢ sporo miejsca poswieca Bozemu dzietu zbawienia,
ktdre jest owocem m.in. i tego wspanialego przymiotu Boga.

Drugim ze wspomnianych fragmentéw Listu, zawierajacych wyrazna
wzmianke o Bozym milosierdziu, jest Hbr 4, 15-16:

“Nie takiego bowiem mamy arcykaptana, ktéry by nie mégt wspotczu¢ naszym stabo-
$ciom, lecz poddanego probie pod kazdym wzgledem podobnie [jak my] —z wyjatkiem
grzechu. “Przyblizmy si¢ wiec z ufnoécig do tronu taski, aby$my doznali milosierdzia

i znalezli taske pomocy w stosownej chwili.

Pierwszym do$¢ mocno nasuwajacym sie spostrzezeniem jest to, ze werset
Hbr 4, 15 takze odwoluje si¢ do mysli zawartej w analizowanym wyzej frag-
mencie Hbr 2, 17-18. Wystepuje w nim bowiem stwierdzenie, iz Chrystus po-
przez wcielenie stat si¢ podobny do nas we wszystkim (identyczne wyrazenie
Kata mavta), takze w tym, ze zostal poddany probie, ale z dodaniem pewne-
3 Najblizszy kontekst wskazuje, Ze termin mot6g nalezy raczej ttumaczy¢ jako ,wiarygodny”, a nie jak

BT — ,wierny”.

4 Por. A. Paciorek, List do Hebrajczykéw. Ttumaczenie wstep i komentarz, Lublin 1998, s. 39-40, 42-43

(Biblia Lubelska).

5 Por. A. Vanhoye, Structure and Message of the Epistle to the Hebrews, Roma 1989, s. 50-51 (Subsidia
Biblica, 12); R. Brown, The Message of Hebrews. Christ above All, Leicester 1982, s. 94.
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go zastrzezenia, ktére dokladnie brzmi ,,bez grzechu” (xwpig apaptiac). Nie
oznacza to, iz byl On poddany wszystkim prébom oprdcz tych, ktére moglyby
sie wigza¢ z popelnieniem grzechu, bo Ewangelie jasno méwia o probie ku-
szenia Jezusa. To doprecyzowanie wskazuje, ze nie popelnil On grzechu, totez
nie doswiadczyl na sobie skutkéw swojej wlasnej winy moralnej, dzigki czemu
ztozona przez Niego ofiara jest doskonata®.

Biorac to wszystko pod uwage, autor Listu w wersecie Hbr 4, 16 wzywa:
»Przyblizmy sie z ufnoscia do tronu taski”. Tron niewatpliwie oznacza miejsce
zasiadania Boga. Jest to tron laski, bo to wlasnie Bog jest jej Zrédlem. Oma-
wiane wezwanie mozna zatem odczytywac jako ,,stanmy w obecnosci Boga,
ktory jest dawcg taski™”.

Pewna wskazéwka pomagajaca zrozumieé, na czym ma polegac to przybli-
zenie sie do Boga, jest termin mappnoia, ktdry Biblia Tysiaclecia przetozylta jako
»ufnos¢”, natomiast stowo to etymologicznie oznacza ,méwienie wszystkiego”
i przewaznie jest ttumaczone jako ,szczero$¢” czy tez ,,otwarto$¢”®. Dlatego
mozna powiedzie¢, ze wezwanie ,,Przyblizmy sie z otwartoscig do tronu ta-
ski” nalezy rozumie¢ jako zachete do bycia w bliskiej relacji z Bogiem”, a jak
mowi druga czes¢ tego wersetu, dzieki niej chrzescijanie beda mogli otrzymac
milosierdzie i znalez¢ taske, ktérych owocem jest skuteczna i adekwatna ,,po-
moc w stosownej chwili” (ebkatpog fonOeia). Powstaje pytanie: czym jest owo
odpowiednie wsparcie i kiedy jest ten czas, w ktérym ono nadchodzi? Jedni
egzegeci widza tu Bozg pomoc w trakcie prob i pokus, a inni Boze milosierdzie
wystuzone ofiarg Chrystusa, okazane na sadzie ostatecznym'®. Niezaleznie od
tego, ktora z tych mozliwosci jest wlasciwa, mozna powiedzie¢, ze analizowa-
ny urywek Listu wskazuje na Boza inicjatywe wobec grzesznikow.

Zatem przestaniem obu omdéwionych fragmentéw jest to, ze Chrystus dzig-
ki temu, iz stal sie czlowiekiem, rozumie ludzi, wspolczuje im i dlatego zlozyt
siebie jako doskonalg ofiare przeblagalna, ktora zgladzita ich grzechy. Jej owo-
6 Por. S. Lach, List do Hebrajczykow. Wstep — przektad z oryginatu, komentarz— ekskursy, Poznan 1959,

s.164 (Pismo Swiete Nowego Testamentu, X).

7 Por. W.L. Lane, Hebrews 1-8, Dallas 1991, s. 114-115 (Word Biblical Commentary, 47a).

8 Por. R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, Warszawa 1997, s. 472.

9 Niektérzy komentatorzy, biorac pod uwage to znaczenie stowa mappnoia oraz to, ze czasownik
npocépyopat—,przyblizy¢ si¢” —w LXX pojawia si¢ czesto w kontekscie kultycznym, widzg tu we-
zwanie do wytrwalej modlitwy. Por. C.R. Koester, Hebrews. A New Translation with Introduction and
Commentary, New Haven-London 2010, s. 295 (The Anchor Yale Bible, 36); W.L. Lane, Hebrews 1-8,
dz. cyt., s. 115. Kontekst nie wyklucza takiego rozumienia, ale tez mocno go nie potwierdza, zatem nie
jest pewne, czy chodzi tu o modlitwe, czy tez o jaka$ inng forme osiagania blisko$ci Boga (np. kult
chrzescijanski).

10 Por. P. Ellingworth, The Epistle to the Hebrews. A Commentary on the Greek Text, Grand Rapids

1993, s. 270-271 (The New International Greek Testament Commentary); R. Bogacz, Jezus Arcyka-
plan— Aoyég Zrédlem mitosierdzia wedlug Hbr 4, 12-16, ,,Polonia Sacra” 7 (2003) nr 12, s. 102-103.
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cem jest takze bliski dostep ludzi do Boga oraz zapewnienie otrzymania Bozej
pomocy, gdy beda oni jej potrzebowali. Wszystko to jest wynikiem udzielo-
nego poprzez osobe Chrystusa Bozego milosierdzia, dajacego chrzescijanom
nadzieje na przebaczenie im ich grzechéw i win oraz pojednanie z Bogiem'".

Jesli przedstawione wersety daja takie piekne i pelne nadziei przestanie,
to jak sprawa ma sie z tymi trudnymi wersetami, ktore zdaja si¢ sugerowac
mozliwos¢ zaistnienia sytuacji, w jakich grzechy nie moga by¢ odpuszczone?
Czy List do Hebrajczykow zawiera wskazania bedace w sprzecznosci z innymi
pouczeniami tej ksiegi? Znalezienie odpowiedzi na te pytania wymaga do-
kladniejszego przyjrzenia si¢ tym niepokojacym tekstom.

2. Fragmenty Listu do Hebrajczykdw sugerujgce mozliwos¢
nieodpuszczenia grzechow

Ukazawszy to, ze List do Hebrajczykow w sposdb dos¢ ewidentny przedstawia
idee milosierdzia Bozego, warto teraz zajac¢ sie tymi trudnymi fragmentami
zdajacymi si¢ mowi¢ o niemozliwosci odpuszczenia grzechéw. Pierwszym
z dwoch'? najbardziej niepokojacych tekstow tej nowotestamentowej ksiegi
jest Hbr 6, 4-6:

*Nie mozna bowiem tych —ktoérzy raz zostali o§wieceni, a nawet zakosztowali daru nie-
bieskiego i stali sie wspotuczestnikami Ducha Swietego, zakosztowali réwniez wspa-
nialoéci stowa Bozego i mocy przyszlego wieku, ‘a [jednak] odpadli—odnowi¢ ku na-

wréceniu. Krzyzuja bowiem w sobie Syna Bozego i wystawiaja Go na po$miewisko.

11 Por. R. Bogacz, Jezus Arcykaptan — Aoydg Zrédtem milosierdzia. .., dz. cyt., s. 103.

12 Oprécz dwoch trudnych nizej oméwionych tekstéw pewne problemy rodzi takze Hbr 12, 15-17: ,,Bacz-
ciel...] aby si¢ nie znalazt jaki$§ rozpustnik i bezboznik, jak Ezaw, ktory za jedna potrawe sprzedal
swoje pierworodztwo. A wiecie, Ze pdzniej, gdy chcial otrzymac blogostawienstwo, zostal odrzucony,
nie znalazt bowiem sposobnoéci do nawrdcenia, cho¢ go szukat ze tzami”. Jedni badacze widzg w tym
teksécie przyktad ilustrujacy problematyke poruszong w oméwionych ponizej tekstach. Por. D. A. de-
Silva, Exchanging Favor for Wrath: Apostasy in Hebrews and Patron— Client Relationships, ,Journal
of Biblical Literature” 115 (1996) nr 1, s. 108, https://doi.org/10.2307/3266820. Jednak inni komentatorzy
zauwazaja, ze w konteksécie Rdz 27, 30-40 w przypadku Ezawa nie mozna mowic¢ o prawdziwej checi
nawrécenia, lecz o checi ,odmiany” zaistnialej sytuacji. Przy takiej interpretacji ten tekst nie mowi
o braku mozliwoséci nawrdcenia, lecz staje si¢ raczej wskazéwka dla thumaczy, by terminu petdvora
nie tlumaczy¢ automatycznie religijnym terminem ,nawrécenie” (jak np. w BT), lecz pierwotnym
znaczeniem ,zmiana decyzji”, ,zmiana sposobu mysélenia”. Por. P. Kasitowski, Nie tak jak Ezaw
(Hbr 12, 14-17), ,Studia Bobolanum” 1 (2001) nr 2, s. 106-107; P. Waniczyk, Wpatrzeni w Jezusa. Zycie
chrzescijan w swietle Listu do Hebrajczykow, Krakow 2015, s. 47-48. Z powodu watpliwosci, czy ten
tekst rzeczywiscie mowi o niemozliwosci pokuty, nie bedzie on szerzej omawiany.
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Na poczatku trzeba ustali¢, kogo dotyczy niemozliwos¢ ,,odnowienia ku na-
wrdceniu”. Odnosi si¢ ona po pierwsze do ,,tych, ktorzy raz zostali o§wieceni”,
a wiec do ochrzczonych, bo w pismach pierwotnego Kosciota wlasnie sakra-
ment chrztu niejednokrotnie jest nazywany oswieceniem. Po drugie, doprecy-
zowujac, w analizowanym fragmencie jest mowa o tych chrzescijanach, ktérzy
pomimo tego, iz zakosztowali w swoim zyciu duchowych daréw ptynacych
z przyjecia chrztu®®, to ,,[jednak] odpadli”. Termin napamnintw przettumaczo-
ny tutaj jako ,,upas¢” jest hapax legomenonem Nowego Testamentu, natomiast
znaczenie tego czasownika wyjasniaja jego wystapienia w LXX, w ktdérych
oznacza ,zgrzeszyC’, ,zaciggnaé wine” czy tez ,,sprzeniewierzy¢ sie” .

Jak wskazuje tekst, tych o$§wieconych/ochrzczonych, ktérzy upadli/zgrze-
szyli, nie mozna ,,odnowi¢ ku nawréceniu” (dvaxatviferv ig petévoiav). Po-
wstaje w tym miejscu pytanie: czy ta niemozliwo$¢ nawrécenia jest obiek-
tywna, a wiec niezalezna od zaistniatych okoliczno$ci? Na to pytanie trzeba
odpowiedzie¢ przeczaco, gdyz kilka wersetow wczesniej w Hbr 6, 1 nauka
o pokucie za uczynki martwe (petdvota ano vekp@v épywv —dosl. odwroce-
nie sie od uczynkéw martwych) jest okreslona jako fundament. Autor Listu
zaklada zatem, ze porzucanie grzechéw i pokuta sg podstawa chrzescijanskie-
go Zycia i ze adresaci doskonale o tym wiedza.

Nasuwa sie wiec pytanie, jakie okolicznosci moga powodowac te niemoz-
liwo$¢ nawrécenia, o ktérej mowa w omawianym tekscie? Pewng wskazowka
pomagajaca rozwigzac te zagadke jest ostatnia cze$¢ wersetu Hbr 6, 6: ,,Krzy-
zuja bowiem w sobie Syna Bozego i wystawiajg Go na po$miewisko”. Uzy-
te w tekscie greckim imiestowy czasu terazniejszego'® wskazujg, iz ten stan
»krzyzowania w sobie Chrystusa i wystawiania Go na po$miewisko” trwa
i by¢ moze ma charakter ciaglty. Mozna zatem wnioskowa¢, Zze ci ochrzczeni,

13 Na potrzeby niniejszego artykutu nie ma koniecznoéci przeprowadzania bardziej szczegdtowych roz-
wazan dotyczacych okreslen z Hbr 6,4-5, ktére w sposob dos¢ poetycki opisujg ,,duchowe korzysci”
wynikajgce z chrztu. Stresci¢ je mozna nastepujgco: o§wiecenie = chrzest; zakosztowanie daru niebie-
skiego = mozliwo$¢ przyjmowania Eucharystii lub ogélnie doswiadczenie zycia nadprzyrodzonego;
wspétuczestnictwo w Duchu Swietym = do$wiadczenie dzialania Ducha Swietego; zakosztowanie
wspanialosci stowa Bozego = poznanie Ewangelii jako Dobrej Nowiny o tym, co Bog zdziatat dla czto-
wieka; zakosztowanie mocy przysztego wieku = juz obecna mozliwos$¢ antycypacji w czasach ostatecz-
nych. Por. J. Szlaga, Nawrdcenie i pokuta w Liscie do Hebrajczykow, ,Zeszyty Naukowe Katolickiego
Uniwersytetu Lubelskiego” 38 (1995) nr 1-2 (149-150), s. 66-68.

