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ZAGROZENIA WIARY I SPOSOBY ICH PRZEZWYCIEZANIA
W SWIETLE LISTOW DO Ko$ciorow (Ap 2-3)

THE THREATS TO THE FAITH AND THE WAYS OF OVERCOMING
THEM IN THE LIGHT OF LETTERS TO THE SEVEN CHURCHES (REV 2-3)

Summary: The Article presents threats to the faith and ways of overcoming them in the light
of the letters to the Churches (Rev 2-3). The seven letters constitute the specific diagnosis of
spiritual condition of the communities made by Christ. The threats, which Christ perceives
in the local Churches may be divided into two groups. The first one comprises threats which
originates from outside the community. These threats have been defined as oppression, which
can take the form of derision, poverty, imprisonment and death. The latter comprises the
internal threats. There are: faithfulness to orthodoxy without association with testimony, lack
of orthodoxy - i.e. false teaching as justification of the compromise with pagan surrounding
and fruitless faith as a result of lack of humility. Christ doesn’t satisfy with indicating the
above mentioned threats, but he shows the ways of overcoming them. The perseverance
should be the reaction to the oppression. The internal threats can be overcome by the return
to giving testimony, the return to faithfulness to orthodox teaching and by restoration of the
relationship with Christ (i.e. by repentance).
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WSTEP

Apokalipsa $w. Jana od lat budzi zainteresowanie egzegetéw. Za pomoca
obrazéw i symboli ukazuje ona historie zbawienia, ktérej centralnym momentem
jest dzieto dokonane przez Jezusa Chrystusa. W owg historie wpisuje sie takze
czas Kosciota i nalezacych do niego wiernych. Cho¢ w Apokalipsie nie pojawia
sie nigdzie termin ,wiara’!, to jednak bez watpienia wierzacy s3 w centrum uwagi

I W Apokalipsie czterokrotnie (2,13.19; 13,10; 14,12) pojawia sie termin miotic, ktory jednak
lepiej przeklada¢ jest nie jako ,wiara’, lecz jako ,wierno$¢”.
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autora tej ksiegi. Wierzacy bowiem tworzg Koéciét - wspolnote ukazang na kartach
Apokalipsy za pomoca wielu obrazéw. W tym kontekscie szczegdlng role pelnia
znajdujace si¢ w rozdzialach 2. i 3. ksiegi tzw. listy do Kosciotéw. S. Harezga okresla
przestanie owych listow jako ,,rodzaj rekolekcji dla Kosciota, przygotowujacego
sie na nadejscie trudnych czasow, o ktérych méwi druga czes¢ (Ap 4,1-22,5)™2
Listy do Kosciolow stanowig zatem niejako rachunek sumienia, ktory Chrystus
czyni wspdlnotom wiary. Rachunek sumienia za$ oznacza dostrzezenie tego, co
pozytywne, jak réwniez tego, co negatywne w zyciu poszczegolnych wspdlnot,
czyli w zyciu wierzacych, ktorzy owe wspolnoty tworza®.

Celem niniejszego opracowania jest ukazanie zagrozen wiary i sposobéw
ich przezwycig¢zania w $wietle listéw do Kosciolow (Ap 2-3). Kazdy z tych listow
zawiera swoistg ,,diagnoze¢” religijnego zycia wiernych w poszczegoélnych wspol-
notach. Chrystus dostrzega najpierw to, co stanowi zagrozenie dla wierzacych,
a nastepnie podaje sposoby pokonywania tych zagrozen. Poniewaz pouczenia owe
pojawiaja sie w réznych miejscach wspomnianych listow, stad tez wydaje si¢ rzecza
warto$ciowa dokonanie ich calo$ciowego ujecia.

1. L1sTY DO KOSCIOELOW JAKO SWIADECTWO O WIERZE KoScIiora
POWSZECHNEGO

Cho¢ zawarte w Ap 2-3 wypowiedzi skierowane do wspodlnot chrzescijan-
skich w Azji Mniejszej nosza nazwe listow, to jednak znacznie lepiej jest mowié
o0 ,,pouczeniach” badz ,,wyroczniach”. Na ich epistolarny charakter wskazuje tylko
kilka elementow, przede wszystkim zwigzanych z poleceniem ,,spisania” (kazdy
z ,listow” rozpoczyna si¢ od polecenia ypajov)*.

Struktura kazdego z listdw jest tatwa do odczytania® (chociaz zdarzaja si¢
odstepstwa od przyjetego schematu) i mozna przedstawic jg nastepujaco: 1) adres
oraz polecenie spisania. Stanowi go stata formuta: ,,Aniotowi Kosciota w [...]
napisz”; 2) autoprezentacja Chrystusa. Rozpoczyna si¢ od wyrazenia tade Aéyel,

2 Por. S. Harezga, Kosciét z Ducha Swigtego. Medytacje biblijne (Ap 2-3) (Kielce 1998) 27.
3 Por. A. Tronina, Apokalipsa. Oredzie nadziei (Czestochowa 1996) 108.

* Dyskusje na temat gatunku literackiego Ap 2-3 omawia syntetycznie D.E. Aune, Revelation
1-5 (WBC 52a; Waco, TX 1997) 124-132.

5> Schemat kazdego z ,listéw” nie stanowi przedmiotu jakich$ szczegélnych kontrowersji
pomiedzy uczonymi. Szczegdltowe omoéwienie owego schematu znajduje sie¢ w kazdym wigkszym
komentarzu do Apokalipsy i doktadne przytaczanie go w niniejszym opracowaniu jest zbedne. Ogra-
niczymy sie zatem do podania najwazniejszych punktéw, zas po precyzyjne informacje odsytamy
do wspomnianych komentarzy. Mozna tu wymieni¢ np.: Aune, Revelation 1-5, 119-124; H. Giesen,
Die Offenbarung des Johannes (RNT; Regensburg 1997) 93-95. Por. takze R. Muse, ,,Revelation 2-3:
A Critical Analysis of Seven Prophetic Messages”, JETS 29 (1986) 156-161.
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po ktoérym pojawia si¢ okreslenie Chrystusa znane z wizji inauguracyjnej (1,9-20);
3) narracja — ,,diagnoza” stanu wspolnoty, rozpoczynajaca si¢ od stow oido to
¢pya oov. Owa ,,diagnoza” obejmuje elementy pozytywne i negatywne (czasem
wprowadzone przez aArk €éxw kot 0od); 4) wezwanie/zacheta — jesli wspdlnocie
zostalo co$ zarzucone, musi si¢ ona nawroci¢ (charakterystyczne sg tutaj dwa
czasowniki w imperatywie prnuoveve oraz petavomoov). Jesli jest oceniana po-
zytywnie, ma utrzymac ten stan; 5) zacheta do stuchania: ‘O éxwv ol¢ axovodatw
Tl TO Tredpa Aéyel Tl ékkAnoleig; 6) obietnica dla zwyciezajacego.

Listy zaadresowane zostaly do siedmiu wspdlnot: w Efezie, Smyrnie, Per-
gamonie, Tiatyrze, Sardes, Laodycei i Filadelfii. W zwiazku z tym rodza si¢ dwa
pytania. Po pierwsze, dlaczego wybrano wtasnie te siedem wspolnot, cho¢ przeciez
owczesne chrzescijanstwo rozwini¢te byto w bardziej znaczacych osrodkach (takze
w Azji Mniejszej, jak np. Kolosy, Hierapolis, Troada oraz, by¢ moze, Magnezja
i Tralles). I po drugie, w jakim stopniu owe siedem wspolnot mozna uzna¢ za
reprezentatywne dla catego Kosciota pierwszego wieku.

Jesli chodzi o pierwsze z pytan, to odpowiedZ na nie pozostaje kwestig otwar-
ta. Zwlaszcza jesli uwzglednimy, ze trudno jest znalez¢ dla owych miejscowosci
jakis wspolny mianownik. Wspdlnoty te nie sg ani najstarszymi w Azji Mniejszej,
ani nie sg tez najbardziej znaczgcymi. Obok rzeczywiscie dominujacych miast,
takich jak Efez czy Smyrna, znalazly si¢ tutaj takze te o znaczeniu lokalnym, jak
Tiatyra i Filadelfia. W zwigzku z tym kryterium doboru poszczegdlnych wspolnot
pozostaje nadal w sferze domystéw. W.M. Ramsay postawit w 1904 r. hipotezg,
ze owe siedem miast to stolice siedmiu okregdw, jednakze nie administracyjnych,
lecz innego rodzaju®. Hipoteza ta jednak nie ma mocnego podbudowania w arche-
ologii, zostata natomiast opracowana na podstawie analizy lokalizacji tych miast’.

Odpowiadajac na drugie z pytan, trzeba zauwazy¢, ze juz w starozytnosci
owe siedem wspolnot byto traktowanych jako symbol Ko$ciota powszechnego.
Wyrazem takiego ich rozumienia jest cho¢by wypowiedz Wiktoryna z Petowium,
ktory w komentarzu do Apokalipsy tak pisze: ,,Siedem natomiast kosciotow, ktore
wzywa wedlug ich nazw, do ktorych kieruje listy, nie dlatego izby [byly] samo-
dzielne czy tez bardziej od innych znaczace, lecz poniewaz do jednego mowiac,

6 Por. W.M. Ramsay, The Letters to the Seven Churches of Asia (London 1904) 185-196. Na s.
191 autor pisze: ,The Seven Cities [...] were situated on a very important circular route, which starts
from Ephesus, goes round what may be called Asia par excellence, the most educated and wealthy and
historically pre-eminent part of the Province. They were the best points on that circuit to serve as
centres of communication with seven districts: Pergamum for the north (Troas, doubtless Adramyt-
tium, and probably Cyzicus and other cities on the coast contained Churches); Thyatira for an inland
district on the northeast and east; Sardis for the wide middle valley of the Hermus; Philadelphia for
Upper Lydia, to which it was the door (3:8); Laodicea for the Lycus Valley, and for Central Phrygia,
of which it was the Christian metropolis in later time; Ephesus for the Cayster and Lower Meander
Valleys and coasts; Smyrna for the Lower Hermus Valley and the North Ionian coasts, perhaps with
Mitylene and Chios (if those islands had as yet been affected)”

7 Por. Aune, Revelation 1-5, 131.
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do wszystkich moéwi [...]. Wreszcie, czy w Azji, czy na calym $wiecie, siedem
[jest] wszystkich kosciolow; i Pawel uczyt, ze siedmiorako nazwane koscioty sta-
nowig jeden Kos$ciot katolicki. Najpierw zreszta, aby [samemu] to zachowa¢, nie
przekroczyt liczby kosciotow, lecz napisat do Rzymian, do Koryntian, do Efezjan,
do Tesaloniczan, do Galatow, do Filipian, do Kolosan; p6zniej napisat do pojedyn-
czych 0s6b, by nie przekroczy¢ liczby siedmiu kosciotow™®. Oczywiscie, z punktu
widzenia egzegezy wspolczesnej argumentacja Wiktoryna wydaje si¢ osobliwa,
niemniej jednak nie zmienia to faktu, Ze juz w starozytnosci autorzy chrzescijanscy
pojmowali owe siedem wspolnot symbolicznie. Innym, cieckawym $wiadectwem
jest komentarz Apryngiusza z Beja (zyjacego w VI w.), ktéry twierdzi, ze siedem
listow jest w istocie kierowanych do catego jednego Kosciota powszechnego, za$
nazwy poszczegdlnych wspolnot powinny by¢ rozumiane symbolicznie, np. Efez
ma — jego zdaniem — znaczenie ,,moja wola, mdj plan”, poniewaz ,,Bog chce,
aby$my wiedzieli, Ze cala rzeczywisto$¢ naszej wiary i godno$¢ katolickiego
Kosciota nie moze by¢ przypisana zadnej ludzkiej zastudze, ale taka byta wola
Boga i Jego rozporzadzenie™. Oczywiscie, takze i w tym przypadku trzeba pa-
mictaé o tym, ze z dzisiejszego punktu widzenia trudno byloby udowodni¢ taka
teze. Jednak mimo to wyzej przytoczony tekst jest $wiadectwem pogladow, jakie
panowaly w KoSciele pierwszych wiekow.

W tym konteks$cie bardziej przydatne jest spojrzenie na symbolike liczby
siedem, ktora si¢ tutaj pojawia. Komentatorzy Apokalipsy sa zgodni, ze sposrod
liczb wystepujacych w tej ksiedze przynajmniej niektore nalezy interpretowac
w kluczu symbolicznym. Sg to: trzy, cztery, siedem i dwanascie (oraz ich wielo-
krotnosci). Sidédemka jest w Biblii liczbg wskazujaca na pelnig. Widoczne jest to
juz w opowiadaniu o stworzeniu w Rdz 1, gdzie ukazane zostato kompletne dzieto
stworzenia dokonane przez Boga. Znajduje to zreszta potwierdzenie w biblijnej
rachubie czasu opierajacej si¢ na siedmiodniowym tygodniu. Stary Testament uzy-
wa czgsto symboliki tej liczby dla ukazania idei petni. Na przyktad siedmiokrotnie
wzmiankowana pomsta w Rdz 4,15 ma na celu ukazanie jej kompletnego charak-
teru. Tak samo jest w Rdz 4,24 oraz Ps 79,12'°, Wymienienie w tym kontekscie
siedmiu Kosciolow potwierdza, ze chodzi tu nie tylko o konkretne wspdlnoty funk-
cjonujace w I w. po Chr., ale o calg wspdlnote Kosciota. Tak zreszta konkluduje
swoje badania egzegetyczne nad siedmioma listami R.Ch. Trench: ,,owe siedem
listéw, pierwotnie zaadresowanych do siedmiu Kosciolow w Azji, napisano dla
zbudowania Kosciota powszechnego, w taki sam sposob, jak zostaty napisane np.
List Pawta do Rzymian albo do Tymoteusza, jak rowniez List Jakuba do diaspory.

8 Wiktoryn z Petowium, Komentarz do Apokalipsy, 1,7. Tekst. polski cyt. za przektadem
D. Budzanowskiej, w: Pierwsze tacitiskie komentarze do Apokalipsy. Hipolit, Wiktoryn, Hieronim,
Tykoniusz (red. D. Budzanowska — W. Linke) (Florilegium. Studia Classica, Medievalia et Neolatina 1;
Warszawa 2011) 72.

° Thum. wiasne na podstawie: Revelation (red. W.C. Weinrich) (ACCS 12; Downers Grove,
1L 2005) 10.

10 Por. Beale, The Book of Revelation, 58-59.
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Ostrzezenia, zachgty, obietnice, pociechy i generalnie wszelkie pouczenia co do
sprawiedliwego postepowania, zawarte w owych listach, sa przeznaczone dla
kazdego zyjacego w kazdym czasie [...]. To, co Chrystus méwi do wymienionych
w listach, kieruje takze do wszystkich bedacych w podobnej sytuacji”'!. W tym
miejscu warto jeszcze przytoczy¢ opinie R. Bauckhama, ktory zauwaza, ze Ko-
$ciot poprzez przyjecie Apokalipsy do nowotestamentalnego kanonu pokazal, ze
traktuje ja jako prawdziwe proroctwo. I faktu tego nie zmienig nawet dyskusje na
temat kanonicznosci Apokalipsy, jakie toczyly si¢ w pierwotnym Kosciele oraz
w XVI w. Kiedy pytamy, czy Apokalipsa zawiera prawdziwe proroctwo dotyczace
Kosciola, to odpowiedzi na nie nie uzyskujemy za sprawg dowodzenia dokona-
nego przez konkretne osoby badz srodowiska naukowe. Odpowiedzi udziela cata
wspolnota Kosciota, traktujac Apokalipse jako cze$é Pisma Swietego. W takim
wlasnie kluczu nalezy czyta¢ takze listy do Kosciotow!?,

2. ZAGROZENIA WIARY PRZEDSTAWIONE W AP 2-3

Analiza struktury literackiej listow do Kosciotéw pokazuje, ze majg one pew-
ne elementy wspolne. Wéréd nich mozna wyroéznic ,,diagnoze” stanu wspdlnoty.
Diagnoza ta pokazuje to, co pozytywne, jak réwniez to, co negatywne w konkret-
nych Kosciotach. A zatem przedstawione zostalo to, co buduje wiar¢ wspoélnot,
jak réwniez to, co stanowi jej zagrozenie. Uwzgledniajac geneze owych zagrozen
mozna podzieli¢ je na dwie grupy. Z jednej strony sg te, ktére swoje zrédlo maja
na zewnatrz wspolnoty, czyli pochodzg one od jej poganskiego otoczenia. Z drugiej
za$ strony sg i takie, ktore wspdlnota niejako sama ,,stwarza” poprzez uleganie
konkretnym wplywom.

2.1. ZAGROZENIA PLYNACE Z ZEWNATRZ WSPOLNOTY:
PRZESLADOWANIE (2,9; 2,10; 3,10)

Jednym z charakterystycznych terminow opisujacych tto powstania Apo-
kalipsy jest rzeczownik 8Atyic. Pojawia si¢ on w tej ksigdze pig¢ razy, z czego

11 R.Ch. Trench, Commentary on the Epistles to the Seven Churches in Asia (New York 1862)
293: ,,[...] these seven Epistles, however primarily addrest to these seven Churches of Asia, were
also written for the edification of the Universal Church; in the same way, that is, a St. Paul’s Epistle
to the Romans, or to Timothy, or St. James’ to the Dispersion, were written with this intention. The
warnings, the incentives, the promises, the consolations, and, generally, the whole instruction in
righteousness in these contained, are for everyone in all times [...]; what Christ says to those here
add rest He says to all in similar conditions”

12 Por. R. Bauckham, The Theology of the Book of Revelation (Cambridge 1993) 146.
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trzy razy w listach do Kosciotow (2,9.10.22; ponadto 1,9; 7,14). Ma on wielo-
rakie znaczenie, np. ucisk, doswiadczenie, opresja, przesladowanie. W Nowym
Testamencie (w nawigzaniu do Septuaginty) istnieje tendencja do uzywania tego
terminu w dwojakim kontekscie. Po pierwsze odzwierciedla on trudng sytuacje,
w jakiej znajduje si¢ lud Izraela. Mianem ,,ucisku” okreslane jest np. to, co spotyka
Izraelitow w Egipcie (W] 3,9; 4,31) czy tez sytuacja tego ludu pod panowaniem
Seleucydow (1 Mch 9,27). Po drugie (zwlaszcza w apokaliptyce) termin ten wy-
raza sytuacj¢ sprawiedliwych jednostek, na ktore spadajg roznorodne nieszczgscia
(Ps 33,20; 36,39 oraz 4 Ezd 7,89; 2 Ba 15,8; 48,50; 1QH 2,6-12)'3. W Apokalipsie
ow ucisk stanowi do§wiadczenie calego KoSciota. Jan zwraca si¢ do KoSciotow
w Azji. Przedstawia si¢ jako cuykoLvwrog €év tf OALJeL kel Baoliely kol DTOROVH
év "Inood (1,9). Ucisk dotyka zatem wspolnote, ktorej czescia jest Jan. W swietle
przytoczonego wyzej tekstu Ap 1,9 mozna powiedzie¢, ze ucisk, obok krolestwa
1 wytrwato$ci stanowi to, co jednoczy wspdlnote wokot Jezusa. Wskazuje na to
nawet sama konstrukcja tej wypowiedzi, gdzie rodzajnik pojawia si¢ na samym
poczatku i odnosi si¢ do wszystkich trzech rzeczywistosci'*.

Gdzie jest zrodlo tego ucisku? Bez watpienia jest nig postawa chrzescijan
powaznie traktujacych swoja wiarg. Postawe te tak charakteryzuje W. Popielew-
ski: ,,Zycie pierwszych gmin chrzescijanskich, wyobcowanych z otaczajacego ich
poganskiego $wiata, to zycie udreki i niepewnosci. Poruszajac si¢ w publicznych
miejscach, spotykali $wiatynie i posagi zwigzane z imperialng religig. Na targach
dawali si¢ poznac jako ci, ktorzy odmawiaja kupowania migsa pochodzacego
z imperialnych ofiar. Nie biorg udzialu w publicznych $wigtach. Nie wyglaszaja
przemoéwien na cze$¢ imperatora, nie sktadajg mu ofiar. Sg wigc postrzegani jako
bezbozni i aspoteczni, zyjacy niemal w postawie otwartego buntu przeciw impe-
rium”!3, Wobec takiej postawy chrzescijan reakcja poganskiego otoczenia moze
by¢ tylko jedna. W Apokalipsie ta reakcja jest przedstawiona wilasnie jako ucisk.

