WPROWADZENIE

Adhortacja apostolska Evangelii gaudium stanowi poklosie Synodu Bisku-
pow, ktory z woli Benedykta XVI zebral si¢ w Rzymie w dniach 7-28 pazdzier-
nika 2012. I cho¢ tematem obrad byla Nowa ewangelizacja dla przekazu wiary
chrzescijanskiej, to jednak w zamysle papieza Franciszka adhortacja jest przede
wszystkim dokumentem programowym jego pontyfikatu i usilnym wezwaniem
do duszpasterskiego nawrécenia calego Kosciola (EG 25). Czytajac ten obszerny
tekst, zawierajacy 288 paragrafow, nie sposdb oprzec si¢ wrazeniu, iz Propositio
przedstawiona Benedyktowi XVI na zakonczenie Synodu jako punkt wyjscia do
napisania przysztej adhortacji, zostala przez Franciszka doglebnie przepracowa-
na i poszerzona o nowe watki, gdzie obok niezwykle trafnej analizy kontekstu
eklezjalnego i zagrozen dla chrzescijanskiego zycia, papiez w typowym dla siebie
bezposrednim i madrosciowym stylu, pelnym parenetycznych wezwan, nakreslit
sposob przezwyciezenia duszpasterskiego marazmu, ktéry odbiera rado$¢ i nadzie-
je ludziom i instytucjom Ko$ciota. Ten marazm przybiera rozmaite formy, ktdre
papiez nie omieszkal opisa¢, niejako zapraszajac czytelnika, Zeby zrobil swoisty
rachunek sumienia, czy przypadkiem nie ulegl wspodlczesnej antyewangelicznej
mentalnosci charakteryzujacej sie tym, ze gasnie rados¢ zycia (EG 52) i relatywi-
zuje sie badz ukrywa swa chrzescijanska tozsamos¢ (EG 79). Franciszek kieruje
swe sfowa w sposob szczegdlny do duszpasterzy, ktorzy zbytnio troszcza si¢ o swoj
czas i autonomie (EG 81). Krytykuje tzw. ,,psychologie grobu”, ktéra zatacza coraz
szersze kregi wsrdd tych, ktérzy przez swe powolanie powinni tryska¢ radoscia,
optymizmem i patrze¢ z nadzieja w przyszlos¢ (EG 83). Wezwanie ,,Nie pozwdlmy
sig okrada¢ z radosci ewangelizacji!” staje si¢ poniekad refrenem papieskiej adhor-
tacji i syntetyzuje cel, do ktdrego papiez dazy w swoim nauczaniu. Doda¢ otuchy
i przezwyciezy¢ podejrzliwos¢ i nieufnos¢ w stosunku do otaczajacego $wiata
to przeciez chrzescijanski ideal, ktéry Syn Bozy wskazal w tajemnicy Wcielenia
(EG 88). Innym niepokojacym zrédlem owego wszechogarniajacego marazmu
jest wedlug Franciszka swiatowa duchowos¢. Szuka ona pociechy w racjonalnym
poznaniu dogmatycznych prawd (gnostycyzm) badz znajduje otuche jedynie w za-
chowywaniu norm i w wiernosci katolickiemu stylowi czaséw minionych (neope-
lagianizm). Papiez z calg silg przestrzega przed tym rzekomym bezpieczenstwem
doktrynalnym i dyscyplinarnym, ktdre sprawia, ze Ko$ciét zamyka si¢ w postawie
narcystycznej i autorytarnej. To z kolei wypacza sens misji Kosciola, ktéry zamiast
wyj$¢ do ludzi znajdujacych sie daleko od Boga, krytykuje ich i potepia. Przestaje
by¢ dla nich zrédtem faski i narzedziem zbawienia (EG 94-95). Te niezwykle mocne
stowa Piotra naszych czaséw staja si¢ rzeczywistym wyzwaniem dla naszej wiary
i samo$wiadomosci chrzesdcijanskiej. Sklaniajg nas do duchowej i intelektualnej
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refleksji, ktéra w gruncie rzeczy jest powrotem do Zrédet chrzescijanstwa i posta-
wieniem pytania o jego istote.

»Za kogo ludzie uwazajg Syna Czlowieczego?” pyta Jezus swych uczniéw pod
Cezareg Filipowa (Mt 16,13). Kiedy slyszy odpowiedz, ktéra nie wyczerpuje istoty
Jego zbawczej misji, kieruje to samo pytanie bezposrednio do uczniéw: ,A wy za
kogo Mnie uwazacie? ” Piotr w imieniu Dwunastu odpowiada: ,, Ty jestes Mesjasz,
Syn Boga zywego” (Mt 16,15-16). W dobie kryzysu chrzescijanskiej tozsamosci, stale
zmniejszajacej si¢ liczby powolan do zycia kaptanskiego i zakonnego, w sytuacji,
gdy nadal borykamy sie ze skutkami zgorszenia ze strony ludzi Ko$ciola, adhortacja
Evangelii gaudium jest ponownym pojsciem do Cezarei Filipowej i wstuchaniem
sie w to samo pytanie Jezusa, ktore rozbrzmiewa od dwoéch tysiecy lat: ,A wy za
kogo Mnie uwazacie?”. Tak postawione pytanie staje sie zacheta, zeby w osobowej
relacji z Jezusem odkry¢ objawiajacego si¢ Boga i swoje powolanie w Kosciele
i w $wiecie (Mt 16,17-19). Podobne doswiadczenie staje si¢ udzialem Apostotow,
w szczegolnosci Tomasza, po zmartwychwstaniu Jezusa: spotka¢ Mistrza i odkry¢
Jego prawdziwg tozsamos¢, nie tyle przez zmystowe rozpoznanie, ile przez wiare,
ktéra bedac Bozg taska daje pewno$¢, ze w tozsamos¢ Jezusa wpisany jest rowniez
sens i kierunek egzystencji kazdego czlowieka.

W odroéznieniu od judaizmu, w ktérego centrum stoi Dekalog, istotg chrze-
$cijanstwa nie jest kodeks etycznego postepowania, ale zywa osoba: Chrystus Pan,
Zmartwychwstaly i nadal Zyjacy posréd swych uczniéw w Kosciele. Zapomnie-
nie o tej fundamentalnej i ozywczej prawdzie wielokrotnie prowadzito Kosciot
w kierunku faryzejskiego formalizmu, zawilej kazuistyki i moralizatorstwa. Nie
przypadkowo wiec papiez Franciszek juz na poczatku adhortacji przytacza stowa
Benedykta XVI, ktéry w encyklice Deus caritas est przypomnial o istocie naszej
wiary: ,,U poczgtku bycia chrzescijaninem nie ma decyzji etycznej czy jakiejs wielkiej
idei, jest natomiast spotkanie z wydarzeniem, z Osobg, ktora nadaje Zyciu nowg
perspektywe, a tym samym decydujgce ukierunkowanie” (EG 7-8; zob. tez EG 3).
Wedtug Franciszka ta prawda, odkrywana codziennie w sakramencie Eucharystii,
powinna by¢ zrédlem wielkiej chrzescijanskiej nadziei oraz radosci i przektadac sie
na praktyke codziennego duszpasterstwa, kaznodziejstwo, katecheze i §wiadectwo
zycia, ktorego wyrazem jest — na wzor Jezusa Dobrego Pasterza oddajacego zycie
za owce - milosierna troska o drugiego cztowieka i dzieto stworzenia. Kazda sfera
dzialalnosci Kosciota powinna ukazywac istote chrzescijanstwa - osobe Jezusa i na-
sze chrzescijaniskie powolanie — gotowos¢ ,,pdjscia za Nim dokadkolwiek si¢ uda”
(Lk 9,57). To jest najlepszy sposob na obrong wlasnej chrzescijanskiej tozsamosci
wobec zagrazajacego zewszad relatywizmu. Owszem, potrzeba jest nieustannej
czujnosci, zeby autentycznej radosci Ewangelii nie zastapi¢ rado$cia egocentrycz-
nego samozadowolenia. Czesto bowiem za odniesionymi sukcesami w réznych
sferach zycia spotecznego, politycznego, czy ekonomicznego, kryje sie egoistyczne
dazenie do samorealizacji i szukanie poklasku wsrod ludzi (EG 95), natomiast

! Cyt. za Benedykt XVI, Deus caritas est, 1.
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misja niesienia Chrystusa tym, ktérzy na Niego czekaja, schodzi na plan dalszy
albo zupelnie jest nieobecna. Dlatego obok zwrdcenia uwagi na istote chrzescijan-
stwa, Franciszek duzo miejsca poswieca misji Kosciota, ktdrg jest kerygmat. Stowo
kerygmat jest zaczerpniete z jezyka greckiego (pochodzi od czasownika keéryssein
»glosi¢”) i siega swymi korzeniami Listow $§w. Pawla i Ewangelii synoptycznych
(zob. np. Mk 1,14.38; 3,14; 6,12; 1 Kor 1,23; 9,27; 15,11-12; 2 Kor 1,19; 4,5; 11,4;
Ga 2,2; Flp 1,15). Oznacza ustne przepowiadanie, ze Jezus umarl na krzyzu dla
naszego zbawienia, zmartwychwstal, uwielbiony zasiada po prawicy Boga Ojca,
skad powtornie przyjdzie sadzi¢ zywych i umartych przy koncu czaséw. Cho¢ tres¢
kerygmatu pozostaje niezmienna od dnia Pigcdziesiatnicy (Dz 2,22-36), forma
i srodki przepowiadania zmieniaja si¢ w zaleznosci od miejsca, czasu i kultury.
Juz przy formowaniu si¢ pism Nowego Testamentu zauwazamy wyrazne dazenie
pierwotnego Kosciota do akomodacji jezykowej, spolecznej i kulturowej przestania
Ewangelii tak, aby moglo ono dotrze¢ do jak najszerszego grona odbiorcéw. Row-
niez ta misyjna metodologia wyrasta z tajemnicy Wcielenia Syna Bozego (EG 262).
Dlatego warto tu przytoczy¢ stowa blogostawionego Pawla VI, ktory mawial, ze tak
jak Chrystus poprzez swoje Wcielenie stal sie wspolczesny ludziom zyjacym 2000
lat temu, tak chrzescijanie powinni swoim stowem i czynem sprawic, zeby stat sie
On wspolczesny i bliski ludziom zyjacym dzisiaj. W tym celu Franciszek zacheca
nas, zeby$my dokonali rewizji religijnych zwyczajow i koscielnych przykazan,
ktére cho¢ zakorzenione w historii nie oddajg juz istoty Ewangelii, bo albo nigdy
nie byly z nig bezposrednio zwigzane, albo nie przemawiaja do wspdlczesnego
cztowieka (EG 43).

W swojej wizji nowego duszpasterskiego otwarcia Franciszek wielokrotnie
zwraca uwage na role sfowa Bozego, od ktorego zaczyna sie wszelki trud ewan-
gelizacyjny (EG 174). Dobroczynna rola stowa Bozego w dziele ewangelizacji
uobecnia si¢ w réznych sferach zycia Ko$ciola: osad i rozeznanie Kosciola stajg sie
bardziej dojrzate (EG 40 i 50), kwestie dotyczace moralnosci znajduja swoéj wiasci-
wy kontekst i moga by¢ prawidtowo zrozumiane i zaakceptowane (EG 34), zycie
parafialne przestaje sprowadza¢ si¢ do jalowej administracji i sakramentalizacji
(EG 63), czlowiek ochrzczony zdobywa poczucie przynaleznosci do wspdlnoty
chrzescijanskiej i otwiera si¢ na potrzeby bliznich (EG 179 i 193). Ale przede
wszystkim stowo Boze w swej tresci i znaczeniu jest radosng i pozytywng nowing
o zbawieniu, jakie Jezus przyniost nam w misterium paschalnym. Dlatego zacheca
nas do blizszego poznania Jezusa i ukochania Go za ukazanie nam drogi do Zycia
pieknego i wzniostego (EG 153 i 168).

Mowiac o miejscach gloszenia stowa Bozego papiez wyznacza trzy gtéwne
kierunki ewangelizacji: parafia, miasto i sfera kultury. Symptomatyczna jest tutaj
obrona parafii jako struktury majacej nadal wazna role w ewangelizacji i stanowig-
cej naturalne srodowisko stuchania stowa Bozego (EG 28). Cho¢ i ona powinna
podjac trud przystosowania si¢ do zmieniajacej sie rzeczywistosci, nie nalezy
z niej rezygnowac, stanowi bowiem miejsce, skad rozbrzmiewa wsréd ludzi Dobra
Nowina o zbawieniu. Z kolei miasta, wielkie skupiska ludzi, czgsto miejsca wyzy-
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sku i niesprawiedliwo$ci powinny przemienic si¢ przez gloszenie kerygmatu we
wspolnoty solidarnoéci i braterstwa (EG 71). Réwniez ogdlnie pojeta sfera kultury
w sposob szczegdlny wymaga trudu ewangelizacji, poniewaz nastgpito zatama-
nie w pokoleniowym przekazie wiary chrzescijanskiej wérdéd osob ochrzczonych.
Przyczyny tego zalamania sg wielorakie: brak dialogu w rodzinie, wptyw mass
medidw, relatywistyczny subiektywizm, konsumpcjonizm, brak troski o ubogich,
brak serdecznosci i otwartosci na misterium wiary. Ewangelizacja kultury stawia
przed Kosciofem kwesti¢ opracowania dlugofalowych projektow duszpasterskich,
ktore wymagaja od nas cierpliwosci, aby zasiane stowo Boze przyniosto upragniony
owoc (EG 68-70).

Ojciec Swiety przypomina tez o najprostszych sposobach gloszenia stowa
Bozego. W pierwszej kolejnosci zacheca kazdego, aby starat sie o osobisty rozwoj
intelektualny i duchowy. Lepsza formacja prowadzi bowiem do poglebienia naszej
milosci i do jasniejszego $wiadectwa Ewangelii (EG 121). Podstawg owocnej pracy
ewangelizacyjnej musi by¢ ciagle obcowanie ze stowem Bozym, albo jak to pieknie
wyrazit Franciszek ,,kontemplacja Ewangelii z miloécig” (EG 264). Lektura nawet
krétkiego fragmentu z Pisma Swietego moze byé poczatkiem ewangelizacyjnej
rozmowy o Bogu, ktéry nas kocha, zbawia i nadal jest obecny ze swoja moca po-
$réd ludzi. Réwniez homilia jest sztukg przepowiadania stowa Bozego, przez ktore
stuchajacy doswiadczajg dziatania Ducha Swietego i otwieraja swe serca na glos
Boga (EG 135-136). Nie stanie si¢ tak, jesli kaznodzieja nie opiera swej homilii
o tekst biblijny, albo sam nie ma osobistej zazytosci ze stowem Bozym (EG 146
i 262). Jego swietos¢ zwieksza skutecznos¢ przepowiadania (EG 149), ale zawsze
tutaj punktem wyjscia musi by¢ stowo Boze, ktérego nie nalezy przeciwstawiac
sakramentom (EG 174). Specyficznym i trudnym sposobem gloszenia stowa Bo-
zego jest katecheza (EG 166). Wymaga bowiem atrakcyjnej formy przekazu, ktéra
powinna angazowa¢ osobe katechizowang we wszystkich wymiarach i wlaczy¢ ja
w zycie wspolnoty. Poruszajac problem homilii i katechezy Franciszek przestrzega
przed takim sposobem ewangelizacji, ktory odbiera rados¢ ze spotkania ze stowem
Boga zawartym w Pi$mie Swietym (EG 153), dlatego wazna jest tez pedagogika
i kreatywnos$¢ w poszukiwaniu nowych form przekazu Ewangelii, ktére powinny
charakteryzowac sie pigknem i estetyka (tzw. via pulchridutinis - EG 167).

Ojciec Swiety Franciszek w adhortacji Evangelii gaudium jako dobry peda-
gog prowadzi czytelnika do zrozumienia zycia chrzescijanskiego w jego prostocie
i wielkosci, w jego wyzwaniach i cierpieniach, w trudach i upadkach. Pragnie, aby
kazdy ochrzczony odkryt $wiezo$¢ swej wiary i powolania. Ale jego gtéwna tro-
ska jest to, zebysmy wszyscy jako wspdlnota postrzegali sie jako glosiciele Dobrej
Nowiny - Ewangelii. Dlaczego jest to tak wazne, papiez pisze w paragrafie 265:
Ewangelia odpowiada na najglebsze potrzeby czlowieka, poniewaz wszyscy zostalismy
stworzeni do tego, co proponuje nam Ewangelia: do przyjazni z Jezusem i mitosci
braterskiej. Stad doswiadczenie przyjazni z Jezusem i radosne jej przezywanie staja
sie $wiadectwem autentycznosci i dojrzatodci naszej wiary (EG 266). Franciszek
nie ustaje w podkreslaniu, ze we wszystkich przejawach chrzescijanskiego zycia
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musimy by¢ radosnymi misjonarzami, ktérzy spotkali Jezusa na swojej drodze
i glosza Go $wiatu (cf. 2Kor 6,10-11).

W odpowiedzi na wezwanie Franciszka, zeby ,,studium Pisma Swietego byto
dostepne dla wszystkich” (EG 175), Instytut Nauk Biblijnych KUL w ramach
Wiosennych Dni Biblijnych 28 marca 2014 zorganizowal Sympozjum pt. Radosé
Ewangelii. Mialo ono charakter naukowo-popularyzatorski z wyraznym rysem
duszpasterskim. Jego adresatami byli ci wszyscy, ktorzy pragneli poglebi¢ stowo
Boze intelektualnie i odnalez¢ w nim odpowiedz na aktualne problemy Zycia
Kosciota i naszego spoteczenstwa. Motywem przewodnim byto poszukiwanie
biblijnych zrédet prawdziwie chrzescijanskiej radosci i odpowiedz na pytanie,
czym jest rados¢ ze spotkania z Jezusem Zmartwychwstatym i Zyjacym w Kosciele.

Kolejny tom z serii Analecta Biblica Lublinensia jest naukowa publikacja
stanowigcg poklosie sympozjalnych wystapien, dyskusji i obrad. Skladajg si¢ na
nig artykuly biblistow z szesciu czolowych o$rodkéw uniwersyteckich w Polsce.
Zostaly uporzagdkowane w czterech grupach zgodnie z logiczng sekwencjg poru-
szanych tematow: kerygmat — radosne gloszenie Ewangelii > pareneza - zacheta
do przezywania zycia w rado$ci > dynamis — ewangeliczna rados¢ performatywna
i egzystencjalno-eschatologiczna > martyrion — $wiadkowie radosci ewangelicz-
nej. Jesli chodzi o aspekt kerygmatyczny warto zwrdci¢ uwage na publikacje o.
dr. Michata Baranowskiego (UKSW): Rados¢ zbawienia w Ksiedze Izajasza; ks.
prof. dr. hab. Mirostawa Wrébla: «Szczesliwi, ktorzy sie smucg, albowiem oni bedg
pocieszeni» (Mt 5,4) - Smutek i rados$¢ wyznawcéw Chrystusa w wymiarze docze-
snym i eschatologicznym; ks. dr. Marcina Kowalskiego (KUL): «Jakby smutni, lecz
zawsze radosni» (2Kor 6,10) - paradoksy zycia ucznia Jezusa i wszechobecna radosc.
Aspekt parenetyczny obecny jest gtéwnie w artykulach ks. prof. dr. hab. Janusza
Krecidto MS (UKSW): «To wam powiedzialem, aby rado$¢ moja w was byta i aby
rados$¢ wasza byla pelna» (J 15,11) - zrédla prawdziwej radosci ucznia Jezusa;
p. dr. Doroty Muszytowskiej (UKSW): Apostolska rados¢ pojednania w 2Kor. Z kolei,
rado$¢ ewangeliczna jako sita nadajaca zyciu chrzescijanskiemu sens i kieru-
nek, wykraczajacy poza horyzont doczesnej historii obecny jest w publikacjach
ks. dr. Andrzeja Demitrowa (Uniwersytet Opolski): ,,Zasiewajgcy we tzach, w ra-
dosci zg¢ bedg” (Ps 126,5). Motywy radosci w Psalterzu na przyktadzie Psalmu
126; ks. prof. dr. hab. Henryka Witczyka (KUL): Zmartwychwstaly Pan - Rados¢
Ewangelii (] 20,20); ks. prof. dr. hab. Waldemara Rakocego CM (KUL): Czy rady-
kalizm Ewangelii pozbawia radosci zycie chrzescijanina? Ostatnim, ale nie mniej
waznym aspektem egzegetycznych badan nad naturg radosci chrzescijanskiej jest
rola, jaka autorzy biblijni przypisuja dawaniu radosnego $wiadectwa o spotkaniu
z Jezusem. W tym nurcie poszukiwan znajduja sie artykuly ks. dr. hab. Stefana
Szymika MSF (KUL): Rados¢ pielgrzymowania. Ps 122 w perspektywie historycznej
i teologicznej; ks. dr. Ryszarda Zawadzkiego (Uniwersytet Wroctawski): Rados¢ pa-
sterska w ewangelii Jezusa (Mt 18,10-14/Ek 15,3-7); ks. dr. Adama Kubisia (KUL):
Rados¢ przyjaciela Oblubietica, ktéra doszta do szczytu. Rados¢ Jana Chrzciciela
w ] 3,29; ks. dr. Zbigniewa Grochowskiego (UKSW): Apokalipsa sw. Jana - ksigga
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grozy czy radosci? W ten ostatni nurt wpisuje sie tez artykut o. dr. hab. Ireneusza
S. Ledwonia OFM (KUL) otwierajacy niniejszag monografi¢: Rados¢ jako motyw
wiarygodnosci chrzescijanistwa. O. Ledwon wychodzac bezposrednio od adhortacji
Evangelii gaudium stara si¢ przyblizy¢ rézne koncepcje radosci, takze te, ktore sg
dalekie od chrzescijanskiej wizji §wiata i zycia. Nastepnie odwotujac si¢ do ducho-
wosci franciszkanskiej podaje przyklad sw. Franciszka z Asyzu, ktorego zycie jest
najlepszg ilustracja, w jaki sposob Ewangelia przemienia zycie czlowieka i nadaje
mu radosng lekko$¢, pozwalajacg wznie$¢ wzrok ku Bogu i dostrzec w otaczajacej
rzeczywisto$ci Jego milto$¢ i dobro¢.

Wezytujac si¢ w zaprezentowane w monografii publikacje, przyblizmy po-
krotce ich glowng tres¢, co pozwoli czytelnikowi zorientowac sie w bogactwie
zgromadzonego materiatu i bibliografii. O. dr Michal Baranowski analizuje tek-
sty Izajasza o mesjanskiej radosci, ktore wykorzystal papiez Franciszek w swojej
adhortacji. Dzieli je na cztery grupy w zaleznosci od typu radosci, jaki obrazuja:
rado$¢ w codziennym zyciu, destrukcyjna wesolos¢, smutek i rados¢ ze zbawienia.
Ks. prof. Mirostaw Wrébel koncentruje swoja uwage na drugim blogostawienstwie
Jezusa (Mt 5,4) i stara si¢ odpowiedzie¢ na pytanie, dlaczego w nauczaniu Jezusa
smutek jest niejako warunkiem przysztej radosci i szczgscia. W poszukiwaniu
odpowiedzi zostaje ukazany szerszy kontekst judaistyczny tej problematyki, co
prowadzi Autora do bardzo ciekawych spostrzezen i konkluzji. Ks. dr Marcin
Kowalski w swoim artykule na podstawie 2Kor 6,3-10 bada charakter i zrédia
chrzescijanskiej radosci. Zostaje zaprezentowana struktura i egzegeza omawia-
nego fragmentu, ktéra prowadzi do konkluzji, ze paradoksalnie pomimo trudéw
apostolskiej misji Pawel nieustannie doswiadcza wewnetrznej radosci i zyje pelnia
swego chrzescijaniskiego zycia. W odrdznieniu od stoikow i cynikéw, ktorzy tez pro-
pagowali model radosnego zycia pomimo trudéw i nieszczg$é, Apostol Narodow
widzi chrzescijanska rados¢ nie jako owoc ludzkiej woli, czy wytrwalosci, ale jako
bezposredni owoc dzialania Ducha Swietego, ktérego ochrzczonym udziela Zmar-
twychwstaly Chrystus w misterium paschalnym. Z kolei, ks. prof. Janusz Krecidlo
koncentrujac swa uwage na perykopie o krzewie winnym (J 15,1-11) poszukuje
zrodel chrzescijanskiej radosci w teologii Ewangelii §w. Jana. Jak si¢ okaze, istotg
prawdziwej radosci jest trwanie w milosci Jezusa, ktora daje czlowiekowi pelnie
zycia. Artykul pani dr. Doroty Muszytowskiej stanowi szersze spojrzenie na Drugi
List $w. Pawla do Koryntian, w ktérym czesto pojawia si¢ stownictwo zwigzane
z rado$cig. W strukturze Listu, jak i w kontekscie, w ktorym zostat napisany, rados¢
jest przede wszystkim waznym elementem jednoczacym wiernych i ma charakter
eklezjalny. Natomiast z perspektywy sw. Pawla rados¢ wpisuje si¢ w istote jego
postugi apostolskiej, stanowigc rowniez mocny argument retoryczny w odpowiedzi
na ataki ze strony przeciwnikow. Ks. dr Andrzej Demitréow na przykladzie Psal-
mu 126 stara si¢ przesledzi¢ rozmaite motywy radosci w Ksiedze Psalméw, ktore
znajdujg wspdlny mianownik w relacji z Bogiem dajacym rado$¢ posréd trudéw
zycia. Niezwykle ciekawy i pelen glebokich intuicji jest artykut ks. prof. Henryka
Witczyka. Po przeprowadzeniu egzegezy J 20,19-20, réwniez w konfrontacji z Lk 24,
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uwypuklony zostaje moment, kiedy Zmartwychwstaly pokazuje uczniom swoje
rece i bok, symbole milosci Dobrego Pasterza i niewyczerpanego zrédta Ducha
Swietego. Wyogniskowany zostat tez kontrast miedzy strachem i zagubieniem
uczniéw przed pojawieniem si¢ Jezusa w Wieczerniku a ich radoscia ze spotkania
z Nim Zmartwychwstalym, kiedy na nowo wypelnia ich serca ufnoscia i gromadzi
wokot siebie. Z kolei, ks. prof. Waldemar Rakocy dotyka istoty chrzescijanstwa
i w odpowiedzi na pytanie, w jaki sposob pogodzi¢ chrzescijaniska rados¢ z rady-
kalnymi wymaganiami Ewangelii, przypomina, Zze moc Ducha Swietego, ktérego
otrzymujemy w misterium paschalnym Jezusa, uzdalnia nas do wypelnienia Bo-
zego prawa zawartego w przykazaniu mitosci Boga i blizniego i wprowadza nas
w logike samego Boga. Artykul ks. dr hab. Stefana Szymika na podstawie egzegezy
Psalmu 122, jego kontekstu literacko-historycznego ukazuje znaczenie duchowe
i teologiczne radosci starotestamentalnego pielgrzyma dla chrzescijanskiego zycia.
Z kolei, publikacja ks. dr. Ryszarda Zawadzkiego analizuje przypowies¢ o Dobrym
Pasterzu, aby zobrazowa¢ nadprzyrodzony charakter Bozej rado$ci z nawrdcenia
grzesznika. Ta rados¢ wykraczajac poza horyzont ludzkiego zrozumienia, objawia
nam nieskonczong milo$¢ Boga, ktéry objawia sie w Jezusie Dobrym Pasterzu,
i otwiera nas na nowg ekonomig krolestwa Bozego. Artykut ks. dr. Adama Kubisia
jest doglebnym studium egzegetycznym dotyczacym radosci Jana Chrzciciela, jej
motywu i teologicznego znaczenia. W sposob niezwykle dociekliwy, poparty szero-
ka baza bibliograficzng, ukazana jest najpierw postac i rola przyjaciela oblubienica
w kulturze judaistycznej i pismach ST, nastepnie teologiczny powdd jego radosci.
Ks. dr Zbigniew Grochowski w swoim artykule podjal problem Apokalipsy $w.
Jana, ktdéra cho¢ kojarzy sie z groza i eschatologiczng katastrofa — i ma to swoje
uzasadnienie w jej tresci i obrazowaniu -, to jednak w swym gtéwnym przesta-
niu ma wydzwiek pozytywny i umacnia wierzacego czytelnika w chrzescijanskiej
nadziei i radosnym oczekiwaniu na przyjscie Pana. Wskazuja na to nieliczne, ale
niezwykle wymowne w swej sile fragmenty, ktdre przez ks. Grochowskiego zostaty
umiejscowione w szerszym kontekscie i przeanalizowane egzegetycznie.

Ten krotki szkic pomoze w lepszym rozpoznaniu i dowarto$ciowaniu bogac-
twa teologicznego i egzegetycznego, jakie niosg z sobg artykuly zaprezentowane
w niniejszej publikacji. Jej autorzy zgodnie z wlasnymi kompetencjami wycho-
dza naprzeciw pragnieniu Ojca Swietego Franciszka, wyrazonemu w adhortacji
Evangelii gaudium, i swoja praca wpisuja si¢ w dzielo odnowy duszpasterskiej
Kosciota, ktory jest i pozostanie naszym wsp6lnym domem w drodze ku niebie-
skiej ojczyznie.

ks. Arnold Zawadzki
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SuMMARY: In the following article, author approaches papal document ,Evangelii gaudium’
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1. WPROWADZENIE

Adhortacja Evangelii gaudium nie jest, bynajmniej, dokumentem wytacznie
o rado$ci, mimo iz czesto za taki wlasnie jest uwazana, dotyczy bowiem przede
wszystkim nowej ewangelizacji, ktdrej — zdaniem papieza — powinna towarzyszy¢
rados¢ jako nowy, ozywiajacy impuls (por. EG 1, 3) i jako naturalna konsekwencja
wiary. Adhortacja nie jest tez pierwszym dokumentem odnoszacym si¢ do chrze-
$cijanskiej radosci, poniewaz juz papiez Pawel VI poswiecit jej cala adhortacje
Gaudete in Domino, ogloszona z okazji roku $wigtego 1975. Do rado$ci nawiazuja
takze i nawoluja dokumenty Jana Pawta II: list apostolski Tertio millennio advenien-
te (1994 r.), zwigzany z przygotowaniami do roku jubileuszowego 2000 (zwlaszcza
nr. 16, 32), oraz bulla Incarnationis Mysterium (1998 r.), oglaszajaca tenze jubileusz
(np. nr. 6, 14). Ponadto Evangelii gaudium nie przynosi istotnej nowosci, jesli chodzi
o zwigzek dzialalnosci misyjnej Koséciola z radoscig, jako ze ten aspekt misyjne-
go zaangazowania chrzescijan mocno akcentowal juz Jan Pawel II w encyklice
Redemptoris missio (np. nr. 25, 36, 40, 70, 80). Zreszta, od nawigzania do radosci
rozpoczyna si¢ jeden z najwazniejszych dokumentéw Vaticanum II, konstytucja
duszpasterska o Kosciele w swiecie wspotczesnym Gaudium et spes.

Ponowne odwolanie si¢ do radosci przez papieza Franciszka w Evangelii gau-
dium oraz czgste odwotywanie sie do tego motywu w papieskim przepowiadaniu,
wynika z pewnoscig z niedocenienia przez chrzescijan dotychczasowych apeli
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koscielnego Magisterium i z proby ozywienia wyznawcéw Chrystusa oraz nakfonie-
nia ich do radosnego przezywania swej wiary oraz ,,zarazenia” nig wspolczesnego
swiata. Chrzescijanstwo jest bowiem religig radosci i dlatego chrzescijanin nigdy
nie moze by¢ smutny, jak podkresla papiez przy innej okazji'.

Czy wiec wspolczesne chrzescijanstwo jest smutne? Z pewnoscia tak, przy-
najmniej w wydaniu niektorych ludzi i przede wszystkim tam, gdzie jako religia
obecne jest najdluzej: w $wiecie zachodnim. Nie brak opinii, ze spotkanie radosne-
go i szczesliwego chrzescijanina zdarza si¢ dzi$ nieczesto. Przyczyn tego jest wiele
i nie wszystkie mozna wskaza¢ ad hoc. Nie maja jednak racji ci, ktorzy za taki stan
rzeczy obwiniaja wylacznie ksiezy jako kaznodziejow i katechetow, przypisujac im
wypaczone spojrzenie na Boga, falszywa wizje chrzescijanstwa jako religii smutku,
umartwienia i ucieczki od radosci. Wizja taka ma by¢ wynikiem ich niewiedzy
albo tez osobistych, negatywnych doswiadczen zyciowych?.

Taka diagnoza jest falszywa i powierzchowna, a ponadto zdaje si¢ demonizowac
(po raz kolejny) duchowienstwo jako ponoszace wine za wszelkie braki w Koscie-
le. Korzenie ,,smutnego chrzescijanstwa” siegaja bowiem znacznie dalej i glebie;j.
Pierwszorzednie majg one charakter historyczny: to pozostalosci wplywoéw plato-
nizmu, gnozy i manicheizmu, z lansowanym przez nie ontologicznym dualizmem
i negatywnym nastawieniem do materii, do ludzkiego ciata jako wigzienia duszy, i do
$wiata, czego rezultatem byta i bywa wciaz jeszcze falszywa asceza; to réwniez wptyw
rzymskiego legalizmu, ktéry przeniknat do chrzescijanskiej moralnosci i prawa ko-
$cielnego, przynoszac w efekcie postrzeganie calej religii i wspomnianej moralnosci
w kategoriach przestrzegania lub nieprzestrzegania prawa, a wiec redukowanie calego
chrzescijanistwa jedynie do obowigzku respektowania katalogu zakazéw i nakazow.
To bez watpienia takze rezultat zdominowania calej zachodniej teologii przez pro-
blematyke odkupienia i usprawiedliwienia, co postawilo owa teologie na cale wieki
w cieniu krzyza i ludzkiego grzechu, ktérego krzyz byt zado$¢uczynieniem. Nie bez
wplywu na wizj¢ chrzedcijanskiego zycia pozostawaly niektére monastyczne tradycje
Zachodu, zachowujace i gloszace skrajne nieraz formy umartwienia, ascezy, pokuty,
a nawet doloryzmu, nierzadko narzucane takze wiernym?.

Dzi$ to takze skutek duchowego wypalenia chrzescijan, sekularyzacji zycia,
sprowadzenia religii do wymiaru kulturowo-obrzedowego, w ktérym zanikta osobowa
i osobista relacja do Boga, w wyniku czego chrzescijanie wygladaja na znudzonych
i zmeczonych nie tylko wlasnym chrzescijanstwem, ale i samymi sobg. Brak im odwagi
i zapalu wiary, ktéra w ich przekonaniu niesie wiecej ograniczen i komplekséw niz
powodéw do radosci. Ewangelia nie jest juz dla nich ,,Dobra Nowing’, lecz nowing
smutng, trudng, ograniczajaca czlowieka. Takze Kosciot postrzegany jest konsekwent-

! http://www.radiomaryja.pl/kosciol/homilia-ojca-swietego-franciszka-wygloszona-podczas-
niedzieli-palmowej/.

% Tak na przyklad twierdzi ks. M. Dziewiecki w wywiadzie udzielonym J. Galiszewskiemu.
Zob. http://www.opoka.org.pl/biblioteka/Z/ZD/md_chrzescijanstwo_rad.html.

* P. Evdokimov, Wieki zycia duchowego (Krakéw 1996) 205-209.
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nie jako przeszkoda do pelnego rozwoju cztowieka, zgodnie z postulatami i trendami
wspolczesnosci i nowoczesnosci; czesto tez uwazany jest za Srodowisko ludzi smut-
nych, zapatrzonych wylacznie w swoje grzechy i widzacych niemal wylacznie zlo
i grzech wokot siebie. Owszem, ta perspektywa grzechu bywa podtrzymywana czasem,
niestety, przez koscielne kaznodziejstwo, ktdre tym w ten sposdb moze zniechecaé do
chrze$cijanstwa, odsuwa¢ od niego, a nawet wzbudzal przed nim lek*. Sam papiez
w adhortacji wskazuje nadto na smutek serca przyzwyczajonego do hedonistycznego
zycia, a w konsekwencji gluchego na glos Boga i glos drugiego cztowieka; pisze tez
o braku radosci ptynacej z milosci Boga i z czynienia dobra (EG 2).

J. Ratzinger zwraca uwage na jeszcze inny mozliwy powod braku radosci
w $wiecie w ogdle, a w chrzescijanstwie w szczegdlnosci. Otoz dla wielu ludzi, jego
zdaniem, rado$¢ wydaje si¢ czyms$ niestosownym, wrecz nieprzyzwoitym i niemoral-
nym w sytuacji, gdy na $wiecie tak wiele jest cierpienia i smutku. Rado$¢ jawi sie tu
jako brak solidarnosci, a nawet wyraz obojetnosci i cynizmu, zwiekszajacy cierpienie
ciemigzonych. Poniewaz w dzisiejszym $wiecie wigcej przeraza czlowieka niz cieszy,
dlatego bardziej stosownym wyrazem twarzy i postawg ducha jest gniew i oburzenie®.

Bez watpienia rado$¢ powinna by¢ podstawowa cechg czlowieka wierzacego,
swiadomego swego wybrania i przeznaczenia do wiecznej radoéci nieba. Motyw ten
przewija si¢ przeciez przez cale objawienie Starego i Nowego Testamentu. Tymcza-
sem jest on niemal nieobecny w refleksji teologicznej i w codziennym nauczaniu
koscielnym®. Jezeli pojawia sig, to gtéwnie w opracowaniach z teologii moralnej czy
ascetycznej. Nie bez znaczenia jest fakt, ze wsrdd katolickich katechizmowych Szesciu
prawd wiary druga z nich, okreslajaca nature Boga, ukazuje Go nie jako Mito$¢ (1]
4,8), lecz jako sprawiedliwego Sedziego, co niekoniecznie musi pobudza¢ do radosci.
Stad wlasnie niniejsza proba przedstawienia radosci chrzescijanskiej z perspektywy
teologii fundamentalnej i jej formalnego przedmiotu, ktérym jest wiarygodnos¢
chrzescijanistwa jako religii objawionej przez Boga. Skoro bowiem rados$¢ stanowi
jeden z gléwnym tematéw objawienia Bozego, to jej obecnos¢ w chrzescijanstwie
moze w wysokim stopniu potwierdza¢ jego nadprzyrodzong geneze.

2. POJECIE RADOSCI

Z psychologicznego punktu widzenia rados¢ jest stanem emocjonalnym lub
nastrojem, a wiec reakcjg na okreslone bodzce zewnetrzne lub wewnetrzne, skut-

4 1. S. Ledwon, ,Kosciél nadziei czy strachu?”, Problemy wspélczesnego Kosciota (red.
M. Rusecki) (Lublin 1997) 132-139.

> . Ratzinger, Glosiciele Stowa i studzy Waszej radosci. Teologia i duchowo$¢ sakramentu
$wiecen, Opera omnia t. XII (Lublin 2012) 605-606.

¢ A. Derdziuk, ,Teologia radosci’, Rados¢ chrzescijariska (Lublin 1999) 13.
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kujaca doznaniami zaréwno o charakterze fizjologicznym, jak i behawioralnym.
Jako jedna z podstawowych emocji, rados¢ jest rezultatem do$wiadczenia szczg$cia,
zadowolenia z tego, co sie robi, osiggniecia stawianych sobie tzw. celéw posrednich;
sktania réwnoczesnie do kontynuowania tego, co cztowiek wykonuje aktualnie
oraz do dgzenia do celéw wyzszych’.

Rado$¢ cztowieka wyplywa wiec z jego poczucia szczescia, do ktdrego kazdy
czlowiek dazy i do ktorego zresztag ma niezbywalne prawo; jednak samo szczescie
réznie bywa okredlane. Stanowilo ono nawet przedmiot wielu spekulacji filozo-
ficznych, jednak jego rozumienie zalezalo od systemu filozoficznego, w ramach
ktérego bylo ujmowane. Generalnie szczescie uwaza sie za wynik posiadania do-
bra, przy czym takze samo dobro postrzegane moze by¢ réznie, w zaleznosci od
przyjmowanej hierarchii warto$ci. Przykladowo, w ramach hedonizmu dobrem
jest przyjemnos¢ natury zmystowej, w ramach epikureizmu - przyjemno$¢ natury
umystowe;j. Dla §w. Augustyna szczgécie to domena intelektu i woli, dla $w. Tomasza
z Akwinu - wynik posiadania doskonalego dobra, tozsamego z wartosciami o cha-
rakterze poznawczym, etycznym i religijnym. Dla pesymistycznego i ateistycznego
egzystencjalizmu XX-wiecznego szczescie jest w ogodle nieosiggalne.

Istotg szczescia ludzkiego jest wiec przyjemnos¢ z posiadania takiego do-
bra, ktére w pelni odpowiada naturze cztowieka, a tym samym potrafi zaspokoié
jego naturalne pragnienie szczg$cia, jednakze rado$¢ wyptywa z przyjemnosci
posiadania dobra duchowego, rozkosz natomiast — z przyjemnosci o charakterze
najczesciej zmystowym, chociaz rado$¢ moze by¢ takze rezultatem przyjemnosci
zmystowych, budzacych sie wszakze pod wplywem rozumu i nie absolutyzowanych
w sposob skrajny, jak we wspomnianych przykladowo kierunkach filozoficznych.
W przeciwienstwie bowiem do czysto zmyslowego zadowolenia czy przyjemno-
$ci dostepnej takze zwierzetom, ludzka rado$¢ powinna by¢ rozumna, jak kazdy
actus humanus. Takze antropologia postrzega rados¢ jako wyraz harmonii zycia
ludzkiego. Bedacy wyrazem wewnetrznej radosci $miech, dobry humor, jest wla-
$ciwoscia wylacznie ludzka. Stanowi on mity, ekspresywny i przyciagajacy innych
sposdb wyrazania wlasnego wnetrza i komunikowania sie, jest wigc cechg ludzka
spotecznie i towarzysko bardzo pozadana®.

Metodologiczna poprawno$¢ niniejszej prezentacji, zgodna z zalozeniami
teologii fundamentalnej jako dyscypliny teologicznej, domaga si¢ jednak, by ar-
gumenty uzasadniajace wiarygodno$¢ chrzescijanstwa mialy t¢ sama nature, co
rzeczywisto$¢ uzasadniana. Chodzi¢ wigc bedzie o rado$¢ w takim znaczeniu,
w jakim ukazuje ja objawienie biblijne, bo tylko taka rado$¢ moze by¢ ujmowana
z perspektywy religijnej jako adekwatna do postawy wiary.

7 R.]. Sternberg, Wprowadzenie do psychologii (Warszawa 1999) 238-242; K. Oatley - J. M.
Jenkins, Zrozumiec emocje (Warszawa 2003) 256-257.

8 A.J. Nowak, Identyfikacja postaw (Lublin 2000) 57; C. Valverde, Antropologia filozoficzna
(Poznan 1998) 166-167.
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Juz Stary Testament przepelniony jest oredziem radosci. Ma ona charakter
zar6éwno czysto naturalny, jak i nadprzyrodzony, religijny. W pierwszym przypadku
towarzyszy codziennym przezyciom czlowieka, takim jak na przyklad mitosc i zycie
malzenskie (Prz 5,18; Koh 9,9; Pnp 1,4), narodziny dziecka (1 Sm 2,5; Ps 113,9),
obfitos¢ dobr doczesnych (Pwt 8,3-8) czy owocdw swej pracy (Koh 3,22), zniwa
(Pwt 26,1-11; Ps 126,5-6), winobranie i zbidr owocéw (Iz 16,10), ucztowanie (np.
Koh 8,15); koronacja kréla (1 Krl 1,40), zwycigstwo nad wrogiem (1 Sm 18,6). Te
naturalne rados$ci s3 darem Boga, nagroda za wiernos¢ wobec Niego i wyrazem
Jego blogostawienistwa (Koh 5,17). Zrédlem radosci jest Bég, w ktérym znajduje
sie jej pelnia (Ps 16,11; 21,7; Rz 15,13); co wiecej, On sam jest rado$cia i weselem
(Ps 43,4), dlatego prawdziwa rados¢ ludzka ma swe zrédlto w Bogu.

Tym bardziej wiec rados¢ o wymiarze religijnym jest w Starym Testamencie
zwigzana z obecnoscig i dzialaniem Boga Jahwe w dziejach Izraela. Plynie ona
z dzigkczynienia za t¢ obecnos¢, a swoj wyraz znajduje przede wszystkim w kul-
cie, w liturgicznych obchodach $wiat, upamigtniajacych i uobecniajacych zbawcze
wydarzenia z historii narodu wybranego (Pwt 12; 16). Zrédtem tej radosci jest tez
swiadomos$¢ mocy i chwaly Pana, wielkosci Jego dziel (Ps 47,2), a takze wielkos$¢
i obfito$¢ daréw udzielonych ludziom, czemu wyraz dawano zwlaszcza poprzez
uczty ofiarne (Pwt 12,7). Czlowiek pobozny (pobozny Zyd) znajduje wiec swa
rado$¢ w Bogu, dlatego $wieto ma charakter podniosly i radosny réwnoczesnie,
jako ,dzien, ktéry Pan uczynil” (Ps 42,5; 68,4; 118,24); towarzysza mu uczty, mu-
zyka i taniec (Ne 8,10; Ps 149,3.5). Co wiecej, to sam Pan zdaje sie¢ uczestniczy¢
w radosci swego ludu (Iz 65,19). Rados¢ ta jest zapowiedzig Bozej nagrody za
dobre i sprawiedliwe zycie, przedsmakiem radosci eschatologicznej, towarzyszacej
czasom mesjanskim, polegajacym na ostatecznym i definitywnym wyzwoleniu
Izraela przez Boga oraz na uczcie, jakg Bog zgotuje wszystkim narodom na Syjonie
(Iz 25,6), gdzie zakosztuja one radosci wiecznej (Iz 61,11; 65,17-25). Rado$¢ byta
tez podstawa nadziei narodu wybranego w trudnych okresach utraty narodowej
niepodlegtosci. Jej przedmiotem byt wiec Bég (Ps 33,21; 37,4; J1 2,23) i Jego Prawo
(Ps 19,9); Boza taska (Ps 32,10) i mitosierdzie (Ps 51,14).

Nowy Testament, podobnie jak Stary, zna rado$¢ naturalng, ptynaca z dobro-
bytu, posiadanego potomstwa (Mt 13,44; Lk 1,14; 12,19; 15,5; ] 16,21 i in.), a wiec
szczescia tak wlasnego, jak i innych ludzi. Odsyla jednak do jej doskonalszej i pel-
nej postaci, tj. do udzialu w radosci, ktérej zrodtem jest poznanie i przylgniecie
do Jezusa Chrystusa oraz Jego radosci (Mt 25,21.23; J 3,29; 15,11; 16,20-24; Dz
2,28, 1 P 1,8, 1] 1,4; 2] 12). Jezus przynidst bowiem ludzkosci pelnie radosci (]
15,11; 16,24; 17,13; 2 ] 12). Juz sama Ewangelia (Mk 1,1) ze swej natury wigze si¢
z radoscig, gdyz jest ,,radosng nowing’, z radoscia przyjmowana (Mt 13,20; Mk
4,16; Lk 8,13) i wzbudzajaca rados¢ u przyjmujacych ja (Lk 10,17; Dz 2,46; 8,8.39;
15,3; 2 Kor 1,24; Flp 1,25; 1 Tes 3,6.9). Gloszenie tej dobrej nowiny jest znakiem
spelniania si¢ proroctw mesjanskich (Iz 61,1; Lk 4,18).

Poniewaz w Nowym Testamencie wypelniajg si¢ starotestamentalne oczeki-
wania mesjanskie, dlatego eschatologiczna rados¢ Izraela, zwigzana z ostatecznym
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odkupieniem, jest przeniesiona na Osobe Jezusa i przenika cale oredzie Nowego
Przymierza; jest istotnym elementem Zycia i dzialalno$ci Jezusa oraz zycia pierwot-
nego Kosciofa i nauczania apostolskiego, co szczegdlnie wyrazne jest w tekstach
Lukasza i Pawla. Wezwanie do rado$ci towarzyszy zwiastowaniu Maryi poczecia
Jezusa® oraz Jego narodzeniu (Lk 1,28.44; 2,10; Mt 2,10; zob. Iz 9,1-6) i zmartwych-
wstaniu (Mt 28,8; Lk 24,52; ] 20,20). Rados¢ jest czestym motywem Jego przypo-
wiesci, gdzie krélestwo Boze przyréwnuje On do uczty czy uroczystosci weselnej
(Mt 9,15; 22,125 25,1-13; Lk 14,16). Jest ona zreszta takze Jego udzialem w czasie
ziemskiego zycia (Lk 15,5-7; J 11,15), jak i udzialem tych, u ktérych ja wzbudzal
uzdrawiajac, wypedzajac zte duchy, odpuszczajac grzechy, wskrzeszajac zmartych.
W Nim jest obecne oczekiwane krélestwo Boze (Mk 1,15 par.), ktérego nadejscie
Jezus potwierdzal cudami, zwlaszcza egzorcyzmami (Lk 11,20). Do tego krolestwa
Jezus zmierza przez krzyz, co takze powinno by¢ zrodtem radosci Jego uczniow
(] 14,28), gdyz celem Jego odejscia jest zestanie Ducha Parakleta (J 14,16n; 16,7).
Wtedy tez ich rados¢ bedzie doskonala i petna (J 16,20-24). Po wniebowstapieniu
Jezusa rado$¢ stata sie udziatem chrzescijan takze poza granicami Judei (Dz 8, 8)°.

Wedtug Nowego Testamentu rados¢ jest owocem Ducha Swietego — Pocieszy-
ciela (Dz 13,52; Ga 5,22; 1 Tes 1,6; zob. KKK 1832), otrzymanego jako ,zadatek”
krolestwa Bozego, radosci chwaly — wiecznej, pelnej i niewymownej (Mt 5,12;
Rz 14,17; 1 P 1,8; Ap 19,7). Jest wiec potwierdzeniem obecnosci w $wiecie kro-
lestwa Bozego, ktérego widzialnym, cho¢ sakramentalnym, znakiem, zaczatkiem
i narzedziem jest Kosciol'!. Jako stan ducha tych, ktorzy zyja pelnig Bozego zycia
i trwaja w jednosci z Nim, jest ona (i by¢ powinna) udziatem wierzacych nawet
w cierpieniach, utrapieniach czy wrecz przesladowaniach (Mt 5,12; J 16,20-23;
2 Kor 6,1-10; 7,4; 1 Tes 1,6; Flp 2,17-19; Hbr 10,34; Jk 1,2), stanowigc zapowiedz
radosci wiecznej (Flp 1-2; 1 P 1,6; 4,13). Wynika ona z nasladowania Jezusa i zna-
lezienia drogi do krolestwa Bozego (Mt 13,44-46), zwlaszcza z faktu odkupienia
czlowieka przez Chrystusa. Jest wyrazem wiary (Flp 1,25), przede wszystkim za$
wigze sie z nadziejg (Rz 12,12) i pokojem (Rz 14,17). Podtrzymywana jest przez
modlitwe i nieustanne dzigkczynienie (1 Tes 5,16; Flp 3,1; 4,4-6), a droga do niej
wiedzie przez prze$ladowanie, pokore i ubdstwo (Iz 29,19)'%.

° Gr. chaire oznacza dostownie ,,raduj si¢” (Grecko-polski Nowy Testament. Wydanie interli-
nearne z kodami gramatycznymi [Warszawa 1994] 238).

10 7. M. Bassler, ,Rado$¢”, Encyklopedia biblijna (red. P. ]. Achtemeier) (Warszawa 1999) 1042;
X. Léon-Dufour, ,Rado$¢”, Stownik Nowego Testamentu (Poznan 1986) 540-542.

1 1. S. Ledwon, I nie ma w zadnym innym zbawienia. Wyjatkowy charakter chrzescijanistwa
w teologii posoborowej (Lublin 2006) 514-519.

12 A. Ridouard - M.-F. Lacan, ,Rado$¢”, Stownik teologii biblijnej (red. X. Léon-Dufour)
(Poznan-Warszawa 1985) 845-849; C. Breuer, ,Rado$¢”, Praktyczny stownik biblijny (red. A. Grab-
ner-Haier) (Warszawa 1994) kol. 1120-1122; F. Rienecker — G. Maier, ,Rados$¢”, Leksykon biblijny
(Warszawa 2001) 684-685.
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Jezus wstapil wiec do Ojca, aby wierzacy w Niego mieli pelnie radosci
(J 17,13). Stad tez rado$¢ w Panu jest i zawsze by¢ powinna istotng cechg Kosciota,
widoczng dla wszystkich ludzi, jako $wiadectwo bliskosci Pana (Flp 4,4; Flm 20)
i prawdziwosci Jego obietnic. Jest tez potwierdzeniem skutecznej obecno$ci Ducha
Swietego, boskiego Zrédta nadprzyrodzonej radosci.

3. RADOSC FRANCISZKANSKA

Najlepszym wyrazem przeobrazajacego wplywu Ewangelii na zycie czlowieka,
a tym samym motywem jej wiarygodnosci i wiarygodnosci chrzescijanistwa na niej
opartego, sa sylwetki §wietych. Znane jest powszechnie powiedzenie przypisywane
$w. Janowi Bosko i §w. Franciszkowi Salezemu, ze smutny $wigty to zaden $wiety.
W kontekscie radosci na pierwszy plan wysuwa si¢ jednak bez watpienia osoba $w.
Franciszka z Asyzu, ktérego posta¢ do tego stopnia kojarzy sie z radoscia, ze rado$¢
franciszkanska (zwana tez czesto radoscig doskonalg) staje sie niedosciglym ide-
alem i wrecz paradygmatem radosci chrzescijanskiej. Aby zrozumie¢ skale nowosci,
jaka przyniosta w Kosciele radosna duchowos¢ franciszkanska, trzeba postrzegac
ja na plaszczyznie dwczesnej sytuacji religijno-spolecznej, co trafnie ukazuje ks.
J. Tischner w jednym ze swoich kazan. Otéz przetom XII i XIIT wieku, kiedy na
arene Kos$ciota wkroczyli $w. Franciszek i jego wspdtbracia, byt czasem rozkwitu
kultury i mygli, ale takze czasem kryzysu duchowego, kryzysu kultury religijnej,
objawiajacej si¢ zaréwno pesymizmem, jak i melancholia, ,,duchowa ociezaltoscig’,
zwlaszcza w sztuce i literaturze, a takze w religijnosci. Bylo to doswiadczenie czasu
zamknietego, bez przyszlosci, stan chorobliwej beznadziejnosci, oczekiwania raczej
nieszcze$cia, niz radosci. Na takim tle franciszkanizm (z poczatku bardziej ruch,
niz zakon) jawit sie jako pelen nadziei i radosci'®.

Rados$¢ franciszkanska przenika wszystko: zaréwno zycie, jak i pobozno$¢
czlowieka. Nie jest jednak pusta, krzykliwa czy halasliwg wesotoscig, lecz wynika

13 J. Tischner, Wiara ze stuchania. Kazania starosgdeckie 1980-1992 (Krakéw 2009) 302-306.
Ks. J. Majka, charakteryzujac epoke $w. Franciszka, dodaje: ,,Swiat, w ktérym zyl $w. Franciszek, stawal
sie stopniowo coraz bardziej strasznym $wiatem. Moze lepiej byloby powiedzie¢, ze nie przestal by¢
strasznym po okresie ciemnosci, z ktérego powoli wychodzit, ale coraz wyrazniej ten swoj stan sobie
uswiadamial i probowal sie zen wyrwad. Byl to $wiat, w ktérym ludzie nie przestali ba¢ si¢ siebie
wzajemnie, a zaczeli sie juz ba¢ siebie samych. Ustawiczne wojny, rabunki, wldczegostwo, trad i inne
zarazy, gtdd, pogon za zyskiem, pogon za wladza i za stawg, za uciechami i rozrywkami z jednej
strony a ucieczka od $wiata, poszukiwanie towarzystwa $wietych, potepienie bogactwa i gloszenie
ubdstwa, kult upokorzenia i zaparcie si¢ siebie, ascetyzm, az po manichejska endure, gloszong przez
kataréw z drugiej. Wszystko bylo w tym $wiecie za wyjatkiem rado$ci” (J. Majka, ,,Sw. Franciszek
na tle swojej epoki’, AK 88 [1977] 22).
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przede wszystkim z odniesienia do Boga i $wiata'®. Wychodzi od kontemplacji
pigkna w stworzeniu, widzianym jako dar Bozy, dochodzac do wielkosci i pigkna
Stworcy. Na Jego tle franciszkanin dostrzega swoja malos¢ i niewystarczalnosc, cze-
go konsekwencja jest ufne powierzenie sie Bogu'®. Rado$¢ Franciszka byla mocno
zwigzana z ubOstwem, a wiec z dystansem w stosunku do rzeczy'®. Przejawiala
sie nadto w zmeczeniu, niezrozumieniu, nawet we wzgardzie, w przeciwnos’ciach,
chorobach, a wigec we wszelkiego rodzaju cierpieniu - fizycznym i duchowym;
wigzala si¢ z krzyzem, a $cidle - z cierpigcym Chrystusem. Odkrycie wiezi zacho-
dzacej miedzy radoscia i cierpieniem zblizylo Franciszka do cierpigcego Chrystusa,
dlatego rados¢ Franciszkowa i franciszkanska swdj najpelniejszy wyraz znajduje
w Oficjum o Mece Panskiej!” oraz w Piesni stonecznej, napisanej w najtrudniejszym
okresie zycia Zakonodawcy, naznaczonym najwiekszymi cierpieniami fizyczny-
mi'8. Stad tez rados¢ doskonata (Jk 1,2), uwazana za rado$¢ franciszkansky par
excellence, jest rado$cia osiggang w sytuacjach szczegolnie trudnych, ucigzliwych,
rodzacych sprzeciw, bedacych de facto proba wiernosci Chrystusowi i drugiemu
cztowiekowi, a takze wyrazem umiejetnosci przezwyciezenia samego siebie!”. Taka
rados¢ jest wartoscia trwala w sercu, nieuzalezniona od zmiennych, zewnetrznych
okolicznosci czy tez od innych ludzi.

Taka rado$¢ uwazal Franciszek za ,,najpewniejsze lekarstwo na tysieczne za-
sadzki i podstepy wroga”?°. Zabranial wiec braciom pokazywac¢ sie jako chmurni
i smutni hipokryci, nakazujac, by byli zawsze rado$ni, zadowoleni, uprzejmi, jako
ci, ktérzy cieszg si¢ w Panu?..

1 Takze w przekonaniu papieza Pawta VI rados¢ nie jest tozsama z pozorng weso-
toscig czy przyjemnoscia, za ktérymi goni wspolczesny $wiat (GiD 1).
15 A. Gemelli, Franciszkanizm (Warszawa 1988) 361-364.

16 Bracia ,.cieszyli sie wielkg radoscia, jako ze nie mieli na oku ani nie pozadali nic takiego,
co by im sprawialo przyjemno$¢ prozna czy doczesna. Dlatego obcowali tam ze swigtym ubostwem,
czerpali pocieche z braku tego wszystkiego, co swiatowe 1 jak tam byli, tak decydowali sie trwac
przy nim zawsze i wszedzie. Pozbywszy sie wszelkiej troski o sprawy ziemskie, radowali si¢ jedynie
pociecha boska” (Tomasz z Celano, ,\Vita prima [Zyciorys pierwszy] nr 35”, Weczesne Zrédla fran-
ciszkariskie, t. 1 [red. S. Kafel] [Warszawa 1981] 40-41). Sam Swiety twierdzit: ,Gdzie jest ubostwo
z rado$cig, tam nie ma ani chciwosci, ani skapstwa” (,Napomnienie 27, 37, Pisma $w. Franciszka
z Asyzu [Warszawa 1982] 47).

17" Pisma $w. Franciszka z Asyzu, 269-290.
18 Pie$n stoneczna albo pochwaly stworzen”, w: Pisma sw. Franciszka z Asyzu, 250-251.

19 Prawdziwa i doskonala rado$¢”, w: Pisma $w. Franciszka z Asyzu, 51-52; A. Derdziuk,
»Teologia radosci”, Rados¢ chrzescijariska (Lublin 1999) 31.

20 Tomasz z Celano, ,Vita secunda (Zyciorys drugi) nr 125%, Wezesne Zrodla franciszkariskie,
t. 1 (red. S. Kafel) (Warszawa 1981) 150-151.

21 Tomasz z Celano, ,Vita secunda nr 128", Wezesne zrédla franciszkariskie, t. 1 (red. S. Kafel)
(Warszawa 1981) 152; ,,Regula niezatwierdzona z 1221 roku 7, 167, w: Pisma sw. Franciszka z Asyzu
(Warszawa 1982) 67.
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Cale wigc zycie, a zwlaszcza milos¢ do Boga, czlowieka i kazdego stworzenia,
zwigzana z kontemplacja obecnego w nich Bozego pickna, przeniknieta jest u Fran-
ciszka plynaca z tej mitosci radoscia, bedaca jednym z klasycznych przymiotéw ducha
franciszkanskiego. Franciszek juz z natury i usposobienia byl czlowiekiem wesotym;
ten rys charakteru nie tylko pozostal w nim przez cale zycie, ale poglebiat sie jeszcze
pod wplywem nauki Chrystusa. Zrédlem takiej wlasnie radosci byt dla Franciszka
nieustanny kontakt z Chrystusem w liturgii, mitosci bratniej, w dialogu ze wszystkimi
stworzeniami, a takze spokoj sumienia plynacy ze $wiadomosci obowiagzkéw spetnio-
nych dla mitoéci Bozej. Tego rodzaju rado$¢ nadprzyrodzona, optymistyczna, oparta
jest na Bogu jako prawdziwym Dobru, nie na czlowieku, zrodzona jest z wolnosci
dzieci Bozych, ktdrej nie sa w stanie odebra¢ ani ludzie, ani réznego rodzaju wypadki.
Jedynym zrédlem smutku i przyczyna utraty radosci moze by¢ dla czlowieka utrata
wewnetrznej, duchowej harmonii, czyli popelnienie grzechu®’.

Ten wlasnie element duchowosci Franciszkowej, rados¢, i to rado$¢ ewange-
liczna, znalazta wielki odzew we wspdlczesnym Franciszkowi §wiecie i prawdopo-
dobnie w duzym stopniu decydowata o szybkim wzroscie popularnosci nowego
zakonu?.

4. MOTYWACYJNY CHARAKTER RADOSCI

Religia chrzescijanska powaznie traktuje Zycie, ktdre postrzegane jest jako dro-
ga do wiecznego szczgscia, dlatego smutek jest karykaturg zaréwno tego zycia, jak
i jego ideatu, czyli §wigtosci, co nie oznacza bynajmniej wymuszonego i sztucznego
optymizmu. Juz na plaszczyznie czysto naturalnej, psychologicznej, mozna wska-
za¢ na pozytywne, osobotworcze i socjotworcze oddzialywanie radosci. Jest ona
konieczna do prawidlowego rozwoju czlowieka i stanowi wyraz jego dojrzatosci,
duchowej sity, zdolnej do panowania nad sobg w kazdej sytuacji. Polega takze na
umiejetnosci odsuwania od siebie pesymistycznej wizji rzeczywistosci, $wiadczy
o wrazliwosci i inteligencji oraz o skltonnosci do dzielenia si¢ wlasnym duchowym
dobrem, co moze pozytywnie wptywac na innych ludzi, zwlaszcza znajdujacych
si¢ w trudnych sytuacjach zyciowych?*.

Sw. Tomasz z Akwinu zwraca uwage, ze rado$¢ jest przejawem i skutkiem
milfosci. Poniewaz czlowiek raduje si¢ z posiadania przedmiotu kochania, praw-
dziwa mito$¢ powinna zawsze prowadzi¢ do radosci. Konsekwentnie rezultatem

22 H. Lipinski, ,Duchowo$¢ franciszkanska’, Chrzescijatiska duchowos¢ (red. B. Bejze) (Wars-
zawa 1981) 397-398; K. Esser, Lordre de saint Frangois, son esprit, sa mission (Paris 1958) 42.

2 1. S. Ledwon, U Zrédet chrystocentryzmu w teologii. Swiety Franciszek z Asyzu (Krakéw
2004) 125-127.

24 S. Witek, Teologia zycia duchowego (Lublin 1986) 376-380.
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braku mitosci, ale takze braku nadziei na osiagniecie milosci, jest smutek. Rados¢
jest tez proporcjonalna do przedmiotu milosci, dlatego pelnia radosci - albo raczej
rados¢ nieograniczona i nieskonczona - jest rezultatem milosci do Boga jako jej
nieskoniczonego Przedmiotu. Nasycenie tg radoscig bedzie mozliwe w niebie, co
jednak nie wyklucza wartosci dostepnych czlowiekowi radosci ziemskich, ptyna-
cych z osiagniecia okreslonego dobra?®. Mozna dodac, ze skoro Bdg jest Mitoécig,
a rado$¢ jest wyrazem milosci, to prawdziwa, pelna i trwala rado$¢ moze pochodzi¢
tylko od Boga.