14 Warto réwniez dodag¢, ze fragmenty LXX, w ktérych wystepuje to stowo, wskazujg na zerwanie przez
grzesznika wiezi z Bogiem, ale rowniez zakladaja mozliwo$¢ nawrdcenia. Por. R. Bogacz, Misja Chry-
stusa w Swietle hapax legomenéw, Krakow 2006, s. 228-229 (List do Hebrajczykéw, 2).

15 Zastosowanie w tekscie greckim participium praesentis (dvaotavpdv i napadetypatiCwv) wskazuje
na réwnoczesne trwanie tych czynnoéci (ponownego krzyzowania i wystawiania na po§miewisko)
z czynnoscia wyrazong czasownikiem gtéwnym zdania (AdOvatov—,,nie mozna” — elizyjne orzecze-
nie imienne; dost. ,niemozliwym jest”).
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ktérzy poprzez swoj grzech odpadli i zerwali wiez z Bogiem, nie chcg si¢ na-
wrdci¢. Doswiadczyli oni wszystkich dobr wynikajacych z dziela zbawczego
Chrystusa, a jednak je zlekcewazyli i pozostaja w tym stanie. Tak wiec to nie
obiektywna przeszkoda, lecz ich wlasna dyspozycja braku checi podjecia po-
kuty i przemiany swojego zycia sprawia niemozliwo$¢ ich nawrécenia'®. Takie
wnioski ptynace z tego fragmentu Iaczg sie z prawdg o tym, ze Bég w swojej
milo$ci szanuje wolng wole'” kazdego czlowieka, takze tego, ktory Go odrzu-
ca. I wlasnie tg mysl kontynuuje drugi z tych niepokojacych fragmentdéw listu,
a mianowicie Hbr 10, 26-31:

*¢Jeslibowiem dobrowolnie grzeszymy po otrzymaniu pelnego poznania prawdy, tojuz nie
ma dla nas ofiary przebtagalnej za grzechy, 7ale jedynie jakies przerazajace oczekiwanie
sadu i zar ognia, ktory ma trawi¢ opornych. **Kto przekracza Prawo Mojzeszowe, ponosi
$mier¢ bez milosierdzia na podstawie [zeznania] dwdch albo trzech §wiadkow. *Pomysl-
cie, o ilez surowszej kary stanie si¢ winien ten, kto by podeptal Syna Bozego i zbezczescit
krew Przymierza, przez ktdra zostal u§wiecony, i obelzywie zachowat si¢ wobec Ducha
taski. 3°Znamy przeciez Tego, ktéry powiedzial: Do Mnie [nalezy] pomsta i Ja odplace.

I znowu: Sam Pan bedzie sadzil lud swoj. 3'Straszna to rzecz wpasé w rece Boga zywego.

Ponownie zaczynajac od okreglenia, kogo dotyczy opisana sytuacja'®, trzeba
stwierdzi¢, ze odnosi si¢ ona do chrzescijan — tych, ktorzy sa ,,po otrzymaniu
pelnego poznania prawdy”, a wigc po przyjeciu wiary w Jezusa. Jak wskazuje
tekst, gdy wierzacy po chrzcie dobrowolnie grzesza, to nie ma dla nich ofiary
przeblagalnej za grzechy. To stwierdzenie nie moze jednak oznacza¢ niesku-

16 Por. G.L. Cockerill, The Epistle to the Hebrews, Grand Rapids—Cambridge 2012, s. 274-276 (The New
International Commentary on the New Testament). Inna interpretacja, odmienna od wyzej podanej,
wskazujac na stowo dnaf, czyli ,jeden raz” (odnoszace si¢ do terminu ,,ochrzczeni”), na uzycie cza-
sownikéw w aoryscie (wskazujacych na jednorazowo$¢ wymienionych czynnosci) oraz na wystapienie
stowa avakawvilw —,,odnowi¢” (powigzanego z przymiotnikiem kaivog— ,zupetnie nowy”) —pod-
kresla wyjatkowos¢ ontologicznej przemiany dokonujacej si¢ podczas przyjecia sakramentu chrztu.
Jednoczesnie ten sposéb rozumienia tego fragmentu w wyrazeniu ,,ponownie odnowi¢ ku nawréce-
niu” sugeruje mowe o powtornym chrzcie. Chrzest jest aktem jednorazowym, Nic wiec dziwnego, Ze
autor Listu stwierdzalby: ,Nie mozna bowiem [...] ponownie odnowi¢ ku nawréceniu”. Por. J. Szlaga,
Nawrdcenie i pokuta w Liscie do Hebrajczykow, dz. cyt., s. 68-70. Taki sposob rozumienia tego tekstu
réwniez bylby wyjasnieniem, wskazujacym, Zze w omawianym tekécie nie ma mowy o niemozliwosci
nawrdcenia. Jednak taka interpretacja ,powtornochrzcielna” nie odpowiadataby kolejnemu, paralel-
nemu fragmentowi z Hbr 10, 26-31.

17 Termin ,wolna wola” jest terminem filozoficznym i jako taki nie pojawia si¢ w Piémie Swigtym. Na-
tomiast nalezy zauwazy¢, ze sama idea szanowania przez Boga wyboréw czlowieka jak najbardziej
pojawia si¢ na kartach Biblii (por. np. Pwt 30, 15-20).

18 Rozpoczecie tej perykopy stwierdzeniem sformulowanym w pierwszej osobie liczby mnogiej ,,jesli
dobrowolnie grzeszymy” wynika z uzycia homiletycznego sposobu wypowiedzi, jaki w Liscie do He-
brajczykoéw jest stosowany we fragmentach zawierajacych tzw. zachety.
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tecznosci ofiary Chrystusa, gdyz wersety Hbr 7, 24-28 wyraznie méwia o jej
doskonato$ci. W analizowanym fragmencie autorowi chodzi raczej o to, ze
ofiara Chrystusa nie ma znaczenia w sytuacji, gdy ktos uparcie trwa w stanie
grzechu'®, i to nie jakiego$ drobnego grzechu, lecz jest tu mowa albo o apostazji,
albo o innym jawnym grzechu, ktéry jest antyswiadectwem i wskazuje, ze taki
czlowiek ma za nic dokonane przez Chrystusa odkupienie?’. Zatem ponownie
dotykamy kwestii wolnej woli. Jesli czlowiek odrzuca dar zbawienia i $wiado-
mie zrywa relacje ze swoim Stworca, to Bog potrafi te decyzje uszanowac.

Stwierdzenie o dobrowolnym grzeszeniu przywotuje na my$l*' zawarty
w Starym Testamencie podzial grzechéw kultycznych na odpuszczalne, czy-
li popelnione niechcacy, oraz nieodpuszczalne, a wigc popelnione umyslnie
iz pelng swiadomoscig (por. Lb 15, 22-31), przy czym za popelnienie tych dru-
gich przewidziana byta kara wydalenia ze wspdlnoty*?. Jednak autor Listu nie
poprzestaje na tym i, podnoszac napiecie, wprowadza nowa mysl, wyrazong
tutaj za pomocg argumentacji qual wahomer. Najpierw przypomina kolejne
starotestamentowe przepisy, mowigce o bezwzglednej karze $mierci za zla-
manie Prawa Mojzeszowego (por. Hbr 10, 28), by w koncu zada¢ kluczowe
pytanie: ,,Pomyslcie, o ilez surowszej kary stanie sie winien ten, kto by pode-
ptal Syna Bozego i zbezczescit krew Przymierza, przez ktdra zostat uswigco-
ny, i obelzywie zachowal si¢ wobec Ducha taski?” (Hbr 10, 29). Jest tu zatem
pokazane, ze juz stare przymierze bylo rzeczywistoscig tak cenna, iz za jego
zlekcewazenie grozila kara $mierci, a przeciez jesli ktos zlekcewazy nowe, do-
skonate przymierze, to bedzie zastugiwal na kare jeszcze wigkszg*’!

Biorac pod uwage tak powazne konsekwencje wzgardzenia Chrystusem
i Jego dzietem zbawczym, hagiograf wprowadza tez temat sadu Bozego. Ci lu-

19 Gramatyka grecka wersetu Hbr 10, 26 potwierdza, ze brak mozliwosci odpuszczenia grzechéw jest
spowodowany dobrowolnym grzeszeniem. W tekscie oryginalnym warunek ,,jesli dobrowolnie grze-
szymy” sformulowany jest z wykorzystaniem sktadni genetivus absolutus, a fakt, iz uzyty w niej imie-
stow apaptavovtwy (w,jesli[...] grzeszymy”) jest w czasie terazniejszym, wskazuje jego rownoczesne
trwanie z czasownikiem gtéwnym zdania ovkétt [...] dmoleimetal (,juz nie ma [...] ofiary”).

20 Trudno jednoznacznie stwierdzi¢, na czym mialby polega¢ ten grzech —jest to kwestia szeroko dys-

kutowana i nie wiadomo, czy kiedykolwiek badaczom uda si¢ osiagna¢ porozumienie w tej materii.

S. McKnight po przeprowadzeniu analizy zagadnienia grzechu w Liscie do Hebrajczykéw formutuje

trzy nastepujace wnioski: (1) grzech ten jest popelniony umyélnie i $wiadomie; (2) ma charakter try-

nitarny —jest odrzuceniem Boga (Ojca), Syna i Ducha Swietego); (3) taczy sie z decyzja o odrzuceniu
etyki ptynacej z Bozych wskazan. Por. S. McKnight, The Warning Passages of Hebrews: A Formal

Analysis and Theological Conclusions, ,, Trinity Journal” 13 (1992) nr 1, s. 39—40.

Podobienstwo to zasadza si¢ na antonimicznych okresleniach dotyczacych grzeszenia: ékovoiwg (do-

browolnie) w Hbr 10, 26 i pojawiajacym sie w LXX (Kpt 4, 1-2. 13. 22. 27; 5, 14-15) dkovoiwg (dobrowol-

nie, przez nieuwage).

22 Por. W.L. Lane, Hebrews 9-13, Dallas 1991, s. 292 (Word Biblical Commentary, 47B).

23 Por. A.C. Mitchell, Hebrews, Collegeville 2007, s. 218-221 (Sacra Pagina Series, 13).
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dzie, ktorzy dobrowolnie i powaznie grzesza, trwaja w jakims przerazajacym
oczekiwaniu na kare (por. Hbr 10, 27), ktora rzeczywiscie zostanie wymie-
rzona (por. Hbr 10, 30)**. Nic zatem dziwnego, iz autor Listu, méwiac o sytu-
acji tych, ktoérzy odrzucaja mitos¢ Boga, konkluduje: ,,straszna to rzecz wpasé
w rece Boga zywego” (Hbr 10, 31). To stwierdzenie nie oznacza, ze Bog poprzez
ukaranie ich bedzie si¢ na nich mscil. On uszanuje ich wolny wybor, ale wy-
nikiem podjetych przez nich decyzji bedzie ich wieczne potepienie i w tym
sensie zostang oni ukarani.

Podsumowujgc przeprowadzone analizy, trzeba stwierdzi¢, iz w Liscie do
Hebrajczykéw idea Bozego milosierdzia jest wyraznie zarysowana. Jezus — Ar-
cykaptan milosierny — rozumie nas i nam wspoélczuje. Dokonane przez Niego
dzielo zbawcze umozliwia nam bliski dostep do Boga oraz daje zapewnienie
otrzymania pomocy w chwilach trudnosci i prob. A wszystko to ma uzasad-
nienie antropologiczne — Chrystus wstawia si¢ za nami (por. Hbr 7, 25; 9, 24),
gdyz poprzez wcielenie doswiadczyt wszystkiego, co jest powigzane z ludzka
kondycja, wszystkiego z wyjatkiem grzechu (por. Hbr 4, 15). Jednakze wlasnie
dzieki temu moégt On zlozy¢ doskonalg ofiare przebtagalng za nasze grzechy.

Oproécz wspaniatych fragmentéw méwigcych o milosierdziu Bozym ksiega
ta zawiera takze wersety, ktore przy zbyt pobieznej lekturze moga sugerowac
niemozliwo$¢ odpuszczenia grzechéw. Przeprowadzone analizy wykazujg
jednak, iz teksty te nie mowig o obiektywnej niemoznosci pokuty, lecz wska-
zuja na mozliwo$¢ zaistnienia sytuacji, w ktérych ludzie po przyjeciu chrztu
odwrdca sie od Boga, wzgardza Nim i dobrowolnie bedg w takim stanie trwac.
Woéweczas z racji ich zatwardziatosci nawrdcenie bedzie niemozliwe. Jesli nie
zmienia swojej postawy, to spotka ich wieczna kara, bo Bég, mimo tego, ze
jest milosierny i pragnie ich zbawienia, jednoczesnie szanuje ich wolng wole.