Lektura listow do Kosciotow uswiadamia, ze 6w ucisk jest znany Jezusowi.
Wida¢ to w Jego wypowiedzi do wspdlnoty w Smyrnie (2,8-11). Przedstawia On
tam siebie jako ten, ktory ,,zna” ucisk wspolnoty (oidax cov thy 6ATYLY). W 2,10
widaé wyrazne powigzanie ucisku z dziatalno$cig diabta — Chrystus mowi o nie-
ktorych cztonkach wspolnoty, ktérzy maja by¢ przez diabta wtraceni do wigzienia.
Z drugiej jednak strony 6w ucisk nie bedzie miat charakteru nieskonczonego.

13 Por. J. Kremer, ,,0A1c”, EWNT 11, 153. Szeroko na temat ucisku w tradycji biblijnej pisze
W. Popielewski, Alleluja! Liturgia godéw Baranka eschatologicznym zwyciestwem Boga (Ap 19,1-8)
(StBib 1; Kielce 2001) 87-89. Zob. takze: J.P.M. Sweet, ,,Maintaining the testimony of Jesus: the suffe-
ring of Christians in the Revelation of John”, Suffering and Martyrdom in the New Testament. Studies
presented to G.M. Styler by the Cambridge New Testament Seminar (red. W. Horbury - B. McNeil)
(Cambridge - London 1981) 101-117.

1 Por. Popielewski, Alleluja!, 86; tenze, ,,Zwigzek religii imperialnej z czasem ucisku. Sitz im
Leben Apokalipsy”, Duch i Oblubienica méwig: ,,Przyjdz”. Ksiega pamiatkowa dla Ojca Profesora Au-
gustyna Jankowskiego OSB w 85. rocznice urodzin (red. W. Chrostowski) (Warszawa 2001) 365-381.

15 Popielewski, ,,Zwiazek religii imperialnej’, 377.
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Wskazuje na to zawarta w tym samym wersecie wzmianka o dziesigciu dniach
jego trwania. W §wietle Ap 2,22 mozemy dopowiedzie¢, ze ucisk moze by¢ takze
interpretowany jako realizacja kary Bozej wobec tych, ktorzy grzesza. Stad ci,
ktérzy cudzotoza z Jezabel, maja zostaé ,,wrzuceni w wielki ucisk” (el¢ ATy
peyaanv)!e.

Sam termin ,,ucisk” wydaje si¢ jednak nieco ogdlny i w tym miejscu warto
doprecyzowac jego znaczenie, tzn. warto odpowiedzie¢ na pytanie, w czym kon-
kretnie si¢ on przejawia. Pomocna w tym begdzie analiza kontekstow, w jakich
pojawia si¢ BAiYc w listach do Ko$ciotdow. W liscie do wspdlnoty w Smyrnie
ucisk powiazany zostat z ubdstwem i bluznierstwem (0ida. gov thv OATYLY Kol
My mtwyelay [...] kel v Prlecdnuior ék TV Aeyovtwr ‘Tovdalovg elvol
¢avtovg). Tutaj ucisk przybiera konkretny wymiar w postaci zagrozenia ubdstwem,
jak rowniez w postaci bluznierstwa ze strony przeciwnikow. Skad bierze si¢
zagrozenie ubostwem? Odpowiedz wydaje si¢ prosta, jesli uwzglednimy pod-
stawowe zatozenie, jakie towarzyszyto Janowi w pisaniu Apokalipsy. Ot6z autor
nie zgadza si¢ na udzial chrzescijan w Zyciu spotecznosci poganskiej. Ow udziat
mogt obejmowaé trzy plaszczyzny: spoleczna, religijng i ekonomiczna. Zadna
z nich jest nie do zaakceptowania dla Jana, stad wprowadza on zdecydowany
podzial miedzy wspolnotami chrzescijanskimi a ich poganskim otoczeniem!'”.
Skutki tego mogty by¢ doswiadczane takze na ptaszczyznie ekonomicznej. Otéz
wielu chrzescijan po przyjgciu nowej wiary musiato zrezygnowac z réznorodnych
kontaktow handlowych zwiazanych z wykonywanymi przez nich zawodami. Jako
np. rzemieslnicy nie mogli juz aktywnie uczestniczy¢ w funkcjonowaniu lokalnych
spotecznosci (np. gildii rzemie$lniczych), poniewaz czgsto byly one powiazane
z praktykowaniem kultu imperialnego. Powodowato to popadanie w kryzys eko-
nomiczny i moglo skutkowaé skrajnym ubostwem!8,

Innym przejawem ucisku jest bluznierstwo (BAaodmuie). Termin ten wyste-
puje 5 razy w Apokalipsie (2,9; 13,1.5.6; 17,3). Godne uwagi jest zwlaszcza jego
skoncentrowanie w rozdziale 13., gdzie mamy opis dziatania Bestii. Czasownik
BreodMuéw ma znaczenie ,,mowi¢ krzywdzaco, bluznié, przeklinaé, 1zy¢, spotwa-
rzaé, uragac”. W kilku przypadkach dopetlieniem tego czasownika sa ludzie (np.
1 Kor 4,13; Tt 3,2). W wigkszosci jednak tekstow chodzi o bluznienie przeciwko
Bogu (np. Mt 12,31; Rz 2,24; 1 Tm 6,1). O. Hofius, analizujac wystgpowanie tego
i pokrewnych termindw w Nowym Testamencie, zauwaza, ze w przypadku Ap 2,9

16 Tamze.

17 Por. PH. Harland, ,,Honouring the Emperor or Assailing the Beast: Participation in Civic
Life Among Associations (Jewish, Christian and Other) in Asia Minor and the Apocalypse of John”,
JSNT 77 (2000) 101.

18 Jak zauwaza PH. Harland, liczne stowarzyszenia i gildie rzemie$lnicze przybieraly za swo-
ich patronéw czlonkéw rodziny cezara traktowanych jak bogéw i angazowaly si¢ w organizowanie
ku ich czci réznorakich celebracji oraz skladanie ofiar (,Honouring the Emperor”, 113). Na temat
celebracji zwigzanych z kultem imperialnym pisze H.W. Pleket, ,,An Aspect of the Emperor Cult:
Imperial Mysteries’, HTR 58 (1965) 331-347.
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obiektem, ku ktorym kieruje si¢ bluznierstwo, sg wierzacy. Tak wiec w tym kon-
kretnym przypadku nalezatoby mowi¢ nie tyle o bluznierstwie w sensie religijnym,
ile o szyderstwie!. Czy mozna w takiej sytuacji dookresli¢, kto szydzi i z jakiego
powodu? Tekst Apokalipsy méwi o tych, ktorzy sami siebie nazywaja Zydami, lecz
nimi nie sg; sg synagoga Szatana (2,9). Bez watpienia w wypowiedzi tej mamy
nawigzanie do lokalnej sytuacji wspolnot chrzescijanskich, ktére bardzo czgsto
egzystowaly w sytuacji konfliktu ze wspolnotami zydowskimi. O istnieniu takich
konfliktow pisza juz Dzieje Apostolskie (Dz 13,45.50; 14,2.5.19; 17,5.13). Mimo
to w poczatkowych dziesiecioleciach swego istnienia chrzescijanie traktowani
jako odtam w tonie judaizmu korzystali z tego przywileju, ze religia Mojzeszowa
byla przez Rzymian uznawana za religio licita i z tego wzgledu byta tolerowana,
za$ Zydzi nie byli zmuszani do oddawania boskiej czci cesarzowi (w zamian za
to mieli sktada¢ ofiary za pomys$lno$¢ cezara jako wiladcy). Jednak poczynajac
od czasow Nerona, Rzymianie zaczgli coraz bardziej podejrzliwie traktowac
chrze$cijan i jako wyznawcy catkiem nowej religii nie byli oni akceptowani.
Mozliwe, ze w tych dzialaniach antychrzescijanskich Rzymianie byli wspierani
przez Zydow, zmotywowanych do wrogosci poprzez fakt, ze wielu z nich przy-
jeto chrzescijanstwo (ostabiajac przez to zydowskie wspolnoty). Ponadto Zydzi
patrzyli na chrze$cijan jako na tych, ktorzy tamali Prawo, oferujac przez to inng
(tatwiejszg od zydowskiej) droge zbawienia. Takze sama cze$¢ oddawana Jezusowi
byta przez nich traktowana jako bluznierstwo?’.

Z powyzszych wzgledow zrozumiate byto bluznierstwo, ktére spotykato
chrzescijan ze strony Zydow. Swiadectwem owego bluznierczego odnoszenia
sie Zydéw do chrzescijan sa juz teksty Nowego Testamentu. Mozna tu wymieni¢
np. Dz 13,45; 18,6. Z nieco pdzniejszych czaséw (ok. 150 r.) pochodzi dokument
zwany Meczenstwo swigtego Polikarpa, biskupa Smyrny, ktory zawiera wzmian-
ke o aktywnym udziale Zydow w przesladowaniach meczennikéw: ,,Ttum zaraz
zaczat z tazni 1 warsztatow zbiera¢ drewno i chrust, a najgorliwiej tym zajmowali
sie Zydzi, jak to jest w ich zwyczaju (13,1)?!. Z tego powodu zostali oni w Ap 2,9
okresleni mianem ,,synagogi Szatana”. Jest to wyrazenie, ktorego nie spotykamy
ani w tekstach biblijnych ani w pozabiblijnych. By¢ moze pewng analogi¢ mozemy
spotka¢ w tekstach z Qumran, gdzie jest mowa o ,,zgromadzeniu Beliala” (1QH
2,22). J.M. Ford przytacza opini¢ uczonych, ktorzy twierdza, ze takie okreslenie
moze odzwierciedla¢ fakt, iz w niektorych zydowskich synagogach w Azji Mniej-
szej rzeczywiscie oddawano czes¢ Zeusowi. W takiej sytuacji 6w synkretyczny
kult sprawiatby, ze wspdlnota traci prawo do nazywania siebie prawdziwymi

19 Por. O. Hofius, ,pracopnuic, Prachnuéw”, EWNT II, 528-529.
20 Por. Beale, The Book of Revelation, 240.

2L Cyt. za przekladem A. Swiderkéwny, w: Pierwsi swiadkowie. Pisma Ojcéw Apostolskich
(red. M. Starowieyski) (Krakow 1998) 166.
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Zydami i staje si¢ synagoga Szatana®’. WypowiedZ ta moze implikowa¢, ze rolg
»prawdziwego Izraela” przejmuje Kosciot. Cho¢ — jak zauwaza G.K. Beale — jest
pewna grupa badaczy, ktora jest sceptyczna wobec traktowania Ko$ciola jako
Lprawdziwego Izraela”, to jednak trzeba stwierdzi¢, ze owa identyfikacja znajduje
potwierdzenie w najblizszym kontekscie (1,6.7.9.12; 2,17; 3,9.12; 5,9-10; 7,4-
9.15-17; 11,1-4). Bluznierstwo dokonywane przez Zydéw sprawia, ze stajg sie
oni wspotpracownikami Szatana. Wykonuja oni doktadnie te¢ sama czynno$¢ co
Bestia wspolpracujaca ze Smokiem, pojawiajaca si¢ w 13. rozdziale (gdzie trzy
razy uzyty zostaje ten sam termin — w wersetach: 1., 5.1 6.)%.

W Ap 2,10 pojawia si¢ wzmianka o jeszcze innej formie ucisku: 160 péiiel
Baddkewy 6 SuoPorog €€ LuV el¢ purakny. Jest tu zatem mowa o uwiezieniu.
W tym miejscu trzeba zauwazy¢, ze u Rzymian nie bylo czegos takiego jak wie-
zienie na podstawie wyroku sadowego. Co prawda s3 w Nowym Testamencie
wzmianki o czasowym przetrzymywaniu w wiezieniu (Dz 16,23-40; 2 Kor 11,23),
jednak zasadniczo uwigzienie byto pierwszym etapem do przeprowadzenia pro-
cesu sagdowego i do skazania na §mier¢ w przypadku stwierdzenia winy (czgsto
byt to srodek przymusu wykorzystywany w celu sktonienia podejrzanego do
przyznania si¢ do winy). Uwiezienie nie wykluczalo wigc ewentualnego skazania
na $mieré. W tym konteks$cie tatwo zrozumie¢ koncowa zachgte pojawiajaca si¢
w omawianym wersecie: yivov motog dxpt Bavatov. Owo uwiezienie jest tutaj
interpretowane ,,teologicznie” i traktowane jest jako jeszcze jeden z przejawow
dziatalno$ci Szatana. Nie jest to dziwne, jako ze w Apokalipsie cate Imperium
Rzymskie traktowane jest jako ucielesnienie wszelkiej opozycji wobec Boga.
Z tego wzgledu — dla autora Apokalipsy — kazde opresyjne dziatanie Imperium
wynika w istocie z szatanskiej inspiracji’*.

W niektorych przypadkach ucisk mogl przybra¢ takze forme krwawa, tzn.
mogt wigzac¢ sie z pozbawieniem zycia niektorych chrzescijan. W Ap 2,13 jest
mowa o Antypasie, ktory zostat zabity w Pergamonie. Co prawda wielu egzegetow
uwaza, ze nie mogt on pas¢ ofiarg zorganizowanego przesladowania, zas jego

22 Por. ].M. Ford, Revelation. Introduction, translation, and commentary (AncB 38; New Ha-
ven - London 2008) 392. To, ze idzie tutaj o Zydéw, nie ulega watpliwosci: ,[...] synagoga szatana
jest grupa, ktdra oskarzyta Koéciot przed rzymska wladza. Trudno bytoby podejrzewaé o taki czyn
chrzescijan zydujgcych. Natomiast o oskarzeniu chrzescijan przez Zydéw wobec lokalnych wladz
rzymskich méwia Dz 17,6-8 oraz 18,12-17” (Popielewski, ,,Zwigzek religii imperialnej”, 379).

23 Por. Beale, The Book of Revelation, 241; D. Dziadosz, ,Krzywda i przebaczenie, czyli kontrast
w obrazowaniu Zydéw w Apokalipsie”, ThTh 5 (2004) 14-15. Szerzej na temat Zydowskich wspédlnot
w Azji Mniejszej zob. P. Trebilco, Jewish Communities in Asia Minor (SNTS.MS 69; Cambridge 1991).
Na temat relacji chrzescijanie — synagoga zob. D.A. de Silva, ,The Social Setting of the Revelation to
John. Conflicts within, Fears without”, WTJ 54 (1992) 287-289 oraz A. Yarbro Collins, ,Vilification
and Self-definition in the Book of Revelation”, HTR 79 (1986) 310-314.

24 Por. S.S. Smalley, The Revelation to John. A Commentary on the Greek Text of the Apoca-
lypse (Downers Grove, IL 2005) 66.
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zabicie bylo prawdopodobnie skutkiem jakiej$ oddolnej inicjatywy?, to jednak
nie zmienia to w niczym faktu, ze Antypas jest meczennikiem, tzn. stracil zycie
ze wzgledu na wiare w Chrystusa. H.J. Klauck zauwaza, ze niewykluczone jest,
iz Antypas padt ofiarg jakiego$ linczu ze strony poganskich mieszkancow Perga-
monu. Mozliwe jednak takze, ze jego osadzenie i skazanie odbylo si¢ w sposdb
podobny, jak podaje Pliniusz Mtodszy, piszac do Trajana: ,,[...] w stosunku do tych,
ktorych przyprowadzono do mnie oskarzonych o to, jakoby byli chrzescijanami,
stosowatem taki oto sposob postgpowania: pytatem ich samych, czy sg chrzesci-
janami; kiedy przyznali si¢, pytalem ich po raz drugi i po raz trzeci, grozac karg
$mierci. Trwajgcych uparcie przy swoim kazatem odprowadzaé¢ [na $mier¢]”%S.
Niezaleznie od tego, w jaki sposdb umart Antypas, nie ulega watpliwosci, ze umie-
ra jako $wiadek. Wskazuje na to wyraznie przystugujacy mu tytut: 6 paptog pov
0 motog pou. ALA. Trites w swoim studium na temat $wiadectwa w Apokalipsie
wskazuje, ze Antypas jawi si¢ tutaj jako wierny chrzescijanski swiadek, ktorego
$wiadectwo kosztowato go zycie. Tak wigc rzeczownik 6 paptug akcentuje tutaj
nie tyle ide¢ meczenstwa, ile ideg $wiadectwa. Wlasciwie pojmowane §wiadectwo
bierze przeciez pod uwage takze ewentualno$¢ oddania zycia?’. Wida¢ to dobrze
w wezwaniu skierowanym do wspolnoty w Smyrnie: yivou motog dypt 6evatou,
kel 60w ool tov otédavov the (whg (2,10). Przymiotnik miotog nalezy tu thu-
maczy¢ jako ,,wierny” (mniej prawdopodobny jest przektad: ,,wierzacy”). Owa
wierno$¢ powinna takze zaktada¢ gotowos¢ oddania zycia, stad pojawia si¢ tutaj
wzmianka o $mierci (&ypt Bavatov). Tak wiec meczenstwo jawi sie tutaj jako jedna
z ewentualno$ci, na ktorg chrzeécijanin winien by¢ przygotowany?®. W dalszej
czgdci dzieta takze pojawiajg si¢ aluzje do meczenskiej Smierci chrzescijan. W Ap
6,9-11 jest mowa o duszach zabitych ze wzglgdu na Stowo Boze i $wiadectwo. Ich
$mier¢ nalezy traktowac¢ w kategoriach ofiary ztozonej Bogu w tacznosci z ofiara
Baranka. Ich ofiara zostata wiec ztozona Bogu na wzor ofiary Syna?’.

%5 Na ten temat zob.: de Silva, ,The Social Setting of the Revelation to John’, 274-281; T. Slater,
»On the Social Setting of the Revelation to John’, NTS 44 (1998) 245.

26 Por. H.J. Klauck, ,,Das Sendschreiben nach Pergamon und der Kaiserkult in der Johanneso-
ffenbarung”, Bib 73 (1992) 161. Tekst Pliniusza cyt. za: Pierwsi swiadkowie, 361.

%7 Por. A.A Trites, ,Maptug and Martyrdom in the Apocalypse”, NovT 15 (1973) 78.

28 Por. Smalley, The Revelation to John, 67. Smalley zauwaza, ze przektadu ,wierzacy” nie
mozna calkowicie wykluczy¢, a to dlatego, ze we wspdlnotach Janowych byly problemy chrysto-
logiczne. W zwigzku z tym zachowanie prawowiernej nauki takze moglto by¢ prezentowane jako
jedno z wymagan.

2 Por. R. Lebiedziuk, ,,Szczeg6lny udzial meczennikéw w misterium niebieskiej liturgii Baran-
ka w Apokalipsie $w. Jana’, Agnus et Sponsa. Prace oflarowane o. prof. Augustynowi Jankowskiemu
OSB (red. T.M. Dgbek - T. Jelonek) (Krakéw 1993) 186-188. Autor dostrzega liczne zwiagzki miedzy
tekstem Ap 6,9-11 a kultem ofiarniczym. Sg to: dialog modlitewny z Jezusem, motyw ottarza, motyw
przelanej krwi (w nawigzaniu do Krwi Baranka) oraz imiesléw ,zabity”. Beale zauwaza, ze cho¢
dos$¢ prawdopodobne jest, iz chodzi tutaj o chrzeécijanskich meczennikéw w pelnym tego stlowa
znaczeniu, to - jego zdaniem - nalezy raczej opowiedzie¢ si¢ za pogladem, ze termin ,,zabity” nalezy
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Wszystkie wyzej wymienione przejawy rzeczywistosci okreslanej mianem
ucisku $wiadcza, ze przesladowanie byto sytuacjg bardzo czgsto spotykang w cza-
sach, kiedy powstawata Apokalipsa. Przesladowanie to przybieralo rozne formy
1 miato r6zng intensywnos¢. Nalezy jednak podkresli¢, ze ,,ucisk” nigdy nie sta-
nowit dla chrzescijan Apokalipsy pretekstu do porzucenia wiary. Cho¢ w ksiedze
mamy wiele fragmentow, w ktdrych zaprezentowani zostali chrzescijanie idacy
na kompromis z poganskim srodowiskiem, to jednak zawsze dzialo si¢ to wtedy,
kiedy do glosu dopuszczano ,,zwodzicieli” (czasownik mAavaw pojawia si¢ w ksig-
dze 8 razy). To wlasnie glosiciele fatszywej nauki, a nie przesladowcy, stanowili
dla wspdlnoty najwicksze zagrozenie.