Jesli w Pismie Swietym radoé¢ jest znakiem czaséw mesjanskich, to jest
ona obecna w $wiecie i w chrzeécijanach wlasnie jako znak nastania tej ery.
Jest znakiem obecnosci i dzialania w $§wiecie, w Kosciele, w ludzkim zyciu,
obiecanego przez Chrystusa Parakleta; nieodtaczng towarzyszka mitosci i czy-
nionego dobra, bowiem ,radosnego dawce mituje Bog” (2 Kor 9,7); centralnym
i najbardziej wyraznym elementem chrzescijanskiego do$wiadczenia wiary
(Flp 4,4) i jej pigkna. Sam wiec fakt istnienia w §wiecie radosnego chrzesci-
janstwa (w znaczeniu zaréwno indywidualnym, jak i wspdlnotowym), czyli
radosci duchowej, dojrzalej, trwalej, odpornej na doswiadczenia, akceptujacej
nawet krzyz, jest potwierdzeniem boskiej genezy chrzescijanstwa i jego sku-
teczno$ci w posredniczeniu Bozych darow, takze daru takiej radosci. Znale-
zienie prawdziwej radosci jest znakiem i efektem odnalezienia Boga i trwania
w Nim, napetnienia Duchem Swigtym i narodzenia do nowego Zzycia; jest
przeciwienstwem zla i grzechu w ludzkim zyciu, rodzgcego ostatecznie smutek
(Syr 30,23). W Kosciele jest tez znakiem prawdziwej i Zywej wspdlnoty; ma
wiec wymiar eklezjotwoérczy.

Poniewaz rados¢ jest rezultatem i odbiciem dobra i mitosci w cztowieku, ma
ona charakter motywacyjny, réwniez dlatego, ze wskazuje na skuteczng obecnos¢
w $wiecie nadprzyrodzonej mitosci, ktéra - w chrzescijanstwie, religii skoncen-
trowanej ostatecznie na miloéci — uzdalnia czlowieka, aby wznie$¢ si¢ na same
szczyty heroizmu i znalez¢ swoj wyraz w mitosci nieprzyjaciél. Ta milos¢, obecna
w radosnym chrzedcijanstwie i radosnym chrzescijaninie, jest ostatecznym po-
twierdzeniem obecnosci Boga jako Milosci w $wiecie; Boga, ktéry Miloscig jest,
ktory ja daje i ktory w zamian ja od cztowieka otrzymuje.

Chrzescijanska rado$¢ wynika wiec przede wszystkim z faktu poznania Boga
i prawdy o Nim; z faktu, ze takie poznanie jest mozliwe, a dostgpne stalo si¢ w Je-
zusie Chrystusie. Jest to rado$¢ z zycia wiary, ktora daje uczestnictwo w zyciu samej
Trojcy Boskich Osob. Plynie ona réwniez z przekonania o aktywnej obecnosci Boga
w historii zbawienia, zar6wno obejmujacej cale dzieje $wiata i ludzkosci, jak i od-
noszacej sie do dziejow kazdej ludzkiej osoby i jej relacji z Bogiem zbawiajacym.
W tej ,,historii wlasnego zbawienia” czlowiek doswiadcza przyjazni Boga, Jego
dobroci, milosci, milosierdzia, a wiec radosci nawrédcenia, przebaczenia grzechow,

25 K. Wolsza, O radosci i przyjemnosciach zycia, www.katolik.pl/o-radosci-i-przyjemnosciach-
-zycia,23251,416,cz.html; A. J. Nowak, Identyfikacja postaw, 57-58.
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czystego sumienia, nieustannego ozywiajacego dziatania faski. Tym samym epoka
mesjanska i krolestwo Boze ogarniaja cztowieka, zgodnie ze stowami Chrystusa:
,Oto bowiem krolestwo Boga wewnatrz was jest” (Lk 17,21)2%.

Wszystkie mesjanskie roszczenia Jezusa i wszystkie Jego zbawcze obietnice
weryfikujg si¢ co do swej prawdziwosci i skutecznosci w Jego zmartwychwstaniu.
Takze Duch Swiety Pocieszyciel stal sie dostepny ludzkosci w efekcie tego zmar-
twychwstania. Stad tez i rado$¢ chrzescijaniska ma charakter gteboko paschalny, zas
jej ostatecznym zrédlem i szczytem jest Eucharystia, Pamigtka Pana, uobecnienie
Jego Paschalnego Misterium i Jego nowej obecnosci w $wiecie, wspdlnotowa ce-
lebracja radosci calego Kosciota.

Zdaniem J. Ratzingera, rado$¢ obejmuje takze caly swiat, ukazujac go jako
chciany przez Boga i kochany przezen (kocha¢ mozna tylko $wiat chciany przez
Boga). Ale jest tez sila zmieniajacg $wiat, poniewaz plynie z wiary; dlatego im
wigksza wiara, tym wigksza rados¢ i sila chrzescijanistwa do przemiany $wiata dla
krélestwa Bozego?’.

Chrzescijanska rados¢ jest motywem prawdziwosci Ewangelii i jej zdolnosci
do przeobrazenia ludzkiego zycia oraz wyzwolenia go z mrokéw zla; jest takze
sprawdzianem autentycznosci chrzescijanskiej wiary jako aktu przyjecia ewange-
licznego oredzia?®. Chrzeécijanin powinien by¢ cztowiekiem radosnym, skoro jego
wiara opiera sie na radosnym oredziu biblijnym, jego Zycie za$ zmierza do wiecznej
rados$ci nieba. Otwarcie czlowieka na transcendencje (capacitas Dei, desiderium
naturale Dei) podpowiada, ze zrodlo jego szczescia, dobra i radosci, adekwatne do
ludzkiej natury, takze musi mie¢ charakter transcendentny i wieczny. Moze wiec
nim by¢ tylko Bdg. Skoro wiecznos$¢ ta ma polegac na wspoélnocie zycia z Bogiem,
w doczesnosci glownym powodem chrzescijanskiej rado$ci powinien by¢ sam fakt
»posiadania” Boga przez laske. Tymczasem, jak zwraca uwage papiez Franciszek,
czlowiek wspolczesny dazy nie tyle do prawdziwego szczescia, ile do przezywania
przyjemnosci powierzchownych i zmystowych badz afektywnych (EG 2).

Aby wigc chrzescijanin mégt dawaé autentyczny przyklad radosci i nie§¢
ja innym ludziom, sam musi wpierw czerpa¢ ze zrédla radosci i przepajac nig
wszystkie wymiary swego codziennego Zycia. Dopiero wtedy moze realizowac
misje gloszenia Ewangelii i dzielenia si¢ wiara jako radosng misje dzielenia si¢
wlasnym szczesciem.

26 Tak brzmi dostowne tlumaczenie tekstu greckiego. Zob. Grecko-polski Nowy Testament,
238-345.

27 7. Ratzinger, Glosiciele, 606.
28 B. Widta, Stownik antropologii Nowego Testamentu (Warszawa 2003) 275.
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LA GIOIA DI SALVEZZA NEL LIBRO D’ISAIA

SoMMARIO: Il tema viene presentato in vista dellesortazione apostolica Evangelii gaudium
del Papa Francesco. Nel suo documento sono menzionati alcuni testi del’Antico Testamento
e fra di loro i testi del libro di Isaia in riferimento alla gioia, soprattutto quella messianica. La
traduzione polacca del Documento cita solamente questi testi, mentre la versione spagnola
(probabilmente originale) aggiunge un breve commento che collega questi testi fra di loro.
Nella parte principale della presentazione, cominciando dalla terminologia, i testi isaiani sul
tema della gioia vengono raccolti in quattro gruppi: la gioia nella vita quotidiana, l'ilarita
che porta alla distruzione, la privazione - la mancanza della gioia quotidiana, la gioia della
salvezza. I brani scelti per ogni tema vengono brevemente commentati. Alla fine di questa
parte del lavoro raccolgo gli aspetti caratteristici della gioia di salvezza nel libro di Isaia. Poi,
amo di una conclusione, presento le proposte di un possibile collegamento tra i temi isaiani
ed alcuni temi trattati dal Papa Francesco nell’Esortazione.

KeywoRbDSs: Isaiah, joy, rejoicings, salvation, Israel, joy of God, joy of creatures.
SELOWA KLUCZE: Izajasz, rado$¢, rozradowac sie, zbawienie, Izrael, rado$¢ Boga, radoé¢
stworzen

Kilka cytatéw z Ksiegi Izajasza, znajdujacych sie w apostolskiej Evangelii
gaudium (EG) papieza Franciszka, to oczywiscie niewiele w poréwnaniu z dos¢
obszernym tekstem tej adhortacji, a jednoczesnie to wystarczajacy motyw, by ten
maly wybér skrypturystyczny oméwic i poglebi¢. Postaram si¢ zatem wykazad, ze
nie jest to, jakby sie moglo zdawa¢ na pierwszy rzut oka, powierzchowne odnoto-
wanie tekstow biblijnych ,,na temat’, lecz rzeczywisty biblijny fundament rozwazan
adhortacji - starotestamentalny, bo mamy takze i cze$¢ nowotestamentalna.

1. TEKSTY [ZAJASZOWE W ADHORTAC]JI APOSTOLSKIEJ] EVANGELII GAUDIUM

Zaraz na poczatku adhortacji, w pierwszym paragrafie, zatytufowanym ,,Ra-
dos¢, ktora sie odnawia i udziela innym”, papiez Franciszek poswiecil uwage te-
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matyce rado$ci w ksiegach Starego Testamentu, przytaczajac kilka cytatow z krot-
kim swoim dopowiedzeniem (zob. EG nr 4). Rozpoczal od zaznaczenia, ze ksiegi
Starego Testamentu ,,ukazaly rado$¢ zbawienia, ktéra miata obfitowaé w czasach
mesjanskich’, a nastepnie przytoczyt pig¢ cytatow z ksiag prorockich, w tym czte-
ry z Ksiegi Izajasza. W tlumaczeniu polskim adhortacji podane s3 same cytaty,
natomiast w tekscie hiszpanskim tej adhortacji, ktory nalezy przypisa¢ samemu
Papiezowi, jak réwniez w tlumaczeniach na inne wspdlczesne jezyki (angielski,
francuski, niemiecki, wloski...), towarzyszy im slowo komentarza. Koniecznie
trzeba ten tekst tutaj zatem przytoczy¢':

Prorok Izajasz zwraca si¢ do oczekiwanego Mesjasza pozdrawiajqc go z radoscig:
Pomnozyles radosé, zwigkszyles wesele (1z 9,2)%. I zacheca mieszkaticéw Syjonu do
powitania go piesniami: Wznos okrzyki i wolaj z radosci (Iz 12,6). Tego, kto Go
juz zauwazyt na horyzoncie, prorok zaprasza, aby stal sie zwiastunem nowiny
dla ludéw: Wstgp na wysokg gore, zwiastunie® dobrej nowiny na Syjonie! Podnies
mocno twdéj glos zwiastunie dobrej nowiny w Jeruzalem (Iz 40,9). Cale stworzenie
uczestniczy w tej radosci zbawienia: Zabrzmijcie weselem, niebiosa! Raduj sig, zie-
mio! Géry, wybuchnijcie radosnym okrzykiem! Albowiem Pan pocieszyl swoj lud,
zlitowat si¢ nad jego biednymi (1z 49,13). Zachariasz, widzqc dziefi Pana, zapra-
sza do oddania chwatly Krélowi, ktory przybywa ,,pokorny i jadgcy na osiotku:
Raduj si¢ wielce, Céro Syjonu, wolaj radosnie, Céro Jeruzalem! Oto Krol twéj idzie
do ciebie, sprawiedliwy i zwycigski (Za 9,9).

W ten sposéb wida¢ lepiej zamierzone polaczenie tych wybranych tekstow
i ,mesjanski klucz” papieskiego wyboru. Temat rados$ci papiez Franciszek szcze-

! Podaje je we wlasnym tlumaczeniu z oficjalnego tekstu adhortacji w jezyku hiszpanskim
(tekstu pogrubionego nie ma w polskim tlumaczeniu) zamieszczonego na internetowej stronie
watykanskiej.

2 W wyroczni Iz 8,23b-9,6 gléwnym tematem jest obwieszczenie narodzin Mesjasza i jego
przysztych rzadéw (ww. 5n). Stad okrzyk w w. 2 wskazuje na sprawce tej radosci. Kontekst sugeruje
tu zasadniczo Boga, co tez zgodnie podaja polskie komentarze, por. L. Stachowiak, Ksigga Izajasza I.
1-39 (PSST IX/1; Poznati 1996) 225; T. Brzegowy, Ksigga Izajasza. Rozdzialy 1-12 (NKBST XXII/1;
Czestochowa 2010) 511-512. Watts sugeruje, ze w w. 2 zabiera gltos nowa osoba i ona zwraca si¢
do jednego z przedméwcy (z w. 23b, albo w. 1): J. D. W. Watts, Isaiah 1-33 (WBC 24; Waco 1985)
132. W adhortacji natomiast adresatem tego okrzyku z Iz 9,2 jest Mesjasz, co sugeruje, ze ten tekst
zostal zinterpretowany jako stowo skierowane do narodzonego Dziecka, ktérego przyjécie na $wiat
budzi rados¢.

> W tekscie hiszpanskim w tym cytacie zostata uzyta forma rodzaju meskiego mensajero
(zwiastun), natomiast w tekécie polskim podano forme zeniska (zwiastunka), zgodnie z oryginalnym
tekstem hebrajskim Iz 40,9. Forma meska jest typowa, jako ze funkcje postaicow spelniali mezczyzni
(zob. Iz 52,7), natomiast zastosowanie zenskiej formy w cytowanym tekscie, jak réwniez obecnos¢
czasownikow 2 osoby liczby pojedynczej rodzaju zenskiego, sklania do odniesienia ich do Syjonu/
Jerozolimy (w tekscie hebrajskim nie ma przyimka przed nazwa, co zazwyczaj pojawia si¢ w ttumacze-
niach). U Deutero-Izajasza Jerozolima jest personifikowana jako kobieta (por. Iz 51,17-52,2; 54,1-10),
jej zadaniem, jako ,,zwiastunki’, bedzie ogloszenie dobrej nowiny dla innych miast Judy (zob. w. 9¢).
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gdlnie zaznaczyt tekstem Sofoniasza, ktéry go osobiscie glteboko porusza, a ktéry
ukazuje Boga jako ,jasniejace centrum $wieta i rado$ci”: Pan, twoj Bdg, jest posrod
ciebie, mocarz, ktory zbawia, uniesie si¢ weselem nad tobg, odnowi [cig] swojg mi-
toscig, wzniesie okrzyk radosci (So 3,17).

Papiez przeszed! ,,swym spojrzeniem” od Boga do czlowieka, podajac, ze jest
to rados¢, ktérg przezywa sie ,,posrdd drobnych spraw codziennego Zycia, jako
odpowiedz na serdeczng zachete Boga, naszego Boga”, zgodnie z rada medrca:
Dziecko, stosownie do swej zamoznosci, troszcz sig o siebie [...]. Nie pozbawiaj sig
dnia szczesliwego (Syr 14, 11.14). Zachwytem nad wyrazong tu ojcowska czulo$cia
konczy sie starotestamentalna czes$¢ charakterystyki radosdci i Papiez przechodzi
do tekstow Ewangelii (zob. EG nr 5). Takze cz¢$¢ nowotestamentalna jest bardzo
syntetyczna, krotka, w poréwnaniu ze stosunkowo dtugim tekstem adhortacji, czy
omodwieniem poszczegodlnych kwestii. Zatem i tu jest miejsce na dopowiedzenie ze
strony biblistéw, w odpowiedniej proporcji i ze $wiadomoscig, ze ono ma stuzy¢
temu, co Papiez przedstawil w zasadniczej czesci Dokumentu.

Statystyka cytatow starotestamentalnych w 4. numerze adhortacji jest wy-
mowna, bo na siedem tekstow, cztery pochodza z Ksiegi 1zajasza, w tym dwa
z pierwszej czesci tej Ksiegi (Iz 1-39) i dwa z drugiej (Iz 40-55)*. Ich wybor zostat
wyraznie okreslony: rado$¢ zbawienia w czasach mesjanskich. Przyjsciu Mesjasza
towarzyszy rado$¢, herold wzywa wszystkie narody do radosci, cale stworzenie
jest do niej zaproszone, a przede wszystkim ludzie - mieszkancy Syjonu. Sam
Bog ukazany w swej radosci. A zakonczenie, troche niespodziewanie, umieszcza
te rado$¢ w codziennosci zycia i jego matych spraw. Zatem i o tej ,codziennej
radosci” w studium tekstéw Ksiegi Izajasza nalezy pamigtac.

Jeszcze na jeden taki aspekt, obecny w adhortacji takze poprzez odwotanie
sie do Starego Testamentu, chce teraz na poczatku zwrdci¢ uwage. Otdz, Ojciec
Swiety po opisaniu biblijnej perspektywy radosci, zaznaczyl (zob. nr 6), ze nie
zapomina o osobach, ktérym trudno si¢ radowaé, poniewaz doswiadczaja po-
waznych trudnosci i udrek. One potrzebuja, aby w nich powrécilta rados¢ wiary
jako mocna ufno$¢. I tu papiez przytoczyt wymowny fragment Ksiegi Lamentacji:
Pozbawites mg dusze spokoju, zapomniatem o szczesciu [...] Biore to sobie do serca,
dlatego tez ufam: Nie wyczerpala sig litos¢ Pana, mito$¢ nie zgasta. Odnawia sig ona
co rano; ogromna jest Twa wiernosc. [...] Dobrze jest czeka¢ w milczeniu ratunku od
Pana (Lm 3, 17.21-23.26). Na temat radosci wskazujg zatem posrednio te teksty,
w ktdrych trudna sytuacja zyciowa zaznaczona zostaje przez brak radosci, przez
smutek i rozpacz.

* Do tej liczby mozemy dodac jeszcze jeden tekst z tej Ksiegi, cytowany w 11. numerze Ad-
hortacji, w zwiazku z tematem odnowionego przepowiadania Ewangelii, przez ktore Bég odnawia
zycie wiernych: ,,Chociazby byli w podesztym wieku, odzyskujg sity, otrzymujg skrzydta jak orly;
biegng bez zmeczenia, bez znuzenia idg (1z 40, 31)”.
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2. TEMATYKA ,,RADOSCI” W KSIEDZE 1zAjASZA

W tej czg$ci mego przedlozenia najpierw dokonam zestawienia tekstow Ksie-
gi Izajasza o tematyce radosci, nastepnie omowie wybrane teksty, aby na koniec
zestawi¢ ich charakterystyczne aspekty.

2.1. PERSPEKTYWA ,,FILOLOGICZNA” TEMATYKI RADOSCI

Analize tematyczng Pisma Swietego rozpoczynamy od tekstéw, w ktérych
obecnos¢ tematu jawi sie bezposrednio przez terminologie radosci (w tresci moze
to by¢ zaréwno obecnos¢ radosci, jak tez zaznaczony jej brak i oczekiwanie). Na-
stepnie szersze ujecie obejmuje teksty, w ktorych ta obecnos¢ jest posrednia — np.
przez ,klimat” radosci, tematy towarzyszace (Swigtowanie, hymny i dziekczynienia)
albo przez ,opozycj¢’, czyli tematyke ,,smutku i rozpaczy”.

Najpierw kilka informacji zwigzanych z terminologia radosci. W jezyku pol-
skim, jak to mozna zobaczy¢ w cytowanych tekstach adhortacji, przede wszystkim
funkcjonuja dwa terminy: ,rados¢” i ,wesele/wesotos¢”, i zlaczone z nimi formy
czasownikow, przymiotnikéw i przystowkéw®. Ponadto mozna wymieni¢ czasownik
»U-/cieszy¢ si¢”, i pochodzacy od niego rzeczownik ,uciecha’, jak rowniez czasownik
»pocieszy¢ si¢” i odpowiednio rzeczownik ,,pociecha”®.

Celem zapoznania si¢ z hebrajska terminologia radosci w Ksiedze Izajasza
postuzymy sie dostepnym stownikiem’. Wyniki sg nastepujace: czasownik smh
(forma gal - radowac sig¢, by¢ wesotym, weseli¢ sig; forma piel - cieszy¢ sig, roz-
wesela¢, uszczedliwial, radowac, forma hiphil — przyzwalaé na rado$c)?, samé’h
- by¢ napelnionym radoécig, by¢ szczesliwym®, simhah - rados¢, $wigtowanie!?,
rinnah - okrzyk (rado$ci, albo lamentu)!!, czasownik ran (forma piel — unosi¢
sie rado$cia, wota¢é; forma hiphil — powodowaé rados¢, prowadzi¢ do radosci,

5> Wyjatkowo w tekscie Iz 40,9, cytowanym w Adhortacji, zaden z tych termindw nie wystepuje.

¢ Jakkolwiek ,,pociecha’, a zwlaszcza czasownik ,,pociesza¢” majg juz pewien odmienny zakres
znaczeniowy, ktéry tylko posrednio wskazuje na temat radosci.

7 Wielki stownik hebrajsko-polski i aramejsko-polski Starego Testamentu (red. L. Koehler -
W. Baumgartner - J. J. Stamm; red. nauk. wyd. pol. P. Dec) (Warszawa 2008).

8 1z 9,2.16; 14,8.29; 25,9; 39,2; 56,7; 65,13; 66,10. W ST wystepuje ogdtem 154 razy, zob.
A. Even-Schoschan, A New Concordance of the Bible (Jerusalem 1990) 1169-1170.

¥ W Ksiedze Izajasza tylko w 1z 24,7.

10 Wielki stownik hebrajsko-polski, 11, 357-359. W caloéci ST wystepuje 94 razy, w Ksiedze
Izajasza: 1z 9,2 (2x); 16,10; 22,13; 24,11; 29,19; 30,29; 35,10 (2x); 51,3.11 (2x); 55,12; 61,7; 66,5.
Even-Schoschan, A New Concordance, 1170.

I W caloéci ST wystepuje 33 razy, w Ksiedze Izajasza: Iz 14,7; 35,10; 43,14; 44,23; 48,20; 49,13;
51,11; 54,1; 55,12. Even-Schoschan, A New Concordance, 1079.
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pozdrawia¢)!?, czasownik gil - radowac¢ sie, weseli¢!'; rzeczownik gil - rados§¢!;
gilah - radowanie si¢, rado§¢'>; czasownik Iz (forma gal — unosi¢ si¢ radoscia,
triumfowac)'®; alliz — wesoty!'’; czasownik sws/Sys (forma qal - radowa¢ sie)'®;
sason — rados¢, swietowanie'®; masos (I) - radosé?, czasownik shl — radowaé
sie, wola¢ glosno?!.

Korzystajac z Konkordangji Biblii Tysigclecia??, otrzymujemy nastepujgce dane
dotyczgce polskiej terminologii: rado$¢ (w catoéci Pisma - 261 razy; w Iz - 17)%
radowac /sie/ (w catoéci - 118; w Iz - 7)*%; radosny (w caloéci — 48; w ST - 42;
w Iz - 8)%; radujacy sie (tylko raz, w Iz 13, 3); radosnie (w calosci - 26; w ST -
24; w Iz - 3)%; uradowac /si¢/ (w calosci - 19, w ST - 15, w Iz - jeden raz w Iz
1,24), wesele (w catosci - 65; w ST - 61; w Iz — 11)%; weselic sie (w calosci - 58;
w ST - 49; w Iz - 5)?; rozweseli¢ /sie/ (w calosci — 24; wszystkie w ST; w Iz - 5)%%;
wesolo (w calosci - 2, oba w ST, jeden w 1z 35,6); wesolos¢ (w calosci - 4, wszystkie

12 W calosci ST wystepuje 54 razy, w Ksiedze Izajasza: 1z 12,6; 16,10; 24,14; 26,19; 35,2.6; 42,11;
44.23; 49,13; 52,8n; 54,1; 61,7; 65,14. Even-Schoschan, A New Concordance, 1079.

13 W catosci ST wystepuje 45 razy, w Ksiedze 1zajasza: Iz 9,2; 25,9; 29,19; 35,1n; 41,16; 49,13;
61,10; 65,18n; 66,10. Even-Schoschan, A New Concordance, 234.

4 W Ksiedze Izajasza tylko w Iz 16,10.
15 Wielki stownik hebrajsko-polski, 1, 180. W Ksiedze Izajasza tylko w Iz 35,2; 65,18.

16 Wielki stownik hebrajsko-polski, 776. W Ksiedze Izajasza tylko w Iz 23,12. Even-Schoschan,
A New Concordance, 880.

17 W calosci ST wystepuje 7 razy, w Ksiedze Izajasza: 1z 13,3; 22,2; 23,7; 24,8; 32,13. Even-
-Schoschan, A New Concordance, 880n.

18 Wielki stownik hebrajsko-polski, 11, 341. W catosci ST wystepuje 27 razy, w Ksiedze Izajasza:
1z 35,1; 61,10 (2x); 62,5; 64,4; 65,18n; 66,10.14. Even-Schoschan, A New Concordance, 1139.

19 Wielki stownik hebrajsko-polski, 11, 381. W ST wystepuje 22 razy, w Ksiedze Izajasza:
1z 12,3; 22,13; 35,10; 51,3.11; 61,3. Even-Schoschan, A New Concordance, 1212.

20 Wielki stownik hebrajsko-polski, I, 602. W ST wystepuje 17 razy, wiekszo$¢ w Ksiedze Izaja-
sza: Iz 8,6; 24,8 (2x).11; 32,13n; 60,15; 62,5; 65,18; 66,10. Even-Schoschan, A New Concordance, 716.

2 Wielki stownik hebrajsko-polski, 11, 86. W ST tacznie 9 razy, w Ksiedze Izajasza w 1z 10,305
12,6; 24,14; 54,1. Zob. Even-Schoschan, A New Concordance, 978n.

22 1. Flis, Konkordancja biblijna do Pisma Swigtego Starego i Nowego Testamentu Biblii Tysigc-
lecia (Warszawa 1996).

2 129,25 12,65 14,7; 16,105 24,11; 26,19; 29,19; 30,29; 32,13; 35,10, 51,3.11; 54,1; 61,3; 65,14.18;
66,5.

2 12.9,2; 23,125 25,9; 35,1; 49,13; 61,105 66,10.
% 1z 35,105 41,27; 49,13; 51,11; 52,7.8.9; 55,12.
26 172 42,11; 60,6; 64,4.

27 129,25 12,3; 16,10; 24,11; 48,20; 49,13; 51,3; 54,1; 55,12; 65,18 (2x). NB. Konkordancja nie
odrdznia znaczenia ,wesele” (rado$¢) i ,wesele” (przyjecie §lubne). W tekstach Ksiegi Izajasza tylko
to pierwsze znaczenie jest obecne.

28 129,2; 61,10; 62,5; 65,13; 66,10.
2 1z 29,19; 35,1; 56,7; 61,3; 65,19.
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w ST, jeden w Iz 24, 8); wesoly (w catoéci - 9; wszystkie w ST, w Iz - 4)%%; cieszy¢
/sie/ (w calosci Pisma — 153 razy; w Iz - 3)}; ucieszy¢ /si¢/ (w catoéci — 26; w ST
- 15; w Iz - 0); uciecha (w caloséci - 12; w ST - 11; w Iz - 5)*. Uwzglednione
powyzej terminy wystepuja w calej ksiedze Izajasza, w liczbie 72. NB. W jezyku
polskim blisko jezykowo brzmig formy: pocieszy¢ /si¢/ (w calosci - 57; w ST - 50;
w Iz - 11)3%; pociecha (w catosci — 44, w ST - 39, w Iz - 3), ale ich znaczenie
jest odmienne, niemniej zakladanym skutkiem jest radosc¢.

Od razu spdjrzmy tez pokrétce na obecnoé¢ terminologii stanu przeciwnego
do radoéci: smutek (w catoéci Pisma - 83 razy, w Iz — 5)%; smucié /si¢/ (w calosci
- 23, jeden raz w Iz 66,10); smutny (w calosci - 19, w Iz - 0); rozpacz (w calosci
- 4, jeden raz w Iz 15,5); rozpaczac (w calosci - 5, jeden raz w Iz 19,8).

Uzyteczne bedzie zauwazy¢ teksty, w ktorych dwa lub wigcej razy jest obecna
terminologia, zwigzana z rado$cig. Sg to: Iz 9,2; 12,3-6; 16,10; 24,11; 25,9; 29,19;
32,13-14; 35,1.10; 40,1; 49,13; 51,3.11; 52,7-9; 54,1; 55,12; 61,3.10; 65,18n; 66,10.13.
W poszczegélnych przypadkach takze pojedyncza obecnos¢ moze by¢ wazna dla
opracowania tej tematyki.

2.2. WYBRANE TEKSTY KSIEGI I1ZAJASZA O RADOSCI

Dokonamy przegladu tekstéw o radosci, wstepnie grupujac je pod katem cha-
rakterystycznego aspektu: rados¢ codziennego zycia, uciecha ,.ku zatraceniu”, po-
zbawienie - brak radosci codziennego Zycia, rado$¢ mesjanska i rado$¢ wybawienia.

2.2.1. RADOSC CODZIENNEGO ZYCIA

W Starym Testamencie Bassler odnotowuje nastepujace sytuacje radosci
doczesnego zycia: mito$¢ cielesng, zycie malzenskie, narodziny dziecka, zniwa,
ucztowanie (muzyka, taniec, $piew), rado$¢ z rozwazania Prawa®.

W tekstach Ksiegi Izajasza wspomniane zostaly nastgpujace sytuacje:

Iz 9,2b — w mesjanskiej wyroczni Iz 8,23 - 9,6 mamy rado$¢ z narodzin
dziecka (Mesjasza), oraz poréwnanie tej radosci do radosci zniwiarzy i radosci ze
zdobytego tupu (sic!). Ta ostatnia, wprawdzie zaskakujgca w tym zestawieniu, ale
oczywiscie takze nalezaca do porzadku doczesnego zycia.

w

0 1z 23,7; 24,7.8; 32,13.

1 1z 14,29; 25,9; 66,10.

2 1z 5,14; 14,8; 22,13; 32,14; 35,2.

3 1z 12,1; 22,45 40,1 (2x); 49,13; 51,19; 52,9; 57,18; 61,2; 66,13.

4 1z 57,18; 66,11.13.

> 1z 24,7; 35,10; 51,11; 57,18; 61,3.

36 J. M. Bassler, ,Rado$¢”, Encyklopedia biblijna (red. P. J. Achtemeier) (Warszawa 1999) 1042.

w

w

w

w

w
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Iz 25,6 — w wyroczni Iz 25,5-9 jest obraz uczty, przygotowanej przez Pana
na gorze Syjon.

Iz 30,29 - w zapowiedzi kary dla Asyrii, rados$¢ Izraela, poréwnana do ra-
dosci §wietowania Paschy i radosci pielgrzyma: ,,Piesni mie¢ bedziecie, jak przy
obchodzie nocnej uroczystosci, i rados¢ serca (simhat-leb) jak u tego, co idzie
przy dzwiekach fletu, zdazajac na gore Panska, ku Skale Izraela”. Rados¢ zwigzana
z religijnymi obchodami, w ich zwyczajnym rytmie roku, nalezy takze zaliczy¢ do
przykladéw codziennej radosci.

2.2.2. UCIECHA ,,KU ZATRACENIU”

Taki typ uciechy, w swym podstawowym aspekcie nalezy do doczesnosci,
ale wyrdznia go to, iZ wyraznie towarzyszy mu postawa buntu, odrzucenie Boga,
lekcewazenie Jego prawa i odmowa nawrocenia.

Iz 5,14 —w kontekscie zapowiedzi kary wspomina si¢ judzki lud, ,wyjacy
z uciechy” (@léz) i nie troszczacy si¢ o sprawy Pana, co skonczy si¢ tragicznie.

Iz 22,2.13 - wyrok na Jerozolime: ,,0 pelne zgietku, miasto wrzaskliwe, sto-
lico rozbawiona (‘allizah)”/a tymczasem: uciecha ($ason) i zabawa (Simhah)...
bo jutro pomrzemy”.

Iz 23,7.12 - wyrok na Tyr, ,wesote (allizah) miasto’, oglasza: ,,nie bedziesz
sie wiecej radowac (1z)”.

2.2.3. POZBAWIENIE - BRAK RADOSCI CODZIENNEGO ZYCIA

Tej grupie wyroczni przedstawia si¢ brak doczesnych radosci, jako juz fak-
tyczny. Czas przeszly podkresla w tych opisach realnos¢ spelnienia sie zapowiedzi.

Iz 16,10 — w elegii o Moabitach: ,Rado$¢ (simhah) i wesele (gil) zniknely ze
sadéw. W winnicach nie $piewa si¢ ani pokrzykuje”

Iz 24,7n.11 - opis zniszczonego miasta (Babilon, albo Jerozolima?): ,,Mtode
wino w smutku (°2bal), winnica podupadta, wzdychaja wszyscy ludzie wesotego
serca (Simhé 1éb). Ustala wesolo$¢ (mosos) bebenkdw, ucichta wrzawa hulajacych
(‘allizim), umilkt wesoly dzwiek (mosds) cytr” - ,Na ulicach narzekanie na brak
wina. Minela wszelka rado$¢ (simhah), wesele (mosos) odeszto z ziemi”

Iz 32,13-14 - wezwanie kobiet do placzu: ,nad ziemig mojego ludu, gdzie
wschodzg ciernie i glogi, nad wszystkimi domami rado$ci (masés), nad wesotym
(“allizah) miastem’, ktore opustoszale stanie si¢ ,,uciechg (mosés) dzikich ostéw”.

2.2.4. RADOS¢ WYBAWIENIA

Najliczniejsza grupa tekstow zawiera temat radosci w kontekscie zapowiedzi
mesjanskich i zapowiedzi wybawienia z niewoli. Obecne sa one we wszystkich
trzech czesciach Ksiegi Izajasza.
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1z 9,2 - ,Pomnozyte$ rado$¢ (gilah)*, zwiekszyte$ wesele (simhah)” — wy-
powiedz w ramach mesjanskiej wyroczni Iz 8,23-9,6. Bog jest sprawcag tej radosci.
Izrael raduje si¢ z Jego obecnosci®®, ktora przynosi wybawienie od ucisku nieprzy-
jaciot (zob. w. 3n).

Iz 12,1-6 - hymn dzigkczynny, w kontekscie wybawienia z niewoli asyryjskiej
i rozproszenia po innych krajach (zob. 11,10-16). Bog, ktory wczesniej ,,pogniewat
si¢”* na swoj lud za jego grzechy, potem ,,pocieszyl” (nhm) swoj lud (wybawienie).
»BOg jest zbawieniem” I bardzo interesujacy w. 3: ,Wy za$ z weselem (bosason)
wode czerpac bedziecie ze zdrojow zbawienia” - woda, ktéra jest symbolem zycia,
tu symbolizuje zbawienie; metafora codziennej, ale istotnej dla Zycia, czynnosci
czerpania wody ze studni, zostala przeniesiona na relacje wobec Boga, ktdry jest
zrédtem zbawienia i zycia (por. Ps 36,10; Jr 2,13)*°. A dalej mamy wezwanie skiero-
wane do ludu na Syjonie: ,wzno$ okrzyki i wolaj z rado$ci” (sahali warénni), z po-
wodu obecnosci Boga posrdd nich (w. 6), poprzedzone wezwaniem do rozglaszania
Jego dziet ,wér6d narodéw’, ,,po calej ziemi” (misja gloszenia, jego uniwersalizm).

Iz 25,9 - ,,I powiedza w owym dniu: Oto nasz Bog, Ten, ktéremusmy zaufali,
ze nas wybawi; oto Pan, w ktérym zlozyliSmy nasza ufnos¢: cieszmy sie (nagilah)
i radujmy (nismohah) z Jego zbawienia” W centrum radosci jest Bog i Jego dzie-
to. To wezwanie do radosci poprzedza wyrocznia Iz 25,6-8, ktdra rozpoczyna si¢
znamiennym obrazem uczty na gérze przygotowanej przez Boga dla wszystkich
ludéw (por. Iz 2,1-5), a potem mamy w niej zapowiedZ wybawienia od $mierci, fez
i hanby (w. 8)*!. Natomiast po wezwaniu w. 9 mamy zapowiedZ ukarania Moabu
(wybawienie od nieprzyjaciot).

1z 29,19n - ,,Pokorni wzmoga swa rado$¢ (simhah) w Panu, i najubozsi roz-
weselg sie (yagili) w Swietym Izraela, bo nie stanie ciemiezcy, z szyderca koniec
bedzie, i wycieci beda wszyscy, co za ztem gonig”. Rados¢ w Bogu. W zapowiedzi
wybawienia (ww. 17-24)*?, w kontekscie poprzedzajacego stowa upomnienia dla
ztych doradcéw (ww. 15n), chodzi o ,,nieprzyjaciol” wewnatrz ludu Izraela, ktorzy
ciemiezg pokornych i ubogich.

37 Tekst hebrajski poprawiony wedtug sugestii BHS. Wedlug TM: ,,Pomnozyte$ lud /nie/,
powiekszyles wesele”

38 Zwrot ,,przed Tobg’, zwlaszcza w opisach uroczystoéci, wskazuje na obecno$¢ Boga - Brze-
gowy, Ksiega Izajasza, 512.

39 Czasownik “np tylko raz pojawia sie w Ksiedze Izajasza. W Starym Testamencie jego pod-
miotem jest zawsze Bog - Brzegowy, Ksiega Izajasza, 649.

40 Tamze, 653.

41 M. Baranowski, La teologia di Sion nel libro d’Isaia. Dissertatio ad lauream (mps PUG; Roma

1996) 160-185. Wodecki interpretuje w. 9 jako zakoniczenie tej wyroczni: B. Wodecki, ,,Mesjariska
uczta narodéw na Syjonie (Iz 25,6-9)”, SThV 27/2 (1989) 31-53.

2 L. Stachowiak, Ksigga Izajasza I. 1-39 (PSST IX/1; Poznani 1996) 415-418.
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Iz 35,1n.10 - w zapowiedzi powrotu z niewoli (Iz 35,1-10)** wzywa si¢ do
radosci nie tylko ludzi, ale i pustynie oraz jej rodlinno$¢: ,Niech si¢ rozwesela
(vosusm) pustynia i spieczona ziemia, niech si¢ raduje (tagél) step i niech rozkwit-
nie! Niech wyda kwiaty jak lilie polne, niech si¢ rozraduje (tagel gilah), skaczac
i wykrzykujac z uciechy (rannén)” / ,,Odkupieni przez Pana powrdca, przybeda na
Syjon z radosnym $piewem (borinnah), ze szcze$ciem wiecznym (Simhat ‘61am)**
na twarzach: osiagng rados$¢ (sason) i szczescie (Simhah), ustapi smutek i wzdy-
chanie”. Motywem radosci jest Bog, ktory si¢ objawia w swej chwale (w. 2¢), ktory
przychodzi, by wyzwoli¢ z niewoli (ww. 4.10).

Iz 40,1 - ,Pocieszcie, pocieszcie (nahami) moéj lud ! - méwi wasz Bog™. Tak
rozpoczyna si¢ druga czes¢ Ksiegi Izajasza (Iz 40-55) i pierwsza jej zapowiedz
wybawienia z niewoli babilonskiej (Iz 40,1-8)*, w ktérej mamy gtéwne tematy:
powolanie proroka, aby ,,pocieszyl” lud dobra nowing, obwiescil koniec kary,
zapowiedzial objawienie si¢ Boga i powrotng droga z niewoli.

Iz 48,20 - Wychodzcie z Babilonu, uciekajcie z Chaldei! Wsrdéd okrzykow
wesela (bogd! rinnah) zwiastujcie to i gloscie! Rozglaszajcie az po krance ziemi!
Mowecie: Pan wykupil swego stuge Jakuba” — wybawienie (,wykupienie”) z niewoli
babilonskiej jest dzielem Boga; to, co Pan uczynil, rozgtaszane ma by¢ narodom.

1z 49,13 - ,Zabrzmijcie weselem (ranni), niebiosa! Raduyj si¢ (gili), ziemio!
Gory, wybuchnijcie radosnym okrzykiem (rinnah)! Albowiem Pan pocieszyl (ni-
ham) swdj lud, zlitowal si¢ nad jego biednymi”. Kolejna zapowiedz wyjscia z nie-
woli i powrotu na Syjon. Pan, jak dobry pasterz, poprowadzi swoéj lud i zadba, by
nie brakowatlo mu pokarmu i wody (w. 9b.10). Pan zatroszczy si¢ o odbudowe
i zaludnienie Jerozolimy (ww. 16nn).

Iz 51,3 - ,Zaiste, zlituje si¢ (niham) Pan nad Syjonem, zlituje si¢ (niham)
nad wszelka jego ruing. Na Eden zamieni jego pustynie, a jego stepy na ogrod
Pana. Zapanujg w nim rados¢ (sas6n) i wesele (simhah), pienia dzigkczynne przy
dzwieku muzyki” - charakterystyczny motyw przemiany opuszczonych ruin na
miejsce dobre na zamieszkanie, czy tez pustyni, by utatwi¢ droge powracajacych
zniewoli (jak rajski Eden zasobny w wode i roslinnos¢).

Iz 51,11 (= Iz 35,10) — w innym kontekscie powraca ta zapowiedz powrotu na
Syjon. Bdg, ktory tego dokona, ukazany jest w swej mocy objawionej przy wyjsciu
z Egiptu, nad Morzem Czerwonym (zob. Iz 51,10).

Iz 52,7-12 - zapowiedz wyjscia z niewoli w klimacie radosci. Tekst polski
uzywa kilku termindw rado$ci, natomiast w tekscie hebrajskim one nie s3 réwnie
mocno zaznaczone, np. ,zwiastun radosnej nowiny” (w. 7a) - mobassér (por.
Iz 40,9); ,wznosza okrzyki radosne” (w. 8a) — yorannéni; ,,zabrzmijcie radosnym
$piewaniem” (w. 9a) — pishi rannondl.

43 Tamze, 464-468.
4 NB. Zwrot, ktory takze w jezyku polskim sie zadomowil: ,,szczescie/rados¢ wieczna”
5 L. Stachowiak, Ksigga Izajasza II-111. 40-66 (PSST 1X/2; Poznan 1996) 58-68.
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Iz 54,1 - zaproszenie do radosci skierowane do nieplodnej (personifikacja
Jerozolimy): ,,Spiewaj z radosci (ranni), nieptodna, ktéras nie rodzita, wybuchnij
weselem (pishi rinnah) i wykrzykuj, ktoras nie doznata béléow porodu!”. Bo w przy-
sztodci jej mieszkancy beda bardzo liczni i bedg panowa¢ nad narodami (w. 3).

1z 55,12 - ,,0 tak, z weselem (bosimhah) wyjdziecie i w pokoju was przypro-
wadzg. Gory i pagérki przed wami podniosg radosne okrzyki (yips‘hii rinnah),
a wszystkie drzewa polne klaska¢ beda w dlonie”. To nastepna zapowiedz wyba-
wienia i radosnego powrotu z niewoli.

Iz 56,7 - ,,/Cudzoziemcédw/ przyprowadze na mojg Swietg Gore i rozwesele
(Simmahtim) w moim domu modlitwy. Calopalenia ich oraz ofiary beda przyjete
na moim oltarzu, bo dom méj bedzie nazwany domem modlitwy dla wszystkich
narodéw” - to nie jest tylko zwykta rados¢ uczestnikow kultu, ale zapowiedz
przyjecia pogan przez Pana.

Iz 60,15 - ,,Za to, ze bylo§ opuszczone, znienawidzone i bez przechodnidéw,
uczynie cie wieczystg chlubg, rozradowaniem (mosds) wszystkich pokoler”. Chwala
odnowionej Jerozolimy, opisana w wyroczni Iz 60, wynagrodzi jej wczesniejsze
odrzucenie i zniszczenie®.

Iz 61,3 - cytat z bardzo znanej wyroczni Iz 61,1-9/11. Zanim podam w. 3,
zaznacze, ze w. 1 jest postanie do ,,gloszenia dobrej nowiny” (/°basser), a w w. 2
»pocieszania wszystkich zasmuconych” (lonahém kol->abélim). Pan postat proroka,
»[by rozweseli¢ placzacych na Syjonie]*, aby im wieniec da¢ zamiast popiotu, olejek
radosci (S2s6n) zamiast szaty smutku (°ebel), piesn chwaly zamiast zgnebienia na
duchu...”. Warto jeszcze zauwazy¢, ze wyrocznia zapowiada odbudowe Jerozolimy,
odnowe Izraela, a potem daje obietnice ,wiecznego szczeécia” (Simhat 6lam) (w. 7).

Iz 61,10 - ,Ogromnie wesele sie (§65 “asis) w Panu, dusza moja raduje si¢
(tagel) w Bogu moim, bo mnie przyodziat w szaty zbawienia (yesa©), okryl mnie
plaszczem sprawiedliwosci...”. To wyznanie rado$ci w ustach Jerozolimy (perso-
nifikacja, ktora reprezentuje lud Bozy).

Iz 65,13¢c.14 - fragment wyroku przeciw batwochwalcom: ,,...Oto moi stu-
dzy weseli¢ si¢ beda (yismahii), a wy bedziecie wstyd odczuwac. Oto moi studzy
$piewac beda (yaronnii) z radosci (tib) serdecznej, a wy jecze¢ bedziecie z bolu
serdecznego...”. W kontekscie (w. 13ab) studzy beda takze jes¢ i pi¢, a wiec razem
mamy obraz uczty (przeciwstawionej uczcie ku czci bozkéw poganskich, wspo-
mnianej w w. 11).

Iz 65,18n - w kontekscie eschatologicznym (,,nowe niebiosa i nowa ziemia”
w. 17), pada zapowiedz: ,bedzie rados¢ i wesele (sisil wogilii) na zawsze z tego,

46 M. Baranowski, La teologia di Sion nel libro d’Isaia. Studio esegetico-teologico. Con
particolare riferimento a Is 25,6-8; 28,14-22; 54,11-17; 60 (Roma 1997) 51-82.

47 Thumaczenie BT, jak i inne, probuje uzgodnic niejasny fragment tekstu hebrajskiego z kon-
tekstem. W BH nie ma czasownika ,rozweselac’, lecz ,,polozy¢, umiescic’, co pasuje do dalszej czesci
wersetu, natomiast ,,placzacy na Syjonie” (inne tltumaczenie: ,,oplakujacy Syjon”) uzywa tego samego
terminu hebrajskiego co ,,zasmuceni” (’2bélim), a zatem moze to by¢ dopowiedzenie (glossa).
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co Ja stworze; bo oto ja uczynie z Jerozolimy wesele (gi/ah) i z jej ludu - rados¢
(masés). Rozwesele sie (wogalti) z Jerozolimy i rozraduje sie (sasti) z jej ludu. Juz
nie uslyszy sie w niej odgtoséw placzu ni krzyku narzekania”. Rados¢ jest w tym
miejscu znakiem nowej rzeczywistosci, dotyczy to takze radosci samego Boga.
Iz 66,10.13.14a — ,Radujcie si¢ (Simhii) wraz z Jerozolima, weselcie si¢
(wogill) w niej wszyscy, co ja mitujecie! Cieszcie si¢ bardzo (sisti masos) z nig
wy wszyscy, ktorzyscie sie nad nig smucili. (...) Jak kogo pociesza (nim) wlasna
matka, tak Ja was pociesza¢ bede (nhm); w Jerozolimie doznacie pociechy (nhm).
Na ten widok rozraduje sie (sas) serce wasze...”. To cytaty z pocieszajacej wyroczni
Iz 66,11-16, ukazujacej chwale odnowionej Jerozolimy (w. 10-13), objawienie Pana
w Jego chwale i mocy (w. 15). On dokona sagdu nad nieprzyjaciéimi (w. 6.16).
W tym miejscu, w kontekscie podanych wyzej cytatow, dolaczam jeszcze
kilka tekstow, w ktorych temat radosci jest obecny posrednio: 1z 2,1-5 - zapowiedz
przybycia wszystkich narodéw na gére Syjon (uniwersalny pokdj mesjanski); Iz
11,1-9 - wyrocznia mesjaniska (przyjscie Mesjasza); Iz 25,1-5 - dzigkczynna piesn
wybawionych; Iz 26,1-6 - dziekczynna piesn wybawionych; Iz 32,15-20 - obiet-
nica zbawienia; Iz 42,10-17 — hymn o zwycigstwie Pana; Iz 55,1-3 - zaproszenie
dla ubogich (metafora zbawienia z obrazem zdroju wody, dostatku pozywienia).

2.2.4. CHARAKTERYSTYCZNE ASPEKTY ,,RADOSCI ZBAWIENIA”
W KSIEDZE IzAjasza

W oparciu o analize przedstawionych powyzej tekstow syntetycznie przed-
stawiam aspekty tematu ,,radosci zbawienia”

3.1. RADOSC Z OCALONEGO ZYCIA.

Wartos¢ ,,ocalonego zycia” taczy sie z podstawowa wartoscia zycia ludzkiego,
podkreslang powszechnie na kartach Pisma Swietego*$. Wybawienie, jako ocalenie
zycia jest podstawowym motywem radosci. W wyroczniach pojawia sie w kontek-
$cie konkretnego historycznego wybawienia oraz w kontekscie przysztych wydarzen
zbawczych, mesjanskich i/albo eschatologicznych:

Wybawienie od nieprzyjaciét (z niewoli) w kontekscie historycznym.

W wyroczniach wspominane jest wybawienie z niewoli egipskiej, z niewoli
babilonskiej, wybawienie od uciemiezenia Asyryjczykow, od ucisku i przeslado-
wania roznych narodow osciennych. Tradycja Exodusu, wyjscia z niewoli egipskiej
obejmuje w teologicznym znaczeniu wiele zdarzen zwigzanych z opuszczeniem
Egiptu i dojsciem do Ziemi Obiecanej: objawienie si¢ Pana Mojzeszowi, plagi
egipskie, uczta paschalna w noc wyjscia, przejécie przez Morze Czerwone (Morze

48 S. Grzybek, ,,Elementy konstytutywne biblijnej rado$ci”, RBL 32 (1979) 252-253.
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Trzcin) upamietnione pochwalng Pie$nig Mojzesza (Wj 15)*, pobyt pod Syna-
jem i zawarcie Przymierza (przyjecie Dekalogu), czterdziestoletnia wedrowka
przez pustynie i rézne wydarzenia z tym zwiazane (grzechy niewiernosci, kary
i dobrodziejstwa Boze). Do tego pierwszego Wyjscia nawigzujg w formie i tresci
przede wszystkim zapowiedzi wybawienia z niewoli babilonskiej, ale takze mo-
zemy odnalez¢ je w obietnicach powrotu z niewoli i rozproszenia wsrod innych
narod6w*. Cuda ,,nowego Wyjécia” sa wspanialsze od tych ,pierwszego”. One
dokonuja sie Jego moca, podkreslaja Jego obecno$¢ - ,,Pan przychodzi”. W kon-
tekdcie wczedniejszych napomnien i zapowiedzi kary, poza opisem znajduje si¢
konieczny wymiar teologiczny i duchowy wybawienia, to znaczy, Ze interwencja
Boga zaklada nawrdcenie Izraela, skruche i zal, wypelnienie si¢ miary kary za
grzechy (,w dwdjnasob” 1z 40,2).

Wybawienie w kontekscie mesjariskim i eschatologicznym.

Zapowiadane historyczne wybawienie, umieszczone w nieokreslonej do-
kladnie przysztosci, taczy sie¢ z opisem przyj$cia postaci Mesjasza i czasow
mesjanskich. Rados$¢ towarzyszy zapowiedzi, do radosci sie wzywa, rados¢
wyplywa z nadziei spelnienia si¢ oczekiwan, rado$¢ okresla nowa rzeczywisto$é
(por. Iz 65.18n). Uogolnienie i definitywne rozwigzanie czyni wydarzenie wy-
bawienia charakterystycznym elementem czasow mesjanskich i eschatologicz-
nych. Wybawienie od nieprzyjaciot Iaczy sie z definitywnym wybawieniem od
$mierci, bolu, tez, glodu, rozlgki. Jego trwalo§¢ wyraza okreslenie ,szczgscie
/ rado$¢ wieczna”,

3.2. WYBAWIENIE PRZYSPARZA RADOSCI LUDOWI IZRAELA
(1 WSZYSTKIM NARODOM).

Ludzie raduja si¢ wobec zapowiedzi (obietnicy zbawienia), wobec doko-
nujacego sie zbawczego dziela Boga, ktorego sa beneficjentami: Iz 9,2 (pomno-
zenie radosci), Iz 12,3 (czerpanie wody metafora zbawienia), Iz 25,9 (metafora
uczty, koniec zaloby), 1z 29,19n (koniec ciemig¢zcéw), Iz 35,10 (= 51,11 - koniec
niewoli), Iz 48,20 (rado$¢ rozgtaszana ,,po krance ziemi”), Iz 55,12 (radosci
towarzyszy pokdj). Ta rados¢ ma swe zrodlto w Bogu, w Jego obecnosci, w Jego
dzialaniu na rzecz swego ludu. To rado$¢ ocalonego zycia (wybawienie), to
rados$¢ powrotu do ojczystej ziemi, do domu, do Miasta Swietego, do §wiatyni
Panskiej. Z radoscia Iaczy si¢ ,pokdj” - odnowiona relacja z Bogiem (prze-
baczenie i pojednanie), odzyskana jedno$¢ w ludzie Bozym, powracajacym
z miejsc wygnania i niewoli, pokojowe relacje z narodami (powrdt z niewoli

4 Piesni 1z 12,1-6, czy 1z 55,12-13 nawigzuja do niej wzywajac do uwielbienia Pana i opo-
wiadajac o Jego dzietach. D. Dogondke, ,,Powrét z wygnania radoscia ludzi, przyrody i Boga’, ZK
51/2 (2010) 15.

0 Tamze.
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nie dokonuje si¢ posréd walk), zapowiedz powszechnego pokoju i zjednoczenia
ludéw przybywajacych na Syjon®'.

3.3. RADOSC DZIEE STWORZENIA (PRZYRODY, NATURY NIEOZYWIONE]J).

Dziela natury wspotdzielg rados¢ ludzi i sg do tego zapraszane. One tez przede
wszystkim w ten sposéb odpowiadajg na obecnos¢ Stworcy i Jego dzieta. Wyrazem
ich radosci jest takze pomoc, jaka udzielaja ludowi Izraela w powrocie z niewo-
li. One same doswiadczajg ,wybawienia’, gdy pustynia zmienia si¢ oaze, a gory
w lagodne doliny, gdy nie ma juz cierni, a pozywienia wystarczy dla wszystkich.
Ta ,przemiana” nazywana jest ,nowym stworzeniem’, poniewaz ona przywraca
porzadek ,pierwszego stworzenia’, zburzony przez grzech czltowieka.

3.4. RADOSC SAMEGO BOGA.

Wybawienie Izraela jest dzietem Boga, jego realizacja Jemu samemu przy-
sparza radosci. Jest powodem Bozej radosci, co podkreslit w adhortacji papiez
Franciszek poprzez cytat z Sofoniasza 3,17. W Ksiedze Izajasza mamy podobny
obraz w 65,19: ,Rozwesele si¢ z Jerozolimy i rozraduje si¢ z jej ludu”. To dzielo
nowego stworzenia, a wiec jak i przy pierwszym stworzeniu Bog widzi i raduje
sie, ze wszystko, co stworzyl, jest dobre.

3.5. ZNAK DZIECKA.

W wyroczniach kilkakrotnie pojawia sie¢ temat dziecka, albo dzieci, np.
narodziny (w mesjanskich tekstach Iz 7,14; 9,6), albo powrét z niewoli jako
powrdét dzieci do matki (Iz 54,1; 60,4). Dzieci sa znakiem kontynuacji zycia,
znakiem obecnosci i dzialania Stwoércy, wspétdziatania mitosci ludzkiej w ro-
dzicach, sg znakiem nadziei na przyszto$¢, radosci zycia, wigzi rodzinnych
i spotecznych, wreszcie prorockim znakiem cudu wcielenia Syna Bozego, Zba-
wiciela §wiata.

3L Tamze, 15-16.
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Z AKONCZENIE

Poglebienie tematyki radosci w Ksigdze Izajasza pozwala zauwazy¢ w swo-
istej Wirkungsgeschichte obecno$¢ charakterystycznych motywow w kwestiach
i rozwigzaniach proponowanych w adhortacji, ktore ponizej krotko przedstawiam:

1/ Rado$¢ zbawcza w mesjaniskich wyroczniach Ksiegi Izajasza przede wszyst-
kim w odniesieniu do papieskiego swiadectwa o radosci tych, ktorzy ,spotykaja
sie z Jezusem, ktérzy pozwalajg, zeby ich zbawil” (EG nr 1).

2/ Radosne oglaszanie dziet Bozych narodom i uniwersalizm zbawczy (nie-
ktére wyrocznie u Izajasza) implikujg temat misyjnosci Kosciota (EG rozdz. I).
A takze papieskie wezwanie do wigkszej otwartosci, a nie administrowania we-
wnatrz wspdlnoty; do radosci ewangelizacji, do ,,nie” wypowiedzianego ego-
istycznej acedii (EG nr 81n) i jalowemu pesymizmowi (nr 84). Ponadto papie-
skie przypomnienie ewangelizacyjnego prymatu gloszenia Jezusa Chrystusa (EG
nr 110) i zobowigzanie wszystkich do ewangelizacji, aby caly lud Bozy glosil Ewan-
gelie (EG nr 111).

3/ Prorockie nauczanie w sprawach spotecznych i gloszenie dobrej nowiny
ubogim (Iz 29,19; 49,13; 65,18n) przygotowuja papieskie ,,nie” dla ekonomii wy-
kluczenia, wladzy i pieniadza (EG nr 53-60) oraz stowo na rzecz ubogich (EG nr
186nn).

4/ Izajaszowa teologia Syjonu /Jerozolimy (miasto Boze, miasto pokoju, piel-
grzymowania narodéw, radosci) stanowi dobry grunt pod papieska refleksje nad
wspodlczesnym obrazem miasta i jego szansami (EG nr 71).

5/ Przemiana pustyni (Iz 35,1n; 51,3) i ,zdroje zbawienia” (Iz 12,3) to biblijne
tlo do papieskiego stowa o duchowej ,,pustyni” spoteczenstw i jego wskazania na
nasze powolanie, by by¢ ,,amforami wody” dla spragnionych Boga (EG nr 86) oraz
aby parafie byly miejscami napojenia (EG nr 28). Temat pustyni powraca takze
w innym miejscu, w papieskim stowie na temat ,,kruchych” stworzen pozostaja-
cych na fasce czlowieka, ktory powinien powstrzymac si¢ od niszczenia natury
(EG nr 215).

6/ Prorocki temat ,,drogi” z niewoli i pielgrzymowania na Syjon widze w tacz-
nosci z papieska refleksjg o wartosci komunikacji, zycia razem w drodze, ,w ka-
rawanie”, w pielgrzymce (EG nr 87).

7/ Wyrocznie, ktére ukazuja narody w pielgrzymce na Syjon lub zapowiadaja
dopuszczenie cudzoziemcow do udzialu w kulcie — przywoluja temat ,,innych”
i skfaniajg do przezwyciezania izolacji, uprzedzen (EG nr 88) oraz i stanowia we-
dlug papiez biblijng podstawe do sprzeciwu wobec wojny (EG nr 98).

8/ W prorockich tekstach uczestnikami radosci sa Bog, ludzie i stworzenia.
Papiez okresla kulture jako ,,styl Zycia okreslonej spotecznosci” i ,,szczegdlny spo-
sob relacji, jakie jego cztonkowie utrzymuja ze sobg, z innymi stworzeniami oraz
z Bogiem” (EG nr 115).
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»OZCZESLIWI, KTORZY SIE SMUCA,
ALBOWIEM ONI BEDA POCIESZENI” (MT 5,4):
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»HAPPY ARE THEY THAT MOURN: FOR THEY SHALL BE COMFORTED” (MAT 5:4)
SORROW AND CONSOLATION OF THE FOLLOWERS OF JESUS IN THE EARTHLY
AND ESCHATOLOGICAL DIMENSION

SuMMARY: The second blessing of Jesus (Matt 5:4) referred to sorrow and consolation rises
some questions: Why Jesus connect sorrow and consolations in His teaching about blessing?
What is the source of His teaching? Why the sorrow is seen as condition for future happiness
for the followers of Jesus? What are the sources of the sorrow in the life of the Christians?
How we can understand consolation in the teaching of Jesus? The present article tries to
answer on these questions dealing with the following matters: 1. Sorrow of the followers of
Jesus and its sources; 2. The consolation as a radical transformation of the sorrow in the life
of the disciples of Jesus; 3. Sorrow and consolation in the Bible; 4. Theological message of the
Jesus’ blessing about sorrow and consolation. In the present article the author shows earthly
and eschatological dimension of the blessing about sorrow and consolation. The presentation
of the problem in the wide context (Hebrew Bible, Aramaic Bible, New Testament) enables
the author to make innovative and creative conclusions.

Stowa klucze: Pocieszenie, smutek, blogostawienstwo
Key words: Consolation, sorrow, blessing

Stowa Jezusa ,,Szczesliwi, ktdrzy sie smuca, albowiem oni beda pocieszeni”
(Mt 5,4) stanowig tre$¢ drugiego blogostawienstwa, ktére umieszczone jest na
poczatku Jezusowego Kazania na Goérze (Mt 5-7). Tekst Mt 5,4 stanowi specyficz-
ny gatunek literacki nazywany makaryzmem. Nazwa ta pochodzi od greckiego
przymiotnika pakdprog (szczesliwy, blogostawiony). Termin ten wystepuje na
poczatku kazdego z blogostawienstw. W grece klasycznej jest on odnoszony do
bostwa, gdyz zawiera idee nieSmiertelnosci. W tekscie Ewangelii Mateusza termin
Hokaplol oznacza szczedcie, ktére ma swoje zrédlo w osobie Jezusa Chrystusa.
Cho¢ szczegscie to realizuje si¢ w przygodnej i narazonej na niebezpieczenstwa
egzystencji czlowieka, to jednak ma ono wymiar eschatologiczny i w konsekwencji
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przezwycieza wszystkie trudnoéci'. Analizujgc tekst drugiego blogostawienstwa
mozna zapytaé: Dlaczego Jezus taczy w swoim oredziu o szcze$ciu rzeczywistosé
smutku i pocieszenia? Skad czerpie inspiracje dla swojej nauki? Dlaczego smutek
wyznawcow Jezusa stanowi konstytutywny element przyszlego szczescia? Czego
dotyczy smutek chrzescijan? Co Jezus ma na mysli nauczajac o przysztym po-
cieszeniu swoich uczniéw? Na pytania te sprobujemy sformulowaé odpowiedz
w niniejszym artykule rozwijajac cztery aspekty: 1) Smutek wyznawcéw Jezusa
i jego przyczyny; 2) Pocieszenie jako radykalna przemiana smutku; 3) Smutek
i rado$¢ w swietle tekstow Starego i Nowego Testamentu 4) Teologiczne przestanie
blogostawienstwa o smutku i radosci.

1. SMUTEK WYZNAWCOW JEZUSA I JEGO PRZYCZYNY

Tre$¢ zawarta w drugim makaryzmie ma budowe paralelizmu antytetycznego,
w ktorym ci, ktdrzy sie smucg w sposob kontrastowy doznajg pocieszenia. Jezus
kieruje stowa na temat szczescia do swoich uczniéw. Smucacy sie (ot mevBodvteg)
beda pocieszeni (mapakAnOrioovrtat). Nie chodzi tu o zwykly smutek egzystencjalny
(saecularis tristitia), lecz o smutek uczniéw Jezusa spowodowany przez jakies zto.
Termin mevBelv uzyty w naszym teksécie oznacza dotkliwe cierpienie z powodu
doznanej straty. Forma partycipium praesentis wskazuje na cigglos¢ akcji i na
sytuacje smutku przezywanego aktualnie. Analizujac to pojecie w Nowym Testa-
mencie mozna stwierdzi¢, ze gléwnymi przyczynami smutku wyznawcow Jezusa
s3 $mier¢, grzech i przesladowania.

A. SMIERC

W Mt 9,15 mowa jest o rado$ci z obecno$ci mesjanskiego oblubienca na uczcie
weselnej oraz o smutku z powodu jego $mierci: ,,Jezus im rzekl: «Czy goscie weselni
mogg si¢ smuci¢ (mevOeiv), dopdki pan mlody jest z nimi? Lecz przyjdzie czas, kiedy
zabiorg im pana mlodego, a wtedy beda posci¢”. Ewangelista Marek podkresla smu-
tek i placz uczniéw po $mierci Jezusa: ,Maria Magdalena poszia i oznajmita to tym,
ktorzy byli z Nim, smucacym si¢ (mevBodot) i placzacym” (Mk 16,10). Smutek jest
tym wiekszy, im glebsze wigzy lacza osobe zmarlg z tymi, ktérzy pozostaja po niej
w zalobie. Powigzanie pomiedzy smutkiem i $miercig widoczne jest w tekscie Ap
21,4 gdzie mowa jest o Nowym Jeruzalem — Miescie Swietym zstepujacym z nieba,

! P. Bonnard, Lévangile selon saint Matthieu Neuchatel 1963 55-56; F. Hauck, ,uoxapLoc”,
Theological Dictionary of the New Testament (red. G. Kittel) (Grand Rapids 1969) 1V, 362-364.
367-370.
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ktorego mieszkanicy maja udzial w zwycigstwie nad smutkiem i $mierci: ,,I Bég
otrze z ich oczu wszelka 1z¢, a $mierci juz odtad nie bedzie. Ani smutku (mévBog),
ni krzyku, ni trudu juz odtad nie bedzie, bo pierwsze rzeczy przeminety”.