Stan zlekcewazenia Boga i porzucenia wiary przez ludzi nie pojawia si¢ jed-
nak ot tak, lecz jest skutkiem stopniowego odchodzenia od Boga i od wiary.
Stad tez w wielu miejscach Listu do Hebrajczykéw autor wzywa do trwania
mocno w wierze i zycia w bliskiej relacji z Bogiem (por. Hbr 2, 1-4; 3, 12-14;
6, 10-12; 10, 21-25. 35-39; 12, 1-3. 25; 13, 20—21).

24 Wielu egzegetéw, komentujac dwa oméwione trudne fragmenty, wskazuje, iz ich ostry wydzwiek
wynika z przyjetej przez autora Listu strategii retorycznej, majacej na celu wstrzgséniecie stuchaczami.
Jednakze sam fakt koniecznoéci zastosowania przez hagiografa tak surowych ostrzezen wskazuje
na to, ze konsekwencje zlekcewazenia Boga i dobrowolnego zycia w grzechu s3 naprawde powazne.
Por. P.S. Perry, Making Fear Personal: Hebrews 5.11-6.12 and the Argument from Shame, ,,Journal for
the Study of the New Testament” 32 (2009) nr 1, s. 99-125, https://doi.org/10.1177/0142064X09339645;
B. Nongbri, A Touch of Condemnation in a Word of Exhortation: Apocalyptic Language and Graeco-
-Roman Rhetoric in Hebrews 6:4-12, ,Novum Testamentum” 45 (2003) nr 3, s. 265-279.
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EWANGELIZACJA SAMARYTAN

Przejscie od misji Jezusa do misji uczniéw
(J 4,1-42; Dz 8, 5-25)

Ewangelizacja Samarytan przez Jezusa jest konsekwencja Jego spotkania
z Samarytanka, ktéra uosabia balwochwalczych Samarytan, wykluczonych
z Bozych obietnic. W narracji ] 4, 1-42 mozemy wyro6zni¢ dwie gtéwne sceny:
w pierwszej mamy dialog z kobietg (] 4, 7-26), w drugiej za$ z uczniami (4, 31-
38). Te dwa dialogi, ktére na pierwszy rzut oka wydaja si¢ bez zwigzku ze sobg
réwniez poprzez intermezzo (por. ww. 27-30), W rzeczywistosci okazuja sie
powigzane'. Drugi pozostaje w funkcji pierwszego. Wspomniane dwie cze$ci
poprzedza wprowadzenie (por. ww. 1-6), ktére méowi o okolicznosciach spo-
tkania Jezusa z Samarytanka. Calo$¢ zamyka zakonczenie (por. ww. 39-42)
ukazujace wiar¢ Samarytan w Jezusa i ich trwanie przy Jezusie. Jezus objawia
sie w obydwu dialogach jako gorliwy ewangelizator Samarytan, ktory pragnie,
aby Jego misja byla kontynuowana przez uczniéw. Jego apel zostanie podjety
w Dz 8, 5-24.

1. Tto spotkania
Jezus, dowiedziawszy sie, ze faryzeusze posadzali Go o konkurencyjna dzia-
talnos¢ wzgledem Jana Chrzciciela, postanawia opusci¢ Judeg i udaje si¢ do
Galilei (por. w. 3), czyli terytorium bardziej wolnego i mniej kontrolowanego

przez zydowskie autorytety. Podrdz Jezusa do Galilei okresla czasownik €t —

1 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni. Commento esegetico e teologico, Roma 2008, s. 186.
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»trzeba”, ,jest konieczne” (w. 4). Byly dwie drogi prowadzace na pdinoc Pale-
styny. Jedna dtuzsza i ulubiona przez Zydéw wiodta przez Beisan (Bet Sze’an),
pozwalata unikngé¢ obszaru Samarii zwigzanego z nieczystoscig. Druga za$
byta krétsza i wiodta przez Samarie®. Konieczno$¢ przekroczenia Samarii nie
wynikata wigc z faktu, ze istniala tylko jedna droga, lecz wyptywata z woli
Bozej (por. ] 3, 7). Spotkanie z Samarytanka bylo zatem w Bozym planie. Je-
zus przybywa do Sychar (w. 5), miasta samarytanskiego, ktore nigdzie nie jest
wspomniane w Starym Testamencie i dotad nie zostalo zidentyfikowane przez
poszukiwania archeologiczne. W Talmudzie wymienia si¢ ,Suchar” lub ,,Sy-
char”. Prawie wszystkie manuskrypty Janowe odnotowujg nazwe ,,Sychar”,
stare wersje syryjskie za$ (sy*) przytaczaja ,Sychem”, takze Hieronim iden-
tyfikuje miejsce, w ktorym Jezus spotkal Samarytanke, z Sychem. Powotuje
sie przy tym na niektore teksty biblijne (por. Rdz 33, 19; Joz 24, 32), gdzie jest
mowa o pobycie Jakuba w Sychem®. Poza tym Stary Testament nie wspomina
o0 obszarze, ktéry Jakub podarowalby swojemu synowi Jozefowi.

Jezus siedzial przy studni (mnyn —,studnia”, ,zrédto”, ,,strumien”). Identy-
fikuje sie ja ze studnig Jakuba (por. w. 6). Rowniez o tym szczegole nie wspo-
mina tradycja biblijna’. W Starym Testamencie studnia jest miejscem spotkar,
przede wszystkim mitosnych. Stuga Abrahama znalazl przy studni Rebeke dla
Izaaka (Rdz 24), Jakub spotkal Rachele (Rdz 29, 1-14), Mojzesz poznat Sefore
(Wj 2, 14. 22). Poza tym studnia ma wiele znaczen. Jest symbolem Prawa®,
wychowania (por. Prz 5, 15), poznania’. Powodem zatrzymania si¢ Jezusa byto
Jego zmeczenie opisane imiestowem czasu przeszlego (perfectum) kexomioke
pochodzgcym od czasownika komidw (,zmeczy¢ sie”, ,,pracowac az do wy-
czerpania”), ktory nalezal w pierwotnym Kosciele do stownictwa misyjnego
(razem z k6moc — ,,zmeczenie”, ,trud”). Pawel uzywa tych dwoch termindw,
opisujac prace misyjna (por. 1 Kor 3, 8; 15, 10; Kol 1, 29; 1 Tes 3, 5) lub aktywnos¢
we wspdlnocie (1 Kor 16, 16; 1 Tes 5, 1251 Tm 4, 10; 5, 17; por. Dz 20, 35). Czasow-
nik ten pojawia si¢ jeszcze dwukrotnie w tej perykopie, w konicowej sentencji
Jezusa dotyczacej misji w Samarii: ,,Ja was wystalem Z3¢ to, nad czym wyscie
sie nie natrudzili (kekomiakete). Inni sie natrudzili (kekomiakaowy), a w ich

Por. Jozef Flawiusz, Antiquitates Iudaicae 20, 118; Vita Iosephi 269.

Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 192. Autor powoluje sie na: Sota, 49b.

Por. Hieronim, Epistulae 108, 13.

Pézniejsza literatura Zydowska zna tradycje: ,,Kiedy nasz ojciec Jakub wznidst kamien z gérnego

otworu studni, wowczas studnia wylata [...]. Tak wylewala sie przez dwadziescia lat” (Rdz 28, 10) — Bi-

blia Aramejska. Targum Neofiti 1— Ksiega Rodzaju, ttum. i oprac. M. S. Wrébel, Lublin 2014, s. 265.

6 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 193. Autor powotuje sie na Kodeks Damascenski
6, 2-14.

7 Por. Filon, De Somnis 1, 6; 2, 271.
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trud (komov) wyscie weszli” (w. 38). Wzmianka o zmeczeniu Jezusa moze czy-
ni¢ aluzje do klimatu misyjnego, ktory wyrdznia calg te perykope®. Narra-
cja zatrzymuje si¢ na porze spotkania, aby nadac jej waznos¢: ,,Byto to okolo
szostej godziny” (w. 6). W Ewangelii Janowej kilka razy zwraca si¢ uwage na
pore wydarzen w celu podkreslenia ich znaczenia (por. ] 1, 39; 4, 52; 19, 14).
Niewiasta przychodzi zaczerpna¢ wody w czasie samej spiekoty. Tekst nie wy-
mienia jej imienia, lecz jedynie pochodzenie. Dialog ma na celu przerwanie
klimatu nieufnosci i nieprzyjazni, ktéry wyrdzniat relacje pomiedzy Zydami
a Samarytanami’. Spotkanie Jezusa z Samarytankg ma charakter osobowy,
dokonuje sie bez obecnosci posrednikéw. W calej perykopie nie ma zadnej
relacji pomig¢dzy kobietg a uczniami, ktdrzy towarzysza Jezusowi. Szczegét ten
jest godny zauwazenia w calej strategii narracyjnej opisu'’.

2. Woda zywa

Inicjatywa dialogu nalezy do Jezusa, ktéry rozpoczynajac rozmowe z Sama-
rytanka, lamie dwczesne bariery (por. w. 9) dotyczace plci (rabin nie mogt
rozmawiaé poza domem nawet ze swoja zong), rasy (Samarytanie byli rasg
mieszang), narodowosci (Samarytan uwazano za obcych) i religii (Samary-
tanie uchodzili za schizmatykéw, ludzi nieczystych)''. Sposréd tych barier
najwazniejsza dotyczyla plci. Jezus prosi o wode: ,Daj Mi pi¢” (w. 8) i jed-
noczes$nie objawia sie jako Dawca wody zywej (0dwp (@v), ktora jest Bozym
darem (por. w. 10). W tradycji biblijnej i zydowskiej woda'? jest miedzy innymi

8 Por.]. Beutler, Il Vangelo di Giovanni. Commentario, Roma 2016, s. 186.

9 Samaria jest nazwg, ktorg krol izraelski Omri nadat swojej nowej stolicy (por. 1 Krl 16, 24). W 722 roku
Samarie zdobyli Asyryjczycy. Samarytanie byli spadkobiercami dwdch grup: reszty Izraelitéw, ktéra
nie zostala wywieziona po upadku krolestwa pétnocnego w roku 722, oraz kolonistow przyprowa-
dzonych z Babilonii i Medii przez asyryjskich zdobywcéw Samarii (por. 2 Krl 17, 24-41). Po powrocie
z niewoli babiloniskiej Zydzi odrzucili zaproponowana przez Samarytan wspétprace przy odbudowie
$wigtyni i muréw Jerozolimy. Samarytanie wybudowali wiec (ok. 330 roku przed Chrystusem) na
gorze Garizim wlasng $wiatynie rywalizujaca ze $wiatynig jerozolimska. W 128 roku przed Chrystu-
sem najwyzszy kaptan zydowski Jan Hirkan spalil jg, lecz niemal natychmiast zostata podniesiona
z gruzéw, aby nadal konkurowa¢ ze §wiatynig $wietego miasta. Wrogo$¢ wobec Samarytan miata
swoje zrodto w ich wymieszaniu etnicznym, synkretyzmie, kanonie Pisma zredukowanym do Pie-
cioksiegu, kwestiach dotyczacych prawomocnosci kaptanistwa i miejsca kultu. Schizma dopetnita sie,
gdy Manasses, bratanek najwyzszego kaptana Jojady, po$lubit corke zarzadcy Samarii Sanballata (por.
Ne 13, 28; Jozef Flawiusz, Antiquitates Iudaicae 11, 297-347).

10 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 194.

11 Por. G. Segalla, Vangelo secondo Giovanni, w: Il Nuovo Testamento, I Quatro Vangeli, t. 1, Torino 1988,
s. 917.

12 Woda jest znakiem: zbawienia—,Wy za$ z weselem wode czerpa¢ bedziecie ze zdrojow zbawienia”
(Iz 12, 3; por. 55, 1-3; Ez 47, 1-12), Zycia—,,Albowiem w Tobie jest zrédlo zycia i w Twej $wiattosci
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obrazem Ducha: ,,Bo rozleje wody po spragnionej glebie [...]. Przeleje Ducha
mego na twoje plemie” (Iz 44, 3). W tekscie tym woda i Duch s3 wobec siebie
paralelne, nadto w oryginale hebrajskim czasownik p3* (ydcaq) odnosi sie za-
réwno do wody, jak i Ducha. Woda zywa proponowana Samarytance oznacza
wiec Ducha Swietego. Prawda ta znajduje potwierdzenie w Ewangelii Jano-
wej w sentencji Jezusa: ,,Jesli kto$ jest spragniony, a wierzy we Mnie— niech
przyjdzie do Mnie i pije! Jak rzekto Pismo: «Strumienie wody zywej poplyna
z jego wnetrza». A powiedzial to o Duchu, ktérego mieli otrzymac wierzacy
w Niego; Duch bowiem jeszcze nie byt dany, poniewaz Jezus nie zostal jeszcze
uwielbiony” (ww. 7, 37-39). Z tego tekstu wida¢ wyraznie, ze wode¢ zywa utoz-
samia si¢ z Duchem Swietym. Dialog rozwija si¢ jak zawsze w Ewangelii Jano-
wej poprzez interwencje rozmowcy, ktory wyraza swoje niezrozumienie. Nie-
wiasta nie pojmuje prawdziwego znaczenia stéw Jezusa. Przyjmuje je w sensie
doslownym. Dla Samarytanki fakt, ze Jezus poprosit ja, aby data Mu sie napic,
oznacza, iz nie dysponuje zadnym narzedziem, by nabra¢ wody. Nazywa Jezu-
sa ,Panem” (w. 11), ale w jej ustach brzmi ten tytul grzecznosciowo i nie ma nic
wspdlnego z Jego ukrytym mesjafiskim statutem. Samarytanka czyni tonem
ironicznym poréwnanie miedzy swoim rozmowcg a Jakubem, ktdry razem ze
swymi synami i bydtem pili z tej studni (por. w. 12). Zestawienie Jakub — Jezus
zmierza w tekscie do ukazania réznej jakosci wody, ktéra moga ofiarowac.
Nalezy zauwazy¢, ze Samarytanka, méwigc o studni Jakuba, nie postuguje sie
terminem myn (,,studnia”, ,zrédlo”, ,,strumien”), lecz stosuje okreslenie ppéap
(»studnia”, ,cysterna” —por. ww. 11. 12). Stowo Ty" odnosi si¢ teraz do wody
~wytryskujacej ku zyciu wiecznemu” (w. 14)"?, ktérag dysponuje Jezus.