2.2. ZAGROZENIA WEWNETRZNE

Oprocz przesladowan, bedacych zagrozeniami ptynacymi z zewnatrz wspol-
noty, listy do Kosciotéw ukazuja tez liczne zagrozenia wewnetrzne. Niektdre z nich
maja swoje zrodto w dziatalnosci konkretnych oséb, inne wynikaja z przyjetego
stylu Zycia i objawiaja si¢ w konkretnych postawach. Mozna tutaj wymieni¢: wier-
no$¢ ortodoksji bez powigzania z autentycznym $wiadectwem wzgledem otacza-
jacego $wiata, dopuszczenie do glosu glosicieli falszywych nauk, propagujacych
kompromis z poganskim otoczeniem, oraz brak pokory, ktéry skutkuje tym, ze
wiara nie przynosi owocow, czyli nie jest w stanie pozyskiwa¢ nowych uczniéw.

2.2.1. WIERNOSC ORTODOKSJI BEZ POWIAZANIA ZE SWIADECTWEM
(2,2-4.6; 3,1B-2)

Do aniola Kosciola w Efezie Jezus zwraca sie stowami:

olda T épyx cou kol TOV KOTOV Kol THY DTogorriy cgov kel 6Tl ob Sl
Bauotaool kakolUg, Kal émelpoong ToLG Aéyovtag €mutolg &TOOTOAOUG Kol OUK
elolr kel ebpeg adtobg Yevdelg, kol UTopovmy éxeig kol éBaotaceg S to
dvopd Hou kol o0 kekoTiokeg. GAAL €xw katd 60D OTL TNV dyamny cou ThHY
TpWTnY ddfikee (2,2-4).

Z tej wypowiedzi wynika, ze najpierw Jezus pochwala wspolnote za jej troske
o czystos¢ doktryny. Chodzi zapewne o to, ze wspdlnota odkryta, kim jest grupa
okreslajaca si¢ mianem ,,apostotow”. By¢ moze byli oni zaliczani do nieco szersze-

interpretowa¢ metaforycznie i oznacza on kazdego, kto cierpiat (w jakikolwiek sposob) ze wzgledu
na Chrystusa (The Book of Revelation, 390). Z punktu widzenia naszego tematu nie ma to wigkszego
znaczenia. Niezaleznie bowiem od tego, jak bedziemy interpretowad imiestow ,,zabity”, §wiadczy on
o prze$ladowaniu chrzeécijan, a wiec potwierdza to, ze zyja oni w sytuacji ucisku.
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go kregu — innego niz Dwunastu®’. Charakterystyke owej grupy mozna odczytaé
z mniejszym badz wigkszym prawdopodobienstwem, kiedy blizej dookreslimy,
jakie niebezpieczenstwo sprowadza ona na wspolnotg. Bedzie to mozliwe, jesli
rozpatrzymy pewne terminy z Ap 2,2-4 w kontekscie calej ksiegi. Najpierw warto
zauwazy¢, ze spojnik kel wystepujgcy po wyrazeniu to épye. oouv ma charakter
wyjasniajacy (kai epexegeticus). Poczatek drugiego wersetu mozna zatem przeto-
zy¢: ,,znam twoje czyny: trud (tov k6mov), twoja wytrwalo$¢ (tny LTopovy cov)
i to, ze ztych nie mozesz znie$¢ (o0 SUvy Paotaoat kakolg). Wymienione zostaty
tu trzy ,,czyny”, ktore Chrystus chwali. Pierwszy z tych czyndw to trud. U Pawta
oznacza on wysitek zwigzany z gloszeniem Ewangelii. W Apokalipsie jest inaczej:
,»trud” to zachowanie wierno$ci wsrdd przeciwnos$ci. Widaé to na przykladzie Ap
14,12-13, gdzie umierajacy sa nazwani szczesliwymi, poniewaz moga odpoczac
od swoich trudow (lve. gvamanoovtal ék TV koTwy adtov). Takze drugie z dziet
— ,,wytrwato§¢” — dookreslone jest we wspomnianym wyzej tek$cie Ap 14,12-13.
Wytrwato$¢ to inaczej strzezenie przykazan Boga i wierno$¢ Jezusowi®!. Z kolei
wg Ap 13,10 ,,wytrwalos¢” wyraza si¢ w oporze przed oddawaniem czci Bestii,
nawet za cen¢ oddania zycia. Wypowiedz ta nawigzuje bez watpienia do sytuacji
spowodowanej przez naciski zwolennikéw imperialnego kultu. Dalej Efezjanie
sg chwaleni za to, ze nie mogg znie$¢, tzn. nie tolerujg, ztych (o0 d0vy Paotaoal
kakovg). To inne okreslenie falszywych apostotow, ktorzy potem jeszcze zosta-
na nazwani ,klamcami” (Pevdeic)®?. Z drugiej strony wspolnota zniosta wiele

30 Por. Beale, The Book of Revelation, 228. Beale twierdzi, ze 6w szerszy krag ,apostotow”
obejmowal np. Jakuba Sprawiedliwego, Sylasa, Andronika, Junie (Dz 14,14; Rz 16,7; 1 Kor 15,7;
1 Tes 2,6).

31 Por. H. Giesen, ,Das Romische Reich im Spiegel der Johannes-Apokalypse’, tenze, Studien
zur Johannes-apokalypse (SBAB 29; Stuttgart 2000) 124-127; T. Siemieniec, ,,Wiara jako zobowigzanie.
Teologiczny sens czasownika tnpelv (,strzec”) w Apokalipsie Janowej’, Kieleckie Studia Teologiczne
11 (2012) 212: ,;Wzmianka o przykazaniach (aL évtolai) w zestawieniu z paralelnym, trzecim do-
okreéleniem moéwiacym o §wiadectwie Jezusa, pokazuje, co oznacza posiadanie $wiadectwa Jezusa.
Na tym polega istota chrze$cijanskiej wiary. Autor, méwiac o przykazaniach, nie konkretyzuje, czy
chodzi tutaj o sam tylko Dekalog. Raczej, patrzac z chrzeécijafiskiej perspektywy, mozna tu widzie¢
komplementarne spojrzenie na wszystkie przykazania, zaréwno na Dekalog, bedacy fundamentem
Starego Testamentu, jak i na przykazanie mitosci Boga i blizniego. Wyrazenie tnpely To¢ €VToAdG
pojawia sie¢ w Mateuszowej wersji opisu spotkania Jezusa z bogatym mlodziencem (Mt 19,17), gdzie
odnosi si¢ wprost do Dekalogu. To samo wyrazenie trzykrotnie pojawia si¢ w Ewangelii Janowej
(14,15.21; 15,10) i tam zawsze odnosi sie do przykazania Jezusa (u Jana évtoin, w liczbie pojedynczej
nigdy nie odnosi si¢ do Prawa zydowskiego) i pie¢ razy w 1 Lidcie Jana (2,3.4; 3,22.24; 5,3), gdzie
zawsze odnosi si¢ do przykazan danych przez Boga”

32 Jak zauwaza Popielewski, w Apokalipsie pod pojeciem ,klamstwa” ,kryje sie praktyczna
postawa odrzucenia Chrystusa przez paktowanie, szukanie kompromiséw czy wrecz udzial w bat-
wochwalstwie [...]. Przed chrze$cijaninem kazdego dnia otwiera si¢ koniecznos¢ radykalnego wy-
boru. Absolutna wiernos¢ Chrystusowi da mu udzial w dobrach przyszlego §wiata. Kazdy pakt
z balwochwalstwem wyklucza z udzialu w nowym $wiecie [...]. Jan ukazuje, iz kazdy niewinny pakt
z balwochwalstwem — motywowany konformizmem badz lgkiem - jest opowiedzeniem si¢ po stro-
nie szatana, ktéry ostatecznie jest inspiratorem catego systemu nienawiéci i walki. Balwochwalstwo
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(¢Baotacng) ze wzgledu na imie Jezusa. Oznacza to, ze w sytuacji wielorakich
trudnos$ci pozostata wierna Jezusowi. Wobec niesprzyjajacych okolicznoséci wiernie
wypelnia swojg misje. Prezentuje postawe odpowiedzialng, pelng zaangazowania
w naleznym zachowaniu czysto$ci wiary. Powyzsze odniesienia jednoznacznie
pokazuja, ze owe dziela, za ktére Chrystus chwali wspdlnote w Efezie, zwigzane
sa z konfrontacja z propagatorami imperialnego kultu. Zatem mozna z duzym
prawdopodobienstwem przypuszczaé, ze owi ,,falszywi apostotowie” w swoim
nauczaniu proponowali kompromis chrzeScijanstwa z kultem cesarskim™3.
Pochwata troski o ortodoksje jest kontynuowana w Ap 2,6: aALi toDTo €éxeLc,
0TL pLoeig o épyo TV NikoAaitdv o kayw pLod. Mozliwe (choé niekoniecz-
nie oczywiste) jest utozsamienie tej grupy ze wspomnianymi we wczesniejszych
wersetach ,,falszywymi apostotami”. Najprawdopodobniej owi nikolaici glosili,
ze dopuszczalny jest pewien kompromis miedzy praktykowaniem chrze$cijanstwa
a udziatem w jakich$ praktykach imperialnego kultu. Gloszenie takich pogladow
miato prawdopodobnie swoja geneze w fakcie, ze w miescie Efez funkcjonowato
wiele rozmaitych o$rodkow kultycznych i trudno byto funkcjonowac w separacji
od nich3*, Nikolaici uznawali za dopuszczalny udzial chrzescijan w celebracjach
zwigzanych z kultem cesarskim, a owo przekonanie byto dla nich tym tatwiejsze

zatem jest radykalnym kltamstwem, praktycznym zaprzeczeniem wiernosci, zdrada tajemnicy chrztu
i opowiedzeniem si¢ za szatanem. Dlatego wyklucza z udzialu w zyciu Boga i Baranka [...]. Nie
chodzi w zadnym wypadku o postawe moéwienia nieprawdy, o idee. Sprawa dotyczy prawdy badz
ktamstwa — postaw, praktyki” (W. Popielewski, ,,Pojecie ktamstwa w Ksiedze Apokalipsy”, ,,Bdg jest
mitoscig” (1 J 4,16). Studia dla Ksiedza Profesora Jozefa Kudasiewicza w 80. rocznice urodzin [red.
W. Chrostowski] [RSBib 25; Warszawa 2006] 352-353).

3% Por. Giesen, ,Das Rémische Reich’, 2527; por. takze: M. Karczewski, ,Wytrwato§¢ chrzesci-
jan w lidcie do Koéciota w Efezie (Ap 2,1-6)”, Przyblizylo sig krolestwo Boze. Ksigga pamiatkowa dla
Ksiedza Profesora Romana Bartnickiego w 65. rocznice urodzin (red. W. Chrostowski) (Warszawa
2008) 198 oraz 202-203. M. Karczewski zauwaza, ze pelne zrozumienie pojecia ,wytrwalo$¢” w Ap
2,2-3 mozliwe jest, kiedy uwzgledni si¢ jeszcze inne teksty biblijne, takie jak: 1 Tes 1,3 oraz 1 Kor
13,7. Zwlaszcza co do tego drugiego tekstu konstatuje: ,Prawdziwa wytrwalo§¢ chrzeécijaniska jest
sprawdzianem zaréwno mitosci ku Bogu, jak i ku bliznim, cho¢by bltadzacym. Pytanie o wytrwatos¢
jest pytaniem o stalo§¢ fundamentu, o kwestie podstawowa, czyli, czy chcesz by¢ dalej chrze$cija-
ninem” (s. 203).

3% Por. Beale, The Book of Revelation, 233. Badacz tak charakteryzuje religijna sytuacje miasta:
»Ephesus was known as the «temple warden» (vewkdpog) of the goddess Artemis, and thousands
of priests and priestesses served in the temple precincts (cf. Acts 19:35). The city’s prosperous eco-
nomy was partly dependent on trade associated with that temple (Acts 19:23-41). The city had also
been declared a «temple warden» of two temples dedicated to the imperial cult, which meant that
this cult also played an essential part in the city’s life. Therefore, the church’s resistance to internal
pressures to accommodate to aspects of this idolatrous society was very commendable”. Z kolei
H. Giesen zauwaza, ze wielu Ojcéw Kosciola charakteryzowalo nikolaitéw jako sekte o charakterze
gnostyckim (,Ermutigung zur Glaubenstreue in schwerer Zeit. Zum Zweck der Johannesoffenba-
rung”, TThZ 105 [1996] 68-69). M. Karrer z kolei uwaza, ze nikolaici to grupa, ktéra pochodzi od
wspomnianego w Dz 6,5 Nikolaosa, jedynego prozelity sposrod wymienionej tam grupy ,,Siedmiu”
(Die Johannesoffenbarung als Brief. Studien zu ihrem literarischen, historischen und theologischen
Ort [FRLANT 140; Gottingen 1986] 196-197).
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do zaakceptowania, ze religia rzymska nie domagata si¢ przyjmowania konkret-
nych prawd wiary, lecz jedynie udziatu w obrzgdach kultycznych. Mozna by tu
widzie¢ zatem grupg wyznajacg podobne zasady co wspomniani w 1 Kor 8,10
,o8wieceni wiedzg”. Dopuszczali oni udziatl chrzescijan w spozywaniu migsa
pochodzacego z ofiar, thtumaczac to faktem, ze bogowie, ktéorym owo migso byto
po$wiecone, w rzeczywistosci nie istnieja, wiec nie ma w ogole problemu bat-
wochwalstwa’’.

Efezjanie nie pozwolili zwies¢ si¢ nikolaitom i za to s chwaleni przez Chry-
stusa. Owa pochwata dotyczy nie tyle jakiego$ aktywnego wystapienia przeciwko
heretyckiej grupie, ile raczej samego faktu ,,niewrazliwosci” na ich nauke. Jednak
obok tej pochwaty Chrystus ma bardzo powazny zarzut przeciwko wspolnocie:
LG €xw kate 00D OTL THY dyatmy cov thy mpwtny dbfkec (2,4). Kluczem
do zrozumienia tej wypowiedzi jest odkrycie znaczenia wyrazenia ,,pierwsza
mitos$¢”. Mato prawdopodobne, aby chodzito tutaj tylko i wylacznie o mitos¢
wzgledem Boga (w nawigzaniu do Jr 2,2 czy Oz 2,13-14). Tak samo watpliwe
jest, by owa ,,pierwsza mito$¢” interpretowac jedynie jako mitos¢ braterska we
wspolnocie. Pewng przestankg pozwalajaca dookreslic owa ,,pierwsza mitos$¢”
sg kolejne wersety, ukazujace sposob, w jaki moze dokona¢ si¢ nawrdcenie. Jest
to podjecie ,,pierwszych czyndw” (ta TpdTe épya moinoov — 2,5). O jakie czy-
ny moze chodzi¢? W Apokalipsie wymienionych zostato ich wiele, sa to: trud
1 wytrwalos¢ (2,2), mito§¢, wiernos¢, postuga i wytrwatosé (2,19). Jest tez mowa
o czynach, za ktore wiernych spotka nagroda (22,12). Ponadto wszystkie listy do
Kosciolow zaczynaja si¢ od frazy: oide T épye oou, po ktdrej nastepuje wy-
szczegolnienie pozytywow i negatywow kazdej ze wspolnot. Biorgc to wszystko
pod uwage, wydaje si¢, ze mozna mianem owych czyndéw okresli¢ wszystko, co
sktada si¢ na §wiadectwo sktadane przez chrzes$cijan wobec $wiata. Dobre czyny
sa ,,sktadnikami” dobrego $wiadectwa, zte za$ sa ,,sktadnikami” anty$Swiadectwa.
W tym konteks$cie mozna przytoczy¢ tekst Mt 24,12-14: , Poniewaz wzmoze si¢
nieprawosc¢, ozigbnie mitos¢ wielu. Lecz kto wytrwa do konca, ten bedzie zbawio-
ny. A ta Ewangelia o krolestwie bedzie gltoszona po calej ziemi, na $wiadectwo
wszystkim narodom. I wtedy nadejdzie koniec™3°.

Porzucenie pierwszej mitosci znaczy zatem odstgpienie od podstawowego
zadania, jakie otrzymali do wykonania chrzescijanie, a mianowicie od dawania
$wiadectwa. Stalo si¢ to przez zaniedbanie tego wszystkiego, co nosi w Apoka-
lipsie nazwe ,,czyndéw’, a wigc przez brak trudu, wytrwalosci, mitosci braterskiej,
wiernosci, postugi itd. Poniewaz cale zycie chrzescijanina jest Swiadectwem, wiec
odejscie od tej praktyki skutkuje zanikiem tego swiadectwa.

35 Por. Giesen, ,,Ermutigung”, 69-70.
3¢ Por. Beale, The Book of Revelation, 230-231.



ZAGROZENIA WIARY I SPOSOBY ICH PRZEZWYCIEZANIA 189

2.2.2. WIARA FASADOWA NIEZDOLNA DO DAWANIA SWIADECTWA (3,1B)

W liscie do wspolnoty w Sardes Chrystus zwraca si¢ z oskarzeniem: old¢ gou
T épyo OTL Ovopa €éxelg 0tL Cfig, kal vekpog €l (3,1b). Oskarzenie to zbudowane
zostalo na zasadzie kontrastu ,,zyjacy” — ,,martwy”. Nietrudno jest wyjasni¢ ten
werset. Wspolnota jawi sie na zewnatrz jako zywotna, czyli realizujagca swoje
powotanie. Zapewne chodzi o podejmowanie réznorakiej aktywnosci. Przystania
ona jednak stan duchowej $mierci wspolnoty (por. w. 4-5). Co spowodowalo te
$mierc? Biorac pod uwage werset 4., gdzie jest mowa o niewielkiej grupie, ktora
nie splamita swoich szat, mozna przypuszczac, ze wigkszo$¢ uczynita co$ przeciw-
nego. Szaty sg tutaj metaforg indywidualnej duchowej i moralnej kondycji. Kiedy
uwzglednimy Ap 7,14, mozemy powiedzieé, ze jest to stan laski, stan wiernosci
Chrystusowi. Uczeni mowig tutaj o trzech mozliwych odniesieniach: meczenstwie,
chrzcie, $wigtosci i czysto$ci. Wydaje sig, ze wszystkie trzy odniesienia trzeba
traktowac tacznie. A wigc biala szata symbolizuje tu stan taski, ktory staje si¢
udziatem chrzescijanina przez chrzest bedacy zanurzeniem w $§mierci Chrystusa
(stad motyw szat wybielonych we krwi Baranka — w 7,14). Stan ten winien by¢
nieustannie potwierdzany konkretnymi czynami, ktére sg wyrazem wiernosci
wobec Boga i Baranka. W sposob szczegdlny potwierdzeniem tej wiernosci jest
meczenstwo’’.

Pelne zrozumienie zawartej w Ap 3,1b wypowiedzi Jezusa bgdzie mozliwe,
kiedy uwzglednimy jeszcze znaczenie wspomnianej antytezy ,,zyjacy — martwy”.
Oba wyrazenia nalezg bowiem do waznych terminéw Apokalipsy. Czasownik
Caw pojawia sie kilka razy w Apokalipsie (1,18; 2,8; 3,1; 4,9.10; 7,2; 10,6; 13,14;
15,7; 19,20; 20,4-5). Odnosi si¢ on do Chrystusa, do Boga i1 do ludzi. To trzecie
zastosowanie wydaje si¢ szczegdlne wazne w konteksScie omawianej tematyki.
W 20,4-5 jest mowa o umartych, ktorzy ozyli (é{noav). Owo ,,0zywienie” nosi
nazwe ,,pierwszego zmartwychwstania”. Jak nalezy je rozumie¢? Bez watpienia
chodzi o udzial w zyciu Bozym, o pehi¢ zycia, ktorg cztowiek otrzymuje dzig-
ki dzietu zbawczemu Jezusa Chrystusa. Podkres§lone to zostato przez fakt, ze
czasownik (aw odnosi sie w Apokalipsie do Boga i do Chrystusa (autor unika
czasownika aviotnui). Bég jest zyjacy na wieki wiekow (4,9.10; 10,6; 15,7),
podobnie Chrystus (1,18). Ozywienie chrzescijan wyplywa zatem ze zmartwych-
wstania Chrystusa. Sw. Augustyn wigze to ozywienie z sakramentem chrztu (De
Civitate Dei 20,3). Chrzest to zmartwychwstanie razem z Chrystusem ze $mierci
duchowej. Etap zycia ziemskiego pograzonego w grzechu to stan $mierci, stad
ci, ktorzy w tym stanie trwajg, nazywani sg umartymi (vekpot). Przyjmujac zycie
taski, rodza sie¢ do nowego zycia (¢{noov)3®,.