B. GrRzECH

Niektore teksty nowotestamentalne akcentujg grzech jako przyczyne smutku.
W Lidcie $w. Jakuba (Jk 4,8-10) mowa jest o tym, ze grzesznicy jedynie w postawie
smutku i ptaczu moga doswiadczy¢ wywyzszenia: ,,Przystapcie blizej do Boga, to
i On zblizy sie do was. Oczysccie rece, grzesznicy, uswieccie serca, ludzie chwiejni!
Uznajcie waszg nedze, smudcie sie (nmevOroarte) i placzcie! Smiech wasz niech sie
obroci w smutek, a rados¢ w przygnebienie! Unizcie si¢ przed Panem, a wywyzszy
was”. W 2 Kor 12,21 Pawel méwi o swoim smutku wobec grzechéw popelnianych
przez Koryntian: ,,Oby mnie ponownie nie upokorzyl wobec was Bog moj, tak
izbym musial smuci¢ si¢ (nevbriow) z powodu tych, ktorzy popelniali przedtem
grzechy i wcale si¢ nie nawrdcili z nieczysto$ci, rozpusty i rozwigztosci, ktorej sie
dopuscili” W ujeciu tym grzechy sa przedstawione jako przyczyna smutku i upo-
korzenia. Przeciwienstwem grzesznika smucacego sie z powodu swoich grzechow
jest Babilon — Wielka Nierzadnica, ktéra w swoim egoizmie i grzechu tudzi si¢
mowiac w swoim sercu: ,Zasiadam jak krélowa i nie jestem wdowa, i z pewnoscia
nie zaznam zaloby” (Ap 18,7).

C. PRZESLADOWANIA

Z kontekstu najblizszego drugiego blogostawienstwa mozna zauwazy¢, ze
przyczyna smutku, a zarazem radosci wyznawcow Jezusa sg ich przesladowania
(Mt 5,11-12): ,,Szczesliwi jestescie, gdy ludzie wam uragaja i przesladujg was, i gdy
z mego powodu méwig klamliwie wszystko zle na was. Cieszcie si¢ i radujcie, al-
bowiem wasza nagroda wielka jest w niebie. Tak bowiem przesladowali prorokdw,
ktérzy byli przed wami”. Sw. Mateusz okresla przesladowania, ktére zasmucajg wy-
znawcOw Jezusa i majg sta¢ sie Zrédlem ich radosci greckim czasownikiem diikeLv,
ktory w Kazaniu na Goérze wystepuje az 4 razy (Mt 5,10.11.12.44). Termin ten
pojawia si¢ takze w pozniejszym kontekscie - w mowach Jezusa: w mowie misyjnej
(Mt 10,23); w mowie przeciw uczonym w Pismie i faryzeuszom (Mt 23,34). Takze
wystepujacy 1 raz w Ewangelii Mateuszowej rzeczownik dtwypog (przesladowanie)
wystepuje w kontekécie mowy Jezusa w przypowiesci o siewcy (Mt 13,21)%. W Mt
5,10 zostaje uzyta forma imiestowu biernego w czasie perfectum od czasownika
sprzesladowad” (Siwkerv) dla podkreslenia $cistego zwigzku pomiedzy przeszta
akcja i jej obecnymi konsekwencjami. Uzycie to moze wskazywac na fakt, ze stowa

2 Rzeczownik ten wystepuje jeszcze dwukrotnie tylko u §w. Marka (4,17; 10,30).
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te nie sg dla wspolnoty Mateuszowej czystg abstrakeja, lecz odnosza si¢ do konkret-
nej rzeczywistosci - do przesladowan ze strony przedstawicieli judaizmu i wladzy
rzymskiej. Z opisow literatury chrzedcijanskiej i zydowskiej znane s3 przypadki me-
czenskiej $mierci wyznawcodw Chrystusa: Szczepana (Dz 7,58-60), Jakuba syn Zebe-
deusza (Dz 12,2-3), Jakuba, brata Panskiego (Jozef Flawiusz, Ant 20.9.1). W 1 Tes
2,14-16 mowa jest o prze$ladowaniu chrze$cijan w Judei i w Macedonii®. W Misznie
(Sanhedryn 9:6) mowa jest zelotach, ktdrzy zabijaja z powodoéw religijnych. Takze
Justyn Meczennik w swym pismie z II w. Dialog z Zydem Tryfonem (95:4; 133:6)
moéwi o przesladowaniu i zabijaniu nasladowcéw Chrystusa. W Kazaniu na Gorze
(Mt 5-7) zostaje sprecyzowane, na czym konkretnie polega przesladowanie przy
uzyciu terminéw ovelSilewv (zniewazad, lzyé)* i wyrazenia elnwoly mav movnpov
kO DpAv [Pevdopevol] (mowig [klamliwie] wszelkiego rodzaju zto przeciwko
wam). Termin 6veldilelv wystepuje w tekécie blogostawienstw u §w. Lukasza
(Lk 6,22), gdzie wyliczone zostajg jeszcze inne formy przesladowania: pioelv (nie-
nawi$é); adopilew® (wykluczy¢, wylaczyc); ekBarwoLy t0 Grope UGV We TOVPOV
(wyrzucg wasze imie jako zle)®. Takze w 1 P 4,14 termin oveldilelv wystepuje
w kontekscie blogostawienstwa: ,,Szczesliwi jestescie, jezeli zniewazaja was z po-
wodu imienia Chrystusa, albowiem Duch chwaly, Bozy Duch na was spoczywa”.
W tekscie Mateuszowym Mt 5,10-12 przesladowani ze wzgledu na Chrystusa nie
tylko s3 nazwani ,,szczesliwymi, blogostawionymi” (gr. pakapior), lecz takze zostaja
poréwnani do prorokéw (gr. mpodfitar), ktérzy cierpieli przesladowanie ze wzgle-
du na gloszone stowo Boga. W ten sposéb przesladowani wyznawcy Chrystusa
stoja na linii zapoczatkowanej przez prorokéw Starego Testamentu i jawig sie jako
kontynuatorzy ich misji’. Przyczyna szczescia i radosci przesladowanych jest fakt,
ze dzieki swojej postawie majg oni dostep do krolestwa niebieskiego (Mt 5,10).
Wyrazenie ,krolestwo niebieskie” (gr. 7| Baoiiela tdv olpavav) jest spotykane
32 razy u Mateusza i nie wystepuje w zadnej innej Ewangelii. Cho¢ hebrajski
odpowiednik ovw m=5» nie pojawia si¢ w Starym Testamencie, to jednak notuje
sie jego wystepowanie w wielu tekstach rabinicznych®. W Ewangelii $w. Mateusza
wyrazenie ,,krolestwo niebieskie” odnosi si¢ do Boga i Jego krolowania. Cate Ka-

3 Zob. tez niektore teksty nowotestamentalne podejmujace tematyke przesladowan wyznawcow
Jezusa: 1 Tes 1,6; 2,2; Hbr 10,32-34; 1 P 2,12; 3,14-17; 4,12-17.

* Czasownik ten czesto opisuje zniewazanie, jakiego doswiadcza Chrystus od swoich przela-
dowcéw (Mt 27,44; Mk 15,32; Rz 15,3).

> Termin ten jest bardziej zrozumiaty w $wietle Janowego pojecia dmoouvaywyog (ekskomu-
nika z Synagogi - J 9,22; 12,42; 16,2). Zob. M. S. Wrdbel, Synagoga a rodzqgcy si¢ Kosciot. Studium
egzegetyczno-teologiczne Czwartej Ewangelii (] 9,22; 12,42; 16,2) Kielce 2002.

© W. Stenger, Die Seligpreisung der Geschmdhten (Mt 5, 11-12 Lk 6,22-23), Strukturale Beob-
achtungen zum Neuen Testament (red. W. Stenger) (Leiden 1990) 119-153.

7 Cf. tez Mt 23,31.

8 K.G. Kuhn, Theolgisches Worterbuch zum Neuen Testament, t. 1, 570.
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zanie na Gorze, w ktérym 8 razy pojawia sie to okreslenie® jest pouczeniem, jakie
warunki nalezy spelni¢, aby wejs¢ do radosci tego krolestwa.

2. POCIESZENIE JAKO RADYKALNA PRZEMIANA SMUTKU

W drugim blogostawienstwie ci, ktorzy si¢ smuca zostang pocieszeni
(mapaxkAnBrioovtat). Termin ,pocieszeni” pochodzi od czasownika mapakeiéw,
ktéry oznacza ,,pociesza¢, blaga¢, zacheca¢” W analizowanym blogostawienstwie
wystepuje on w formie biernej w czasie przyszlym. Ewangelista uzywa passivum
theologicum podkreslajac, ze to Bog jest podmiotem pocieszenia. Takie rozumienie
potwierdza kontekst, w ktérym mowa jest o nagrodzie w niebie. Uzycie formy
w czasie przyszlym wskazuje na wymiar eschatologiczny, w ktérym nastapi petne
i definitywne pocieszenie. Takie wystegpowanie mozna odnalez¢ takze w innym
tekscie Ewangelii Mateuszowej, gdzie mowa jest o smutku Racheli, ktéra optakuje
swoje dzieci i nie chce zosta¢ pocieszona, gdyz ich juz nie ma: Mt 2,18 ,,Krzyk
uslyszano w Rama, placz i jek wielki. Rachel oplakuje swe dzieci i nie chce by¢
pocieszona (ovk fifelev mapakAnOfivai), bo ich juz nie ma” Uzycie czasownika
Tepokaéw w formie biernej mozna takze odnalezé w Ewangelii Lukasza, gdzie
mowa jest o ubogim Lazarzu doznajacym pocieszenia w zyciu przysztym: Lk 16,25
»Lecz Abraham odrzekl: “Wspomnij, synu, Ze za Zycia otrzymales swoje dobra,
a Lazarz przeciwnie, niedole; teraz on tu zostaje pocieszony (mapakaAeitat), a ty
meKki cierpisz”. Pocieszenie Lazarza, ktérego ubdstwo doczesne jest skontrastowane
z przepychem bogacza polega na tym, ze po $mierci aniofowie zanosza go na fono
Abrahama. W sytuacji Lazarza wida¢ catkowitg przemiane. Ten, ktory byt glodny,
pokryty wrzodami i pelen smutku za zycia doczesnego, staje si¢ po $mierci przy-
jacielem Abrahama uczestniczagcym w uczcie niebianskiej (Mt 8,11).

Warto zauwazy¢, ze od czasownika mapakaiéw pochodzi termin mapdkAntoc,
ktéry w tradycji Janowej zostaje utozsamiony z Duchem Swietym. Poréwnanie to
jest znaczace w kontekscie tekstow Mateusza, w ktdrych cierpienie i przesladowa-
nie wyznawcéw Chrystusa zostaje wsparte mocg Ducha Swietego — Mt 10,17-20:
»Miejcie si¢ na bacznosci przed ludzmi! Beda was wydawac sadom i w swych
synagogach beda was biczowa¢. Nawet przed namiestnikéw i kréléw beda was
wodzi¢ z mego powodu, na $wiadectwo im i poganom. Kiedy was wydadza, nie
martwecie sie o to, jak ani co macie méwi¢. W owej bowiem godzinie bedzie
wam poddane, co macie méwié, gdyz nie wy bedziecie mowili, lecz Duch Ojca
waszego bedzie méwil przez was”. W kontekscie pieciu obietnic Parakleta zawartych
w mowach pozegnalnych Ewangelii Janowej znajduje si¢ zapewnienie o radosci,
ktora przezwyciezy wszelki smutek - J 16,20-22: ,,Zaprawde, zaprawde, powiadam

¥ Mt 5,3.10.19.20; 6,10.33; 7,21.
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wam: Wy bedziecie plakac i zawodzi¢, a $wiat si¢ bedzie weselil. Wy bedziecie
sie smuci¢, ale smutek wasz zamieni si¢ w rados¢. Kobieta, gdy rodzi, doznaje
smutku, bo przyszia jej godzina. Gdy jednak urodzi dziecig, juz nie pamieta o bélu
z powodu radosci, ze si¢ cztowiek narodzil na $wiat. Takze i wy teraz doznajecie
smutku. Znowu jednak was zobacze, i rozraduje si¢ serce wasze, a radosci waszej
nikt wam nie zdola odebra¢”> W tym kontekscie Duch - Paraklet jawi si¢ jako
moc i pocieszenie w chwili préby i smutku. Duch Swiety - Paraklet doprowadza
sprawiedliwych do radosci nieba.

3. SMUTEK I RADOSC W SWIETLE TEKSTOW STAREGO
I NOWEGO TESTAMENTU

Drugie blogostawienstwo moze by¢ lepiej zrozumiate w szerszym kontekscie idei
zawartych w Starym i Nowym Testamencie. W Rdz 4,6-7 Bog zadaje Kainowi znaczace
pytanie: ,Dlaczego jeste$ smutny i dlaczego twarz twoja jest ponura? Przeciez gdybys
postepowat dobrze, mialbys twarz pogodna; jezeli za$ nie bedziesz dobrze postepowal,
grzech lezy u wroét i czyha na ciebie, a przeciez ty masz nad nim panowa¢”. Mozna
zapyta¢, czym uwarunkowany jest smutek Kaina, przyszlego zabdjcy swojego brata.
Odpowiedz na to daje nam tekst Biblii Aramejskiej zawarty w Targumie Neofiti 1 do
Ksiegi Rodzaju, ktdry parafrazuje i rozwija tekst masorecki: TN Rdz 4,7 ,,Zapewne,
jesli dobrze czynisz na tym $wiecie, bedzie ci odpuszczone i przebaczone w przysztym
swiecie, lecz jesli nie czynisz dobra na tym $wiecie, twdj grzech zostanie zatrzymany
az do dnia wielkiego sadu, grzech lezy przy wejsciu do twojego serca. W twoje rece
jednak dalem wiladz¢ nad ztym pragnieniem, i ty bedziesz rzadzit nim, aby pozostac
albo dla prawosci, albo dla grzechu™%. W dalszej czeéci narracji Kain odrzuca te prawde
wyrazajac swoj brak wiary: ,Widze, ze $wiat nie zostal stworzony w milosci, ani nie
jest kierowany wedlug owocéw dobrych czynéw i faworyzuje sie osoby w sadzeniu.
Bo dlaczego twoja ofiara zostala przyjeta z upodobaniem, a moja ofiara nie zostata
przyjeta ode mnie z upodobaniem?”... ,,Nie ma sadu i nie ma sedziego, nie ma innego
$wiata. Nie ma tez nagrody dla sprawiedliwych i nie ma kary dla ztych” (TN Rdz 4,8)'%.
Konsekwencjg tego jest odrzucenie Boga i zamordowanie swego brata Abla - ktory
jako pierwszy meczennik wyraza gleboka wiare w prawdziwe zwyciestwo i definityw-
ne pocieszenie: ,Widze, ze $wiat zostal stworzony w mitosci i jest kierowany wedlug
owocow dobrych czyndéw, i poniewaz moje czyny byly lepsze od twoich, moja ofiara
zostala przyjeta ode mnie z upodobaniem, a twoja ofiara nie zostala przyjeta od ciebie
z upodobaniem... Jest sad i jest sedzia, i jest inny $wiat. Jest nagroda dla sprawiedliwych

10 M. S. Wrébel, Targum Neofiti 1. Ksigga Rodzaju. Tekst aramejski — przeklad - aparat kry-
tyczny — przypisy (Biblia Aramejska) (Lublin 2014) 37.

" Wrébel, Targum Neofiti 1. Ksiega Rodzaju, 37.
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i jest kara dla ztych w $wiecie, ktory przyjdzie” (TN Rdz 4,8)'2. Widac tu napiecie po-
miedzy doczesnoscig i wiecznoscig oraz motywy grzechu, nienawisci i przesladowan.

W tekstach proroka Izajasz wystepuje czgsto polaczenie terazniejszego aspektu
smutku z eschatologiczna radoscig. Ewangelia Mateusza w 5,12 i 23,34 wyraznie
stawia zasmuconych i przesladowanych na linii starotestamentalnych prorokoéw,
ktorzy wezesniej doznawali krzywdy i przesladowania, gdyz swym Zyciem dawali
$wiadectwo o Bogu'®. Nawigzanie przez $w. Mateusza do prze§ladowan w Starym
Testamencie moze mie¢ na celu reinterpretacje sytuacji wspdlnoty w $wietle obra-
zOw starotestamentalnych. W 1z 66,5 bardzo wyraznie zostaje uwypuklony motyw
wspolnoty doswiadczajacej zasmucenia i przesladowania:

1z 66:5 Ttumaczenie!!

127 DX DTN T 2T W Stuchajcie stowa JHWH, ktérzy drzycie na Jego stowo.

MW TYN? 02T DRI MR VMR | Powiedzieli wasi bracia, ktdrzy was nienawidzg i was wy-
dalajg ze wzgledu na moje imie:

W2 oM DONARY2 AR M 722 ‘Niech JHWH ukaze swg chwale, abysmy ujrzeli waszq ra-
dos¢. Ale to (wlasnie) oni bedg zawstydzeni”

Na poczatku tego wiersza wystepuje formuta prorocka ,,Stuchajcie stowa JHWH”
(heb. M 727 wnw), ktéra wskazuje na proroka jako gléwnego mowce. Adresatami
sg ci, ktdrzy drza (heb. o77mi7) Termin ten czgsto w Starym Testamencie przybie-
ra znaczenie religijne: lud drzacy na Synaju (Wj 19,16), boska interwencja w bitwie
(1 Sm 14,15), kaplan Eli drzacy przed Arka Przymierza (1 Sm 4,13). W Ezd 9,41 10,3
forma imiestowu moze wskazywac na jaka$ grupe ludzi. Poréwnujac 1z 66,5 z 65,13-
16 mozemy wyciggna¢ konkluzje, ze ,,drzacy” (heb. 0°717) i ,,studzy” (heb. o>72v)
stanowig te sama grupe. W Iz 66,5 grupe opozycyjna do nich stanowia ,,bracia” (heb.
DnR). Bracia jawig si¢ w tekscie Izajaszowym jako ci, ktérzy przesladujg ,,drzacych’
W tym kontekscie najbardziej prawdopodobne wydaje si¢ ich utozsamienie z kaptanami
$wiatyni jerozolimskiej. Z tekstu wynika jasno, ze ,,drzacy” (heb. o°77m7) z powodu
wierzen eschatologicznych!® sg przesladowani przez ,,braci” ze wspolnoty. Czasownik
7 uzyty jako imiestow Piel zawiera ide¢ przesladowania i moze by¢ ttumaczony
jako: ,wykluczy¢, wyrzuci€” LXX uzywa w thumaczeniu grecki czasownik péeiloow.
Termin /1 jest spotykany takze w ksiedze Amosa na oznaczenie wyrzucenia zla (6,3).
W judaizmie rabinicznym czasownik ten byt terminem technicznym oznaczajacym

12 'Wrébel, Targum Neofiti 1. Ksiega Rodzaju, 37-38.

13 O.]. E Seitz, The Commision of Prophets and Apostles’. A Re-examination of Matthew 23:34
with Luke 11:49. Studia Evangelica (red. E L. Cross) (Berlin 1968), IV; B.T. Viviano, Social World and
Community Leadership, w: B.T. Viviano (red.), The Case of Matthew 23,1-12. 34", Trinity-Kingdom-
Church. Freiburg 2001, 196-212.

4 Thumaczenie wlasne.

15 Terminy ,,chwata” i ,rado$¢” majg w Trito-Izajaszu zabarwienie eschatologiczne.
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jeden ze stopni ekskomuniki'®. Starotestamentalny obraz z ksiegi proroka Izajasza mogt
stanowi¢ matryce dla pierwszych wspolnot chrzescijanskich, ktore w nurcie judaizmu
byly przedstawiane jako przesladowana mniejszo$c.

Tekst Mt 5,4 ,,szczesliwi, ktdrzy sie smuca, albowiem oni bedg pocieszeni”
wyraznie zestawia rzeczywisto$¢ terazniejsza z przyszloscia. Teksty makaryzmow
zawarte w Starym Testamencie wskazuja, ze ,,przyszto$¢” dotyczy rzeczywistosci
eschatologicznej. U proroka Izajasza mowa jest o szczesciu wszystkich ufajacych
Panu, ktérzy po doznanej klesce nie bedg ptaka¢, lecz radowac si¢ taska Pana - Iz
30,18-19: ,Lecz Pan czeka, by wam okaza¢ laske, i dlatego stoi, by sie zlitowaé
nad wami, bo Pan jest sprawiedliwym Bogiem. Szczgsliwi wszyscy, ktérzy Jemu
ufaja! Zaiste, o ludu, ktéry zamieszkujesz Syjon w Jerozolimie, nie bedziesz gorz-
ko ptakal. Rychto okaze ci On taske na glos twojej prosby”. Pan przygotuje dla
catej ludzkosci najwspanialszg uczte mesjanska ocierajac 1zy wszystkim smut-
nym i przynoszac rado$¢ zbawienia wszystkim Mu ufajacym - Iz 25,6-9: ,Pan
Zastepow przygotuje dla wszystkich ludéw na tej gérze uczte z tlustego miesa,
uczte z wybornych win, z najpozywniejszego miegsa, z najwyborniejszych win.
Zedrze On na tej gorze zastong, zapuszczong na twarz wszystkich ludéw, i catun,
ktory okrywal wszystkie narody; raz na zawsze zniszczy $mier¢. Wtedy Pan Bog
otrze tzy z kazdego oblicza, odejmie hanbe od swego ludu na calej ziemi, bo Pan
przyrzekt. I powiedzg w owym dniu: Oto nasz Bég, Ten, ktéremusmy zaufali, Ze nas
wybawi; oto Pan, w ktérym zlozyliSmy nasza ufno$¢: cieszmy sie i radujmy z Jego
zbawienia!”. Wedtug proroka Izajasza (Iz 61,2-3) Namaszczony przez Boga zostanie
postany, aby pocieszy¢ wszystkich zasmuconych i rozweseli¢ ptaczacych na Syjonie;
aby dac¢ olejek rados$ci zamiast szaty smutku; piesn chwaly zamiast zgnebienia na
duchu. W tekscie proroka Izajasza powodem smutku jest zniszczenie Jerozolimy.
Poprzez zburzenie swietego przybytku to sam Bog zostaje zniewazony. Powoduje to
bdl i smutek wszystkich Jego wyznawcéw. Wiara w tryumf Boga na konca czaséw
staje si¢ dla smutnych zZrédlem nadziei i pocieszenia: Iz 65,18-19 ,Bedzie rados¢
i wesele na zawsze z tego, co Ja stworze; bo oto Ja uczynie z Jerozolimy wesele
iz jej ludu - rados¢. Rozwesele si¢ z Jerozolimy i rozraduje si¢ z jej ludu. Juz si¢
nie ustyszy w niej odgtoséw ptaczu ni krzyku narzekania”

Drugie blogostawienstwo zawarte w Ewangelii $w. Mateusza ma swoja para-
lele u $w. Lukasza, gdzie zostaja skontrastowane placz i $miech jako zewnetrzne
fenomeny smutku i radosci - Lk 6,21 ,,Blogostawieni wy, ktorzy teraz placzecie,
albowiem $mia¢ si¢ bedziecie”. Placz jawi sie jako zewnetrzny wyraz cierpienia
i smutku. Blogostawienstwo to nawigzuje do starotestamentalnych tekstéw, ktore
opisuja wyzwolenie z niewoli. Jak ukazuje tekst proroka Jeremiasza (Jr 31,7-11)
powro6t z niewoli stal sie symbolem najwiekszej radosci: Jr 31,7 ,,Oto wyszli z pta-
czem, lecz wsrod pociech ich przyprowadze”

16 7. Déller, Der Bann im Alten Testament und im spéterem Judentum, Zeitschrift fiir katholische
Theologie 37:1915, 15; M. S. Wrobel, Synagoga a rodzgcy si¢ Kosciét, 176-179.
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4. TEOLOGICZNE PRZESEANIE BELOGOSEAWIENSTWA O SMUTKU I RADOSCI

Niebo jest radoscig przygotowang dla wyznawcow przez Pana. Jest to gora
radosci, na ktérg prowadzi droga przechodzaca przez doling tez. Do czasu escha-
tologicznego przetomu sprawiedliwi pozostaja w smutku, gdyz doswiadczajg prze-
sladowan ze strony nieprawych oraz dostrzegaja, jak bezbozni osiagaja pomyslnosc.
W momencie interwencji Boga i nadej$cia nowego $wiata sprawiedliwi doznaja
pocieszenia dostrzegajac tryumf dobra nad zlem; prawdy nad kltamstwem i spra-
wiedliwo$ci nad nieprawoscig.

Przeslanie na temat smutku i radosci na drodze do prawdziwego szczgscia
nie ogranicza si¢ tylko do stéw, lecz jest w sposob konkretny realizowane w Zyciu
Jezusa. Przechodzi On ziemska wedrowke, ktora wiedzie Go poprzez meke i $mier¢
na krzyzu. W Getsemani Jezus odczuwajac smutek i trwoge wypowiada znamienne
stowa ,,Smutna jest moja dusza az do $mierci; zostancie tu i czuwajcie!” (Mt 26,38;
Mk 14,34). Smutek Jezusa staje si¢ lepiej zrozumialy w $wietle tekstu proroka Za-
chariasza (Za 12,10): ,Na dom Dawida i na mieszkancéw Jeruzalem wyleje Ducha
poboznosci. Beda patrze¢ na tego, ktdrego przebili, i bole¢ beda nad nim, jak si¢
boleje nad jedynakiem, i ptaka¢ beda nad nim, jak si¢ placze nad pierworodnym”.

Droge smutku ziemskiej egzystencji przechodzi takze Maryja, matka Jezusa.
Jej wspolnote z Synem w drodze unizenia, cierpienia i smutku wyrazaja stowa
sedziwego Symeona w $wigtyni jerozolimskiej: ,,A Twoja dusze przeniknie miecz”
(Lk 2,35). Dzialanie miecza przeszywajacego jej dusze nie zawezalo sie tylko do
widoku spektakularnej egzekucji, lecz powodowato w Maryi wewnetrzne rozdarcie.
Z jednej strony - zupetnie po ludzku - pytala, jak to mozliwe, aby Mesjasz i Syn
Bozy mogl zgina¢ jako zloczynca skazany na $mier¢ przez ukrzyzowanie. Z drugiej
za$ Maryja w krzyzowej $mierci swojego Syna dostrzegala zbawczy sens i odwiecz-
ny zamysl Boga wobec ludzkosci pograzonej w grzechu i cienistej krainie $mierci
(Mt 4,16). Na Golgocie Maryja doswiadczala wespodt z Jezusem, ze w stabosci
i unizeniu dokonuje si¢ z jednej strony sad Boga nad $wiatem, z drugiej zas ma
miejsce objawienie Jego najwiekszej milosci. Matka Cierpienia dojrzewa w tajem-
nicy krzyza, by zablysna¢ z mocg jako Matka Zmartwychwstania. Maryja staje si¢
wzorem wiary widzagc w mocy Ducha Swietego zwyciestwo Zycia nad $miercig
oraz tryumf Milosci nad nienawiscig. Tajemnica Golgoty ukazuje gleboki sens
cierpienia i wzywa do wiary w zwyciestwo krzyza. Maryja jako nowa Ewa uosabia
nowga nadzieje rodzacego si¢ Kosciota, w ktérym zrédta zbawczych mocy obmywaja
wszystkich grzesznikéw. Krzyz Jezusa jawi sie w tym kontekscie jako Drzewo Zycia
i Zbawienia otwierajace droge do wiecznosci. To co pierwsza niewiasta utracita
z Adamem przez niepostuszenstwo grzechu, to ,Nowa Niewiasta” urzeczywistnia
w lgcznosci z Synem przez wiare i mito$¢ az do konca!”. Wiara Maryi harmonizuje

17 M.S. Wrébel, ,,Dwa dary Ukrzyzowanego: Maryja i Duch (J 19,25-37), Salvatoris Mater
38/2 (2008) 31-44.
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sie z wiarg pierwotnego Ko$ciota. W odniesieniu do cierpienia i $mierci Jezusa
wiara ta zostala jasno wyrazona w najstarszych pismach Nowego Testamentu, gdzie
krzyz pomyslany przez oprawcow Jezusa jako narzedzie zbrodni jawi sie w zamysle
Bozym jako narzedzie chwaly i wywyzszenia. List do Filipian (Flp 2, 6-11) przed-
stawia kenoze¢ i unizenie Chrystusa az do $mierci krzyzowej jako motyw wywyz-
szenia i chwaly. Akt krzyzowej $mierci Jezusa byl postrzegany przez Jego pierw-
szych wyznawcow jako akt najwyzszej mitosci wobec calej ludzkosci (Rz 3,25; 5,8;
Ga 2,20; 2 Kor 5,16). Sw. Pawel jasno mowi o tym w Ga 2,20 ,,Teraz za$ juz nie ja
zyje, lecz zyje we mnie Chrystus. Cho¢ nadal prowadze zycie w ciele, jednak obecne
zycie moje jest Zyciem wiary w Syna Bozego, ktéry umilowal mnie i samego siebie
wydal za mnie”. Nauka ta koresponduje z tradycja Janowa zawarta w 1 ] 4,9-10
~W tym objawita sie¢ milos¢ Boga ku nam, ze zestal Syna swego Jednorodzonego
na $wiat, aby$my zycie mieli dzieki Niemu. W tym przejawia sie mito$¢, ze nie my
umilowaliémy Boga, ale Ze On sam nas umitowat i postal Syna swojego jako ofiare
przeblagalng za nasze grzechy”. Pierwsi wyznawcy Jezusa wraz z Maryja rozpoznali,
ze prawdziwe Zycie chrzescijanina polega na ,wspdtumieraniu” i ,,rodzeniu si¢ do
nowego zycia® z Ukrzyzowanym Mesjaszem'®. Dla chrzescijan krzyzowa $mier¢
Jezusa prowadzaca do chwatly zmartwychwstania byta postrzegana jako szczegolny
zamyst Boga. Dobrze to ilustruje mowa $w. Piotra wygloszona zaraz po zestaniu
Ducha Swietego (Dz 2,22-24)". Autor Listu do Hebrajczykéw mocno podkresla,
ze hanba krzyza prowadzi do zwyciestwa i wyniesienia do chwaty Boga®. Poprzez
krzyz Bég ukazuje w Jezusie swoje milosierne oblicze wskazujac jednoczesnie
na Maryje — kochajaca i cierpigca Matke, ktéra w otwarciu na Milo$¢ staje sie
Wspotodkupicielkg $wiata.

Podsumowujac mozna stwierdzi¢ ze uczniowie Jezusa nie s3 wspolnota
strapionych i malkontentow, lecz s ludzmi o wrazliwych sercach, kochajgcymi
Boga i bliznich. Ich smutek wyplywa z glebokiej osobowej wiezi. Smieré, grzech
i przesladowania budza w ich wrazliwym sercu rang, ktorej wyrazem jest smutek
i placz. Ich pocieszenie nie opiera si¢ tylko na ludzkich stowach, lecz na radykal-

18 Rz 6,5-6 ,Jezeli bowiem przez $mier¢, podobna do Jego $mierci, zostalisémy z Nim ztgczeni
w jedno, to tak samo bedziemy z Nim zlaczeni w jedno przez podobne zmartwychwstanie. To wiedz-
cie, ze dla zniszczenia grzesznego ciala dawny nasz czlowiek zostal razem z Nim ukrzyzowany po
to, by$my juz wiecej nie byli w niewoli grzechu”; 2 Kor 4,10-11 ,,Nosimy nieustannie w ciele naszym
konanie Jezusa, aby zycie Jezusa objawilo sie w naszym ciele. Ciagle bowiem jesteémy wydawani na
$mier¢ z powodu Jezusa, aby zycie Jezusa objawilo si¢ w naszym $miertelnym ciele”

19 Dz 2,22-24 ,Mezowie izraelscy, stuchajcie tego, co mowie: Jezusa Nazarejczyka, Meza, kto-
rego postannictwo Bog potwierdzit wam niezwyktymi czynami, cudami i znakami, jakich Bog przez
Niego dokonal wsrod was, o czym sami wiecie, tego Meza, ktéry z woli postanowienia i przewidzenia
Bozego zostal wydany, przybiliscie rekami bezboznych do krzyza i zabiliscie. Lecz Bog wskrzesil Go,
zerwawszy wiezy $mierci, gdyz niemozliwe bylo, aby ona panowala nad Nim...”

20 Hbr 12,2 ,Patrzmy na Jezusa, ktéry nam w wierze przewodzi i ja wydoskonala. On to
zamiast radosci, ktéra Mu obiecywano, przecierpial krzyz, nie baczac na jego hanbe, i zasiadl po
prawicy tronu Boga”.
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nej zmianie ich sytuacji bedacej wynikiem dziatania Boga. Zrédlem radosci tych,
ktérzy si¢ smuca, jest sam Bog. To On udziela pocieszenia, ktore jawi sie jako
rado$¢ wynikajaca z przyjscia Syna Czltowieczego oraz doswiadczenia mocy Ducha
Swietego — Parakleta. Petna rado$¢ uczestnictwa w eschatologicznym krolestwie
Boga rozpoczyna si¢ juz w wymiarze doczesnym, w obliczu krzyza doswiadczanego
przez nasladowcow Chrystusa. Matryca dla uczniéw doswiadczajacych smutku
i pocieszenia jest sam Chrystus, ktory przechodzi paschalng droge unizenia, aby
poprzez swoja meke i $mier¢ rozblysna¢ chwatg zmartwychwstania. Nie ma takiego
smutku na ziemi, tak dotkliwej rany i takiego ponizenia, ktére zwycig¢zyloby rados¢
paschalnej uczty przy niebianskim stole Mesjasza u boku Abrahama, Mojzesza,
Eliasza i wszystkich $wietych.
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PARADOKSY ZYCIA APOSTOLA
I WSZECHOGARNIAJACA RADOSC (2 KOR 6,3-10)

PARADOXES OF THE APOSTLE’S LIFE AND ALL-EMBRACING Joy (2 COR 6:3-10)

SuMmMARY: The purpose of the present article lies in investigating the character and source
of Christian joy mentioned by Paul in 2 Cor 6:3-10. The author presents first the structure
and the exegetical analysis of the passage in question. From the exegesis results that,
despite the trails and perils of his apostolic mission, Paul lives his life in fullness, always
experiencing joy. The afflictions and hardships paradoxically help the apostle to grow in
perseverance, to develop virtues like patience, kindness, or genuine love, which are gifts
of the Holy Spirit, and ultimately to imitate Jesus. The Pauline peristaseis catalog in 2 Cor
6,3-10 is then compared by the author to the Cynic and Stoic tradition, which also strives
at happiness and joy of living, even among calamities and difficulties. The similarities
between Paul and the ancient philosophers do exist, but only on a very general level.
According to the ancients, the path to happiness consisted in cultivating virtues, perfecting
one’s judgments and freeing oneself from the influence of blind emotions. According to
the apostle, the source of all-embracing Christian joy is the Holy Spirit who abides in
believers, continuously transforms them into the image of the Lord, and makes them
participants in his life of resurrection.

KEYWORDS: joy, peristaseis catalogs, 2 Cor 6:3-10, Cynics, Stoics, paradoxes of Christian life,
Holy Spirit, imitation of the Lord, life in Christ.

SELOWA KLUCZE: rados$¢, katalogi peristaseis, 2 Kor 6,3-10, cynicy, stoicy, paradoksy zycia
chrzeécijanina, Duch Swiety, nasladowanie Pana, zycie w Chrystusie.

W 2 Kor 6,10 Pawel méwi o radosci, ktéra towarzyszy mu nieustannie
w czasie prob, niedostatkéw i ucisku. ,Jakby smutni, lecz zawsze rado$ni’,
opisuje apostol swoje zycie i gloszenie, w ktérym trudy i przeciwnosci nie sg
w stanie stlumi¢, a nawet paradoksalnie intensyfikuja chrzescijanska radosc.
W jaki sposéb Pawel pielegnuje ja w sobie i gdzie tkwia jej korzenie? Czy
rados¢, o ktoérej pisze apostol, ma co$ wspodlnego z tradycja cynicko-stoicka,
ktérej przedstawiciele takze wykazywali niezwykly hart ducha i pogode wérod
zmiennych kolei losu? Na te pytania postaramy sie odpowiedzie¢ czytajac
najpierw uwaznie interesujacy nas fragment 2 Kor 6,3-10, a nastepnie po-
réwnujac Pawlowa wizje szczgsliwego zycia z droga proponowang przez nurt
cynicko-stoicki.
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1. STRUKTURA I ANALIZA 2 KOR 6,3-10

W 2 Kor 6,3-10 zawiera si¢ kolejny argument Pawta dowodzacego auten-
tycznosci swojego apostolatu!. Po krotkim wprowadzeniu w 2 Kor 6,1-2, ktére
zakwalifikowa¢ mozna jako transitio, podsumowanie wczesniejszej mysli i przy-
gotowanie nastepnej, apostol przechodzi do wyliczenia trudéw i przeciwnosci
towarzyszacych jego misji%. Brak syntaktycznego powigzania 2 Kor 6,3-10 z 6,1-2
(asyndeton w 6,3), ich zwarta forma z wprowadzeniem w 6,3-4a oraz powtarza-
jacymi si¢ anaforycznie en, dia oraz hos w 6,4b-10, kazg nam oddzieli¢ anali-
zowang sekcje jako rozbudowany katalog peristaseis®. Wiekszos¢ badaczy dzieli
go dodatkowo na pie¢ czesci*:

ww. 3-4a - wprowadzenie;

ww. 4b-5 - trudy i przeciwnosci zycia apostolskiego Pawta;
ww. 6-7a - cnoty, jakimi wykazuje si¢ apostol;

ww. 7b-8a — okolicznosci Zycia apostolskiego Pawta;

ww. 8b-10 - antytezy opisujace paradoksy zycia Pawta.

Pierwsza czgs¢ (ww. 3-4a) wprowadza nas w katalog peristaseis podajac jego
cel. Pawet wylicza sytuacje, okolicznosci oraz wyzwania zycia apostolskiego i opisu-
je swoja postawe wobec nich. Ma to dowies¢ autentycznosci jego misji oraz ukazac
go jako prawdziwego stuge Boga: Nie dajgc nikomu sposobnosci do zgorszenia, aby
nie wyszydzono naszej postugi, okazujemy sig stugami Boga przez wszystko. Apostot
troszczy sie o przejrzysto$¢ swojej postugi i o to, aby nie stata si¢ ona powodem
zgorszenia (proskopé) i oskarzen innych®. Cho¢ w 1 Kor 4,3-4 Pawet stwierdza,
ze liczy si¢ dla niego tylko sad Bozy, tu wyraznie zalezy mu na dobrym odbiorze

1 B. Witherington, Conflict and Community in Corinth. A Socio-Rhetorical Commentary on
1 and 2 Corinthians (Grand Rapids, MI 1995) 398.

2 Na temat dispositio retorycznej 2 Kor 1 - 7, zob. M. Kowalski, ,,Stuga stowa i chluba Koryntu.
Analiza literacko-retoryczna argumentacji Pawla w 2 Kor 1-7”, BibAn 3/2 (2013) 309-338.

3 V. P. Furnish, II Corinthians (AB 32A; New York 1984) 353; P. W. Barnett, Second Epistle to the
Corinthians (NICNT; Grand Rapids, MI 1997) 303; M. ]. Harris, The Second Epistle to the Corinthians.
A Commentary on the Greek Text (NIGTC; Grand Rapids, MI 2005) 464.

* Por. C. H. Talbert, Reading Corinthians. A Literary and Theological Commentary on 1 and
2 Corinthians (New York 1987) 206; M. E. Thrall, A Critical and Exegetical Commentary on the
Second Epistle to the Corinthians, (ICC; Edinburgh 2004) I, 453-454; Furnish, II Corinthians, 353-359;
R. P. Martin, 2 Corinthians (WBC 40; Waco, TX 1986) 161; S. J. Kistemaker, Exposition of the Second
Epistle to the Corinthians (Grand Rapids, MI 1997) 212; Harris, Second Corinthians, 465.

> Rzeczownik proskopé to hapax legomenon w N'T, oznaczajacy w tym kontekscie zachwianie
czyim$ postegpowaniem, ostabienie moralne wynikajace ze $wiadectwa zycia Pawla. Na temat sytuacji,
ktére mogly zrazi¢ wierzacych do Pawla, jak jego niestalos¢ w podejmowanych planach, kwestie
zwigzane z pieniedzmi, czy slabo$¢ i cierpienia opisywane w katalogach peristaseis, zob. Barnett,
Second Corinthians, 325.
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jego misji wéréd Koryntian®. Przez wszystko (en panti), przez swoje zycie i czyny,
poleca sie on (synistémi) wspolnocie jako stuga Pana. Praktyka polecania sie jest
przez Pawla pigtnowana, jesli stuzy¢ ma osobistej wielkosci (por. 2 Kor 3,1; 5,12;
10,12), a dopuszczalna jedynie wowczas, jesli stac si¢ ma kotem zamachowym dla
gloszonej przez niego Ewangelii’. Ostatecznie Pawel polecajacy sie Koryntianom
prezentuje si¢ im jako wzor autentycznego ucznia Chrystusa, ktéry powinni na-
sladowac?®. Lista cierpien i cnot, ktorg za chwile zaprezentuje, to nie waska $ciezka
przeznaczona tylko dla apostota, ale droga dla kazdego wierzacego.

Wersy 4b-5, zaczynajace si¢ od przyimka en, opisuja trudy i przeciwnosci,
jakie Pawel w swym zyciu misyjnym musial pokonywa¢. Wykazal si¢ w nich przede
wszystkim wielka ,wytrwaloscia/cierpliwoscia” (hypomoné). W Rz 5,3-4 stwierdza
on, ze wytrwalo$¢ wyrabia si¢ w cztowieku przez ucisk i prowadzi do zdobycia
sobie uznania (dokimé) w oczach Bozych. Wytrwalos¢ jest konieczna dla petnienia
dobrych czynéw (Rz 2,7) i dla ufnego oczekiwania na pelne objawienie si¢ chwaly
Pana (Rz 8,27; 1Tes 1,3). Wreszcie w Rz 15,5 Pawel pisze o theos hypomonés — Bogu
ktory jest zrodlem ,wytrwalosci/cierpliwosci”. Zatem wytrwalo$¢, cecha tak bardzo
chwalona i pozadana przez starozytnych filozoféw i medrcow, wedlug Pawla jest
darem Bozym, ktory czlowiek pomnaza i wyrabia w sobie posrdd przeciwnosci®.

Pierwsza triada opisujgca okolicznosci, w ktorych apostot wykazal sie wytrwa-
toscig, zawiera ,,ucisk” (thlipsis), ,niedostatek” (ananke) i ,udreczenie/niepokdj”
(stenochoria). Thlipsis pochodzi od rdzenia opisujacego dostownie zgniatanie,
uciskanie np. reki przy badaniu pulsu'®. Tak w tekstach greckich, jak i w tekstach
ST i NT, opisuje sie nim do$wiadczenie, w ktorym cztowiek poddany zostaje we-
wnetrznej lub zewnetrznej presji. W poprzedzajacym 2 Kor 6,3-10 katalogu perista-
seis Pawel stwierdza, ze ucisk i przesladowanie to pewna droga do uczestniczenia
w cierpieniach samego Chrystusa tak, aby moglo si¢ w wierzacych objawi¢ jego
zycie (2 Kor 4,10-11). Ucisk prowadzi wierzacego do oparcia si¢ bardziej na Bogu
niz na samym sobie (2 Kor 1,8-9). Ostatecznie przygotowuje on takze bezmiar
przyszlej chwaly, ktéra ma sie¢ objawi¢ w wierzacych (2 Kor 4,17-18).

Drugie z wyrazen w analizowanej triadzie, ananke, pojawia si¢ w parze
z thlipsis takze w 1 Tes 3,7. Ananké oznacza w grece ,przymus’ lub koniecznos¢

¢ Thrall, Second Corinthians, 455. Zob. takze dyskusje wsrdd starozytnych na temat tego, jak
dalece bra¢ pod uwage ludzka opinig: J. T. Fitzgerald, Cracks in an Earthen Vessel. An Examination of
the Catalogues of Hardship in the Corinthian Correspondence (SBLDS 99) (Atlanta 1988) 189-191.

7 C. K. Barrett, The Second Epistle to the Corinthians (BNTC 8) (London 1973) 185; Furnish,
II Corinthians, 354. Na temat zastosowania pojecia synistémi w Drugim Liscie do Koryntian, zob.
S.J. Hafemann, ,,‘Self-Commendation’ and Apostolic Legitimacy in 2 Corinthians. A Pauline Dialec-
tic?”, NTS 36 (1990-91) 66-88.

8 D. E. Garland, 2 Corinthians (NAC 29; Nashville 1999) 306; Martin, 2 Corinthians, 171.

 Na temat wytrwaloéci jako cechy pozadanej przez antycznych filozoféw, zob. Fitzgerald,
Cracks in an Earthen Vessel, 59-65.

10 BDAG, 457; H. Schlier, ,thlipsis’, TDNT, 111, 138-148.
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uosobiong w postaci bdstwa, kosmicznego principium kontrolujacego losy ludzkie
i bieg $wiata'!. Poniewaz w Biblii trudno sobie wyobrazi¢, aby cokolwiek procz
Boga kontrolowalo historig¢ $wiata i czlowieka, ananke oznacza tu Boza wole, czes¢
jego planu (1 Kor 9,16; Rz 13,5), lub sytuacje braku, potrzeby, zmagania, na jakie
wystawiony jest Pawet i kazdy wierzacy (1 Kor 7,26.37; 2 Kor 12,10)'2.

Wreszcie trzecie okreslenie, stenochoria, pojawia si¢ w parze z thlipsis takze
w Rz 2,9; 8,35; 2Kor 4,8, i 2Kor 12,10. W grece okresla sie nim dostownie waskie,
zwezajace sie miejsce, zamykajacg sie przestrzen'. Stowem tym apostot opisuje
kurczacy si¢ przestrzen zyciows i trudnosci, jakie go dotykaja.

Pierwsza triada przedstawia zatem rzeczywisto$¢ apostolatu Pawta, ktore-
mu towarzysza nieustanne przesladowania, fizyczny niedostatek oraz niepewnos¢
kruchego ludzkiego zycia. We wszystkich tych okolicznosciach okazuje si¢ on by¢
stuga Pana.

Kolejna triada: ,w chlostach” (plegé), ,w wiezieniach” (fylake), ,,po$réd roz-
ruchow” (akatastasia) moze stanowi¢ odniesienie do wrogich reakcji, z jakimi
spotkal si¢ Pawel, gtoszac Ewangelie. Méwi o nich Lukasz w Dziejach Apostolskich
opisujac razy, wtracanie do wigzienia i wystapienia przeciw apostotowi (Dz 13,50;
14,19; 16,22-23; 17,5; 18,12; 19,29). ,Chtosty” (plegé) wspomina Pawel takze w 2
Kor 11,23, w innym katalogu peristaseies, razem z do$wiadczeniem wiezienia.
»Rozruchy” (akatastasia) dotyczy¢ moga takze sytuacji we wspolnotach, ktore
wymagaly interwencji apostota (1 Kor 14,13; 2 Kor 12,20). Te, bardziej moze niz
doswiadczenia przychodzace z zewnatrz, wystawialy na probe jego wytrwatos¢
w gloszeniu Ewangelii. Z opisu tego wylania si¢ ostatecznie obraz Pawla podob-
nego do swego Pana, ktéry doswiadczyt razéw i wiezienia, byl obiektem atakow
i sprzeciwu innych.

Trzecia triada opisuje wyzwania i niedogodnosci, jakie apostot znosit z wta-
snej woli gloszac Ewangeli¢. ,,Trudy” (kopoi), ktore pojawiaja si¢ takze w katalogu
peristaseis w 2 Kor 11,23.27, moga dotyczy¢ pracy fizycznej, od ktorej nie uciekat
gloszac Dobrg Nowine (1 Tes 2,9; 1 Kor 4,12)"°. Stowem tym okresla si¢ takze sam
trud gloszenia Ewangelii (1 Kor 15,58; 2 Kor 10,15). ,,Bezsenne noce” (agrypnia),
pojawiajace sie takze w katalogu peristaseis z 2 Kor 11,27, réwniez mogly by¢ efek-
tem pracy, badZ nauczania'®. Wreszcie nésteia, ,,powstrzymywanie sie od jedzenia”

' 'W. Grundmann, ,ananké’, TDNT 1, 344.

12 Martin, 2 Corinthians, 173 dostrzega tu u$wiadomiong koniecznos¢, na jaka decyduje sie
apostol, sytuacje préby i trudy, od ktérych nie da si¢ uciec gtoszac Ewangelie.

13 BDAG, 943; Martin, 2 Corinthians, 173-174; Harris, Second Corinthians, 471-472.

1 Thrall, Second Corinthians, 458.

15 Barrett, Second Corinthians, 186; Barnett, Second Corinthians, 307; Harris, Second
Corinthians, 473.

16 Garland, 2 Corinthians, 307-308; Furnish, II Corinthians, 355; Thrall, Second Corinthians,
458.



PARADOKSY ZYCIA APOSTOLA I WSZECHOGARNIAJACA RADOSC 55

to nie zwykly gléd, czy brak pokarmu, lecz raczej post o charakterze religijnym?”.
Posty towarzysza mtodemu kosciolowi apostolskiemu w waznych momentach
jego zycia, jak chocby ustanowienie starszych odpowiedzialnych za wspoélnoty,
wzmacniajac w ten sposob site modlitwy (Dz 14,24). Trzecia triada zamyka w ten
sposob pierwsza strofe ukazujaca Pawla wykazujacego sie wytrwaloscig posrod
trudow pelnionego przezen apostolatu: w ucisku, niedostatku, przesladowaniach,
cigzkiej pracy, bezsennych nocach i poscie.

Kolejna strofa (ww. 6-7a), wciaz z instrumentalnym en, opisuje juz nie trudy
i przeciwnosci apostolskiego zycia Pawla, lecz cechy, jakimi wykazatl si¢ apostol.
~Czysto$¢” (hagnotes), o ktorej mowi takze w 2 Kor 11,3, dotyczy w pierwszym
rzedzie autentycznej relacji z Panem. W tym miejscu moze takze chodzi¢, podob-
nie jak w 2 Kor 7,11, o czysto$¢ intencji apostola, ktéra mogla by¢ w Koryncie
poddawana w watpliwo$¢!8. ,Wiedza” (gnosis) sugeruje znajomos¢ Jezusa, ktéra
Pawet niesie innym, jak w 2 Kor 2,14, 10,5 i 11,6. ,,Cierpliwo$¢” (makrothymia)
i ,tagodnos¢” (chrestotes) to cechy Boga obchodzacego si¢ w ten sposéb z ludzmi
(Rz 2,4; 9,22; 11,22) oraz owoc dzialania Ducha Swietego w apostole (Ga 5,22)".
Charakteryzuja one postawe Pawla, w ktérej dominuje przebaczenie i umiarko-
wanie w uzyciu sily wobec wspdlnoty (2 Kor 13,1-10).

Kolejnym wyrazeniem, en pneuati hagio, apostol sugeruje, ze wszystkie jego
cnoty to owoc dzialajacego w nim Ducha Swietego?’. Pawet w innych miejscach
opisuje swoje postugiwanie jako diakonia tou pneumatos (2 Kor 3,8). Jego nowe
zycie w Panu to zycie zanurzone w Duchu, z Niego czerpiace swa sile i motywacje.

Dalej ,,mito$¢ bez obtudy” (agapé anypokritos), ktéra wymienia apostol, to
takze dar samego Ducha (Rz 5,5; Ga 5,22). ,,Stowo prawdy” (logos aletheias), o kto-
rym moéwi dalej, mogloby sie odnosi¢ do szczerej mowy (2 Kor 7,14; 13,8), lecz, co
bardziej prawdopodobne, jest to odwolanie do Ewangelii, gtoszonej przez Pawla (Rz
1,18.22; 9,1; 15,8; 2 Kor 11,10)*!. Wreszcie jego postugiwanie, jak stwierdza apostot,
dokonuje si¢ ,,moca Bozg” (en dynamei theou), moca pochodzaca od Boga i dzia-
tajaca w Jego Ewangelii oraz w gloszacym (Rz 1,18; 15,13.19; 1 Kor 1,18; 2,4; 4,19).
Moc ta, manifestujgca sie w szczegdlny sposob poprzez stabos¢ i kruchos¢ Pawta, to
jeden z dominujacych tematéw Drugiego Listu do Koryntian (1,8; 4,7; 12,9; 13,4).

17" Martin, 2 Corinthians, 175; Harris, Second Corinthians, 473.

18 Thrall, Second Corinthians, 459; ].-E. Collange, Enigmes de la deuxiéme épitre de Paul
aux Corinthiens: étude exégétique de 2 Cor. 2:14-7:4 (SNTSMS 18; Cambridge 1972) 295; Martin,
2 Corinthians, 175.

19 Martin, 2 Corinthians, 176; Harris, Second Corinthians, 474; Barnett, Second Corinthians,
328. Barnett stusznie zauwaza tu odniesienie do 2 Kor 10,1 i obraz Pawta nasladujacego Chrystusa.

20 Thrall, Second Corinthians, 460; Furnish, II Corinthians, 345; Martin, 2 Corinthians, 177.
A. Plummer, A Critical and Exegetical Commentary on the Second Epistle of St. Paul to the Corinthians
(ICC; Edinburgh 1915) 196-197; Barrett, Second Corinthians 187 — wszyscy ci uczeni interpretuja
wyrazenie jako odnoszace si¢ do ludzkiego ducha.

21 Furnish, IT Corinthians, 345; Barnett, Second Corinthians, 329; Harris, Second Corinthians, 478.



56 Ks. MARCIN KOWALSKI

Strofa ww. 6-7a ukazuje zatem apostofa nie tyle jako udreczonego ascete, co
jako czlowieka Zyjacego pelnig daréw Ducha, zanurzonego w Nim i przeniknietego
moca Boza.

Kolejna strofa Pawlowej listy, ww. 7b-8a, charakteryzuje si¢ trzykrotnym
uzyciem przyimka dia, ktoéry w pierwszym przypadku moze by¢ zinterpretowany
jako instrumentalny, zas§ w dwoch pozostatych opisuje okolicznosci Pawlowej
misji*2. Apostol prezentuje sie jako autentyczny stuga Pana w pierwszym rzedzie
poprzez uzytek, jaki czyni z broni sprawiedliwosci (dia ton hoplon tés dikaiosynes).
Sprawiedliwos¢, o ktérej mowi tu Pawel, to jego Ewangelia (Rz 1,17) i jego $wiete
zycie (Rz 6,13.20). Stuzy ona zaréwno do ataku, zdobywania innych dla Chrystusa
(noszony w prawej rece miecz), jak i dla obrony gloszonego przez siebie oredzia
(noszona w lewym reku tarcza)®.

Kolejne okreslenie, ,,posrdd czci” (doksa) i ,,pohanbienia” (atimia), jak réwniez
»posrod zlej i dobrej stawy” (dysfemia/euféemia), odnosi si¢ do ludzkich reakcji na
postugiwanie Pawla. Doksa, podobnie jak eufémia, oznacza powazanie, czes¢, dobra
opinie, uznanie, jakimi apostot cieszy sie wsréd innych?%. Atimia to stan, w ktorym
cztowiekowi odmawia sie szacunku, honoru i wartosci (Rz 9,21). To takze stan
degradacji i ponizenia, w ktéry popada si¢ przez grzechy (Rz 1,21), zachowanie
wykraczajace poza przyjete normy spoleczne (1 Kor 11,14), czy wlasne stabosci
(1 Kor 15,43; 2 Kor 11,21)%. Paralelna do niej dysfémia to akt, przez ktéry nisz-
czy sie czyja$ dobrg reputacje, pozbawia go czci, obmawia, oczernia. Reputacja
Pawla na pewno nie cierpi z powodu jego grzechdéw, lecz przez to, ze niektorzy we
wspolnocie korynckiej uwazali go za zbyt stabego, niezdecydowanego i ostatecznie
pozbawionego autorytetu apostota. W Koryncie zarzucano mu brak powiazania
z Jezusem historycznym, zbytnia tagodnos¢, braki w wyksztalceniu retorycznym,
czy prace wykonywang wlasnymi rekoma®’.

Strofa ta ukazuje zatem Pawla wolnego od przywigzania do opinii ludzkiej,
wytrwale kontynuujacego swoja misje zaréwno wsrod oznak czci, jak i straszliwych
dla starozytnych utraty honoru i hanby.

Ostatnia juz strofa, ww. 8b-10, w ktérej dominuje konstrukeja zdan z party-
kulg poréwnawczg hos, prezentuje wreszcie paradoksy zycia apostolskiego Pawta®.

22 Thrall, Second Corinthians, 461; Collange, Enigmes, 296.

23 Thrall, Second Corinthians, 462; Furnish, II Corinthians, 346. Rdzne opcje interpretacyjne
wyrazenia wyliczajg Garland, 2 Corinthians, 310; Thrall, Second Corinthians, 461-462; Harris, Second
Corinthians, 477.

24 Cf. BDAG, 257, 414.
25 Cf. BDAG, 149; H. Hubner, ,,atimia”, EDNT 1, 177.
26 BDAG, 265.

27 M. Kowalski, Transforming Boasting of Self into Boasting in the Lord. The Development of
the Pauline Periautologia in 2 Cor 10-13, (Studies in Judaism; Lanham, MD 2013) 161-165.171-176.

28 Na temat interpretacji hos i paralelizmu antytetycznego, poprzez ktéry Pawetl ukazuje roznice
pomiedzy zewnetrznymi pozorami a wewnetrzng rzeczywistoscia, roznice pomiedzy sadem wedlug
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Apostol postrzegany jest jako ,,oszust” (planos), a jednak aléthés, ,,prawdomdéwny”.
Zarzut moze odnosic si¢ do jego przepowiadania, stylu zycia, czy nawet Ewangelii,
ktdra glosi. W oczach swoich przeciwnikéw Pawel mdgt uchodzic¢ za podstepnego,
zdobywajac sobie serca Koryntian praca bez zaplaty (2 Kor 12,16). Przez swoich
wspotwyznawcéw, Zydéw, z pewnoscig postrzegany byt jako odstepca. Z jego
gloszenia przebija jednak szczero$¢ i prawda Ewangelii (Rz 3,4).

Dalej apostot okresla samego siebie jako ,,nieznanego” (agnooumenos), a jed-
nak ,,dobrze znanego” (epiginoskomenos). Chodzi tu zapewne o uznanie w oczach
$wiata poganskiego i zydowskiego, ktérego Pawlowi brakuje. Z drugiej strony
apostol cieszy sie autorytetem ojca i przewodnika w swoich wspdlnotach (Rz
1,32; 1 Kor 13,125 14,37; 16,18; 2 Kor 1,13-14; 13,5)%. , Jakby umierajacy, a jednak
zyjemy” (hos apothnéskontes kai idou dzomen) to niewatpliwie aluzja do wielu sy-
tuacji, w ktorych zycie apostota znalazlo si¢ w bezposrednim niebezpieczenstwie
$mierci (1 Kor 15,30; 2 Kor 1,8-9; 11,23-26)*. W licznych miejscach w listach
Pawla czasownik apothnésko odnosi si¢ tez do $mierci Jezusa oraz do chrzescijanina
umierajacego dla grzechu i Prawa (Rz 5-7; 2 Kor 5,14-15; Ga 2,19). Na glebszym
poziomie paralelizm ten mozna zatem odczyta¢ w $wietle dynamizmu zycia i $mier-
ci Jezusa dzialajgcych w apostole (2Kor 13,1-10)°!. Kolejny paralelizm, ,karceni
(paideuomenoi), lecz nie usmiercani (thanatoumenoi)” to w opinii wiekszosci
nawigzanie do Ps 117,18 (LXX)*%. Tym, kt6ry karci, podobnie jak w 1 Kor 11,32,
jest Pan, ktory przez przeciwnosci i trudy, jak dobry Ojciec, wychowuje Pawta®.

W wersie 10 Pawel méwi wreszcie o swoim smutku i radoéci: ,,jakby smut-
ni lecz zawsze rados$ni”. Powodéw do smutku w Zyciu apostota na pewno nie
brakowato. Smutkiem napetnialy Pawta grzechy wspdlnoty korynckiej i ich nie-
ufne podejscie do niego (2 Kor 2,5)**. Réwnoczesnie nie brakowalo apostotowi
powoddéw do radosci. Dostarczal mu jej duchowy wzrost wspdlnoty, gloszenie
Stowa, nawet stabosci, ktore w sobie odkrywat (Rz 16,19; 2 Kor 2,3; 7,7.9.13.16;
13,19; Flp 1,18; 2,17-18; 4,15 1 Tes 2,19-20; 3,6.9; Flm 7). Paradoksalna rado$¢

ludzkich standardéw i sadem wedlug Boga, badZ obrazuje dwa wzajemnie uzupelniajace si¢ aspekty
swojej apostolskiej egzystencji, zob. Thrall, Second Corinthians, 463-464; Harris, Second Corinthians,
479-480. Zaréwno Thrall jak Harris optujg za ostatnig interpretacja.

2 Thrall, Second Corinthians, 465. Inni komentatorzy odnosza to wyrazenie do braku uznania
apostolskiego autorytetu Pawla we wspolnotach chrzeécijanskich. Zob. Barrett, Second Corinthians,
189; Collange, Enigmes, 298; Harris, Second Corinthians, 481; Martin, 2 Corinthians, 180.

30 Harris, Second Corinthians, 481-482. Idou dzémen wyrazatoby niemal zadziwienie faktem,
ze apostol wciaz jeszcze zyje. Zob. Plummer, Second Corinthians, 166; Furnish, II Corinthians, 347.

31 Barrett, Second Corinthians, 189-190; Thrall, Second Corinthians, 465; Martin, 2 Corinthians,
181-182.

32 Furnish, II Corinthians, 347; Garland, 2 Corinthians, 312-313.
33 Martin, 2 Corinthians, 182-183.

34 Wiecej na temat probleméw generowanych przez wspélnote w Koryncie - zob. Barrett,
Second Corinthians, 190.
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apostola i jej zrédla beda jeszcze obiektem naszej glebszej refleksji. Na razie
zwrdéémy uwage na fakt, ze Pawel podkresla jej trwatos¢ - ,,zawsze rado$ni”
- i fakt, ze odnajduje ja posrod przeciwnosci swojego zycia. Tego typu rados¢
moze pochodzi¢ tylko od Boga™®.

»Jakby biedni a jednak bogaci” (hos ptochoi pollous de ploutidzontes) odnosi¢
sie moze do rzeczywistej biedy, ktorej doswiadczyl apostot (Ga 2,10; zob. takze
Rz 15,26). Pawel, jak méwit sam o sobie, umial cierpie¢ biede i obfitowa¢ (Flp
4,12). Niektorzy komentatorzy widza tu aluzje do braku charyzmatoéw, o ktére
oskarzali go przeciwnicy®®. Wbrew temu co mu si¢ zarzuca, Pawel jest bogaty
w duchowe dary, ktérymi dzieli si¢ ze swoimi dzie¢mi. Wzorem takiego bogactwa
jest sam Pan, ktory stal si¢ ubogim, aby ubogaci¢ wierzacych swoim ubdstwem
(2 Kor 8,9)%".

Ostatnia z antytez konczy liste peristaseis wprowadzajac w nig takze element
hiperboli. ,,Jakby nic nie posiadajacy a posiadajacy wszystko” (hos meden echontes
kai panta katechontes), méwi o sobie Pawel. Apostot nie posiada moze débr mate-
rialnych, a to, co ma, nie jest jego wylaczna wlasnoscia. Rzeczy i dobra stuza mu
przede wszystkim do gloszenia Ewangelii oraz do wspomagania innych, cierpigcych
biede braci (2 Kor 8 - 9). Réwnoczesnie czuje si¢ ponad miare bogatym w dobra
duchowe i relacje z innymi. Podobnie emfatyczne ,wszystko” pojawia si¢ w 1 Kor
3,21-23, gdzie Pawel stwierdza: ,,Niech si¢ przeto nie chelpi nikt z powodu ludzi!
Wszystko bowiem jest wasze: czy to Pawel, czy Apollos, czy Kefas; czy to $wiat,
czy zycie, czy $mier¢, czy to rzeczy terazniejsze, czy przyszle; wszystko jest wasze,
wy za$ Chrystusa, a Chrystus — Boga™®. W Rz 8,32 z kolei zadaje retoryczne pyta-
nie: ,,On wlasnego Syna nie oszczedzil, ale wydat Go za nas wszystkich, dlaczego
wiec nie mialby nam ofiarowa¢ wszystkiego wraz z Nim?”. ,Wszystko” oznacza
oczywiscie wszystko to, czego Pawet jako czlowiek i uczen Jezusa potrzebuje, aby
szczesliwie zy¢ i kroczy¢ za swoim Panem.

Pawlowa rados$¢ wsrod przeciwnosci przypomina, na co wskazujg komenta-
torzy, zycie starozytnych filozoféw, czy wielkich mezoéw stanu, ktdrzy takze chlubia
sie swojg asceza, wyrzeczeniami oraz wytrwalym poszukiwaniem madrosci. Do
jakiego stopnia Pawlowy katalog cierpien i cndt przypomina ich katalogi? Jakie-
mu stuzy celowi? Na pytania te postaramy si¢ odpowiedzie¢ w kolejnym punkcie
poréwnujac Pawla z tradycjg cynicko-stoicka.