Jest réznica miedzy zrédlem a studnia (cysterng). Zrédlo jest zywe, studnia
za$ zawiera wode stojaca. Zrozumienie tej réznicy ulatwia nam interpretacja
zydowska ,wody ze studni”. W Kodeksie Damascenskim stwierdza sie: ,Bég
przypomnial sobie przymierze z przodkami i wzbudzil od Aarona ludzi inte-
ligentnych, a od Izraela ludzi madrych. Pozwolit usltysze¢ swoj glos i wykopali
studnie: studni¢ wydrazonag z zasad [...]. Studnig jest Prawo, a tymi, ktorzy ja
wykopali, s3 nawroéceni z Izraela, ci, ktorzy wyszli z ziemi Judy i skazali sie na

ogladamy $wiatto$¢” (Ps 36, 10; por. Wj 17, 1-7; Lb 20, 2-11; Prz 3, 14), madrosci— ,,Stowa ust ludzkich

sg woda gleboka, potokiem obfitym jest Zrédlo madrosci” (Prz 18, 4; Syr 15, 3; 24, 20. 22-25; Ksigga

Henocha etiopska 48, 1; 49, 1), relacji oblubienczych —,,Ogrodem zamknietym jestes, siostro ma, ob-

lubienico, ogrodem zamknietym, zrédlem zapieczetowanym. Tys Zrédlem mego ogrodu, zdrojem

wod zywych sptywajacych z Libanu” (Pnp 4, 12. 15; por. Prz 5, 15-18) i samego Boga—,,Bo podwojne
zto popetnit méj nardd: opuscili Mnie, zrédlo zywej wody, zeby wykopa¢ sobie cysterny, cysterny
popekane, ktdre nie utrzymuja wody” (Jr 2, 13; por. 17, 13). W tradycji zydowskiej Filon opisuje logos za

pomocg obrazu wody. Por. Filon, De Somnis 2, 242; De posteritate Caini 129.

13 Czasownik dAdopat — ,skakad”, ,,drgac”, ,poruszal sie”, ,wytryskiwa¢” —wskazuje na szybki ruch
(por. Dz 3, 8; 14, 10).

318 Stanistaw Witkowski MS



wygnanie w ziemi Damaszku”'*. Studnia ze stojacg woda symbolizuje Prawo
(por.] 2, 6), ktére wraz z przyjsciem Jezusa osiggneto kres, zatrzymatlo sie. Na-
stapil teraz czas udzielania si¢ Ducha Swietego. S3 rézni dawcy wody (Jakub,
Jezus), sa tez rozne jej skutki. Woda naturalna gasi pragnienie, ale tymczaso-
wo'®. Woda, ktéra daje Jezus, ma efekt staly. Jest nim Duch Swiety, ktory syci
czlowieka i kieruje jego pragnienia ku zyciu wiecznemu.

3. Pieciu mezéw

Zgodnie ze stylem dialogu Janowego Samarytanka okazuje, ze nie zrozumiala
propozycji Jezusa. Przyjeta Jego stowa w sposéb utylitarny. Prosi o propono-
wana jej wode, aby juz wigcej nie przychodzi¢ po nig do studni (por. w. 15).
W dalszym ciggu dialogu Jezus zmienia argument. Méwi o sytuacji malzen-
skiej Samarytanki. Rowniez w tym przypadku przejmuje inicjatywe, proszac
ja, aby przyprowadzila swojego meza (por. w. 16). Kobieta odpowiada w spo-
séb lakoniczny, odnoszac sie jedynie do swej aktualnej sytuacji. Uwaga Jezusa
o pieciu mezach Samarytanki (por. w. 18) staje si¢ bardziej zrozumiata, gdy
sie bierze pod uwage, ze tradycja zydowska nie dopuszczata, aby kto§ mogt
zawrzeC wiecej niz trzy matzenstwa'®. Wielu dostrzegato symbolike w pieciu
mezach Samarytanki. Orygenes uwazal, ze pieciu mezoéw reprezentuje Pigcio-
ksiag, jedynie akceptowany sposrdd ksiag Starego Testamentu przez Samary-
tan'’. Niektdrzy powotywali sie na 2 Krl 17, 24, gdzie jest mowa o osadnikach
przybylych do Samarii, ktérzy pochodzili z pieciu miast i wyznawali swoje
kulty poganskie'®. W pieciu mezach dostrzegano takze pie¢ bostw pogan-
skich, poniewaz hebrajski termin 5ya (Ba°'al) oznaczal nie tylko meza, pana,
lecz takze poganskie bostwo'®. Samaria reprezentowana przez kobiete roz-
mawiajaca z Jezusem czcita w przesztosci pie¢ bostw (por. Oz 2, 15: ,,Zeéle na
nig kare za dni Baalow, gdy im palita kadzidlo”). Termin 5y2 (,maz”, ,pan”)
stosowano takze do Boga. Zatem Bog, ktdrego Samaria ma teraz, nie jest jej

14 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 197. Autor przytacza Kodeks Damascenski 6, 2-5.

15 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 197.

16 Por. H.L. Strack, P. Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch, Bd. 2,
Das Evangelium nach Markus, Lukas und Johannes und die Apostelgeschichte, Miinchen 1964, s. 437;
S. Medala, Ewangelia wedtug swietego Jana, rozdzialy 1-12. Wstep, przeklad z oryginatu, komentarz,,
Czegstochowa 2010, s. 464 (Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament, IV/1).

17 Por. Orygenes, Commentarii in evangelium Ioannis X111, 43-48.

18 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 200.

19 Por. W. Gesenius, Hebrdisches und Aramdisches Handwdérterbuch iiber das Alte Testament, bearbeitet
von F. Buhl, Berlin-Gottingen-Heidelberg 1962, s. 107, 5.

Ewangelizacja Samarytan 319



mezem (Panem). Samarytanie nie zachowali swej wylacznej wiezi z Bogiem?".
Ich jahwizm byt zanieczyszczony. Ogélnie mozna stwierdzi¢, ze pieciu me-
26w wyraza balwochwalstwo Samarytan. Samarytanka rozpoznaje w Jezusie
proroka w tym sensie, Ze obnazyl jej sytuacje egzystencjalng (por. w. 19). Jezus
jest natomiast prorokiem w znaczeniu glebszym, poniewaz zgodnie z innymi
postanymi w tradycji biblijnej naraza si¢ na krytyke Samarytan z powodu zde-
maskowania ich batwochwalczych perwersji*’.

4. Garizim czy Jerozolima?

W dalszym ciggu dialogu Samarytanka, rozpoznawszy Jezusa jako proroka,
pyta o Jego zdanie na temat miejsca kultu (por. w. 20). Nieprzypadkowo w jej
pytaniu pojawia si¢ czasownik del wskazujacy, jak wiemy, na wole Bozg. In-
teresuje jg zatem, jaki jest plan Bozy odnosnie do dwoch tradycji religijnych.
Wyrazenie ,na tej gorze” (w. 20) w ustach Samarytanki stanowi odniesienie
do Garizim® — miejsca, w ktérym nalezy czci¢ Boga zgodnie z niektérymi tek-
stami biblijnymi wspominajgcymi Abrahama (por. Rdz 12, 6-7) i Jakuba (por.
Rdz 33, 20). Na wspomnianej gorze zostalo wypowiedziane blogostawienstwo
nad ludem (por. Pwt 11, 29). Sam Bdg domagat si¢ w Ksiedze Powtorzonego
Prawa jedynego miejsca kultu (por. Pwt 12, 5). Okazala si¢ nim Jerozolima
(por. 2 Krn 6, 6; 7, 12; Ps 78, 68).

Na zarysowany przez Samarytanke konflikt Jezus odpowiada czterema
spojnymi sentencjami, zapowiadajac czas, w ktorym kult nie bedzie zwigzany
ani z terytorium samarytanskim, ani z zydowskim. Jezus koncentruje si¢ na
»godzinie”, w ktorej gora Garizim oraz Jerozolima utraca swoje prawo do bycia
przestrzenia po$wiecong Bogu. Termin ¢pe (,,godzina”) ma wielkie znaczenie
w Ewangelii Jana. Oprdcz tego, ze okresla konkretny czas (por. 1, 39; 4, 6. 52. 53),
wskazuje przede wszystkim na zbawczy moment §mierci i zmartwychwstania

20 Por. J. Beutler, I Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 180.

21 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 201.

22 Jozef Flawiusz opowiada, ze Samarytanie prosili i otrzymali od Aleksandra Wielkiego upowaznienie,
na mocy ktérego mogli wznie$¢ wlasne sanktuarium. Aleksander Wielki podbil Dariusza w 332 r.
i chcac odwdzieczy¢ sie Samarytanom za wsparcie, pozwolil Sanballatowi zbudowa¢ $§wiatynie na
gorze Garizim (por. Jozef Flawiusz, Antiquitates Iudaicae 11, 302-303.322-324.347). Antioch Epifanes
dedykowat ja Zeusowi Kseniosowi (por. 2 Mch 6, 2). Swiatynia ta zostala zniszczona —jak juz zauwa-
2yli$my — przez najwyzszego kaptana Jana Hirkana w 128 r. przed Chr. Echo niezgody miedzy Zydami
i Samarytanami dostrzegamy w: Syr 50, 25-26; Jozef Flawiusz Antiquitates Iudaicae 18, 29-30. Wedlug
tradycji samarytanskiej z gorg Garizim s3 zwigzane niektére fundamentalne wydarzenia z historii
biblijnej: stworzenie Adama, budowa ottarza po potopie przez Noego, ofiara Izaaka, sen Jakuba, po-
chowanie patriarchéw i Jozefa. Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 201-202, przyp. 34.
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Jezusa (J 2, 4; 5. 25. 28. 35; 7, 30; 8, 20; 11, 9; 12, 23. 27; 13, 1; 16, 32; 17, 1; 19, 14)
oraz okresla popaschalng misje¢ Kosciota (por. J 16, 2. 4. 21. 25). Ewangelista
taczy z terminem ,,godzina” czasownik épyopat — ,przychodzic”, ,,przybywac”.
Wyrazenie ,,nadchodzi godzina” pojawia si¢ prawie zawsze w ustach Jezusa
i oznacza bliskg lub natychmiastowq realizacje Jego uwielbienia (por. J 4, 23;
5, 25. 28; 7, 305 8, 20; 12, 13; 13, 1; 16, 2. 4. 21. 25. 32; 17, 1). Wyrazenie ,nadchodzi
godzina” (w. 21) wraz z dopowiedzeniem ,,i juz jest” (w. 23) wskazuje na inau-
guracje czasow ostatecznych?. Jezus rozpoczyna w nich nowy kult, ktéry ma
$cisty zwigzek z Jego $miercig i zmartwychwstaniem. Nowy kult nie wiagze
sie juz z miejscem, lecz z uwielbieniem Ojca w Duchu i prawdzie (por. w. 23).
Termin ,,duch” nie oznacza tutaj wnetrza czlowieka, wskazuje natomiast na
Ducha Swietego. Prawda zaé nie wyraza w naszym przypadku szczero$ci**,
W Ewangelii Janowej prawda jest jednym z Jezusa imion (por. J 14, 6: ,,]a je-
stem drogg, prawda i Zyciem”). Nadto jest pojeciem teologicznym?’, dotyczy
objawienia, ktdre przyniost Jezus na temat Ojca (por. 1, 18). Duch i prawda sg
$cisle ze sobg powigzane. Tworzg tzw. hendiade?®, czyli jedno pojecie wyrazo-
ne przez dwa wyrazy polaczone spdjnikiem. Drugi termin pozwala zrozumie¢
pierwszy. Wyrazenie ,,w Duchu i prawdzie” oznacza ,,w Duchu prawdy”. Duch
prawdy wskazuje droge do calej prawdy. Doprowadza do Jezusa i Jego objawie-
nia dotyczacego Ojca. Czci¢ Ojca w Duchu i prawdzie (czyli w Duchu prawdy)
oznacza wiec poznac Jezusa oraz Jego objawienie na temat Boga. Jest to dzieto
Ducha Swietego w nas. Takich wlasnie czcicieli pragnie Ojciec, poniewaz jest
Duchem, tzn. ze daje nam Ducha® i uzdalnia do tego typu czci. Krwawe ofiary
ustaja, kult jest odtad sprawowany na wyzszym poziomie, w sposdb bardziej
duchowy.