37 Por. D.E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52b; Nashville, TN 1998) 474; tenze, Revelation
1-5,222.

38 Por. D. Kotecki, Kosciét w swietle Apokalipsy sw. Jana (SBP 6; Czestochowa 2008) 114-115.
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Wspolnota w Sardes ma imig, ktore oznacza, ze zyje. W tradycji biblijnej
imi¢ to co$ wiecej niz tylko wyrdznik osoby. Imi¢ oddaje to, kim dana osoba
jest. W tym konteks$cie imi¢ aniota Kosciota w Sardes sugeruje, ze wspoélnota ta
uczestniczy w zyciu danym dzigki Chrystusowi. W rzeczywisto$ci jest inaczej.
Wspolnota jest martwa. O jakg martwote tutaj chodzi? Skoro termin ,,zycie” ro-
zumiany jest na ptaszczyznie duchowej, tak samo nalezy rozumie¢ termin ,,umar-
ty”3%. Wspolnota jest martwa duchowo. Dokonato si¢ to poprzez zwrocenie sie
ku batwochwalstwu.

Pozostaje jeszcze do rozstrzygnigcia kwestia, w jaki sposob objawia si¢
martwota wspolnoty. Pomocg tutaj moze stuzy¢ tekst Ap 20,12, gdzie zostato
powiedziane, ze wyrok skazujacy zostal wydany na podstawie czynow (koté T
¢pyo avtdV). Czyny sg takim $wiadectwem, ktore pokazuje duchowag kondycje
wspolnoty. Poniewaz wspomniane w Ap 2,5 ,,pierwsze czyny”’ wskazywaly na
wszystko, co sktada si¢ na chrzescijanskie s$wiadectwo, mozna przypuszczac, ze
tutaj jest to wszystko, co sktada si¢ na chrzescijanskie anty$swiadectwo.

2.2.3. BRAK ORTODOKSJI WE WSPOLNOCIE (2,14-15; 2,20-21) — FAESZYWA NAUKA
JAKO USPRAWIEDLIWIENIE KOMPROMISU Z POGANSKIM éRODOWISKIEM

Okazuje sie, Ze nie wszystkie wspdlnoty trwajg w ortodoksji. W dwoch listach
znalazlo si¢ oskarzenie Chrystusa o uleganie falszywej nauce. Wspoélnota w Per-
gamonie zostala upomniana w nastepujacych stowach:

E) s 7 \ ~ W4 %3 ” 3 ~ ~ \ \ ’

aAL’ €xw kote cod OALyo OTL €xeLg exel kpatodvtag tnv OLdoyny Baloay,
o 3/ ~ \ ~ ’ ) ’ ~ € A~ 5 \ ~

0¢ €6Ldooker T Badak Parelv okavdaiov évwmiov TtV vidv ‘loponi dayelv
€ldwAdBuTa kel Topredonl. olTwg €xelg kal oL kpatodvtag TNV Sudaymy [TGV]
Nikodaitdv opolwg.

Glosiciele falszywej nauki zostali tutaj okresleni dwojako. Najpierw jako
ci, ktorzy glosza nauke Balaama, a nastepnie jako nikolaici. Mozna zatem przy-
puszczaé, ze mamy tu do czynienia z ta samg grupa, ktérej skuteczny opor sta-
wita wspoélnota w Efezie. Zwrot ,,nauka Balaama” (518axn) Badaau) przypomina
0 poganskim wieszczu o tym imieniu, ktéry blogostawit 1zraelitow w czasie ich
wedrowki do Ziemi Obiecanej, a czynit to wbrew temu, co mu zostalo zlecone
przez krola Moabu — Balaka (Lb 22-24). Relacja Ksiggi Liczb przedstawia Ba-
laama w kluczu pozytywnym, jednakze inne teksty biblijne ukazuja te postac
nieco inaczej, 1 te wlasnie wypowiedzi rzucajg swiatto na tekst Apokalipsy. Ot6z

39 Potwierdzaja to inne teksty Apokalipsy, w ktorych pojawia si¢ ten termin. Np. w 11,18
jest mowa, ze nadszedl czas TV vekpdr kpLBfjvat, co jest zestawione w kontrascie wzgledem
dodvat TOV uLeBov tolg dovAolg oou. Jezeli uswiadomimy sobie, ze czasownik kpivw w Apokalipsie
wyraza karzacy charakter sadu (czyli powinno si¢ go thumaczy¢ ,,skazac”), to zarysuje si¢ podziat
na dwie grupy: wierni otrzymaja zaplate, zas niewierni (= martwi) zostang skazani.
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w Lb 31,16 Mojzesz mowi o kobietach, ktore ,,za rada Balaama spowodowaty,
ze lzraelici ze wzgledu na Peora dopuscili si¢ niewierno$ci wobec Pana”. Ta
wypowiedz zostata zestawiona z inng — z Lb 24,14 — i w ten sposob powstata
sugestia, ze to Balaam podpowiedziat Balakowi, aby sktoni¢ Izraelitow do grzechu
przeciw Bogu. Tradycje pozabiblijne przedstawiaja ten epizod znacznie szerzej.
Na przyklad Jézef Flawiusz ukazuje to, wkladajac w usta Balaama nastepujaca
rade skierowana do Balaka: ,,wybierzcie sposrod swych corek najurodziwsze
i dzigki swej pigknosci najbardziej sposobne do tego, by przezwycigzy¢ cnote tych,
ktorzy je ujrza, i zrecznymi zabiegami uwydatnijcie ich uroki; potem poslijcie
je w poblize hebrajskiego obozu, przykazujac im, by byly przychylne mtodym
Hebrajczykom, ktorzy bedg zabiega¢ o ich wzgledy. Kiedy za$ dziewczgta spo-
strzega, ze miodziencami zawtadnela namigtnos¢, niech odejda od nich i niech
beda gluche na ich prosby, poki kochankowie nie zgodza si¢ na porzucenie praw
ojczystych i1 Boga, ktory je ustanowil, i poki nie zaczng oddawaé czci bogom
Madianitow i Moabitow (4ntiquitates Iudaicae V1, 126-134%). Natomiast Targum
Pseudo-Jonatana do Lb 24,14 tak interpretuje radg Balaama: ,,Idz, otworz gospody
i umie$¢ w nich prostytutki, ktore beda sprzedawac jedzenie i picie ponizej ich
ceny, a potem sprowadz caty lud, aby jedli i pili. Kiedy si¢ upija, beda z nimi
wspotzy¢ i odrzucg swego Boga 1 wpadng w twoje rece w kréotkim czasie, a wielu
z nich upadnie™!.

Ap 2,14 6w grzech zwolennikow Balaama ukazuje za pomoca dwoch okres-
len. Najpierw mowi o spozywaniu ofiar sktadanych bozkom, a nast¢pnie o roz-
puscie. Podobne zestawienie pojawia si¢ takze w 2,20*?. W tekstach judaizmu
idolatria (na co wskazuje spozywanie migsa ofiarowanego bozkom) oraz nierzad sg
czesto powigzane (por. Wj 32,15-16; Mdr 14,12-31; TestRub 4,6; TestBen 10,10).
Z tego powodu idolatria metaforycznie byla okres$lana jako nierzad (por. Jr 3,2;
13,27; Ez 16,15-58; 23,1-49; 43,7; Oz 5,4; 6,10). Ta metaforyka zostata przejeta
przez chrzescijanstwo i obecna jest takze w Apokalipsie®.

Druga ze wspolnot, w Tiatyrze, spotyka si¢ z oskarzeniem, ktére brzmi bardzo
podobnie do tego z listu do Pergamonu:

aArG éxw kate cod OtL adelc Y yuvalke leCafed, 7 Aéyouon €qutny
TpodfTLy kol SLddokel kol TAaVE TOUG €polg 6oUAoug mopvedool kol dayelv
€lowAdBuTa. kal Edwka adth ypovov Tve petavonom, kal ol Béiel petavofioul
¢k T mopvelag avthc (2,20-21).

40 Cyt. za Z. Kubiak, Jézef Flawiusz, Dawne dzieje Izraela (red. E. Dabrowski) (Poznan -
Warszawa — Lublin 1979) 233.

41 Cyt. za przekladem A. Ku$mirek, Balaam i jego wyrocznie (Lb 22-24) w tradycji targumicznej
(RSBib 42; Warszawa 2011) 350.

42 W Dziejach Apostolskich, w postanowieniu Soboru Jerozolimskiego jest zalecenie, aby
chrzescijanie pochodzenia poganskiego powstrzymali sie m.in. od pokarméw ofiarowanych bozkom
i od nierzadu.

43 Por. Aune, Revelation 1-5, 187-188.
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Zawarta tu jest nieco inna metaforyka, jednakze przejawy grzesznej postawy
sa podobne jak w Pergamonie. Autor Apokalipsy zaczerpngl motyw tej postaci
z 1 Krl 18-21, gdzie imi¢ to nosita Zona krola izraelskiego Achaba. Znana byta
z powodu duzego zaangazowania w propagowanie kultow kananejskich (1 Krl
16,31). 2 Krl 9,22 oskarza jg o czyny nierzadne i czary, jednakze wydaje si¢, ze
chodzi tutaj o metaforyczne przedstawienie propagowania kultow obcych bostw™,

Jakie grzechy popetnia Jezabel? Tekst Ap 2,20-21 wymienia na pierwszym
miejscu pretendowanie do nazywania siebie prorokinia. Jest to jednakze fatszywa
prorokini, ktorej gldownym zadaniem jest zwodzenie tych, ktorzy przyjmuja orgdzie
(8Léaoker kol TAavd). Mozliwe, ze wymienienie tej wlasnie czynnosci na pierw-
szym miejscu ma na celu podkreslenie, ze owa wywrotowa dziatalno$¢ trwa juz
dhugi czas, znacznie dtuzszy niz w Pergamonie. Zwodzenie stug Chrystusa spra-
wia, ze Jezabel wpisuje si¢ w dziatalno$¢ sit wrogich Bogu: tymi, ktorzy zwodza,
sa bowiem takze Smok-Szatan (Ap 12,9; 20,3.10), druga Bestia (13,14) i Wielka
Nierzadnica (18,23). Dziatalno$¢ Jezabel skutkuje tym, ze wierni (,,studzy”) za-
czynaja popetnia¢ inne grzechy. Tekst wymienia: ,,nierzad” i ,,spozywanie z ofiar
sktadanych bozkom”. Obrazy te pojawily si¢ juz wczesniej, w liscie do wspol-
noty w Pergamonie. Mozna zatem przypuszczaé, ze nauka Jezabel nie rézni si¢
zbytnio od nauki ,,zwolennikow Balaama” i nikolaitow*. Skutek nauczycielskiej
dziatalnosci tych heretyckich grup jest bowiem ten sam. Jest nim utozsamienie si¢
z balwochwalczym systemem opartym na imperialnym kulcie. Potwierdzenie tego
znajduje si¢ w dalszej czesci Apokalipsy, gdzie Wielka Nierzadnica uosabiajaca
Rzym naktania do tych samych grzechow (,,nierzad” — 17,2; 18,3.9).

Tak wigc obie metafory: ,,uprawianie nierzadu” oraz ,,spozywanie ofiar skta-
danych bozkom” wskazuja na postawe¢ odejscia od prawdziwej wiary. Nie chodzi
tu jednak o odej$cie na plaszczyznie etycznej, tzn. o popetnianie konkretnych
grzechow sprzeciwiajacych sie wierze, lecz o zmiane postawy zyciowej — decyzje,
ktora skutkuje potem utratg zbawienia (2,22-23)*.

Kwestig otwartg pozostaje to, kim byta owa Jezabel. Badacze proponuja
rézne rozwigzania owego problemu, jednakze trudno przyjac jedng interpretacje
wykluczajacg pozostate?’.

Biorac pod uwage wszystkie powyzsze spostrzezenia, nalezy zauwazy¢, ze
podstawowym wewnetrznym niebezpieczenstwem dla wspolnot chrzedcijanskich

44 Aune, Revelation 1-5, 203.

45 M. Karrer w swoim studium zauwaza, ze o ile w przypadku nikolaitéw i zwolennikéw na-
uki Balaama tekst Apokalipsy pozwala na utozsamienie obu tych grup, o tyle w przypadku kobiety
Jezabel jest inaczej (Die Offenbarung als Brief, 195)

46 Por. Giesen, »Ermutigung’, 70-72. Giesen zauwaza, ze niewykluczone jest takze dostowne
rozumienie ,,spozywania migsa kultycznego’, jak réwniez ,nierzadu” Udzial w poganskich kultach
zakladal spozywanie ofiarnego migsa. Niewykluczone réwniez bylty przypadki sakralnego nierzadu.
Na temat zwrotu doyelv eldwAdduta zob. Aune, Revelation 1-5, 191-194.

47 Szerzej zob.: R H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT; Grand Rapids, MI 31998) 86-87.
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ukazanych w Ap 2-3 byly nie tylko tendencje propagujace kompromis z pogan-
skim $rodowiskiem. Ow kompromis polegat na probie pogodzenia chrzescijanstwa
z poganskim systemem, ktorego fundamentem byt imperialny kult. Mozliwe, ze
chodzilo takze o zezwolenie na konkretne grzeszne postawy, takie jak udziat
w poganskich ucztach oraz w kultycznym nierzadzie. Tak czy inaczej owe praktyki
roOwniez zwigzane byly ze wspomnianym wyzej kultem cesarskim. Zasadnicza
wing wspolnot jest dopuszczenie do glosu takich tendencji.

2.2.4. WIARA BEZOWOCNA JAKO SKUTEK BRAKU POKORY (3,15)

Aniotl Kosciota w Laodycei ustyszat z ust Chrystusa stowa: ,,ani zimny, ani
goracy nie jeste$”. Opis ten nawigzuje do lokalnych uwarunkowan tego miasta.
Gorace wody z Hierapolis mialy charakter leczniczy, z kolei zimna woda z Ko-
loséw byta zdatna do picia (mozna nawet powiedzie¢, ze orzezwiajaca). Istnieja
natomiast S$wiadectwa, ze Laodycea miata dostep do letniej wody, ktéra powodo-
wata mdlosci i cho¢ miasto odgrywato znaczgcg rolg (z powodu przede wszystkim
duzych mozliwo$ci handlowych), to jednak znane byly jego problemy z woda.
W takim kontek$cie zrozumiate jest, dlaczego reakcja Chrystusa na postawe
wspolnoty jest nastgpujgca: ,,chce ci¢ zwymiotowaé z moich ust™®,

Co jednak oznacza ta metafora? Najbardziej popularna odpowiedz brzmi:
Chrystus chce, aby wspolnota byla albo ,,za”, albo ,,przeciw”*®. Czy zatem nale-
zatoby przypuszczaé, ze Jezus wzywa do jasno okreslonej postawy? Albo za Nim,
albo przeciw Niemu? Biorac pod uwage tekst 2 P 2,21, trzeba jednak zauwazyc¢, ze
osobliwym zjawiskiem bylaby sytuacja, ze Jezus wzywa kogos do opowiedzenia
sie przeciw Niemu’. Mozna jednak zaproponowaé inne rozwigzanie, na ktore
juz dawno zwrdcili uwage M.J.S. Rudwick i E.IM.B. Green’!. Ot6z obaj uczeni
wyszli od opisu lokalnych uwarunkowan miasta Laodycei oraz od przeanalizo-
wania $wiadectw na temat stosowania w tamtych okolicznosciach wody goracej
i zimnej. Woda gorgca miala zastosowanie w medycynie (w pobliskim Hierapolis
przy goracych zrodtach rozwingto si¢ centrum lecznicze), za§ woda zimna dawata
ochtode w sytuacji tamtejszych upatdéw. Jesli uwzglednimy, ze mamy tu do czy-
nienia z metaforg przedstawiajaca sytuacje religijng, to mozemy powiedzie¢, ze

8 Por. Beale, The Book of Revelation, 303.

49 Ciekawy jest fakt, ze w literaturze madro$ciowej metafora ,,ciepta” i ,,zimna” odnosita si¢
do umiejetno$ci samoopanowania cztowieka. Czlowiek ,,goracy” to cztowiek, ktory nie potrafit nad
sobg zapanowac (por. Prz 15,18), za$ czlowiek zimny jest opanowany (por. Prz 17,27). W jezyku
hebrajskim istnial zwrot s hemah, ktéry dostownie ttumaczy sie ,,cztowiek goraca’, i oznacza czlo-
wieka porywczego (por. Prz 15,18). Por. Aune, Revelation 1-5, 257.

50 Trench, Commentary on the Epistles, 260.

31 M.J.S. Rudwick - E.M.B. Green, ,The Laodicean Lukewarmness”, ExpT 69 (1957-58) 176-178.
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wspolnota w Laodycei jest po prostu bezuzyteczna. Nie jest ona ani goraca (czyni
niezdolna do pehienia roli uzdrawiajacej), ani zimna (niezdolna da¢ ochtode)’2.

Zdaniem G.K. Beale’a idzie tutaj o niezdolnos$¢ wspolnoty do dawania Swia-
dectwa®’. Nie jest ona w stanie pozyska¢ nowych uczniéw. Jako uzasadnienie
tej interpretacji przytacza on dwa fakty: po pierwsze, kwestia Swiadectwa jest
podstawowa, z ktorej rozliczane sg wspolnoty i byloby dziwne, gdyby w przy-
padku Laodycei bylo inaczej; po drugie, Chrystus przedstawia siebie w liscie do
tej wspolnoty jako ,,Swiadek wierny i prawdoméwny”, a poniewaz w przypadku
innych listow autoprezentacja Chrystusa nawiazuje zawsze do sytuacji we wspol-
nocie, mozna zaklada¢, ze tak samo jest w analizowanym przypadku*. Zatem brak
czytelnego $wiadectwa ze strony wspolnoty w Laodycei sprawia, ze ci, ktorzy
sg jeszcze poza nia, nie sg prowadzeni do wiary, czyli nie sg uzdrowieni ani nie
otrzymuja ochtody (por. Ap 7,16; 22,2). Wspdlnota w Laodycei nie jawi si¢ jesz-
cze jako ,,reprezentujaca nowe stworzenie” (por. Ap 3,14). Stad tak zdecydowana
reakcja ze strony Chrystusa: ,,chcg ci¢ zwymiotowac”.

Sytuacje pogarsza fakt, ze wspolnota nie dostrzega swojej kondycji (o0k
otdug). Chrystus upomina jg: ,,Ty bowiem moéwisz: «Jestem bogaty» i «wzboga-
cilem sig», 1 «niczego mi nie potrzebay, a nie wiesz, ze to ty jestes nieszczgsny
1 godzien litosci, i biedny, i $lepy, i nagi”. Kondycj¢ wspdlnoty dookresla obraz
bogactwa. Wspdlnota jest przekonana, ze materialny dobrobyt czyni ja zdolna
do dawania $wiadectwa, tzn. warunkuje jej duchowa kondycje. W Apokalip-
sie motyw bogactwa moze wystepowaé zarowno w kontekscie pozytywnym
(np. 2,9), jak i negatywnym>>. W tym drugim kontekscie bogactwo ukazane jest
jako konsekwencja wejscia w relacje z wrogim Bogu $wiatem (por. 6,15; 13,16;
18,3.15.19). Takie spojrzenie na bogactwo pojawialo si¢ juz w ksiggach prorockich
Starego Testamentu. Na przyktad Oz 12,9 ukazuje Efraima, ktory mowi: ,,Stalem
si¢ bogaty i zgromadzitem dla siebie majatek” i zaraz potem dodaje komentarz:
,,lecz z jego pracy nic nie pozostanie z powodu grzechéw przezen popelionych”.
Nieco wcezesniej (12,8) prorok wyjasnit, ze 6w dobrobyt jest skutkiem oszustw
polegajacych na falszowaniu wagi. Jesli natomiast uwzglednimy kontekst catej
Ksiegi Ozeasza, to zauwazymy, ze Izrael traktowal swoje bogactwo jako dobro-
dziejstwo ze strony bostw poganskich (Oz 2,5.8, a zwlaszcza caly rozdziat 11.

52 Por. MLJ.S. Rudwick, , The Lukewarmness of Laodicea (Rev. 3,16)”, TynB 3 (1957) 2-3.

53 Jeden ze starozytnych komentatoréw Apokalipsy — Tykoniusz - tak komentuje werset 3,15:
»Poznatem twoje uczynki. Nie jeste§ zimny ani goracy. To oznacza nieprzydatny. Oby$ byt zimny
albo goracy. To oznacza: w jakikolwiek sposob bardziej uzyteczny” (cyt. za przekladem M. Niewia-
domskiej w: Pierwsze laciriskie komentarze do Apokalipsy, 200).