3> Na temat emfatycznego ,,zawsze” oraz Bozego pochodzenia Pawlowej radosci, zob. Barnett,
Second Corinthians, 333.

36 Collange, Enigmes, 299-300; Martin, 2 Corinthians, 184.

%7 Na temat metaforycznego znaczenia czasownika ploutidzo i jego zwigzku z nagladowaniem
Chrystusa - zob. Harris, Second Corinthians, 484.

38 Furnish, II Corinthians, 348.
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2. KATALOGI PERISTASEIS: PAWEL I TRADYCJA CYNICKO-STOICKA

Lista przeciwnosci i cnot, jakimi wykazal si¢ Pawet w 2 Kor 6,3-10 to nie
jedyny tego rodzaju zbiér w Drugim Liscie do Koryntian. Apostol méwi o nich
jeszcze w 2 Kor 4,7-12 1 11,23-27%. Listy te mozna zakwalifikowa¢ jako specyficzny
gatunek, katalogi peristaseis, ktére stuzyly starozytnym dla ukazania niezwyklego
charakteru, hartu ducha i godnych nasladowania cnét opisywanych ludzi. Legi-
tymizowaly one przy tym ich roszczenia do chwaly i uznania, jakim powinni sie
cieszy¢ w oczach sobie wspotczesnych?®. Wedtug niektorych badaczy, w 2 Kor
6,3-10 Pawet nasladuje elementy formalne i tre§ciowe, jakie znalez¢ mozna znalez¢
u starozytnych?..

Pawltowy katalog peristaseis w rzeczy samej przypomina mowe, ktorg moglby
wyglosi¢ dowddca wojskowy lub filozof. Triady biegnace od 2Kor 6,4b przywodza
na mysl obraz prawdziwego filozofa opisywanego przez Diona Chryzostoma*%:

,Czlowiek szlachetny uwaza trudy za swych najwigkszych przeciwnikéow i nie-
ustannie pragnie si¢ z nimi zmagaé, w dzien i w nocy, nie po to, aby zdoby¢ na¢
pietruszki, (...), i nie dla kawalka dzikiej oliwki lub sosny, lecz po to, aby zdoby¢
szczescie i cnote po wszystkie dni swojego zycia (...). Nie boi sie on tychze prze-
ciwnikéw i nie modli si¢, aby wylosowa¢ innych, lecz mierzy si¢ z nimi jeden
po drugim, walczac z chlodem i zimnem, wytrzymujac pragnienie, nie okazujac
stabosci nawet kiedy musi znie$¢ razy, czy tez daé swoje cialo na pocwiartowa-
nie i spalenie. Prze§ladowanie, wygnanie, utrata reputacji, i inne tym podobne
rzeczy nie napawaja go przerazeniem; traktuje je jako zwykle drobnostki, a kiedy
znajdzie sie¢ w ich uscisku, doskonaly cztowiek jest tak radosny jak chlopcy z ich
ko$¢mi i kolorowymi kulkami”

Prawdziwy cynik wedlug Epikteta znosi pogodnie przeciwnosci, wypetniajac
wiernie swojg zyciowa misje**:

3 Na temat zwigzku katalogu w 2 Kor 6,3-10 z katalogami w 2 Kor 4,8-10 i 11,23b-29, zob.
Fitzgerald, Cracks in an Earthen Vessel, 191; Witherington, Conflict and Community, 398-399.

40 Na temat retorycznego zastosowania katalogéw peristaseis, ktore w starozytnosci ilustrowaly
odwage i wytrwalos¢ jednostki, pisza w swoich traktach retorycznych Arystoteles, Rhet. 1.9.8,15,31;
Cycero, De or. 2.343-346; tenze, Part. or. 77; Kwintylian, Inst. 3.7.12; Anaksymenes z Lampsakos,
Rhet. Alex., 3.1426a12-15. Zob. takze Seneka, Ep. 66.21.

41 Thrall, Second Corinthians, 454; Furnish, II Corinthians, 354; R. Hodgson, ,,Paul the
Apostle and First Century Tribulation Lists”, ZNW 74 (1983) 59-80. Wedlug Collange, Enigmes,
291, Pawel wykorzystuje tu wczesniej skomponowang liste wplatajac ja w swéj tok argumentacji.
Podobnie R. Hoistad, ,,Eine hellenistische Parallele zu 2. Kor 6, 3ff7, ConNT 9 (1944) 22-27; Martin,
2 Corinthians, 161.

42 Dion Chryzostom, Or. 8.15-16.

43 Epiktet, Diatr. 3.22.45-50.
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»Jak to mozliwe, aby cztowiek, ktéry nic nie ma, jest nagi, bez domu czy schro-
nienia, brudny, bez niewolnika, bez miasta, mogl zy¢ pogodnie? Spdjrz, Bog
zestal wam cztowieka, ktéry pokaze wam w praktyce, Ze jest to mozliwe. Spojrz
na mnie, méwi. Ja nie mam domu, miasta, majatku, niewolnika; $pi¢ na ziemi;
nie mam Zzony ani dzieci, Zadnego nedznego palacu zarzadcy, lecz tylko ziemie,
niebo, i jeden szorstki plaszcz. Czeg6z mi jednak brakuje? Czyz nie jestem wol-
ny od boélu i strachu, czyz nie jestem wolny? Kiedy ktokolwiek z was widziat,
abym nie dostal tego, czego pragnalem, lub abym popadt w to, czego zazwyczaj
unikam? Kiedy mialem pretensje o co$ do Boga lub do czlowieka? Kiedyz kogo$
winitem? Czy kto§ z was widzial mnie z ponurg twarzg? A jak staje¢ przed tymi,
przed ktérymi wy stajecie ze strachem i szacunkiem? Czyz nie patrze na nich
jak na niewolnikéw? Kto, patrzac na mnie, nie ma wrazenia, ze widzi swojego
kréla i pana? Oto slowa, ktore przystojng cynikowi, oto jego charakter i plan
zycia’

Ostatecznie Epiktet postrzega cynika, w tym przypadku Diogenesa, jako
wartego Zeusa, na ktorego ten wktada swojg koroneg i darowuje mu swoje berto,
aby prowadzil innych i nad nimi panowat.

Pawel na pierwszy rzut oka wykazuje wiele punktéw wspdlnych z tradycja cy-
nicko-stoickg*. Apostot méwi o swoich ,,trudach” (kopos/kopiad), ciezkiej fizycznej
pracy podejmowanej dla wspolnoty i dla gloszenia Ewangelii oraz wysitku zapalenia
ich wiary w Chrystusa®>. W grece stowo to jest synonimem ponos oznaczajacego
trud walczacego zolnierza lub zmagajacego si¢ zapasnika (np. walczacego Herku-
lesa)*. U Jozefa Flawiusza rzeczownik ten oznacza kraicowe zmeczenie bedace
rezultatem nocnych marszéw i bitew?”. ,Bezsenne noce” (agrypnia) to znak, po
ktérym mozna rozpozna¢ dobrego wodza, dzielagcego los swoich podwladnych
i czuwajgcego nieustannie nad ich dobrem*®. Arian opisuje Aleksandra, ktéry
broni si¢ przed oskarzeniami buntownikéw, wskazujac na swoje skromne zycie,
ciggle czuwania, rany i trudy ponoszone dla bezpieczenistwa swoich zotnierzy*.
Czuwania nocne jako znak sily, gotowosci do dziatania i bycia ofiarnym liderem
pojawiaja si¢ takze u stoikdw, np. u Cycerona opisujacego w ten sposob swoje
pelnienie urzedu®.

44 Paralele wyliczajg Talbert, Reading Corinthians, 205-206; Thrall, Second Corinthians,
454.462.467-468; Furnish, II Corinthians, 346.348.

45 Rz 16,125 1 Kor 3,8; 4,12; 15,58; 16,16; 2 Kor 6,5; 10,15; 11,23.27; Kol 1,29; 1 Tes 1,3; 2,9;
3,5; 5,12.

46 F. Hauck, ,.kopos ktl”, TDNT 111, 827-829; C. Spicq, »kopiaé kil?, TLNT 11, 322-329.
47 Zob. Jézef Flawiusz, B. J. 5.68, 307.

48 Epiktet, Diatr. 1.7.30; 3.15.11; 3.22.45-49; Sallustiusz, Bell. Jug. 85.33; Plutarch, Mor.
326D-E.

49 Arian, Anab. 7.9.6-9; 7.10.1-7.
Cyceron, Brut. 1.3.2; tenze, Flp. 4.6.16; 6.6.17; 8.11.32; 14.7.20; Tenze, Cat. 1 - 3.
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»Bron zaczepna i obronna’, o ktérej mowi Pawel, rowniez pojawia si¢ w je-
zyku filozoféw, ktérzy w ten sposéb mowia o plaszczu i torbie filozofa. Krates
zacheca swoich uczniéw, aby ,,nie bali si¢ imienia Cynika, ani nie unikali ptaszcza
i torby, ktdre sg bronig bogéw” (Ep. 23)°!. Mdéwigc o szczesciu posréd ubdstwa
i przeciwnosci, Epiktet w ten sposéb opisuje prawdziwego stoika: ,,Pokaz mi
czlowieka, ktdry cho¢ chory jest szczesliwy, cho¢ w niebezpieczenstwie jest szcze-
sliwy, cho¢ umierajacy jest szczesliwy, cho¢ skazany na wygnanie jest szczgsliwy,
cho¢ pozbawiony czci jest szczesliwy”>2 Opis ten pokrywa sie z przytoczonym
wczesniej fragmentem, gdzie Diogenes uznawal si¢ za szczesliwego cho¢ bez
domu, majatku, rodziny, majac ziemie¢ za postanie i niebo nad soba, lecz cieszac
sie¢ nieporéwnywalng z niczym wolnoscia. W podobny sposéb Pawel w 2 Kor
6,3-10 wspomina swoje doswiadczenia niebezpieczenstw, $mierci i pozbawie-
nia czci, aby stwierdzi¢ na koncu, ze posrod tych doswiadczen towarzyszy mu
nieustannie rados¢.

Dalej, w nawigzaniu do Pawlowego ,,nieznani, a jednak dobrze znani”, sto-
icy nie dbali o uznanie w oczach innych. Epiktet zaleca temu, kto chce zosta¢
filozofem, aby staral sie pozosta¢ anonimowym i nieznanym dla ludzi®’. Takze
utrate dobrego imienia, wygnanie i razy stoicy znosili z godnoscig i réwnowaga
ducha, co przywodzi znéw na mysl paradoksy zycia Pawla nieustannie zawie-
szonego pomiedzy ,czcig i pohanbieniem, dobrg i ztg stawg”. Wreszcie podob-
nie bliska filozofom byta Pawlowa idea nie posiadania niczego, a réwnocze$nie
posiadania wszystkiego. Cynika Kratesa przedstawiano jako ,,nie posiadajacego
niczego, a jednak posiadajacego wszystko™*, za§ Diogenes twierdzil, ze medrzec
posiada wszystko, poniewaz jest przyjacielem bogdw, a przyjaciele majg wszystko
wspdlne.

Pawet mogl by¢ swiadom niektorych paraleli z myslg stoicka, a moze, jak
twierdzg niektorzy celowo je nawet zapozyczal®®. Czy wraz ze stownictwem
i niektérymi obrazami dzielil takze stoicki ideal szcze$cia? Jaka motywacja przy-
swiecala filozofom znoszacym pogodnie wszelkie doswiadczenia zyciowe? Jak
dochodzili do swojego spokoju ducha? Czy ich motywacja i sposoby osiagniecia
szcze$cia s w jakikolwiek sposdb zbiezne z Pawtem? Na to pytanie odpowiemy
porownujac idee radosci zarysowang w mysli cynicko-stoickiej z ta, ktora znaj-
dujemy u apostota.

L A.J. Malherbe, The Cynic Epistles (SBLSBSI 12; Missoula 1977) 72-73.
52 Zob. Epiktet, Diatr. 2.19.24.
>3 Tamze, 4.8.35.

>4 Malherbe, Cynic Epistles, 58-59.
5

w

Diogenes Laertius, Lives, 6.72.

56 D. L. Mealand, ,,’As having nothing and yet possessing everything, 2 Cor 6:10¢”, ZNW 67
(1976) 277-279; Thrall, Second Corinthians, 468.
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3. PAWLOWA RADOSC ZYCIA I STOICKA APATHEIA

Jak moglismy zauwazy¢ wczesniej, Epiktet jako stoik sam czesto cytuje cynikow,
odnajdujac w ich filozofii podwaliny dla stoicyzmu. Cynicy inspirowali stoikdw
w kwestii eudaimonia, szcz¢scia osigganego na drodze jasnego osadu umystu, pozby-
cia si¢ negatywnych uczu¢, zycia w zgodzie z naturg oraz ascezy dajacej wolnos¢ od
wszystkiego, co z naturg sprzeczne”’. Ich nieliczenie sie z konwencjami spotecznymi
$ciagalo na nich jednak glosy krytyki i niecheci, odstraszajac bardziej umiarkowanych
jak Cycero, ktory stwierdzil, ze drogi tej nalezy unika¢, poniewaz jest sprzeczna ze
skromnoscia, bez ktdrej nie moze istnie¢ ani prawo$¢ ani honor®®. Faktem jest ze
w I w. cynicy przezywali swoj ponowny rozkwit. Czgsto mozna bylo ich spotkaé
zebrzacych i nauczajacych na ulicach Rzymu. W tym czasie kwitnie takze szkota
stoicka. Poréwnujac Pawla do stoikéw i ich drogi szczgscia miejmy zatem w pamieci,
ze w istocie méwimy tu takze o stanowigcej jej podwaliny mysli cynikéw.

Stoicka droga do szczedcia polegata w skrocie na uwolnieniu si¢ od zgubnego
wplywu emocji zaciemniajacych wlasciwy osad sytuacji i podazaniu za rozumem.
Wolnos¢ od nieuporzadkowanych uczué, apatheia, zapewniala pokdj umystu i za-
chowania réwnowagi ducha w zmiennych okoliczno$ciach losu*®. Nie chodzilo
o zupelne wykluczenie sfery emocjonalnej, ale o pewien typ ascezy umozliwiajacej
jasny osad sytuacji i prowadzacej do wewnetrznego pokoju®. Ideatem stoikow byta
eupatheia, uczucia wyplywajace z wlasciwego osadu sytuacji (rado$¢, rozwaga,
zyczliwo$¢), tak jak pasje, zadze, strach i zazdro$¢ wyplywaja z osgdu mylnego®!.
Tego rodzaju stan umystu i ducha wymagat ciaglej praktyki i treningu. Cwiczenia
stoikéw obejmowaly logike, kontemplacj¢ $mierci, trening uwagi, i codzienna
refleksje nad biezagcymi problemami oraz szukanie ich rozwigzan®. W swoich
Rozwazaniach (Ksiega I1, cz.1) Marek Aureliusz uczyt:

»Zaczynajac dzien, powiedz sobie: zetkne si¢ z ludZzmi natretnymi, niewdziecz-
nymi, zuchwatymi, podstepnymi, ztosliwymi, niespotecznymi. Wszystkie te wady
powstaly u nich z powodu braku rozeznania ztego i dobrego. Mnie za$, ktorym
zbadal nature dobra, Ze jest pickne, i zla, Ze jest brzydkie, i nature cztowieka grze-

57 Na temat przenikania sie mysli stoickiej i cynickiej w I w., zob. Ch. Gill, ,The School in the
Imperial Period”, The Cambridge Companion to Stoics (red. B. Inwood) (Cambridge 2002) 44-56,
zwl. 46-47.

58 Cycero, De oficiis, 1.41.

% O namietnosciach jako zrédle nieszczedcia i stoickiej apathei, zob. G. Reale, Historia filozofii
starozytnej (Lublin 1999) III, 428-432.

%0 A. A. Long, Epictetus. A Stoic and Socratic Guide to Life (Oxford 2002) 232.244.

¢l Na temat dobrych i ztych emocji u stoikow, zob. T. Brenna, ,,Stoic Moral Psychology”, The
Cambridge Companion to Stoics (red. B. Inwood) (Cambridge 2002) 269-274; Long, Epictetus, 244-246.

62 Na temat refleksji oczyszczajacej umyst z zaciemniajacych emocji zob. Long, Epictetus, 247.
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szacego, ze jest mi pokrewnym, nie dlatego Ze ma w sobie krew i pochodzenie
to samo, ale ze ma i rozsadek, i boski pierwiastek, nikt nie moze wyrzadzi¢ nic

ztego. Nikt mnie bowiem nie uwikla w brzydote™>.

Dla stoikdéw kierowanie si¢ rozumem oznaczato nie tylko stosowanie zasad
logiki, lecz takze zrozumienie proceséw naturalnych, uniwersalnego boskiego
logosu obecnego we wszystkich rzeczach, a zatem zycie w harmonii z naturg®.
Tego rodzaju zycie polegalo w istocie na zachowywaniu i rozwijaniu swojego
bytu poprzez podazanie za rozumem i prowadzilo do szczedliwego zycia w cno-
cie®. Cztery kardynalne cnoty stoikow to madroé¢ (sophia), odwaga (andreia),
sprawiedliwos¢ (dikaiosyné) i umiarkowanie (sophrosyneé)®®. Jak glosit tytut dzieta
Cycerona, Paradoxa stoicorum, dzigki tymze cnotom stoicy wydawali si¢ okazywac
rado$¢ w sytuacjach zyciowych, ktére dla innych byly ciezarem nie do zniesienia.

Blizej przygladajac si¢ ideatowi szczgscia stoikéw i radosci posrod prze-
ciwnosci, o ktérej mowi Pawel, dostrzec mozna, ze pomimo powierzchownych
podobienstw w istocie dzieli je przepas¢. Stoicy szukaja szczg$cia w uzyskaniu
stanu wewnetrznej rownowagi i pokoju, w wypracowywaniu cnét, ktore ten stan
utrwalajg, w byciu wolnymi od nieuporzadkowanych uczué, i w podazaniu za ro-
zumem. Droga do tego jest stale ¢wiczenie umystu, trening uwagi oraz nieustanne
rozeznawanie pobudek kierujgcych czlowiekiem. Dla Pawla cnoty, do ktorych daza
filozofowie, nie sa owocem czysto ludzkich wysitkéw, lecz darem Ducha, ktéry
czlowiek, wspdlpracujac z Nim, systematycznie w sobie rozwija.

Wytrwalo$¢, cecha stawiana na jednym z najwyzszych miejsc przez antycz-
nych filozoféw, wedlug apostota ma swoje zréodto w samym Bogu (Rz 15,5). Ten
udziela jej czlowiekowi na miare jego otwartosci i pozwala ja pomnaza¢ dzigki
przeciwno$ciom. Darem Bozym i owocem Ducha Swietego jest takze rados¢ (Rz
15,13; Ga 5,22). Zycie Pawta to zycie w Duchu, ktdry inspiruje, podtrzymuje i do-
prowadza do konca wszelkie dobro, ktére rodzi si¢ w wierzacym (Rz 8). Czystos¢
relacji z Panem, cierpliwos¢, tagodnos¢ to takze dary Ducha (Ga 5,22). Jego moc
towarzyszy Pawlowi w gloszeniu, zmaganiu si¢ z probami i przeciwnosciami zycia,
zapala wiare, podtrzymuje nadzieje i rozkwita owocami dobrych czynéw (Rz 8,13;
15,13.19.27; 1 Kor 2,13; 2 Kor 1,22; 3,3). Duch to moc Boza dziatajaca w apostole,
ktory opisuje samego siebie jako kruche ludzkie naczynie potrzebujace wypelnienia
(2 Kor 1,8-11). Pawel nie boi si¢ przyzna¢ do swojej stabosci, a nawet chlubi si¢
nig, aby tym intensywniej wypetniata go moc Pana (2 Kor 12,10)*’. To wyznanie

63 Marek Aureliusz, Rozmyslania (Warszawa 1997).

64 M. Schofield, ,,Stoic Ethics”, The Cambridge Companion to Stoics (red. B. Inwood) (Cam-
bridge 2002) 239-246.

6 Reale, Historia filozofii starozytnej, 396-399.
%6 Reale, Historia filozofii starozytnej, 411-412.

7 Na temat paradoksalnego chlubienia sie Pawta ze swoich stabosci, zob. Kowalski, Trans-
forming Boasting of Self, 188-193.
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dalekie od idealu ascezy i samowystarczalnosci stoikéw, ktérzy do swoich cnét
dochodzg przede wszystkim przez wytrwale ¢wiczenia i wysitek woli.

Po drugie, cnoty dla Pawta nie s celem same w sobie, lecz narzedziem do na-
sladowania Jezusa. Apostot opisuje przeciwnosci, z ktérymi sobie radzi, za pomoca
jezyka, nawigzujacego do zycia Pana. Pawel ubogi, a jednak wzbogacajacy wielu,
przypomina Jezusa, ktory stal sie ubogim, aby wielu ubogaci¢ swym ubdstwem
(2 Kor 8,9). Spadajace na apostola razy, wiezienie i rozruchy, powstajace przeciw
niemu, gdy glosi Ewangeli¢, przypominaja wprost przepowiadanie Jezusa, opor
budzacy sie przeciw Niemu i ostatecznie Jego droge krzyzowa i $mier¢. Pawel ma
swiadomos¢, ze przeciwnosci, ktérych doswiadcza, pozwalaja mu stac sie auten-
tycznym apostolem, podobnym we wszystkim do swojego Mistrza (Flp 3,8-12).
Droga, ktdrg kroczy, to droga upodobnienia sie do Jezusa®®.

Czy rzeczywisto$¢ zycia w Duchu i nasladowania Jezusa wystarcza do pie-
legnowania w sobie nieustannej radosci? W znacznej mierze tak, cho¢ zrédlo
Pawlowej radosci bije jeszcze glebiej. Nasladowanie Pana wprowadza Pawta w dy-
namizm Jego zycia, w zZycie w Nim. Poprzez swoje cierpienia Pawel uczestniczy
w cierpieniach Jezusa, aby objawilo si¢ w nim Jego zycie (2 Kor 4,10-11). Ucisk
pozwala nie tylko oprze¢ sie na Bogu, ale przygotowuje takze bezmiar przyszlej
chwaly, ktdérg apostot juz si¢ cieszy (2 Kor 4,17-18). Umieranie w Jezusie wpro-
wadza Pawla w pelnie Jego Zycia, ktérego doswiadcza juz dzi$ (1 Tes 2,14; 4,16).
To ostatecznie najglebszy powodd radosci apostota, ktdrej nie zgasza przeciwnosci
losu ani $mier¢. Rado$¢ w Panu to styl zycia apostola i jego duchowych dzieci, do
ktérych Pawel kieruje wezwanie: ,,Zawsze si¢ radujcie!” (1 Tes 5,16; cf. Flp 3,1;
4,4;) Apostol zyje w Jezusie, od ktorego nie jest go w stanie oddzieli¢ Zadna sita (Rz
8,39). W Nim widzi juz blask przyszlego zycia w Krolestwie Bozym (2 Kor 5,17;
Rz 12,12; 14,17). Nim si¢ chlubi i ku Niemu biegnie, wytezajac swe wszystkie sily,
ku wyznaczonej mecie, ku nagrodzie, do jakiej Bog wzywa w gére w Chrystusie
Jezusie (Flp 3,3.14). Oto najglebszy powdd jego radosci, ktérg paradoksalnie in-
tensyfikuja przeciwnosci i trudy.

PODSUMOWANIE

W 2 Kor 6,3-10 Pawel opisuje trudy i przeciwnosci towarzyszace jego glosze-
niu Ewangelii. Sg one dla niego okazjg do wykazania si¢ wytrwaltoscia i udowod-

% Na temat Pawla nasladujacego Chrystusa i wzywajacego do tego samego wierzacych, zob.
D. Stanley, “Imitation in Paul’s Letters: Its Significance for His Relationship to Jesus and to His Own
Christian Foundations”, From Jesus to Paul (red. P. Richardson - J. C. Hurd) (Waterloo, ONT 1984)
127-141; R. Best, Paul and His Converts, Edinburgh 1988; B. Dodd, Paul’s Paradigmatic T’. Personal
Example as Literary Strategy (Sheflield 1999); T. Stegman, The Character of Jesus. The Linchpin to
Paul’s Argument in 2 Corinthians (AnBib 158; Roma 2005).
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nienia, ze we wszelkich okoliczno$ciach zycia pozostaje on wiernym stuga Pana.
W przesladowanym apostole tym bardziej jasnieje poznanie Chrystusa i czystos¢
relacji z Nim. Dzieki cierpieniom upodabnia si¢ do swego Mistrza w wielkodusz-
nosci i fagodnosci. W swym zyciu wyrzeka si¢ honoru i uznania $wiata, cieszac si¢
czcig, jaka okazuja mu, cho¢ w czesci, jego duchowe dzieci. W swej paradoksalnej
egzystencji Pawel balansuje na granicy zycia i $mierci; doswiadcza biedy mate-
rialnej, a rbwnocze$nie wzbogaca innych; nic nie ma, a jednak posiada wszystko.
Réwnoczesnie nieustannie towarzyszy mu gleboka rado$¢, ktéra tylko powierz-
chownie przypomina¢ moze te przezywang przez filozoféw nurtu cynicko-stoic-
kiego. Zrédlem radoéci dla Pawta nie sg cnoty, ktére pielegnuje w sobie wlasnym
wysitkiem intelektualnym i ascezg. Nie jest nim tez wlasciwy, oczyszczony z ne-
gatywnych emocji osad rzeczywistosci, czy dystans wobec otaczajacego go swiata.
Swa rado$¢ apostot czerpie z Ducha Swietego, ktéry jest dawcg wszelkich cnét
i ktory powoli przemienia go na podobienstwo Jezusa. Ostatecznie zycie Pawla to
zycie z Ducha i zycie zanurzone w Chrystusie. To zycie, w ktérym juz dzis cieszy
sie nadzieja przyszlej chwaly i zmartwychwstania. Wszystko, co przybliza go do
tej chwili i intensyfikuje dzialanie faski, nawet jesli sa to razy i wigzienia, pomnaza
rados¢ apostola. Jest ona trwala, bo jej zrodlo bije gleboko w relacji z Panem i jest
dostepna dla kazdego, kto zechce nasladowa¢ Pawla w jego drodze ucznia.
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»1O WAM POWIEDZIALEM, ABY RADOSC MOJA W WAS BYEA
I ABY RADOSC WASZA BYEA PEENA” (J 15,11).
ZRODEA PRAWDZIWE] RADOSCI UCZNIA JEZUSA

“I HAVE SAID THESE THINGS TO YOU SO THAT MY JOY MAY BE IN YOU, AND THAT YOUR JOY
MAY BE COMPLETE.” (JOHN 15,11). SOURCES OF JESUS’ DISCIPLE TRUE JOY

Summary: The aim of the article is to examine the text unit John 15:1-11 exploring the theme
of remaining of Jesus’ disciples in him. First Jesus uses the metaphor of the vine in order
to indicate the necessity of remaining in him. Those who do not remain in Jesus are like
branches cut of the vine - they are dead. Consequently the antithesis of remaining in Jesus
is not a remaining in something or someone else but being dead. Only remaining in Jesus
enables disciples to bear fruits — a symbol of their apostolic activity. Then Jesus clarifies that
the essence of remaining in him is love. To remain in Jesus actually means to participate in
the loving relationship between Jesus and his Father. It becomes possible to those who keep
Jesus commandments. To conclude: Jesus argues in the passage John 15:1-11 that the source
of his disciples true joy is to remain in his love which is effectuated by participating in the
loving relationship between the Father and the Son and by keeping Jesus’ commandments.

Keyworps: The Gospel of John, John 15:1-11, remaining in Jesus, joy, love, God’s
commandments, relationship: God the Father — Christ - disciples

Srowa KLUCZE: Ewangelia wg $w. Jana, J 15,1-11, trwanie w Jezusie, rado$¢, mito$¢, Boze
przykazania, relacja: Bég Ojciec — Chrystus — uczniowie

Przytoczony w tytule fragment Ewangelii wedlug $w. Jana stanowi konkluzje
wywodu Jezusa adresowanego do uczniéw podczas méw pozegnalnych, ktére skiero-
wal do nich w Wieczerniku. W niniejszym artykule, analizujac tekst perykopy, ktora
podsumowuje werset 15,11, bedziemy szuka¢ odpowiedzi na pytanie, co w opinii
Jezusa ma konstytuowaé rado$¢ uczniow? Jakie sg zrodta ich prawdziwej radosci?

1. KONTEKST DALSZY

Werset ] 15,11 przynalezy do tzw. méw pozegnalnych Jezusa (rozdz. 14-16)
wypowiedzianych do uczniéw podczas ostatniej wieczerzy. W narracji Czwartej
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Ewangelii mowy te poprzedza opowiadanie o umyciu przez Jezusa ndg apostolom
(rozdz. 13). Rozdzialy ] 14-16 zawieraja trzy mowy Jezusa do uczniow, bezposred-
nio po nich za$ zanosi On do Ojca w niebie tzw. modlitwe arcykaptanska (J 17).
W pierwszej z owych moéw Jezus zapowiada uczniom swoje rychle odejscie do Ojca
w niebie i sklada im obietnice postania Ducha Parakleta (14,1-31). Druga mowa,
w ktorej znajduje sie werset 15,11, traktuje o zjednoczeniu uczniéw z Chrystusem
oraz ponawia obietnice postania Parakleta (15,1-16,3)!. Ostatnia za§ mowa Jezusa
koncentruje si¢ na tematyce Jego odejscia i powtornego przyjscia (16,4-33). Zatem
mowa, w ktorej znajduje sie fragment 15,11, bedacy lejtmotywem tego artykutu,
jest inkluzyjnie zamknieta dwiema przemowami, ktérych gtéwnym tematem jest
rychte odejsécie Jezusa do Ojca. Pouczenie Jezusa na temat zrédel prawdziwej
rados$ci uczniéw nalezy odczytywac i interpretowa¢ w tym wiasnie kontekscie
pragmatycznej argumentacji autora Ewangelii, majac $wiadomo$¢, ze mowy te
dotyczg egzystencji popaschalnej wspolnoty w Chrystusie?.

2. KONTEKST BLIZSZY

Blizszy kontekst nauczania Jezusa na temat zrédel prawdziwej radosci uczniow
to Jego druga mowa J 15,1-16,3, ktéra sklada si¢ wyraznie z trzech gléwnych
jednostek tematycznych, wyznaczanych przez inkluzje utworzona przez wersety
121 17: Altn €otiv 7 €vtodn 1 éun, e dyamdte GAANAOLS KaBWe Myammow
Uuag ,,To jest moje przykazanie, abyscie sie wzajemnie mitowali jak Ja was umito-
walem” (15,12), i tadto évtéAdlopat Lpiv, tve dyemite aAiiniouvg ,To przykazuje
wam, abyscie sie wzajemnie mitowali” (15,17)°. Zatem jednostki strukturalne

! Nie ma zgodno$ci wsréd komentatoréw co do linii podziatu pomiedzy drugg a trzecig mowa
Jezusa. Wiekszo$¢ komentatoréw widzi ja dopiero wewnatrz wersetu 16,4, twierdzac, ze 16,4a jest
konkluzja mowy drugiej 15,1-16,4a, natomiast 16,4b to zdanie inicjujace ostatniag mowe. Zapropono-
wany przez nas podzial strukturalny opiera si¢ na fakcie, ze w wersetach 15,21 i 16,3 zachodzi inkluzja
tematyczna. Obecny w obydwu wersetach zaimek wskazujacy tadto. ma wartos¢ podsumowujaca tresé
wezesniejszych wypowiedzi Jezusa. Szersza argumentacja za takim podziatem strukturalnym - zob.
Y. Simoens, La gloire daimer. Structures stylistiques et interprétatives dans le Discours de la Cene
(Analecta Biblica 90; Rome 1981) 132-139; E. J. Moloney, The Gospel of John (Sacra Pagina Series
4; Collegeville 1998) 416-417. Za podzialem moéw Jezusa wewnatrz wersetu 16,4 opowiada si¢ np.
R. E. Brown, The Gospel according to John (AB 29a; New York 1970) II, 684. Natomiast S. Medala
(Ewangelia wedtug swigtego Jana [rozdzialy 13 — 21] [NKBBT 4; Cz¢stochowa 2010]) uwaza, ze linia
podzialu pomiedzy mowami przebiega pomiedzy 15,33 a 16,1 (zob. strony 130-131).

2 S. Medala, Ewangelia wedlug swigtego Jana (rozdzialy 13 - 21), s. 110.

* Na inkluzje te zwraca réwniez uwage S. Medala: ,,Inkluzje w ww. 12 i 17 sugeruja, ze 15,12-
17 stanowi pewna calo$¢ dolaczong do mowy o krzewie winnym”. Zob. Me¢dala, Ewangelia wedtug
Swietego Jana (rozdziaty 13 - 21), 113.
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drugiej mowy Jezusa to: 15,1-11; 15,12-17; 15,18-16,3%. Elementem unifikujagcym
pierwszg z tych perykop (15,1-11) jest czasownik pévw, pojawiajacy sie w niej az
10 razy (ww. 4 [3 razy].5.6.7 [2 razy].9.10 [2 razy]). Druga perykopa (15,12-17) jest
wewnetrznie zintegrowana poprzez tematyke przykazania milosci. W trzeciej zas
(15,18-16,3) - dominujacym toposem jest nienawis¢ $wiata do Jezusa i do Ojca,
ktorej konsekwencjg jest rowniez nienawi$¢ $wiata do uczniéw Jezusa®. Zatem
cytowany w tytule tego artykulu werset 15,11 stanowi wypowiedz konkludujaca
fragment 15,1-11 drugiej mowy Jezusa (15,1-16,3) skoncentrowany na tematyce
przebywania/trwania (uévw). Z tego wzgledu stwierdzenie Jezusa w 15,11: Tadta
AedaAnke OuIv Tve M xopd T €un €v DMLY f Kal M xopd LUV TANpwdT ,To
wam powiedziatem, aby rado$¢ moja w was byla i aby rados¢ wasza byta petna” jest
konkluzja podsumowujaca Jego wywdd na temat sposobdw i warunkow trwania
uczniow w Jezusie przedstawionych w perykopie 15,1-11. Tak wiec odpowiedzi
na pytanie o zrédla prawdziwej radosci ucznia Jezusa postawione w tytule tego
artykutu nalezy szuka¢ w analizie egzegetycznej fragmentu 15,1-11.

3. GATUNEK LITERACKI

W perykopie 15,1-11 mozna wyodrebni¢ dwie jednostki gatunkowe, ktére
definiujg réwniez jej podstawowy podziat strukturalny (wersety 1-6 i 7-11)°. Wielu
komentatordw tego fragmentu nazywa go alegorig” o winnym krzewie. Jak stusznie
jednak zauwaza H. van den Bussche, nie wszystkie szczegdly w tym tekscie nalezy
czytaé na poziomie alegorycznyms®. Z tego tez wzgledu niektorzy badacze widza

* F J. Moloney, The Gospel of John, ss. 416-417. Wiekszo$¢ komentatoréw zasadniczo wyod-
rebnia jednostke strukturalng J 15,1-17, pomimo dostrzegania inkluzji pomiedzy wersetami 121 17.
Zob. np. Brown, The Gospel according to John, 11, 659-684; G. Segalla, ,,The Theology and Provenance
of John 15:1-177% JBL 101 (182) 115-128; Medala, Ewangelia wedtug swietego Jana (rozdzialy 13 -
21), 111-123.

5> B. J. Malina i R.L. Rohrbaugh stusznie wskazujg na przeciwstawno$¢ obecnych w tej pe-
rykopie tematéw nienawiéci i wykluczenia w odniesieniu do tematéw jednosci i mitoéci rozwija-
nych w J 15,1-7. B. J. Malina - R. L. Rohrbaugh, Social-Science Commentary on the Gospel of John
(Minneapolis 1998) 233.

¢ We fragmencie 15,1-11 mozna wyodrebni¢ nastepujace cztery gléwne elementy struktural-
ne: krzew winny i gospodarz winnicy (ww. 1-3), krzew winny i latoroéle (ww. 4-6), wprowadzenie
gltéwnych tematéw (ww. 7-8), poglebione znaczenie mowy obrazowej (ww. 9-10). Zob. M. E. Borig,
Der wahre Weinstock. Untersuchungen zu Joh 15,1-10 (Miinchen 1967) 21-25.

7 Na temat literackiego zastosowania alegorii zob. M. Glowinski i in., Podreczny stownik
termindw literackich (red. J. Stawinski) (Warszawa 2000) 15.

8 Zob. H. van den Busche, ,La vigne et ses fruits (Jean 15,1-8)”, Bible et vie chrétienne 26
(1959) 12-18.
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w tej perykopie alegoryczne ujecie synoptycznej przypowiesci o przewrotnych
robotnikach winnicy (zob. Mk 12,1-12; Mt 21,33-46; Lk 20,9-19). Jako ze w wielu
przypowiesciach wystepuja elementy alegoryzacji, perykope J 15,1-6 klasyfikowano
niekiedy jako przypowies¢. Lecz jak stusznie dowodzi R. Bultmann tekst ten nie
jest ani przypowiescig, ani alegorig w Scistym sensie®. Kategorie wypracowane
przez greckich retoréw nie dostarczajg tu adekwatnej matrycy gatunkowe;j. Jak
przekonywajaco wykazal w swoim komentarzu R. E. Brown, w wersetach 1-6
Jezus wypowiada si¢ w semickiej formie maszalu (hebr. masal), a od wersetu 7.
rozpoczyna wyjasnienie tego maszalu, ktére korczy sie dopiero w wersecie 17°.
Istotnym elementem maszalu jest w J 15,1-6 to, ze tekst ten mozna czyta¢ na
dwdch poziomach znaczeniowych: na pierwszym z nich uzyte tu obrazowe stow-
nictwo - krzew winny, latoro$le, rolnik (gr. yewpydg ktéry go uprawia) itp. — nalezy
interpretowa¢ jako elementy przypowiesci powszechnie zrozumialej dla ludzi
wychowanych w tamtej kulturze. W przypowies¢ te wpleciony jest jednak row-
niez drugi alegoryczny poziom znaczeniowy, odnoszacy ja do aktualnej kondycji
uczniéw. Do pierwszego (przypowiesciowego) poziomu znaczeniowego przynaleza
takie stwierdzenia Jezusa jak: ,Ja jestem [prawdziwym] krzewem winnym” (w. 1
i 5), ,moj Ojciec jest tym, ktéry uprawia” (w. 1), ,wy [jestescie] latoroslami” (w.
5). Natomiast alegoryczny poziom interpretacji, stanowiacy niejako aktualizujaca
rekontekstualizacje warstwy pierwszej jest wpleciony w narracje poprzez naste-
pujace zabiegi: stwierdzenia ,,Kazda latorosl, ktéra nie przynosi we Mnie owocu,
odcina, a kazda, ktdra przynosi owoc, oczyszcza, aby przynosila owoc obfitszy” z w.
2 oraz ,wy juz jestescie czysci” z w. 3, a takze konstatacja ,,kto trwa we Mnie, a Ja
w nim, ten przynosi owoc obfity, poniewaz beze Mnie nic nie mozecie uczynic¢”
(w. 5b). Dalsze rozwiniecie tresci tego maszalu i teologiczne osadzenie go w mo-
wach pozegnalnych Jezusa nastepuje w bezposrednim kontekscie nastepnym (]
15,7-17)!. W analizowanym tekscie 15,1-11 znajduje si¢ zatem maszal o dwoch
poziomach znaczeniowych: przypowies¢ i jej alegoryzacja, rekontekstualizujaca jej
przestanie poprzez odniesienie do sytuacji Zyciowej uczniéw. Przy czym te dwa
poziomy s3 integralnie ze sobg zlaczone tak, ze nie da si¢ ich oddzieli¢. Natomiast
na poziomie relacji tekst-jego domysiny czytelnik maszal 6w odnosi sie do sytuacji
Kosciota popaschalnego, czyli Kosciota wszystkich wiekow. Wersety 7-11 naste-
pujace bezposrednio po maszalu 15,1-6 stanowig uszczegdtowiajace rozwinigcie
ukazujace bardziej precyzyjnie, jakie sg konkretne sposoby przebywania uczniow
w Jezusie winnym krzewie, majace by¢ zrdédlem ich pelnej radosci.

° R. Bultmann, Das Evangelium des Johannes (Gottingen 1959) 406-407.

10 Brown, The Gospel according to John, 668. Przemawia za tym réwniez okoliczno$¢, ze au-
tor Czwartej Ewangelii postuzy! sie juz tym gatunkiem w przypowiesci o Jezusie Dobrym Pasterzu
(10,1-18).

1 Brown, The Gospel according to John, 679-684.
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4. ZRODLA PELNEJ RADOSCI UCZNIOW JEZUSA NA PODSTAWIE J 15,1-11

Szukajac odpowiedzi na pytanie o motywy prawdziwej radosci uczniow Je-
zusa, ktore wskazane s3 w ] 15,1-11, nalezy zauwazy¢, ze w perykopie tej mozna
wyodrebni¢ trzy jednostki tematyczne!?, dla ktorych nicig przewodnig i wspolnym
mianownikiem jest motyw trwania uczniow w Jezusie. Pierwsza z tych jednostek
to wersety 1-5a, ktorych tres¢ jest zamknieta inkluzjg ,,Ja jestem [prawdziwym]
krzewem winnym” w wersetach 1a i 5a. Taki zabieg literacki wskazuje, ze wszystkie
obrazy wykorzystane przez autora w jednostce 1-5a stuzg ekspozycji tematu trwa-
nia uczniéw w Jezusie, dlatego tez wzdluz tej gtéwnej linii semantycznej nalezy
je wyjasnia¢. Druga jednostka tematyczna, ktdrg mozna wyodrebni¢ w 15,1-11
to wersety 5b-8'3. Jezus wyjasnia w niej uczniom, jakie sg dla nich pozytywne
rezultaty trwania w Nim oraz czym moze skutkowa¢ brak owego trwania. Trzecia
jednostka strukturalna, dla ktérej motywem przewodnim jest trwanie w Jezusie to
wersety 9-11. Nastepuje tutaj wazne rozwiniecie tematyki trwania w Jezusie poprzez
ukazanie, ze w istocie oznacza ono trwanie w Jego miltosci (ww. 9-10). Temat ten
jest teologicznie poglebiony w bezposrednim kontekscie nastgpnym 15,12-17.

Trzeba zauwazy¢, ze kolejne stwierdzenia Jezusa na temat trwania uczniow
w Nim z ww. 1-10 nabierajg dynamicznej intensyfikacji wywotujac u czytelnika
efekt crescendo. W konkludujacym wersecie 15,11 Jezus uswiadamia uczniom, ze
wlasnie to wszystko, co zawarte jest w Jego nauczaniu o trwaniu w Nim (gr. tadta),
ma by¢ zrédlem ich prawdziwej radosci. Probujac w tym miejscu odpowiedzie¢
jednym zdaniem na problem badawczy postawiony w tytule tego artykulu, nalezy
stwierdzi¢, ze zrodlem prawdziwej rado$ci ucznia (uczniéw) Jezusa jest po prostu
trwanie/przebywanie w Nim, zjednoczenie z Nim'%. Zaglebienie sie w szczegoty
egzegetyczne perykopy 15,1-11 pozwoli nam lepiej zobaczy¢, na czym owo trwanie
ma polegac.

5. TRWANIE W JEZUSIE WYRAZONE W OBRAZIE WINNEGO KRZEWU

Jezus okresla swoja tozsamos¢ na poczatku maszalu 15,1-6 w nastepujacy
sposéb: €yw) elut T dumeroc M aAndivn ,Ja jestem prawdziwym krzewem win-

12 Moloney, The Gospel of John, 419.
13 Tutaj réwniez autor postuguje si¢ paralelizmem dla uformowania inkluzji: ,.kto trwa we
Mnie” (5b) i »jezeli we Mnie trwaé bedziecie” (7a).

4 B.J. Malina i R. L. Rohrbaugh (Social-Science Commentary on the Gospel of John, 233-234)
stusznie zwracajg uwage, ze chodzi tu jednoczes$nie o trwanie w Jezusie ucznidéw jako grupy i o oso-
bista relacje kazdego z nich z Jezusem.
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nym”. Dla czytelnika Ewangelii wg $w. Jana wyrazenie éy&) eijiL ma specjalny walor
okreslajacy tozsamo$¢ Jezusa. Wystepuje ono az 36 razy w tej Ewangelii, z czego 31
razy sam Jezus odnosi je do siebie. Uzywajgc tej formuly autoprezentacji, Jezus
moéwi, ze jest chlebem Zycia, $wiattem $wiata, bramg owiec, dobrym pasterzem,
zmartwychwstaniem, droga, prawda, zyciem oraz — w naszym fragmencie — krze-
wem winnym. Te metaforyczne okreslenia wyrazajg solidarnos¢ i jednos¢ Jezusa
z Ojcem, podkreslaja Jego role w objawianiu Boga ludziom oraz Jego zbawcze
postannictwo!. Istotnych treéci teologicznych dostarcza intertekstualne odniesienie
tego Jezusowego samookreslenia do jego stu czternastu (na 231) wystgpien w LXX,
w ktorych uzyte jest jako samookreslenie si¢ Boga. Jak wykazalismy gdzie indziej,
w LXX wyrazenie to nalezy traktowac jako formule samoobjawieniowa Boga, ktorej
autorzy Septuaginty uzywaja w czterech przestrzeniach semantycznych:

1) Bog objawia w ten sposob swoja tozsamos¢ — istote (np. Rdz 28,13.15; Wj

3,14; 6,2.29; Ez 20,5; Ps 81,11);

2) funkgcja tej formuly jest ugruntowanie i uprawomocnienie stéw Boga (np. Wj

20,1.5; Kpt 17 - 21);

3) formula ta wyraza jednos¢ i inno$¢ Boga w poréwnaniu z kimkolwiek i czym-

kolwiek (np. Iz 45,5.6.18.21.22; 46,9; Oz 13,14; J1 2,27);

4) wyrazenie to stuzy ukazaniu warto$ci poznania Boga (np. Ez 28,22.26; 29,6.9;

30,8.19; 32,15)V.

Wystgpienia éye) eipit w Ewangelii $w. Jana idg po linii podstawowego zakresu
semantycznego tej formuly w LXX. Jezus, okreslajac siebie w ten sposdb, objawia
stuchaczom swoja Boska tozsamos¢. W ustach Jezusa nie jest to bezposrednia iden-
tyfikacja z Bogiem Starego Testamentu, lecz ukazanie, ze Jego relacja z Bogiem Oj-
cem jest absolutnie wyjatkowa. Jednoczes$nie obrazowe samookreslenia Jezusa jako
»brama owiec”, ,$wiatto §wiata’, ,,chleb zycia” itp., uswiadamiajg czytelnikowi, ze
ludzki jezyk nie jest w stanie zdefiniowa¢ adekwatnie tozsamosci Jezusa jako Syna
Bozego. Dlatego tez nalezy o niej méwi¢ przy pomocy metaforycznych poréwnan.

W tej perspektywie nalezy interpretowac wypowiedz Jezusa €y elut 1 Gumerog
1 aindwn w 15,1. Calto$¢ perykopy J 15,1-11 rozpoczyna sie formulg samoobja-
wieniows, w ktorej Jezus wyraza swoja Boska tozsamos¢. Jaki rys tej tozsamosci
jest eksponowany przez zwigzek frazeologiczny 1 aumerog 1 aAndivn? Wystepujacy
po rzeczowniku &umerog przymiotnik aAndivm jest tu poprzedzony rodzajnikiem 1,
przez co wyrazy te tworza szyk przydawkowy. Taka konstrukecje skltadniows sto-
suje sie w grece wtedy, gdy uzyty przymiotnik ma w szczegolny sposéb podkresli¢
jaki$ atrybut rzeczownika, do ktérego sie odnosi'®. Zatem wyrazenie €y eiul m

15 Zob. J. Krecidto, Duch Swigty i Jezus w Ewangelii $wigtego Jana. Funkcja pneumatologii
w chrystologicznej strukturze czwartej Ewangelii (Series Biblica Paulina 2; Czgstochowa 2006) 125.

16 Krecidto, Duch Swigty i Jezus w Ewangelii swigtego Jana, 126-127.
17 Krecidlo, Duch Swigty i Jezus w Ewangelii $wigtego Jana, 128.

8 Wiecej na ten temat D. B. Wallace, Greek Grammar beyond the Basics. An Exegetical Syntax
of the New Testament (Grand Rapids 1996) 306-307.
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aumerog 1 aAndivn nalezy dostownie przettumaczy¢ ,ja jestem krzewem winnym,
tym prawdziwym’, w znaczeniu ,jedynym prawdziwym”'®. Poprzez zastosowanie
takiej konstrukcji skladniowej autor uswiadamia czytelnikowi, ze istniejg réwniez
inne winne krzewy, ktore nie sg prawdziwe.

Nalezy zatem przyjrze¢ sie metaforycznemu uzyciu rzeczownika dumeiog
w kulturze $§wiata sSrédziemnomorskiego owego czasu. Trzeba mie¢ $wiadomosc,
ze krzew winny, a zwlaszcza winne grono, stanowily bardzo rozpowszechniony
motyw zaréwno w sztuce zydowskiej, rzymskiej, jak i w sztuce innych narodéw
zamieszkujacej obszary basenu Morza Srédziemnego?. Znajdujemy go czesto na
budowlach z tamtego czasu, a takze na sarkofagach oraz na monetach. W kregach
zydowskich co najmniej od czaséw machabejskich winorosl symbolizujaca Izrael
pojawia sie na monetach oraz na frontonach synagog?'. Winna latoro$l ze ztota
znajdowala sie tez nad wejsciem do odbudowanej przez Heroda Wielkiego Swiatyni
jerozolimskiej. W wyjasnianiu genezy metafory winnego krzewu w Ewangelii $w.
Jana dawni badacze z luboscig uciekali sie do zrédel gnostyckich i mandejskich
(np. W. Bauer, R. Bultmann), twierdzac, ze krzew winny byl symbolicznym wy-
razem orientalnego mitu o drzewie zycia. Co wiecej, w literaturze gnostyckiej
tamtego czasu oraz w chrzescijanskich apokryfach znajdujemy motyw winnego
krzewu w tgcznosci z motywami milosci i radosci - czyli tak samo jak w J 15,1-11.
Najbardziej wyrazistej paraleli dostarczajg tutaj Ody Salomona, ktorych powstanie
datuje sie na okres od I do IIT wieku ery chrze$cijanskiej?.

Grecki rzeczownik rodzaju zenskiego dumerog oznacza caty winorosl, caly
krzew winny, tzn. korzenie, szczep i pedy?>. W mentalno$ci zydowskich miesz-
kancow Palestyny owego czasu, wychowanych na Starym Testamencie, winoro$l
byta symbolem Izraela!. Autor Ps 80 (79),9-12 uzywa metafory winnego krzewu
i latoro$li dla ukazania, w jaki sposob ukonstytuowal si¢ naréd zydowski: ,Winorosl
przeniostes z Egiptu, wygnales$ narody i jg zasadziles, grunt dla niej przygotowa-
tes. Wtedy korzenie zapuscifa i napelnita calg ziemie. Gory okryly sig jej cieniem,
a cedry Boze jej galeziami. Swe latorosle rozpostarta az do Morza, a pedy swoje
az do Rzeki”. Okreslenie Jezusa jako prawdziwego krzewu winnego moze by¢ tutaj
odzwierciedleniem polemiki wczesnego chrzescijanstwa z judaizmem synagogal-
nym, ktory uwazat siebie za prawdziwy Izrael. Autor Ewangelii Jana moze tu takze
intertekstualnie nawigzywa¢ do nauczania prorokoéw, ktérzy zarzucali narodowi,
ze stal sie dzika winnicg, tzn. nieprawdziwa. Tekst Jr 2,21 jest bardzo wymowny:

19" Szerzej omawia to zagadnienie np. G. R. Beasley-Murray, John (WBC 36; Waco 1987)
271-272.

20" Tto kulturowe ukazuje kompetentnie np. C. S. Keener, The Gospel of John. A Commentary
(Peabody 2003) II, 990-993.

21 Medala, Ewangelia wedlug $wigtego Jana (rozdzialy 13 - 21), 114.

22 Szerzej: Brown, The Gospel according to John, 669.

23 Medala, Ewangelia wedtug $wigtego Jana (rozdziaty 13 - 21), 114.

24 Szeroko zagadnienie to omawia np. Brown, The Gospel according to John, 674-676.
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»A Ja zasadzitem ciebie jako szlachetng latoro$l winna, tylko szczep prawdziwy.
Jakze wiec zmienilas si¢ w dziki krzew, zwyrodnialg latorosl?”.

W ksiegach Starego Testamentu cze$ciej niz motyw winnego krzewu znalez¢é
mozna motyw calej winnicy®. Czasami jest ona symbolem obfitoéci (np. Iz 27,2-6);
te semantyke podejma apokryty ukazujace obfito$¢ czaséw mesjanskich. Czesciej
jednak w tekstach ST, winnica symbolizuje bezproduktywnos¢ i dewastacje narodu
izraelskiego, ktéry swoim postepowaniem sprzeniewierza si¢ Jahwe (np. Jr 5,10;
12,10-11). Nowotestamentowa tradycja synoptyczna kilkakrotnie nawiagzuje do
motywu winnicy (np. Mk 12,1-11 i par. gdzie jest wyrazne intertekstualne odnie-
sienie do Iz 5,1-7; Mt 21,28-32 [przypowies¢ o robotnikach winnicy]; Lk 13,6-9
[drzewo figowe zasadzone w winnicy]). Nalezy zauwazy¢, ze w ST rozréznienie
pomiedzy winnicg a winnym krzewem nie jest ostre, autorzy czesto stosuja te obra-
zy zamiennie (np. Ps 80,9.13). Ograniczajac si¢ jednak nawet tylko do tekstow ST,
w ktérych mamy do czynienia z symbolicznym uzyciem winnego krzewu (np. Oz
10,1; 14,8; Jr 6,9; Ez 15,1-6; 17,5-10; 19,10-14, Ps 80,9nn), teksty swiete biblijnego
Izraela dostarczajg licznych intertekstualnych odniesien, ktére pozwalaja komenta-
torom bez wigkszych trudnosci wnioskowa¢ o znaczeniu tej metafory w J 15,1-11.

Warto takze nadmienic, ze w literaturze apokryficznej tamtego czasu motyw
winnego krzewu pojawia si¢ w kontekscie oczekiwan mesjanskich. Na przyklad
w etiopskiej Ksiedze Henocha (HenEt 10,19) znajduje sie zapowiedz, ze w czasach
mesjanskich winoro$l, ktéra zostanie zasadzona wyda obfity owoc. Natomiast
w syryjskiej Apokalipsie Barucha (ApBaSyr 29,5) czytamy, Ze z jednego winnego
krzewu wyrosnie 1000 latorosli, a kazde winne grono liczy¢ bedzie 1000 jagod,
jedno za$ mate winogrono wyda kor (230 lub 393 litréw) wina®®.

Na podstawie przedstawionych tu syntetycznie informacji, mozna wyciagaé
wnioski o zakresie znaczeniowym uzytej przez Jezusa metafory winnego krzewu.
Z pewnoscig, co wynika juz z cech gatunkowych J 15,1-11 jako maszalu, nie nalezy
sie tutaj ogranicza¢ do jednego poziomu znaczeniowego?. Dla wiekszosci ludzi
tamtego czasu wychowanych w kulturze basenu Morza Srédziemnego motyw
winnego krzewu kojarzyt sie z drzewem zycia®®. Zatem Jezus, méwiac o sobie,
ze jest ,prawdziwym krzewem winnym’, komunikuje wszystkim, ze jest Zrédtem
zycia. Zacheca w ten sposdb, by czerpac¢ z Niego zycie.

25 Wiecej w: Keener, The Gospel of John, 991-993.
26 Na ten temat Medala, Ewangelia wedtug swigtego Jana (rozdziaty 13 - 21), s. 114.

27 Warto byloby spojrze¢ réwniez na motyw winnego krzewu w kontekscie tradycji madro-
$ciowej Starego Testamentu. Zob. zwlaszcza Syr 24,17-22: ,Jak szczep winny wypuscilam pelne
krasy latoroéle, a kwiaty moje wydaja owoc stawy i bogactwa. Przyjdzcie do mnie, ktérzy mnie
pragniecie, nasy¢cie si¢ moimi owocami (...). Kto mi jest postuszny, nie dozna wstydu, a ktdrzy ze
mng dzialaja, nie zgrzeszy”.

28 Brown, The Gospel according to John, 669-672 przytacza takze podawane przez egzegetow
teksty paralelne z literatury gnostyckiej i mandejskie;j.
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Odbiorcy tych stéw Jezusa sa réwniez bardzo czytelnie zdefiniowani w tej
metaforze: éye) elpul M dumeroc, Oupele T& KANMUatw ,Ja jestem krzewem winnym,
wy [jestescie] latoroslami” (15,5a). Jezus wyraznie prowadzi tu uczniéw, a autor
czytelnikéw Ewangelii ku przekonaniu, ze tylko ten moze mie¢ zycie w sobie, kto
jest ztgczony z Nim jak latoroéle z winnym krzewem?®. Ten, kto nie ma z Nim
wspolnego krwioobiegu (te same soki w krzewie i w latoroslach), nie moze miec¢
w sobie zycia. Jest to tacznoéé ontyczna, ta sama natura pnia i latorosli. Swia-
domos¢ takiej zyciodajnej tacznosci z Jezusem ma by¢ dla ucznidéw zrédtem ich
prawdziwej/pelnej radosci.

Drugi poziom znaczeniowy metafory winnego krzewu w ] 15,1-11 odwoluje
sie do jej znaczenia zakodowanego w umystach Zydéw tamtego czasu, dla ktérych
winny krzew byl symbolem narodu, do ktérego przynalezeli. Wprawdzie w ST nie
znajdujemy tekstu, ktory wyraznie okreslatby czlonkéw narodu Bozego wybrania
jako latorosle winnego krzewu, to jednak metafora ta niewatpliwie ma ukaza¢
Jezusa jako nowy, prawdziwy Izrael, tzn. nowy wyznacznik ich tozsamosci. Juz
nie przynalezno$¢ do narodu Bozego wybrania definiuje tozsamo$¢ uczniow, lecz
ontyczne wszczepienie w Jezusa Chrystusa, ktory jest prawdziwym krzewem win-
nym. Nalezy tutaj caly czas mie¢ na uwadze, ze adresatami tej wypowiedzi (mowy
pozegnalne to ,,prywatne” nauczanie Jezusa skierowane do uczniéw w Wieczerni-
ku) nie sa wszyscy cztonkowie narodu zZydowskiego, ale ci z nich, ktérzy przyjeli
wiare w Jezusa i stali sie¢ przez to Jego uczniami. To nie przynaleznos$¢ narodowa,
ale sam Jezus, w ktdrego wierzg, wyznacza ich tozsamo$¢ (w tym aspekcie teologia
Czwartej Ewangelii koresponduje bardzo dobrze z nauka Pawta Apostola na ten
temat — glowa i cztonki ciata). Na tym poziomie znaczeniowym nalezy stwierdzic,
ze zrédtem prawdziwej radosci uczniéw Jezusa ma by¢ to, iz wszczepienie w Nie-
go nadaje im nowg tozsamos¢, catkowita przynaleznos$¢ do Niego, zjednoczenie
z Nim, trwanie w Nim.

Trzeci, dopelniajacy poziom znaczeniowy wynika z faktu pojawiania si¢
motywu winnego krzewu w literaturze tamtego czasu w kontekscie oczekiwan
mesjanskich. Wszczepienie uczniow w Mesjasza Jezusa ma w nich skutkowa¢
obfitoscig Bozych daréw. Trzeba tu od razu nadmieni¢ - do watku tego szerzej
powré6cimy ponizej — ze wszczepienie uczniow w winny krzew, ktérym jest Jezus
nie ma stuzy¢ li tylko im samym, ale ma ich uzdolni¢ do tego, by przynosili obfite
owoce w pracy misyjnej, takie jest wyrazne ukierunkowanie argumentacji Jezusa
w ] 15,1-11:,]Ja jestem krzewem winnym, wy — latoro$lami. Kto trwa we mnie, a Ja
w nim, ten przynosi owoc obfity, poniewaz beze Mnie nic nie mozecie uczynic¢”
(15,5). Zrédtem radosci uczniéw ma by¢ réwniez to, ze ich zjednoczenie z Jezusem
Mesjaszem skutkuje obfitymi owocami w pracy misyjnej.

Nie bez racji sg tez egzegeci, ktorzy sugeruja jeszcze jeden odcien znaczeniowy
metafory Jezusa jako winnego krzewu, mianowicie symbolike eucharystyczng®.

2 Beasley-Murray, John, 273.
30" Argumenty za i przeciw podaje np. Brown, The Gospel according to John, 672-674.
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Intuicje takie sg uzasadnione, gdyz autor Ewangelii wg §w. Jana nieustannie zapra-
sza czytelnika w trakcie narracji do skojarzen na poziomie symbolicznym. Wielos¢
symbolicznych skojarzen w analizowanej perykopie jest tego doskonalym przy-
kfadem. Podstawg do wnioskowania w tym kierunku jest §wiadomos¢, ze winny
krzew funkcjonowal w tamtej kulturze jako symbol drzewa zycia. Wazne powia-
zanie winnego krzewu z Eucharystia daje rowniez tradycja synoptyczna, z ktorej
dowiadujemy sie, ze Jezus podczas ostatniej wieczerzy okreslit zawarto$¢ kielicha
z winem, ktéry podawat uczniom jako ,owoc winnego krzewu” (zob. Mk 14,25;
Mt 26,29). Zjednoczenie eucharystyczne uczniéw z Jezusem ma by¢ tak mocne jak
wszczepienie latorosli w winny krzew: latorosle karmione s3 Zyciodajnymi sokami
krzewu, stad czerpia zycie i pelng rados$¢. A zatem na poziomie symbolicznym
uprawnione jest dopatrywanie si¢ w metaforze winnego krzewu i latorosli symboliki
eucharystycznej, podobnie jak chleb w Ewangelii Jana symbolizuje Eucharystie
(zwlaszcza rozdzialy 6 i 21), a woda jest symbolem chrztu (zwlaszcza J 3).

6. SPRAWCZE DZIALANIE OJCA I OCZYSZCZAJACE SLOWO JEZUSA (15,1-54A)

W maszalu o winnym krzewie znajduje bardzo mocne odzwierciedlenie
Janowa teologia o sprawczoéci Ojca w misji Jezusa®!. Krzew winny nie istnieje
samoistnie, lecz jest otoczony opieka przez Ojca, ktory przedstawiony jest tutaj
jako uprawiajgcy winny krzew, czyli ogrodnik (dostownie, rolnik) 6 matnp pouv 6
vewpyog €otiv (15,1b)%% Wpisuje sie to bardzo mocno w teologie Janowa, wedlug
ktorej Ojciec jest Posytajagcym (6 mépyioc) Jezusa, a wszystko, co On méwi i czyni,
wynika z bycia postanym przez Ojca. To Ojciec troszczy si¢ o winny krzew i jego
latorosle i On ostatecznie (a nie Jezus) ponosi odpowiedzialno$¢ za wydanie prze-
zen owocow. Dzialanie Ojca jest tu opisane przy uzyciu metaforycznego jezyka
odwolujacego si¢ do wiedzy czytelnikéw na temat pielegnacji winnicy, polegajacej
miedzy innymi na obcinaniu niektérych latorosli/pedéw (gr. kAfjue) na winnym
krzewie po to, by inne mogly otrzymac wiecej zyciodajnych sokéw i w konsekwen-
cji wydac¢ wigkszy plon. Odcina sie latorosle, ktore nie rokuja wydania wystarcza-
jacego plonu. W maszalu 15,1-6 Ojciec obcina kazda latorosl, ktora nie przynosi
owocu w Jezusie (15,2)%%. Tozsamo$¢ owych odcietych latoroéli mozna rozumie¢
na dwéch poziomach. W pierwotnym znaczeniu to Zydzi, ktérzy nie przyjeli wiary
w Jezusa (por. Rz 11,17). Na poziomie za$ czytelnika Ewangelii to ci, ktérych spo-

31 Zob. Beasley-Murray, John, 271-273.
32 Brown, The Gospel according to John, 660.
3% Szerzej: Keener, The Gospel of John, 996-997.
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s6b zycia nie zgadza si¢ z zasadami tej wiary®*. Dlatego tez nie przynosza owocoéw
i muszg by¢ odcieci od winnego krzewu®. Latoro$l odcieta przez ogrodnika/Ojca
od winnego krzewu umiera, gdyz jest pozbawiona zyciodajnych sokéw i oczywiscie
nie jest zdolna przynie$¢ zadnego owocu®. Zatem Jezus jest zyciodajnym winnym
krzewem, ale to Ojciec daje wzrost latoroslom i decyduje o odcieciu jednych oraz
pozostawieniu innych po to, by przyniosty obfitszy owoc. Ci zatem, ktérzy poprzez
wiare w Jezusa s wszczepieni w krwioobieg zycia, powinni prawdziwie si¢ radowac,
gdyz Bog Ojciec otacza ich szczegdlng troska.