Samarytanka nie jest postacig indywidualna, lecz reprezentuje caty lud Sa-
marytan: ,,Wy czcicie to, czego nie znacie, my czcimy to, co znamy, poniewaz
zbawienie bierze poczatek od Zydow” (w. 22). Zaimek osobowy ,wy” stanowi
przeciwienistwo do ,,my” odnoszacego sie do Zydoéw. W ten sposéb uwidacz-
nia sie réznica miedzy tymi dwoma narodami (Samarytanie — Zydzi). Zydzi
wiedzg, Kogo czczg, Samarytanom brak tej swiadomosci. Termin "Tovéetot
(,Zydzi”) okresla czesto w czwartej Ewangelii przywddcow bedacych w opo-
zycji wobec Jezusa. Natomiast tutaj ,,Zydzi” oznaczajg caly naréd, z ktérym

23 Por. S.A. Panimolle, Lettura Pastorale del Vangelo di Giovanni, t. 1, Bologna 1999, s. 395.

24 Por. X. Léon-Dufour, Lettura dell’Evangelo secondo Giovanni (Capitoli 1-4), Torino 1990, s. 494.

25 Por. J. Beutler, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 181.

26 Por. X. Léon-Dufour, Lettura dell’Evangelo secondo Giovanni, (Capitoli 1-4), dz. cyt., s. 495.

27 Zteksu wynika, ze Bog jest Duchem Swietym, czyli jest z Nim identyczny. Pézniejsza teologia wyjasni,
ze chodzi o identyczno$¢ natury, a nie Oséb. Por. U. Vanni, Vangelo secondo Giovanni. Passi scelti,
Roma 1988, s. 84.
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Bodg rozpoczat historie zbawienia. Podkreslenie roli Zydéw w tym dziele (,,zba-
wienie bierze poczatek od Zydéw” —w. 22) odpowiada takze strategii narracyj-
nej tekstu. Stanowi punkt wyjécia, aby przekonac¢ wspolnote Janowa do misji
wzgledem Samarytan®®.

5. Autoprezentacja Jezusa

Wydaje si¢, Ze Samarytanka odcina sie¢ od sléw Jezusa, stwierdzajac, ze jest
$wiadoma przyj$cia Mesjasza®®, ktéry pouczy, jak zy¢ w wiezi z Bogiem. Ocze-
kiwanie na Mesjasza wérdéd Samarytan przyjmuje odmienny odcien w poréw-
naniu z oczekiwaniem wsréd Zydow. Oczekiwany byl nazywany taheb (,ten,
ktéry przychodzi”, ,ten, ktory powraca”)*®. Za pomocy tego okre$lenia wska-
zywano nie na mesjasza krola, lecz mesjasza proroka (por. Pwt 18, 15). Samary-
tanka wyraza swe przekonanie, Ze najwazniejszym zadaniem Mesjasza bedzie
dydaktyka (dvayyéiiow —,0znajmic”, ,,zapowiadac”). Ma on udzieli¢ wyczer-
pujacych wskazan dotyczacych sposobu i tresci kultu. Jezus odpowiada Sama-
rytance za pomocg formuly ,Ja jestem” (éy) eipi), ktora stuzy w literaturze
starotestamentowej jako autoprezentacja Boga (por. Wj 3, 14; 1z 41, 4; 42, 8;
43,10. 11. 13; 51, 12; 52, 6)". Czwarta Ewangelia stosuje oprocz tytutéw chrysto-
logicznych wystepujacych w tradycji synoptycznej (Syn Bozy, Chrystus, Syn
Czlowieczy) takze to wyrazenie i tym samym podkresla transcendencje Jezu-
sa na rowni z transcendencja Boga (por. ] 6, 20; 8, 24. 28. 58; 13, 19; 18, 5. 6. 8).
Formule ,,Ja jestem” towarzyszy w naszym przypadku wyrazenie 0 AaAdv oot
(dostownie: ,,méwigcy z tobg”). W grece biblijnej czasownik Aeiéw (,mowic”
ma dostojne znaczenie. Jest jednym z terminéw wskazujacych na Boze obja-
wienie (por. Hbr 1, 1-2). Jezus wyznaje zatem Samarytance, Ze jest transcen-
dentnym Mesjaszem i ma misj¢ objawiania Boga.

28 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 203.

29 Okreslenie Meootag (,Mesjasz”) wystepuje w Nowym Testamencie jedynie tutaj oraz w J 1, 41, gdzie
Andrzej zwraca si¢ do Szymona Piotra, méwigc mu o Jezusie. Meooiag zostal tam przettumaczo-
ny za pomocg yptotéc (,Chrystus”), ktory pojawia sie bardzo czesto w Ewangelii Janowej. Jest to
jeden z termindw najlepiej interpretujacych tozsamos¢ Jezusa, jak mozna to zauwazy¢ w pierwszej
konkluzji czwartej Ewangelii: ,Te za$ [znaki] zapisano, aby$cie wierzyli, ze Jezus jest Mesjaszem”
(todtee 8¢ yéypamtal Tvo moted[olnte dtL ‘Inoobe €oTy 6 ypLotdc—J 20, 31). Odkrycie, ze Jezus jest
Mesjaszem, stanowi dla Jana najwazniejszg tres¢ wiary w Niego.

30 Por. S. Grasso, I Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 206.

31 Por. R. Schnackenburg, The Gospel according to St John, t. 1, Chippenham 1984, s. 442.
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6. Intermezzo

Samarytanka opuszcza miejsce i pozostawia dzban (por. w. 28), do ktérego
miala zaczerpng¢ wody i zanies¢ do domu. Termin Udpie — ,,dzban” —oznacza
takze ,,stagiew na wode” (por. ] 2, 6-7). Fakt, Ze opis zatrzymuje si¢ na pozor-
nie malo znaczacym szczegdle, jakim jest dzban, $wiadczy, ze odgrywa wazna
role w tej perykopie. Samarytanka, zostawiajac dzban, zrywa z Prawem®?, do
ktorego nawigzuje U6ple. w znaczeniu stagwi zawierajacej stojaca wode. Nasz
kontekst dotyczacy studni potwierdza te interpretacje. Pozostawiony dzban
z woda pelni zatem na poziomie symbolu podobna funkcje jak stagiew. Zgod-
nie z misyjng perspektywa Jana Samarytanka przyjmuje role posrednika wo-
bec ludu (por. w. 28b), ktory dopiero pdzniej spotka sie z Mesjaszem®®. Zapro-
szenie, ktore kieruje do swoich rodakéw, opiera si¢ na doswiadczeniu (w. 29).
Czasownik 0pdw - ,widzie¢” —nalezy do stownictwa wiary w Ewangelii Jano-
wej i opisuje pierwszy kontakt z osobg Mesjasza. Samarytanka moéwi o Jezu-
sie jako czlowieku. Po raz pierwszy w narracji czwartej Ewangelii pojawia sie
w relacji do Niego okreslenie avBpwtog (,,czlowiek”). W tradycji synoptycznej
nie dostrzegamy tego typu odniesienia. W niektérych przypadkach avépwmog
wyraza ograniczono$¢ kondycji ludzkiej, ktéra nie pozwala rozpozna¢ w Nim
godnosci Mesjasza (por. ] 9, 16. 24; 10, 33; 18, 29; 19, 5). W innych posiada sens
ogolny i opisuje istote ludzka (J 7, 46; 8, 40; 9, 11; 11, 47. 50; 18, 14. 17), nato-
miast w naszym przypadku d&vbpwmoc wpisuje sie w proces poznania Jezusa
(por. 9, 11). Celem autora jest stwierdzenie nie tylko Jego Boskiej tozsamosci,
lecz takze ludzkiej.

Samarytanka oglasza, ze Jezus zna jej przeszle zycie. Na bazie tego doswiad-
czenia przypuszcza, ze ten nieznany prorok jest Chrystusem. Nie wyznaje jed-
nak czystej wiary w Jezusa, lecz jedynie zaklada Jego mesjanska tozsamosc.
Samarytanka nie jest wiec pewna wiasnej opinii, odsyta te kwesti¢ do swoich
rodakéw?®. Chociaz przyjmuje role tej, ktéra obwieszcza, to w rzeczywistosci

32 Por. ]. Mateos, J. Barreto, Il Vangelo di Giovanni. Analisi linguistica e commento esegetico, Assisi 1995,
s. 227.

33 Te samg dynamike dostrzegamy zaréwno w scenie powolania, gdzie uczniowie poznajg Jezusa za
posrednictwem drugiej osoby (por. ] 1, 35-51), jak i w opisie, w ktérym niektorzy Grecy, zwracajac si¢
do Filipa, prosza, aby mogli zobaczy¢ Jezusa (por. ] 12, 21).

34 Partykula pytajna it (,czy”) pojawia sie w zdaniach, na ktére oczekuje si¢ normalnie odpowiedzi
zaprzeczajacej, moze tez wyraza¢ mocng watpliwoé¢é. W naszym przypadku zaklada sie jednak odpo-
wiedz pozytywna. Mamy wiec do czynienia z wyjatkiem, w ktérym pnru ttumaczy sie jako ,moze”.
Por. F. Blass, A. Debrunner, F. Rehkopf, Grammatik des neutestamentlichen Griechisch, Gottingen
1984, § 427, 2.

Ewangelizacja Samarytan 323



jej przekaz nie jest rezultatem glebokiego przylgniecia do wiary®. Zaprosze-
nie Samarytanki znajduje swoj rezonans wsréd Samarytan, ktérzy wychodzac
z miasta, kieruja si¢ do miejsca, gdzie znajduje si¢ Jezus (por. w. 30). Cha-
rakteryzuje ich czasownik épyopat taczacy sie w teksécie z przyimkiem mpdc
(»i$¢ w kierunku”). Konstrukcja épyopat mpoc wyrdznia postawe ucznia (por.
J 1, 47). Tekst juz teraz zaznacza fakt, ktory nastgpi. Samarytanie stang sie
uczniami Jezusa.

/7. Wiara Samarytan w Jezusa

Wiara w Jezusa rodzi si¢ ze spotkania z Nim, ale zaszczepia si¢ dzieki stowu
i sSwiadectwu ludzkich posrednikéw. Stowo i §wiadectwo Samarytanki spra-
wily, ze wielu sposrédd Samarytan uwierzyto w Jezusa. W czwartej Ewangelii
$wiadectwo odgrywa znaczaca role, aby uwierzytelni¢ Jego mesjanska tozsa-
mo$¢ (por. np.: J 1, 7. 8. 15. 32. 34; 5, 36. 37. 39; 8, 18; 15, 26. 27; 19, 35). Swiadec-
two Samarytanki zastuguje na szczeg6lng uwage, poniewaz w spotecznosci
zydowskiej kobiety nie mogty sklada¢ swiadectwa. Przystugiwalo ono jedy-
nie mezczyznom®®. Tre$¢ §wiadectwa Samarytanki jest wyrazona w sposob
bezposredni: ,,Powiedzial mi wszystko, co uczynitam” (w. 39). W interpretacji
Janowej stowa te obnazajg balwochwalstwo Samarytan.

Spotkanie Jezusa z Samarytanami (por. w. 40) opisuja dwa czasowniki:
épyopat oraz puéva majace wielkie znaczenie w teologii ucznia w Ewangelii Ja-
nowej (por. 1, 39). Wyrazenie épyopat mpoc (,i$¢ w kierunku”) wskazuje ruch
opisujgcy przylgniecie do Jezusa, natomiast termin pévw — ,.trwac”, ,pozosta-
wac” —ilustruje stan stabilno$ci i wewnetrznej intymnosci pomiedzy uczniem
a Jezusem®”. Warto$¢ trwania przy Jezusie jest szczegdlnie wyeksponowana,
poniewaz to sami Samarytanie proszg Jezusa, aby pozostal z nimi. Czasownik
épwtaw — ,prosi¢” —bedacy w czasie przesztym niedokonanym (imperfectum)
akcentuje intensywny i przedtuzony charakter ich prosby. Uwaga dotyczaca
pobytu w ciagu dwoch dni, chociaz odpowiada bardzo krotkiemu czasowi,
stuzy podkresleniu trwania Samarytan przy Jezusie i wzrostowi ich wiary.
Wiara w Jezusa oparta na stuchaniu Stowa sprawia, Ze nie ma juz jedyne-
go ludu bedacego adresatem obietnic Bozych. Mesjasz Jezus wzywa wszyst-

35 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 209.

36 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 215, przyp. 67. Autor powoluje sie na: b. Kiddushin
8ob.

37 Jezus zaprasza swoich, aby nie tylko do Niego przyszli, lecz by trwali z Nim (por. ] 6, 56; 15, 4. 5. 6. 7. 9.
10. 16).
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kich, aby stali si¢ Jego stuchaczami. Fakt, ze Samarytanie ustyszeli i stysza
(dxnkoapey w czasie przesztym perfectum, por. w. 42) Stowo Boze bezposred-
nio od Jezusa, kladzie nacisk na waznos$¢ wiary opartej nie tyle na $wiadec-
twie, co na przedtuzonym kontakcie ze Stowem Bozym®®.