>4 Por. Beale, The Book of Revelation, 303.
5 Karrer zauwaza ponadto ze ,bogactwo” mozna interpretowaé przenosnie jako posiadanie
pelni dobr zbawczych. Odwoluje si¢ tutaj do Ap 2,9, gdzie uboga wspélnota w Smyrnie nazwana jest

paradoksalnie bogata ,,In Laodizea wird also behauptet, reich zu sein nicht nur an irdischen Giitern,
sondern vor allem am Gut des Heils in all seiner Fiille” (Die Johannesoffenbarung als Brief, 207-208).
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i 13.), co nie przeszkadzato mu podkresla¢ takze niczym nieskazonych wiezi
z JHWH?S, Analogiczna sytuacja pojawila si¢ w Laodycei. Miasto dzigki swemu
korzystnemu potozeniu geograficznemu, przy najwazniejszej z drog prowadzacych
ze Wschodu do Efezu, stalo si¢ wielkim o$rodkiem handlowym i strategicznym
miastem 6wczesnego swiata. Swoje bogactwo zawdzigczato ono trzem obszarom
dziatalnos$ci: bankowosci, przemystowi tekstylnemu oraz dziatalno$ci medyczne;.
Kazdy z tych obszarow wiazal si¢ nieroztacznie ze sfera religijng. Organizacje
handlowe — gildie, zrzeszajace np. rzemie§lnikow — braty za swoich patronow
rozne bostwa poganskie, jak rowniez ubostwionych cztonkow rodziny cesarskie;j.
Mialo to swoj wyraz w organizowaniu réznego rodzaju celebracji, sktadaniu ofiar
i praktykowaniu réznych innych rytuatdéw (np. uczty z wykorzystaniem migsa
z ofiar). Wida¢ zatem, ze bogactwo Laodycei $cisle wigzato si¢ z problemem
niewierno$ci wobec Boga, co zreszta nie ominglo takze chrzescijan zamieszku-
jacych to miasto’”.

W takiej sytuacji ocena ze strony Chrystusa musi by¢ jednoznaczna: ,,nie
wiesz, ze to ty jestes$ nieszczgsny i godzien litosci, 1 biedny, i $lepy, 1 nagi”. Kon-
dycja wspolnoty jest zatem doktadnie odwrotna od tej, ktdrg sobie ona wyobraza:
wspodlnota potrzebuje wszystkiego. W wypowiedzi tej najpierw zwraca uwage
emfatyczny zaimek ,,ty” (gr. o0), ktory powigzany zostat z piecioma okresleniami.
Pierwszy z nich — tedaiTwpog — oznacza cztowieka zatosnego’®, kolejny — éreeLvog
— cztowieka godnego politowania®. Trzy kolejne przymiotniki ukazuja kondycje
wspoélnoty w sposob metaforyczny: mtwyoc (,,biedny”) kol tuproc (,Slepy”),
Kol yuuvog (,,nagi”). Poniewaz wszystkie pie¢ przymiotnikéw poprzedzonych
jest jednym tylko rodzajnikiem, oznacza to, ze wszystkie aspekty tego ngdznego
stanu skoncentrowaly sie w tej jednej wspolnocie. Slepota oznacza niezdolnosé
wspolnoty do uswiadomienia sobie jej prawdziwej kondycji duchowej. Z kolei
odwotanie si¢ do ubostwa stanowi kontrast do przekonania Laodycenczykow
o wilasnym bogactwie®.

Chrystus nie poprzestaje jednak na wskazaniu stanu, w jakim znajduje si¢
wspolnota. Daje jej szans¢ nawrocenia, co bedzie widoczne w kolejnych werse-
tach (3,18-19). Ta zapowiedz staje si¢ dla wspolnoty zrédlem nadziei, ze jej stan

56 Por. Beale, The Book of Revelation, 304.

57 Szerzej na ten temat zob.: Harland, ,,Honouring the Emperor”, 99-121; W. Barclay, Objawienie
sw. Jana (Warszawa 1981) 1, 173-176; Karrer, Die Johannesoffenbarung als Brief, 207-209.

8 ‘W Nowym Testamencie pojawia si¢ on jedynie w wypowiedzi Pawla w Rz 7,24, gdzie Pawel
opisuje wewnetrzng walke, jaka toczy si¢ w nim miedzy wewnetrznym czlowiekiem uksztaltowanym
wedlug prawa Bozego a czlowiekiem cielesnym. Konkluzja wywodu Pawla jej wyznanie: ,,Nieszczesny
ja cztowiek! (Tadaimwpoc €éye &vBpwmoc) Ktdz mnie wyzwoli z ciala, co wiedzie ku tej $mierci?”.
W Starym Testamencie warto wspomnie¢ teksty Mdr 3,11 oraz 13,10, gdzie owym zalosnym jest
czlowiek pokladajacy ufnos¢ w zlocie i srebrze, gardzacy madroécia. Por. U. Vanni, LApocalisse.
Ermeneutica, esegesi, teologia (Bologna 2001) 151.

% W 1 Kor 15,19 ,,godzien politowania” jest cztowiek skoncentrowany tylko na zyciu ziemskim.
60 Por. Smalley, The Revelation to John, 99; Aune, Revelation 1-5, 259; Vanni, LApocalisse, 151.
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moze ulec poprawie i na nowo bedzie wspolnota ,,uzyteczng”, tzn. zdolng do
dawania Swiadectwa.

3. SPOSOBY PRZEZWYCIEZANIA ZAGROZEN WIARY

Analiza sytuacji Kosciotéw dokonana w Ap 2-3 prowadzi do podania spo-
sobdw wyjscia z kryzysu. Wiara, ktdra jest zagrozona przez czynniki zewnetrzne
i wewnetrzne, moze zosta¢ ocalona pod warunkiem zastosowania tych zalecen.
Idzie tu zatem o nawrdcenie wspolnot. Nawrdcenie to w przypadku poszczegdlnych
Kosciotdéw przybiera posta¢ konkretnych zachowan i postaw. Nawrdcenie dokona
sie, jesli owe postawy zostang przyjete przez wspoélnoty.

3.1. NAWROCENIE JAKO FUNDAMENT PRZEZWYCIEZANIA ZAGROZEN WIARY —
HeTA VoL W APOKALIPSIE

Przedstawiona przez Jezusa swoista ,,diagnoza” sytuacji we wspolnotach do-
maga si¢ reakcji ze strony samych wspdlnot. Owa reakcja moze by¢ tylko jedna
i mozna jg okregli¢ jednym terminem: nawrdcenie. W listach do Kosciolow szes¢
razy pojawia sie czasownik ,,nawroci¢ si¢” (petavoéw). Na siedem wspolnot, do kto-
rych zostaly skierowane listy, jedynie dwie — w Tiatyrze i Sardes - nie s3 wzywane
do nawrdcenia. Obie zresztg s3 pozytywnie oceniane przez Chrystusa. Pozostale
pie¢ musi przedsiewzig¢ odpowiednie kroki, ktére sg konieczne do odnowy ich
wiary.

Podstawowym znaczeniem czasownika petavoéw jest: ,,zastanowi¢ sie, zmie-
ni¢ myslenie, odwréci¢ mysl od czego$, odczuwac skruche, zalowa¢, pokutowac”
W nauczaniu Jezusa owo nawrdcenie to imperatyw, ktéry powinien by¢ pod-
jety przez tego, kto ustyszy Ewangelie o krélestwie Bozym (Mk 1,15; Mt 4,17).
Metavoin zatem to droga zbawienia wskazana przez Jezusa. W $wietle tekstu
Mk 1,15 ,,nawréci¢ si¢” znaczy uwierzy¢ w Ewangelig. Jest to zatem odpowiedz
czlowieka na Boze objawienie, ktére domaga sie ostatecznej i bezwarunkowej de-
cyzji ze strony czlowieka, zdecydowanego odwrdcenia si¢ od zla i zwroécenia sig
ku Bogu (Mt 18,3). Owo nawrécenie obejmuje calego czlowieka, z jego myslami,
stowami i czynami®!.

O ile w nauczaniu Jezusa petavoia to przyjecie oredzia o krolestwie Bozym
przez tych, ktdrzy slysza je po raz pierwszy, o tyle apokaliptyczne petavénoov

1 Por. J. Behm - E. Wiirthwein, ,Metoavoéw ktA”, TDNT IV, 1001.
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oznacza powrdt do stanu wczedniejszego, a wigc do pierwotnej wiary naznaczo-
nej gorliwoscig. Autor Apokalipsy stosuje tutaj konstrukcje zlozong z czasownika
petawoely polaczonego z przyimkiem ek. Wskazuje w ten sposob, co nalezy po-
rzucié, aby nawrocenie stalo sie faktem. I tak w 2,21 méwi o Jezabel, ze ma si¢
nawrdci¢, rezygnujac z rozpusty, lecz nie chce tego uczynié (o0 6éreL petavofiout
¢k thg moprelac adthc). Z kolei jej zwolennicy powinni sie nawrdci¢ od ,jej
czyndw’, czyli od dziel, ktére w istocie byly nasladowaniem jej (ék t@V €épywv
a0tfic)®%. Motyw nawrdcenia powraca jeszcze w gtéwnej czedci dzieta. W 9,20 jest
mowa o pozostatych ludziach (ol Aoimot TV avbpwnwv), ktdrzy nie nawrdcili sie
od czynéw swoich rak (008¢ petevomoay ék TV Epywr TRV XELPAV aOTRV), PO
czym zostalo dopowiedziane, o jakie to czyny chodzi: czczenie demondw i bozkow.
Ap 9,21 dodaje jeszcze inne grzeszne czyny: zabdjstwa, czary, nierzad, kradzie-
ze%. Dokladnie takie samo znaczenie ma ponowna wzmianka zawarta w 16,9.11
o tym, ze ludzie si¢ nie nawrécili. Pojawia sie tam zwrot Sotvat adte 80&av, ktory
dookresla, na czym polega nawrdcenie, a mianowicie na powrocie do oddawania
chwaty Bogu.

Warty podkreslenia jest radykalny charakter owego nawro6cenia, co widaé
zwlaszcza wtedy, gdy zestawimy Ap 2,22 z wersetem wcze$niejszym. Owa radykal-
nos¢ staje si¢ zrozumiala wtedy, kiedy uswiadomimy sobie, ze chrzescijanie poprzez
swoje grzechy podaja w watpliwo$¢ fundamentalng kwestie przynaleznosci do sfery
krolestwa Bozego, poniewaz w ten sposob pokazuja, ze nie sa w stanie odcia¢ sie
od swojej przesztosci i bezboznego $wiata (por. 18,4n.)%.

Wszystkie powyzsze odniesienia pokazujg zatem, ze idea nawrdcenia jest
jedng z podstawowych w listach do siedmiu Ko$ciotéw i pojawia sie tam w po-
wigzaniu z ideg grozacego sadu (2,5 [2x]; 2.16.21.22; 3,3.19). Owo nawrdcenie
nie oznacza jednak - jak w przewazajacej czesci Nowego Testamentu - przyjecia
wiary w Chrystusa, lecz powr6t do wczesniej praktykowanych chrzescijanskich

62 Smalley tak komentuje nieco osobliwy fakt, ze zwolennicy Jezabel de facto nie wykonuja
swoich czynéw, lecz jej: ,,Porneia and moicheia are clearly the works of Jezebel, not those of the
faithful Christian. If that contrast is pressed, the meaning of the text becomes clearer: the right-
-thinking and correctly behaving members themselves of the troubled community at Thyatira are
being summoned to repent on behalf of Jezebel’s activity, which has nothing to do with their own
practices. The judgment on the church might be averted” (The Revelation to John, 75).

63 Por. Aune, Revelation 6-16, 541: ,The phrase t& €pyo TGV Xelpdv adtdv, «the works of
their hands» or «the products of their own manufacture», is a stereotypical Semitic phrase that often
refers to idols as lifeless, impotent, manufactured objects (Deut 31:29; 1 Kgs 16:7; 2 Kgs 22:17; 2 Chr
34:25; Isa 2:8; 17:8; Jer 1:16; 25:6-7; 32:30; Mic 5:13; Acts 7:41; Justin I Apol. 20.5; Dial. 35.6). This
meaning is clear in Ps 115:4 (LXX 113:2; with a doublet in Ps 135:15 [LXX 134:15]): «Their idols are
silver and gold, the work of human hands». The equivalent Greek term xetpomointog, «<handmade,
artificial», is occasionally used for idols also (Sib. Or. 3.606, 722; 4.28a; Justin 1 Apol. 58.3; Dial. 35.6;
Athenagoras Leg. 17.3). The phrase ,the works of their hands” can also be used of people’s deeds
(Pss 28:4; 90:17; Isa 65:22; 1 Enoch 100:9; Pss. Sol. 4:16; 6:2; 9:4; 16:9) or of the creative work of God
(Pss 8:6; 19:1; 138:8; 142:5; Isa 45:11; 60:21; Adam and Eve 33:5; Pss. Sol. 18:1; Gk Ap. Ezra 1:10)”.

6 Por. Karrer, Die Johannesoffenbarung als Brief, 201.
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czynéw (stad zwigzek czasownika petavoéw z rzeczownikiem épya). Godny pod-
kreslenia jest takze fakt, ze wtasciwie nie funkcjonuje co$ takiego jak nawrocenie
poza wspdlnota Kosciota, co wida¢ wyraznie w 9,20.21; 16,9.11, gdzie pojawiaja si¢
»pozostali ludzie”, dla odrdznienia od tych, ktérzy naleza do wspdlnoty Kosciota.
Ci wlasnie ,,pozostali ludzie” nie sg zdolni do nawrdcenia, a tymczasem jest ono
ostatnig, konieczng do natychmiastowej realizacji mozliwoscia, ktéra zwiastuje
nadchodzacy koniec. Tak wigc wezwanie do nawrdcenia nie jest skierowane do
0sob, ktore nigdy nie styszaly o Jezusie i Jego nauce (bedacych poza wspdlnota-
mi), ale do wspolnot, ktére ostabty w swojej wierze i albo nie prowadzg zycia na
odpowiednim poziomie, albo zaniedbujg swoje podstawowe zadanie, a mianowi-
cie dawanie $wiadectwa wobec otaczajacego $wiata. Mamy tu zatem analogie do
tego, do czego wzywali starotestamentalni prorocy, ktérzy zwracali si¢ do narodu
wybranego - do odnowienia swojej relacji wobec Boga®.

Autor Apokalipsy nie poprzestaje na samym wezwaniu ,,nawroc sie’, lecz
w kilku wypowiedziach skierowanych do poszczegélnych Kosciotéw konkretyzuje,
na czym to nawrocenie ma polegac. Chodzi tutaj o podjecie ,,pierwszych czynéw”
(2,5a), ,przypomnienie sobie tego, co wspolnota otrzymata, oraz strzezenie tego”
(3,3) i powr6t do gorliwosci (3,19).

3.2. WYTRWALOSC JAKO REAKCJA NA ZEWNETRZNE PRZESLADOWANIE

Reakcjg chrzeécijan na przesladowanie jest wytrwalos¢ (bropovn). Termin ten
ma wiele znaczen: ,cierpliwo$¢, wytrwalos¢, wytrzymalosé, hart ducha, nieugietos,
cierpliwe oczekiwanie”®®. W Apokalipsie rzeczownik ten pojawia si¢ siedem razy,
z tego cztery razy w listach do Kosciolow (2,2.3.19; 3,10; ponadto 1,9; 13,10; 14,12).

W Ap 1,9 Jan przedstawia si¢ adresatom jako ouvykowvwrog év tf) OALYeL
kol Paotdely kol Umopovf) év ‘Inood. Badacze zauwazajg, ze trzy rzeczowniki
(6ALYLc, Beatele, opovn) poprzedzone sg przez jeden rodzajnik, co oznacza, ze
s3 ze sobg Scisle zwigzane — odnoszg si¢ do tej samej osoby badz rzeczywistosci.
Natomiast koficowe wyrazenie év "Inood prawdopodobnie laczy sie z paoiieiy
oraz UTopoV), poniewaz wyrazenie OALYL¢ év Inood brzmialoby dziwnie. Motyw
cierpliwo$ci Chrystusa pojawia si¢ wielokrotnie na kartach Nowego Testamentu
(2 Tes 3,5; Hbr 12,25 1 P 2,21-24)%7. M. Karczewski zauwaza, ze istnieje $cisty
zwigzek miedzy uciskiem, krélestwem i wytrwato$cia: ,w trudnosciach zwigzanych
z wyznawaniem wiary wytrwalos¢ jest sposobem przynaleznosci chrzescijan do
innego porzadku, krolestwa Jezusa Chrystusa. Odniesienie do Jezusa $wiadczy

% Por. T.M. Dabek, ,,Nawracajcie si¢”. Metanoia w Nowym Testamencie (AL 18; Katowice
1996) 238; H. Merklein, ,Metdvoin”, EWNT II, 1030.

6 Por. R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu (PSBib; Warszawa 1997)
630. Pokrewny do niego czasownik Omopévw w Apokalipsie nie wystepuje.

7 Por. Aune, Revelation 1-5, 76. Aune uwaza, ze év ’Incov moze by¢ pdzniejszg glosa.
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o esencjalnym zwigzku miedzy trwaniem a Jego osoba. Wytrwato$¢ jest réwno-
znaczna z trwaniem w Jezusie®.

W listach do Koscioléw trzykrotnie Jezus pochwala wspdlnoty za ich wytrwa-
tos¢. Najpierw czyni to w odniesieniu do wspdlnoty w Efezie (2,2), a nastepnie
w Tiatyrze (2,19). Takze wspolnota w Filadelfii pochwalona zostata za t¢ postawe:
€tpnoag tov Adyov Tfic LTopovfic pou (3,10). Wyrazenie, ktore tutaj sie pojawia,
stwarza badaczom pewne trudnosci. Najbardziej przekonujace jego wyjasnienie dat
T. Mueller®. Otdz twierdzi on, ze zaimka pov nie nalezy traktowa¢ jako zaimka
dzierzawczego odnoszacego sie do rzeczownika vmopovn), lecz jako dopelnienie
tego rzeczownika. Rzeczownik vmopovr) pochodzi od czasownika vmopévew, ktory
taczy si¢ z dopelnieniem w celowniku (wprowadzonego przez év). Cale wyraze-
nie - zdaniem Muellera — moze by¢ przelozone jako zdanie podporzadkowane
wyrazajace skutek (podobnie jak w Dz 16,17 660¢ owtnplec oznacza droge prowa-
dzacg do zbawienia). Tak wigc mozna je przettumaczy¢: ,,zachowales moje stowo/
polecenie, co skutkuje trwaniem we Mnie””’. Wida¢ zatem w $wietle tego tekstu,
ze wytrwalo$¢ nie jest postawa przyjmowang dla niej samej, lecz jest przejawem
trwania w Jezusie, czyli tacznosci z Nim. Na czym polega wytrwalos¢ dookreslona
Ap 2,3. Wspdlnota jest chwalona za to, ze zniosla cierpienie dla imienia Jezusa
i nie ulegta znuzeniu (éfdotacac Sl O dvopd HOU KoL 0D KeEKOTLOKEC).

Kolejna wzmianka o wytrwalosci pojawia sie w 13,10: "Qd¢ éotiv 1) Umopovn)
kel M mlotig tdv aylwyr. Kontekst owego stwierdzenia stanowi wypowiedz el
T1¢ €lg alypaiwoloy, ei¢ alyualwoloy DTdyel: €l TIC €V payoilpn dmokTardfvel
abToV €V poyaipn amoktavdivel. Niebezpieczenstwo zagrazajgce wiernym zostato
tutaj przedstawione w dwojaki sposéb (kazda z tych dwdch wypowiedzi sktada si¢
z dwdch elementow). Po pierwsze, wskazane zostato niebezpieczenstwo uwiezienia
(el¢ aiyuarwolor), a potem niebezpieczenstwo $mierci (év poyeipn amoktoavdfvet).
Poniewaz wcze$niej 13,5-8 podkreslona zostala Boza wszechmoc, mozna zakladac,
ze takze te przejawy doswiadczanego przez wspolnote ucisku wpisane sag w Bozy
plan dotyczacy $wiata’!. Reakcjg na taki stan ma by¢ wspomniana wytrwato$c¢.
Na czym ona polega? W. Barclay wymienia trzy jej aspekty. Pierwszy z nich to
konieczno$¢ pokornej zgody na cierpienie. Wynika to z faktu, ze chrzescijanin
jest nasladowca Chrystusa, ktory sam daje przyklad takiej akceptacji. Drugi to

8 Karczewski, ,Wytrwatos¢ chrzescijan’, 200.
% T. Mueller, ,,«The Word of My Patience» in Revelation 3,107, CTQ 46 (1982) 231-234.