Intrygujace s3 tutaj stowa Jezusa adresowane do uczniéw: fién Upeilg kabopol
€0Te 8L TOV Adyov Ov AedaAnke UMiv Wy juz jestescie czysci dzieki stowu, kto-
re wypowiedzialem do was” (15,3). Oznacza to, Ze proces oczyszczania uczniow
rozpoczal sie¢ w chwili przyjecia z wiarg stowa Jezusa jako Tego, ktéry zostal po-
stany przez Ojca i jest Jego reprezentantem. A zatem stowo Jezusa samo w sobie
ma dla uczniéw warto$¢ oczyszczajacg i sprawia, ze przyjete z wiarg zabezpiecza
ich przed utratg zyciodajnych sokéw, gdy Ojciec bedzie oczyszczal winny krzew.
Bycie oczyszczanym przez stowa Jezusa powinno by¢ kolejnym powodem radosci
uczniow. Wezwanie Jezusa pelvate év éuol, kayw €év upiv ,Irwajcie we Mnie, a Ja
w was” (15,4a) uzmystawia jednak uczniom, ze trwanie jest wzajemna relacja i nie
jest dane raz na zawsze. Uczniowie muszg nieustannie trwa¢ w Nim po to, by On
mogl trwaé w nich®”. Wymiana zyciodajnych sokéw musi nieustannie trwa¢, gdyz
to jest koniecznym warunkiem ich utrzymania si¢ przy zyciu i wydawania owocu:
»Podobnie jak latorosl nie moze przynosi¢ owocu sama z siebie - jezeli nie trwa
w winnym krzewie - tak samo i wy, jezeli we Mnie trwac nie bedziecie” (15,4b).
Przebywanie w Jezusie jest warunkiem sine qua non wszelkiego owocowania’®.
Owocowanie latorosli nie oznacza tu posiadanie przez nie wewnetrznego zycia, ale
wypelnienie celu swojego istnienia - latorosle zyja po to, by przynies¢ owoc. Jezeli
nie przynosza owocu sg bezuzyteczne, niejako marnuja zyciodajne soki czerpane
z winnego krzewu. Owocowanie jest tutaj metafora skutecznego apostolstwa.

7. SKUTKI TRWANIA I NIE-TRWANIA W JEZUSIE (15,5B-8)

W monologu Jezusa w wersetach 5b-8 przedstawione sa pozytywne skutki
trwania w Jezusie oraz los tych, ktérzy w Nim nie trwajg. Motyw trwania jest tu

% Medala, Ewangelia wedlug swigtego Jana (rozdzialy 13 - 21), s. 115.
35 Na ten temat Brown, The Gospel according to John, s. 675.
36 Keener, The Gospel of John, 997-998.

37 Zawarta jest tu rowniez przestroga przed utrata relacji z Jezusem. Malina - Rohrbaugh,
Social-Science Commentary on the Gospel of John, 234.

38 Moloney, The Gospel of John, s. 420.
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rozwiniety w matrycy dualizmu, charakterystycznego dla Czwartej Ewangelii.
Czytelnik poznaje korzysci dla tych, ktorzy trwaja w Jezusie oraz dramat tych,
ktorzy nie trwajg w Nim*. Z punktu widzenia domyslnego odbiorcy jest to zapro-
szenie do dokonania jedynego wlasciwego wyboru - przyjecia z wiara Jezusa jako
postanego przez Ojca Zbawiciela §wiata. W poprzednich wersetach nacisk polo-
zony byt na wewnetrzne zjednoczenie ucznidow z Jezusem. Obecnie ukazane jest,
czym ma to skutkowaé w zyciu uczniéw. Trwanie w Jezusie nie jest celem samym
w sobie, lecz jest niezbednym warunkiem przynoszenia przez uczniéw owocu®.
Jezus przypomina im: xwplg énod ob dUvaoBe moLelv o0déV ,beze Mnie nic nie
mozecie uczyni¢” (15,5b). Tylko trwanie uczniéw w Jezusie, a Jezusa — w nich
pozwala im przynosi¢ owoce. Losem latoro§li, ktére nie przynosza owocow jest
odciecie od winnego krzewu, uschniecie i spalenie w ogniu*!. A zatem mamy tutaj
antytetycznie zestawione zycie i $mier¢. Smier¢ jest antyteza zycia, konsekwencja
braku trwania w Jezusie oraz rezultatem wiasnych zyciowych wyboréw ucznia.
W ostatnim zdaniu tej jednostki (w. 8) wybrzmiewa wezwanie Jezusa, by stucha-
cze/czytelnicy stawali si¢ Jego uczniami. Dokonuje sie to przez trwanie w nich
Jego stowa (w. 7) przyjetego z wiara. Rezultatem trwania w Nim jest stawanie si¢
coraz bardziej Jego uczniami i przynoszenie owocéw w dzialalnosci apostolskiej.
Trwanie w Jezusie i przynoszenie owocu s3 dwoma sposobami oddawania Ojcu
chwaly. To za$ stanowi wtasciwy i ostateczny sens Zycia uczniow.

8. TRWANIE W MILOSCI I ZACHOWYWANIE PRZYKAZAN ZRODLEM
RADOSCI UCZNIOW (15,9-11)

Ostatnia jednostka strukturalna perykopy J 15,1-11 eksponuje temat jedno-
$ci Jezusa z Ojcem, ktéra powinna by¢ wzorem dla trwania uczniéw w Jezusie.
Spoiwem tej relacji jest mito$¢. Zastosowany tutaj czasownik dyemaw ma forme
gramatyczng aorystu (qyammoev). Wystepuje on tu w funkeji aoristus complexivus,
wskazujgc na mito$¢ wieczng i doskonalg®. Jest to mito$¢ jedyna w swoim rodzaju,
jaka moze istnie¢ jedynie pomiedzy Bogiem Ojcem i Synem Bozym. Milos¢ Ojca
do Jezusa jest zarazem zrédlem Jego milo$ci do uczniéw®. Istotg relacji uczniow
z Jezusem ma by¢ trwanie w Jego milosci (15,9), owo trwanie uczniéw w milosci

Wersety te kompetentnie wyjasnia np. Brown, The Gospel according to John, 679-680.
40 Brown, The Gospel according to John, 680.

Malina - Rohrbaugh, Social-Science Commentary on the Gospel of John, 234.
Medala, Ewangelia wedtug swigtego Jana (rozdzialy 13 - 21), 117.

43 Moloney, The Gospel of John, 420.



ZRODLA PRAWDZIWE] RADOSCI UCZNIA JEZUSA 79

jest uczestnictwem w milosnej relacji Ojca i Syna*. Jezus kieruje do nich zapro-
szenie, by wlaczyli si¢ w 6w krwioobieg mitosci. Trwanie Jezusa w milosci Ojca
realizuje sie poprzez zachowywanie Jego przykazan®. Zachowywanie przez Jezusa
przykazan Ojca wyraza si¢ w pelnieniu we wszystkim Jego woli, czyli w dokonywa-
nych przez Niego zbawczych czynach. Warunkiem zas trwania uczniéw w milosci
Jezusa do nich jest petnienie Jego przykazan?®: ,Jesli bedziecie zachowywaé Moje
przykazania, bedziecie trwa¢ w mitosci mojej” (15,10a). Uczniowie maja swoim
zyciem odwzorowywa¢ w relacji z Jezusem relacje odwiecznej miltosci miedzy
Bogiem Ojcem i Synem Bozym.

W podsumowujacym zdaniu: Tabte AeAdAnke Opiv Tve ) xepd 1 éun év
VLY M kel 1) xepd MOV mANpw6f ,To wam powiedziatem, aby rado$¢ Moja
w was byla i aby rados$¢ wasza byta pelna” nalezy zwroci¢ uwage na strone bierng
tej wypowiedzi. Jezus nie méwi uczniom ,,zebyscie mieli radosc¢”, lecz ,,aby wasza
rado$¢ byla”. To zaklada, ze zZrédlo radosci uczniow nie jest w nich samych, ale
jest darem, konsekwencja przynaleznosci do Jezusa. Rado$¢ przede wszystkim jest
w Jezusie. Prawdziwa rado$¢ uczniow to Jego rados¢ (| yapa 1 éun). Nie chodzi
tutaj o jakakolwiek rados¢, ale o Jezusowa rados¢, ktéra w naturalny sposob staje
sie ich udzialem na miare tego, jak gleboko sa w Niego wszczepieni.

PODSUMOWANIE

W perykopie J 15,1-11 wida¢ wyrazny rozwoj Jezusowego nauczania o trwa-
niu uczniéw w Nim. Najpierw autor postuzyl si¢ metafora winnego krzewu, by
dzigki temu wyrazistemu obrazowi ukaza¢ konieczno$¢ trwania uczniéw w Jezusie.
Ukazuje on, Ze antytezg tego trwania nie jest po prostu trwanie w innym stanie,
lecz $mier¢ wyrazona symbolicznie przez odciecie latoroéli od winnego krzewu,
jej wyschniecie i spalenie. Brak trwania w Jezusie, drzewie Zycia, oznacza po pro-
stu antyteze zycia, czyli Smier¢. Tylko trwanie uczniéw w Jezusie sprawi, ze beda
przynosi¢ owoce, tzn. ich dzialalno$¢ apostolska bedzie skuteczna. Nastepnie autor
wyjasnia, ze trescig trwania uczniow w Jezusie jest mito$¢. Trwanie uczniow w Jezu-
sie oznacza trwanie w relacji mitosci, ktéra faczy Go z Ojcem. Na koncu za$ Jezus
wyjasnia, Ze trwanie w Jego miloéci uczniowie osiggaja poprzez zachowywanie
Jego przykazan: ,Jedli bedziecie zachowywaé moje przykazania, bedziecie trwac
w milosci mojej” (15,10). Konkludujac nalezy powiedzie¢, ze zrodtem prawdziwej
radosci ucznia Jezusa jest trwanie w Jego mitosci, ktore jest uczestnictwem w relacji
milosci Ojca i Syna i realizuje sie w zachowywaniu Bozych przykazan.

4 Beasley-Murray, John, 273.
45 Szerzej: Beasley-Murray, John, 273.
46 Keener, The Gospel of John, 1003.
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RADOSC Z POJEDNANIA W 2 LISCIE
DO KORYNTIAN

THE JoY OF RECONCILIATION IN 2 CORINTHIANS

SuMMARY: In 2 Corinthians we find repeatedly occurring vocabulary related to joy (forms
associated to yapa and xaipw). This article focuses especially on the rhetoric of joy. First
we pay attention to the context of Corinthian correspondence. It allows us to distinguish in
2 Corinthians a letter of reconciliation. In its original framework the letter included many
statements of joy. Their rhetoric was conditioned by the situation of conflict between the
sender and the recipients. In this situation joy is linked to faith and unity. Joy is shown here
as an important element unifying believers. It is opposite to sadness. It has activating function
and compels recipients to change their behavior. In the next part of the article we noted
that the expressions of joy in the canonical 2 Corinthians are linked to Paul’s argumentation
on apostolic vocation. Therefore, their rhetoric has a universal dimension, and exceeds
the particular problem of misunderstanding between the Apostle and the community. The
theme of joy is part of positive Paul’s argumentation (probatio), which explains the essence
of being an apostle. References to joy in this context are inartificial proofs, and belong to the
argumentation of pathos. They carry strong emotional charge. It is especially important to
emphasize the joy of reconciliation, because it disposes recipients to reassess their thinking,
and to change their behavior, which should be focused on building unity, because it is an
expression of communion with God.

Keyworps: 2 Corinthians, rhetoric of joy, letter of reconciliation, faith, unity
Srowa KLUCZE: 2 List do Koryntian, retoryka radosci, list pojednawczy, wiara, jednos¢

Dominujacy w 2 Liscie do Koryntian apologetyczno-polemiczny ton wypo-
wiedzi, wynikajacy przede wszystkim z kontekstu tego utworu sprawia, ze trud-
no jest list ten wigza¢ z tematyka radosci, bo nie wysuwa si¢ ona na pierwszy
plan podczas jego lektury. Jednakze stownictwo zwigzane z radoscia wystepuje
w tym piSmie wiele razy i znajdujemy je w réznych miejscach kanonicznego tekstu
2 Kor: o$miokrotnie w formach pochodzacych od czasownika yatpw (2, 3; 6, 10; 7,
7.9.13.16; 13, 9.11) oraz pieciokrotnie jako rzeczownik yapa (1, 24; 2, 3; 7, 4.13; 8, 2).
W strukturze retorycznej 2 Kor wystapienia te w znacznej czesci nie przynaleza do
kluczowych miejsc argumentacji, nie oznacza to jednak, ze nie odgrywaja w niej
zadnej funkgcji. Sg podporzadkowane gléwnemu jej celowi — uwierzytelnieniu
autorytetu apostolskiego etosu. Wykorzystanie analizy epistolarnej pozwala nam
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natomiast dostrzec, ze prawie wszystkie wystapienia stownictwa wyrazajacego
rados¢ wigza si¢ z listem o charakterze pojednawczym, nazywanym czesto przez
komentatoréw ,listem rado$ci”’, ktéry w procesie redakcyjnym ulegt dekompozyciji.
W niniejszym opracowaniu chcemy przyjrze¢ si¢ poruszonej przez Apostota tema-
tyce rado$ci zaréwno w jej pierwotnym, sytuacyjnym kontekscie, jak i w kontekscie
retorycznej argumentacji tego listu.

1. KONTEKST EPISTOLARNY LISTU POJEDNAWCZEGO

Literacka analiza z zastosowaniem kryteriow adekwatnych dla starozytnej
epistolografii pozwala na wydzielenie w kanonicznym Drugim Liscie do Ko-
ryntian kilku, réznego typu listow, takich jak: listy apologetyczne, doradcze, list
rekomendacyjny i list pojednawczy?. Cechy charakterystyczne dla tego ostatniego
da si¢ zauwazy¢ w kilku fragmentach (1,8-2,13;7,5-16 1 13,11-13), ktdre najpraw-
dopodobniej pierwotnie stanowily sp6jna calo$¢’. Kompozycja tego domniema-
nego listu jest prosta i przejrzysta. W pierwszej czesci (1,8-2,13) Apostot najpierw
dzielit si¢ z Koryntianami swoimi do§wiadczeniami, piszac im o cierpieniach
i trudach, jakich doznal podczas gloszenia Ewangelii w Azji i Macedonii. Na-
stepnie wyjasnil adresatom swoje postepowanie wobec nich, podajac rzeczywiste
powody, z jakich zmienil swoje wczesniejsze plany i nie przybyt z zapowiadang
wizyta. Wyjasnil postawe swej surowosci, ktérg im okazal oraz przypomniat
im o Bozym mandacie swojego postannictwa, ktéry dla Apostola byl podstawa
dzialania i postepowania wobec nich. Nastepnie Pawet wezwal Koryntian do
wybaczenia i okazania mitosci komus, kto zawinit zar6wno wobec Apostota, jak
i wobec wspolnoty. W drugiej czesci (7, 5-16) za$ Pawel napisal o swojej wiel-
kiej radosci z powodu przemiany, jaka si¢ dokonala w adresatach. Okazali oni
swoim postepowaniem, ze pragng trwaé¢ w jednosci z Apostolem i go wspierac,

! Por. G. Bornkamm, Die Vorgeschichte des sogenannten Zweiten Korintherbriefes (Heidelberg
1961) 32.

2 Wiecej na temat mozliwych listow, sktadajacych sie na kanoniczng wersje 2 Kor, wy-
réoznionych zgodnie z teoriami starozytnej epistolografii, zob. np. D. Muszytowska, Apostot
Chrystusa Jezusa. Obraz apostota w 2 Kor w $wietle analizy epistolarnej i retorycznej (Warszawa
2009) 30-36.

3 Nie ma zgody, co do tego, kiedy 6w list miatby by¢ wyslany. Najczesciej sugeruje sie, ze
jest to pismo wystane latem 56 r. juz po tzw. ,surowym” lidcie, ktéry bezposrednio byt odpowie-
dzig Apostota na wystapienie jego przeciwnikéw w Koryncie. List pojednawczy bylby wigec dalsza
czedcig korespondencji zwigzanej z konkretnym konfliktem, zazwyczaj jednak rozréznianym od
dzialalnosci oponentéw Pawtowych, w wyniku ktérej powstat wielki list apologetyczny z 10, 1 - 13,
10. M. J. Harris, The Second Epistle to the Corinthians. A Commentary on the Greek Text (Grand
Rapids 2005) 103-104.
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o czym Pawel dowiedzial si¢ od Tytusa, ktéry do niego dotaczyl w Macedonii.
W zakonczeniu (13, 11-13) natomiast Pawel wezwal Koryntian do radowania
si¢, do wzajemnego wspierania si¢, do zachowywania jednomyslnosci i pokoju.

Z tresci tych fragmentéw wynika, ze powodem powstania takiego listu mogt
by¢ konflikt pomiedzy Koryntianami lub niektérymi sposréd nich a Pawlem.
Nie znamy jednak dokladnie etiologii tego nieporozumienia, powody nie zostaly
szczegolowo przedstawione. By¢ moze dlatego, ze zaréwno dla nadawcy, jak i od-
biorcéw tego listu powody konfliktu byty oczywiste. Sposéb skfadanych w liscie
wyjasnien sugeruje, ze to Apostol byt osobg pokrzywdzona w tym konflikcie.
Zostal o co$ niestusznie oskarzony, najprawdopodobniej w wyniku niezrozumie-
nia sposobow swego postepowania*. Mozemy si¢ domysla¢ na podstawie stow
Pawta, ze wsrdd tych zarzutéw wobec niego znalazty si¢ oskarzenia o nieprawdo-
mownos¢ oraz ze podwazano jego apostolski autorytet i postannictwo. Z bardzo
osobistego tonu wypowiedzi, ktéry dominuje w tych fragmentach, mozna wnio-
skowag, ze dla Pawla sytuacja tak zdecydowanych nieporozumien z Koryntianami
byla bolesnym doswiadczeniem i ze bardzo zalezalo mu na tym, aby sytuacja ta
zakonczyla si¢ pojednaniem i zgoda. Zdawat sobie sprawe z tego, Ze utrzymu-
jaca sie sytuacja konfliktu i niepostuszenstwa stanowila rzeczywiste zagrozenie
dla wiary Koryntian. List wskazuje jednak takze, ze impas nieporozumienia we
wzajemnych relacjach Apostota i wiernych z Koryntu zostal juz przetamany.
Szczegolng role odegral w tej sytuacji wystany przez Pawta do Koryntu Tytus,
ktérego misja wykraczala poza zwykte dostarczenie Koryntianom listu®. Apo-
stol napisat ten list juz po otrzymaniu od Tytusa pomyslnych wiesci z Koryntu,
podczas ich spotkania w Macedonii, o czym sam nadmienia w dalszej czesci
listu. Ow nowy kontekst pozwalal Pawlowi wyrazi¢ rado$¢ ze zmiany sytuacji
oraz nadzieje na pelne pojednanie i trwanie w jednosci z wiernymi w Koryncie,
ktoérzy rozumiejac swoja wine, réwniez dazyli do zgody®.

Tres¢ powyzej wymienionych fragmentéw 2 Kor jest jak najbardziej ade-
kwatna do tego, co wedlug starozytnych teoretykéw epistolografii miato charak-
teryzowac listy zgody lub listy pojednawcze’. Wysytano je bowiem w sytuacjach
konfliktowych, kiedy dazono do ich rozwigzania. Listy takie mogly mie¢ zaréwno
charakter korespondencji oficjalnej, jak i prywatnej, familiarnej. W odréznieniu
od typowych oficjalnych wstepnych listéw koncyliacyjnych, ktére zazwyczaj byly
wystosowywane przez osoby trzecie, starajace si¢ pogodzi¢ zwasnione strony lub

* L. Belleville, ,,A Letter of Apologetic Self-Commendation: 2 Cor. 1:8 - 7:16” NovT 31 (1989)
142.

> M. M. Mitchell, ,New Testament Envoys in the Context of Greco-Roman Diplomatic and
Epistolary Conventions: The Example of Timothy and Titus”, JBL 111 (1992) 662.

6 Por. ]. Lambrecht, Second Corinthians (Collegeville 1999) 134.

7 W teorii Pseudo-Demetriusza znajdujemy kategorie listu zgody (Typoi epistolikoi
5), za§ w pdzniejszej, Pseudo-Libaniusza - listu pojednawczego (Epistolimaioi charak-
teres 25).
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polubownie rozwigza¢ konflikt, listy zgody byly pisane przez stron¢ zaangazowana
w sytuacje sporng. Po pierwsze, gtéwnym ich celem bylo przekazanie zaangazowa-
nej w konflikt stronie przeciwnej, istotnych z punktu widzenia nadawcy wyjasnien,
dotyczacych okolicznosci i motywdw, ktore staly sie powodem zaistnialego sporu.
Po drugie zas, listy takie pozwalaly na wyrazenie pragnienia zgody, a stowa nadziei
na pojednanie czesto wigzano ze stowami przeprosin lub prosby o przebaczenie®.

To wlasnie w tym apostolskim liscie, ktory stal sie integralng czescia ka-
nonicznego tekstu 2 Kor, znajdujemy najwigcej wyrazen zwigzanych z radoscia.
Jak w tej sytuacji Pawel rozumial rado$¢ i co bylo jej prawdziwym powodem?
Jak zauwazyliSmy powyzej, zwigzane z nadzieja na zgode wypowiadanie swojej
radosci przez nadawce jest cechg charakterystyczng w listach pojednawczych,
jednak tak duze nagromadzenie stownictwa zwigzanego z radoscig, z jakim sie
tutaj spotykamy, trudno uznacd tylko za efekt epistolarnej konwencji. Oczywiscie
zasadnym jest wniosek, ze §wiadczy¢ to moze o intensywnosci przezywanej przez
Pawta radosci, ktéra byla adekwatna do wczesniej doznawanego bélu i leku
o Koryntian. Warto jednak zauwazy¢, ze to zdecydowane polaczenie wyrazanej
przez Apostota radosci z doswiadczeniem pojednania niesie ze sobg dodatkowo
istotng wartosc.

2. TEMATYKA RADOSCI W LISCIE POJEDNAWCZYM Z 2 KORr

Wyrazenia dotyczace radosci w liscie pojednawczym tworzg charakte-
rystyczng sekwencje, ktéra uwidacznia sie¢, kiedy zestawimy ze sobg po kolei
wszystkie jego zdekomponowane fragmenty. Wypowiedzi te przeplataja sie, eks-
ponujac konkretne aspekty radosci, dla ktorych ttem jest sytuacja pojednania.
Tworzg w ten sposob paralelne zestawienia: w jednym z nich dominuje temat
jednosci i wzajemnosci w do$wiadczaniu radosdci, natomiast w drugim mowa
jest o rado$ci w odniesieniu do smutku i chluby. Ostatnie natomiast wyrazenie,
bedace konncowym wezwaniem do radosci w zakonczeniu listu, mozna uzna¢ za
zamykajace calg sekwencje.

Schematycznie mozna to uja¢ w nastepujacy sposob:

8 Por. np. A. J. Malherbe, Ancient Epistolary Theorists (Atlanata 1988) 30-41 (Ps-Dem.) i 68-81
(Ps-Lib.); P.-L. Malosse, Lettres pour toutes circonstances. Les traités épistolaires du Pseudo-Libanios
et du Pseudo-Démétrios de Phalére. Introduction, traduction et commentaire (Paris 2004) 22-25.67-
68.102-105.
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Rado$¢ wzajemna Rados¢ a smutek
2,2:

jesli apostol jest powodem zasmucenia
124: Koryntian, to jak odwzajemnig si¢ mu oni
- rado$cia
apostol jest wspdlpracownikiem I

- . 2,3:
rado$ci Koryntian

jesli apostol nie zareagowalby surowo

na postawe Koryntian, to w rezultacie

musialtby sie smuci¢ zamiast radowaé
7,7:

powodem radoéci dla apostota jest
nawroécenie Koryntian

2.3: 7,9:

rado$¢ apostota jest tez rado$cig

X apostol raduje si¢, ze Koryntianie zostali
Koryntian

przez niego zasmuceni, bo sktonito ich to v
do zmiany

III

7,16:

rado$cig apostola jest to, ze moze on
zaufa¢ Koryntianom i by¢ pewnym ich
przemiany, ktora dla apostola moze by¢
przedmiotem dumy

13,11:

wezwanie do radosci

W kontekscie listu pojednawczego adresatami wypowiedzi z 1,24: ,,je-
steSmy wspolpracownikami waszej rado$ci” (ouvepyol éoper tic Xopac
OuGV) sg wierni Kosciota w Koryncie. Wyrazenie to nie pojawia sie¢ w liscie
pojednawczym na samym poczatku. Odnosi si¢ do wczesniejszych stow
o doswiadczanym przez Apostola cierpieniu i udrekach, znoszonych takze
i dla Koryntian i jest czescia odpowiedzi Apostota na zarzuty wobec niego,
ze swoim postepowaniem sprawia Koryntianom smutek®. Wspotbrzmi to
takze z wczesniejszymi stowami o wzajemnej chlubie, ktéra ma by¢ ich udzialem

° To czy wstepne dzigkczynienie z kanonicznego 2 Kor nalezaloby traktowa¢ jako pochodzace
z listu pojednawczego nie jest oczywiste. Wigkszoé¢ egzegetow opowiada sie za takim rozwigzaniem,
poniewaz tres¢ listu pojednawczego zdecydowanie koresponduje z tre§ciami dzigkczynienia. Epi-
stolarne dzigkczynienie czesto pelnilo takze funkcje tematycznego wprowadzenia w meritum listu,
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w Dzien Panski (1, 14). Rados¢, o ktorej mowi tu Pawel, w pierwszej kolejnosci
mozna wiec rozumie¢ jako rado$¢ z pelni chrzescijanskiego zycia, rado$¢ wynika-
jaca z wiary w Jezusa Chrystusa, dajaca nadziej¢ na petne z Nim zjednoczenie'®.
Trzeba jednakze zwrdci¢ uwage, ze niniejsze zdanie ,,jeste$my wspotpracownikami
radosci” stanowi drugi czlon antytetycznego zestawienia, wprowadzonego przez
gramatyczng konstrukeje ,,nie...ale” (o0y...¢AAa). Mamy tu do czynienia z para-
lelizmem, gdzie rzeczownik rado$¢ (xupa) jest perswazyjnym zwornikiem calej
wypowiedzi.

A: nie rzadzimy B: wasza wiara
oby OtL KupLebouey WUV thg TloTewg

A: ale jestesmy wspotpracownikami waszej radosci  B’: bo w wierze trwacie
owvepyol éoper The Xopdc LUGV TH Yo TLOTEL €OTHKOTE

Jak pokazuje paralelna konstrukcja tej wypowiedzi, uzyty tu termin rado$¢
(xepa) nalezy odnie$¢ i do przedmiotu, czyli do wiary, i do dzialania, czyli pa-
nowania i wspdtpracy oraz do podmiotu, ktérym sg w tym wypadku i Apostot,
i Koryntianie. W kazdym z tych odniesien odstania si¢ inny aspekt radosci.

Odnoszac si¢ do tego, co jest przedmiotem rado$ci, nie mozna nie zauwa-
zy¢, ze w obydwu czeéciach tego paralelizmu mamy odwolania do wiary. Takie
zestawienie wiary i radosci pozwala apostolowi wskazad, ze sg to rzeczywistosci
nierozerwalne. Emfaza ta moze §wiadczy¢ o przekonaniu nadawcy, ze adresaci jego
listu w niedostateczny sposob dostrzegali, ze bedac obdarowani wiarg, maja powdd
do szczescia. Wykazujac te prosta zaleznos¢ pomiedzy wiarg i radoscig, apostot
zwraca uwage na to, ze przedmiotem radosci jest wiara. Bedac za$ pochodzaca od
Boga laska, wiara jest nie tylko powodem, ale i Zrédtem radosci.

Analizujac rados¢ w relacji ,,dziatanie”, widzimy przeciwstawione tu sobie
dwie czynno$ci: panowanie (kvptetouer) i wspoiprace (ouvepyol éoper). Obydwie
wyrazone s3 w liczbie mnogiej, co mozna uznac za epistolarng forme ,,my” lub tez
przyjac, ze Pawel nie ma tu na mysli tylko swojego dzialania. Wspolpracuje on
przede wszystkim z Bogiem, z mandatu ktérego wykonuje swoje postannictwo,
o czym przypominal Koryntianom juz wczesniej piszac, ze postepowal wobec nich
wedtug Bozej faski (1,12). Poniewaz nie méwi z imienia o swoich wspotpracow-
nikach, ani wczesniej, ani w tym miejscu, to raczej nie chodzi o Tytusa, o ktérym
jest mowa w liscie dopiero pézniej. Za wspdtpracownikéw Apostota w drugiej
kolejnosci wiec, nalezy uzna¢ samych Koryntian''. Ujawnia si¢ tu glteboka swia-
domos¢ Pawla, ze bez ich pozytywnej odpowiedzi na gloszong im Ewangelie, nie

z czym mozemy mie¢ do czynienia i w tym wypadku. B. Rigaux, The Letters of St. Paul: Modern
Studies (Chicago 1968) 121.

10 Lambrecht, Second Corinthians, 30.
' Harris, The Second Epistle, 214.
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bytoby mozliwe méwienie o nich jako o tych, ktérzy ,wiarg stoja” (rioteL €otnkarte).
Dlatego tez okazywanie wladzy przez Apostota w tym zakresie nie ma sensu i Pawetl
zdecydowanie to wyraza, chcac przekonac do tego swoich adresatow.

Retoryka jego wypowiedzi z jednej strony daje Koryntianom do zrozumienia,
ze apostolska odpowiedzialnos¢ Pawla nie polega na panowaniu nad ich wiarg,
a zatem takze nie na tym wszystkim, co wigze si¢ z wykonywaniem wtladzy, jak
nakaz, kontrola, ocena, osad, czy rozliczanie, co prawdopodobnie mogto by¢ za-
rzutem wobec Apostola. Z drugiej strony Apostot w ten sposéb zwraca swoim
odbiorcom uwage na ich aktywna role jako tych, ktérzy odpowiedzieli na wezwa-
nie Chrystusa. To dla Koryntian powinno by¢ powodem ich prawdziwej radosci.
Pawel, bedac tym, ktéry im glosit Zmartwychwstalego, nie czyni siebie tworcg ich
wiary, ale jak najbardziej moze si¢ uwazac¢ za wspottworce ich radosci wynikajacej
z wiary. Zestawienie tych obydwu przeciwstawnych dzialan podkresla w sposdb
szczegdlny odpowiedzialnos¢ Apostota za wiare tych, do ktorych zostat posta-
ny. Nie moze si¢ ona wyraza¢ w okazywaniu wladzy. Pawel nie moze Koryntian
przymusi¢ do wiary, ani jemu samemu, ani do wiary w Chrystusa. Wiare zatem
rozumie jako dar, przyjety w wolnosci'?. Apostot przypomina jednak jednoczesnie
swoim adresatom, ze jego apostolskim zadaniem jest wzmacnia¢ ich wiare i tym
samym pomnaza¢ ich rados¢. Chociaz kontekst konfliktu, bedacego podiozem
listu, pozwala na rozumienie Pawtowej wypowiedzi w bezpos$rednim odniesieniu
tylko do Apostola, to sens jego stéw zdecydowanie wykracza poza te ramy. Skoro
Apostol nie sprowadza tu wiary do postuchu dawanego jego stowom, to tez i ra-
dosci, o ktérej tu mowa, nie powinni$émy rozumie¢ w wymiarze emocjonalnym,
na przyklad, jako poczucia satysfakcji z dobrze wykonanego zadania. Chodzi tu
raczej o doswiadczenie ,radosci w Panu”".

Odniesienie do podmiotu, ktéry doznaje radosci wiary, pozwala natomiast
zwroci¢ uwage, ze w tym doswiadczeniu istotna jest wzajemno$¢. Zdanie ,jesteSmy
wspotpracownikami waszej radosci” zapowiada (retoryczne anticipatio) to, co za
chwile zostanie wyrazone w sposdb bardziej bezposredni, w 2,3 (memotbag éml
TAVTOG UPAG OTL 1) €un) xapd Tavtwy LLGY €éotiy). W tym momencie wypowiedzi
jednak Apostol bardziej akcentuje fakt, ze to Koryntianie s3, a na pewno powin-
ni by¢, podmiotem doswiadczajacym radosci wiary. Nie wyklucza jednak siebie
z tego do$wiadczenia. Nie ma tu na razie mowy o szczegdlnej radosci powolania
apostolskiego, ale oczywiste jest, ze Pawel trwajac tak samo jak i Koryntianie
w wierze w prawde Ewangelii, ma powdd do radosci. Apostot stara si¢ budowac
i wzmacnia¢ nadwatlone porozumienie z Koryntianami, uciekajac si¢ do owego
wspolnego doswiadczenia, ktére podzielaja. Taka argumentacja przez pathos jest
tu uzasadniona. Wydobywa przez emocje to, co jest wspolne dla Pawta i Koryn-
tian i jest doskonalym motywem do zaniechania konfliktu. Apostol w ten prosty
sposdob wskazuje, ze rado$¢ z wiary w Ewangelie jest w stanie przekraczac sytuacje

12 Martin, 2 Corinthians (Waco 1986) 35.
13§, J. Kistemaker, Exposition of the Second Epistle to the Corinthians (Grand Rapids 1997) 71.
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nieporozumien pomiedzy nimi, bo ostatecznie pragna i daza do tego samego i po-
winno ich to prowadzi¢ do pojednania. Doznawanie radosci wiary jest bowiem ich
wspdlnym dobrem i zarazem wspdlnym zadaniem. Dlatego i Koryntianie i Apo-
stot s3 podmiotami radosci, i jako odbiorcy Bozej faski i jako ci, ktérzy z tg taska
wspolpracuja, pomnazajgc tym samym swojg rados¢ plynaca z wiary.

Jak juz zostalo powiedziane powyzej, Apostotl idzie o krok dalej w argumen-
tacji, kladac nacisk na to, ze w doswiadczeniu chrzescijanskiej radosci istotna jest
wzajemnos¢, ktéra przekracza granice indywidualno$ci. Wyrazenie z 2, 3 ,moja
rado$¢ jest rado$cig was wszystkich” (f) éun xopl mavtwr VUGV éotiv), paralelne
do ,,jeste$my wspotpracownikami waszej radosci’, wnosi przekonanie, ale i oczeki-
wanie Apostota wobec Koryntian. Ich wspélne doswiadczenie i zwrotnos¢ relacji,
czyli to, Ze wiara Pawla moze by¢ przedmiotem i zrodtem radosci dla Koryntian,
tak jak wiara Koryntian jest rado$cig dla Apostola, nie sg tu wystarczajace. Za-
chodzaca pomiedzy tymi wypowiedziami odpowiednios¢ podkresla w sposob
szczegolny, ze, aby wyplywajaca z wiary rado$¢ byla pelna, musi by¢ obopdlna.
Nie tyle nalezaloby tego rozumie¢ w sensie zaleznosci, co raczej, jako dodatkowy
warunek, ktéry wnosi potencje wzrastania i pomnazania owej radosci'*. Wza-
jemnos¢ ta domaga sie aktywnej postawy obydwu stron. Pawel raduje si¢ darem
wiary, ktérym Koryntianie zostali obdarowani, ale nie zatrzymuje si¢ na tym. Ze
swojej strony robi wszystko, aby te prawdziwg rados$¢ wiary Koryntian zachowac.
Nawet jesli to wymaga od niego trudnych i surowych decyzji. Ze strony Koryn-
tian za$ Pawel oczekuje, ze beda oni wzmacnia¢ jego apostolska rados¢ postawa
swej niezachwianej wiary i jedno$ci w wierze, a takze radoscig z jego powolania
do gloszenia Dobrej Nowiny o Zmartwychwstalym. Nie zostaje tu szczegélowo
sprecyzowane, do czego sprowadza si¢ rado$¢, ktorej doznaje Apostol z racji wypel-
niania swojego powolania, ale o glebi i sile tej radosci moze §wiadczy¢ to, co Pawet
napisal Koryntianom na poczatku listu pojednawczego, informujac ich o trudach
i cierpieniach, na ktore byl wystawiony podczas misji w Azji (1,8). Ow paradoks
sprawia, ze rado$¢ apostolska zostaje ukazana jako pewna stala wartos¢, ktora nie
tylko jest stanem emocjonalnym. Przynalezy wiec do kategorii retoryki opartej
0 ethos®. Rado$¢ jest postaws, ktérej Pawel oczekuje od Koryntian. Swiadectwo
jego apostolskiej radosci, doswiadczanej niezaleznie od okolicznosci, jest dla nich
wzorem. Ponadto, poniewaz dar apostolstwa wykracza poza wzajemng relacje Pawla
i Koryntian, Apostol wskazuje tym samym swoim odbiorcom, ze rado$¢ wiary,
ktorej oni doznaja, nie moze wynika¢ tylko z ich wlasnego obdarowania. Bedac
w jednosci z Apostotem, Koryntianie majg tez udzial w jego apostolskiej radosci,
a wspierajac go, staja si¢ wspolapostotami i moga cieszy¢ z udzialu w gloszeniu
Chrystusa. Podkresla to szczegolnie poprzedzajacy wyrazy radosci zwrot, w kto-
rym Pawel wyraza swoje przekonanie o wspoétdzieleniu z nim tego doswiadczenia

4 H. Windish proponuje odczytanie znaczenia, ze rado$¢ Koryntian jest zalezna od Pawta:
H. Windish, Der zweite Korinthierbrief (Gottingen 1924) 81.

15 H. Lausberg, Retoryka literacka. Podstawy wiedzy o literaturze (Bydgoszcz 2002) 148.
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(TemolBag €ml mavtac LUc). Uzyta tu forma perfectum w imiestowie $wiadczy
o stanie dokonanym i trwajacym's. Koresponduje jednak takze z aorystem cza-
sownika z poczgtku zdania: ,,napisalem to” (¢ypaa Tobto adtd), co sugeruje, ze
Apostot zywil takie przekonanie roéwniez wtedy, gdy pisal do Koryntian w suro-
wym tonie'”. Rado$¢ przezywana z racji apostolskiego powolania ma charakter
staly, bo Koryntianie, tak jak i Pawel, sa wezwani do nieustannego $wiadczenia
o Chrystusie. Stowa Apostota przekonuja, ze z udzialu w radosci apostolskiej nikt
nie jest wykluczony. Wystepujacy tu przymiotnik ,wszystkich” (navtec) ma sens
emfatyczny, bo podkresla, ze wspotudzial w radosci Apostofa ma réwniez osoba,
ktdrej zachowanie stalo sie zarzewiem konfliktu pomiedzy wspdlnota a Pawlem.

Retoryka Apostola jest w tym miejscu ukierunkowana na porozumienie
z Koryntianami. Pawet jest bowiem $wiadomy tego, ze brak zgody i jednosci nie
pozwala na pelne doznawanie radosci w Chrystusie. Stad tak bardzo podkresla
wage radosci, bo jest ona swoistym ,,miernikiem” zgodnego trwania w Bogu.
Rados¢, ktora rodzi si¢ z pojednania pomiedzy Koryntianami a Pawlem jest tez
zatem radoscig pozostawania w jednosci z Panem. Dlatego koniecznym elementem
pojednania i radosci jest przebaczenie, na co Apostol zwraca uwage w dalszej czesci
Listu pojednawczego. Sam wyraznie zapewnia Koryntian, Ze wybacza temu, kto
zawinil, ale jednoczesnie wskazuje, ze przebaczenie winnemu jest nieodzowne ze
strony wspolnoty (2,7.10)'.

Druga sekwencja paralelna, z ktérag mamy do czynienia w strukturze listu
pojednawczego, eksponuje rados¢ zestawiajac ja ze smutkiem. Nastepujace po
sobie wyrazenia dotyczace radosci z 2,2-3 mozemy uznac za jedno, spdjne zesta-
wienie antytetyczne: najpierw wyrazone czasownikami zasmucaé-radowaé (Avmé®
-€0Ppalvw), a nastepnie rzeczownikami smutek-rado$¢ (A0m-xapd). Radoéé jest tu
przeciwienstwem smutku. Antyteza ta ma dopelnienie w dalszych wypowiedziach,
w 7,7.9, méwigcych o powodach doznawanej przez Apostota w tej sytuacji radosci.
Mowa jest o jeszcze wigkszej radosci (ue pairov xopfivar) oraz o radosci z tego,
ze Koryntianie zostali przez Apostola zasmuceni ku przemianie (ei¢ petavoiav:
erumonTe).

Przypomnijmy, ze kontekstem sytuacyjnym wypowiedzi z pierwszej czesci
tego paralelizmu jest odwolanie przez Pawta planowanej wizyty w Koryncie oraz
wyslanie Koryntianom listu z ostrymi stowami krytyki ich niewlasciwego poste-
powania. Antyteza smutek-rado$¢ zwigzana jest wiec z przekazaniem adresatom
motywow, ktore staly u podstaw postawy Pawla wobec nich. Jak Apostol twierdzi,
nie chcial przychodzi¢ do nich, aby ich jeszcze bardziej nie zasmuca¢. Jego zdaniem

16 Windish, Der zweite Koritherbrief, 84.

17 Harris, The Second Epistle, 220.

18 Wiecej na temat przebaczenia, jako aktu wspdlnotowego zob. np. D. Muszytowska, ,Wsp6l-
notowy wymiar przebaczenia w $wietle 2 Kor 2, 5-117, Wiecej szczescia jest w dawaniu anizeli w braniu.

Ksiega pamigtkowa dla Ksiedza Profesora Waldemara Chrostowskiego w 60. rocznice urodzin (red.
B. Strzatkowska) (Warszawa 2011) 1140-1143.
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wigc, tak jak rado$¢ z wiary i jednosci jest ich wzajemnym doswiadczeniem, tak
tez smutek i brak zgody staja sie udziatem ich wszystkich'. Mozemy zalozy¢, ze
Pawel odwotat planowang wizyte, poniewaz Koryntianie nie zmienili ani swojego
myslenia, ani swojej postawy wobec Apostota. Musialby on ponownie by¢ surowy
wobec ich niewlasciwego postepowania. Nie mogto to by¢ powodem radosci ani
dla niego, ani dla Koryntian. Najprawdopodobniej ostre stowa Pawla okazaly si¢
niewystarczajace, poniewaz nie wplynety na zmiane zachowania Koryntian. Odwo-
tanie wizyty mozna wiec rozpatrywac takze jako silniejszy sposob ,,przemawiania’,
adekwatny do wczesniejszych stow. Zdecydowanie jednak smutek w tym kontekscie
jest przeciwstawiony radosci, tak samo jak zasmucanie sprawianiu radosci.

Powyzsza antyteza jest naturalna, przez to tez — oczywista. Nie wymaga do-
datkowych wyjasnien, jest wiec bardzo dobrym nosnikiem do dalszej perswazji
Apostota. Kontekstem dla kolejnych zdan (7,7.9.16) nie sa wydarzenia uprzednie,
ktore wpisane s3 w sytuacje konfliktows, lecz sytuacja biezaca zwigzana z powsta-
niem listu pojednawczego. Pawel pisze adresatom o swojej radosci z przybycia
Tytusa i z wiadomosci, ktére mu przywiozt z Koryntu. Podkresla jednak w zde-
cydowany sposob, ze to, co sprawito mu wigkszg rado$¢ (ue paiiov yopfivel), to
zachowanie Koryntian, ktére ulegto przeobrazeniu (tnv tpu@v émmédnoiy, Tov
VUGV 08Uppor, TV DUGY (fdov Umep €uod). Koryntianie zmienili swojg postawe
wobec Apostola, o czym najlepiej $wiadczy to, ze w jaki$ sposob ukarali osobe
winng, o czym byla mowa juz wczesniej w liscie. Dla Pawta jednak wazne jest to,
ze Koryntianie wyrazili zal z powodu tego, co si¢ stalo, bo to oznaczalo, ze pragna
zgody i jednosci, rozumiejac ich warto$¢*. Zmiana byla niezbednym warunkiem
do tego, aby Koryntianie dostrzegli i zrozumieli, czym jest jedno$¢ w Chrystusie,
o ktérg powinni zabiega¢ tak jak Apostol. Wszystko wskazuje na to, ze przyjeta
przez Apostola strategia wobec nich okazala si¢ skuteczna, chociaz niosta duze
ryzyko poglebienia konfliktu. Pawel wyrazil w liscie swojg rados¢ ze swojej weze-
$niejszej postawy wobec Koryntian dopiero wtedy, kiedy widzial jej pozytywne
rezultaty®!. Jego konsekwencja doprowadzita do pojednania, ktére jest powodem
radosci dla niego i Koryntian. Paradoksalnie wigc smutek, ktéry ogarnal Koryntian
w wyniku okazania im surowosci, przyczynit si¢ do radosci.

Nie oznacza to jednak, ze argumentacja Apostola poszta tu w innym kierunku
niz ten wskazany przez pierwsza antyteze smutku i radosci. Ciaglos$¢ oddaje uzyta
w 7,9 konstrukcja zdania (o0y...aAAe) ,,raduje sie, nie dlatego ze zostali$cie zasmu-
ceni, ale Ze zostali$cie zasmuceni ku przemianie” (Viv yalpw, oy 6tL €AvTONTE
aAr’ 6tL édvmmBnre elc petavolav). Podobnie jak w pierwszym antytetycznym
zestawieniu, wzmocnionym przez jego powtdérzenie w formach czasownikowych
i w rzeczownikach, mamy i tutaj do czynienia z emfatycznym przeciwstawieniem.
Tym razem jednak emfaza ta zostaje uzyskana nie przez powtorzenie, ale przez

19 Martin, 2 Corinthians, 226.
20 Lambrecht, Second Corinthians, 130.
21 Harris, The Second Epistle, 536.
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paradoks radosci ze smutku. Smutek nadal jest czyms, co jest przeciwne radosci,
ale Apostol zwraca takze uwage na to, ze smutek powiazany z zalem moze dopro-
wadzi¢ do rzeczywistej zmiany myslenia i postepowania. Te zachodzaca przemiang
u Koryntian podkresla enumeratio w w. 11, gdzie wylicza si¢ wérod atrybutow
przeciwnych ich wczesniejszej postawie gorliwo$¢, podjecie obrony Apostota, wzbu-
rzenie, bojazn, tesknote, pragnienie, zapal, potrzebe wymierzenia kary. Nie tyle
wiec sam smutek staje sie podstawa do radosci, co przemiana??. Pawel zauwaza,
ze zatrzymanie si¢ na smutku, jesli nie prowadzi do przemiany, nigdy nie dopro-
wadzi do radosci, ale do $mierci (w. 10: T0D kéopov AT Bavatov katepydletal).
Pelne patosu stowa Apostota nie zostawiajg zadnych watpliwosci co do rozumienia
stéw o radosci z zasmucenia. To wyrazne rozréznienie smutku pochodzacego od
Boga i prowadzgcego do zbawienia (w. 9: éAvmmfnte yop kote Oedv i w. 10: kotd
feov A0TM) od smutku tego $wiata i prowadzacego do $mierci (w. 10: Tod kdopov
A0m) nie tylko ttumaczy odbiorcom postepowanie Apostola, ale takze wskazuje
im wtasciwy sposob postepowania. Podyktowana mitoscig Pawla do Koryntian
surowo$¢ wywotala w nich smutek, jednak nie wyrzadzita im szkody. Zachowanie
Apostola wstrzasneto nimi i bardzo ich poruszylo, ale dzigki temu zostali niejako
przymuszeni do glebszej refleksji, a w rezultacie byli tez w stanie wzbudzi¢ w sobie
zal z powodu tego, co sig stato. Ich smutek wiec ustgpit miejsca radosci rodzacej sie
z pojednania, zar6wno z Apostolem jak i z Bogiem oraz pomiedzy nimi samymi.
Apostol, nawigzujac do wczesniejszej antytezy smutku i radosci, wyraznie zastrzega,
ze rado$cia moze sie sta¢ tylko smutek pochodzacy od Boga. Nie bez znaczenia
jest tu takze aspekt przebaczenia, ktore jest koniecznym warunkiem do tego, aby
smutek przemienil sie w rado$¢. Pawel stowa tej antytezy poprzedza zapewnieniem
o swoim przebaczeniu i wezwaniem Koryntian do postagpienia zgodnie z miloscia,
zwracajac uwage na to, ze brak przebaczenia poglebia smutek i implikuje jego
niszczycielska site (2,8). Koryntianie nie mogliby dozna¢ radosci pojednania, nie
spotykajac si¢ wczesniej z przebaczeniem Apostota (2,10).

Sekwencje antytetycznego paralelizmu, dzigki ktéremu zostaje uwydatniona
warto$¢ radosci, konczy zapewnienie Pawla o motywach jego apostolskiej radosci,
stanowigce inkluzje dla tego tematu®. Werset 7,16: ,,Raduje si¢, ze we wszystkim
moge wam ufa¢” (yalpw 6t év mavti Boppd €v Luiv) wyraza nie tyle bezwzgledne
zaufanie Pawla do Koryntian, bo przeciez zostalo ono ich zachowaniem mocno
nadwyrezone, ale pewno$¢ Apostota co do tego, ze Koryntianie chca trwa¢ w Chry-
stusie. Apostolska rados¢ jest tu powigzana z dumg Pawla z postawy Koryntian.
To, w jaki sposob przyjeli oni wystanego przez niego do nich Tytusa, potwierdza,
ze chlubienie si¢ nimi, jako tymi, ktérzy przyjeli jego apostolskie stowa i uwierzyli
w Chrystusa, nie okazalo si¢ ztudne®.

22 Martin, 2 Corinthians, 227.
23 Lambrecht, Second Corinthians, 132.
24 Kistemaker, Exposition of the Second Epistle, 263.
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Koncowe wezwanie do radosci w 13,11 (Aowmov, aderdot, xoipete) przynalezy
do formuly epistolarnej pozdrowien i podzigkowan wienczacych koresponden-
cje®. Jednak ten sformalizowany zwrot, ktory oznaczal tyle, co ,,do widzenia’, nie
przekresla jego dostownego znaczenia®. Tym bardziej, ze jest powigzany z serig
wezwan, ktdre zmieniaja nieco sens typowej formuly, i mozna uzna¢ to za szcze-
golne odniesienie do tematyki listu pojednawczego. W jego kontekscie wezwanie
to jest przede wszystkim ponownym wyrazeniem przez nadawce pragnienia wza-
jemnego do$wiadczenia radosci wiary. Sprzeciwia si¢ tez postawie pozostawania
w smutku. Imperatywne ,radujcie si¢!”, potwierdza przemiane, jaka si¢ dokonata
we wzajemnych relacjach Koryntian i Apostola, ale réowniez wzywa adresatéw do
tego, aby rados¢ byla trwatym elementem ich chrzescijanskiego etosu.

3. WYPOWIEDZI O RADOSCI Z LISTU POJEDNAWCZEGO W RETORYCE
ARGUMENTACJI 2 KOR

Jak juz zostalo powiedziane powyzej, prawdopodobny list pojednawczy
w strukturze Drugiego Listu do Koryntian jest rozbity na mniejsze jednostki: 1,8-
2,13;7,5-16 i 13,11-13. Analiza 2 Kor zgodnie z zasadami retorycznego dispositio
ujawnia, ze List ten ma zwartg strukture, zbudowang na schemacie argumentacyj-
nym, odpowiadajacym rodzajowi sadowemu. Strukture te tworza: exordium (1,1-7),
narratio (1,8-16), partitio (1,17-24), argumentatio, w tym probatio (2,1-9,15) i re-
futatio (10,1-11,15) oraz dalej mowa koncowa sui laus (11,16-12,11) i peroratio
(12,12-13,13)%. Sytuacjg retoryczng Drugiego Listu do Koryntian byla koniecz-
nos$¢ wykazania istoty apostolskiego powolania i apologia autorytetu Pawla jako
apostola, co $§wiadczy o kryzysie w relacjach Pawla i Koryntian. Celem perswazji
jest zatem zaréwno ukazanie odbiorcom wiasciwego rozumienia tego, kim jest
apostol Chrystusa i co wiaze si¢ z realizacja jego powolania, a takze przywroce-
nie i umocnienie jednosci pomiedzy Apostolem i tymi, do ktorych jest postany.
Jest to po czesci zbiezne z kontekstem listu pojednawczego, chociaz moze mie¢
bardziej uniwersalny charakter, bo nie musi by¢ ograniczone do tej konkretnej
sytuacji konfliktu, ktéry stat u podtoza listu pojednawczego. Czy w zwigzku z tym
tak czestym odniesieniom Apostota do radosci zostaje przypisana nowa funkcja?

Z podanej struktury wynika, ze interesujace nas fragmenty znajduja si¢ w kil-
ku réznych elementach kompozycji retorycznej. Analizowane przez nas paralelne

% J. Schnayder, List antyczny. Antologia (Wroctaw 2006) VII.

26 C. K. Barrett, A Commentary on the Second Epistle to the Corinthians (New York 1973) 342.

7 Propozycje retorycznej dyspozycji 2 Kor podajemy na podstawie: Muszytowska, Apostot
Chrystusa Jezusa, 7-8.48-249. Analogicznie, z niewielkimi réznicami, dispositio 2 Kor widzi E. J. Long,
Ancient Rhetoric and Paul’s Apology. The Compositional Unity of 2 Corinthians (Cambridge 2004) 116.
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wyrazenia zwigzane z radoscig z listu pojednawczego w strukturze retorycznej
przynaleza odpowiednio do tzw. schematu argumentacji oraz do probacji. Kazda
z tych czedci dispositio pelni inng funkcje w osigganiu celu perswazji. Wypowiedz
»jestesmy wspotpracownikami waszej radosci” jest czescig partitio, gdzie zawarty
jest schemat calego dowodzenia i wprowadza odbiorce w to, co bedzie rozwijane
w argumentacji. Rado$¢ wynikajgca ze wspoldziatania oraz obdarowania wiarg,
powraca w wywodzie o charakterze doradczym w 8-9, gdzie Apostot przekonuje
Koryntian do wlaczenia si¢ do zbidrki pieni¢znej na rzecz ubogich?. Zwrdcenie
przez Apostola uwagi na nierozerwalnie zwigzang z taska wiary rados¢, zostaje
wykorzystane do przygotowania odbiorcéw do argumentacji sktaniajacej ich do
podjecia dziatania. Apostol juz w partito wskazuje na siebie, jako na tego, ktérego
powolanie realizuje si¢ poprzez hojno$¢ dzielenia si¢ kazdym darem otrzymanym
od Boga i wskazuje na zwigzek z do$wiadczaniem radosci. Jest zatem waznym
elementem $wiadectwa apostolskiego. W dalszej czgsci argumentacji Pawel sigga
do jeszcze innego przykladu aktywnej postawy wspoldziatania, ktére rodzi si¢
z obdarowania czlowieka taska, opowiadajac adresatom o zaangazowaniu Macedon-
czykéw w pomoc ubogim oraz o ich radosci z tego powodu. Wazna w argumentacji
Apostota jest promocja postawy hojnosci. Apostol zatem méwiac o radosci, ktorej
sie doswiadcza dzielac si¢ z innymi, moze z wiekszg sila przekona¢ odbiorcéw, ze
okazywanie hojnosci jest dla nich dobre i pozyteczne. Rado$¢ bowiem pobudza do
szczodrosci, a ta, kiedy jest okazywana, pomnaza rado$¢ tak u obdarowanego, jak
i obdarowujacego®. Rados$¢ jest wiec pewnego rodzaju narzedziem sklaniajacym
do przemiany adresatéw Pawlowego listu.

Kolejne analizowane przez nas powyzej wypowiedzi z listu pojednawczego:
zaréwno ta, dotyczaca wspotudzialu w doswiadczeniu radosci ,moja rados¢
jest waszg radoscig” (2,3) oraz dwie z antytetycznie eksponujacych rado$¢ przez
temat smutku (w 2,2 i 3) sg juz bezposrednio wlgczone w dowodzenie, stano-
wiac czg$¢ pierwszego argumentu (2,1-11). W caloéci perswazji 2 Kor argument
ten ma bardzo wazng funkcje. Zaliczy¢ go mozna bowiem do dowodéw spoza
sztuki retorycznej, czyli do takich, ktérych wiarygodnosci nie trzeba uzasadniag,
bo méwig same za siebie. Czg$¢ materiatu z listu pojednawczego zatem stuzy
Apostotowi do poruszenia emocji odbiorcéw, co na poczatku dowodzenia jest
niezwykle wazne. Dla Koryntian, jako pierwszych odbiorcéw, odwotanie si¢ do
faktéw im znanych, szczegélnie ich angazuje i pomaga w zinterioryzowaniu
majacej nastapi¢ racjonalnej argumentacji Apostota. Rados¢, jako dominujacy
motyw listu pojednawczego odgrywa w tym istotng role. Wazne dla tej retoryki
jest wiec to, ze rados¢ jest wspdlnym doswiadczeniem Apostota i odbiorcow
jego stow, ze wyrasta z tego samego zrddla, ze jest zaprzeczeniem smutku, ale
tez, ze w sytuacji jej przyttumienia moze prawdziwie rozwijac sig, jesli zostanie
oczyszczona przez szczery zal i przebaczenie. To pozytywne do$wiadczenie Ko-

28 Long, Ancient Rhetoric, 159.
29 Lambrecht, Second Corinthians, 142-143.
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ryntian byto w stanie zmieni¢ ponownie ich napiete relacje z Pawlem i pomagato
wystucha¢ jego argumentow. Dla odbiorcy dzisiejszego ten wymiar retoryki ma
nieco inne oddzialywanie. Czytelnik 2 Kor nie jest bowiem w stanie odnies¢ si¢
bezposrednio do faktow, ktdre staly sie powodem wystania listu pojednawczego.
Tym bardziej nie musi by¢ w stanie konfliktu z osobg pelniacg apostolskie funk-
cje. Nie oznacza to jednak, zZe przywolanie tej konkretnej sytuacji traci wartos¢
argumentacyjng. Dowdd ten przyjmuje cechy exemplum, stajac si¢ argumentem
wywiedzionym przez sztuke retoryki. Nalezy go zaliczy¢ do przykladéw o wy-
sokim stopniu wiarygodnosci ze wzgledu na odwotanie si¢ do historycznych
wydarzen®. Wymaga to jednak od dzisiejszego czytelnika pewnego procesu.
Do istoty radosci, o ktdrej mowa w tej argumentacji, odbiorca dociera poprzez
podobienstwo ze swoim doswiadczeniem lub przez wnioskowanie logiczne.
Angazuje si¢ wiec nieco inaczej w odbidr tekstu niz pierwotni odbiorcy listu.
Poruszony tu temat radosci nie tylko wywotuje, czy wzmaga emocje (pathos), ale
takze zmusza odbiorce do pewnej rewizji wlasnego rozumienia tego, czym jest
rados¢, poprzez pordwnanie z semantyka radosci przedstawiong przez Apostota
w argumentacji.

Analogiczng do powyzszej funkcje poruszenia tematu rado$ci w argumentacji
uwierzytelniajacej 2 Kor mozna dostrzec w wykorzystaniu pozostatych wypowiedzi
Apostota z listu pojednawczego. Wyrazy radosci Pawta z powodu przemiany, jaka
sie dokonala w Koryntianach, zostaja umieszczone w dalszej czgsci retorycznej
argumentacji (7,5-16). Jest to w probacji moment przejscia (transitus) z dowodze-
nia opartego na entymematach i epichejrematach do argumentacji o charakterze
deliberatywnym. Nie jest przypadkowe wykorzystanie w tym miejscu krotkiej
narracji, zawierajacej zapewnienia Apostofa o radosci z pojednania z Koryntia-
nami. Perswazja probacji zmierza do tego, aby Koryntianie dokonali konkretnego
wyboru i podjeli okreslone dziatania. Wigczenie si¢ w dzielo pomocy ubogim ma
by¢ $wiadectwem wiarygodnosci ich wiary i wyrazem jedno$ci z Apostotem?!.

Pawel wyrazal w lidcie pojednawczym rado$¢ z juz dokonanej przemiany, jaka
sie dokonata w ich mysleniu i zachowaniu. W retoryce probacji wyrazy radosci
Apostota w transitus przede wszystkim wigc niosg ze soba to samo przeslanie:
przekonanie Apostola, ze Koryntianie, wystuchawszy jego argumentéw, zmienili
juz swoje myslenie i teraz sa gotowi do podjecia odpowiednich dziatan, do ktorych
zostang przez Apostola wezwani®2. Owo przejscie w dowodzeniu jest tu dialektyczna
figurg preparacji (preparatio) stuzaca uzytecznosci strony perswadujacej*’. Przez
analogie do sytuacji, ktéra juz miala miejsce, Apostot przygotowuje audytorium do
tego dzialania. Rado$¢ Apostola w tej dialektycznej figurze ma charakter uprzedni

30 Lausberg, Retoryka literacka, 252-254.

31 Lambrecht, Second Corinthians, 151-152.

32 8. N. Stanley, ,,Pauline Expressions of Confidence in His Addressees”, CBQ 47 (1985) 293.
33 Lausberg, Retoryka literacka, 464-465.
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do zachowania Koryntian (inaczej niz w liScie pojednawczym), ale w ten sposéb
ma silniejsze dzialanie mobilizujace. W liscie pojednawczym pojednanie rodzito
rado$¢. Tym razem wyrazy apostolskiej radosci maja za zadanie doprowadzi¢ do
pelni pojednania z Koryntianami. Na dzisiejszego odbiorce, ktéry nie moze si¢
znalez¢ w bezposrednim gronie adresatow listu pojednawczego, a zatem nie w ta-
kim samym stopniu bedzie zachodzi¢ adekwatno$¢ analogii, najwigksza sile per-
swazyjng niesie sam pathos, ukryty za wyrazami rado$ci Apostota z tego, ze dobry
wybor juz zostat dokonany. W dalszej czesci argumentacji Apostot przekonuje, ze
postawa aktywnie realizowanej wiary, wyrazajacej si¢ w okazywaniu milosierdzia
i zachowywaniu jednosci ze wspolnota Kosciota, przynosi prawdziwg radosc.

PODSUMOWANIE

Wypowiedzi o radosci w liscie pojednawczym, pomimo tego, ze byly po-
dyktowane konkretng sytuacja, u podioza ktdrej stat konflikt, wskazuja, ze rados¢
przynalezy do etosu chrzescijanina. Stowa Apostola pokazuja ja przede wszystkim
jako Bozy dar, przyjmowany w wolnosci. Rado$¢ jest przeciwienstwem smutku.
Chrzescijanin do$wiadcza radosci wspoétdziatajac z Boza taska. Pawel wskazuje
adresatom listu, Ze rado$¢ jest zwigzana z wiarg i jedno$cia. Trwanie w jednosci
wiary, w jednosci z Bogiem i z innymi moze by¢ gwarancja wspoélnie przezywanej
prawdziwej radosci. Jej doznawanie jednoczesnie staje sie motywacja do tego, aby
jednos¢ wiary zachowad. Pojednanie, ktore zwigzane jest ze szczera przemiang
nagannego postepowania i z przebaczeniem, staje si¢ zrodtem prawdziwej radosci.
Moze ona wzrasta¢, kiedy jest odwzajemniana i dzielona z innymi. Apostot poka-
zuje, ze Boze wezwanie do gloszenia Ewangelii jest zrodltem niegasnacej radosci,
poniewaz postany staje si¢ w ten sposdb wspotpracownikiem Boga obdarzajacego
czlowieka radoscig zbawienia. Jednak rados¢ gloszenia nie moze by¢ petna, jesli
gloszone przez apostola stowo nie spotka si¢ z przyjeciem. Dlatego takze wiara
tych, do ktdrych apostol jest postany, ich otwarcie sie na Boza laske, daje aposto-
fowi rados¢.

Wypowiedzi o radosci w tekscie kanonicznego 2 Kor sg wplecione w ar-
gumentacj¢ na rzecz powolania apostolskiego. W zwiazku z tym ich retoryka
ma uniwersalny wymiar i przekracza 6w partykularny problem nieporozumien
pomiedzy apostolem a wspdlnota. Do wspolnego doswiadczenia radosci apostot
sie odwoluje w dowodzeniu uwierzytelniajacym (probatio), gdzie wyjasnia istote
bycia apostolem. Akcentuje szczegdlnie wspdlnotowy wymiar doswiadczenia rado-
$ci. Znaczenie ma tu podkreslenie radosci ptynacej z pojednania, poniewaz stuzy
przekonaniu odbiorcéw do zrewidowania myslenia o relacjach taczacych apostota
i wspolnote oraz sklania do postgpowania skoncentrowanego na budowaniu jed-
nosci, poniewaz jest ona wyrazem wspodlnoty z Bogiem.
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»ZASIEWAJACY WE LZACH, W RADOSCI ZAC BEDA” (Ps 126,5).
MOTYWY RADOSCI W PSAETERZU NA PRZYKLADZIE PSALMU 126

»THOSE WHO SOW IN TEARS SING AS THEY REAP” (Ps 126:5)
THE MOTIFS OF JOY IN THE PSALTER EXEMPLIFIED BY PsALM 126

SUMMARY: Joy is one of the basic human feelings that express emotional, psychological,
and spiritual state. Thus the biblical books and especially the Book of Psalms show various
motifs of joy among numerous existential situations. Not only joy is the characteristic but its
distinct reference to the relation with God as the One who is the source of joy even in the
midst of worries and trials. It is exemplified by Psalm 126 which presents the motifs of joy
included in the experience of sowing and harvesting. These motifs were raised accurately
and meaningfully in the description of the situation of changing man’s lot from the state of
sadness, caused by suffering, to joy and happiness of new life.