W czasie trwania z Jezusem Samarytanie doszli do wiary, ze Jezus jest na-
prawde ,,Zbawicielem $wiata®®” (6 cwtnp t0d Koopov —w. 42). Okreslenie to
odnosito sie w §wiecie hellenistycznym zaréwno do béstwa (Zeus, Asklepios,
Izyda, Serapis), jak i do cesarzy (Cezar, Hadrian, Wespazjan, Trajan)*’. Tytut
owtnp (,,Zbawiciel”) stanowi echo starotestamentowych wyznan wiary (por.
np.1z12,2; 43,3; Za 9, 9) i jest bardzo znaczacy, poniewaz pojawia si¢ na ustach
Samarytan, czyli os6b wykluczonych ze zbawienia obiecanego Izraelowi. Aby
da¢ mozliwos¢ przylgniecia do stowa réwniez tym, ktérzy nie naleza do Izra-
ela, Jezus jest juz nie tylko Chrystusem, Synem Bozym lub Synem Czlowie-
czym, lecz takze Zbawicielem $wiata, przekraczajagcym narodowe granice®".
Przystowek ,,prawdziwie” (aAnBdc—w. 42) nalezacy do pola semantycznego
zwigzanego z prawda (por. ] 1, 47; 6, 14; 7, 26. 40; 8, 31; 17, 8), potwierdza calko-
wite i wyplywajace z przekonania przylgniecie Samarytan do Jezusa. Pytanie
na koncu tej narracji o wiar¢ Samarytanki w Jezusa nie ma juz sensu. Kobieta
jako reprezentantka Samarytan dochodzi do wiary razem ze swoimi roda-
kami. Jej droga rozpoczyna si¢ poprzez bezposrednie spotkanie z Jezusem,
potrzebuje jednak konfrontacji z innymi. Samarytanie réwniez potrzebuja jej
mediacji, aby wej$¢ w osobisty kontakt z Jezusem*”.

8. Dialog Jezusa z uczniami

Uczniowie zwracajg si¢ do Jezusa ,rabbi”. Termin pafpL wyraza zazwyczaj
cze$¢, natomiast gdy postuguja si¢ nim uczniowie Jezusa, wéwczas jest ozna-
ka pewnego ich dystansu wobec Niego (por. ] 1, 38; 9, 2; 11, 8). Powsciagliwos¢
te mozna wytlumaczy¢ zaklopotaniem z powodu rozmowy Jezusa z kobieta
z Samarii. Uczniowie prosza Go, aby jadl. Zacheta ma wydzwiek natarczywy,
ktory akcentuje czasownik épwtaw — ,prosi¢” —wyrazony w czasie niedoko-

38 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 216; F.J. Moloney, The Gospel of John, red. D.].
Harrington, Collegeville 1998, s. 149.

39 Swiat ma tutaj znaczenie antropologiczne i wyraza calg ludzkosé.

40 Por. Jozef Flawiusz, De bello Iudaico 3, 459. Por. takze: A.T. Lincoln, The Gospel according to Saint
John, red. M. D. Hooker, Grand Rapids 2013, s. 181; K. Wengst, Das Johannesevangelium, Bd. 1, (Kapitel
1-10), Stuttgart 2004, 5.185, przyp. 84.

41 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 217.

42 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 217.
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nanym (imperfectum), podkreslajacym trwanie. Jezus odpowiada, ze zywi sie
pokarmem, ktérego uczniowie nie znaja (por. w. 32). Zgodnie ze stylem dia-
logu Jana, opierajacym si¢ na niezrozumieniu, uczniowie zakladaja, ze Jezus
ma na mysli pozywienie materialne, zaspokajajace gtod fizyczny. Nie sg zdolni
poja¢, o jaki pokarm chodzi. W tradycji sapiencjalnej pokarm symbolizowal
dar madrosci (,Chodzcie, nasy¢cie sie moim chlebem, pijcie wino, ktére zmie-
szalam” —Prz 9, 5; por. Syr 24, 19-20), natomiast w teologii czwartej Ewangelii
oznacza pelnienie woli Ojca i doprowadzenie do konca Jego dzieta (por. w. 34).
Wola Boza nie jest tylko refleksja nad planem Bozym, lecz réwniez jego spetl-
nianiem. Dla Jezusa wypetni¢ wole Tego, ktéry Go postal, oznacza rozpoczaé
misje wéréd Samarytan*?, ktéra musi by¢ kontynuowana przez uczniéw, cho-
ciaz s3 wobec niej zdystansowani. Przej$cie w dialogu od stwierdzenia Jezusa
o pelnieniu woli Bozej do opinii uczniéw na temat czasu zniw mozna wyttu-
maczy¢ jedynie znaczeniem tego ostatniego obrazu**. Jak to ma czesto miejsce
w opisach Jana, réwniez stowo ,,zniwo” ma podwdjne znaczenie. Dla uczniow
wiaze sie ze zbiorem, natomiast dla Jezusa oznacza ewangelizacje w $wiecie
Samarytan, ktdérg nalezy podja¢ od chwili spotkania z jego reprezentantka.
Uczniowie, powolujac si¢ na cykl natury, zauwazaja, ze zbidr ziarna bedzie
mozliwy za cztery miesigce®’. Spostrzezenie to odzwierciedla ich dystans wo-
bec dziela gloszenia w Samarii, poprzedzony milczeniem wobec Samarytanki,
z ktérg dialogowal Jezus. W przeciwienstwie do nich Jezus stwierdza bliskos¢
zniwa, czyli nagly potrzebe misji*’.

Efektem zniwa jest rados¢. W tradycji biblijnej Izajasz zapowiada: ,,Pomno-
zyle$ rados¢, zwigkszyles wesele. Rozradowali si¢ przed Toba, jak sie radujg
we zniwa” (Iz 9, 2). Rowniez psalmista oglasza: ,Ktérzy we tzach sieja, zac
beda w radosci” (Ps 126, 5). ,Zniwiarz otrzymuje zaplate” (w. 36) —wyrazenie
»otrzymac zaplate” ma swoj synonim w ,,zebra¢ owoc”, czyli pozyska¢ ludzi
dla wiary. Zaplata zZniwiarza, ktora utozsamia si¢ z owocem, jest radosng od-
plata réwniez dla siejacego. Czas mesjanski wyréznia rado$¢, czyli stan du-

43 Por. H. Thyen, Das Johannesevangelium, Tiibingen 2005, s. 273.

44 Zniwa w opisach apokaliptycznych oznaczaja sad lub koniec $wiata (por. Mt 13, 30. 39; Mk 4, 29). Por.
G.R. Beasley-Murray, John, Mexico City 2000, s. 63. Obraz zniwa ma réwniez inne, misyjne znaczenie,
widoczne we wprowadzeniu do mowy misyjnej w Mt 9, 37-38: ,,Zniwo wprawdzie wielkie, ale robot-
nikéw mato. Proécie Pana zniwa, zeby wyprawit robotnikéw na swoje zniwo” (por. takze Lk 10, 2).

45 Kalendarz z Gezer (X w. przed Chr.) zaznacza, ze czas miedzy siejba a zbiorem obejmuje cztery mie-
sigce. Zniwa w okolicy Sychem rozpoczynaly sie od polowy maja (jeczmien) do potowy czerwca
(pszenica). Spotkanie Jezusa z Samarytanka mozna wigc datowac na styczen lub poczatek lutego. Por.
R.E. Brown, Giovanni. Commento al Vangelo spirituale, Assisi 1979, s. 228.

46 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 213. Kontakt chrzescijanstwa z Samarytanami
potwierdza takze tradycja Lukaszowa (por. Lk 9, 51-56; 10, 30-37; 17, 11-19; Dz 8, 4-25).
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cha, ktéry faczy siewce i zniwiarza. Jedynie w ostatniej sentencji (por. w. 38)
mozna uchwycic¢ sens obrazéw zastosowanych przez Jezusa. Wybranymi, aby
dokonac¢ zniwa, s3 uczniowie, ktérzy otrzymuja status postanych. Czasownik
amootérrw okresla tutaj po raz pierwszy relacje pomiedzy Jezusem a postany-
mi uczniami. Postanie to pojawia sie jeszcze kilka razy zaréwno w modlitwie
arcykaplanskiej Jezusa: ,,Jak Ty Mnie poslates na $wiat, tak i Ja ich na $wiat
postalem” (] 17, 18), jak i w nakazie skierowanym przez Zmartwychwstalego do
wspdlnoty wierzacych: ,,Jak Ojciec Mnie postal, tak i Ja was posytam” (J 20, 21).
Zastosowanie we wszystkich tych trzech przypadkach czasownika ¢mootéAlw
pozwala zrozumie¢, ze nie tylko ziemski Jezus, lecz przede wszystkim Chry-
stus zmartwychwstaly zwraca si¢ do popaschalnej wspdlnoty chrzescijanskiej,
aby jej przypomnie¢ o misyjnej powinnosci*”. Uczniowie uczestniczg w ostat-
nim stadium historii zbawienia. ,,Inni” przed nimi natrudzili sig, siejac stowo
Boze. Przymiotnik w funkcji rzeczownika @AioL (,inni”) odnosi sie zapew-
ne do prorokéw posylanych do winnicy Panskiej*®, samego Jezusa oraz Jana
Chrzciciela, ktéry dziatat w Samarii (por. ] 3, 23)*. Istnieje zatem kontynuacja
w Bozym planie, ktéry obejmuje przeszlos¢ i przysztos¢ z Jezusem w samym
centrum. Dialog Jezusa z uczniami mial na celu nie tylko ukaza¢ im sens spo-
tkania z samg Samarytanka, lecz zmierzal w kierunku zmotywowania ich, aby
kontynuowali rozpoczeta przez Niego misje w Samarii.

Ewangelizacyjna dzialalnos¢ Jezusa w Samarii zostata podjeta przez Filipa
(por. Dz 8, 5-13), jednego z siedmiu diakonéw (por. Dz 6, 1-7), oraz apostolow
Piotra i Jana (por. Dz 8, 14-25). W teologicznej wizji Lukasza ewangelizacja
Samarii byta skutkiem przesladowania, ktére rozproszylo chrzescijan z Jero-
zolimy. W fakcie tym kryje sie Boze dzialanie, ktdre potrafi wyciagnac ze zla
dobro. W ten sposob realizuje si¢ druga czes¢ programu Chrystusa zawartego
w Dz 1, 8: ,,Bedziecie moimi $wiadkami w Jerozolimie i w calej Judei, i w Sa-
marii, i az po krance ziemi”.

9. Filip jako ewangelizator Samarii
oraz demoniczny wptyw Szymona Maga

Misje w Samarii prowadzil wpierw Filip, hellenista (por. Dz 6, 5), ktory row-
niez musial opuséci¢ Miasto Swiete z powodu przesladowan w Kosciele jero-

47 Por. S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni..., dz. cyt., s. 214.

48 Por. S. A. Panimolle, Lettura Pastorale del Vangelo di Giovanni, t. 1, dz. cyt., s. 401.

49 Niektorzy komentatorzy, sugerujac sie najblizszym kontekstem, dostrzegaja w ,,innych” jedynie Jezu-
saiSamarytanke. Por. C.S. Keener, The Gospel of John. A Commentary, t. 1, Grand Rapids 2012, s. 626.
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zolimskim. Samaria®® byta stolicg regionu o tej samej nazwie. Herod Wielki
nazwal jg Sebaste, czyli ,Augusta” —na cze$¢ cezara Augusta®’. Zamieszkiwali
ja przede wszystkim Grecy oraz rzymscy weterani wojenni. Filip glosit Chry-
stusa Samarytanom, czyli, jak wiemy, nieortodoksyjnym Zydom®* Lukasz po
raz pierwszy w Dz méwi o ttumach zastuchanych w stowa Filipa (por. w. 6).
Nie wspomina za$ o ludzie. Ten bowiem termin (Axdc) jest zarezerwowany dla
Izraela oraz wierzacych. Samarytanie w optyce Lukasza nie nalezg do praw-
dziwego Izraela®. Czasownik mpooéyw — ,uwazaé na co$”, ,lgna¢ do kogos”
(por. Dz 16, 14) —sugeruje stuchanie otwarte na wiare, natomiast przystowek
opoBupador opisuje postawe jednomyslng. Samarytanie w prezentacji Lukasza
s3 wiec ogolnie ukazani jako podatni na przyjecie Ewangelii. Opozycja pocho-
dzi w Dz niemalze jedynie od Zydéw**. Ttumy mogly zobaczy¢ liczne uzdro-
wienia i slysze¢ krzyki duchéw nieczystych, ktére wychodzily z opetanych
(por. w. 7). Lukasz wylicza dwa typy uzdrowien, ktore odnosily si¢ wczesniej
do Jezusa (por. Lk 7, 21; 8, 2; 9, 1), teraz za$ towarzysza gloszeniu stowa przez
Filipa: egzorcyzmy i przywrécenie zdrowia fizycznie chorym. W Filipie dziala

50 Wydaje sig, ze Lukasz mys$li raczej o Samarii anizeli Sychem. Ten problem nie jest do konca rozstrzy-
gniety w egzegezie tego tekstu. Por. G. Schneider, Apostelgeschichte. Einleitung, Kommentar zu Kap.
1, 1—8, 40, Freiburg-Basel-Wien 2002, s. 487. Nadto debata dotyczy problemu krytyki tekstualne;j.
Tekst odnosi si¢ albo do konkretnego miasta w Samarii poprzedzonego przez rodzajnik okreslony
[tv] moAw Tiic Zapepetec lub do miasta w sensie ogélnym bez rodzajnika méAwy tfic Zopapeioc. Pierw-
szy wariant potwierdzaja: P, a, A, B, 1175, natomiast drugi sugeruja: C, D, E, Y, 33 1739. Samaria jest
dystryktem w NT, dlatego w. 5 moze wskazywac¢ na konkretne miasto w Samarii (Samarie —majaca
znaczenie polityczne —lub Sychem — bedace centrum religijnym). Swiadectwa zewnetrzne s3 tak moc-
ne, ze przemawiajg za obecnoscia rodzajnika, niemniej krytyka wewnetrzna przemawiataby za jego
pominieciem. Lekcja bez rodzajnika ,,do pewnego miasta w Samarii” harmonizuje z w. 8: ,Wielka
rado$¢ zapanowata w owym miescie (év tfj moreL ékelvn). Brak rozstrzygniecia sprawil, ze w tekécie
pojawia sie rodzajnik okreslony w nawiasie. Por. B.M. Metzger, A Textual Commentary on the Gre-
ek New Testament, Stuttgart 1971, s. 355-356. W naszych analizach opowiedzielismy sie za miastem
Samarig. Z Dz 8, 14 ,,Samaria przyjeta stowo Boze” wynikatoby, ze chodzi o miasto Samarie. Por.
J. A. Fitzmyer, Gli Atti degli Apostoli. Introduzione e commento, Brescia 2003, s. 410.