70 Mueller, ,,«The Word of My Patience» in Revelation 3,10”, 233-234. Inaczej interpretuje to
S. Pisarek, ktory thumaczy: ,,zachowale$ ustanowiony przeze Mnie nakaz wytrwato$ci” (Cierpliwa
wytrwatos¢. ,Hypomoné, Hypoménein” w Nowym Testamencie [Katowice 1992] 268-269).

I Por. G.R. Osborne, Revelation (BECNT; Grand Rapids, MI 2002) 504. Autor Apokalipsy
nawigzuje tutaj do tekstow starotestamentalnych, takich jak Jr 15,2; 43,11. Pierwszy z tych tekstow
ukazuje sad Bozy nad Izraelem, drugi za$ — kare na Egipt, ktéra Bég wymierzy za posrednictwem
Nabuchodonozora. W Apokalipsie, cho¢ gtéwnym protagonistg jest Bg, mamy zmiang kontekstow.
Zjawiska, ktore byly elementami kary zestanej na ludy, tutaj dosiggaja wiernych.
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uswiadomienie sobie, ze wytrwalo§¢ oznacza eliminacje jakiejkolwiek przemocy.
Niezrozumiatym paradoksem bylaby obrona Ewangelii o miosci Bozej za pomoca
ludzkiej przemocy. I wreszcie trzeci: wytrwalo$¢ nie oznacza biernego poddania, ale
jest to raczej ,odwazne spojrzenie faktom w oczy i wykorzystanie ich dla chwaty
Bozej”. Stad wspomniana tu wierno$¢ nigdy nie podlega zachwianiu”. Owa wy-
trwalos$¢ bazuje na przekonaniu, ze JHWH, podobnie jak byto w czasach Starego
Testamentu, bedzie interweniowal na rzecz swego ludu. Tak wiec wojne Bestii ma
wypowiedzie¢ nie lud, lecz Bog”.

Ostatnia wzmianka o wytrwato$ci pojawia sie w 14,12. Jest ona podobna do
wypowiedzi wczesniejszej. Wzmianka ta pojawia si¢ w kontekscie opisu zmagan
dwdch przeciwnych sil: Chrystusa i Szatana, oraz powigzanych z nimi spoteczno-
$ci, czyli wspolnoty chrzescijanskiej i balwochwalczego Imperium Rzymskiego.
Kontekst poprzedzajacy t¢ wypowiedz (14,9-11) ma charakter parenezy i zawiera
ostrzezenie przeciwko zwroceniu si¢ ku kultowi cesarskiemu. Postawa taka spro-
wadzi bowiem na praktykujacego ja nieodwolalny sad Bozy, ktéry bedzie skutko-
wal niekonczgcymi sie katuszami. Zaraz potem autor stwierdza: “Qde 7 UTopovn
TOV aylwy €otiv, ol tnpodrteg Tog €évtordg Tod Beod kal thy Tlotww ‘Incod
(14,12). Wierzacy sg tutaj okresleni najpierw jako $wieci (por. Ap 5,8; 8,3n; 11,18;
13,105 15,3), znajduja sie bowiem w przestrzeni dziatania Boga — Swietego (por.
Ap 4,8.11). Bég udziela im swojej $wigtodci, przez co tworzy sie¢ nowa relacja
miedzy Nim a Jego wspolnota. Dzialanie Boga musi spotka¢ si¢ z odpowiedzia
czlowieka. Tutaj owa odpowiedz przybiera posta¢ wytrwalosci. Wytrwatos¢ jawi
sie wiec jako cnota chrzescijaniska, charakterystyczna dla czaséw ucisku. Mamy
tu jeszcze dookreslenie, na czym polega owa wytrwalos$¢. Chrzescijanie stajg si¢
wytrwali, kiedy zachowujg Boze przykazania (por. 12,7 i 1,3). Jest to jednoczesnie
swiadectwo wiernosci Chrystusowi. Mozna zatem powiedzie¢, ze ten jest wytrwa-
ty, kto manifestuje swoja wierno§¢ wobec Chrystusa, a dokonuje si¢ to poprzez
zachowywanie przykazan’.

3.3. POWROT DO ,,PIERWSZYCH CZYNOW”, CZYLI DO DAWANIA $WIADECTWA (2,5A)

Wspolnota w Efezie odeszta od ,,pierwszej milosci”. Wyzej wspomniano juz,
ze owa ,pierwsza milo$¢ to realizowanie podstawowego zadania, jakie zostato
nalozone na chrzescijan przez Chrystusa, a mianowicie dawanie $§wiadectwa gto-
szonej Ewangelii o krélestwie. Owo dawanie $wiadectwa dokonuje si¢ poprzez
konkretne czyny.

72 'W. Barclay, Objawienie sw. Jana 6-22 (Warszawa 1981) 11, 128.
73 Por. Osborne, Revelation, 504.

7 Por. H. Giesen, ,Evangelium und Parendse. Zum Verstindnis der Gerichtsaussagen in Offb
14,6-13”, SNTU 21 (1996) 114-115.
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Idea ,,czynoéw” jest czesto obecna na kartach Apokalipsy. Sam rzeczownik ta
€pyo pojawia sie w niej kilkanascie razy (poza jednym wyjatkiem, zawsze w licz-
bie mnogiej). Najczesciej wystepuje w kontekscie listow do Kosciotéw, we frazie
olde T épyo oov stanowiacej element literackiej ich kompozycji (2,2; 3,1; 3,8;
3,15). Ponadto wielokrotnie jest mowa o czynach, ktore sg zfe i ktérych porzuce-
nia domaga sie nawrdcenie (czyny nikolaitéw - 2,6; czyny Jezabel - 2,22; czyny
grzesznych ludzi - 9,20; 16,11; czyny Wielkiej Nierzadnicy - 18,6). Jest tez grupa
czynow, ktorych praktykowanie stanowi pozytywny wktad w dawane $wiadectwo.
W liscie do Kosciota w Efezie sg to trud i wytrwalo$¢ (2,2), w liscie do wspdlnoty
w Tiatyrze mowa jest o mitosci, wiernosci, stuzbie i wytrwatosci (2,19). W tym
samym liScie pojawia sie rowniez idea strzezenia czyndw Jezusa (2,26). Te wlasnie
poszczegdlne czyny stanowia to, co nazywamy $wiadectwem. Zebrane razem sta-
nowig one og6lny rezultat religijnego i moralnego wysitku”.

Pierwszy z tych czynéw to trud (komoc). W Apokalipsie wzmianka o trudzie
pojawia sie jeszcze w blogostawienistwie Ap 14,13. Rzeczownik kdmoc swojego spe-
cyficznego znaczenia nabral w Corpus Paulinum. Oznacza on tam oprdcz pracy
fizycznej, ktérej oddaje sie Pawel (1 Tes 2,9; 2 Tes 3,8), takze wszelkie trudno-
$ci, jakim apostol jest poddany (np. 2 Kor 6,5; 11,23.27). Przede wszystkim jed-
nak oznacza on prace misyjna wykonywang przez Pawla (1 Kor 3,8; 2 Kor 10,5;
1 Tes 3,5) oraz wszelkie dzialania wspdlnoty w ogdlnosci (1 Kor 15,58; 1 Tes 1,3),
ktore nabieraja wartosci w perspektywie eschatologicznej (1 Kor 3,8)7°. Jak zatem
rozumie¢ ten termin w kontekscie Apokalipsy? Wigkszo$¢ egzegetow uwaza, ze —
inaczej niz u Pawta - jako zwycieska probe w przeciwno$ciach’”’. Mozna tu zatem
moéwic o podjeciu wysitku chrzescijanskiego zycia, ktére mobilizuje cztowieka do
znoszenia wszelkich trudéw, az po meczenska smier¢. Termin ten pojawia si¢ po-
nownie w 14,13, gdzie jest mowa o tych, ktérzy w Panu umierajg i maja odpocza¢
od swoich trudéw (Gvamanoovtal ék TV kéTwr odtAV). Widaé zatem, zZe owe
trudy to co$, co znika dopiero w momencie przejicia czlowieka do wiecznosci.
Wtedy nastgpi czas wiecznego odpoczynku - czyli eschatologicznego zbawienia’®.

Drugi z czynéw to ,wytrwalo$¢” (bropovn). Zostat on przywotany juz przy
okazji omawiania reakeji chrzescijan na przesladowanie plynace z zewnatrz wspol-
noty. Poniewaz chrzescijanskie swiadectwo obejmuje calos¢ zycia czlowieka wierza-
cego, nie jest ono ukierunkowane tylko do wewnatrz wspdlnoty, ale takze nabiera
wymiaru zewnetrznego. Z tego wlasnie wzgledu wytrwatos¢ stanowi wazny element
dawanego $wiadectwa.

7> Por. R. Schnackenburg, Nauka moralna Nowego Testamentu (Warszawa 1983) 341.
76 Por. H. Fendrich, ,Kémoc”, EWNT II, 760-762.

77 Por. Giessen, Die Offenbarung, 97-98; Osborne, Revelation, 112; M. Wojciechowski, Apo-
kalipsa $w. Jana (NKB.NT 20; Czestochowa 2012) 127. Inaczej: A. Jankowski, Apokalipsa swietego
Jana. Wstep, przeklad z oryginatu, komentarz (PSNT 12; Poznan 1959) 147.

78 Por. S. Harezga, Blogostawieristwa Apokalipsy (AL 17; Katowice 1992) 53-54.
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Mitoé¢ (ayamm) wzmiankowana jest w Apokalipsie w dwdch miejscach.
Oprdcz omawianego jeszcze w 2,4, gdzie jest mowa o pierwszej miltoéci, co - jak
wspomnieliSmy wyzej — oznacza umiejetno$¢ dawania swiadectwa. Znacznie cze-
$ciej w Apokalipsie pojawia sie czasownik dyamaw. Spotykamy go w 1,5; 3,9; 12,11;
20,9. Odnosi sie on przede wszystkim do nieustannie trwajacej mitosci Jezusa
(1,5), ktora znalazla swoj wyraz w tajemnicy paschalnej. Wspolnota chrzescijanska
kontempluje te mitos¢ (1,5). Milos¢, ktéra charakteryzuje wspolnote w Tiatyrze,
jest odzwierciedleniem mitosci Jezusa do Kosciota. Chrystus umilowat swoich
(3,9). Ich odpowiedzig jest rowniez milos¢, ktora — paradoksalnie — wyraza si¢
w tym, ze nie miluja swego zycia, lecz gotowi s3 je poswieci¢ dla Baranka (12,11).
Oczywiscie nie mozna tutaj zapomnie¢ o milosci wzajemnej we wspdlnocie, ktéra
jest réwniez odbiciem mito$ci Baranka (Mk 10,45)7.

Wirdd czyndéw wazne miejsce ma takze ,wierno$¢” (miotic). Termin ten
cztery razy pojawia si¢ w Apokalipsie. Po raz pierwszy w liscie do wspdlnoty
w Pergamonie, ktdra Jezus chwali za to, Ze nie zaparla si¢ Go (2,13: o0k Mprriow
v Tiotwy pov). Po raz drugi wystepuje w omawianym tekscie. Do tego dochodzg
dwa miejsca w gléwnej czesci Apokalipsy. W pierwszym z nich jest mowa o tym,
ze w obliczu przesladowan staje si¢ widoczna wierno$¢ i wytrwalos¢ chrzescijan
(13,10: "Qd¢ éoTiv 1) Lmopovn kai 1 TLOTLC TV Gylwy), w drugim za$ jest mowa
o strzezeniu przykazan Boga i wiernosci Jezusowi (14,12: oL TNPodvTEg TOG EVTOANG
700 Beod kal th Tioty 'Inood)®. Zestawienie tych tekstow pokazuje, ze o wier-
nosci jest mowa zawsze w kontekscie przesladowan. Tak wiec wierno$¢ to postawa,
ktdra chrzescijanie manifestujg w obliczu konfrontacji z wrogim systemem. Jest to
wierno$¢, ktora manifestuje si¢ poprzez swiadectwo chrzescijan ztozone samemu
Jezusowi — Swiadkowi wiernemu (1,5), ktéry ztozyt §wiadectwo wiernoséci wobec
Boga i $wiadectwo wiernosci Boga wzgledem czlowieka, co objawilo si¢ najpelniej
w Jego krzyzowej $mierci®!.

Ostatni z czynow to stuzba (Siaxovia). Jest to hapax legomenon w Apokalip-
sie. Szczegdtowa analize tego terminu w Apokalipsie przeprowadzil D. Kotecki.
W swoich badaniach odwotuje si¢ do analiz M. Marino i stawia pytanie, czy idzie
tutaj tylko i wylacznie o wzajemna i bezinteresowng stuzbe na rzecz innych, ktorej
miarg moze by¢ oddanie wlasnego Zycia dla bliznich®2? Mozliwe jest, Ze umieszcze-

7 Por. D. Kotecki, ,,«Negatywna tolerancja» a Ko$ciot. Odpowiedz Ap 2,18-29”, Wigcej szczgscia
jest w dawaniu anizeli w braniu. Ksigga pamiatkowa dla Ksiedza Profesora Waldemara Chrostowskiego
w 60. rocznice urodzin (red. B. Strzatkowska) (Warszawa 2011) II, 898.

80 Egzegeci sg zdania, ze mamy tu do czynienia z genetivem obiectivem, za$ rzeczownik pi,stij
faczy w sobie dwa znaczenia: wiernoé¢ i wiare. Wynika z tego, ze ten, kto wierzy w Jezusa, jest mu
wierny. Por. Smalley, The Revelation to John, 369; Giesen, ,Evangelium und Parenése”, 93. Innego
zdania jest Beale (The Book of Revelation, 766-767).

81 Por. Kotecki, ,,«Negatywna tolerancja»”, 899.

82 Ku takiemu rozumieniu stuzby sklania wypowiedz Jezusa o Synu Czlowieczym, ktory
nie przyszed! po to, aby mu stuzono, ale aby stuzy¢ i da¢ swoje zycie na okup za wielu (Mk 10,45;
Mt 20,28; Lk 22,26-27).
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nie diakonii pomiedzy wiarg a wytrwalo$cig oznacza ,,dyspozycyjnos¢ Kosciota do
ukazywania przed §wiatem zewnetrznym, wrogim Ko$ciolowi, $wiadectwa Jezusa”
Wydaje sig, ze oba aspekty s3 tutaj réwnie wazne®’.

Powyzsze analizy wskazuja, Ze wszystkie wymienione tutaj ,czyny” skladaja
sie na to, co nazywamy chrzescijanskim zyciem, ktdre staje sie prawdziwym $wia-
dectwem. Wspolnota, ktéra porzucila ,,pierwsza milos¢”, czyli zaprzestala dawania
$wiadectwa swoja postawa, wzywana jest teraz do podjecia na nowo swojej misji.
Dokonuje si¢ to — jak wynika z omawianych tekstow — nie tyle przez gltoszone
stowo, ile przez postawe. Postawa ta z jednej strony obejmuje reakcje na dziala-
nia wrogiego otoczenia (stad konieczno$¢ wytrwatosci i wiernosci), z drugiej zas
wyraza sie rowniez przez aktywno$¢ wewnetrzng (mito$¢ stuzba®?).

3.4. WIERNOSC PRZEKAZANEJ NAUCE (2,25; 3,3)

Wsrod wielu zalecen skierowanych do Kosciota w Tiatyrze jest rOwniez na-
stepujace: 0 éyete kpatnoute dyptc] ob av Miw (2,25). Najblizszy kontekst tego
zalecenia pozwala odpowiedzie¢ na pytanie, co takiego chrzescijanie w Tiatyrze
maja zachowac. Oto6z wezesniej jest mowa o dziataniach Jezabel, ktorej fatszywe
nauczanie okre$lone zostato mianem dziatalnosci zwodniczej (w. 20). Chrystus,
dokonujac oceny postawy wspolnoty, zauwaza takze, ze nie wszyscy dali postuch
nauczaniu fatszywej prorokini. Stad pojawiaja si¢ tacy, ktorzy ovk éxovoLv Tny
dudaymy tavtny (2,24). S.S. Smalley zauwaza, ze moze tu by¢ nawigzanie do
wspolnoty Janowej, od ktorej oddzielili si¢ zwolennicy fatszywej nauki®. Nauka
ta prowadzi do poznania ,,glebin Szatana” (t& Babée T0D oatavd). Najprawdopo-
dobniej autor Apokalipsy uzyt tego wyrazenia w tonie sarkastycznym, zastepujac
stowo ,,B6g” terminem ,,Szatan” i wskazujac w ten sposob na zrédto pochodzenia
falszywej nauki®®.

83 Por. Kotecki, ,,«Negatywna tolerancja»”, 899.

84 Nie mozna tu jednak zapominaé¢ o tym, ze ,,mito$¢” i ,sthuzba” ukazuja takze zdolno$¢
do niesienia §wiadectwa Jezusa wobec $wiata zewngtrznego, co wykazata analiza wspomnianych
terminow.

85 Por. Smalley, The Revelation to John, 76. Badacz zauwaza, ze we wspolnocie w Tiatyrze
moglo istnie¢ co$ na ksztalt rywalizacji miedzy dwiema grupami. Jedna byta ortodoksyjna, a druga
— heretycka. Obie grupy mogly probowac przeciagna¢ na swoja strong¢ zwolennikéw drugiej grupy.

8 W 1 Kor 2,10 jest mowa o ,,glebokosciach Boga’, ktére przenika Duch. Biorac to pod uwage,
mozna przypuszczaé, ze jest tutaj jakie§ nawigzanie do gnostycyzmu. Zwolennicy Jezabel poszukujacy
»glebin Boga” na drodze pozyskiwania wiedzy ezoterycznej w rzeczywistosci doszli do poznania
»glebin Szatana”. By¢ moze owo poszukiwanie ,,gltebin Boga” mialo na celu zdobycie uzasadnienia
dla konkretnej postawy moralnej. Ci, ktdrzy - jak twierdza — posiadajg poznanie ,,glebin Boga”, mie-
liby ,.teologiczng” podbudowe swojego postepowania polegajacego na kompromisie z otaczajacym
$rodowiskiem poganskim. Por. Aune, Revelation 1-5, 207-208; Kotecki, ,,«Negatywna tolerancja»”,
907; Smalley, The Revelation to John, 76-77.
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Po uwzglednieniu powyzszych uwag zrozumiatle staje si¢ wystgpujace w Ap
2,25 polecenie 0 éyete kpatnioate. Chrze$cijanom, ktorzy ,,nie maja nauki Jeza-
bel”, dana jest inna nauka, ktéra domyslnie mozna okresli¢ jako naukg Chrystusa
przekazana przez autentycznych apostotow. T¢ wlasnie nauke majg oni zachowac
(czasownik w imperatywie: kpatroate). Tak wigec Chrystus podkresla, ze ci, ktorzy
nie ulegli gltoszonej przez Jezabel nauce, tzn. nie zaakceptowali wynikajacego
z tej nauki postepowania polegajacego na pojsciu na kompromis z poganskim
otoczeniem, wezwani sg do kontynuowania tej postawy. Troska o to winna by¢
w centrum ich zainteresowania, stad pojawia si¢ zapowiedz o0 BaAdiw €d’ LUEC
aAro Papoc, ktora przypomina decyzje Soboru Jerozolimskiego, gdzie jest mowa
o nienakfadaniu na etnochrze$cijan dodatkowego ci¢zaru (gr. Bapog) oprocz tego,
co konieczne (Dz 15,28).

D. Kotecki proponuje jeszcze rozszerzenie owej rzeczywistosci, ktorg ,,maja”
chrzescijanie. Zauwaza on, ze w tradycji Janowej czasownik éyewv odnosi si¢ do
udziatu w dobrach przynaleznych do sfery boskiej. Owymi dobrami sa np. zycie
wieczne (J 3,15), stowo (J 5,38), mitos¢ Boga (J 5,42), przykazania (J 14,21),
pokdj (J 16,33). Mozna do nich zaliczy¢ takze wspdlnote z osobami boskimi: Bo-
giem (J 2,23; 2] 9); Synem (1 J 5,12). Biorac to pod uwage mozna skonkludowac,
ze czasownik kpatey odnosi sie zarowno do doktryny, jak i praktyki zycia. Nie
ulega jednak watpliwosci, ze fundamentem jest nauka-doktryna. Z niej wyptywa
konkretne postgpowanie®s.