KeywoRrbDS: Psalms, poetry, prayer, sadness, joy
SEOWA KLUCZE: Ksiega Psalmoéw, poezja, modlitwa, smutek, rados¢

WSsTEP

Tak sformulowany temat mozna uja¢ na dwa sposoby w zaleznosci od ro-
zumienia stfowa ,motyw”. Po pierwsze, przyjmujac jego znaczenie jako ,,powod
lub przyczyna” stanu rozradowania si¢. Po drugie, traktujagc motyw w sensie
»elementu kompozycyjnego”, ktéry mozna wyrdzni¢ w utworze literackim,
w tym przypadku przejawu rados$ci, z uwzglednieniem wielkiej rozmaitosci
termindw, ktére postuzyly w tekstach biblijnych na oddanie rzeczywistosci
rozradowania'.

I M. Szymczak (red.), Stownik jezyka polskiego (Warszawa 1979) II, 219: ,,1. Czynniki we-
wnetrzne natury psychicznej, $wiadome lub nieswiadome, sklaniajace do okreslonego dzialania;
pobudki, powody. 2. Element kompozycyjny, dajacy si¢ wyrdzni¢ w utworze literackim: schemat
tematyczny utrwalony w tradycji kulturalnej, wystepujacy w utworach literackich réznych epok”
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Zaréwno w pierwszym jak i drugim ujeciu w rodzimej literaturze biblijnej
istnieja juz poglebione opracowania tematyki motywu radosci w Psalterzu i pozo-
staja one wcigz aktualne, zwlaszcza na tle literatury miedzynarodowej. Wystarczy
wymieni¢ owoce badan w ksigzce A. J. Otowia, Motywy radosci w Hymnach Psalterza
(Lomza 2005), jak réwniez jego pomniejsze studia na temat radosci w Psalmach?
i, ogolniej, w Starym Testamencie?®, ze szczegdlnym uwzglednieniem monografii
P. M. Briksa, Rados¢ Boga w Starym Testamencie*. Owoce tych badain mozna ujac
syntetycznie stwierdzeniem, Ze Psalterz bardziej niz inne ksiggi Starego Testamentu,
zawiera cale bogactwo termindw i stéw, ktore oddajg te rzeczywisto$¢ zycia cztowieka.
Nie sposdb w tym miejscu , chocby ze wzgledu na ograniczong ilo$¢ czasu, wymie-
ni¢ wszystkich powodéw rozradowania sie, jakie pojawiaja si¢ w poszczegdlnych
psalmach podejmujacych te tematyke; zostalo to juz zreszta uczynione w dotychcza-
sowych badaniach, takze od strony popularyzatorskiej dla celéw duszpasterskich’.

Publikacja adhortacji apostolskiej papieza Franciszka, Evangelii gaudium,
o gloszeniu Ewangelii we wspotczesnym $wiecie, w ktorej tytule pojawia si¢ stowo
gaudium ,rados¢”, stanowi jednak dobrg okazje do zglebienia i przedstawienia tej
tematyki, obecnej w Psalterzu w wigkszym stopniu niz w innych ksiegach biblijnych

2 A.]. Otéw, ,Klasyfikacja i doktrynalne podioze motywdéw radosci w hymnach Psatterza’,
StTB1 9 (1991) 3-45; tenze, ,,Motywacje radosci w Psalterzu”, U Zrédel mgdrosci (red. S. Harezga)
(Rzeszow 1997) 265-292; tenze, ,Rado$¢ religijna w Psalterzu”, StTBt 2 (1984) 3-15; tenze, ,,Termi-
nologia rado$ci w Psalterzu”, RTK 37/1 (1990) 35-48; tenze, ,,Motywy radosci w Ksiedze Psalmow”.
Wyklad inauguracyjny nowego roku akademickiego 1989/90 w Wyzszym Seminarium Duchownym
w Lomzy, ZWD 51/4 (1989) 116-126; J. W. Roslon, ,,«Stuzcie Panu z rado$cig» (Ps 100,2)”, CT 52/3
(1982) 189-195.

3 P. M. Briks, ,Rado$¢ w liturgii Starego Testamentu”, Verbo Domini servire. Opuscula loanni
Cantio Pytel septuagenario dedicate (red. F. Lenort — T. Siuda) (Opuscula Dedicata 2, Poznan
2000) 63-78; tenze, ,Rado$¢ w liturgii Starego Testamentu”, RBL 53/3-4 (2000) 143-161; B. Czesz,
»Les raisons bibliques et théologiques de la joie”, PzST 20 (2006) 77-89; T. M. Dabek, ,,Rados¢
owocem zycia zgodnego z Bozym prawem wedlug nauki Starego i Nowego Testamentu”, Lex
tua in corde meo. Studia i materialy dedykowane Jego Magnificencji bp. Tadeuszowi Pieronkowi
z okazji 40-lecia pracy naukowej (red. P. Majer — A. Wojcik) (Papieska Akademia Teologiczna
w Krakowie; Wydzial Teologiczny. Studia 9; Krakéw 2004) 59-69; S. Grzybek, ,,Elementy konsty-
tutywne biblijnej radosci”, RBL 32/5 (1979) 250-260; R. Krawczyk, ,Radosé¢ zycia w myséli Starego
Testamentu”, Swiatta prawdy Bozej. Ksigdzu Profesorowi Lechowi Stachowiakowi w 70. rocznice
urodzin (£6dz 1996) 119-124; B. W. Matysiak, ,,Teologiczne aspekty «rado$ci» w Psalmach”, EIST
6 (2005) 325-338; A. J. Olow, ,Terminologia rado$ci w Starym Testamencie”, StTBf 8 (1990) 77-
102. Wartym zauwazenia, poniewaz rozszerzajacy perspektywe o LXX i pisma apokryficzne ST,
jest rowniez artykut R. B. Sieronia, ,xalpew e i suoi derivati nei testi veterotestamentari, negli
apocrifi e pseudoepigrafi del’Antico Testamento”, Przemawiaj moimi ustami. Ksiega Pamiatkowa
dedykowana J. M. Ks. Rektorowi Prof. R. Rumiankowi w 35. rocznice¢ kaplafistwa i 60. rocznice
urodzin (red. Z. Godlewski) (Warszawa 2007) 553-563.

* P. M. Briks, Rados¢ Boga w Starym Testamencie (RSB 7; Warszawa 2000).

> J. Myszyniewski, “Rado$¢ w Psalmach”, RBL 37/1 (1984) 84-93, ktéry w swoim syntetycz-
nym opracowaniu o charakterze bardziej duszpasterskim, podejmuje si¢ tematycznego zestawienia
motywow radosci w zaleznoéci od sytuacji modlacego sie cztowieka.
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Starego Testamentu. Dziwi¢ moze jedynie fakt, ze w samym tekécie adhortacji nie
pojawia sie ani jeden tekst odwolujacy si¢ do psalmoéw, ktére mowia tak wiele o ra-
dosci. W czesci wstepnej dokumentu zostaja wprawdzie wymienione inne teksty
ksiagg Starego Testamentu, ukazujace ,rado$¢ zbawienia, ktéra miata obfitowac
w czasach mesjanskich” (Iz 9,2; 12,6; 40,9.13; Za 9,9; So 3,17), jak réwniez ,,0d-
wolanie si¢ do radosci posrdd drobnych spraw zycia codziennego” (Syr 14,11.14)
(EG 4), ale wyraznie odczuwalny pozostaje brak wzmianki o rado$ci w psalmach®.
Niniejszy artykul postuzy do wypelnienia istotnej luki w tym temacie, podejmujac
znaczenie motywu ,,rado$ci” w kontekécie wielowatkowej i sugestywnej refleksji
papieskiej na temat kryzysu zaangazowania wspdlnotowego z trafng diagnoza
patologii spotecznych i wyzwan kulturowych’.

Siegajac po tekst Psalterza od razu mozna zauwazy¢ specyficzny klimat, kto-
ry wyr6znia psalmy od innych ksiag biblijnych. O ile ksiegi Prawa Mojzeszowego
podejmuja watek prawny (dekalog, kult) i historyczny relacji z Bogiem, i o ile ksiegi
prorockie stanowia konkretng probe, nieraz bardzo krytyczng, zastosowania tegoz
Prawa w zyciu ludu wybranego w oparciu o wiernos¢ Bozemu wezwaniu, o tyle wla-
$nie Ksigga Psalmow przenosi to doswiadczenie spoleczne relacji z Bogiem w zycie
konkretnego cztowieka. W psalmach bowiem doswiadczenie wiary ludu wybranego
staje si¢ doswiadczeniem osoby w jej indywidualnych cechach i w konkretnej, Zy-
ciowej sytuacji, zakorzenionej réwnoczesnie w spotecznosci ludu wybranego. Nalezy
przy tym podkredli¢, ze do§wiadczenie to, zaréwno przezywane w klimacie radosci,
czy w atmosferze przygnebienia spowodowanego cierpieniem, znajduje swoj literacki
wyraz w utworze poetyckim pelnym metafor, obrazéw i przenosni, ktére stuza od-
daniu wewnetrznego stanu czlowieka i tym samym wyrazaja sposéb przezywania
jego egzystencjalnej sytuacji.

Poetycki wyraz przezy¢ ludzkich nie wyczerpuje jednak bogactwa i specyfiki
psalmoéw. O tej specyfice stanowi fakt, Ze sa one modlitwa, a wiec stownym wyra-
zem wolania czlowieka do Boga, ktory jest Jego Stworca i Panem. W zalezno$ci od
osobistej sytuacji oranta, czyli cztowieka modlacego si¢, psalm wyraza wdziecznos¢,
rados¢, szczescie, ufnoé¢, ale takze doznawany smutek, przezywane zniechecenie czy
rozpacz, a nawet doswiadczang niechec i nienawis¢, a wiec wszelka game ludzkich
przezy¢ i odczué. To wszystko zostaje wprzegniete i przedziwnie wlaczone w relacje
czlowieka do Boga, a tym samym doznaje wyraznego poglebienia.

¢ Dokument papieski odwotuje sie w tym punkcie do adhortacji apostolskiej Pawta VI, Gaudete
in Domino, z 1975 r., w ktdrej znalazlo si¢ przynajmniej krétkie odniesienie do Psalterza, w kon-
tekécie radosci z okazji $wietowania zydowskiej Paschy jako figury wyzwolenia eschatologicznego:
»Chodzi réwniez o rados¢ dotyczaca naszego wieku, o ktorej czgsto mowia Psalmy, a ktéra zasadza
sie na zyciu z Bogiem i dla Boga” (n. 2).

7 M. Semeraro, ,Wprowadzenie do adhortacji apostolskiej”, Franciszek, Evangelii gaudium
(Czgstochowa 2013) 12.
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Biorac pod uwage te specyfike psalmoéw, oparta o ich charakter poetycki, teolo-
giczny, kultyczny i egzystencjalny zarazem®, trzeba stwierdzi¢, ze pozostaja one szcze-
gélnie pomocne w odkrywaniu prawdziwych motywéw radosci we wspolczesnym
swiecie. Okazuje sie bowiem, zZe obecne wyzwania przedstawione w adhortacji przez
papieza Franciszka, takie jak: ekonomia wykluczenia, batwochwalstwo pieniadza,
ktory rzadzi zamiast stuzy¢, nieréwnosci spofeczne rodzace przemoc, przesladowania
wierzacych w Boga, gleboki kryzys kulturowy rodziny, szereg naduzy¢ i przejawy
przemocy w wielkich o$rodkach miejskich?, nie tylko odzwierciedlaja obecny stan
spoleczenstwa w epoce globalizacji, ale patrzac od strony doswiadczen czlowieka
i calych spoleczenstw, stanowig naturalny, egzystencjalny kontekst psalmow. Psatterz,
cho¢ jest ksiega powstala w odleglej przesziosci, pozostaje réwniez i dzis zrédlem
inspiracji dla wielu, ktorzy czytaja, rozwazajg i modlg si¢ tekstami psalmow. Warto
w tym miejscu zaznaczy¢, ze prawie w stu psalmach pojawiajg sie motywy radosci,
czy to formalnie, czy to w wyrazach synonimicznych. Stanowi to wigc cenne ukie-
runkowanie dla poszukujacych réwniez dzisiaj prawdziwej umotywowanej radosci.

PODSTAWOWA TERMINOLOGIA

Biorac pod uwage fakt, ze jezyk hebrajski jest stosunkowo ubogi w poréwna-
niu z jezykami klasycznymi, czy wspolczesnymi, budzi¢ winno wigksza refleksje
i zainteresowanie egzegetow, iz na okreslenie radosci uzywa on calg game terminéw
i wyrazen, ktore w jezyku polskim oznaczajg ,.cieszyc si¢”, ,radowac’, ,weseli¢ si¢”'°.
Jak zauwaza A. Olow, stowa te: ,,s3 czesto bliskoznaczne, ale analiza poezji Psalterza,
oparta na paralelizmie, pozwala na dookreslenie pola znaczeniowego pojecia «ra-
doséé», a w konsekwencji na ukazanie specyfiki biblijnego spojrzenia”!. Na potrzeby
niniejszego artykulu, trzeba wskaza¢ na cztery podstawowe terminy w tym polu
semantycznym.

Pierwszym z nich jest hebrajski termin myv samah, ktéry jako rdzen najcze-
$ciej (68 razy) pojawia si¢ wlasnie w psalmach, ze szczegdlnym uwzglednieniem
przestrzeni kultycznej (Ps 9,3; 30,2.12; 33,21; 67,5), zwlaszcza w skladanych ofiarach
i obchodzonych $wietach (por. Ps 40,17; 43,4; 63,12; 66,6)'% mozna go spotkac takze
w kontekscie Bozej pomocy wobec uci$nionych i przejawéw sprawiedliwosci wobec

8 Ol6éw, Motywy radosci, 150-181.

° Franciszek, Evangelii gaudium, 50-75.

10 Zdaniem A. Strusa (Topos ,la joie de la nature” dans les psaumes [Roma 1970] 5), jest ich
w Biblii az 143.

11 Otéw, ,Terminologia’, 35.

12 E. Ruprecht, ,,mnw sich freuen’, w THAT, 11, 828-835; G. Vanoni, ,,mnw”, THWAT, VII, 808-
823, zwlaszcza 818-821; Briks, Rados¢ Boga, 42-54; Oléw, Motywy radosci, 12-20.
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nich (Ps 4,8; 5,12; 16,9.11; 21,2; 31,8; 35,15.19.24.26-27; 38,17; 51,10; 58,11)13, W LXX
termin ten jest ttumaczony najczesciej przez czasownik evdpoivw i jego pochodne,
oraz przez czasownik xalpw ijego pochodne. Natomiast Wulgata uzywa najczeéciej
stowa laetare i gaudere’. Powodem radosci wyrazonej przez termin st samah jest
najczesciej Bog, a konkretniej Jego dzieta, potega i sprawiedliwo$¢, oraz cztowiek
i jego dzialania, ktdre zmierzaja do przywrdcenia tadu i sprawiedliwosci naruszonej
krzywdg i przemoca'®.

Drugim terminem hebrajskim na okreslenie radosci, wystepujacym czesto para-
lelnie do poprzedniego, jest o1 gil wystepujacy w psalmach 22 razy, zaréwno w formie
czasownikowej, jak i rzeczownikowej'®. Odgrywa on w Psatterzu doniosly role ze
wzgledu na jego religijny i kultowy charakter zaréwno w hymnach (Ps 48,12; 96,11;
97,1; 149,2), jak tez w psalmach dzigkczynnych (Ps 9,15; 16,9; 32,11; 65,13; 118,24),
krélewskich (Ps 2,11; 21,2; 45,16; 89,17), dydaktycznych (Ps 14,7; 53,7) i lamentacjach
(Ps 13,5-6; 31,8; 35,9; 43,4; 51,10). Szczeg(')lnie W tej ostatniej kategorii ostateczng
racja i punktem odniesienia posrod uciskow, jest Bog, ktdry ratuje z opresji i obdarza
rado$cig!”. W LXX termin ten najczesciej zostat przettumaczony przez ayoiiicopon
ijego pochodne oraz przez yaipw ijego pochodne. W Wulgacie natomiast najczesciej
spotyka sie stowo exultare i jego pochodne'®.

Trzecim terminem hebrajskim uzywanym w Psalterzu na okreslenie radosci
to stowo 137 ridnan, ktory wraz z jego pochodnymi w formie czasownikowej i rze-
czownikowej, wystepuje 42 razy w Psalterzu, czesto paralelnie do wyrazenia rni
samah. Najczestszym znaczeniem jest ,glo$no i radosnie krzycze¢” i w tym sensie
wystepuje niemal wyltacznie w kontekscie teologicznym; moze tez oznacza¢ wolanie
intensywnej modlitwy (Ps 119,169)'°. Greckie ttumaczenie Psatterza w LXX naj-
czesciej ttumaczy ten termin poprzez dyaiiicoper lub jemu pochodne, natomiast
w Wulgacie pojawiajg si¢ odpowiedniki laudare, exultare i laetare oraz pochodne
od nich?. Szczeg6lnym motywem radosci, wyrazonej przez 137 ranan jest dzieto
stworzenia (Ps 89,13; 100,2) i krolowanie Pana (Ps 47,2; 98,4), ale tez pojawia si¢
w wezwaniu do radosci bez specjalnego uzasadnienia (Ps 32,10; 81,2; 90,14; 132,9;

13 Vanoni, ,,mmw”, 818.

1 Sieron, ,xolpew e i suoi derivati”, 556.
15 Briks, Rados¢ Boga, 47.

16 C. Westermann, ,,>1 jauchzen”, THAT, I, 415-418; Ch. Barth, ,,>", w THWAT, 1, 1013-1018;
Briks, Rados¢ Boga, 68-73.

17 Ot6w, Motywy radosci, 20-26.

Sieron, ,,xaipewv e i suoi derivati’, 557.

19 Oléw, Motywy radosci, 26-32; Briks, Rados¢ Boga, 54-57.

20 R. Ficker, «1 jubeln», THAT I, 781-786; Sieron, ,yaipelv e i suoi derivati’, 557.
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149,5), wysuwajac na pierwszy plan uwielbienie Boga za jego przymioty, wielkos¢
i potege (Ps 33,1; 35,27; 51,16; 67,5; 145,7) i za jego obecnosé¢ (Ps 84,3)%..

Kolejnym terminem, ktéry wyraza rozradowanie jest wnw/wrw S65/57s 1 jego
pochodne w formach czasownikowych i rzeczownikowych. Znalazt on swe zastoso-
wanie w Psalterzu 13 razy, zwlaszcza w lamentacjach i psalmach dydaktycznych (Ps
35,9; 70,5; 51,10.14; 105,45; 119,11.14.162). W tych utworach pozostaje wyraznym
odniesienie doswiadczanej sytuacji do Boga, jako jedynego zrédla radosci??. W LXX
zostaje przettumaczony przez eddpeivw i pochodne oraz przez ayoiidopor i jego
pochodne?. Natomiast w Wulgacie mozna najczeéciej spotkac jego thumaczenie po-
przez czasownik gaudere i jego pochodne, tylko wyjatkowo przez laetare i exultare®.

Nawet tak sumaryczny i wybioérczy przeglad stownictwa dotyczacego ,rado-
$ci’, ktdry nalezaloby poszerzy¢ o wiele okreslen bliskoznacznych, zanalizowanych
w cytowanych uprzednio badaniach, pozwala dostrzec wage i ztozonos¢ problema-
tyki. Dla jej przykladowego przyblizenia koniecznym bedzie teraz przyjrzenie sie
wybranemu tekstowi psalmu, w ktérym nie tylko wystepuja wskazane terminy,
ale przede wszystkim pojawia si¢ wspomniany wczesniej specyficzny charakter
poetycki, teologiczny, kultyczny i egzystencjalny psalmow.

MOTYWY RADOSCI NA PRZYKEADZIE PsALMU 126

! Piest stopni.

Gdy Pan wrdcit wygnancéw Syjonu, byli$my jak senni.

2 Wtedy usta nasze byly petne wesela, a jezyk wolal pelen radosci.

Wtedy méwiono miedzy ludami: «wielkich rzeczy Pan dokonal z nimi».
> Wielkich rzeczy Pan dokonal z nami: byli$my rozradowani.

4 Przywrd¢, o Panie, wygnaricdw naszych  jak strumienie na spiekla ziemie.

> Zasiewajacy we tzach, w radosci z3¢ beda.

¢ Postepujg naprzéd wéréd placzu, niosac ziarno na zasiew:

Z powrotem przychodza wsrod radoéci,  przynoszac swoje snopy.

Psalm ten przez wielu egzegetéw uwazany za hymn tych, ktérzy powrdcili
z wygnania babilonskiego (wystarczy przypomnie¢ teksty Deutero-Izajasza), prze-
dziwnie faczy radosne dzigkczynienie z prosba o perspektywe i przyszios¢, ktora

21 J. Hausmann, ,,37", THWAT VII, 539-546; Briks, Rados¢ Boga, 58; Oléw, , Terminologia’,
41-42.

22 H.-J. Fabry, ,ew/enw”, THWAT VI, 721-730; Briks, Rados¢ Boga, 73-77; Oléw, ,,Termino-
logia”, 43-44; tenze, Motywy radosci, 34-37.

2 Oléw, ,,Terminologia’, 43-44.

24 Briks, Rados¢ Boga, 76-77; Otow, Motywy radosci, 37.
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nie jest jeszcze catkowicie wolna od obaw?>. Mozna wiec w tym utworze wyr6zni¢
trzy czesci: zwrdcenie si¢ ku przesziosci (1-3); nastepnie w kierunku przysztosci
(4) i uzasadnienie nadejécia lepszej przysztosci (5-6)°. Jest jednak mozliwe réw-
niez, aby wiersze 1 i 4 interpretowa¢ nie tylko jako oddanie chwaly Bogu, ktory
»sprowadza wiezniéw Syjonu”, lecz takze jako uwielbienie Boga, ktéry ,,odmienit
los Syjonu”. Psalm wystawialby zatem bardziej og6lnie odrodzenie Jerozolimy?®’.

onbhs wmn Py nawey M awia 1b
&V T €motpéPial KOpLov THY alypedwoiey Ziwy Eyevnonuer ¢ TapoKeKANULEVOL.
cum converteret Dominus captivitatem Sion facti sumus quasi somniantes

Sytuacja opisana stowami 193 nawmy 2wa2 ,w powrocie wygnancoéw Syjo-
nu”?, ktora wyraznie jest dzielem mim ,,Pana’, wywoluje potrdjng reakcje w ludzie
Bozym, ktora zawiera w sobie trojstopniowa gradacje?. Pierwsza z nich - okre-
$lana stowem o> ,jakby senni” — wskazuje na sytuacje sennego marzenia, tak
nagle i niespodziewanie przyszto wyswobodzenie®’. Radoé¢ jest tak ogromna, ze
wydaje si¢ im by¢ snem (Iz 29,8; Ps 73,20)%!. Tekst LXX tlumaczy natomiast: ¢
Tapakek Anuévol ,jakby zacheceni”, wprowadzajgc element zachety i pobudzenia®2.

77w we pint ’5MY w 2a
’ b 4 ~ \ ’ e -~ \ e -~ e -~ b / A
TOTE €MANCON YUPAC TO OTOMX MUAY Kl M YADOOH MUOV oYUAALOOEWC.
tunc implebitur risu os nostrum et lingua nostra laude

Druga reakcja wigze si¢ bezposrednio z rozradowaniem: wp ping 853 ,wy-
petnione weselem nasze usta’, ktore ma swoje Zrédlo w interwencji zbawczej sa-
mego Pana (Hi 8,21). Wyrazenie to oddaje stan uspokojonego ducha a zarazem
poruszonego weselem*. Trzecia reakcja dotyczy mowy: n;n miwh ,jezyk nasz
radocig’, wypowiedziang w $piewie z nadchodzacego i oczekiwanego zbawienia®.

5 Migdzynarodowy komentarz do Pisma Swigtego (red. W. R. Farmer) (Warszawa 2001) 758.

26 Ksigga Psalméw. Wstep - Przeklad z oryginatu — Komentarz — Ekskursy (red. S. Lach -
J. Lach) (PSST 7/2; Poznati 1990) 526.

¥ Migdzynarodowy Komentarz do Pisma Swigtego, 758.

28 Podczas gdy TM moéwi o nawny 2w ,powrocie wygnancow’, wraz z LXX, ktéra méwi
o0 alyparwote ,odmianie losu”, nalezatoby czytaé maw, w znaczeniu powrotu do pierwotnego stanu
(Jr 33,11; Hi 42,10): Psalmy. o">mn =95 (red. I Cylkow) (Krakéw — Budapeszt 2008) 374.

2 H.-J. Kraus, Psalmen (BKAT 15/2; Neukirchen - Vluyn 1961, 2003) II, 1034.

30" Psalmy, 374-375, 1 Cylkow dodaje jednak, ze forma obecna w Targumie wskazuje raczej na
ludzi, ktorzy ozyli na nowo po ciezkiej niemocy: tmorrx xwn 7 (Iz 38,16; Hi 39,4).

31 L. Alonso Schékel — C. Carniti, I Salmi (Roma 1992) 11, 674.

32 Ksiega Psalméw, 526.

33 R. Bartelmus, ,,priv”, THWAT V11, 730-746, zwl. 744.

34 J. Hausmann, ,1»7", THWAT VII, 541.
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monoy mibpS MM Svman ovin ke 2b
t0Te €poloLy év toig éBveoy 'Epeyaivver kipLog tod molfionl pet’ adTtodv.
tunc dicent in gentibus magnificavit Dominus facere cum istis

Wobec tej zmiany losu wybrancdw nawet poganie, ktorzy wczesniej szyderczo
wolali ,,gdzie jest ich B6g?” (Ps 79,10; 115,2), teraz skladaja swoiste wyznanie wia-
ry o wielkich rzeczach, jakie Bég dokonat w swym ludzie (Ps 126,2b). Zbawienie
narodu wybranego staje si¢ dla narodéw wyraznym dowodem skutecznej i pelnej
mocy obecnoéci Boga istniejacego i dziatajgcego w historii®.

o nippS mm oy mm ST 3
Eueyadvver kOpLog Tod Tolfoal ped MUV, éyerndnuer eddppoilvopevol.
magnificavit Dominus facere nobiscum facti sumus laetantes

Psalmista podejmuje to wyznanie ludéw i z emfazg powtarza potwierdzajac,
ze to ,Pan dokonal wielkich rzeczy z nami”. Tym samym podkresla, gdzie jest
faktyczne zrodlo stanu ducha ludu: o w1 ,,byliSmy rozradowani’, nie tyle soba,
ale z czynu dokonanego przez Boga (J1 2,21)%.

233 oopeRD [umaw] nmawny M a4
emtotpefov, kOpLe, THY alytainoloy MUOY WC XELLAPPOVS €V T¢) VOTW.
converte Domine captivitatem nostram sicut rivum in austro

Po tym opisie radosci i wesela pojawia sie jednak prosba, aby Pan ponownie
przemienil los Izraela na wzdr wypelnionych woda deszczowa potokéw Negebu
(Ps 126,4), czyli poludniowych obszaréw Palestyny. Natomiast zdaniem I. Cyl-
kowa, ,wieszcz blaga o dalszy powrét wygnancow i spodziewa sie, ze dla zalozo-
nego wsrod mozoléw i tez panstwa pigkna przyszlos¢ zawita (...) Tak jak wody
w wyschlych lozyskach w porze deszczowej wzbieraja i spiekla glebe uzyzniaja,
tak niechaj powro6ca pozostali jeszcze na obczyznie wygnancy i przyczynia sie do
rozkwitu spustoszonej Palestyny” (Ps 42,2; Sdz 1,15; Joz 15,19)*”. Podobnie jak
obfite wody strumieni prowadza do przyjecia nowego daru zycia, ktdre rozkwitnie
na zyznej, cho¢ spieczonej ziemi, tak Pan zmieni los Syjonu®®.

TSP TPI2 NUNDTD oW S
oL oTelpovteg €V SdkpuoLy év dyoAiidoel BepLodoLy.
qui seminant in lacrimis in exultatione metent

% Liturgia Godzin z Janem Pawlem II i Benedyktem XVI, 609.
36 Kraus, Psalmen, 11, 1034; W. Borowski, Psalmy (Krakow 1983) 404.

37 Psalmy, 374-375. Alonso Schokel - Carniti, I Salmi 11, 676, przytacza zdanie $w. Atanazego:
»Zydzi, ktérzy juz wrécili, modlg sie za tymi, ktérzy zostali jeszcze w Babilonii”

38 Kraus, Psalmen 11, 1034.
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Pewno$¢ tej przemiany wzmacnia dodatkowo kolejny obraz podany w postaci
sentencji madro$ciowej: 18P Mz mNnI2 oI ,zasiewajacy we fzach, w radosci
z3¢ bedy” (Ps 126,5). Sentencja ta przybiera posta¢ paralelizmu antytetycznego
w formie chiazmu. Czynnosci wykonywane znajduja si¢ symetrycznie na poczatku
i na koncu stychow, natomiast opis stanu ducha ludzi zajmuje miejsce centralne.
Wyraznie zalezalo psalmiscie na podkresleniu kontrastu pomiedzy jedna i druga
czynnoscig w oparciu o diametralnie przeciwny, bo przemieniony stan ducha.

TOEDN NPY M2 NATND O ponTTEn R@Y 5 79 7 6
TOPEVOUEVOL ETOPEVOVTO Kol EKAXLOY alpoVTEG T& OTéPUata adTOV
épyopevor 8¢ NEovoLy év dywAlidoel olpovteg T Spdypate adT@Y.
qui ambulans ibat et flebat portans ad seminandum sementem
veniens veniet in exultatione portans manipulos suos

Paralelizm antytetyczny poprzedniego wersetu zostaje tutaj powtorzony z em-
faza, ale w sposdb jeszcze bardziej rozbudowany i rozwiniety ze szczegdlnym
podkresleniem kontrastu stanu ducha: na poczatku n=2 ,w placzu” i na koncu
7312 ,w radosci” (Ps 126,6).

Temat rozradowania we zniwa (Iz 9,2; Ps 4,8) i pocieszenia placzacych
(Iz 61,3), jak rowniez nastepstwo placz — rados$¢ (Ps 30,6; J 16,20), pojawiaja sie
w tekstach biblijnych z dyskretnym akcentem mesjaniskim (Ba 5,5-6.9)*. Wyraznie
dominuje tu oczekiwanie skierowane ku przysziosci. W pewnosci oczekiwanego
zbawienia modlacy sie juz moze antycypowad obiecang rados¢*®. W tym miesci
sie pocieszenie utrapionego ludu. ,,Psalm ukazuje perspektywe radosnych Zniw,
stanowigcych symbol radosci, ktérej zrodlem sg wolnosé¢, pokdj i pomyslnosé,
bedace owocem Bozego blogostawienstwa. Cigzar pracy sprawia niekiedy, ze po
twarzy plyna lzy: zasiew jest trudny, by¢ moze bezuzyteczny i skazany na niepo-
wodzenie. Gdy jednak zniwa sg obfite i radosne, czlowiek odkrywa, Ze cierpienie
to byto owocne™!.

PODSUMOWANIE

Na przykladzie Ps 126, cho¢ objetosciowo dos¢ krotkiego, mozna dostrzec
ogromng wage motywow radosci, jakie pojawiaja si¢ w Psaltterzu. W tym przypadku
az pigc¢ razy pojawiaja si¢ terminy, ktére odnosza si¢ do tego pola semantycznego
»rozradowania” Nie jest to jedynie zabieg literacki czy poetycki, raczej nalezaloby

39 Alonso Schaokel - Carniti, I Salmi, 11, 676
40 7. Hausmann, ,,37", THWAT VII, 541.
41 Liturgia Godzin z Janem Pawtem II i Benedyktem XVI, 609.
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mowic o poezji na ustugach wiary i modlitwy. Omdéwiony utwér zawiera bowiem
streszczenie postepowania Boga z ludem wybranym, ktére przejawialo sie w historii
tego ludu, kiedy doswiadczat wielokrotnie rozradowania w przemianie swego losu.

Psalmy nabieraly szczegélnego znaczenia, gdy byly spiewane w dniach, kiedy
Izrael czul si¢ zagrozony i zastraszony, poniewaz na nowo poddawany byt prébie.
W ten sposob stawaly sie one modlitwa Ludu Bozego wedrujacego przez dzieje,
wystawionego na niebezpieczenstwa i poddawanego prébom, ale zawsze poktada-
jacego ufnos$¢ w Bogu Zbawcy i Wyzwolicielu, ostoi stabych i uci$nionych.

Modlitwa psalméw jawi sie¢ zatem jako pie$ni nadziei, ktore nalezy ozywic,
kiedy przezywamy czas proby, leku, zewnetrznych zagrozen i wewnetrznej udreki.
Wida¢ wyraznie, ze wymiar egzystencjalny obecny w psalmach splata sie nieroze-
rwalnie z wymiarem teologicznym i prowadzi do odkrycia prawdziwego i jedynego
motywu rado$ci w sensie ostatecznym, jakim jest dla czlowieka sam Bég, Stworca
i Odkupiciel.
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Rados¢ to najwazniejszy owoc zbawienia, o ktérym méwi Pismo $wigte. Ona
jest jego trwalym komponentem. Ale ta rado$¢ zbawienia nie jest udzialem zba-
wionych dopiero w niebie. Ona wypelnia juz serca wierzacych, ktérzy przyjmuja
gloszong im Ewangelie o chwalebnej $mierci i zwycigskim zmartwychwstaniu
Jezusa. Wiarygodne $wiadectwo o tych wydarzeniach rozpala serca uczniéw po-
dazajacych jeszcze drogami zycia na ziemi. Papiez Franciszek napisal: Chrzescijanie
majg obowigzek gloszenia jej (Ewangelii), nie wykluczajgc nikogo, nie jak ktos, kto
narzuca nowy obowiqgzek, ale jak ktos, kto dzieli si¢ radoscig” (EG, n.14). A na sa-
mym poczatku adhortacji Evangelii Gaudium zaznaczyl, ze nikt nie jest wylgczony
z radosci, jakg nam przynosi Pan (EG, n.3). Tak wigc rado$c¢ jest postrzegana jako
dar, ktory Jezus przekazuje uczniom. A Ewangelia jest jakby podstawowym naczy-
niem, w ktérym rado$¢ zbawienia wspolnota Kosciota podaje wierzacym. Mowi
o tym juz sam tytut adhortacji Rados¢ Ewangelii.

Rodzi si¢ jednak pytanie, czy Ewangelia jest pierwszym zrodtem radosci zba-
wienia? Czy jest zrédtem podstawowym? W Ewangelii wedlug $w. Jana odkrywamy
swiadectwo, ktére wyraznie wskazuje na zmartwychwstalego Jezusa jako gléwne
zrodlo radosci zbawienia. Brzmi ono nastepujaco:
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19 Wieczorem owego pierwszego dnia tygodnia, tam gdzie przebywali uczniowie,
gdy drzwi byty zamkniete z obawy przed Zydami,

przyszed! Jezus, stanal w srodku

i rzekl do nich:

«Poko6j wam!»

20 A to powiedziawszy, pokazal im rece i bok.

Uradowali sie zatem uczniowie ujrzawszy Pana.

2L A Jezus znowu rzekt do nich: «Pokdj wam! Jak Ojciec Mnie postal, tak i Ja was
posylamn.

22 Po tych stowach tchnat na nich i powiedzial im:

«Wezmijcie Ducha Swietego!

2 Ktorym odpuscicie grzechy, s im odpuszczone,

a ktérym zatrzymacie, sg im zatrzymane»” (] 20,19-23).

Nalezy zatem poddaé powyzszy fragment analizie literackiej, semantycznej
i teologicznej, aby odpowiedzie¢ na kilka pytan: jaka role pelni w. 20b w kompo-
zycji tej jednostki ewangelicznej; jak nalezy rozumie¢ zarysowany w nim zwig-
zek miedzy radoscig i uwielbionym Jezusem; jakie warunki spelniaja uczniowie,
ktérzy doznajg radosci na widok Pana? Odpowiedzi na te pytania pozwola lepiej
pozna¢ to zrodto radosci, jakim jest uwielbiony Pan Jezus, a zarazem zobaczy¢,
czy i ewentualnie jaki zachodzi zwigzek miedzy radoscig z gloszenia Ewangelii i ta
z ogladania Pana Jezusa.

1. MIEJSCE W. 20B W KOMPOZYCJI LITERACKIEJ PERYKOPY | 20,19-23

Elementem pozwalajagcym wyodrebni¢ elementy sktadowe struktury peryko-
py (ww. 19-23) jest partykula o0v (oun). Nadaje zdaniom, w ktorych wystepuje
rozny charakter: ,wiec, zatem, kiedy, nastepnie, potem, z tej racji”. Mamy trzy
zdania, w ktérych ona wystepuje, w dwoch z nich w towarzystwie znamiennej
formuly (kal tobto elmwv - kai fouto eipon): ,gdy to powiedzial”. Biorgc to
pod uwage odkrywamy nastepujacy szkielet nosny kompozycji literackiej tego
fragmentu:

1) a. (w.19):,gdy byl wieczor” (Otong odv ofiac);
b. (w. 20a): ,,gdy to powiedzial” (kal tolto €elmav);

2)  (w.20b): ,uradowali si¢ zatem uczniowie” (¢xapnoor odv oi pebntol);

3) a. W.21): ,powiedzial zatem do nich” (elmev olv adtoic);
b. (w. 22. 23); ,,gdy to powiedzial” (kai Tobto eimwv).
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Pierwsze dwa wystapienia partykuly oov (oun) tacza si¢ ze sobg, tworzac
inkluzje; trzecie otwiera nowa cze¢s¢ perykopy. W ten sposob perykopa J 20,19-23
wyraznie dzieli si¢ na dwie czgsci, mocno ze soba polaczone, na co wskazuje nie
tylko oun ww. 19a i w w. 21a, ale takze wystepujaca w w. 19b i w w. 21 formuta kat
tobto eimwv (kai touto eipon) - ,,i to powiedziawszy”. Dzieli ono te segmenty na
dwie czesci (ww. 19-20; 21-23). W kazdej czesci opisana jest czynno$¢ Jezusa, po
tym, jak pozdrowil uczniéw stowami ,,pokdj wam!” — w pierwszym ,,pokazal im
rece i bok” (w. 20a), w drugim ,,tchnat na nich” (w. 22b). Obydwa te segmenty roz-
nig sie jednak elementem koncowym: w pierwszym jest mowa o radosci uczniow,
wywolanej ukazaniem si¢ Jezusa (w. 20b); w drugim o przekazaniu Ducha Swietego
(ww. 22b-23), ktére jest poprzedzone uroczystg formulg przekazania misji (w. 21b).

Biorac to wszystko pod uwage odkrywa si¢ nastepujaca kompozycje literacka
perykopy bedacej $wiadectwem o ukazaniu sie uwielbionego Jezusa uczniom (ww.
19-23):

1.  Pierwsze wejscie do akcji Jezusa (ww. 19a-20):

a. Czynnosci Jezusa zwigzane z Jego obecnoscia (w. 19a)
b. Stowa Jezusa ofiarujace pokdj (w. 19b);
c. Czynno$¢ Jezusa zwiazana z Jego tozsamoscia (w. 20a);
d. Rados¢ uczniow na widok Pana (w. 20b)
2. Drugie wejscie do akgji Jezusa (w. 21-23):
a. Stwierdzenie dalszej obecnosci Jezusa (w. 21a);
b. Stowa Jezusa ofiarujace pokoj i przekazujace misje (w. 21b);
c. Czynno$¢ Jezusa zwigzana z Jego misja (w. 22a);
d. Obdarowanie Duchem Swietym koniecznym do wypelnienia misji
(ww. 22b-23)

Jak tatwo zauwazy¢, w pierwszym segmencie perykopy chodzi o tozsamo$é
Jezusa, ktory, przychodzi do uczniéw wieczorem pierwszego dnia tygodnia mimo
drzwi zamknietych. Skutkiem Jezusowego dziatania, na ktére skladajg si¢ i stowa
(»Pokoj wam!”) i akt pokazania rak oraz boku, jest rado$¢ uczniéw, wyraznie
polaczona z doswiadczeniem widzenia Go jako Pana. W drugim segmencie cale
dzialanie Jezusa ma swoje zwieficzenie w przekazaniu Ducha Swietego (w. 22b-23).

Powyzszy podzial nawigzuje do ogdlnie przyjmowanej struktury tej perykopy.
Powszechnie egzegeci dzielg ja (ww. 19-23) na dwie czesci paralelne: ww. 19-20
i 21-23. Wedlug D. Mollat! ww. 19-20 opowiadaja o rozpoznaniu Jezusa przez
ucznidéw, a ww. 21-23 o przekazaniu im misji. W obydwu czesciach widoczny bytby
progres: w pierwszej od strachu przed Zydami przechodzi sie do radosci; w drugiej
od odnalezionego pokoju do misji zgodnie z poleceniem Jezusa i w mocy Ducha.
Pierwsza cz¢s¢ odpowiadataby opowiadaniu Mateuszowemu o ukazaniu si¢ Zmar-
twychwstalego Jedenastu w Galilei (Mt 28,16-20); druga zawieralaby samodzielng
tradycje, réznigcy sie od tego, o czym mowa w Lk 24,36-43.

I D. Mollat, ,,Lapparition du Ressiscité et le don de I'Esprit. Jn 20, 19-23”, AssSeig 30 (1970)
42-50.
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Wedtug B. Rigaux? ww. 19-23 nie stanowia zwartej catosci. W ww. 19-20
podejmuje sie motywy Lukaszowe, druga czes¢ natomiast (ww. 21-23) blizsza jest
tradycji Mateuszowej. Jeszcze inaczej strukture ww. 19-23 odczytuja J. Mateos -
J. Barreto®. Wedlug nich w ww. 19-20 Jezus zwraca si¢ do swoich; w ww. 21-23
jest mowa natomiast o darze Ducha i misji.

Przyjeta wyzej kompozycja literacka jest najbardziej poprawna. Opiera si¢
bowiem na elementach formalnych (tych samych sformulowaniach, powtarzajacych
sie regularnie w kolejnych zdaniach), obecnych w samej perykopie, czyli zamie-
rzonych przez ewangeliste i Swiadka. Pierwsza czes$¢ obejmuje ww. 19-20: otwiera
sie nastrojem leku, a konczy w klimacie radosci. Jej zrodtem jest Jezus, ktory
»przyszedl, gdy drzwi byly zamkniete, i ,,stanal posrodku” zaleknionych uczniow.

Nie jest przekonujace odniesienie pierwszej czesci — w analizach D. Mollat —
do Mt 28,16-20. Silniejsze sg jej zwiazki ze $wiadectwem Lukasza (Lk 24,36-43).
Trafne natomiast jest stwierdzenie J. Matteosa i J. Barreto, Ze uwaga ewangelisty
koncentruje si¢ w niej na $wiadectwie o objawieniu si¢ zmartwychwstalego Jezusa
swoim uczniom, ktérych wyprowadza z leku przed Zydami. Miejsce leku przed
mozliwymi przesladowaniami zajmuje rado$¢ ze spotkania z uwielbionym Jezu-
sem, ktdrego widza na wilasne oczy jako zyjacego. W czesci drugiej tej zwartej
perykopy ewangelista koncentruje natomiast uwage na misji apostolow, ktérym
Jezus uwielbiony przekazuje Ducha.

2. MOTYW RADOSCI UCZNIOW W TRADYCJI O UKAZANIU SIE JEZUSA UCZNIOM

W pierwszym rzedzie nalezy stwierdzi¢, ze czytajac Ewangeli¢ dostrzegamy,
ze Mateusz i Marek moéwia o ukazaniu si¢ zmartwychwstalego Jezusa uczniom
w Galilei, podczas gdy Lukasz (Lk 24) i Jan (J 20,19-23) sytuuja te manifestacje
w Jerozolimie. Pierwsi dwaj ewangeliscie ignorujg fakt objawienia si¢ Zmartwych-
wstalego uczniom w Jerozolimie®.

Inny problem to charakter wiezi miedzy Lk 24 1] 20,19-23. Jeden z egzegetow
twierdzi, ze ukazanie si¢ Jezusa, o ktérym moéwi Jan, jest tym samym, o ktérym
opowiada Lukasz (Lk 24,36-43)°. Wigkszo$¢ egzegetow widzi nieco inaczej zwigzek
J 20,19-23 z perykopa Lukaszowg (Lk 24,36-43). Wedlug C. K. Barreta Lukaszowy
w. 31 - dwaj uczniowie idacy do Emaus; w. 34 — ukazanie si¢ Jezusa Piotrowi;

2 B. Rigaux, Dieu la resuscité Gembloux 1973, 236-269.
3 J. Mateos - J. Barreto, El Evagelio de Juan Madrid 1979, 863.

* E. Ruckstuhl, ,,Die evangelische Erzahlungen, w: E. Ruckstuhl - J. Pfammatter, Die Aufer-
stehung Jesu Christi Luzern 1968, 38.

> P. Beeckmann, Lévangile selon S. Jean dapreés les meilleurs auteurs catholiques, Bruges 1951,
415.
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w. 36 — ukazanie si¢ Jezusa jedenastu) stanowig tacznik z narracjg Janowa®. Tak
wytrawny egzegeta jak B. F. Westcott przyjmuje, Ze w ] 20,19-23 caly szereg szcze-
gotéw pochodzi od Jana, ale sam fakt ukazania si¢ Zmartwychwstalego uczniom
wzmiankowany jest takze przez Lk 24,36 i Mk 16,14. Natomiast H. Grass dowodzi,
ze miedzy narracjg Lukaszowa (poszerzona o wersety 44-49) i Janowg istnieje pa-
ralelizm strukturalny: w pierwszej czesci kazdej z nich jest mowa o ukazaniu sig¢
Zmartwychwstalego (J 20,19-20; Lk 24,36-43); w drugiej jest mowa o przekazaniu
misji (J 20,21-23; Lk 24,44-49)".
Paralelizm miedzy tekstem Lukaszowym a Janowym wyglada nastepujaco:
- Jezus objawia swa obecnos¢ posrdd uczniéw [ta sama formula; znaczace
réznice gramatyczno-stylistyczne: £0tn év péow avt@Vv (esté en meso
auton) u Lukasza, a €01n eig 10 péoov (esté eis to meson) u Jana, ktore
ma sens bardziej dynamiczny, samodzielny, absolutny, wskazujacy na
ruch Jezusa w kierunku centrum, niz Lukaszowy zwrot év péow avt@v
(en meso auton) wskazujacy na samo tylko miejsce stojacej obecnosci
Jezusal;

- Pozdrowienie ,,Pok6j wam!” (Lk 24,36; ] 20,19.21.26). U Jana pozdro-

wienie powtarza sie;

- Pokazanie rak i ndg; tak Lukasz jak i Jan méwig o rekach. Lukasz do-

datkowo wspomina o ,,nogach” Inna kolejnos¢ czasownikéw: u Lukasza
Jezus najpierw wzywa: ,,zobaczcie’, a nastepnie ,,pokazal im rece i nogi’;
u Jana odwrotnie: najpierw ,,pokazal rece i bok” (w. 20), a nastepnie
wezwal Tomasza ,,zobacz” (w. 27).

Wyliczone podobienstwa $wiadcza o tym, ze kazdy z ewangelistow czerpatl
z jednego i tego samego, wspolnego zrddla (byloby to zrédlo spisane, nalezace do
wiekszego dokumentu zawierajacego opisy ukazywania sie Zmartwychwstalego;
inni méwia tylko o tradycji, ustnym przekazie). Z kolei niewielkie réznice w spo-
sobie ujecia tej tradycji dowodza, ze s3 oni niezalezni jeden od drugiego. Kazdy
korzystal z niej na swoj sposob, wedlug wlasnych zasad pisania, majac na uwadze
wlasng perspektywe teologiczng tworzonego przez siebie dziela.

Jest rzecza dyskusyjng, czy ta pierwotna tradycja byla jerozolimska czy
galilejska; Lukasz wyraznie umieszcza wydarzenie ukazania si¢ Zmartwych-
wstatego uczniom w Jerozolimie, w dniu Paschy, aby mdc potaczy¢ je z opo-
wiadaniem o uczniach idacych do Emaus. Jan pozwala si¢ domysla¢, ze rzecz
dzieje si¢ w Jerozolimie. Ale réwnie dobrze chrystofania ta mogla mie¢ miejsce
w Galilei.

Drugi przedmiot dyskusji to kwestia zaleznosci pomiedzy ewangelistami:
tukaszem i Janem: czy Jan korzystal z narracji Lukaszowej, czy tez Jan znal nar-
racje Lukaszowa. Odpowiedzi na to pytanie idg w dwdch kierunkach. Niektérzy
twierdzg, ze Jan znal Ewangelie Lukaszows, ale nie skopiowat narracji o chrystofanii

¢ C. K. Barrett, The Gospel according to St. John, London 1954, 472.
7 H. Grass, Ostergeschehen und Ostergeschichte, Gottingen 19642, 65n.
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wobec uczniéw. J. A. Bailey® twierdzi, ze Lk 24,36-49 jest zrodtem dla J 20,19-23.
Co wigcej, A. Dauer precyzuje, ze Jan korzysta ze zrodla, ktérym postuzyt sie
Lukasz, ale ktore przepracowal. Pierwotny tekst tego zrédia przed-Lukaszowego,
widoczny jest dzisiaj w ] 20,19.20.22.23 (w ujeciu analogicznym do Mateuszowego).
Jan mialby doda¢ wlasne elementy — ww. 21 i 23. Poza tym narracja o Tomaszu
(ww. 24-29) - jego zdaniem - jest dzietem Jana, ktory chce pokaza¢, ze sam Jezus
przetamuje niewiare ucznidw.

Wielu innych egzegetéw neguje zalezno$¢ Jana od Lukasza. Wedlug nich
Ewangelia Janowa nie jest wariantem narracji Lukaszowej, ale dzietem catkowicie
niezaleznym®. Co wigcej, P. Benoit'® dowodzi, ze podobienstwa miedzy Lukaszem
i Janem kazg mysle¢ o tym, ze to Lukasz znat i korzystal z tradycji Janowych, ktore
istnialy juz zanim zaczal pisa¢. Tradycje te istniaty w swych formach poczatkowych.
Po latach zostaly one rozwiniete, definitywnie uksztaltowane i wlaczone do czwartej
Ewangelii. Korzystajac z tej samej tradycji ,pra-Janowe;j” obydwaj ewangelisci pra-
gneli przytoczy¢ §wiadectwo wiarygodne historycznie, ze Jezus zmartwychwstaly
nie jest zjawy, ale osobg rzeczywiscie istniejaca.

Jeszcze mocniej za tezg P. Benoit przemawia zestawienie réznic migdzy Lu-
kaszowg i Janowa narracja o chrystofanii wobec uczniéw. Sg one dowodem na to,
ze w pra-Janowej tradycji istnialy elementy plynne, malo stabilne. Najwazniejsze
réznice bedace odbiciem owych fluktuacji w pierwotnej tradycji to:

- niewiara i rado$¢ uczniéw u Lukasza sg jedynie wspomniane i wystepuja

acznie (Lk 24,41; w w. 53 rado$¢ uczniéw po wniebowstgpieniu Jezusa);
u Jana s one szeroko rozwinigte; uczniowie ciesza sie na widok Zmar-
twychwstalego i jest to jedyna reakcja na Jego Osobe (] 20,20). W tej
scenie Jan nawet nie wspomina o niewierze. Zajmie si¢ nig w odrebnym
epizodzie, gdzie z kolei nie ma mowy o radosci. Brak wiary wyraznie ja
wyklucza;

- odpuszczanie grzechéw u Lukasza jest przedstawione jako temat przy-

sztego gloszenia dobrej nowiny (Lk 24,47). Ewangelista przygotowuje
w ten sposob przepowiadanie apostolskie, ktdre rozpocznie sie po ze-
staniu Ducha (Dz 2,38). Poza tym Lk 24,47 podkresla, ze adresatami
owego ,,gloszenia nawrdcenia i odpuszczenia grzechow” sa ,wszystkie
narody”, poczynajac jednak od Jerozolimy (w. 48; por. podobny kierunek
gloszenia Ewangelii u Mt 28,19 i udzielania chrztu u Mk 16,16). Z kolei
u Jana odpuszczanie grzechdw stanowi tre$¢ doktadnie cytowanej wy-
powiedzi Jezusa, w ktorej Zmartwychwstaly przekazuje uczniom wia-
dze odpuszczania. Jan zwraca w wiekszym stopniu uwage na podmiot,
ktory otrzymuje wladze odpuszczania grzechow i ma nig stuzyé, a takze
na zwigzek z Jezusem ziemskim i zmartwychwstalym - odpuszczanie

8 J. A. Bailey, The traditions commons to the Gospels of Luke and John Leiden 1963, 92nn.
° L. Morris, A Commentary on the Gospel according to St. John Grand Rapids 1971, 43.

10 P, Benoit, Passione e Resurrezione del Signore Torino 1967, 405-406.
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grzechow bedzie kontynuacja Jego ziemskiej misji, mozliwg dzieki Mocy
pochodzacej od Jezusa-PANA;

~  Duch Swiety u Lukasza jest przedmiotem obietnicy. Jezus mowi, ze zeSle

,Obietnice Ojca” (w. 48). Z Dz 1,4 wiadomo, ze chodzi o Ducha Swietego.
Jan natomiast opisuje rzeczywiste udzielenie Ducha Swietego uczniom,
dokonujace si¢ w czasie terazniejszym narracji. Jezus uzywa imperativu
(ind. aor. - wskazuje na dzialanie rozpoczynajace si¢ w momencie, gdy
pada to polecenie), wyraznie méwiac o Duchu: AdPete mvedua dyov
(labete pneuma hagion - w. 22).

Jak widag, istnienie wcze$niejszego swiadectwa (lub tradycji), z ktérego ko-
rzystali Lukasz i Jan, jest pewne. Trudno jednak doktadnie okresli¢ jego tres¢.
Bezsprzecznie konstatuje ono fakt ukazania si¢ zyjacego Jezusa Piotrowi i uczniom
w dniu zmartwychwstania. Mozna tylko przypuszczaé, ze byto ono bardzo wcze-
$nie przekazywane w liturgii Kosciola apostolskiego. Przemawia za tym fakt, ze do
elementéw rozwijanych w tym swiadectwie-tradycji naleza wzmianki o radosci,
odpuszczaniu grzechéw i darze Ducha Swietego.

Na dziatanie Jezusa uczniowie odpowiadajg z kolei swoim zachowaniem. Jest
to postawa rado$ci: ,, Zaiste, uradowali sie uczniowie ujrzawszy Pana” (éxdpnoor ovv
oL pabnral L8ovtec tov KUpLov — echarésan oun hoi mathétai idontes ton kyrion -
w. 20b). Szczegétowa analiza tego zdania winna poméc w precyzyjnym okresleniu
przyczyny, ktéra wywolata rado$¢ w sercach ogarnietych strachem przed Zydami.
W $wiadectwie Lukaszowym rado$¢ uczniéw laczy sie z dokonanym przez nich
odkryciem, ze stojacy posrodku Jezus nie jest zjawa, lecz postacia rzeczywista,
zywa, majacg nowe ciato. Przezywana rado$¢ przenika ich zdumienie, ktére zajeto
miejsce leku i przerazenia.

Na ptaszczyZnie analizy stylistycznej nalezy zauwazy¢, ze partykuta odv (oun)
rozpoczynajaca zdanie zdaje si¢ taczy¢ to zdanie (reakcje uczniow) z poprzednim
epizodem. Rado$¢ uczniow bylaby owocem stéw Jezusa. Jednak w ww. 19.20.21
partykuta ta pelni funkcje wprowadzajaca nowa czynnos¢ i oznacza progres w nar-
racji. Podobnie w w. 20b. W zwigzku z tym rados¢ uczniéw ma swe zroédlo w innej
czynnosci: ,,ujrzeli Pana”. Rados¢ jest znakiem nowej sytuacji uczniow, w jakiej
sie znalezli.

3. ZMARTWYCHWSTALY JEZUS POSROD UCZNIOW PRZYCZYNA ICH RADOSCI
3.1. RADOSC W STARYM TESTAMENCIE

Rados¢ w ST ukazana jest jako wazny wymiar zycia odnowionego ludu Bo-
zego. Wyplywa ona z przyjscia Pana (Ps 96,11; So 9,9), z Jego dziel (J1 2,21.23)
iz Jego zbawienia (Ha 3,18). Przede wszystkim zwigzana jest z powrotem Izraela
z wygnania (Jr 31,13; Ba 4,37; 5,5; Ps 136,2: ,,nasz jezyk wybuchnat radoscia”).
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A Deutero-Izajasz w tym kontekscie historycznym wota: «Zabrzmijcie weselem,
niebiosa! Raduj sig, ziemio! Gory, wybuchnijcie radosnym okrzykiem! Albowiem Pan
pocieszyt swéj lud, zlitowat si¢ nad jego biednymi» (1z 49,13; por. 1z 51,11; 55,12;
35,10). Z kolei prorok Zachariasz wzywa lud Jerozolimy: «Raduj si¢ wielce, Coro
Syjonu, wotaj radosnie, Céro Jeruzalem! Oto Krél twéj idzie do ciebie, sprawiedliwy
i zwycieski» (Za 9, 9).

Na szczegdlng uwage zastuguje obraz rozradowanej Jerozolimy (Iz 61,10-11).
Rados¢ jest tu owocem obecnosci i dziatalnosci Jahwe. To On przemienia smutek
miasta w rados¢ i wesele. By¢ moze najwieksza zachete znajdujemy u proroka So-
foniasza, ukazujacego nam samego Boga jako jasniejace centrum $wieta i radosci,
pragnacego przekaza¢ swemu narodowi ten zbawczy okrzyk. Porusza gleboko
ponowne odczytanie tego tekstu: «Pan, twdj Bog, jest posréd ciebie, mocarz, ktory
zbawia, uniesie si¢ weselem nad tobg, odnowi [cig] swojg miloscig, wzniesie okrzyk
radosci» (So 3, 17).

3.2. RApo$¢ w NowyM TESTAMENCIE

W NT rados¢ jest prezentowana jako owoc gloszenia Ewangelii (Dz 13,48)
i zbawienia (Mt 13,20; Mk 4,16; Lk 8,13; 15,7; 4,4). Niekonczaca si¢ rado$¢ jest
nagrodg dla wiernych stug Boga (Mt 25,21.23)!1. Trzeba cieszy¢ si¢ réwniez po$réd
przesladowan (2 Kor 7,4; Kol 1,24, 1 Tes 1,6; Hbr 10,34). Przyczyna tej radosci jest
fakt, ze przesladowany chrzescijanin glteboko uczestniczy w cierpieniach samego
Chrystusa (1 Pt 4,13). Rados¢ jest jednak nade wszystko owocem dziatania Ducha
w chrzescijaninie (Ga 5,22). Ale ma tez silny zwigzek z osobg Jezusa - z odkrywa-
niem Jego obecnosci i Jego dzialania w zyciu ucznia. Juz w noc narodzenia w Be-
tlejem pasterzom zwiastowana jest rado$¢ z obecnosci Jezusa — Mesjasza i Pana:

»Lecz aniof rzekt do nich: «Nie bdjcie si¢! Oto zwiastuje¢ wam rado$¢ wielka, ktd-
ra bedzie udziatem calego narodu: dzi§ w mieécie Dawida narodzit si¢ wam Zba-
wiciel, ktérym jest Mesjasz, Pan”

(Lk 2,10-11)

Z kolei wielka rzesza zbawionych w niebie przezywa rados¢ w obliczu Jezusa
- Baranka, ktéry przychodzi, aby poslubi¢ swa Malzonke-Kosciot:

~Weselmy sie i radujmy, i dajmy Mu chwale, bo nadeszty Gody Baranka, a Jego
Malzonka sie przystroita”
(Ap 19,7)

1 Motyw radoéci wystepuje takze w Dz 8,39; 13,52; 15,3.31; Rz 12,125 15,13; 2 Kor 1, 24; 6,10;
Kol 1,19; 1 Tes 5,16.26; 1 Pt 1,8.
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Najmocniej bodaj to zrédlo radosci, ktérym jest otwarta i dostepna dla
uczniéw obecnos$¢ Pana, ukazuje $w. Pawel w Liscie do Filipian: ,,radujcie sie
w Panu” (yaipete év kvply - chairete en kyrio — Flp 3,1).

3.3. RADOSC W TRADYCJI JANOWE]J

Temat radosci jest obecny w czwartej Ewangelii (] 3,29 - przyjaciel oblubienca;
] 4,36 — zniwiarz; ] 8,56 — Abraham).

Tekst J 20,20b, ktéry moéwi o radosci ucznidw w kontekscie pokoju, ma
kilka paralel w Starym Testamencie. Prorok ze szkoly Izajasza (Iz 66,10-14)
wzywa do radowania sie z Jerozolimg. W w. 12 wspomniany jest motyw pokoju.
Zachodzi zwigzek miedzy radoscia i pokojem - jak w J 20,20. Szczegdlnie ww.
13 i 14 sg zwigzane z ] 20,20. Perspektywa Trito-Izajasza nie rézni si¢ zbytnio
od Janowej. Wazna réznica polega jedynie na tym, ze w Iz 66,14 podmiotem
wizji jest lud — osoby, ktére miltuja Jeruzalem, uczestniczyly w jej smutku (w.
10). Nie jest zaznaczony przedmiot wizji. Wydaje sie, ze jest o nim mowa w ww.
12-13 - rzeka pomyslnosci i bogactw narodoéw, ktore ptyna do Jerozolimy. Jest
to obraz zbawienia dokonanego reka Jahwe. To Bog dokonuje zmiany i przejscia
- od smutku do radosci.

Innym waznym tekstem paralelnym w ST do J 20,20b jest Za 10,3-7. W tekscie
tym latwo dostrzec az trzy elementy bardzo podobne do sytuacji uczniow, ktorzy
»ujrzeli Pana”: Bog obecny posrdd owiec (w. 3); zbawienie rozumiane jako zwy-
cigstwo nad wrogami i uroczysty powr6t z niewoli (w. 6); rado$¢ synéw (zobacza
i ucieszg si¢) z powodu obecnosci Boga, ktéry swa mocg gwarantuje swemu ludowi
pokoj i bezpieczenstwo w swiecie pelnym wrogow:

,Ja naréd Judy umocnie, wespre nar6d Jozefa.

Sprowadze ich z powrotem, litujac si¢ nad nimi.

I bedzie znowu tak, jakbym ich nigdy nie odrzucit,

albowiem Ja jestem Pan, ich Bég, Ja ich wystucham.

’Efraim bedzie podobny do mocarza,

serce sie w nim rozweseli jak gdyby od wina -

ich synowie beda to oglada¢ z radoscia

i serce ich rozraduje si¢ w Panu”

(Za 10,6-7: t& Tékve adTOV OPovial kol eOppavdnoovtal  Kal YopelTaL T
kapdle adt@V éml TQ Kuplw - ta tekna auton opsontai kai euphranthésontai, kai
chareitai hé kardia auton epi to kyrio)

Inna paralela méwi o radosci Aarona na widok Mojzesza powotanego przez
Boga, aby wyzwolil synéw Izraela z niewoli w Egipcie. Wychodzac na spotka-
nie meza, ktéremu Bdg obiecat swoja bliska obecnos¢ i pomoc, Aaron doznaje
radosci:
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,Oto teraz wyszed! ci na spotkanie, a gdy cie ujrzy, szczerze sie ucieszy
(18Wv oe yoproetar év €aut® — idon se charésetai en heautd)”
(Wj 4,14)

Motyw radosci dominuje w mowie pozegnalnej, wygloszonej przez Jezusa
w wieczerniku (J 14,28; 15,11). Najbardziej zblizonym tekstem do w. 20b jest
J 16,20-22. Przywolany w tym fragmencie temat narodzin jest aluzja do meki
i ukrzyzowania. Po mece jednak przychodzi czas objawienia si¢ Pana (w. 24; 17,13).
Zrodlem pelnej radosci jest wizja Pana (J 16,20n i w. 20b). Réznica polega jednak
na tym, ze w J 16,22 jest mowa o tym, ze Jezus zobaczy ucznidw, a oni si¢ uciesza.
W w. 20b rado$¢ jest udzialem uczniéw, ktorzy ,ujrzeli Pana’.

Tekst o rado$ci uczniéow na widok Pana wyraznie precyzuje przedmiot ra-
dosci: nie jest nim ani rzecz, ani wydarzenie, lecz osoba. W J 16,22 zrédlem ra-
dosci ucznidw jest to, ze Jezus ich zobaczy po bolesnych wydarzeniach swej meki
i $mierci, poréwnanych do bolow, ktore przezywa rodzaca kobieta. W J 20,20b - to
oni, uczniowie ,,ujrzeli” Pana Jezusa. Zachodzi tu charakterystyczny zwiazek, jakby
wymiana spojrzen: objawienie sie Jezusa wzbudzi w nich rados¢, ich ogladanie Je-
zusa bedzie zrodtem radosci (dar zobaczenia i przyjecie daru). Tak uksztalttowana
relacja z Jezusem jest dla ucznidow motywem radosci.

3.4. WIDZENIE JEZUSA-PANA ZRODLEM RADOSCI UCZNIOW (Ww. 19-20)

Na czym w istocie swej polega rado$¢ ucznidéw, oparta na relacji widzenia
Pana (i86vteg 1OV kOplov — idontes kyrion)? Czy jest to rados¢ z nieoczekiwanego
spotkania z Mistrzem?