51 Por. J. A. Fitzmyer, Gli Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 408; F.F. Bruce, The Book of the Acts. Revised
Edition, Grand Rapids 1988, s. 165. Grecki oefaotoc byt ekwiwalentem tacinskiego augustus—,boski”,
»czcigodny”, ,,dostojny”, ,$wiety”.

52 Samarytanie nie byli popularni wéréd Zydéw, ktérzy oskarzali ich o niewierno$¢, i traktowali ich jak
wadliwg potrase. Samarytanskie corki uwazano za nieczyste, oskarzano je o dokonywanie aborcji.
Por. G. Rossé, Atti degli Apostoli. Commento esegetico e teologico, Roma 1998, s. 340. Autor powoluje
sie na Nidda 7, 4. Je$¢ chleb z Samarytaninem bylo réwnoznaczne z jedzeniem $wini. Por. D.L. Bock,
Acts, Grand Rapids 2007, s. 324. Zydzi zyjacy w czasach Jezusa twierdzili, Ze Samarytanie nie maja
zadnego przykazania, ani nawet resztek przykazania, dlatego s3 zdegenerowani i obskurni. Praktycz-
nie oznaczalo to, ze Samarytanie w I w. byli zréwnani z poganami. Por. J. Jeremias, Zepdpera, Theolo-
gisches Worterbuch zum Neuen Testament, begriindet von G. Kittel, in Verbiindung mit zahlreichen
Fachgenossen, Hrsg. G. Friedrich, Bd. 7, Stuttgart 1964, s. 91.

53 Por. G. Rossé, Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 340.

54 Por. G. Rossé, Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 340.
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moc Zmartwychwstatego. Wyzwalajace dzieto zapoczatkowane przez Jezusa
rozciaga si¢ wiec takze na misje popaschalng. Dokonane uzdrowienia wzbu-
dzaja rados¢. Zazwyczaj yopa — ,rado$¢” — odnosi sie u Lukasza do czlowieka
nawrdconego (por. Lk 15, 7. 10; Dz 15,3). W naszym przypadku Ewangelista nie
przedstawia jej jeszcze jako skutku nawrdcenia Samarytan, poniewaz wpierw
musi doj$¢ do konfrontacji z ,mocg” Szymona. Rado$¢ Samarytan wyplywa
takze z faktu, ze Filip glosit im oredzie Jezusa, ukazujgc Go jako Mesjasza™.
Lukasz pozostawia na pewien czas posta¢ Filipa i koncentruje si¢ na dziatal-
nosci Szymona, ktéry uprawiajac magie®®, wprawial w zdumienie®” mieszkan-
cow Samarii (por. ww. 9. 11), zanim przybyl do tego miasta ewangelizator. Lu-
kasz opisuje wpierw aktywnos¢ Filipa, nastepnie Szymona, aby pdézniej mogli
sie spotkac ze sobg. Konfrontacja miedzy nimi byta nieunikniona. Magiczne
praktyki byly bowiem rozpowszechnione w starozytnosci, szczegdlnie wsrod
pogan, czyli takze w zhellenizowanej Samarii. W Nowym Testamencie jedynie
Lukasz zajmuje si¢ tym problemem i zaznacza calkowita odmiennos¢ chrze-
$cijanstwa od magii. Trudno bylo ja zdefiniowa¢ (dzialanie za pomoca sit wyz-
szych niz naturalne) i odréznic¢ od praktyk synkretycznego hellenizmu. Wiara
chrze$cijaniska dostrzegata w niej demoniczny wptyw®®. Szymon jest ukazany
w podwdjnym aspekcie: z jednej strony Lukasz ze wzgledéw apologetycznych
podkresla jego oszalamiajacg zdolnos¢ jako maga, aby uwypukli¢ pdzniej
niezwykla wielko$¢ oraz nadzwyczajng i wyzszag moc Zmartwychwstatego,
z drugiej za$ Szymon jest tylko magiem, ktéry od razu wzbudza u czytelni-
ka negatywny odbior®”. Samarytanie byli pod mocnym wrazeniem Szymona,
ktéry podobnie jak Teodas uwazal si¢ (por. Dz 5, 36) za kogo$ wyjatkowe-
g0°%. W w. 10 Lukasz okresla go jako ,wielkag moc Boga” (1 §0veyiLg tod Beod
N KoeAoupévn peydAn). Przymiotnik peyain jest rodzaju zenskiego (,wielka”)
i odnosi sie do d0vapuic — ,moc”. Autor chcial przez to wyrazié, ze Szymon nie
tylko byt nazwany ,,wielka mocg Boga”, ale rzeczywiscie za takg uchodzit albo

55 Por. J. A. Fitzmyer, Gli Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 410.

56 Szymon jest okreslony jako payedwy — ,uprawiajacy magie”. Mag (ucyog— por. Dz 13, 6. 8) etymolo-
gicznie faczy sie z perskim ,,magha” — ,wtadza”. Pierwotnie termin payoc wskazywal na cztonka szcze-
pu kaptanskiego wér6d Medoéw, ktorzy praktykowali codzienny kult ognia. W grece okresu helleni-
stycznego mial znaczenie nie tylko ,perskiego kaptana ognia”, ale takze ,mistrza”, ,maga”, a nawet
»szarlatana”. W Dz udyog oznacza ,,maga”, natomiast poyele — ,sztuki magiczne”. Por. J. A. Fitzmyer,
Gli Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 410.

57 Czasownik evxi,sthmi, ktory charakteryzowal dziatalno$¢ Szymona, oznacza: ,,oszatamia¢”, ,wpra-
wia¢ w zdumienie”, ,odebra¢ rozum”, ,,pozbawi¢ przytomnosci”.

58 Por. G. Rossé, Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 341.

59 Por. G. Rossé, Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 341.

60 Wyrazenie od ,,najmniejszego do najwiekszego” (w. 10) wskazuje na cato$¢ i podkresla jeszcze bardziej
sukces maga i jego uznanie przez wszystkich.
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sam uwazal, ze taka jest. Okreslenie ,wielka moc” nie jest wyjasnione przez
Lukasza. Pojawia si¢ natomiast w pdzniejszych tekstach gnostycznych, nie ma
jednak zadnej gwarancji, ze gnostycyzm byl czyms oczywistym w czasach
Lukasza®'. Na podstawie w. 10 Szymon byt czesto nazwany mianem ,,Szymon
Mag” i uznawany za pierwszego gnostyka, reprezentanta gnozy przedchrze-
$cijanskiej®. Jednak takiej identyfikacji nie ma u Lukasza. W pdzniejszej tra-
dycji Szymon staje si¢ pierwszym heretykiem, zalozycielem sekty szymonian,
ktora czcita go jako boga®.

W w. 12 Lukasz ponownie powraca do postaci Filipa (por. ww. 5-8) i ukazuje
rezultat jego misji, zgodnie ze schematem: gloszenie — stuchanie Stowa — wia-
ra— chrzest—dar Ducha Swietego. Ewangelista nie méwi juz o cudach. Praw-
dziwa wiara rodzi si¢ ze stuchania, nie za$ z cudownych interwencji. Lukasz
kladzie nacisk na proklamacje stowa (por. Dz 13, 12). Przedmiotem gloszenia
Filipa jest krolestwo Boze oraz imig Jezusa Chrystusa. Krolestwo Boze w w.
12 tworzy paralelizm do imienia Jezusa Chrystusa. Wobec tego glosi¢ kro-
lestwo oznacza obwieszczac osobe Jezusa, Jego $mier¢ i zmartwychwstanie.
Dzigki ewangelizacji dokonanej przez Filipa Samarytanie otworzyli si¢ na
wiare i przyjmowali chrzest. Szymon nie tylko stracil swych wielbicieli, ale
réwniez sam stal si¢ chrzescijaninem. Potwierdza to zastosowane slownic-
two: ,uwierzyl i zostal ochrzczony” (émiotevoer kol Bantiobeic—w. 13). Dla
trzeciego ewangelisty przemiana Szymona jest autentyczna, nie za$ udawana.
Jego zainteresowanie cudotwodrczg mocg (por. Dz 8, 18) zaraz po nawrdceniu
objawia jedynie intencje¢ narracyjng Lukasza, aby przygotowac spotkanie Szy-
mona z Piotrem (por. w. 20). Dlatego np. rodzace si¢ pytanie, czy wspolnota
nie zauwazyla braku szczero$ci u Szymona, wykracza poza ramy tekstu®®.

Lukasz przedstawia Szymona jako chrzedcijanina, sg jednak historyczne
watpliwosci, czy rzeczywiscie Szymon nim byl. Starozytne swiadectwa temu
przeczy. Ireneusz przekazuje, ze Szymon udawal, iz przyjat chrzescijanstwo®.
Réwniez Euzebiusz informuje, Zze Szymon symulowat wiar¢ w Chrystusa az

61 Por. J. A. Fitzmyer, Gli Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 411.

62 Por. J. A. Fitzmyer, Gli Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 411.

63 Por. G. Rossé, Atti degli Apostoli..., s. 343. Justyn Meczennik, ktéry pochodzit z Samarii i urodzit sie
w Flavia Neapolis (starozytne Sychem, obecnie Nablus), przekazuje, Ze rodzinnym miastem Szymona
byla samarytanska Gitta, ale nie okreéla Szymona jako gnostyka (por. Justyn, Apologia 1, 26, 1-6;
1, 56, 2; Dialogus cum Tryphone 120, 6; Ireneusz, Adversus haereses 1, 23, 1-2; 1, 16; 1, 20). Gnostycyzm
datuje si¢ na potowe II w., chociaz jest mozliwe, ze w Nowym Testamencie znajduja si¢ elementy
protognostyczne, jednak zaden z nich nie jest jasny ani jednoznaczny. Historyczna posta¢ Szymona
nie jest nam dobrze znana, ale nie ma to znaczenia dla funkgji, jaka mu przypisuje Lukasz w Dz. Por.
L.T. Johnson, The Acts of the Apostles, red. D.]. Harrington, Collegeville, Minnesota 1992, s. 152.

64 Por. G. Rossé, Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 345.

65 Por. Ireneusz, Adversus haereses 1, 23, 1.
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do tego stopnia, ze dal sie ochrzci¢®®. Lukasz ma jednak swoje cele. Nic nie

wspomina o konflikcie, ktéry w sposéb konieczny musiat powsta¢ w zetknie-
ciu si¢ misji chrzescijanskiej z Szymonem i w ogéle magia. Chce natomiast
podkresli¢ fakt, ze nie ma poréwnania miedzy proklamacjg chrzescijanska,
ktorej towarzysza znaki, a praktyka magii. Wyzszo$¢ i autentycznos$¢ misji
chrzescijaniskiej nie podlegaja dyskusji. Ttum, zafascynowany wcze$niej ma-
gicznymi sztukami Szymona, teraz kroczy za Filipem i podziwia jego cuda
iznaki. Lukasz zaznacza, ze Szymon byt zawsze blisko Filipa (por. w. 13), mimo
to ten ostatni znika w sposéb nieoczekiwany ze sceny, ustepujac miejsca Pio-
trowi i Janowi.

10. Misja Piotra i Jana w Samarii

Nawrdcenie Samarytan Lukasz przedstawia w sposob ogolny: ,,Samaria przy-

jeta stowo Boze”, czyli stala si¢ chrzescijaniska (por. Dz 11, 1; 17, 11; por. takze

Lk 8, 13; 1 Tes 1, 6)*. W jezyku pierwotnego Kosciota dany region uchodzit

za chrzescijanski, gdy znajdowaly si¢ w nim wspoélnoty chrzescijanskie (por.

Rz 15, 26; 2 Kor 9, 2)°®. Apostotowie, czyli grono Dwunastu, ktérzy pozostali

w Jerozolimie (por. Dz 8, 1), postali do Samarii Piotra i Jana (por. w. 14), za-

tem dwdch najbardziej reprezentatywnych cztonkéw. Jan, podobnie jak w Dz

3, 1, nie odgrywal Zadnej aktywnej roli i nie bedzie juz pdzniej wymieniany

w Dziejach jako ewangelizator (por. Dz 12, 2). Motywem postania ucznidéw nie

bylo ustanowienie hierarchii albo troska o zachowanie ortodoksji, lecz pra-

gnienie, aby Koscioly w Samarii mialy jedno$¢ z Kosciolem zalozonym na
fundamencie Apostotow®.

Dz 8, 16-17 maja swoja paralele w 19, 5-6 obejmujaca chrzest w imie Je-
zusa oraz nalozenie rak’®, ktére przekazuje Ducha Swietego. Z chrztem Lu-
kasz taczy przebaczenie grzechéw, natomiast dar Ducha wigze si¢ z modlitwa
i natozeniem rak. Byly to dwa momenty tego samego rytu chrzcielnego, dwa
aspekty, ktdre teraz Lukasz oddziela, majac na uwadze pouczenie, jakiego chce
66 Por. Euzebiusz, Historia ecclesiastica 2, 1, 11.