Wspolnota w Sardes otrzymuje od Chrystusa polecenie: pvmudveve odv mog
€lindog kel fkovoag kal thpel kel petavonoov (3,3). Seria czasownikdw uzytych
w tym miejscu pokazuje caty dynamizm powrotu do otrzymanej przez chrzescijan
w Sardes ortodoksyjnej nauki. Dwa czasowniki €iAndac kel fxovong stanowig
bezposrednie nawigzanie do czynnosci przekazywania tradycji chrzescijanskie;j.
Czasownik Aeppdvw — ,,wzigé, otrzymac” czgsto uzywany jest w tradycji Janowej
w tym wiasnie kontekscie. Widac to szczegdlnie w wielu tekstach czwartej Ewan-
gelii (J 1,12; 3,11.32-33; 5,43; 12,48; 13,20; 17,8). Takze drugi z czasownikow
akovw — ,,shuchaé” uzywany jest czesto w znaczeniu ,,przyjaé oredzie, objawienie”
(np. J 4,42;5,24; 1] 1,1; Ap 1,3; 1,10). Szczegblnie interesujgce moze by¢ tutaj
zwrocenie uwagi na gramatyczne czasy, w jakich pojawiajg si¢ oba czasowniki.

87 Por. Beale, The Book of Revelation, 266. Autor zauwaza, ze w Dz 15,28-29 jako konieczne
wystepuje powstrzymanie sie od ofiar sktadanych bozkom, od krwi i od tego, co uduszone, i od nie-
rzadu. Wida¢ zatem, ze owe zalecenia zawarte w Dziejach Apostolskich korespondujg z zaleceniami
kierowanymi do chrzescijan czaséw Apokalipsy Janowej.

88 Kotecki, ,,«Negatywna tolerancja»”, 908. W tym miejscu warto jeszcze przytoczy¢ opi-
nie¢ M. Wojciechowskiego, ktory tak komentuje tekst Ap 2,25: ,Trzymanie si¢ tego, co si¢ posiada
(a mianowicie prawidlowiej wiary), powraca w 3,11, gdzie do wiernosci sklania perspektywa paruzji.
Wezwanie odzwierciedla motyw depozytu wiary, ktérego trzeba strzec (por. 2 Tes 2,15; 1 Tm 6,20;
2 Tm 1,12.14; Ef 2,19-20; 2 P 3,2). Odpowiada to «drugiemu etapowi» rozwoju chrzescijanistwa,
zaréwno w sensie historyczno-spotecznym, jak i osobistym. Po etapie przetomu i nawrécenia przy-
chodzi czas na kontynuacje” (Apokalipsa swigtego Jana, 152).
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Pierwszy z nich jest uzyty w perfectum, natomiast drugi w aoryscie. Aoryst fjko
voog wskazuje na konkretny moment w przesztosci, kiedy to wspolnota przyjeta
Ewangelig, z kolei czasownik €lAndoc oznacza ze or¢dzie przyjete przez wspolnote
w chwili, kiedy je ustyszata, nadal trwa w niej, ale zostato niejako zagluszone
przez obcg nauke®’.

Z powyzszych wzgledow wspolnota wzywana jest do nawrdcenia. Wezwa-
nie to wyrazone zostato za pomocag dwoch imperatywow: TripeL kol petavonoov.
Z gramatycznego punktu widzenia mamy tu do czynienia ze zjawiskiem zwanym
hysteron-proteron, ktore polega na tym, ze dwie czynnosci zestawione sa w ko-
lejnosci odwrotnej, tzn. najpierw jest to, co chronologicznie jest pdzniej, a na
drugim miejscu czynnos$¢ wcezesniejsza. Nawrocenie polega tutaj na powrocie do
strzezenia nienaruszonego depozytu wiary, ktory zostat przekazany wspdlnocie
w momencie, kiedy przyjeta ona gltoszong Ewangelie. Podobnie jak w przypadku
wczesniej omawianego tekstu Ap 2,25, takze i tutaj najblizszy kontekst wskazuje,
ze zachowywanie prawowitej nauki zawsze idzie w parze z konkretnymi czynami,
stad Ap 3,2 zawiera oskarzenie Chrystusa pod adresem wspoélnoty, ze jej czyny
nie sg doskonatymi wobec Boga (o0 yap eUpnkd cov T €pye TETANPWUEVN
évédmov 10D Beod pou).

Oba teksty (Ap 2,25 i 3,3) wskazujg zatem na konieczno$¢ zachowania nie-
naruszonej nauki. Wierno$¢ tej nauce jest niezbedna w sytuacji, kiedy pojawiaja
si¢ fatszywi nauczyciele gloszacy inne poglady, zwlaszcza takie, ktore zachecaja
do kompromisu ze srodowiskiem poganskim. Ap 2,25 i 3,3 ukazujg dwa aspekty
owej troski o nauke. Ci, ktérzy od niej odeszli, wzywani sg do jej ponownego
odkrycia (nigdy jej bowiem nie utracili, tylko poprzez zwrdcenie si¢ ku temu, co
gtosili falszywi apostotowie, sprawili, ze ortodoksyjna nauka ulegta zaghuszeniu®").
Ci natomiast, ktdrzy sg wierni, wzywani sg do trwania w tej wiernosci. Zar6wno
najblizszy kontekst Ap 2,25, jak i 3,3 wskazuja, ze wierno$¢ prawowitej nauce
zawsze idzie w parze z konkretnymi czynami.

3.5. ODNOWIONA RELACJA WZGLEDEM CHRYSTUSA (3,18)

Wspolnota w Laodycei, jak juz zauwazylismy wyzej, stala si¢ bezuzyteczna
w swej zdolnoéci do dawania $wiadectwa — jest ona letnia (gr. xALapdc). Jakie srodki
musi ona przedsiewzia¢, aby odzyskac te zdolnos¢? Po ukazaniu sytuacji wspolnoty
w Ap 3,15-17 Chrystus zwraca si¢ do niej: ,Radze ci kupi¢ u mnie ztota w ogniu

89 Por. Siemieniec, ,Wiara jako zobowigzanie”, 205-206; Mounce, The Book of Revelation, 94.
90 Por. Siemieniec, ,Wiara jako zobowigzanie”, 206.

91 Wojciechowski zauwaza, ze ,kryje sie tutaj idea tradycji. Jej znajomo$¢ powinna sktoni¢ do
nawrdcenia” (Apokalipsa $wigtego Jana, 156).
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oczyszczonego, abys si¢ wzbogacil, i biale szaty, abys sie oblokt, a nie ujawnila si¢
haniebna twa nago$¢, i balsamu do namaszczenia twych oczu, by$ widzial” (3,18).
Owe zalecenia symbolicznie wyrazone zostaly przez nastepujace metafory: ,,zakup
oczyszczonego ztota’, ,,zakup biatych szat” oraz ,,zakup balsamu do namaszczenia
oczu”. Metaforyka ta nawigzuje, oczywiscie, do wspomnianej juz ,diagnozy” zycia
wspolnoty ukazanej w w. 15-17.

Pierwsze z zalecen wyglada zaskakujgco. Biedna wspdlnota ma zalecenie, aby
kupi¢ u Chrystusa zloto oczyszczone w ogniu (xpuoiov Temupwpévor é mupdg).
By¢ moze takie zalecenie stanowi aluzje do 1z 55,1-2, gdzie zawarte jest zaprosze-
nie skierowane do glodnych ludzi, aby przybyli, kupowali i jedli. Wtedy bytaby
tu podkreslona z jednej strony idea dostepnosci Chrystusowego daru; wystarczy
tylko przyjs¢, z drugiej zas strony jego wyjatkowy charakter - tylko Chrystus moze
zapewni¢ ten dar®2.

Idea oczyszczenia przez ogien nie jest obca Biblii. W Ps 66,10 mowa jest
o Bogu, ktéry poddat prébie swoj lud. Owo poddanie probie zostalo poetycko
przestawione jako ,,przebadanie ogniem, tak jak si¢ bada srebro” Z kolei u Izaja-
sza (1,25) pojawia si¢ zapowiedz skierowana do grzesznej Jerozolimy: ,wypale do
czysta twg rude”. Podobny obraz jest w 1 P 1,7, gdzie jest mowa o wierze adresa-
tow, ktora stanie si¢ o wiele cenniejsza od zniszczalnego zlota, ktére probuje sie
w ogniu. Oczyszczone zloto moze zatem wskazywaé na oczyszczong wiare, tzn.
wolng od wszelkiego przywiazania do idolatrii. W wielu tekstach biblijnych to
oczyszczenie dokonuje si¢ bowiem poprzez zerwanie z grzechem (por. Hi 23,10;
Prz 27,21; Ml 3,2-3). W procesie tym aktywna role odgrywa Bég, ktéry osobiscie
przeprowadza lud przez ogien (por. Za 13,9; 1 P 1,6-9). W Apokalipsie wzmian-
ka o zlocie pojawia si¢ kilka razy. W 17,4 i 18,16 odnosi si¢ do Babilonii. Jest
tam mowa o zlocie ,,nieczystym”, ktére metaforycznie ukazuje luksus grzesznego
miasta. Natomiast w odniesieniu do Jerozolimy pojawia si¢ juz ztoto oczyszczone
(21,18.21: ypuatov kabapov). Oznacza ono udzial w rzeczywistoéci boskiej. Zatem
oczyszczenie wspolnoty z tego, co stanowi ,,zuzel’, pozwala na ponowne osiggniecie
stanu duchowego bogactwa®.

Oprocz czystego zlota wspdlnota ma naby¢ biale szaty. Szata w Apokalipsie
pojawia sie zawsze w kontekscie pozytywnym. Rzeczownik tudtiov pojawia sie
réwniez w 3,4-5; 4,4; 16,15; 19,13.16. Innym terminem oznaczajacym szaty jest
rzeczownik otoAn, ktéry mozna znalez¢ takze w 6,11; 7,9.13.14; 22,14). Oba ter-

92 Vanni zauwaza wazng role przyimka ék, ktory przyjmuje tu znaczenie analogiczne do u'po,
przez co 6w ogien ukazany jest jako co$ aktywnego, dzialajacego (LApocalisse, 154).

93 Por. Beale, The Book of Revelation, 305; Smalley, The Revelation to John, 99; Vanni zauwaza,
ze cho¢ teksty biblijne przewaznie méwia o oczyszczeniu srebra, to jednak sg takze §wiadectwa na
dokonywanie tej czynnoéci w odniesieniu do zlota, np. Prz 27,21. Egzegeta dodaje takze, ze sam
czasownik kagaro.j wyraza w Apokalipsie skutek kontaktu z transcendencjg Boga (LApocalisse, 153).
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miny mozna traktowa¢ synonimicznie®®. Wzmianka o czystych szatach pojawita
sie juz w liscie do Kosciota w Sardes: ,,Lecz w Sardes masz kilka osdb, co swoich
szat nie splamily (o0k éuoivvay to patie adtdr); beds chodzi¢ ze Mng w bieli
(év Aeukolc), bo sg godni. Tak. Szaty biale przywdzieje zwycigzca (mepifoieital
év lpatiolg Aeukoic)” (3,4-5). Pojawiajgcy sie tutaj czasownik molyno wskazuje
na splamienie bedace owocem idolatrii. W takim wlasnie kontekscie pojawia si¢
on w Apokalipsie. Wida¢ to wyraznie w Ap 14,4, gdzie jest mowa o ,,splamieniu
sie z kobietami”, co jest obrazowym ukazaniem udzialu w balwochwalczym kulcie.
Biel wyraza zatem stan sprawiedliwosci, z czym wiaze sie udzial we wspdlnocie
z Bogiem (Ap 3,4-5; 4,4; 6,11; 7,9.13-14; 19,14). Z kolei nagos¢ czesto odnosi
sie w Biblii do upokorzenia i osadzenia. Izajasz chodzi nago i boso przez trzy
i pot roku dla ukazania upokorzenia Egipcjan i Kuszytéw pokonanych przez kréla
asyryjskiego (Iz 20,1-4; por. 2 Sm 10,4). Motyw odstoniecia nagosci pojawia si¢
czesto w kontekscie oskarzenia ze strony Boga skierowanego do Izraela z powodu
jego udziatu w idolatrii (np. Iz 43,3; Ez 16,36-37; 23,29; Na 3,5). Z drugiej strony,
odzianie w szaty oznacza przywrdcenie godnosci (np. scena z Jozefem w Rdz
41,42 oraz z Mardocheuszem w Est 6,6-11). Biorac to wszystko pod uwage, mozna
stwierdzi¢, ze biale szaty symbolizuja bezkompromisowa wierno$¢ wobec Boga,
ktora skutkuje stanem sprawiedliwo$ci obejmujgcym wiernego chrzescijanina®.
Nabycie bialych szat to powrét do stanu wiernosci wzgledem Boga. Dopiero wtedy
wspolnota stanie si¢ uzyteczna, czyli zdolna do dawania swiadectwa.

Ostatni obraz nawigzuje do lokalnych uwarunkowan, tzn. do stawy miasta La-
odycei jako centrum leczenia choréb oczu. Chrystus zacheca wspolnote do nabycia
balsamu na oczy (gr. koALOpLov), co umozliwi przejrzenie®®. W tle tej wypowiedzi
jest ] 9,39-41, gdzie Jezus nazywa niewidomymi tych, ktérzy nie wierza w Niego.
Swoje za$ zadanie Jezus formuluje nastepujaco: ,,Przyszedtem na ten $wiat, aby
przeprowadzi¢ sad, aby ci, ktérzy nie widza, przejrzeli, a ci, ktorzy widza stali sie
niewidomymi” Slepota zatem to brak wiary, ktéry prowadzi do nieumiejetnosci
duchowego rozeznania. Skutkiem tego jest brak czujnosci wzgledem tego, co sta-
nowi duchowe niebezpieczenstwo. Wspdlnota musi wiec odzyska¢ umiejetnosc
widzenia. Moze jej udzieli¢ tylko Ten, kto sam siebie okresla jako Swiatto$¢ swiata
(J 8,12). Podkreslone to zostalo bardzo mocno w Apokalipsie, zwlaszcza w pre-
zentacji Jezusa w 1,16: 1} 6Yic adtod o¢ 0 MAtoc doalver év Tf) duvapel odtod.

94 Szeroko na temat terminologii zwigzanej z szatami w Apokalipsie pisze Vanni (LApocalisse,
42-43).

% Por. Mounce, The Book of Revelation, 111; Beale, The Book of Revelation, 305 oraz 837;
Vanni, LApocalisse, 154. Vanni podkreéla, zZe 6w stan sprawiedliwo$ci ma $cisly zwigzek ze zmar-
twychwstaniem Chrystusa: ,,I1 simbolismo cromatico tipico di leuko,j «bianco» ha, come equivalenza
realistica — dato I'uso simbolico tipico di leuko,j in questo senso: cf. Gv 20,12; Mc 16,5; Mt 28,3 - una
partecipazione alla risurrezione di Cristo. I vestiti bianchi ci dicono allora che la chiesa acquistera
dal Cristo risorto che le sta parlando in prima persona la vitalita che gli & tipica”.

% Na temat historycznego tla tej zachety zob. PR. Berger, ,,Kollyrion fiir die blinden Augen.
Apk 3,18, NovT 27 (1985) 174-195.
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U. Vanni stoi na stanowisku, ze mozna tutaj doszukiwa¢ si¢ szczegélnego znaczenia
samej metafory koAAUpLov. Biorgc pod uwage, ze oczy w Apokalipsie sg symbolem
Ducha (por. 5,6), za$ namaszczenie w tradycji Janowej réwniez odniesione jest do
Ducha (por. 1] 2,20.27), mozna takze koAAUpLov interpretowac jako symbol Ducha,
ktory daje wspdlnocie umiejetnos$¢ wnikliwego patrzenia. Bez Ducha spojrzenie
wspdlnoty jest zamglone. Dzieki Niemu moze ona na nowo widzie¢ Swiatlosc,
czyli Chrystusa®.

Traktujac razem trzy zalecenia wystosowane przez Jezusa do wspdlnoty w La-
odycei, mozna podsumowac, ze lokalny Kosciot jest wezwany do odnowienia swojej
relacji z Chrystusem. Dopiero wtedy moze sta¢ si¢ Jego skutecznym i wiarygod-
nym $wiadkiem. Taka odnowa relacji moze jednak wspdlnote wiele kosztowac. Jej
skutkiem bowiem moga by¢ kolejne przesladowania i stan ubdstwa materialnego,
tak jak to sie stalo w przypadku wspolnoty w Smyrnie (2,9). Wtedy wspdlnota
odkryje to, co jest prawdziwg wartoscig; rzeczywistym bogactwem.

4. CHRYSTUS OSOBISCIE WALCZACY O WIARE SWOICH WSPOLNOT
(2,5B; 2,16; 3,3B; 3,19)

Diagnoza, jaka Jezus stawia wspolnotom, czgsto konczy si¢ wezwaniem
do nawrocenia. KoScioty, ktore nie zadbaly o swoja wiarg, musza zmieni¢ swoja
postawe. Warto jednak zauwazy¢, ze Jezus nie poprzestaje tylko na wspomnia-
nym wezwaniu do nawrdcenia, lecz jeszcze je intensyfikuje. W czterech sposrod
siedmiu listow, w tych samych, w ktoérych wystepuje wezwanie w trybie rozkazu-
jacym petavonoov, Chrystus wskazuje na swoje osobiste zaangazowanie w proces
nawrocenia wspolnot (2,5b; 2,16; 3,3; 3,19). Trzykrotnie zapowiada, co si¢ stanie,
jezeli wspolnota nie zareaguje pozytywnie na wezwanie do nawrdcenia (2,5b;
2,16; 3,3). W podobnym tonie miesci si¢ takze czwarty z tekstow, gdzie Jezus
zapowiada swoje dziatanie odno$nie do grzesznej wspdlnoty (3,19).

Pierwsze z tych wezwan skierowane jest do Kosciota w Efezie. Jezus mowi,
ze jesli wspolnota si¢ nie nawroci, On sam przyjdzie i usunie®® $wiecznik z jego

. . b \ / b4 199 \ ’ \ ’ b ~ 4
miejsca (el 6€ pn, €pyxopal’ ool kel KLwNow thy Avyviey oov €k tod TOTov

7 Vanni, LApocalisse, s. 155.

98 Czasownik kLvéw moze mie¢ nastepujace znacznie: ,wprawia¢ w ruch, poruszy¢, potrzasnaé,
usunal”. Biorgc pod uwage omawiany tekst, wydaje sie, ze najbardziej trafny jest przektad ,,usung¢”.
Tak zresztg tlumaczy wiele przekladéw obcojezycznych (ang. remove, take, niem. wegriicken, we-
gstofien, wi. rimuovere).

% W listach do Koscioléw czesto jest mowa o przyjéciu Chrystusa. D.E. Aune zauwaza, ze
owo przyjscie ma dwa wymiary: ,,The motif of the coming of Christ occurs several times in the
proclamations to the seven churches (2:5,16, 25; 3:3, 11), using two synonymous verbs for coming,
épxeabaL and fikeLy. However, there appear to be two types of «comingy» involved, a coming in judg-
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abtfig, éav un petavonong). Pelne zrozumienie tej wypowiedzi bedzie mozliwe,
kiedy uwzglednimy zawarty w niej motyw poruszenia §wiecznika. Wzmianka
o $wiecznikach pojawia si¢ juz w Ap 2. W tle tej wypowiedzi najprawdopodobnie;j
sg takie teksty starotestamentalne, jak Wj 25137, Lb 8, a zwlaszcza Za 4,2.10, na
co wskazuje kontekst, gdzie jest mowa o ,,siedmiu duchach” (por. Za 4,6). Ap 1,20
méwi, ze owe siedem lamp uosabia Kosciot. W Za 4,2-6 — jak zauwaza G.K. Beale
— mamy do czynienia z synekdocha, tzn. cze§¢ wyposazenia §wiagtynnego uosabia
calg $wiatynig, ktora z kolei jest symbolem wiernego Izraela (por. Za 4,6-9). Zioty
$wiecznik w namiocie spotkania, jak rowniez w Swiatyni Jerozolimskiej znajdowat
si¢ w bezposredniej bliskosci Miejsca Najswigtszego i1 reprezentowal obecnosé
w nim Boga (por. Lb 8,1-4; Wj 25,30-31). Tak samo $wiecznik wzmiankowany
w Za 4,2-5 jest rozumiany jako znak obecnosci Boga (por. Za 4,6). Swieczniki
w Apokalipsie ukazujg zatem Koscidt bedacy nowa przestrzenig obecnosci Boga,
tak jak to wczesniej byto w Swigtyni Jerozolimskie;j'.