W Janowym $wiadectwie o spotkaniu z powracajacym do uczniéw Chry-
stusem proces przechodzenia od imienia ,Jezus” do tytutu ,,Pan” dokonuje si¢
w kontekscie trzech czynnosci, ktore spetnia Zmartwychwstaty:

- przyszed! tam, gdzie byli uczniowie, i stanat posrodku;
— skierowatl do nich stowa: ,,Pokéj wam!”, czyli podarowat im pokdj;
- pokazal im i rece i bok.

To poprzez te dziatania Jezus objawia, ze jest Panem, czyli postacia, w ktorej
objawia sie Jego Boska Chwala. Modlit si¢ o to w wieczerniku do Ojca, méwiac:
sOjcze, nadeszta godzina. Otocz swego Syna chwalg” (matep, éAnAvBer 7 &po-
d0Ewo0V cou TOV ULV — pater, elélythen hé hora; doxason sou ton huion -] 17,1),
i dodajac: ,, A teraz Ty, Ojcze, otocz Mnie u siebie tg chwalg, ktérg mialem u Ciebie
pierwej, zanim $wiat powstal” (w. 5).

Zanim jednak przyjrzymy sie szczegdtowo tym trzem czynnos$ciom zmar-
twychwstatego Jezusa, winnismy zbada¢ okolicznosci, w ktérych one sg przez Niego
podejmowane. Chodzi gtéwnie o czas i o stan duchowy uczniéw.
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3.4.2. OKOLICZNOSCI CZASU: BOZA WIECZNOSC WKRACZAJACA W DZIEJE LUDZI

W wersecie 19 ewangelista idealnie taczy histori¢ doczesng z wiecznoscia.
Czyni to przy pomocy prostych srodkéw — za pomocg symboli.

~Wieczorem owego pierwszego dnia tygodnia,

tam gdzie przebywali uczniowie, gdy drzwi byly zamkniete
z obawy przed Zydami,

przyszedt Jezus i stanat posrodku” (w. 19)

»Przyszedl Jezus i stangl posrodku” (AA6ev 0 'Inoodc kol €otm €ig TO péETOV
- élthen ho Iésous kai esté eis to meson). Podczas mowy pozegnalnej (J 13,1 —
17,26) przed swojg $miercig Jezus uroczyscie zapewnial uczniéw w wieczerniku,
ze do nich powtdrnie przyjdzie: ,Nie zostawi¢ was sierotami: Przyjde do was”
(] 14,18). A za chwile dodat: ,,Jesli Mnie kto miluje, bedzie zachowywal moja na-
uke, a Ojciec mdj umituje go, i przyjdziemy do niego” - ] 14,23). Ta obietnica jest
odnoszona do konca czaséw. Wielu egzegetéw jednak rozumie to wlasnie przyjscie
Jezusa zmartwychwstalego do wieczernika jako wypetnienie zlozonej uczniom
obietnicy. Na rozumienie tego przyjscia w kluczu eschatologicznego wypelnienia
obietnicy wskazuje takze formuta otwierajaca w. 19: ,,owego dnia” (§j Muépy éxé
lvn - té hemera ekeiné), ktéra jest oczywistym nawigzaniem do wypowiedzi Jezusa
o Duchu w J 7,37: ,w ostatnim za$ dniu..” CEv 8¢ tf éoxaty nuépa - En de té
eschaté hemerg) i do Jego stléw o modlitwie do Ojca w ] 16,23.26: ,w owym dniu”.
Ale nalezy od razu dodac, ze ewangelista precyzuje, ze ,,6w dzien” jest rOwnoczesnie
»pierwszym dniem tygodnia” Wpisuje go tym samym w ramy toczacych si¢ jeszcze
dziejow. Ewangelista wskazuje tym samym, ze dzien zmartwychwstania otwiera
juz wewnatrz wciaz trwajacej historii doczesnej nurt eschatologiczny: wiecznos¢.
Spotkanie z Jezusem, ktdre tego wlasnie dnia si¢ wydarzy otwiera epoke wieczno-
$ci, czyli spelnienia si¢ Bozych obietnic, ludzkich oczekiwan i nadziei w sposob
doskonaly, pelny.

Tlem dla tej rozpoczynajacej sie epoki wiecznosci jest ,pierwszy dzien ty-
godnia”. Ewangelista podaje trzy, jakze wyrazne cechy jednego z tych siedmiu
dni, w ktorych toczg sie dzieje ludzi: ciemnos$ci wieczoru, zamkniete drzwi, lek
spowodowany terrorem ze strony Zydow (Obong odv oylac th fuépe éxelvn tf
uLd coPpatwr kol TAV BupdY KekAeLopévwy Omou Roov ol padntal ik Tov
doBov v Tovdailwv — Ousés oun opsias t¢ hemerg ekeiné t¢ mig sabbaton kai
ton thyron kekleismenon hopou ésan hoi mathétai dia ton phobon ton Ioudaion).
Symbolika ciemnosci i strachu wyraznie mowi, ze ten pierwszy dzien tygodnia jako
czas ludzkiej historii zdominowany jest przez terror ze strony Ztego, inspiratora
zabodjcow i przesladowcow (1 ] 3,1-4), oraz przez ciemnosci $mierci. W tak wla-
$nie zdeformowany przez sily grzechu i $mierci ludzki czas i §wiat wkracza Ten,
ktory byt - jak sie to wszystkim wydawalo — pokonany: zabity meczenska $miercig
i ztozony w ciemnym grobie. Pokonujac ciemnosci i terror $mierci ,,przyszedt
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Jezus” tam, gdzie byli uczniowie — za zamknietymi drzwiami. Wedtug nich to te
zamknigte drzwi miaty ich chroni¢ przed ciemnosciami nocy i terrorem $mierci.
Tymczasem staje przed nimi Jezus, ktory przyszedl, przezwyciezajac te wszystkie
trzy przeszkody. Jego przyjscie — wlasnie takie, pokonujace te najwigksze dla ludzi
przeszkody - jest fundamentem tych czynnosci, ktore bezposrednio doprowadza
uczniéw do ,ujrzenia (w Nim) Pana”. Ono bowiem oznacza wkroczenie zbawia-
jacej wieczno$ci w ludzki czas naznaczony ciemnosciami diabelskiego klamstwa,
przemocy $mierci, i lekiem, ktéry zamyka, izoluje i odgradza ucznidéw Jezusa od
innych ludzi.

3.4.3. ,PRZYSZEDL JEZUS I STANAL POSRODKU” UCZNIOW

Pierwsza czynno$¢, ktéra wykonuje Jezus po przyjsciu do wieczernika, jest
bardzo znamienna: ,,i stangt w $rodku” (kal €otn ei¢ t0 péoov - kai esté eis to
meson). Ewangelista uzywa jako dopelnienia czasownika ,stang¢” charaktery-
stycznej konstrukcji eic (eis) z accusativem. Chce przez to zwrdci¢ uwage na dy-
namiczny charakter tej czynnosci: Jezus ,podaza” ku temu miejscu, ktére oznacza
nie tylko fizyczny $rodek, ale centralne miejsce w tym gronie, ktore teraz, po Jego
$mierci na krzyzu, tworza uczniowie. Grono to, pozbawione obecnosci Jezusa po-
$rdd siebie, stanowilo zbidr zalgknionych jednostek. Ewangelista, podajac az dwa
razy wzmianke o zamknietych drzwiach z obawy przed Zydami (ww. 19.26), chce
podkresli¢ te wlasnie ceche zebrania uczniéw. Bez Jezusa nie tworzg wspoélnoty,
ktéra bytaby zdolna wyruszy¢ z misja gloszenia nie tylko Jego zmartwychwstania,
ale nawet Jego nauczania o Krélestwie Bozym. Zebranie to - jak pisze §w. Lukasz
- bylo w stanie jedynie analizowa¢ porazke Jezusa i swojg, a takze odnotowywac
docierajace informacje, ktére potegowaly lek i paralizowaly:

»A mys$my si¢ spodziewali, ze On wilasnie mial wyzwoli¢ Izraela. Tak, a po tym
wszystkim dzi$ juz trzeci dzien, jak sie to stalo. Nadto jeszcze niektdre z naszych
kobiet przerazily nas: byly rano u grobu, a nie znalazlszy Jego ciata, wrécily i opo-
wiedzialy, Ze mialy widzenie aniotéw, ktorzy zapewniaja, iz On zyje” (Lk 24,21-
23).

Nowa obecno$¢ Jezusa, ktdry zajmuje miejsce posrodku uczniéw, ma przemienic¢
ten zbidr rozczarowanych zalobnikow, ztozony z pojedynczych i zaleknionych
0sob, gotowych nawet do jak najszybszego opuszczenia tej zagrozonej ze strony
arcykaplandw grupy, we wspdlnote uczniow zyjacego Jezusa, ktory przezwyciezyt
$mier¢, rozerwal wiezy grobu i przyszedt do nich mimo zamknietych drzwi'Z

12 Na ten moment przemiany jako kluczowy w paschalnym doswiadczeniu ucznidw jako wspdl-
noty (a takze Marii Magdaleny, Tomasza, Piotra i umilowanego ucznia jako postaci modelowych dla
wiary popaschalnej) zwraca uwage B. Byrne, ,, The faith of the beloved disciple and the community in
John 207, JSNT 23 (1985) 92. Pisze o niej tak: ,W tej przemianie mozemy z cala pewnoscia dostrzec
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Juz sama obecnos¢ Jezusa, nieoczekiwana przez ucznidw, a zarazem bedgca
dowodem Jego mocy, inspiruje nowe przezycia i uczucia w sercach uczniéw.
Paralelny tekst z ksiegi Apokalipsy, ktéry moéwi o przezyciach Jana, gdy w swej
wizji ujrzal Zmartwychwstatego ,,posrod” §wiecznikéw wyobrazajacych Koscio-
ty (Ap 1,13), pozwala nam blizej okresli¢ to, co przezywali uczniowie w wie-
czerniku:

»Kiedym Go ujrzal, do stép Jego upadlem jak martwy,
a On polozyt na mnie prawa reke, moéwiac:

«Przestan si¢ lekac! Jam jest Pierwszy i Ostatni,

i Zyjacy.

Bylem umarly, a oto jestem Zyjacy na wieki wiekdéw

i mam klucze $mierci i Otchtani” (Ap 1,17-18).

Spowodowany tragedia sadu i $miercig na krzyzu brak Jezusa prowadzil
grupe uczniéw do rozpadu i $mierci spoleczno-religijnej. Pojawiajaca si¢ w nowy
sposob, pelna Bozej mocy obecno$¢ Jezusa nie tylko ozywia jg, ale przemienia we
wspolnote, w ktérej Jego osoba stanowi centrum. To On, Jego nowa obecnos¢ nie
tylko usuwa lek, ale nade wszystko daje nowe sily, na co wskazuje gest potozenia
prawej reki na lezacym u Jego stép apostole.

Tak wiec pierwszym czynnikiem prowadzacym do radosci jest odkrycie no-
wej, pelnej mocy obecnosci Jezusa posréd ucznidéw. Potwierdzajg to stowa wypo-
wiedziane w mowie pozegnalnej przez samego Jezusa:

»Takze i wy teraz doznajecie smutku.
Znowu jednak was zobacze, i rozraduje si¢ serce wasze,
a radosci waszej nikt wam nie zdota odebra¢” (J 16,22).

Obecno$¢ Zyjacego ozywia ich, a nade wszystko przemienia zbior zasmuco-
nych jednostek we wspdlnote, w ktérej On jest osobg centralng: swoim spojrze-
niem, ktére widzi kazdego, jednoczy wszystkich w sobie i jest stabilnym i trwatym
oparciem dla kazdego i wszystkich razem. Spelnia si¢ Jego obietnica: ,,Gdzie sg
dwaj albo trzej zebrani w imi¢ moje, tam jestem posrod nich” (Mt 18,20).

dojrzalg postawe wiary. (...) Tym co wspodlne dla wszystkich trzech postaci w ] 20 jest sposdb, w jaki
ewangelista podkresla padajace z ich ust stwierdzenie dotyczace ,widzenia Pana”. Maria Magdalena
oznajmia to uczniom (w. 18), oni z kolei Tomaszowi (w. 25)”. Jeszcze mocniej moment przemiany,
polegajacej na rozwigzaniu wczesniejszych trudnosci w wierze postaci (Maria Magdalena, Tomasz,
umilowany uczen), akcentuje K. S. O’Brien, ,,Written that you may believe: John 20 and narrative
rhetoric”, CBQ 67 (2005) 284-302. W dokonujacym sie w zyciu tych osob przejsciu od wiary zagro-
zonej do wiary rozjasnionej obecnos$cia Pana dostrzega decydujacy czynnik w strategii narracyjnej
ewangelisty Jana. Czytelnikowi latwiej utozsamia¢ si¢ z tymi postaciami, ktore poprzez trudnosci
réznej natury dochodza do autentycznej wiary w zmartwychwstatego Jezusa i nade wszystko staja
sie jej $wiadkami-glosicielami.
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3.4.4. SLOWO ZMARTWYCHWSTALEGO NIOSACE POKOJ

Obecnos¢ Jezusa posrodku ucznidw nie rozptywa sie w ciszy milcze-
nia. Przeciwnie, ,Jezus przyszed! i stangt w $rodku i skierowal do nich sto-
wa: ,,Pokdj wam!”. Nalezy najpierw zauwazy¢, ze pierwsza czynnoscia, ktéra
Zmartwychwstaly spelnia w bezposrednim kontakcie z uczniami jest czynnos¢
mowienia opisana przez ewangeliste znamiennym czasownikiem Aéyer (legei),
uzytym w czasie terazniejszym. Bioragc pod uwage dynamizm wyrazenia ,,sta-
nal w §rodku” oraz nastepujaca po nim wypowiedz, nalezaloby go przetozy¢:
»kieruje do nich stowo”; ,zwraca si¢ do nich stowami”. Zmartwychwstaly jawi
si¢ w pierwszym rzedzie jako osoba niosgca uczniom swe stowo. Objawia sie¢
w ten sposob najglebsza istota Jezusa. Zmartwychwstaty nie przestat by¢ ,,Sto-
wem, ktdre stato sie ciatem”.

Jakkolwiek pozdrowienie ,,Pokéj wam!” nawigzuje do zwyczaju praktykowa-
nego w judaizmie, to wychodzac z ust zmartwychwstalego Jezusa ma szczegdlna
moc. Wskazuja na nig dwa miejsca paralelne, w ktérych jest mowa o pokoju. Sa
to dwa fragmenty mowy pozegnalnej, ktéra Jezus wygtlosil podczas ostatniej wie-
czerzy'®. Pierwszy z nich to tekst J 14,27:

,»Pokéj zostawiam wam, pokdj moj daje wam.
Nie tak jak daje $wiat, Ja wam daje.
Niech si¢ nie trwozy serce wasze ani si¢ lekal” (] 14,27).

Wypowiedz ta ma forme obietnicy. Uzyty w niej czasownik ,,daje”, odnoszacy
sie trzy razy do czynno$ci Jezusa, uzyty jest w czasie terazniejszym, ale wskazuje na
najblizszg przysztos¢. Jezus podkresla, ze On daje pokoéj catkiem inny od pokoju,
ktéry ma i daje $§wiat. Dar Jezusowy przyniesie uczniom moc, ktéra napelni serca
uczniéw odwaga. Bedzie im ona potrzebna w dziele gtoszenia Ewangelii. Stowa
»Pokdj wam!”, ktére zmartwychwstaly Jezus stojac posrodku uczniéw do nich
kieruje, sa wypelnieniem tej obietnicy.

Druga wypowiedz Jezusa przed meka na temat pokoju brzmi:

»To wam powiedziatem, aby$cie pokdj we Mnie mieli (v éuol elpnvmy €xmte
- en emoi eirénén echéte). Na $wiecie doznacie ucisku, ale miejcie odwage: Jam
zwyciezyt swiat»” (J 16,33).

Jak juz to zostalo pokazane wyzej, w w. 19a narrator opisujac stan uczniow
wskazuje na strach, ktéry wzbudzil w nich proces Jezusa i §mier¢ na krzyzu, za-
dana Mu przez Zydéw. Ciagle cigzy nad nimi scena ukrzyzowania, w ktérej Zydzi

13" A. Kassing, Auferstanden fiir uns (Ostfildern 1969) 106-110, zwraca uwage na $cisly
zwigzek mig¢dzy opowiadaniami paschalnymi i mowami Jezusa w wieczerniku. Obietnice zlozone
w wieczerniku staja sie bardziej zrozumiale w $wietle narracji paschalnych.
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zwyciezyli ich Pana. Mozna dostrzec nawet pewna analogi¢ migdzy nimi, ich sta-
nem zamkniecia sie, a stanem Jezusa po ukrzyzowaniu: Jezus zamkniety w grobie,
oni zamknieci w tym samym wydarzeniu $mierci Jezusa i zlozenia Go do grobu.
Doswiadczenie $mierci i pogrzebu Jezusa stalo si¢ dla nich wigzieniem, z ktérego
nie s3 w stanie wyjs¢, ciagle w nim tkwia. Zwyciestwo ciemnosci, odniesione nad
Jezusem, jest rowniez zwycigstwem nad nimi.

A stowa Jezusa: ,,Pokdj wam!” majg im pomoc wyjscé z tej sytuacji — z wigzie-
nia strachu, ktory przymusza ich do zachowan sprzecznych z ich powotaniem (por.
1 Sm 15,24 - Saul bojac si¢ ludu przekracza nakaz Bozy; por. takze Jr 1,8 - prorok
nie moze da¢ si¢ zwyciezy¢ przez strach, ktéry budza w nim ci, ktérzy chca, aby
milczal). Wedtug D. Mollat strach uczniéw przed Zydami jest kontynuacjg ich
stanu duchowego z ostatniej wieczerzy (J 14,1.27; 16,32). Jest to lek przed $wia-
tem, ktory nie wierzy w Jezusa. Temu lekowi Jezus zaradza poprzez dar pokoju.

Obdarowanie uczniéw pokojem, czyli moca plynaca ze zwycigskiego zmar-
twychwstania Jezusa, doskonale zgadza si¢ z obrazem misji apostolskiej. Ewange-
lista Lukasz przytacza zachete, ktora Jezusa kieruje do uczniéw: ,,Gdy do jakie-
go domu wejdziecie, najpierw moéwcie: Pokoj temu domowi! Jesli tam mieszka
czlowiek godny pokoju, wasz pokéj spocznie na nim; jezeli nie, powrdci do was”
(Lk 10,5; por. Mt 10,12; 2 ] 10-11). W tym pozdrowieniu apostolskim ma si¢ za-
wiera¢ oredzie o pokoju, ktéry od Boga pochodzi, a ktéry Jezus przyniost ludowi
Przymierza, jak o tym moéwi autor Dziejow Apostolskich: ,,(Bog) Postal swe stowo
synom Izraela, zwiastujac im pokoéj przez Jezusa Chrystusa. On to jest Panem
wszystkich” (Dz 10,36).

Jak podkreslaja egzegeci, Jezus, ktory przyszed! i stanat posrodku uczniow,
przynosi im pokoj jako dar, ktérego najbardziej potrzebuja. W paralelnym tekscie
z Ksiegi Tobiasza aniol Rafal, objawiajac si¢ bohaterom, méwi: ,,Nie bdjcie sig!
Pokdj wam! Uwielbiajcie Boga po wszystkie wieki!” Te stowa napelniaja odwaga
obydwu Tobiaszéw, poniewaz odkrywaja, Ze to za sprawa Boga pokonali ztowrogie
sity: chorobe i upokorzenie, zagrozenie zycia i malzenstwa ze strony ztego ducha.
Odkrycie tej prawdy sktania ich do wielbienia Boga.

Tak wigc drugim czynnikiem poruszajagcym uczniéw do radosci jest dar
pokoju, ktéry plynie z Jezusowego zwycigstwa nad $miercig i $wiatem niewiary.
Dzigki temu zwycieskiemu pokojowi beda mogli stac sie glosicielami calej Ewan-
gelii, niezafalszowanej blednymi naukami. Spelni si¢ ich powolanie: uczniowie
obdarzeni Jezusowym pokojem beda mogli sta¢ si¢ apostotami!

14 D. Mollat, ,,Lapparition du Ressuscité et le don de I'Esprit. Jn 20,19-23", w: AssSeig 30
(1970) 45.



122 Ks. HENRYK WITCZYK

3.4.5. ,POKAZAL IM RECE I BOK”

Po wypowiedzeniu stéw ,,Pokéj wam!” Zmartwychwstaly spetnia charakte-
rystyczng czynnosc: ,pokazal im rece i bok” (w. 20a).

W pordéwnaniu z tekstem Lukaszowym (Lk 24,37-40) jest to dziatanie bardzo
wymowne. W badanej perykopie nie jest ono potrzebne. U Lukasza zwigzane jest
mocno z kontekstem i ma $cisle okreslony cel: uczniowie przerazili si¢ sadzac, ze
widza zjawe (Lk 24,37). Jezus ich karci i pokazuje im rece i nogi (Ek 24,39). Maja
sie przekonad, ze stojacy przed nimi Jezus jest tym samym, ktérego znali przed
mekg i $miercig!®. Dla umocnienia ich w tym przekonaniu Jezus prosi o ,,co$ do
jedzenia”. U Jana nie ma zadnej z tych okoliczno$ci. Sytuacja jest catkiem inna.
Czynno$¢ Zmartwychwstatego musi wiec by¢ interpretowana jako majgca sens
sama w sobie, nie zwigzany z oczekiwaniem badz potrzebg uczniéw. Nalezy ja
odczyta¢ w oparciu o najblizszy kontekst i w perspektywie teologii Janowe;j.

Pierwszym elementem w zdaniu, ktére ja opisuje, jest czasownik detkvopL
(deiknumi). W czwartej Ewangelii wystepuje on siedem razy. W szesciu z nich
czynnos$¢ ,,pokazywania” aczy si¢ z czynnoscia objawiania (] 2,18-22; 5,20; 10,32;
14,8n) - dokonujaca si¢ wewnatrz relacji istniejacej migedzy podmiotami, o ktérych
mowa w konkretnym tekscie (J 5,20 — Ojciec-Syn; J 10,32 - Jezus-zydzi-Ojciec; |
14,8.9 - uczniowie-Jezus-Ojciec).

Nastepna uwaga dotyczy konstrukeji wyrazenia bedacego dopelnieniem.
Wedtug Lk 24,40 Jezus pokazal ,rece i nogi”. Spdjnik kai (kai) faczy obydwie cze-
$ci. Lukasz sugeruje, ze rece i nogi nalezy rozumiec na zasadzie pars pro toto jako
oznaczajgce tutaj cale cialo. Jan natomiast uzywa dwoch xai (kai) i to w funkcji
rozfacznej: Jezus ,,pokazal im i rece i bok”. Wskazuje oddzielnie na rece i oddzielnie
na bok. S3 one ukazane przez ewangeliste jako samodzielne czesci ciala Jezusa,
majace wlasciwg sobie specyfike i znaczenie.

Nasuwa si¢ pytanie: jakie znaczenie majg tak ,rece” jak i ,,bok” Jezusa zmar-
twychwstatego? Co one objawiajg uczniom, jezeli nie majg potwierdza¢ jedynie,
ze zmartwychwstaly jest tym samy Jezusem, ktory zostal ukrzyzowany? Co jest
tym ,wiecej”, co objawia kazdy z tych fragmentoéw uwielbionego ciata Jezusa, i co
zarazem jest czynnikiem wywolujacym rado$¢ uczniow?

»Rece” Jezusa wzmiankowane sg w J 3,35: ,Ojciec miluje Syna i wszystko
oddat w Jego rece”. Z kontekstu wynika, ze to, co Ojciec ztozyl w rece Jezusa, win-
no by¢ przez Niego przekazywane ludziom, nie zatrzymywane. Juz w nastepnym
wersecie (w. 36) ewangelista precyzuje, ze tym, co Ojciec zlozyt w rece Jezusa, jest
zycie wieczne, a doktadniej wladza udzielania daru zycia wiecznego. Syn udziela
go tym, ktérzy wierza w Niego. Rownoczesnie w w. 34 ewangelista podkresla,
ze Syn w sposob nie znajacy miary (o0 yap €k pétpov - ou gar ek metrou) daje

15 Tak czynno$¢ pokazania rak i nég w Lk 24 komentuje wigkszo$¢ egzegetéw. Lagrange dodaje,
ze ze stwierdzenia tozsamosci Jezus ukrzyzowanego ze Zmartwychwstaltym w sercach uczniow rodzi
sie rado$¢ i milo§¢. Budza je przede wszystkim pokazane im przez Jezusa rany.
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Ducha. Zachodzi tu bardzo istotny paralelizm miedzy darem Zycia wiecznego (w.
36) i darem Ducha (w. 34). Obydwa dary zwigzane sa ze ,stowami Boga, ktdre
Syn objawia” (w. 34a) i obydwa te dary Ojciec zlozyt w ,rece” Syna. Jezus wiec
daje Ducha i zycie wieczne. Przekazuje ludziom, ktérzy wierza w Niego, dar zycia
wiecznego za posrednictwem Ducha.

Jeszcze wyrazniej sens czynnosci spelnianej przez ,,rece” Jezusa odstania si¢
w J 10,28. Jezus oznajmia, ze jest dobrym Pasterzem, ze owce s w Jego reku - ,,Ja
daje im Zycie wieczne. Nie zgina one na wieki i nikt nie wyrwie ich z mojej reki”
Owce bedace ,w rece” Jezusa, w ktdrej jest juz ,,zycie wieczne”, naleza do Niego,
a przez Jezusa nalezg do Ojca, tak ze nikt nie bedzie ich moégl wyrwac z reki Ojca:
»Ojciec moj, ktéry Mi je dal, jest wigkszy od wszystkich. I nikt nie moze ich wy-
rwac z reki mego Ojca. Ja i Ojciec jedno jestesmy»” (J 10,29-30; por. tez 17,21-23).

Trzeci tekst, w ktorym wystepuje rzeczownik ,,rece” to J 13,3: ,,Jezus wiedzac,
ze Ojciec dat Mu wszystko w rece oraz ze od Boga wyszed! i do Boga idzie” zaczat
umywac nogi uczniom (ww. 2-5). Nastepnie daje uczniom przykazanie milosci.
W tej perykopie wyrazenie ,,da¢ wszystko w rece” oznacza przekazanie petni wladzy
(2 Krn 18,5.11; 24,24; Hi 1,12; 12,9). Tekst Janowy przywoluje przede wszystkim
na pamig¢ posta¢ Mojzesza z tablicami w ,,rekach” (Wj 32,15; 34,29) oraz Jozefa,
rzadcy w Egipcie (por. Rdz 39,4.6.8.23). Jezus jest nowym prawodawcg. Daje prawo
mifosci - umywania sobie nég nawzajem; wypelnianie tego prawa prowadzi do
osiggniecia zycia wiecznego.

Na bazie J 3,35; 10,28 oraz ] 13,3 mozna stwierdzi¢, ze pokazujac uczniom
swe rece zmartwychwstaly Jezus objawia im swojg zwycigska Moc. Potega rak
zmartwychwstalego jest nieskonczona, pochodzi od Ojca, ktory wszystko ,,dal
w rece” Jezusa. Jest to Moc typowa dla Zycia wiecznego. Moc, ktora oczyscita
uczniow (z grzechéw), gdy Jezus umywal im nogi. Jezusowa moc milosci i zycia
wiecznego jest wigksza niz moc $mierci, wyzwolona rekami ludzi.

Rzeczownik bok (mAevpd — pleura) w czwartej Ewangelii wystepuje (poza
] 20.25.27) tylko jeden raz - w perykopie o ukrzyzowaniu Jezusa (J 19,34)'6. W tek-
$cie tym mozna dostrzec aluzje do Rdz 2,21n. Jak z boku Adama Bég uksztattowat
Ewe, tak z boku Chrystusa wyplywa krew i woda. Istnieje zatem $cisty zwigzek
miedzy zdaniem opowiadajacym o otwarciu boku Jezusa na krzyzu i analizowa-
nym tu w. 20a, w ktérym Jezus pokazuje uczniom swoj otwarty widcznig bok.
Ewangelista juz wcze$niej wyraznie powiedzial, ze woda plynaca z wnetrza Jezusa
to symbol Ducha:

16 Rzeczownik mhevpd (pleura) w sensie najbardziej ogélnym znaczy ,,boczna strona czegos”,
»bok ciala” W LXX oddaje si¢ nim rézne rzeczowniki hebrajskie: ko$¢ (Rdz 2,21.22); bok ciata (Lb
33,35; 2 Sm 1,16; Sdz 6,6; Iz 11,5; Ez 34,21). Poza tym oznacza zbocze gory (2 Sm 13,34; 16,13)
i boczne futryny drzwi (1 Krl 6,5.6.8; Ez 41,5.7.8.9).
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»Strumienie wody zywej poplyna z Jego wnetrza. A powiedzial to o Duchu, kto-
rego mieli otrzyma¢ wierzacy w Niego; Duch bowiem jeszcze nie byl <dany>,
poniewaz Jezus nie zostal jeszcze uwielbiony” (J 7,38-39).

Podobnie silny zwiazek miedzy symbolem, jakim jest ptynaca (zywa) woda,
a Duchem wida¢ w rozmowie z Nikodemem, gdzie z kolei jest mowa o nowych
narodzinach, o narodzinach z wysoka, ktére dokonaja si¢ w przypadku wierzacych
w Jezusa mocg ,wody i Ducha” (J 3,5.8). Woda jest tu symbolem Ducha.

Tak wigc nalezy zauwazy¢, ze z otwartego boku Jezusa, w symbolu wody, try-
ska dar Ducha Swietego. Jak zauwaza D. Mollat Jezus umarl na krzyzu jako Stuga
Jahwe, Baranek Bozy, a z Jego otwartego boku wyptywa krew i woda, symbole
dzieta zbawienia (zycia wiecznego) i Ducha. Jezus przychodzi do ,,swoich”, aby te
dary im przekazaé (1] 5,7)".

W tej perspektywie fatwo zrozumie¢, dlaczego w perykopie Janowej Jezus
pokazuje uczniom ,,bok’, a nie przebite na krzyzu nogi. Nie maja one bowiem na
plaszczyznie oredzia teologicznego, ktére zamierza przekazad, takiego znaczenia.
»Rece” Zmartwychwstalego sa rekami dobrego Pasterza. W nich owce znajduja
zycie wieczne. Dobry Pasterz przyszed! na $wiat, aby owce mialy Zycie i mialy je
w obfitosci” (J 10,10); ,,Ja im daje zycie wieczne” (J 10,28). Pochodzi ono ostatecz-
nie od Ojca - Jezus prosi Ojca przed swojg Pascha, ,,aby moca wladzy udzielonej
Mu przez Ciebie nad kazdym cztowiekiem dal zycie wieczne wszystkim tym,
ktérych Mu dates” (J 17,2). Przychodzac do uczniéw po zmartwychwstaniu moze
dokonac¢ tego, o co prosil Ojca. ,,Bok” Zmartwychwstalego to na wieki otwarte
zrédlo Ducha. Mocg tego Ducha Jezus gromadzi swa owczarnig i prowadzi jg do
Ojca. Zarysowuje si¢ tu ogromnie wazny schemat dzialania trynitarnego: Duch
prowadzi cztowieka do Jezusa, a Jezus do Ojca'®.

Podsumowujgc analiz¢ ww. 19-20 nalezy dostrzec w nim kilka obrazéw-scen.
Najpierw obraz sytuacji, w ktorej znajduja si¢ uczniowie. Ewangelista opowiada
o charakterystycznym napieciu czasowym (dzien-wieczor) i egzystencjalnym (za-
mbknigci). Czas wieczoru sugeruje, Ze moze to by¢ wieczor jakiegos nowego Wyjscia.
Zamknieci uczniowie oczekuja na uwolnienie.

Drugi obraz przedstawia przyjscie Wybawiciela. Narrator podkresla trzy czyn-
nosci, jakie Zmartwychwstaty spetnia: przyszedt - stangt w srodku - rzecze do nich.
Najwazniejsza z nich jest ta centralna: jest tu wyrazne nawigzanie do wywyzszenia
na krzyzu. Spelnia si¢ tez zapowiedz Jezusa z J 12,32: ,,Ja gdy zostang wywyzszony
nad ziemie, przyciaggne wszystkich do siebie”. Jezus wypelnia swa misje: przyciaga

17 Mollat, ,,Capparition”, 45.

18 Ten sam schemat widoczny jest w ] 4: w ww. 7-15 jest mowa o wodzie zywej (symbol
Ducha), w ww. 16-19 o oblubienicu (symbol Jezusa), a ww. 20-24 wprost o oddawaniu czci
Ojcu. Duch sprawia zaistnienie wigzi miedzy cztowiekiem i Jezusem, Synem Bozym, ktory
stal si¢ czlowiekiem (Prawda); Syn z kolei wprowadza zjednoczonych ze sobg ludzi w wiez
z Ojcem (jest to najmocniejsza z mozliwych wiez adoracji - milosci i uwielbienia).
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do siebie, gromadzi i buduje jedno$¢. Na tle tych czynnosci Jezus wypowiada sto-
wa: ,Pokéj wam!”. Sytuacja koncowa: Jezus — posrodku nich - i wlasnie pokoj,
ktdéry przynosi.

Trzeci obraz symbolicznie ukazuje proces objawiania sie Tréjcy Swietej w Je-
zusie. Zmartwychwstaty ukazujac si¢ jako dobry Pasterz, majacy w swoich rekach
dane Mu owce, objawia Ojca, a pokazujgc bok udziela Ducha. Gest pokazywania
rak i boku ma réwnoczesnie symboliczne znaczenie: zaprasza uczniéw do wste-
powania na plaszczyzne Zycia trynitarnego. Wiez Ojca i Syna jest meta, do ktorej
Jezus prowadzi uczniéw.

Wszystkie trzy obrazy sktadajg si¢ na jeden, panoramiczny obraz nowego
Wyjscia. Oto Jezus, dobry Pasterz, wedlug schematu zapowiedzianego w ] 10,
wchodzi do ogrodzenia (J 10,1-2), wzywa owce po imieniu i wyprowadza je na
zewnatrz (w. 3); daje im Zycie wieczne (por. ww. 10.28). Ziemig obiecana, do ktorej
dobry Pasterz prowadzi swe owce, jest zycie wieczne. Wieczor owego pierwszego
dnia tygodnia jest zatem czasem, w ktérym odbywa si¢ nowy Exodus: ze $mierci
do Zycia wiecznego.

3.4.6 ,URADOWALI SIE UJRZAWSZY PANA”

Wizja ucznidéw, ktéra budzi w nich radoé¢, nie dotyczy samej fizycznej obec-
nosci Jezusa. Czasownik €idov - eidon (od niego pochodzi imiestéw id6vteg - idon-
tes) nieraz odnosi si¢ do ogladania nie tyle zewnetrznej strony jakiego$ zjawiska,
co jego sensu glebszego (] 1,39.46; 4,29; w 8,56 czasownik ,widzie¢” faczy si¢ bez-
posrednio z motywem radosci). Grecy chcg zobaczy¢ Jezusa (J 12,21), a w ] 20,8
jest wrecz zwrot: ,ujrzal i uwierzyl”. ,Widzenie”, o ktorym mowa w w. 20b oznacza
kontemplacje znaczenia wszystkich poprzednich czynnosci, a zwlaszcza pokazania
rak i boku. To po tym gescie rozpoznali, Ze Jezus jest ,Panem”.

Pozostaje odpowiedz na pytanie: dlaczego czynno$¢ widzenia Pana opisana
jest imiesfowem aktywnym aorystu - oznacza czynnos¢ chwilows, jakby jeden
punkt. W czwartej Ewangelii bardzo czesto wystepuje czas perfectum éwpaxa
(heoraka), a zwlaszcza w najblizszym kontekscie (ww. 18.25). Imiestow idovteg
(idontes) nalezy czyta¢ w polaczeniu z ww. 19¢.20a. W w. 19¢ Jezus wskazuje
uczniom konieczno$¢ wlaczenia si¢ w relacje Ojciec — Syn. Czynno$¢ uczniow
106vteg (idontes) bylaby odpowiedzig na pokazanie rak i boku - pokazujac je Jezus
zaprosil ich do wejscia w relacje Ojciec — Syn. Uczniowie przyjeli je i wlaczyli sie
w Jezusowa, synowska wiez z Ojcem. Dopiero trwajac w tej wigzi z Ojcem mogli
poznac (odkry¢), ze Jezus jest PANEM i beda mogli powiedzie¢: ,widzielismy PANA”
(w. 25). Wchodzac w Jezusowa wiez z Ojcem uczniowie doszli do wizji i doswiad-
czenia Jezusa jako PANA.

Aoryst zaznacza proces dochodzenia do tego do$wiadczenia-odkrycia (J 17,1-3).
Zastosowanie imiestowu aorystu, przez ktory ewangelista zaznacza pierwszy mo-
ment (etap) doswiadczenia ucznidw, czyli ich dojscie do wizji Jezusa jako PaNa,
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réwnoczes$nie wskazuje, Ze wizja ta nie jest najwazniejsza czynnoscig w procesie,
w ktérym oni uczestnicza. Przezycia uczniéw zwiazane z Jezusem, ktory przyszedt,
osiagaja swoj kres w innej czynnosci - ,uradowali si¢” (¢xdpnoav - echaresan).
Widzenie (id6vteg — idontes) jest tylko podstawa badz przyczyna ich radosci.
Forma éxdpnoav (echaresan) to aoryst ingresywny — uczniowie weszli w sytuacje
radosci, ktora narasta i stanowi punkt kulminacyjny ich przezy¢. Weszli w stan
radosci, a wyszli ze stanu smutku (J 16,20-22). Rado$¢ uczniow - jak w wielu
miejscach Starego i Nowego Testamentu - jest cechg charakterystyczng wyzwo-
lenia i zbawienia. W ich przypadku wyzwolenia ze strachu przed $miercig z rak
Zydéw i Rzymian.

Wyjatkowy, gleboki wymiar tej radosci zalezy od widzenia Jezusa ukrzyzo-
wanego i pogrzebanego jako Zyjacego ,,Pana” Termin ,Pan” xvptog (kyrios) ma
charakter paschalny - wystepuje w J 20,2.18 oraz ] 20,25.28; 21,7.12; por. takze J
4,1; 6,23; 11,2). Nie tylko paschalny, ale i boski charakter tytulu k0ptog (kyrios)
zaznaczony jest w $wietle Ps 110 w Dz 2,36 i Flp 2,11. W ] 20,20b ewangelista
stosuje tytul kOplog (kyrios) po wczesniejszym ,,Jezus”. Mogl powtdrzy¢ imie.
Zwlaszcza, ze tytul kOpiog (kyrios) wystepowal w ] 20,2.18. Stosujac jednak pro-
gresywna kolejno$¢: Jezus (w. 19) i Kyrios (w. 20b) ewangelista zdaje si¢ stosowac
schemat starochrzescijanskiego credo: Jezus jest PANEM. Nalezy je tu przytoczy¢,
aby mozna bylo dostrzec calg jego dynamike:

»Jezeli wiec ustami swoimi wyznasz,
e JEZUS JEST PANEM,

i w sercu swoim uwierzysz,

ze Bog Go wskrzesit z martwych -
osiggniesz zbawienie” (Rz 10,9).

Z kolei zamieszczony w Flp 2,11 pierwotny hymn o kenozie Jezusa na krzyzu
i o Jego wywyzszeniu na tronie Boga poprzez wskrzeszenie z martwych, konczy
sie stowami wskazujacymi na cel calej Paschy Jezusa: ,, Aby wszelki jezyk wyznal,
ze Jezus Chrystus jest PANEM - ku chwale Boga Ojca”.

4. ZAKONCZENIE

Zebrani w wieczerniku wraz z Piotrem uczniowie przezyli exodus — z wie-
zienia strachu (zamknieci) do wolnosci w zjednoczeniu z Ojcem oraz do widze-
nia Jezusa jako PANA. Rozpoczynajgca w.20b partykuta o0v (oun) oddziela dwie
sytuacje: pierwsza to objawienie si¢ Jezusa jako PANA w ich sytuacji zniewolenia;
druga to exodus ucznidéw z sytuacji strachu. Bog wyzwoliciel objawia si¢ im teraz
w Jezusie, ktory jest PANEM. Panowanie Boga przychodzi do nich w osobie Jezusa
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PaNA. Nie tylko przychodzi, ale radykalnie zmienia ich zycie. Panowanie Boga
w Jezusie Panu wyzwala ich i pozwala im przej$¢ od smutku do radosci, typowej
dla czaséw Mesjasza — Kréla uobecniajgcego panowanie Boga w $wiecie doczesnym.
Prorocy ST-u zapowiadali to przejscie: od czasu przesladowan do radosci epoki
mesjanskiej, czyli panowania Boga w $wiecie zniewolonym przez zlo i $mier¢,
pelnym cierpienia i leku.
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SuMMARY: The author’s starting point is an existential problem, whether it is possible to be
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»Istniejg chrzeicijanie, ktérzy zdajqg sig zyé
Wielkim Postem bez Wielkanocy” (EG 6).

Wzgledem wymogoéw ST Ewangelia stawia przed nami nowe i wieksze wyma-
gania. Wystarczy przytoczy¢ antytezy Ewangelii Mateuszowej, a szczegolnie dwie
z nich: nie tylko nie wolno szuka¢ odwetu, ale nalezy nadstawi¢ drugi policzek (Mt
5,39); nie tylko nie wolno nienawidzi¢ nieprzyjaciela, ale nalezy go darzy¢ miloscia
(Mt 5,44). Nadstawianie drugiego policzka temu, kto nam wyrzadza krzywde oraz
milowanie nieprzyjaciét — to wyzwania domagajace si¢ heroizmu. Czy mozna temu
sprostac? A jezeli tak, to czy znoszenie niesprawiedliwosci, potwarzy, upokorzen itp.
nie prowadzi do przygnebienia? Czy taki model Zycia moze uczyni¢ zycie radosnym?

1. DUCH, KTORY UZDALNIA DO WYPEENIENIA WYMOGOW EWANGELII

Jezus przynosi nowe i jedno przykazanie, przykazanie mitosci (] 13,34; por.
Mk 12,29). W jego wypelnieniu nie pomoga przykazania dekalogu, jak ,Nie za-

! Tekst wystapienia na Wiosennym Sympozjum Biblinym KUL 28 marca 2014 zostal opubli-
kowany wczesniej w: O bogactwach Kosciota (red. M. Chojnacki - J. Morawa — A. Napiorkowski)
(Krakow 2014) 285-297.
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bijaj!”, ,,Nie cudzotéz!” czy ,,Nie kradnij!”. Kto§ moze je realizowac i jednoczesnie
nienawidzi¢ drugg osobe. Przykazanie mitosci stawia przed nami wyzwanie wieksze
od dekalogu i dlatego domaga si¢ odpowiedniego narzedzia do jego wypelnienia.
Nie sprawia nam bowiem zadnej trudnosci niezabicie kogo$ czy nieokradzenie
itp., lecz sprawia duza trudnos¢ milowanie kazdego.

Kiedy Galaci zaczeli wraca¢ do swych przedchrzescijanskich grzechoéw, a roz-
wigzania tego problemu szukali w Prawie Mojzeszowym, apostot Pawel przekonuje
ich, ze na tej drodze nie uporajg si¢ ze stabosciami natury moralnej. Nastepnie
podaje rozwigzanie. Pisze im: ,,Pozwolcie si¢ prowadzi¢ Duchowi Bozemu, a nie
spelnicie uczynkdéw ciata” (Ga 5,16.18)2. Nie pisze, aby z jeszcze wiekszg sitg starali
sie zachowywac¢ przykazania, lecz zeby pozwolili sie prowadzi¢ Duchowi Bozemu.
Dlaczego? Otdz przykazanie nie ma w sobie mocy ustrzec przed ztem. Przykazanie
moéwi jedynie, co jest dobre, a co zle. Wskazuje droge, lecz sila do pdjscia ta droga
pochodzi od zamieszkujacego w nas Ducha Bozego.

Model chrzesdcijanskiego zycia, jaki apostot Pawel proponuje Galatom, ob-
razuje najpierw wlasnym doswiadczeniem - w znanym wyznaniu: ,,[...] razem
z Chrystusem zostalem przybity do krzyza. Teraz za$ juz nie ja zyje ({® o€ oUke
'TL €YW), lecz zyje we mnie Chrystus ((fj 8¢ év épol Xprotog)” (Ga 2,19-20)°.
Nie jest to przenosnia, lecz stwierdzenie rzeczywistej zamiany tozsamosci, jaka
dokonata sie w apostole. Jego obecne zycie jest zyciem Chrystusa w nim. Nie jest
to ubezwlasnowolnienie, jaki$ rodzaj zniewolenia. Jest to nadal i w pelni zycie
apostola. Stwierdza to wyraznie: ,[...] nadal prowadze¢ zycie w ciele’, ale zaraz
dodaje: ,,[...] jednak obecne Zycie moje jest zyciem wiary w Syna Bozego”. Duch
Chrystusa zagoscil w Pawle i nim kieruje; kieruje jego wszystkimi poczynaniami.
Apostol pokazuje Galatom, na czym polega chrzescijanska dojrzatos¢ i wlasny
przyklad stawia jako model do nasladowania. Poddanie si¢ kierownictwu Ducha
Bozego sprawia, iz to On nas prowadzi, a wtedy nie czynimy zla, poniewaz Duch
prowadzi nas $ciezka dobra, gdyz zlo jest Mu obce. Zanim Pawel przejdzie do
teologicznej argumentacji, dzieli si¢ z Galatami swym osobistym do$wiadczeniem,
ktore obrazuje to, co nastepnie wykaze za pomocg dowoddéw?.

Z owym modelem zycia w stopniu doskonalym spotykamy si¢ w przypadku
Niepokalanej. Nie byla ona pozbawiona wolnej woli: kazdego dnia dokonywata
wielu wyboréw miedzy dobrem i ztem. Lecz z racji doskonatego zjednoczenia
z Bogiem zawsze wybierala dobro. Parafrazujac apostola Pawla, juz nie ona zyta,
lecz Duch Bozy w niej. Na przyktadzie Maryi wida¢, w jaki sposéb czyni to Duch.
Wzbudza upodobanie w tym, co Boze; pragniemy wylgcznie tego, co Boze. Tym
samym zlo przestaje siec nam wydawac atrakcyjne. Bardziej pociaga nas to, co

2 R. N. Longenecker, Galatians (WBC 41; Dallas 1990) 244-247.

3 Na temat tego wyznania, zob. np. J. L. Martyn, Galatians. A New Translation with Introduction
and Commentary (AB 33A; New York-London 1998) 275-280.

* Odmiana, jaka dokonata si¢ w Szawle z Tarsu, miata wymiar ontyczny, ale z nim wiaze sie
$ci$le wymiar moralny ludzkiego zycia, i na tym sie skupie z racji tematu wystapienia.
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zgodne z Boza wola. Przykazanie nie ma takiej mocy. Apostot radzi zatem Galatom,
aby pozwolili prowadzi¢ si¢ Duchowi Bozemu, a nie beda czynili zla. Nie pisze
im: ,wezcie za przewodnika dekalog”, gdyz w ten sposéb nie uporaja sie z proble-
mem, lecz ,pozwdlcie si¢ prowadzi¢ Duchowi”. Pawel, ktéry $wietnie znal Pisma
i skrupulatnie wypelnial wczesniej jego zapisy (Flp 3,6b), w Chrystusie odkryt
nowa jakos¢ zycia z Bogiem.

Przywolany przypadek Niepokalanej jest wyjatkowy, poniewaz mamy tu do
czynienia z pelnym zjednoczeniem z wolg Boga i tym samym z brakiem zmagania
sie w wyborze dobra. W wypadku apostola owo zjednoczenie nie bylo réwnie
doskonale, dlatego jakis$ rodzaj walki w wyborze miedzy tym co dobre i zle miat
miejsce®. Lecz rysuje sie nastepujgca zasada: im wiecej w nas Ducha Bozego, tym
lepiej zyjemy®. Poziom zycia moralnego nie zalezy od ilosci przykazan, lecz od
zjednoczenia z Bogiem. Prawie wszyscy znaja przykazania, lecz wypelniaja je ci,
ktorzy w sercu majg Boga.

Ideatem jest zatem takie otwarcie sie na dziatanie Ducha Swigtego, aby On
nami zawladnal. Wtedy wybdr miedzy dobrem i ztem nie bedzie przedstawial
trudnosci. Wystapi jakie§ zmaganie si¢ w wyborze dobra i pewne uchybienia,
ale na pewno wyeliminujemy z zycia grzechy ciezkie. Co wigcej, tatwym, czy ta-
twiejszym (zaleznie od stopnia poddania si¢ Duchowi) stanie si¢ tez nadstawianie
drugiego policzka oraz mitowanie nieprzyjaciél. A stanie si¢ takim, poniewaz tego
i tylko tego bedziemy pragneli. Duch Bozy wzbudzi w nas pragnienie nadstawiania
drugiego policzka. Przeciwne zachowania nie beda nas pociagaly. Takiej postawy
nie da si¢ osiagna¢ zadnym nakazem, zadnym przykazaniem. A jezeli bedziemy
usitowali to wymoc na kims, osoba poddana temu bedzie odbierata to jako cigzace
brzemie i tym samym nie bedzie szczesliwa. Kierowani przez Ducha bedziemy to
czynili z radoscig. Jak pisze papiez Franciszek: ,,[...] Zadna motywacja nie bedzie
wystarczajaca, jesli w sercach nie Zarzy sie ogienn Ducha” (EG 261).

Kogo prowadzi Duch, w radykalizmie Ewangelii dostrzega realizacje wlasnych
pragnien. Realizacja za$ wlasnych pragnien zawsze sprawia rado$¢. Ten mechanizm
wypelnienia woli Bozej zostal zapowiedziany w ST. Czytamy u proroka Ezechiela,
ze w nowym przymierzu Bég udzieli czlowiekowi swego Ducha, ktéry pomoze
mu wypelni¢ jego warunki (Ez 36,26-27). Znamienne jest to, ze wedlug tradycji
Lukaszowej Duch zostaje wylany w Zydowskie swieto Piecdziesigtnicy. Nie dzieje
sie tak przypadkowo. Swieto Pigédziesigtnicy upamietnialo nadanie Prawa na Sy-
naju. Zgodnie z zapowiedzig Ezechiela udzielony Duch pozwala wypelni¢ wymogi
Prawa Bozego.

Nowa zasade chrzescijanskiego zycia apostol Pawel wyraza w stwierdzeniu:
»Majac zycie od Ducha, postepujmy wedtug Ducha! (Ei (Gpev mvelpatt, mredpatt
kol otoyGuer)” (Ga 5,25). W swym nauczaniu moralnym pozostaje konsekwent-

> Zob. Rz 7,14-25.

¢ Papieska Komisja Biblijna, Biblia a moralnos¢. Biblijne korzenie postgpowania chrzescijari-
skiego, 55.
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ny. Skoro zasada Bozego zycia jest udzielony Duch, to wlasciwe postawy moralne
mozna osiaggna¢ dzigki Duchowi. Nie osiggnie sie ich dzigki przykazaniom (takze
przykazanie milosci blizniego pozostanie martwym zapisem). Dlatego o potrze-
bie zachowywania przykazan Bozych apostol pisze tylko raz w swoich Listach
(1 Kor 7,14); do Ducha jako zasady postepowania odwoluje si¢ zas wielokrotnie.
Swym adresatom pisze zatem, ze s3 prowadzeni przez Ducha Bozego (Rz 8,14),
ze majg rozpozna¢ w Duchu to, co dobre (1 Kor 2,12.15a), ze majg badac siebie,
poniewaz Duch Chrystusa jest w nich (2 Kor 13,5), ze z pomoca Ducha maja
dazy¢ do prawdziwej sprawiedliwosci (Ga 5,5), ze maja sie podda¢ kierownictwu
Ducha Bozego (Ga 5,16.18), czy ze w Zyciu majg si¢ kierowac chrzescijanska mi-
toscia, ktdrej zrédlem jest Duch Bozy (Rz 14,19; 15,2.5; 1 Kor 10,24.33; 16,14; Flp
1,9-10; Ef 5,1-2). Konsekwentnie tez zycia chrzescijanina apostol nie weryfikuje
w $wietle przykazan, lecz owocéw Ducha i ciata (1 Kor 6,9-10; Ga 5,22-23 i 19-
21). Wielokrotne odwolywanie sie¢ do Ducha Bozego/Swietego jako fundamentu
zycia moralnego w zestawieniu z jednym odwotaniem si¢ do przykazan wyraznie
odstania Pawlowy model rozwigzania problemdéw natury moralnej oraz dazenia do
chrzescijanskiej doskonatosci. Wtasciwe postawy moralne mozna osiaggna¢ dzigki
Duchowi Bozemu. I nie chodzi tu tylko o mitowanie nieprzyjaciot, ale réwniez
o wypelnianie dekalogu.

Rysuje si¢ wyraznie dominujgca zasada moralnego postepowania w chrzesci-
janstwie: Duch, ktéry objawia sie przez mitos¢. W Rz 13,9-10 i Ga 5,14 czytamy,
iz cale Prawo wypelnia sie w przykazaniu mitosci blizniego. W Liscie do Rzymian
apostol wyjasnia, ze kto mituje blizniego, nie zabija go, nie zdradza, nie okrada,
innymi stowy nie wyrzadza mu zadnej krzywdy. Mito$¢ wystarcza do wypelnienia
calej woli Bozej. Chrzescijaninem kieruje rozlana w jego sercu milos¢ Boza, a nie
wyryte w kamieniu zasady. Skutkiem postaw przeciwnych mifosci jest zasmucanie
Ducha Bozego (Ef 4,30). Pawel postuguje si¢ nowym jezykiem, adekwatnym do
nowej rzeczywistosci zbawczej. Jezyk przykazan jest jezykiem starotestamento-
wym’. Mozna si¢ nim postugiwaé w chrzescijanistwie, lecz nie wolno zapomnie¢
o nowym modelu zycia, zycia w Duchu, zapowiedzianym w ST jako szczegdlny
dar i ostateczne rozwigzanie problemu ludzkiej niewiernosci (Ez 36,26-27). Duch
Panski upodabnia nas do swego obrazu (2 Kor 3,18b).

Na podstawie wyznania Pawla: ,,[...] juz nie ja Zyje, lecz zZyje we mnie Chry-
stus” oraz jego moralnego nauczania mozna sformulowac nastepujacy wniosek:
chrzescijanin nie stawia sobie pytania, czy zyje zgodnie z przykazaniami, lecz czy
umart razem z Chrystusem i Zyje teraz Jego zyciem®. A umrze¢ z Chrystusem, to
poddac sie catkowicie zbawczemu dziataniu Boga, co skutkuje zaprowadzeniem

7 Ow nowy jezyk spotykamy np. u mistykéw, ktérzy relacji z Chrystusem nie opisuja przy po-
mocy przykazan, lecz jako milosne, oblubiencze zjednoczenie z Panem. W tej relacji nie sg potrzebne
nakazy i zakazy, poniewaz motorem postepowania jest rozbudzona przez Ducha milos¢ do Pana.

8 'W. Rakocy, ,,Czy udzielony Duch wygasza funkcje przykazan Bozych? Przyczynek do Paw-
towej pneumatologii’, Teologia i Czlowiek 23/3 (2013) 19-34.
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w czlowieku pelni Bozego zycia. W praktyce jest to pytanie o to, czy dar prze-
béstwienia przynosi w wierzacych owoce. I tak sprawdza to apostol - po owo-
cach Ducha i ciata’. W ten sposdb mozna z fatwoscia stwierdzi¢, w jakim stopniu
poddalismy sie dziataniu Ducha i czy On nami kieruje. Chrzescijanin nie stawia
sobie zatem pytania, czy Zyje zgodnie z przykazaniami, bo te go osadzg i uznaja
grzesznikiem, lecz czy umart razem z Chrystusem, poniewaz tylko w ten sposéb
bedzie zdolny zy¢ zgodnie z Boza wola. Jezeli umarl razem z Chrystusem, zyje
Jego zyciem, tym samym nadstawia drugi policzek i miluje nieprzyjaciét. Dopoki
nasze zycie nie stanie si¢ zyciem Chrystusa, bedziemy sie powaznie zmagali z wy-
mogami Ewangelii.

Podsumowujac te czg$¢ wystapienia, nalezy stwierdzi¢, ze zwigkszone wymogi
Ewangelii Chrystusowej nie pozbawiaja radosci zycie chrzescijanina, poniewaz
wraz z nimi Bég udzielil swego Ducha, ktéry pozwala je udzwigna¢. Im wieksze
poddanie si¢ kierownictwu Ducha Bozego, tym lzejsze sie one staja. Duch Bozy tak
nas urabia, iZ pocigga nas to, co Boze, a to co nim nie jest, jawi si¢ jako calkowicie
nieatrakcyjne. Z rado$cia zatem wybieramy to, co w innej sytuacji odbieralibysmy
jako ciazace jarzmo. Zasada jest nastepujaca: im wigksze zjednoczenie z Bogiem,
tym lepiej zyjemy i tym radosniejsze jest nasze zycie. MOwie tutaj o ideale chrze-
$cijanskiego zycia, dla wielu moze odlegtym, lecz jest to jedyna skuteczna droga
do zycia zgodnego z Boza wolg. Sposob, w jaki apostot Pawel zacheca do uporania
sie z wymogami Ewangelii, jest nie tylko skuteczniejszy od innych i §wiadczacy
o korzystaniu w pelni z daréw chrzescijanstwa, ale prowadzi ponadto do jego
radosnego przezywania.

2. KONSEKWENCJE POSTRZEGANIA RELACJI Z BOGIEM PRZEZ PRYZMAT
PRZYKAZAN I ZYCIA ,,W DUCHU”

Przykazania stanowily integralng cze$¢ zawartego na Synaju przymierza.
Objawiajacy sie Bog budzit groze i byl nieprzystepny. Tekst stwierdza, ze lud stat
i drzal ze strachu (Wj 19,16b; 20,18). Nie mog! sie zblizy¢ do Boga, aby Go zo-
baczy¢; grozilo to $miercig (Wj 19,21). Stat zatem z daleka (Wj 20,18c). Kto by
sie jednak zblizyl, mial ponie$¢ $mier¢, tj. miat by¢ ,,ukamienowany lub przebity
strzalg” (Wj 19,12b-13a). Przerazony lud prosi wigc Mojzesza, aby to on moéwit
w jego imieniu. W kontekscie budzacego lek majestatu Boga zostaje nadane Pra-
wo. Jezyk nakazu (rozkazu) i polecenia jest dla niego typowy. Izrael ma strzec
nakazéw i polecen Boga. Nadanie Prawa bylo $cisle powigzane z karami za jego
przekroczenie. Przeklenstwa stanowily integralng czes¢ tak rozumianej umowy.

9 Zgodnie z Jezusowg zasadg: poznacie ich po ich owocach (Mt 7,20; 12,33).
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Na kolejnych stronicach mamy zatem opisy kar czy nieszczgs¢, jakie spadaja na
niewiernego partnera przymierza.

Kiedy chrzescijanom w Rzymie apostol Pawel pisze o ich nowej relacji z Bo-
giem, przeciwstawia jg czasowi Starego Przymierza. Czyni to w sfowach, ktdre zywo
nawiazuja do Synaju: ,Nie otrzymaliscie ducha niewoli, aby si¢ znowu pograzy¢
w bojazni” (Rz 8,15a). Czas Starego Przymierza charakteryzowalo zniewolenie
i bojazn. Stan zycia pod Prawem apostol przedstawia jako zniewolenie w obrazach
trzymania pod straza, trzymania w zamknigciu [w wiezieniu] czy jako kontrolujacy
nadzdr (Ga 3,23-24) oraz jako lek, bojazn przed kara. Jeden tylko grzech - pisze -
$cigga wyrok potepiajacy (Rz 5,16) oraz karzacy gniew (Rz 4,15a; 5,9). Z powodu
swych grzechow cztowiek stal sie nieprzyjacielem Boga (¢x6poL 6vtec: Rz 5, 10),
oddalonym od Niego, niemoggcym wpatrywa¢ sie w Jego oblicze!°.

Kiedy przyjrzymy si¢ sSwiadomosci religijnej wspolczesnych chrzescijan, to jest
ona czgsto ksztaltowana przez 6w starotestamentowy model. Przykazanie rozumia-
ne od czaséw ST jako zobowigzanie, a tym samym zgodnie ze swg natura zawsze
kojarzone z konsekwencjami za jego przekroczenie w postaci kar, sila rzeczy ksztal-
tuje Swiadomos¢ zadania, ktore trzeba wykonac oraz rozliczenia z niego. Z tej racji
cze$¢ chrzescijan odbiera przykazania jako ciazace im brzemig, lecz przekonanie
o karze za ich przekroczenie jest prawie powszechne. Za naruszenie bowiem pewnej
normy groza okreslone kary. Z podleganiem osadowi wigze si¢ w naturalny sposéb
lek. Ludzie lekaja sie czesto ukarania ze strony Boga. Lek wprowadza za$ dystans.
Unikamy tych, ktorych si¢ lekamy. Lek i dystans utrudniajg - z kolei - pojednanie.
Ludzie mdéwig nieraz: nie wyznaje grzechow, bo lekam sie, czy Bog mi je wybaczy.
Mamy tu ciag konsekwencji (nakaz, osad, kara, lek, dystans, unikanie pojednania)
wynikajgcych z postugiwania si¢ modelem starotestamentowym. Prowadzi to do
postrzegania Boga jako sedziego, ktory rozlicza kazdy czyn i wymierza kare, a nie
jako kochajacego Ojca.

Zniewolenie oraz bojazn, ktére apostol Pawel przypisuje czasowi ST, charak-
teryzuja relacje: pan — stuga/niewolnik, lecz nie ojciec — syn/cérka. To stuga czy
niewolnik s3 ograniczeni w swej wolnosci, zniewoleni, i lekaja sie, lecz nie dzie-
ci. Zniewolenie i bojazn uwlaczaja godnosci dziecka, zwlaszcza godnosci synow
Boga. Chrzescijanie nie otrzymali zatem ducha niewoli, aby si¢ znowu pograzy¢
w bojazni, lecz ducha usynowienia, w ktérym moga zwraca¢ si¢ do Boga: ,,Abba,
Ojcze!” W ten sposob zwracaly sie dzieci do swych ziemskich ojcow (tzw. forma
familiarna), lecz nigdy nie zwracano si¢ tak do Boga. ,,Abba” dowodzi niezwyklej
bliskosci, zazytosci, catego bogactwa synowskiej relacji z Bogiem.

10 Czas ST charakteryzowaly tez wybranie, synostwo, przymierza, obietnice i inne dary ze
strony Boga. Dlaczego apostol wypowiada si¢ tak jednostronnie o tamtym porzadku religijnym?
Poniewaz przy calym bogactwie Bozych daréw byt on niezdolny zapewni¢ czlowiekowi tego, czego
on najbardziej potrzebowal, czyli wyrwa¢ go z jego uwiklania si¢ w grzechu. Ta niezdolno$¢ usuwa
w cien jego inne walory, wobec niej wszystkie one bledng. C6z tonagcemu po pigknych prezentach,
jezeli nie pomozemy mu uratowac zycie?!
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Kiedy zestawimy to z opisem objawienia si¢ Boga na Synaju, gdzie lud nie
mial przystepu do Boga, stal z dala i drzal ze strachu, od razu dostrzegamy nowa
jakos¢ daru synostwa Bozego w Chrystusie. Chrzescijanie majg przystep do Boga,
do ktérego zwracaja si¢ w tak czuly sposob ,,Abba”. Owa relacja nie ma nic ze
zniewolenia i leku. Podczas gdy na Synaju lud nie mégt spojrze¢ na Boga, gdyz
to grozilo $miercig, ,,my z odslonieta twarza wpatrujemy si¢ w jasno$¢ Panskg”
(2 Kor 3,18a). Réznica migdzy synostwem Bozym na etapie ST a synostwem Bozym
w Chrystusie jest taka, jak miedzy byciem stugg i synem. Pierwszy stoi z daleka
i drzy, drugi ma bezposéredni przystep i odczuwa rados¢!’.

Zazylos¢ i blisko$¢ nowej relacji z Bogiem znosza lek i dystans. Relacja: Oj-
ciec — syn/cdrka charakteryzuje sie czym innym. Tu niczego nie nakazuje sie pod
grozbg, tym samym nie przymusza si¢, lecz przekonuje i pocigga ku temu, co
stuszne. W sytuacji zas niepostuszenstwa nie odczuwamy w pierwszej kolejnosci
leku przed karg, lecz — gleboki zal, ze sprawiliSmy przykros¢, ze zasmucilismy
Ducha Bozego. Na twarzy pojawiajg si¢ 1zy, a nie strach. Odczuwanie skruchy,
zalu prowadzi od razu do pojednania. Nie odsuwamy go w czasie. Chcemy czym
predzej naprawi¢ wyrzadzong krzywde, aby druga strona nie cierpiata. Czujac
sie prawdziwie synami, nie lekamy si¢ kary, lecz jesteSmy pewni okazanego nam
milosierdzia'?. Mamy tu inny cigg konsekwencji niz wskazany wczesniej. Relacja
z Bogiem, w jaka wprowadzit nas Chrystus, skutkuje bliskosécia, ufnoscia, zazyto-
$cig, brakiem leku i pewnoscig przebaczenia. Relacje: ojciec — syn/cérka ozywia
milo$¢, a nie strach. Model nowotestamentowy utrwala w §$wiadomosci chrzescijan
prawdziwy obraz Boga, kochajacego Ojca. Ojciec za$ cho¢ ocenia czyny dzieci,
nigdy nie czyni tego jako sedzia.