67 Por.].A. Fitzmyer, Gli Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 412.

68 Por. E. Haenchen, Apostelgeschichte, Gottingen 1968, s. 254, przyp. 4.

69 Por. ]J. Dupont, Nouvelles Etudes sur les Actes des Apétres, Paris 1984, s. 311n.

70 Nalozenie rak jest gestem, ktory Kosciot przejat z judaizmu i postugiwat si¢ nim przy réznych oka-
zjach: udzielajac chrztu (por. Dz 8, 17; 19, 6), posylajac na misje (por. Dz 13, 3), powierzajac komu$
urzad (por. Dz 6, 6), modlac si¢ o uzdrowienie (por. Dz 5, 12; 9, 12. 17; 28, 8). Nie chodzi tutaj o znak
czy symbol, lecz o gest, ktory uswiadamia, zZe apostotowie jako studzy Stowa postani przez Zmar-

twychwstalego przyjeli moc (§0voyiLc), ktéra mozna przekazaé ochrzczonym. Por. G. Rossé, Atti degli
Apostoli..., dz. cyt., s. 347.

Ewangelizacja Samarytan 331



udzieli¢’": nawr6ceni Samarytanie wchodzg petnoprawnie do Kosciota zato-

zonego na apostotach’ Lukasz zatem oddziela, aby jednoczy¢”. Nie nalezy
izolowa¢ rytu natozenia rak od kontekstu chrzcielnego i uznawac go jako pra-
wo wylacznie zarezerwowane dla apostotéw. W Dz 19, 17 Ananiasz dokonuje
tego samego rytu, nakladajac rece na Szawta.

Postawa Szymona jest niewytlumaczalna (por. w. 18), wzigwszy pod uwa-
ge, ze przyjal chrzest i otrzymat Ducha Swietego, podobnie jak apostolowie
iinni Samarytanie. Wciaz manifestuje znaki swej nieodrodzonej natury’. Nie
interesuje go wiecej wladza czynienia cuddw, lecz mozliwo$¢ przekazywania
Ducha innym i zapewne zwigzany z tym prestiz’°. Dar ten chcial naby¢ za pie-
nigdze (por. ww. 18. 20), dlatego tez od jego imienia pochodzi symonia, czyli
handel dobrami duchowymi. Zadanie Szymona ma rodowdd szatanski (por.
Lk 4, 6), dlatego zostalo tak surowo ocenione przez Piotra (por. w. 19). Piotr
podobnie jak w przypadku Ananiasza i Safiry (por. Dz 5, 1-11) demaskuje zto
zagniezdZone w sercu Szymona: ,,Iwoje pienigdze razem z tobg niech beda na
zgube” (T0 apyOpLOV gov oLV ool €1 €L¢ aTWAELaY —W. 20). Wyrazenie to inspi-
ruje si¢ Biblia. Zguba (dmwieLa) jest synonimem $mierci, piekta (por. 1z 34, 12;
Ba 4, 6; Syr 51, 2), czyli przeciwienstwem zbawienia. Calo$¢ za$ przytoczonej
formuly oznacza przeklenstwo’®, ktére zawiera réwniez wyltgczenie ze wspdl-
noty (ekskomunike””) w przypadku braku skruchy. Formula ,,nie masz cze-
$ci ani losu” (o0k €oTLv 0oL pepic 00GE kATjpoc —w. 21) odnosita sie pierwotnie
przede wszystkim do lewitow, ktorzy nie mieli udziatu ani dziedzictwa w Izra-
elu (por. np. Pwt 12, 12; 14, 29). W naszym za$ kontekscie oznacza, ze Szymon
nie ma uczestnictwa w ,,slowie”, ktére oznacza tutaj proklamacje chrzescijan-
ska (por. np.: Dz 4, 4. 29; 6, 4; 8, 4. 21; 11, 19). Serce Szymona nie jest wiec prawe
przed Bogiem (por. LXX Ps 77, 37).

Piotr nawotluje Szymona do nawrd6cenia (por. w. 22)”%. Apostot rozumie, ze
chrzest chrzescijanski nie usuwa catkowicie tendencji do zta. W przypadku
Szymona sklonnos¢ ta objawila si¢ w intencji jego serca, aby naby¢ za pry-
mitywny materializm rzeczywisto$¢ catkowicie duchowa. Wyrazenie ,,261¢
gorzka” (w. 23) nawigzuje do Dt 29, 17, gdzie miedzy innymi czytamy: un tic

71 Por. G. Rossé, Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 347.

72 Por. E.F. Bruce, The Book of the Acts. .., dz. cyt., s. 170.

73 Por. G. Rossé, Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 347.

74 Por. F.F. Bruce, The Book of the Acts..., dz. cyt., s. 171.

75 Por. E.F. Bruce, The Book of the Acts..., dz. cyt., s. 171.

76 Por. G. Rossé, Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 350.

77 Por. K. Kliesch, Apostelgeschichte, Stuttgart 1986, s. 77; E. Haenchen, Apostelgeschichte, dz. cyt., s. 305.
78 Grecka petavoie —nawrécenie —zaklada podwdjny ruch: skruche serca, zal za popelnione winy (od-

wrdcenie si¢ od zta) oraz zwrot ku Bogu.
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€0TLY €V DUV pLlo dvw doovow év xoAf) kal mikple, czyli dostownie: ,,niech nie
bedzie migdzy wami korzenia rosnacego w gore w zodlci i gorzkosci”. Obraz
ten pojawia sie w konteks$cie napomnienia, aby nie ulec batwochwalstwu. Piotr
stwierdza zatem pos$rednio, ze Szymon jest idolatrg, uwaza, Ze pieniadze s3
ponad darami duchowymi. Natomiast syntagma oOvdeopoc” adikiog (w. 23)
jest aluzja do 1z 58, 6, gdzie czytamy, na czym polega prawdziwy post. Jednym
z jego elementdw jest wezwanie Abe mavto oUvdeopor dbikiag, czyli ,,rozwiagz
caly wezet nieprawosci”. W naszym przypadku oOvdeopoc adikioc wskazuje,
ze Szymon jest zwigzany przez nieprawos¢, czyli przez nig opanowany, uwie-
ziony. Jedynie Bég moze go wyzwoli¢ zaréwno z balwochwalstwa, jak i nie-
prawosci. Stowa Szymona ,,mddlcie si¢ za mng” sugeruja, ze zwraca si¢ do
Piotra i Jana, ktorego obecnos¢ jest wspomniana w sposob posredni. Lukasz
ktadzie nacisk na ,wy”®*’. Szymon prosi zatem o wstawiennictwo Kosciota.
Mozna ten fakt rozumiec jako znak pokory z jego strony (por. Lk 18, 14b) albo
interpretowaé w sensie catkowitej porazki magii zmuszonej uzna¢ wyzszos¢
wladzy apostolskiej. Jego prosbe nalezy traktowac jako szczera, wyplywaja-
ca z prawdziwej skruchy®. Opis Lukasza konczy sie faskawie dla Szymona,
w przeciwienstwie do pdzniejszej tradycji o jego apostazji®’. Ewangelista kon-
czy epizod dziatalnosci misyjnej w Samarii, postugujac si¢ ogélnym summa-
rium dajacym wrazenie zakonczenia misji. Dwaj apostolowie, wracajac do
Jerozolimy, skad zostali postani, ewangelizowali takze samarytanskie wioski
(por. w. 25). Nasladowali zatem zwyczaj Jezusa i Jego uczniéw (por. Lk 8, 1;
9, 6; 13, 22).

Podsumowanie

Perykopy | 4, 1-42 oraz Dz 8, 5-25 poruszaja temat ewangelizacji Samary-
tan uwazanych przez Zydéw za schizmatykéw. Misja wéréd nich jest waznym
etapem, preludium do proklamacji stowa Bozego calemu $wiatu. Ewangeliza-
torem Samarii par excellence jest Jezus, ktory spotykajac si¢ z Samarytanka,
objawil jej prawde o zywej wodzie, czyli Duchu Swietym, ktérego jest Daw-
c3. Komunikuje jej, ze Prawo w poréwnaniu do Ducha jest jak stojgca woda,
ktoéra nie ma $wiezo$ci. Duch zas$ jest jak zrédlo, zywy strumien, ktory pul-
79 Termin oVvdeopoc oznacza wezel, przewiazanie, wigzke.
80 Por. C.K. Barrett, Acts. A. Shorter Commentary, London-New York 2002, s. 122.
81 Kodeks Bezy dodaje po stowach ,Mddlcie si¢ za mna do Pana, aby nie spotkato mnie nic z tego, coécie
powiedzieli” kolejne zdanie: ,,Ten Szymon wiele ptakal i nie przestawal” (oj polla klaiwn ou dielimpa-

nen).
82 Por. J. A. Fitzmyer, Gli Atti degli Apostoli..., dz. cyt., s. 414.
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suje i sprowadza cele czlowieka do pragnienia zycia wiecznego. Samarytanie
w osobie Samarytanki dowiadujg si¢ 0 nowym kulcie w Duchu i prawdzie,
niezwigzanym z konkretnym miejscem, lecz z poznawaniem Jezusa i Jego
objawienia o Ojcu. Wyznanie Samarytan, Ze Jezus jest Zbawicielem $wiata,
stanowi climax®® wszystkich atrybutéw zastosowanych wobec Jezusa w ciggu
calej narracji: ,,Zyd” (w. 9), »,Pan” (w. 11), ,prorok” (w. 19), ,Mesjasz”, ,,Chry-
stus” (w. 25), ,,Ja jestem” (w. 26), ,Chrystus” (w. 29), ,,czlowiek”. Okreslenia
te ukazujg wzrastajacg sSwiadomos¢ Samarytanki i Samarytan w poznawaniu
ich Rozmowcy i przyniosly owoc w postaci przylgniecia do prawdziwej wiary.
Misja Jezusa domagata kontynuacji i przezwyci¢zenia dystansu uczniéw wo-
bec balwochwalczej Samarii. Dz 8, 5-25 ukazujg ewangelizacj¢ miasta Samarii
dzigki dziatalnos$ci diakona Filipa oraz apostoléw Piotra i Jana. Apel Jezu-
sa zostal zatem podjety. Samaria, bedaca pod wpltywem i urokiem Szymona
Maga, opowiedziala si¢ za chrze$cijaniska wiarg. Proklamacja krélestwa Boze-
go, czyli osoby Jezusa Chrystusa, okazala si¢ mocniejsza od magicznych sztuk
Szymona. Apostotowie Piotr i Jan przekazali Samarytanom Ducha Swietego,
tym samym potwierdzili jednos¢ migdzy Koéciotem w Samarii a Ko$ciolem
zalozonym na fundamencie apostoléw. Lukasz ukazal, Ze zadna demoniczna
moc nie ma takiej wladzy, aby powstrzymac¢ pochdd prawdziwej wiary®*. Aby
to uwypukli¢, podporzadkowal historie zwigzang z Szymonem Magiem wla-
snym teologicznym celom.

83 Por. J.H. Neyrey, The Gospel of John, Cambridge 2007, s. 99.

84 Por. takze K. Pilarczyk, Szymon Mag w Dziejach Apostolskich (8, 4-25). Miejsce narracji w strukturze
ksiegi i jej znaczenie, w: Dobrze jest dziekowaé Panu (Ps 92, 2). Ksiega Jubileuszowa dla Ksigdza Profe-
sora Waldemara Chrostowskiego w 70. rocznicg urodzin, red. J. Krecidlo, B. Strzatkowska, Warszawa
2021, S. 527.
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Siedemdziesigte urodziny ks. prof. dr. hab. Stanistawa Hatlasa SCJ
pragniemy uczcié ksiega pamigtkows. Jest to wyraz naszej wdziecznosci
dla Jubilata, ktéry cate Zycie poswiecil formacji biblijnej duchownych
i $wieckich studentéw — najpierw Papieskiej Akademii Teologicznej,
a nastepnie Uniwersytetu Papieskiego Jana Pawla IT w Krakowie. Po
uzyskaniu stopnia doktora nauk biblijnych w 1989 roku na Biblicum
w Rzymie powrécit do Polski i zglosil sie do pracy na Wydziale Teo-
logicznym Papieskiej Akademii Teologicznej. Dat sie pozna¢ jako
czlowiek o szerokich horyzontach i ogromnej wiedzy, posiadajacy
bardzo solidny warsztat badawczy Pisma Swigtego, dobry i kolezeri-
ski, a wobec swoich stuchaczy — bardzo ojcowski. [...] Zawsze byt
mocno wyczulony na prawde, dobro i piekno. Dalo sie to zauwazy¢
w solidnie przygotowanych zajeciach. Prezentacje zawsze byly dopra-
cowane i odpowiednio zilustrowane, aby mogly zachwyci¢ stuchaczy.
Zwracal uwage na detale, ktére pomagaly zrozumieé przedstawiane
obrazy. Chcac ukazaé wielko§¢ budowli, dla zobrazowania perspektywy
staral sie prezentowac zdjecia, na ke6rych byly elementy znane stucha-
czom. Niezwykle dbajacy o wiernosé Kosciotowi w przekazywanych
prawdach. Ilekroé dochodzily do niego wiadomo$ci o jakichkolwiek

nieprawidfowosciach, mocno je przezywal i po bratersku pietnowal.
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