Co w takim kontekscie oznacza usuniecie §wiecznika? Wczesniej zauwazy-
lismy, Ze utrata ,,pierwszej mitosci”, o ktorg oskarzana jest wspdlnota w Efezie
(2,4), oznacza brak zdolno$ci dawania §wiadectwa na skutek zaniedbania roznych
czynow. Uwzgledniajac to, nalezy stwierdzié, ze Chrystus ostrzega wspolnote,
iz jezeli nie bedzie ona wykonywaé swojego podstawowego zadania, utraci na
zawsze zdolnos¢ do dawania $wiadectwa. Tak jak w czasach Starego Testamentu
to Izrael byt powotany, by stawac si¢ $wiattoscig dla narodow (por. 1z 42,6-7;
49,6), 1 jak przestal nig by¢ na skutek swojej niewiernosci wzgledem Boga, tak
samo moze sta¢ si¢ z bezuzyteczng wspolnota. Uczniowie Jezusa zyjacy w kon-
kretnych wspolnotach powotani zostali do tego, aby by¢ swiattem dla innych (por.
Mk 4,21; Lk 8,16; Mt 5,16-17). Jesli tego zadania nie beda realizowac, zosta-
nie im odebrane!?!. Warto zauwazy¢ jeszcze powigzanie z motywem Ducha.
W Za 4,6 Duch Bozy wystepuje w kontek$cie wzmianki o $wieczniku. W Ap 5,6
powraca ten sam motyw!'?2. Mozna zatem powiedzie¢, ze to Duch jest ta moca,

ment, which has negative connotations (2:5, 16; 3:3), which is apparently distinct from the return of
Christ, which has positive connotations (2:25; 3:11)” (Revelation 1-5, 221).

190 Por. Beale, The Book of Revelation, 206-207. Smalley zauwaza, ze w Swiatyni Jerozolimskiej
byt jeden $wiecznik, ktéry symbolizowat caly lud, tu za§ mamy siedem $wiecznikéw. Badacz wyjasnia
6w fakt nastepujaco: ,Each Church represents the Johannine circle in its totality (see on verse 11)
and the reality of the Christian Community as whole (cf. 1 Cor 1,1, «the church of God in Corinth»);
together they make up new Israel of God” (The Revelation to John, 52).

101 Por. Beale, The Book of Revelation, 231.

102° Co prawda tekst Apokalipsy 5,6 méwi o ,,siedmiu Duchach Boga’, to jednak - jak dowodzi
R. Bauckham: ,The seven Spirits should be understood as a symbol for the divine Spirit, which John
has chosen on the basis of his exegesis of Zechariah 4:1-14, a passage which lies behind not only the
four references to the seven Spirits but also the description of the two witnesses in 11:4. It seems
to have been the key Old Testament passage for John’s understanding of the role of the Spirit in the
divine activity in the world” (The Theology of the Book of Revelation, 110).
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ktora uzdalnia wspodlnote do dawania $wiadectwa. Jesli nie bedzie ona wykorzy-
stywa¢ Jego dardw, to owa moc z wysoka zostanie jej odebrana'®.

Wspolnota w Pergamonie rowniez otrzymuje upomnienie wzmocnione jesz-
cze przez zapewnienie Jezusa, ze jesli tego nie uczyni, On osobiscie przyjdzie
i bedzie walczy? ,,mieczem swoich ust” (2,16b: el &¢ pr|, épyopal ooL TayL kol
TOAEUNOW et adTAV év TR poudaiy Tod otépetdg pov)'®. W jaki sposob na-
lezy rozumie¢ owa metafore ,,miecza Jego ust”? Na pewno nie literalnie. Trudno
bowiem przypuszczaé, zeby karg za doktrynalng niewierno$¢ byta $mier¢ (i to
wyegzekwowana osobiscie przez Jezusa). D.E. Aune zauwaza, ze genetivus 10
otopatog nalezy traktowaé jako genetivus epexegeticus i cate wyrazenie mozna
przetozy¢ nastepujaco: ,,bede z nimi walczyl mieczem, czyli moimi ustami”!’.
Metafora miecza wychodzacego z ust Jezusa jest charakterystyczna dla Apo-
kalipsy — wystepuje tylko w tej ksiedze (1,16; 2,16; 19,15.21). Motyw walki
owym mieczem, oprocz Ap 2,16, pojawia si¢ jeszcze w Ap 19,15 (gdzie maja
nim zosta¢ uderzone narody). Uwzglednienie kontekstu wypowiedzi 19,15 (czyli
catej perykopy 19,11-21) pozwala na dookreslenie, czym jest 6W miecz i na czym
polegac bedzie walka. Ot6z w tekscie 19,11-21 pojawia si¢ posta¢ Zasiadajacego
na bialym koniu. Zwany jest On mot0¢ kel aAnduvoc. Juz te dwa przymiotniki
pokazuja, ze bedzie chodzito o objawienie Boze. Cz¢sto bowiem wystepujg one
jako okre$lenia objawiajacego si¢ Boga. On sam jest motog kel aAndLvog i takie sg
Jego stowa (por. 2 Sm 7,28; 1z 65,16). Takie rowniez jest objawienie przyniesione
przez Jezusa (por. J 1,17), stad jest On okreslany jako ,,prawdomowny” (Ap 3,7:
0 aAndrdc). Ap 19,13 wprost nazywa Zasiadajgcego na bialym koniu ,,Stowem
Boga” (6 Adyoc 10D 6eod). Tak wiec miecz wychodzgcy z ust Chrystusa to Jego
stowo przynoszace prawde, czyli autentyczne objawienie. W Biblii czgsto stowa
sa porownywane do miecza. Dzieje sie to zwlaszcza wtedy, kiedy zamiarem au-
torow byto ukazanie skuteczno$ci i mocy stowa (por. 4Q436)'%. Z tego wzgledu
stowo Boga bardzo czgsto ze wzgledu na jego skuteczno$¢ przyrownywane bylo
do miecza (por. Ps 52,2; 57,4; Mdr 18,15n; Ef 6,17). Najbardziej precyzyjnie owa

103 Por. Beale, The Book of Revelation, 231. Egzegeta zwraca uwage na to, ze owo odebranie
zdolnosci dawania $wiadectwa dokona si¢ juz w czasie obecnym: ,,[...] the actual wording «I will
remove your lampstand from its place» indicates removal of the church as a light of witness to the
world, which points to the removal of it before Christ’s final coming, since the churches’ witness is
a relevant activity only before the final advent, not afterward” (s. 233).

104 Sam motyw ,walki mieczem” uzyty w tym konkretnym li$cie do wspélnoty w Pergamo-
nie, gdzie réwniez wzmiankowani sg ci, ktérzy trzymaja si¢ nauki Balaama (2,14), moze stanowi¢
nawigzanie do kary, jaka spotkala tego wieszcza, o czym méwi Lb 31,8 (por. Lb 22,31, gdzie jest
»zapowiedz” owej kary). Kare t¢ Balaam ponidst za to, ze doradzil kobietom madianickim, by te
sprowadzily Izraelitow na droge niewiernoéci JHWH. Por. Smalley, The Revelation to John, 70.

105 Por. Aune, Revelation 1-5, 189.

106 'W4rod apokryficznych sentencji Achikara znajduje sie np. takie powiedzenie: ,,stowo
krola jest tagodne, jednakze ostrzejsze i bardziej przenikliwe niz sztylet” (ttum. wl. na postawie: The
Old Testament Pseudoepigrapha [red. ].Ch. Charlesworth] [Garden City - New York 1985] II, 500).
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skuteczno$¢ stowa Bozego oddaje tekst Hbr 4,12: Zov yap 6 Adyog tod Beod kal
EVEPYNG Kol TORWTEPOG LTEP Taoav payeipay dlotopor. Mozliwe, ze motyw ten
jest rowniez w tle wypowiedzi Iz 49,2, gdzie stuga JHWH moéwi, iz Bog uczynit
jego usta ostre niczym miecz (Iz 11,4 w przekltadzie Septuaginty méwi o potomku
Jessego, ktory bedzie uderzat ,,stowem swoich ust”). Wspomniane wyzej metafory
porownujace stowa (usta) do miecza wystepuja najczesciej w kontekscie sado-
wym — uderzenie mieczem/stowem oznacza wydanie wyroku!?’. Mozna zatem
przypuszczac, ze podobnie nalezy rozumie¢ obietnice Chrystusa zawarta w Ap
2,16b. Zapowiada On wspoélnocie, ze w przypadku braku nawrdcenia przyjdzie,
aby dokona¢ na niej sadu. Narzedziem tego sadu bedzie Jego stowo. Falszywa
nauka, ktorg wspolnota przyjela i zaakceptowata, zostanie skonfrontowana z praw-
dg przyniesiong przez Jezusa.

Trzecie z ostrzezen zostato skierowane do wspolnoty w Sardes: odv un)
YPNYOPNONG, TEw W¢ KAETTNG, Kol 00 un yve¢ molay opav 1Hiw éml o€ (3,3b).
Metafora przychodzacego znienacka ztodzieja jest czestym motywem wykorzy-
stywanym dla ukazania przyj$cia Chrystusa. Najczesciej pojawia si¢ ona w kon-
tekScie mowienia o paruzji, np. w 1 Tes 5,2 zaskakujacy charakter nadejscia Dnia
Pana porownany jest do przyj$cia ztodzieja w nocy (Muépe kvplov ¢ KAETTNG
€v VKTl oltwg épyetal). Motyw ten pojawia sie takze w 2 P 3,10 (cho¢ i tutaj
takze mowa jest nie tyle o paruzji, ile o ,,dniu Pana”). W przypowiesci o czujnym
gospodarzu (Mt 24,42-44; L k 12,39-40) jest rowniez nawigzanie do wspomnianego
motywu, tym razem jako zacheta do czuwania w kontek$cie niespodziewanego
nadej$cia Syna Czlowieczego'®. Wszystkie powyzsze odniesienia majg jedng
ceche charakterystyczng — pojawiajg si¢ w powigzaniu z przyj$ciem Jezusa na
sad. Podobnego znaczenia mozna si¢ doszukiwa¢ w Ap 3,3, z tym ze nie nalezy
tutaj widzie¢ zapowiedzi sadu ostatecznego. Przyjscie Chrystusa na sad dokona
sie, zanim nadejdzie koniec'?.

Przeanalizowane wyzej trzy wypowiedzi ukazuja zatem zapowiedz tego, co
si¢ stanie w przypadku, gdy wspolnoty si¢ nie nawrdcg. Wypowiedzi te wskazuja
na dziatanie Chrystusa, ktory przyjdzie, aby osgdzi¢ owe wspolnoty. To przyjscie
dokona sig¢ jeszcze przed paruzjg i bedzie oznaczato wydanie karzacego wyroku.
W tym momencie powstaje pytanie o to, jaki konkretny wymiar bedzie miat 6w
sad, tzn. na czym on bedzie polegal. Bioragc pod uwage wszystkie trzy teksty,
mozna ukaza¢ kilka jego aspektow. Bedzie to dla wspolnot sad zaskakujacy (stad
metafora ,,ztodzieja”), dotkliwy (pozbawienie mozliwosci dawania $wiadectwa

107 Por. Aune, Revelation 1-5, 98.

108 Aune, Revelation 1-5, 221.

109 Por. J.E MacArthur, Revelation 1-11 (MacArthur New Testament Commentary; Chicago
1999) 114. Innego zdania jest R. Bauckham, ktéry uwaza, ze przyjscie, ktére zapowiada Chrystus,

bedzie réwnoznaczne z paruzja na koncu czaséw (The Climax of the Prophecy. Studies on the Book
of Revelation [Edinburgh 1993] 104-106).
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— ,usuniety $wiecznik™) 1 bedzie polegat na skonfrontowaniu zycia wspolnoty
z prawdg objawienia przyniesionego przez Jezusa (,,miecz Jego ust”)!'°.

W liscie do wspolnoty w Laodycei nie ma, co prawda, stéw analogicznych
do wspomnianych wyzej trzech listow, jednakze mozna réwniez tam wskazaé
wypowiedz Chrystusa podkreslajgcg Jego aktywng troske o wspdlnoty: éyw 6ooug
v GLAD Eréyyw kol Teldelw (3,19a). Tekst ten — jak zauwaza G.K. Beale —
pokazuje, ze wypowiedzi Jezusa o sadzie nie oznaczaja, ze ma On upodobanie
w manifestowaniu swego gniewu wzgledem niewiernych wspolnot, lecz ze sa
one wyrazem wyplywajacej z mitosci troski Jezusa o Jego uczniow!!!. Zaskakuje
tutaj uzycie czasownika ¢pLA® dla ukazania mitosci Jezusa, cho¢ — jak zauwaza
S.S. Smalley — wlasciwie nie ma wickszej rdznicy znaczeniowej migdzy tym
czasownikiem a innymi wyrazajagcymi idee mitlowania (np. ayamdw). Niemniej
jednak w Apokalipsie wszedzie tam, gdzie jest mowa o mitosci Chrystusa do ludzi,
autor stosuje czasownik dyamaw (np. 1,5; 3,9)!12. Zdaniem R.H. Charlesa takie
uzycie czasownika pLAéw jest celowe. Chodzi o ukazanie w poruszajacy sposob,
ze Chrystus okazuje swoja mito$¢ takze wobec tej wspolnoty, ktdra najmniej na to
zastuguje (bo sposrod siedmiu wspolnot ta oceniona zostata najsurowiej)'!3. Dwa
czasowniki éAéyyw kol Towdelw ukazujg dwa aspekty jednego procesu: aspekt
negatywny, czyli skarcenie (€Aémyw), wyraza ide¢ wykazania komus$ grzechu, co
jest potaczone z wezwaniem do nawrdcenia — por. J 3,20; 8,46; 16,8; Ef 5,13;
2 Tm 4,2) oraz aspekt pozytywny, czyli wychowanie (TotdeVw — por. 2 Tm 2,25; Tt
2,12)!"4, Wypowiedz ta mie$ci sie zatem w nurcie pedagogiki biblijnej, ktora mowi,

10 W tym kontek$cie mozna przytoczy¢ stowa Ewangelii Janowej: ,,Kto gardzi Mng i nie
przyjmuje stow moich, ten ma swego sedziego: stowo, ktore powiedziatem, ono to bedzie go sadzic¢
w dniu ostatecznym” (J 12,48). Co prawda w przypadku omawianych tekstdéw nie mozna jeszcze
mowié o perspektywie eschatologicznej, tzn. sad zapowiadany przez Jezusa zrealizuje si¢ przed
paruzja, niemniej jednak trzeba pamigtac, ze nie mozna dokonywac jakiego$ radykalnego rozdzialu
migdzy sadem, ktory dokonuje si¢ teraz, a sadem ostatecznym, tzn. werdykty obu nie beda staé
wobec siebie w opozycji.

11 Beale, The Book of Revelation, 307: ,Christ encourages the Laodicean Christians to un-
derstand that the preceding indictments are not yet indications of his judicial wrath toward them
but marks of his «love» for them as children. Therefore, his message to them is still one of «reproof
and discipline» and not the punishing judgment of rejection”. Wypowiedz ta odnosi si¢, oczywiscie,
najpierw do wspdlnoty w Laodycei, trzeba jednak pamietad, ze wspdlnota ta spotkala si¢ z najbardziej
surowym osadem sposrod wszystkich siedmiu Kosciotdw. Jesli wigc surowe stowa Jezusa skierowa-
ne do wspodlnoty bedacej w najgorszej kondycji sa wyrazem Jego milosci, to tym bardziej mozemy
odnies¢ to do wypowiedzi skierowanych do pozostatych Koéciotdw.

112 Por. Smalley, The Revelation to John, 100.

113 Por. RH. Charles, A Critical and Exegetical Commentary on the Revelation of St. John
(Edinburgh 1920) I, 99. Inni egzegeci nie popieraja tego pogladu.

114 Por. Smalley, The Revelation to John, 100-101. Trzeba jednakze pamietal, ze czasownik
moLdedw czesto uzywany jest w znaczeniu ,,skarci¢” (por. Hbr 12,6.7.10).
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ze karcenie jest pozyteczne i jest wyrazem mitosci (por. Prz 13,24; 23,12-14;
29,15-17; Ef 6,4)!15,

Uwzgledniajac wszystkie powyzsze odniesienia, nalezy zauwazy¢, ze na-
czelng zasada, ktorg kieruje si¢ Chrystus, jest mitos¢ wzgledem Jego wspolnot.
Nawet jesli obserwacja stanu tych wspolnot zmusza do wykazania ich bledow,
to owo dziatanie ma swoje zrodto w Chrystusowej mitosci. Motywem wszelkich
dziatan Jezusa jest pragnienie ocalenia wiary Kosciolow. To pragnienie jest tak
wielkie, ze dazenie do ratowania wiernych realizuje si¢ takze przez przestroge
w postaci zapowiedzi karzacego sadu. W ten sposdb wspolnoty sa wzywane do
nawrocenia i oczyszczenia swej wiary z tego, co ja niszczy.

Z AKONCZENIE

Na koniec warto spojrze¢ na wyniki przeprowadzonych analiz w perspektywie
calej historii zbawienia. W dziejach egzegezy badacze w rézny sposéb probowali
odnie$¢ oredzie ksiegi do konkretnych realiéw. G.K. Beale méwi o czterech kie-
runkach, w jakich szlo owo odniesienie. Pierwszy z nich, nazywany The Preterist
View, widzial w Apokalipsie zapowiedz tego, co dokonato si¢ w 70 r. po Chr., czyli
zapowiedz upadku Jerozolimy pod ciosami Rzymian. Celem ksiegi miato by¢ za-
tem umocnienie bedacych w ucisku (ze strony Zydéw oraz Rzymian) chrzescijan.
Inny kierunek (tzw. The Historicist View) pojmowal Apokalipse jako zapowiedz
doniostych wydarzen w dziejach chrzescijanstwa. Umieszczat ja zatem na tle calej
historii chrzescijanstwa, nie ograniczajac si¢ jedynie do I w. jego istnienia. Kolejne
spojrzenie, zwane eschatologicznym, odnosito Apokalipse do konca czaséw — miala
ona ukazywa¢ wydarzenia poprzedzajace paruzjg. Wreszcie czwarty z kierun-
kéw, zwany idealistycznym, traktuje Apokalipse jako symboliczne przedstawienie
konfliktu miedzy sitami dobra a sitami zla, miedzy Bogiem a Szatanem, ale bez
jakiego$ szczegdlnego odniesienia do konkretnych wydarzen z historii $wiata!!S.

Ktére ze wspomnianych wyzej spojrzen jest trafne? Biorgc pod uwage fakt,
ze jedynym konkretnym faktem historycznym (tzn. takim, ktory jesteSmy w stanie
precyzyjnie zidentyfikowac) jest $mier¢ i zmartwychwstanie Chrystusa, moze-
my powiedzie¢, ze kazdy z kierunkéw zawiera w sobie pewne stuszne postulaty.
»Stuszne jest zatem stwierdzenie, Ze Apokalipsa ukazuje zmaganie dobra ze zltem
(jak to ujmuje kierunek idealistyczny interpretacji). Stuszne jest stwierdzenie, ze te
zmagania w konkretnych epokach historycznych przybieraja rézna posta¢ — czyli
nie popelniaja btedu ci, ktorzy widza w Apokalipsie np. zmaganie chrzescijanstwa
z Cesarstwem Rzymskim (albo tez odnosza te obrazy do epok pdzniejszych).

15 Por. Wojciechowski, Apokalipsa $wigtego Jana, 169.
116 Por. Beale, The Book of Revelation, 44-46.
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Stuszna jest takze uwaga, ze zmagania trzeba umiesci¢ w kontekscie zblizajacego
sie konca $wiata (tak czy inaczej z kazdym dniem do tego konca si¢ zblizamy) 7.
Uwzgledniajac powyzsza perspektywe, nalezy zauwazy¢, ze pouczenie Chrystusa
dotyczace zagrozen wiary i sposobow ich przezwycigzania zachowuje swoja ak-
tualno$¢ w kazdym czasie dziejow Kosciola. Na przestrzeni tych dziejow Kosciot
nie raz stawal w obliczu zagrozen zewnetrznych, ktore przybieraly forme mniej
lub bardziej intensywnych przesladowan. Nie raz takze Kosciot musiat zmagac sie
z zagrozeniami plynacymi z jego wnetrza, ktdre byly i sa nadal zrédtem réznych
kryzyséw. Poniewaz Kosciot jest wspdlnota ludzi, zagrozenia, ktére odnoszg si¢
do tej wspdlnoty jako catosci, mozna takze odnies¢ do poszczegolnych jednostek
stanowigcych te wspdlnote. Tak wiec sita lub stabos¢ wspolnoty Kosciola wigze
sie z silg badz staboscig wiary jego cztonkow.

17 T. Siemieniec, ,,Kiedy sie spelni Apokalipsa? W poszukiwaniu klucza do ostatniej ksiegi
Nowego Testamentu”, KPD 84 (2008) 6, 643-644.