Kiedy w Liscie do Galatéw apostol stwierdza, ze nie podlegamy wigcej nadzo-
rowi Prawa (nakazom i zakazom), przytacza tylko jeden argument, tzn. ze w Chry-
stusie staliSmy si¢ synami Bozymi (Ga 3,24-26). W pierwszej chwili trudno jest
dostrzec zwigzek: dlaczego status synostwa Bozego uwalnia od zycia pod nakazami
Prawa? Otdz zycie pod nakazami i zakazami uwlacza godnosci dziecka. W wy-
padku synéw i corek niczego si¢ nie nakazuje, poniewaz nakaz pogwalca wolnos¢
i czyni z dzieci stugi czy niewolnikéw. Dzieci sie przekonuje i wzbudza upodobanie
w tym, co dobre. W relacji z Bogiem owo upodobanie wzbudza w nas Duch Bozy,
ktory pocigga ku temu, co Boze.

Jakze inna byla motywacja do zachowywania przykazan, o czym czytamy
w Ksigdze Wyjécia. Po objawieniu dekalogu Mojzesz méwi do ludu: ,,Bég przybyt

11 Kto§ powie, ze obraz, jaki kresli Pawet jest niepetny, poniewaz nie uwzglednia pieknych
tekstow ST (np. prorockich), ktore przedstawiaja czuly mito$¢ Boga do Izraela. Apostot wezuwa si¢ tu
w myslenie swych rodakow, u ktérych kazdy tekst z Pigcioksiegu mial pierwszenstwo przed innymi
(zasada obecna np. w gezerze shawie). Dlatego niepowolanie sie na inne teksty spoza Pigcioksiegu
niczego nie ujmuje jego prezentacji i nie czyni ja niepelna.

12 Papiez Franciszek pisze: ,Kazde stowo Pisma $w. jest bardziej darem niz wymaganiem”
(EG 142). I dlatego, ze jest bardziej darem niz wymaganiem, bardziej przebacza wykroczenia niz je
rozlicza i karze. Bog jest bowiem dla nas nade wszystko Ojcem, a nie sedzig.
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po to, aby was [...] pobudzi¢ do bojazni przed sobg, abyscie nie grzeszyli” (Wj
20,20). W Ksiedze Powtdrzonego Prawa réwniez w zwigzku z dekalogiem czytamy:
»Oby zawsze mieli w sercu te sama bojazn przede Mng i wykonywali wszystkie moje
przykazania” (Pwt 5,26; por. tez 31,12). Motywacja do wlasciwego postepowania
byt lek, strach (¢6poc). Chrzeécijanie jako synowie i corki Boga w wypelnianiu
Bozej woli nie kieruja si¢ bojaznig. Dzieki zamieszkujagcemu w nich Duchowi
z radoscig wybieraja to, co dobre (jawi si¢ im jako bardziej atrakcyjne), i dlatego
zycia zgodnego z wola Boza nie odbierajg jako nakazu i ograniczenia wolnosci.
Czuja si¢ prawdziwie synami Boga. Ten stan jest Zyciem w wolnosci dzieci Bozych:
»[...], gdzie Duch Panski - tam wolnos$¢” (2 Kor 3,17b)'*. Gdzie nie ma Ducha
Bozego, tam na strazy wlasciwego postepowania stoja nakazy i zakazy. Pod nad-
zorem i rygorem roznych rozporzadzen zyja jednak studzy czy niewolnicy, lecz
jest to stan niegodny synéw Bozych. Chrzescijanskg dojrzatos¢ charakteryzuje
$wiadomos¢ synostwa Bozego w Chrystusie i zycie ,w Duchu”. Apostof stwierdza:
»[...] dlatego teraz mozemy pelni¢ stuzbe w nowym duchu, a nie wedlug przesta-
rzalej litery” (Rz 7,6).

Model zycia ,w Duchu” jest zapowiedzig i odbiciem rzeczywistosci niebieskie;j.
W niebie tak to wlasnie wyglada. Nie przykazania, lecz Duch Bozy jest zasada po-
stepowania zgodnego z wolg Boza. Lecz z racji pelnego zjednoczenia zbawionych
z Bogiem, owocem Jego dzialania jest ich calkowite przylgniecie do Bozej woli.
W niebie nikogo nie trzeba strofowaé czy pouczaé o wlasciwym postepowaniu.
Nie bedzie tam przykazan ,Nie zabijaj!”, ,Nie cudzoldz!” itd. ani pouczen w sty-
lu: ,Tego ci nie wolno!”, ,Tamtego ci nie wolno!” czy ,,Masz zrobi¢ tamto, a jezeli
nie — zostaniesz ukarany”. W przeciwnym razie zbawieni odbieraliby niebo jako
bezustanny nadzdr, przymus i ograniczanie wolnosci. Duch Bozy rozbudza w zba-
wionych takie pragnienie tego, co Boze, ze Bog staje si¢ jedynym upragnionym
dobrem. W niebie bedziemy korzystali z Bozej wolnosci w wyborze tego, co dobre.
Lecz 6w stan zostal juz zainicjowany z chwila wylania Ducha Swigtego. Poswiad-
czaja to pouczenia moralne apostota Pawta, w ktérych w walce ze zlem odwotuje
sie do udzielonego Ducha.

Nakreslifem sytuacje optymalng. Wiemy jednak dobrze, ze nie wszyscy zyja
w glebokim zjednoczeniu z Duchem Bozym. Trzeba zatem wyraznie powiedzie¢, ze
pouczenia prawa moralnego w postaci wyrytej w kamieniu pozostaja nadal w mocy
wzgledem tych, w ktdrych jest mniej Ducha Bozego. Potrzebuja oni elementarza.
W ich przypadku sprawdza si¢ odwrotno$¢ wczeéniejszej zasady: im mniej w kim$
Ducha Bozego, tym wigcej potrzebuje przykazan, pouczen. Jezeli nie prowadzi go
Duch Bozy, to prowadzg go przykazania. Lecz najprawdopodobniej bedzie dostrze-
gal w Bogu czesciej sedziego niz Ojca, a swoj status wzgledem Niego jako stugi,
a nie syna; w konsekwencji bedzie sie Go bardziej lekal niz kochat. Nadstawianie

13 Nie ma wiekszej wolnosci od tej, by pozwoli¢ sie prowadzi¢ Duchowi [...],aby On nas
o$wiecal, prowadzil, kierowat i pobudzal tak, jak On pragnie” (EG 280).
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drugiego policzka czy mitowanie nieprzyjacioét bedzie cigzacym jarzmem. W takiej
sytuacji trudno o rado$¢ z zycia wiara.

Tak jak rozpoczalem moje wystapienie, tak tez zakoncze je cytatem z papie-
skiej adhortacji: ,,Gloszenie Chrystusa oznacza ukazywanie, ze wierzy¢ w Niego
i i8¢ za Nim jest nie tylko rzecza prawdziwg i stuszng, ale takze piekna, zdolng
napelni¢ zycie nowym blaskiem i gteboka radoscig” (EG 167).






Ks. STEFAN SzyMIK MSF
Katolicki Uniwersytet Jana Pawla II, Lublin

RADOSC PIELGRZYMOWANIA.
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THE JoY OF PEREGRINATION.
Ps 122 1N THE HISTORICAL AND THEOLOGICAL PERSPECTIVE

SuMMARY: The content of the article is a literary, historical and theological analysis of Psalm
122. After discussing the literary properties of the text and its place within the Psalms of Ascents
(Pss 120-134), and its structure (vv. 1-2. 3-5. 6-9) the author gives three main interpretations
of Psalm 122 that exist in accordance with the interpretations of the introductory formula
(Songs of Degrees, Songs of Ascents, and Songs of Pilgrims). Psalm 122 is traditionally considered
as the real pilgrim’s song and it is as well the view of the author. Subsequently the text was
undergone literary and exegetical analysis, according to its three parts, which has discovered
both the historical and theological meaning of Psalm 122: The Joy of the Pilgrimage (vv. 1-2),
The Description of Jerusalem (vv. 3-5), The Pray for the peace and prosperity (vv. 6-9). The
issue of the article was employ the correct way of biblical analysis using complementarily
historical and theological exegesis as well to establish the spiritual significance of Psalm 122
for Christian existence.

Keyworbps: Book of the Psalms, Pss 120-134, Songs of Ascents, Songs of Pilgrims, biblical
Pilgrimage, historical and theological exegesis

SLOwA KLUCZE: Ksi¢ga Psalmow, Ps 120-134, Psalmy stopni, Psalmy pielgrzymoéw, pielgrzymka
w Biblii, egzegeza historyczna i teologiczna

Dzieje zbawienia mozna opisa¢ jako historie wedréwek ludzi wybranych
przez Boga. Po wygnaniu z ogrodu obfitosci i szczescia pierwsi rodzice wyruszyli
w obcy im $wiat. Potem Abraham wyruszyl z ziemi rodzinnej do ziemi niezna-
nej, do kraju obiecanego jego potomkom. Zycie kolejnych patriarchéw réwniez
naznaczone bylo wedrowkami. A pdzniej wedrowcem stal si¢ Mojzesz i wielu
biblijnych bohateréw.

Wyijatkowa forma wedrowki jest pielgrzymowanie do miejsc swietych, jako
swoisty przejaw ludzkiej poboznosci. Wzmianki o takim akcie religijnym zachowaty
sie rowniez w Pi$mie Swietym, opowiadajacym o indywidualnych i wspélnych
pielgrzymkach Izraelitow do izraelskich sanktuariow. Teksty te maja literacka
forme opowiadan, ale takze postanowien prawnych i utworéw lirycznych (piesni,
psalmy). Do ostatniej grupy nalezy Ps 122, ktéry opowiada o radosci czlowieka
pielgrzymujacego do Miasta Swietego.
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1. RADOSNA PIESN PIELGRZYMA

Ps 122 nalezy do grupy pietnastu psalméw opatrzonych w Biblii Tysigclecia
tytulem Piesr stopni (Ps 120-134). Nazwa nawigzuje do dolaczonej do tych psalmow
jednakowej intytulacji hebrajskiej (nibyna =°¢). Wspomniang grupe poprzedzaja
i nastepuja po niej dwa inne zbiory, okreslane mianem Hallelu (Ps 113-118; Ps
135-136), dzigki czemu Piesni stopni tworza wyraznie wyodrebniong i zamknieta
redakeyjna cato$¢ literacko-teologiczna'.

Przynalezno$¢ Ps 122 do wspomnianego zbioru psalméw domaga sie odpo-
wiedzi na pytanie o to, czym ten zbior byl i jaka funkcje Ps 120-134 pelnily w kulcie
i poboznosci $§wigtynnej? Kwestia otrzymuje generalnie trzy odpowiedzi w zalezno-
$ci od tego, jak interpretuje sie intytulacje niSynn w2 Hebrajski rzeczownik mbymn
oznacza wpierw ,,stopiefi” (np. stopnie oltarza, §wiatyni, domu) i takie ttumaczenie
znalazlo si¢ w starozytnych przektadach Ksiegi Psalméw, greckim Septuaginty (6o
Qv avoPabudr) i tacinskim Wulgaty (canticum graduum), a takze wielu wspot-
czesnych - Pies# stopni (np. Biblia Tysiaclecia). Jednak rzeczownik odstowny =5un,
znaczeniem bliski czasownikowi 75y (= ,wstepowaé, wchodzi¢, wznies¢”), moze
réwniez przyjac sens ,wstepowanie, wchodzenie” (por. Biblia poznanska: Pies#
wstepowari) lub w znaczeniu jeszcze szerszym ,,pielgrzymka, pielgrzymowanie”
Tym samym istniejg praktycznie trzy mozliwe przeklady hebrajskiego wyrazenia
mibpnn Y, jako Piesh stopni, Piesn wstgpowan lub Piesh pielgrzymoéw, ktdre to
tytuly sygnalizuja rowniez kierunek literacko-teologicznej interpretacji zbioru®.

Pierwszy z mozliwych przekladow (Piest stopni) i faczona z nim interpretacja
podkresla Jerozolimski kult §wiatynny i sprawowang w $wiatyni liturgie, a dowo-

1 Zob. H. Viviers, ,,The Coherence of the Ma@alot Psalms (Pss 120-134)”, ZAW 106 (1994)
275-289; E-L. Hossfeld — E. Zenger, Psalmen 101 - 150 (HThK.AT 27; Freiburg 2008) 391-407;
O. Dyma, Die Wallfahrt zum Zweiten Tempel. Untersuchungen zur Entwicklung der Wallfahrtsfeste in
vorhasmondischer Zeit (FAT 2. Reihe 40; Tiibingen 2009) 251-255; G. Lenzi, I salmi di pellegrinaggio:
shirei ha-maalot (canti dei gradini) (Roma 2000); nowsza literature, gtéwnie anglojezyczna cytuje
T. Stanek, ,,«Psalmy Stopni» — przestanie w perspektywie synchronicznej”, Stowo Boze w Zyciu i misji
Kosciota (red. S. Szymik) (Analecta Biblica Lublinensia 4; Lublin 2009) 65, przypis 1. Z polskich
opracowan warto przywolaé: S. Gadecki, ,,«Proécie o pokdj dla Jeruzalem» (Ps 122,6)”, Problematyka
pokoju u papiezy Jana XXIII i Jana Pawta II. W 25. rocznice pontyfikatu Jana Pawla II i 40. rocznice
»Pacem in terris” (red. J. Lewandowski) (Zabki 2004) 70-107.

2 W przypadku Ps 121,1 tytul hebrajski brzmi m%xm'v Y, czego przeklady starozytne nie
uwzglednily; ta drobna zmiana w tytule psalmu wskazuje, ze redaktorowi zbioru chodzito o osoby:
Piesni dla ...(kogos).

3 Jest to oczywiscie uproszczona klasyfikacja opinii, jakie pojawily sie w historii badan nad
intytulacjg Ps 120-132. Zob. Dyma, Die Wallfahrt, 255-258; por. obszerniejsze omdwienie: Hossfeld
— Zenger, Psalmen, 392-400; odnotujmy takze koncepcje dawniejszych autorow, wedtug ktérych tytut
»Piesn stopni” nawiazuje do literackiej budowy wspominanych psalméw, opartej na poetyckiej tech-
nice ,,stopni’, czyli nawigzania do stowa bezposrednio poprzedzajacego kolejny wiersz i powtdrzenia
go (figura retoryczna: ploke lub epiploke, por. klimaks).
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dem ma by¢ kaplanski koloryt psalméw i ich (hipotetyczny) zwigzek z blogosta-
wienstwem Aarona (Lb 6,24-26). W takim przypadku psalmy odmawiane bytyby na
stopniach $wigtyni prowadzacych do wnetrza Przybytku?. Druga intytulacja (Piesn
wstepowari) faczy Ps 120-134 nie z pielgrzymowaniem, ale z ogolnie i rozmaicie
pojmowanym ,wstepowaniem” do Jerozolimy. Takim ,wstepowaniem” bylby po-
wrot z Egiptu czy z wygnania babilonskiego (por. Ezd 7,7-9: 52an n%u»1) do Ziemi
Swietej lub takze wedréwki poboznych na Syjon, w tym zwlaszcza kaplanéw (badz:
duchowe uczestnictwo w liturgii jerozolimskiej tych Izraelitow, ktorzy byli daleko
od Syjonu)°. Ostatnia propozycja zbliza nas do do$¢ powszechnej wspolczesnie
i przyjetej réwniez w tym opracowaniu trzeciej mozliwosci, wedlug ktdérej oma-
wiang grupe psalméw nalezy faczy¢ z regularng wedrowke Izraelitéw do Jerozoli-
my, a wiec z pielgrzymowaniem do Miasta Swietego (Piess pielgrzyméw). W tym
ujeciu Ps 120-134 bylyby modlitewnikiem i $§piewnikiem (swoistym Vademecum)
wszystkich pielgrzymujacych na doroczne $wieta do Jerozolimskiej $wigtyni®.
Osobno odnotujmy proby opisania wewnetrznego ukladu omawianej grupy
psalmoéw, ktora tworzyltaby uklad koncentryczny lub dzielita si¢ na trzy mniejsze
jednostki (Ps 120-124. 125-129. 130-134). W przypadku drugiej propozycji Ps 122
znajduje sie w centrum podgrupy psalméw Ps 120-124 i posiada swoisty rys histo-
ryczno-teologiczny: miasto Jeruzalem to centrum i miejsce zgromadzen Izraela’.
Przywolanie powyzszych propozycji interpretacji jest niezbedne, gdyz per-
spektywa ogdlna decyduje zawsze o kierunku analiz szczegétowych. A zatem przyj-
mujemy za wielu autorami, ze w aspekcie formalno-literackim i historycznym Ps

* W $wigtyni Heroda na stopniach prowadzacych z Dziedzirica Kobiet na Dziedziniec Izraelitow.

> W dawniejszych opracowaniach czesto zaliczano Ps 122 do tzw. Piesni Syjonu (Ps 76; 84;
122); zob. S. Lach, ,,Proba nowej interpretacji hymnoéw o Syjonie”, Studia Warmiriskie 12 (1975) 395-
405; tenze, ,,Proba teologicznej interpretacji hymnoéw o Syjonie”, Ksigga Psalmow. Wstep — przektad
z oryginalu — komentarz — ekskursy (PSST 7,2; Poznan 1990) 629-637.

¢ Ostatnia propozycja ma wielkiego przedstawiciela w osobie K. Seybolda, Die Wallfahrtspsal-
men. Studien zur Entstehungsgeschichte von Psalm 120-134 (BThSt 3; Neukirchen-Vluyn 1978); por.
tenze, ,,Die Redaktion der Wallfahrtspsalmen”, ZAW 91 (1979) 247-268; tenze, Poetik der Psalmen
(Stuttgart 2003) 356-357. Wedlug autora uklad poszczegélnych psalméw 120-134 odzwierciedla
kolejne stacje pielgrzymki do Jerozolimy. Dos¢ podobna pozycje zajmuje L. D. Crow, The Songs of
Ascents (Psalms 120-134). Their Place in Israelite History and Religion (SBL.DS 148; Atlanta 1996);
zob. Dyma, Die Wallfahrt, 258-264; jednak por. Hossfeld — Zenger, Psalmen, 396 (krytyczna ocena
tych opinii).

7 Zob. Stanek, ,,«Psalmy Stopni» - przestanie”, 68-82 (s. 68: ,,Psalmy Stopni maja strukture
koncentryczna, oparta na paralelizmie A BX BA, o siedmiu czlonach zlozonych z dwu psalmoéw,
i 6smym polozonym centralnie, wieniczacym cale dzieto”); por. Hossfeld — Zenger, Psalmen, 403:
»Die fiinfzehn Psalmen gliedern sich in drei Untergruppen von je finf Psalmen: Ps 120-124.125-
129.130-134 (vgl. unten die Einzelauslegung). Die erste und die dritte Fiinfergruppe bilden jeweils
einen Spannungsbogen von der Klage (Ps 120 bzw. Ps 130) zum Lobpreis bzw. zur Beraka (124 bzw.
134). Im Zentrum dieses Spannungsbogens steht ein geschichtstheologisch reflektierender Psalm
(Ps 122; die Stadt Jerusalem als Mitte und Versammlungsort Israels; Ps 132: Zion und der Tempel
als Ort der Gottesprasenz) .
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122 nalezy uzna¢ za radosng piesn pielgrzyma, jeden z pietnastu psalméw, ktore
swoje Sitz im Leben mialy w dorocznym pielgrzymowaniu Izraelitéw do miejsca
$wietego zapewne w okresie Drugiej Swigtyni®.

Ps 122 cytujemy nizej w przekladzie podanym w Biblii Tysigclecia (wyd. piate),
gltéwnie ze wzgledu na powszechno$¢ i popularno$¢ tego przektadu, chociaz jest
to jedynie jedno z mozliwych tlumaczen tekstu.

L' Piesnt stopni. Dawidowa.

Uradowatem si¢, gdy mi powiedziano:
«Péjdziemy do domu Panskiego!»

Juz stojg nasze nogi

w twych bramach, o Jeruzalem,
Jeruzalem, wzniesione jako miasto

o gestej i zwartej zabudowie.

Tam wstepuja pokolenia,

pokolenia Panskie,

wedlug prawa Izraela,

aby wielbi¢ imi¢ Panskie.

Tam ustawiono

trony sedziowskie,

trony domu Dawida.

Proscie o pokdj dla Jeruzalem,

niech zazywaja pokoju ci, ktérzy ciebie mituja!
Niech pokdj bedzie w twoich murach,

a bezpieczenstwo w twych palacach!
Przez wzglad na moich braci i przyjaciot
bede moéwil: «Pokoj w tobie!»

Przez wzglad na dom Pana, Boga naszego,
bede sie modlil o dobro dla ciebie.

Wewnetrzny podzial Ps 122 na trzy czesci proponowany jest przez wielu egzege-
tow i na ogol przyjmowany w analizach. Pierwsze dwa wiersze przywoluja w pamiegci
pielgrzymke nieznanego Izraelity z grupa towarzyszy do $wiatyni w Jerozolimie (ww.
1-2). Nastepnie autor psalmu peten podziwu opowiada o Miescie Swietym i wychwala
je, wskazujgc na religijne motywy swojego pielgrzymowania (ww. 3-5). Modlitewna
prosba o pokdj, dobro i bezpieczenstwo dla Jeruzalem dopelnia calosci (ww. 6-9).
Przyjety podzial uzasadniony jest nie tylko zmieniajacg sie trescia cztondw, pielgrzymka
- Jeruzalem - modlitwa, ale réwniez zmieniajacym si¢ podmiotem lirycznym, forma
gramatyczng wersetow i licznymi figurami literackimi (powtdrzenia, aliteracja)®.

8 Por. H. P Nasuti, ,,The Interpretive Significance of Sequence and Selection in the Book of
Psalms”, The Book of Psalms. Composition and Reception (red. P. W. Flint — P. D. Miller jr) (Supplements
to Vetus Testamenlum 99; Leiden 2005) 311-339; zob. rowniez: Gadecki, ,,«Proécie o pokédj»”, 72-74.

° Hossfeld - Zenger, Psalmen, 453-454, 456; Dyma, Die Wallfahrt, 273; por. S. Lach, Ksigga
Psalméw. Wstep — przekiad z oryginatu — komentarz — ekskursy (PSST 7,2; Poznan 1990) 519; Ga-
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2. PIELGRZYMKA ZRODLEM RADOSCI (Ww. 1-2)

Poczatkowe wiersze Ps 122 sg tak charakterystyczne, ze ich recytacja przywo-
tuje natychmiast w pamigci caly psalm. W przypadku polskiego czytelnika jest to
zwykle brzmienie znane z Biblii Tysigclecia: ,Uradowalem sie, gdy mi powiedziano:
«Pojdziemy do domu Panskiego!» Juz stoja nasze nogi...” Tymczasem poréwnanie
tekstu z innymi dostepnymi przektadami zmusza do refleksji. Ks. Jakub Wujek
ttumaczyl wiersze wprowadzajace Ps 122 w taki oto sposb!®:

I Weselitem sie z tego, co mi powiedziano:

Péjdziemy do domu Panskiego.

2 Stawaly nogi nasze w sieniach twoich, Jeruzalem.

W naukowym przekladzie polskim, zawartym w komentarzu do Ksiegi Psal-
moéw, ks. Jan Lach proponuje nastepujace ttumaczenie:

I Ucieszytem si¢, bo mi powiedzieli:
«Pojdziemy do domu Jahwe!».
Stanety nasze nogi
w bramach twoich, Jeruzalem.

Przywotane teksty pozornie niczym si¢ nie r6znia, a jednak przekfad Biblii
Tysiaclecia zawiera istotng zmiane, rzutujacg na rozumienie psalmu. Mianowicie,
czytamy w niej: ,,Juz stoja nasze nogi w twych bramach, o Jeruzalem” (w. 2). Pro-
blem znany jest w literaturze i obszernie dyskutowany. W rzeczywistosci bowiem
w ww. 1-2, ale takze pdzniej w ww. 5-6 znajdujg sie formy czasu przeszlego cza-
sownikow, a psalm nalezatoby ttumaczy¢ i interpretowac z perspektywy przeszlosci,
jako wspominanie przez psalmiste pielgrzymek odbywanych do Jerozolimy. Bylaby
to jego modlitwa oparta na wspomnieniu, bytaby modlitwa pamieci i tesknoty,
ktérg mozna wyrazi¢ w przekltadzie dostownym:

! Cieszylem sie, gdy mi moéwiono:
«Pdjdziemy do domu Jahwe!».
Stawaly nasze nogi
w bramach twoich, Jeruzalem.

decki, ,,«Proécie o pokdj»”, 74. Poetycka szate Ps 122 omawiaja: L. A. Schokel - A. Strus, ,,Salmo 122:
Canto al nombre de Jerusalém’, Biblica 61 (1980) 234-250. Natomiast pigcioczesciowy strukture Ps
122 proponuje B. Weber, Werkbuch Psalmen. 11. Die Psalmen 73 bis 150 (Stuttgart 2003) 281-283.

10 Transkrypcja typu ,B” (wydanie z 1599 r.) — zob. http://www.pbi.edu.pl/book_reader.
php?p=25487 [dostep: 10.03.2015].
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Jednakze wielu autoréw opowiada sie za przektadem czasownikéw w zna-
czeniu terazniejszym (,,Juz stoja nasze nogi’; por. dalej podobnie ww. 4-5),
pomagajac sobie dopelniajacym, chociaz nieobecnym w tekscie hebrajskim
okolicznikiem czasu (,teraz’, ,juz”). Kto zatem ma racje? Tekst psalmu nie jest
jednoznaczny w swej wymowie i pozwala na takie aktualizujace podejscie, do-
datkowo wzmocnione wymowa ww. 6-9 (czas terazniejszy i przyszly). Nadto
interpretacja w duchu aktualnego uczestnictwa psalmisty w pielgrzymce ma
wiekszg site oddziatywania, gdyz w tym przypadku lektor domyslny utozsamia
sie bardziej z podmiotem lirycznym utworu (czego wielokrotnie doswiadczat
piszacy te stowa)!l.

Jednak przyjeta interpretacja nie zmienia ogoélnej wymowy omawianych
dwoch pierwszych wierszy, szczegélnie ich religijnego i duchowego przestania.
Pielgrzymowanie jest aktem religijnym, ale jest przede wszystkim zroédlem wiel-
kiej radosci wierzacego, ktéry zmierza do swego umilowanego sanktuarium. Ta
rado$¢ dochodzi do glosu nie tylko w poczatkowych wierszach, ale promieniuje
réwniez pdzniej w pochwale miasta (ww. 3-5) i prosbie psalmisty o modlitwe za
Jeruzalem (ww. 6-9).

Opisujacy stan niezwyklej radosci autora czasownik mew (w. 2: *rmnw) wy-
stepuje w Ksiedze Psalmow siedemnascie razy, ale w calym Starym Testamencie
o wiele czeéciej (267 razy)'2. Czasownik przyjmuje znaczenie religijne lub $wieckie,
chociaz w $wiecie biblijnym rozréznienie takie jest mylace. Rados¢ ludzka bowiem
rodzi si¢ wprawdzie z do$wiadczenia codziennosci, ale motywowana wdzigczno-
$cig kieruje sie nastepnie do swego zrodla, jakim jest sam Bog i staje sie radoscia
religijno-duchowg (Ps 33,21; 48,12; 90,14; 97,8; 104,34; 149,2). Biblijna rados¢
nie jest teoretyczna, nie jest stanem wewnetrznym, ale przezywana intensywnie
w zgromadzeniu wyraza sie okrzykami szcze$cia, zadowolenia, entuzjazmu. Jej
wyrazem jest takze podskakiwanie, klaskanie w dlonie, taniec i $piew. Ilustrujg
to sfowa psalmu dzigkczynienia: ,Wykrzykujcie na czes¢ Pana, wszystkie ziemie;

' Nie dziwi zatem, ze za tg interpretacja opowiadajg sie gléwnie ci autorzy, ktérzy
w Ps 120-134 widza Vademecum aktualnie pielgrzymujacych do Jerozolimy patnikéw. Zob.
A. L. H. M. van Wieringen, ,Psalm 122: Syntax and the Position of the I-figure and the Text-
immanent Reader”, The Composition of the Book of Psalms. 57. Colloquium Biblicum Lovaniense
(red. E. Zenger) (BETL 238; Leuven 2010) 745-754; na s. 748 autor pisze: ,,I am inclined to
think that this [...] main interpretation rather arises out of the Gattungsforschung. Within the
Psalms of Ascents, Psalm 122 is traditionally considered as the real pilgrim’s song.” Por. takze
Dyma, Die Wallfahrt, 273-274.

12 W Ksiedze Psalméw w formie czasownikowej gal jedenascie razy (Ps 33,21; 48,12; 90,14;
97,1.8. 12; 104,31.34; 122,1; 149,2), piel trzy razy (Ps 19,9; 46, 5; 104,15), a jako rzeczownik dwa razy
(Ps 97,11; 100, 2) i przymiotnik jeden raz (Ps 113,9). Zob. obszerne omdwienie terminu A. J. Oléw,
Motywy radosci w Hymnach Psalterza (Lomza 2005) 12-20; tamze (s. 20-48) mozna znalez¢ opra-
cowanie innych terminéw radosci, w tym bliskoznacznego dla M stowa 5 (lub 511) (Ps 48,12;
96,11; 97,1.8; 149,2).
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stuzcie Panu z weselem! W$rdd okrzykoéw radosci stawajcie przed Nim!” (Ps 100,1-
2; por. Ps 1501)13.

Nasz autor bardzo skrétowo przedstawil przebieg samej pielgrzymki, za-
znaczajac jedynie jej poczatek i koniec. Wspomnial tylko o doznanej radosci na
wies¢ o ogloszeniu podrdzy, co przypomina stowa proroka Jeremiasza: ,,Nadejdzie
bowiem dzien, kiedy straznicy znéw zawolajg na wzgérzach Efraima: «Wstancie,
wstgpmy na Syjon, do Pana, Boga naszego!»” (Jr 31,6). Podobnie nie ma w psalmie
$ladu trudéw i niebezpieczenstw!?, ale takze brak wzmianki o rado$ciach i dobro-
dziejstwach takiej wedrowki, dla pielgrzymoéw bedacej przeciez czasem zbawien-
nym. Zatem oddajmy ponownie glos prorokowi: ,,Piesni mie¢ bedziecie, jak przy
obchodzie nocnej uroczystosci, i rado$¢ serca jak u tego, co idzie przy dzwigkach
fletu, zdazajac na gore Panska, ku Skale Izraela” (Iz 30,29; por. Ps 42,3-5). Tych
kilka stow pozwala snu¢ przypuszczenia na temat podniostej, $wigtecznej atmosfery
panujacej wsrod wedrujacych pielgrzymow, atmosfery potegowanej dodatkowo
religijno-duchowym znaczeniem wedréwki do domu Panskiego:

! Kto bedzie przebywal w Twym przybytku, Panie,
kto zamieszka na Twojej $wietej gorze?

Ten, ktory postepuje bez skazy, dziata sprawiedliwie,
a mowi prawde w swoim sercu
i nie rzuca oszczerstw swym jezykiem;
ten, ktéry nie czyni blizniemu nic zlego
i nie ubliza swemu sasiadowi.
(Ps 15,1-3)

Niejakie wyobrazenie o pielgrzymowaniu zawdzigczamy réwniez Lukaszo-
wi, ktéry opisal droge dwunastoletniego Jezusa i jego Rodzicéw do Jerozolimy
(Lk 2,41-51). Z treéci psalmu nie wynika jednak, z jakim konkretnie $wietem
pielgrzymkowym lub inng $wiateczng okazja mamy w Ps 122 do czynienia (por.
jednak w. 4)1>.

13 Pytanie o rado$¢ w psalmach pojawia sie w polskiej literaturze biblijnej wielokrotnie. Zob.
J. Myszyniewski, ,Radoé¢ w Psalmach”, RBL 37 (1984) 84-93; A. Maliszewska, ,,Okreslenia uczucia
rado$ci w polskich przekladach Psalterza’, £ddzkie Studia Teologiczne 3 (1994) 99-105; A. J. Oléw,
»Motywacje radosci w Psalterzu”, U Zrédet mgdrosci (red. S. Harezga) (Rzeszow 1997) 265-292;
B. W. Matysiak, ,Teologiczne aspekty «radosci» w Psalmach”, Efckie Studia Teologiczne 7 (2005) 325-
338; H. Witczyk, ,,Rado$¢ w Psalmach”, Ethos 24/1-2 (2011) 41-56; zob. takze S. Grzybek, ,,Elementy
konstytutywne biblijnej radosci’, RBL 32 (1979) 250-260.

4 Por. W. Borowski, Psalmy. Komentarz biblijno-ascetyczny (Krakéw 1983) 397: ,,Pielgrzymi
z dalekich miejscowoéci taczyli sie razem, aby im latwiej bylo broni¢ sie przed wrogami’” Interesujace
omodwienie organizacji i przebiegu pielgrzymek okresu pierwszej i drugiej $wiatyni podaje: T. Brze-
gowy, ,,Doroczne $wieta pielgrzymkowe Izraela’, RBL 36 (1983) 89-115, zwlaszcza jednak s. 109-112.
15 Osobny problem naukowy stanowi obecno$¢ w Biblii terminologii ,,pielgrzymowania”
Trudno wskaza¢ konkretne terminy, jednak czeste uzycie niektérych stéw w kontekscie pielgrzym-
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3. POCHWALA M1ASTA SWIETEGO (WW. 3-5)

Ostatecznym celem pielgrzymoéw jest ,,dom Panski” (zob. Iz 2,3) i wlasnie
o tym celu podrdzy opowiada obecnie psalmista, ktorego stopy stanety w bramach
Jerozolimy. Druga strofa (ww. 3-5) podaje ostateczny motyw podjetego trudu
i wedrowki psalmisty: jest nim $wigte miasto Jeruzalem i §wigtynia Pana.

Psalmista podziwia najpierw miasto i jego pigkno, o ktérym mowi: ,,Jeruza-
lem, wzniesione jako miasto o gestej i zwartej zabudowie” (w. 3). Nieznana jest
doktadna data powstaniu utworu, wi¢c nie mozna réwniez ustali¢ doktadnie, czy
psalmista opiewa jeszcze Jerozolime przedwygnaniows, budowang przez Salomona
i jego nastepcow, czy raczej — co bardziej prawdopodobnie - jego oczy cieszyla
Jerozolima odbudowana przez Ezdrasza, Nehemiasza i babilonskich repatriantow.
Pomocne okazuja si¢ stowa Pisma Swietego, opisujace miasto: ,ObchodZcie Syjon
dokota, policzcie jego baszty. Przypatrzcie si¢ jego murom, ogladajcie jego warow-
nie, by opowiedzie¢ przysztym pokoleniom” (Ps 48,13-14). Réwnie pomocna moze
by¢ opinia wspolczesnego pielgrzyma i znawcy, ktéry nastepujaco komentowat
zamysl autora psalmu'®:

Wypowiada swoje zdumienie na widok miasta na gorze i jego zabudowan, two-
rzacych jedna, zamkniety, zwartg, czyli ludng przestrzen [...]. Nie chodzi mu
wcale o pochwale ciasnoty panujacej w miescie, ale o dobrze uporzadkowana
i ludng spoleczno$é. Zaden z autoréw ttumaczenia tego psalmu nie oddat tej
rzeczywistosci w tak zrozumialy sposob, jak parafraza Kochanowskiego: ,Jeru-
zalem, wzor miast zacnych, ozdoba $wiata, zgodga mieszczan swych spojona na
wieczne lata”

Architektoniczne pigkno i urok Jeruzalem dostepne sg przede wszystkim
cztowiekowi wierzacemu, poboznemu i zakochanemu w Jerozolimskim sank-
tuarium, cztowiekowi, ktéry we wszystkim wierny jest Bogu. W rzeczywistosci
bowiem cztowiek sprawiedliwy widzi inne jeszcze, przed bezboznymi ukryte
piekno tego wyjatkowego miejsca, pigkno duchowe, a mianowicie obecnos¢
Boga:

kowym pozwala na wyrdznienie przynajmniej kilku takich okreslen: 21 (,,$§wigto pielgrzymkowe”),
uchodzacy czasem za terminus technicus czasownik o (»wstepowa¢, pielgrzymowac”) i TR9
(w nifal) (,,ukazac sie, pojawi¢ przed Panem”). Zob. dyskusje: Dyma, Die Wallfahrt, 300-319. Na s.
319 autor konkluduje: ,Der Befund bei allen drei Wendungen, die in der Literatur als spezifische
Wallfahrtsterminologie angegeben werden, weist in dieselbe Richtung: Eine spezifische Wallfahrt-
sterminologie ist zundchst nicht auszumachen. Sie entwickelt sich aber aus der Verwendung der
Termini im Wallfahrtskontext vor allem in der Spatphasc der Textentstehung”; por. Brzegowy,
»,Doroczne $wieta”, 99.

16 Gadecki, ,,«Proscie o pokdj»”, 79.
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Jak mite sg przybytki Twoje,

Panie Zastepow!

Dusza moja usycha z pragnienia i tesknoty
do przedsionkow Panskich.

Moje serce i cialo radosnie wotaja

do Boga zywego.

Nawet wrobel dom sobie znajduje

i jaskotka gniazdo,

gdzie zlozy swe piskleta -

przy Twoich oltarzach, Panie Zastepdw,
moéj Krélu i moj Boze!

Szczesliwi, ktorzy mieszkaja w domu Twoim, Panie,
nieustannie Cie¢ wychwalaja.

Ps 84,2-5

Nadzwyczajnos¢ Jeruzalem polega réwniez na tym, Ze jest ono stolicg dwu-
nastu pokolen Izraela i miejscem jego religijnych zgromadzen, za$ wielko$¢ tego
miejsca rodzi rados¢ i postanowienie, aby pielgrzymowa¢ do Jerozolimy, o czym
takze mowi psalmista: ,Tam wstepuja pokolenia, pokolenia Panskie, wediug prawa
Izraela, aby wielbi¢ imie Panskie” (w. 4)'7.

Jeruzalem bylo jedynym godnym miejscem sprawowania kultu (Pwt 12,13-
14) i $wigtowania wielu corocznych uroczystosci, w tym gtéwnych $wiat piel-
grzymkowych, jak stanowil o tym pradawny obyczaj (w. 3: 5x72"5> 1) i nakazal
Mojzesz: ,Irzy razy do roku ukaze si¢ kazdy mezczyzna przed Panem, Bogiem
twoim, w miejscu, ktdre sobie obierze: na Swigto Przasnikéw, na Swieto Tygodni
ina Swiqto Namiotow” (Pwt 16,16; por. Wj 23,17; 34,23). Celem tej obecnosci
bylto oddanie czci imieniu Bozemu (por. Lk 2,41; Dz 24,11)!3.

Istnieje jeszcze jedna racja, dla ktérej Jerozolima zajmowala w codziennym
zyciu Izraelitow miejsce specjalne. Byto nig wspomnienie dawnej $wietnosci po-
litycznej. Krol Dawid uczynil Jerozolime nie tylko centrum religijnym, ale takze
stolicg krolestwa i poteznym osrodkiem administracyjnym, w ktérym sprawo-
wano réwniez wladze sedziowska. Przypomina o tym ostatni wiersz drugiej cze-
$ci psalmu: ,,Tam ustawiono trony sedziowskie, trony domu Dawida” (w. 5; zob.
1 Krl 7,7; 1z 11,3).

17 Ponownie w przekladzie Biblii Tysiaclecia (wyd. piate). Nalezy przypomnie¢, ze forma
gramatyczna czasownika wskazuje raczej na czas przeszly (,wstepowaly, wstapity”) lub tryb modalny
(»zwykly wstepowac”). Zob. Wieringen, ,,Psalm 1227 749-751. Nadto przeklad polski nie oddaje
wiernie skladni hebrajskiej, w ktorym zdanie gtéwne (w. 3) dopelnione jest kolejnymi zdaniami
podrzednymi (w. 4: ,,do ktérego wstepowaly .’ oraz w. 5: ,poniewaz tam ustawiono ...”).

18 Zob. Lach, Ksiega Psalméw, 520; Brzegowy, ,,Doroczne $wieta’, 104-109; Hossfeld - Zenger,
Psalmen, 460-461. Na temat $wiat pielgrzymkowych: Dyma, Die Wallfahrt, 37-87; A. Paciorek, ,,Naj-
starsze $wieta w Izraelu”, Zycie religijne w Biblii (red. G. Witaszek) (Lublin 1999) 307-330.
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4. MODLITWA PIELGRZYMA O POKOJ I DOBRO (WW. 6-9)

Pielgrzymowanie do miejsca $wigtego jest nie do pomyslenia bez towarzy-
szacych wedréowce modlitw i piesni. Réwniez autor psalmu modli si¢ i na koniec
prosi o modlitwe:

¢ Proécie o pokdj dla Jeruzalem,

niech zazywaja pokoju ci, ktérzy ciebie miluja!
Niech pokéj bedzie w twoich murach,

a bezpieczenstwo w twych patacach!

8 Przez wzglad na moich braci i przyjaciot

bede mowit: «Pokdj w tobiel»

Przez wzglad na dom Pana, Boga naszego,
bede sie modlit o dobro dla ciebie.

Krytyczna analiza historyczna omawia literacka posta¢ cytowanych wierszy
i ewentualnie pyta o religijno-historyczne okolicznosci, w ktérych modlitwa byta
odmawiana. Trzeci fragment psalmu (ww. 6-9) jest rzeczywiscie niezwykly pod
wzgledem literackim. Wielokrotne powtérzenia stéw oraz wyrazen i pigkne alite-
racje, niezauwazalne w polskim ttumaczeniu tekstu (aliteracja: powtarzanie tych
samych glosek dla uzyskania efektéw dzwigkowych), moga zachwyca¢ i domagaja
sie lektury psalmu w jezyku oryginalnym. Przedsmak aliteracji mozna byto spotkac
juz w pierwszej strofie psalmu, gdzie mowa o bramach miasta (w. 2: 25¢ 7mpwa).
Fenomen ten pojawia si¢ ponownie w prosbie o pokoéj dla Jerozolimy (w. 6:
o5ur oiby 1oxY). Podobnie termin opisujacy zyczenie bezpieczenstwa dla patacow
miasta (m5Y) wpisuje si¢ w fenomen aliteracji (w. 7). Zreszta oba terminy wyrazaja
synonimicznie te samg sytuacj¢ zbawienia: pokdj, bezpieczenstwo, pomyslnos¢,
szczescie, obfitos¢, dostatek i spokdj. Jedynie dla porzadku odnotujmy za innymi, ze
wedlug popularnej etymologii ludowej nazwa miasta ,,Jeruzalem” oznacza ,,miasto
pokoju” (2w) (por. Ps 76,3)%°.

Jednakze egzegeza teologiczna stawia sobie inne pytania i te s3 o wiele ciekaw-
sze. Modlitwa pielgrzyma rodzi si¢ bowiem z potrzeby i gtebi serca, z przezywanej
przez niego prawdziwej radosci, ale przede wszystkim rodzi si¢ z pragnienia dobra

19 Aliteracja ta poglebiona jest nadto symbolicznym znaczeniem bramy w Biblii (symbol
spokoju i bezpieczenstwa) i etymologia nazwy miasta (miasto pokoju); zob. S. Szymik, ,,Motyw
bramy w perspektywie biblijno-teologicznej”, Fides ex visu. U drzwi Twoich (red. R. Knapinski -
A. Kramiszewska) (Lublin 2013) 11-24.

20 Gadecki, ,«Prodcie o pokdj»”, 84. Idac za opracowaniami stownikowymi, na s. 95 autor
nastepujaco zdefiniowat biblijny szalom: ,Jest to nie tylko brak wojny i przyjazn, ale i zbawienny,
pomyslny, spokojny, dobry i calosciowy stan wszystkich rzeczy, ktorym ciesz si¢ Lud Bozy”; por.
takze H. Grof$ - H. Reinelt, Das Buch der Psalmen. II: (Ps 73-150) (GS 9,2; Diisseldorf 1980) 441-442,
gdzie mozna znalez¢ aktualizacje tresci Ps 122 w duchu chrzescijaniskiej apokaliptyki (Ap 21,1-4).
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dla wszystkich. Cztowiek szczgdliwy pragnie szczedcia innych. Stad swoje zyczenia
pokoju psalmista kieruje wpierw w strone Miasta Swietego, ale pamieta réwniez
o wszystkich milujacych Jerozolim¢. Modlitwe ofiaruje i o modlitwe prosi. Jak
intymnie brzmig jego stowa kierowane wprost do Miasta Swietego, jak do bliskiej
i kochanej osoby: ,,Pokoéj w tobie” i ,,Bede si¢ modlil o dobro dla ciebie” Racja
jego modlitwy jest mito$¢ i pragnienie wszelkiego dobra dla przyjaciot i dla domu
Panskiego. Konicowa modlitwa autora jest koniecznym ukoronowaniem jego piel-
grzymiej drogi i towarzyszacej mu radosci, ale jest przede wszystkim skladnikiem
jego codziennodci i zycia poboznego.

PODSUMOWANIE

Celem przedstawionego wyzej opracowania nie byly drobiazgowe analizy
filologiczne i jezykowe tekstu biblijnego, gdyz takich jest wiele. Niemniej, nie re-
zygnujac z obserwagji filologicznych, literackich i historycznych, ktére musza by¢
punktem wyjscia i oparciem takze dla lektury duchowej tekstu biblijnego, naszym
celem bylo opisanie elementéw wiary w Boga, jak kresli je i przedstawia autor
Ps 122. Kierujac si¢ wiodacg opinig egzegetow, uznaliémy psalm za jedna z pietna-
stu Piesni pielgrzymoéw, ktore towarzyszyly Izraelitom w ich wedréwce do $wigtyni
w Jerozolimie. Jego trescig jest osobiste wyznanie wiary i modlitwa nieznanego
Izraelity, opowiadajacego o ogromnej radosci wywolanej pielgrzymka do Miasta
Swietego. Z jednej strony fascynacja Jerozolima, jako miastem wybranym przez
Boga i $wietym, wzbudza w nim glebokie uczucia religijne, z drugiej strony rodzi
potrzebe modlitwy za miasto — o jego pokoj, dobro i bezpieczenstwo. To osobiste
doswiadczenie wiary psalmisty ma obecnie warto$¢ ponadczasowa. W ten lub
w inny sposoéb bowiem to do$wiadczenie urzeczywistnia si¢ w Zyciu kolejnych
pokolen wierzacych. Dawniej i réwniez dzisiaj pielgrzymi wiary wedruja do miejsc
przez Boga wybranych i dlatego $wietych. Réwniez dzisiaj liczni wierzacy nie ukry-
wajg swych glebokich religijnych przezy¢ i méwia o ogromnej potrzebie modlitwy
- za siebie i swych bliskich. Pielgrzymowanie do miejsc §wietych, indywidualne lub
grupowe, jest rowniez dzisiaj wyrazem ludzkiej poboznosci. Ostatecznie bowiem
pielgrzymowanie to wyznanie wiary cztowieka w Boga, to codzienne przezywanie
tej wiary w nadziei i mitosci, i takze, juz tu i teraz, wspotudziat w dobrach, ktérych
ciagle oczekujemy (Tt 2,11-13).






Ks. RYSZARD ZAWADZKI
Papieski Wydzial Teologiczny we Wroctawiu

RADOSC PASTERSKA W EWANGELII JEZUSA
(Mt 18,10-14/1.x 15,3-7)

PASTORAL JOY IN THE GOSPEL OF JEsus (Mt 18:10-14/LK 15:3-7)

SuMMARY: The Good News proclaimed by Jesus and joy constitute two realities so closely
connected that one could define His gospel as a gospel of joy. That joy, overflowing from the
heart of God through the mission of Jesus, should be born in the hearts of His followers.
Among various kinds of joy, many biblical texts indicate also a joy which could be defined as
pastoral joy. It emerges in a context of a particular relation between a shepherd and his flock,
for which the shepherd is at the same time provider, guide, and defender, accompanying it
unceasingly. The metaphorical application of the aforesaid relationship to political and spiritual
leaders governing the people, and the subsequent application of the same relationship to God,
results in the peculiar, human-divine nature of pastoral joy.

The article undertakes the analysis of the parable of the lost sheep in the two versions
recorded in the Gospels of Matthew and of Luke, and attempts to show the specificity of
the image of pastoral joy presented by each one of the Synoptics. The specificity mentioned
originates from the theological goals of the Evangelists Matthew and Luke corresponding to
the relevant context of the parable in both gospels. While in Mt 18 the parable is addressed to
the community of Jesus’ disciples as part of the discourse on the Church, in Lk 15 it is instead
directed to outsiders represented by Pharisees and tax collectors together with sinners in the
frame of the discourse dedicated to divine mercy (thus, for example, in Matthew the one sheep
is not “lost’, as in Luke, but “strays”). As a result, both Evangelists in a complementary way
develop the vivid image of the unique, perfect shepherd, embodied exclusively by Jesus himself.

Keywords: Jesus, gospel, joy, shepherd, sheep, parable
Slowa kluczowe: Jezus, ewangelia, rado$¢, pasterz, owca, przypowiesé

Rados¢, o jakiej $wiadczg i ku ktorej prowadzg ksiegi biblijne!, a posrod nich
ewangelie, podobnie jak milo$¢, jest w pewnej mierze wspdlna Bogu i czlowie-
kowi. Co wigcej, tak jak milos¢ ludzka, takze czlowiecza rados¢ swe ostateczne
i niewyczerpane zrodto znajduje w samym Bogu, w Jego sercu.

! Problematyke rado$ci w Pismie Swietym wnikliwie i wieloaspektowo omawia w swym bar-
dzo godnym uwagi, na tym polu pionierskim w powojenne;j biblistyce polskiej, artykule S. Grzybek
(»Elementy konstytutywne biblijnej radosci’, RBL 32 [1979] 250-260).
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Jako kolejna cecha konstytutywna biblijnej i ewangelijnej radosci jawi si¢ jej
organiczny zwigzek ze $wiatem wartoéci. To one wlasnie, doswiadczane i prze-
zywane, zdobywane, czy tez odzyskiwane owocuja w ludzkim sercu autentyczna
radoscig. Jest to czasem rados¢ wprost wszechogarniajaca, ktéra w swej nadobfi-
to$ci® pragnie udzielal sie na zewnatrz, bo ze swej natury jest ukierunkowana ku
innym. Nie moze wigc zamknac si¢ sama w sobie, by trwac w jakiej$ egocentrycznej
samowystarczalnosci. Dlatego nie cieszy si¢ nigdy jedynie z siebie samej, lecz swoje
zrodla znajduje w wartosciach lezacych poza nig sama.

Posrod réznych odmian radodci, liczne teksty biblijne wskazujg réwniez na
taki jej rodzaj, ktéry mozna okresli¢ mianem radosci pasterskiej. Pojawia sie ona
w kontekscie szczegdlnej relacji pasterza do swej trzody, dla ktorej jest towarzy-
szacym jej nieustannie zywicielem, przewodnikiem i obroncg. Rado$¢ ta rodzi
sie i rozkwita w sercu pasterza, gdy udaje mu sie wszystkie te funkcje wobec
powierzonej mu trzody owocnie wypelnié: gdy moze z jednej strony zapewnic jej
jak najlepsze pozywienie i wodg, z drugiej za$ uchroni¢ tak calg trzode, jak kazde
nalezace do niej pojedyncze zwierze, od wszelkich zagrozen i niebezpieczenstw.

Obraz pasterza’ i trzody*, gleboko wpisany w zycie codzienne nomadycznego
i rolniczo-pasterskiego spoleczenstwa starozytnego Izraela, znalazt oczywiscie swoje
adekwatne odzwierciedlenie takze w jego jezyku®. Co wiecej, podobnie jak na catym
6wczesnym Bliskim Wschodzie, tak tez w biblijnym Izraelu, szczegdlne, nosne w sfe-
rze symboliki, cechy typowego pasterza i trzody (zwlaszcza owiec), doprowadzily
do (za)stosowania jezyka pasterskiego nie tylko w sensie dostownym, lecz réwniez
metaforycznym. Postugujace sie tym jezykiem ksiegi biblijne juz we wczesnym okre-
sie historii narodu zaczynaja odnosi¢ pojecie pasterza do duchowych i politycznych
przywddcow®, by w rezultacie réwniez Bogu Izraela przypisa¢ cechy Pasterza nad
pasterzami, Pasterza par excellence, ktérego trzode stanowi Jego lud’.

2 Dla jej wyrazenia $w. Pawel ucieka sie do uzycia czasownika ztozonego UmepmepLooedw, gdy
w 2 Kor 7,4 pisze, ze ,,optywa w rado$¢” (UmepmepLooetopat T xopd).

3 Hebr. ny(i)n, status constructus nya; gr. toyuiv. Termin ten po raz pierwszy pojawia sie w tek-
$cie biblijnym w Rdz 4,2 w odniesieniu do Abla, okreslanego jako s my9 (,,pasterz drobnej trzody”).

* Hebr. 17y (na okreslenie trzody uzywane bywajg takze terminy: s - drobne bydto; 7p2 -
wigksze bydto, jak réwniez: mpr - inwentarz jako wlasno$¢, bydlo i trzoda) - L. Koehler - W. Baum-
gartner - J. J. Stamm, Wielki stownik hebrajsko-polski i aramejsko-polski Starego Testamentu (red.
nauk. P. Dec) (Warszawa 2008) I, 742. Godne odnotowania jest wystgpowanie tego rzeczownika
zar6wno w odniesieniu do zwierzat, jak i (zwlaszcza w ksiegach prorockich) w odniesieniu do ludzi,
postrzeganych jako trzoda Jahwe (Jr 13,17.20; Za 10,3).

> Posta¢ pasterza (lub pasterki) pojawia sie w ST i NT ponad 100 razy; przynajmniej dwa
razy czg$ciej wzmiankowana jest trzoda (stado), niemal zawsze jako gromada owiec, a niekiedy
tez koéz - zob. Stownik symboliki biblijnej. Obrazy, symbole, motywy, metafory, formy stylistyczne
i gatunki literackie w Pi$mie Swietym (red. L. Ryken - J. C. Wilhoit - T. Longman) (Warszawa 2003)
661-665, 941.

6 Szczegdlny model w tym wzgledzie stanowi krol Dawid (zob. np. 2 Sm 7,8; Ps 78,70-72).
7 Zob. przyp. 4.
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W ten sposdb metaforyka pasterska staje si¢ dla autoréw biblijnych narze-
dziem opisu rzeczywistosci juz nie wylacznie ludzkiej, ale tez i Bozej, a samo
pasterstwo — oczywidcie, w sensie przenosnym - przyjmuje nature aktywnosci
bosko-ludzkiej. Dwoisto$¢ ta konsekwentnie rozcigga sie na osobe ujmowanego
we wspomnianej opcji dualistycznie pasterza: na cale jego zachowanie, reakcje
i uczucia; posrdd tych ostatnich takze na jego rados¢.

Kwintesencj¢ tak pojmowanej radosci pasterskiej, na kartach ewangelii zdaje
sie odzwierciedla¢ Jezusowa przypowie$¢ o pasterzu i zablgkanej/zgubionej owcy?,
wystepujaca w swych dwoch, komplementarnych z teologiczno-pastoralnego punk-
tu widzenia, odmianach: Mt 18,10-14 / £k 15,3-7.

I. ,ANATOMIA” EWANGELIJNEJ RADOSCI PASTERSKIE]

Na szczegdlne znaczenie tej przypowiesci w tradycji pierwotnego Kosciola
jednoznacznie wskazuje fakt, ze wlaczyt ja do swego dzieta zardbwno Mateusz, jak
i Lukasz. Dodatkowo wspomnianego znaczenia dowodzi dwukrotne poswiadczenie
przypowiesci w pismach apokryficznych: w Ewangelii Tomasza oraz w Ewangelii
Prawdy.

W koptyjskiej Ewangelii Tomasza przypowies¢ (w wydaniach krytycznych tek-
stu stanowigca logion 107) brzmi’: ,,Jezus powiedzial: «Krélestwo podobne jest do
pasterza posiadajacego sto owiec. Jedna z nich, ta najwigksza, zgubita si¢. Pozostawit

8 Postacig pierwszoplanowg jest w niej zdecydowanie pasterz, a nie owca, jest to wiec raczej
przypowies¢ o wyjatkowym pasterzu. Tymczasem we wspdlczesnych przektadach biblijnych (nie tylko
polskich) dos¢ mocno utrwalil si¢ tytul tej perykopy odnoszacy sie do owcy, a nie do pasterza. Biblia
Tysiaclecia zaréwno wersji Mateuszowej, jak i Lukaszowej tej przypowiesci nadaje tytut ,Zablakana
owca’, cho¢ w Lk 15,3-7 owca jest nie tyle zablgkana, co zagubiona (w tekscie greckim wystepuja tu
w odniesieniu do niej wylacznie formy czasownika améAdupt (,,zgubid sie, zgingé, zaging, zatraci¢
sie, gubi¢, traci¢, niszczy¢” — R. Popowski, Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu [Warszawa
1995] 64-65): dmoréoac (w. 4), GmoAwAde (Ww. 4.6).

Z kolei Biblia Edycji éw. Pawta (Pismo Swigte Starego i Nowego Testamentu. Najnowszy przektad
z jezykow oryginalnych z komentarzem [Czestochowa 2008]), cho¢ nadaje perykopie Mateuszowej
bardziej adekwatny do jej tresci tytul (,Zablgkana owca”), to jednak wystepujace w niej formy
czasownika mAavaw (,bladzi¢, blgkaé sie, zablakal sie, zagubic sie, schodzi¢ na manowce, oddala¢
si¢” - Popowski, Stownik, 496-497): mAavn®f, t0 mhavapevov (w.12), Tolc un Temiavnuévorg (w.13)
oddaje odpowiednio jako: ,,zgubi si¢”, ,,zaginionej’, ,ktore sie nie zgubily” - niemal dokladnie tak
samo, jak w £k 15,3-7 ttumaczy wspomniane wyzej formy czasownika ¢moAtuut. Tymczasem kon-
tekst przypowiesci Mateuszowej znacznie rézni si¢ od Lukaszowego (zob. nizej) i najwyrazniej z tej
wlasnie roznicy wyplywa zastosowanie przez ewangelistow odmiennych czasownikéw okreslajacych
sytuacje przypowiesciowej owcy: Mt — mAavdw, LK - dmorAvpL.

° Oryginalny tekst koptyjski oraz przeklady niemiecki i angielski podaje K. Aland, Synopsis
quattuor Evangeliorum [Stuttgart °1997] 544. Ttumaczenie na jezyk polski (nieznacznie zmienione
w oparciu o przeklady obcojezyczne) podajemy za: Apokryfy Nowego Testamentu. Ewangelie apo-
kryficzne (red. M. Starowieyski) (Krakéw 2003) I, 201. Zob. tez: W. C. van Unnik, Evangelien aus
dem Nilsand (Frankfurt a.M. 1960) 171.
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dziewiecdziesigt dziewie¢ i szukal tej jednej, az ja znalazl. Gdy sie tak utrudzil,
powiedzial do owcy: ‘Kocham cie bardziej niz tych dziewigédziesiagt dziewie¢»”.

Jak daje si¢ zauwazy¢ - roznice w stosunku do obu wersji kanonicznych
przejawiaja si¢ tu gléwnie we wstepie oraz w zakonczeniu przypowiesci. Za spra-
wa wstepu (,,Krolestwo podobne jest do...”), wzorowanego na synoptycznych
przypowiesciach o krolestwie, przybiera ona literackg forme jednej z nich, co nie
ma miejsca w tekstach Mateusza i Lukasza. W zakonczeniu natomiast, nie wy-
stepujacym ani w Mt, ani w Lk, wybrzmiewa explicite or¢dzie o wiekszej milosci
pasterza do utraconej i odnalezionej owcy, ktore obaj synoptycy wyrazaja poprzez
motyw wiekszej radosci.

Jeszcze inng wersje przypowiesci przekazuje Ewangelia Prawdy, apokryf od-
kryty, podobnie jak Ewangelia Tomasza, w Nag Hammadi (Gérny Egipt) na prze-
tomie lat 1945/1946. Tekst ten (31,35-32,39) brzmi'%: ,On (tj. wspomniany wcze-
$niej w tekscie Syn Umitowany) jest pasterzem, ktory pozostawit dziewigédziesiat
dziewie¢ owiec, ktore si¢ nie zagubily. Poszedt szukac tej jednej, ktdra si¢ zgubila.
Cieszyl si¢, gdy ja znalazl. Dziewiec¢dziesigt dziewie¢ (owiec) stanowi liczenie,
ktore dokonywane jest na lewej rece, ogarniajacej je'!. Lecz gdy (owa) jedna jest
znaleziona, cale liczenie przechodzi do prawej (reki)”

Wersja ta przejawia wyrazne wplywy gnostyckie, widoczne zwlaszcza w swo-
istej numerologii. Z punktu widzenia naszego tematu jako szczegdlnie interesujace
jawi sie tutaj jednoznaczne utozsamienie przypowiesciowego pasterza z Jezusem
oraz motyw jego radosci po odnalezieniu owcy'?, wspdlny z obiema wersjami
kanonicznymi przypowiesci synoptycznej.

A. ANALIZA PRZYPOWIESCI (MT 18,10-14 / K 15,3-7)

Po wprowadzajacym zarysowaniu apokryficznego tla naszej przypowiesci
zechciejmy teraz przej$¢ do samego tekstu natchnionego, aby pochyli¢ si¢ nad
jego Mateuszowa i Lukaszowq wersja. Zmierzajac do zaprezentowania specyfiki
radosci pasterskiej wyrazonej przez obu synoptykéw, chcemy poprowadzi¢ row-
nolegle analize ich wariantéw przypowiesci. Pozwoli to na jasniejsze i bardziej

10 Przektad w oparciu o thumaczenie angielskie i niemieckie oryginatu, zawarte odpowiednio
w J. A. Fitzmyer, The Gospel According to Luke. Introduction, Translation, and Notes (AB 28-28A;
New York 1981 -1985) 1074; van Unnik, Evangelien, 180.

1 Znaczy to, ze dziewiecdziesiat dziewiec owiec jest symbolizowanych przez dziewieddziesigt
dziewie¢ liczb, ktdre zgodnie ze starozytnym sposobem liczenia sg obliczane na lewej rece. Natomiast
liczby od 100 wzwy?z liczone byly na rece prawej — van Unnik, Evangelien, 72-73, 180.

12 Do radosci tej, w kontekscie ewangelizacji, bardzo sugestywnie nawigzuje adhortacja apo-
stolska Evangelii Gaudium, w numerze 237: ,Dobra Nowing jest rado$¢ Ojca, ktory nie chce, aby
sie zatracil ktory$ z Jego najmniejszych. Tak rodzi si¢ rados¢ u Dobrego Pasterza, ktory znajduje
zagubiong owce’.
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bezposrednie zestawienia poréwnawcze miedzy obiema wersjami przypowiesci,
a takze na ukazanie ich szczegdlnej, teologiczno-pastoralnej komplementarnosci.

Przebieg naszej analizy wyznaczg zasadnicze, wspdlne obu wariantom przy-
powiesci, elementy ich struktury:

- sytuacja wyjsciowa i utrata owcy,

- ofiarne poszukiwanie az do znalezienia,

- rado$¢ pasterska z odnalezionej owcy.

Do wtasciwej analizy wprowadzi nas zatrzymanie si¢ nad Mateuszowym
i Lukaszowym kontekstem przypowiesci.

1. KONTEKST OBRAZU PRZYPOWIESCIOWEGO

Kazdy z synoptykow przekazujacych w swej Ewangelii stowa Jezusa o pasterzu
i owcy wykorzystuje je na inny, sobie wlasciwy sposdb. Kazdy z nich przejawia przy
tym niezwykly kunszt literacki, a zarazem prezentuje si¢ jako wytrawny teolog.

a) Wersja Mateuszowa przypowiesci

Mateusz wlacza w swym dziele Jezusowy logion w kontekst jednej z pigciu
moéw, w ktérych grupuje cale Jego nauczanie. Jest to mowa przedostatnia, zwana
przez egzegetow mowg o wspolnocie lub — ze wzgledu na wystepujacy w niej dwu-
krotnie termin ékkAnolo (18,17) — mowg koscielng. Wykazuje ona strukture dwu-
czesciowq: czg$¢ pierwsza (ww. 1-14) poswigcona jest kwestii odniesienia uczniow
Jezusa do matych (ot pikpot)'?, natomiast cze$¢ druga (ww. 15-35) traktuje o rela-
cjach we wspdlnocie chrzescijanskiej, w ktorych partnerem jest brat (6 adeApoc),
chodzi tu zwlaszcza o zagadnienie upomnienia i przebaczenia braterskiego.

Kazda z obu czgsci konczy sie przy tym odwotaniem do Ojca niebieskiego
(6 matNp VUGV 6 év olpavolc — w. 14, 6 Tathp pou O ovpaviog — w. 35) w apli-
kacji rozpoczynajacej si¢ od przystowka obtwg — ,tak, w ten sposob”. Pierwsza
ze wspomnianych aplikacji, méwigca o pelnej zatroskania woli Ojca, ktory jest
w niebie, wzgledem ,tych malych” (tGv pikpdr toltwr), stanowi konkluzje
(w. 14) przypowiesci o pasterzu i owcy.

b) Wersja Lukaszowa przypowiesci

W ewangelii Lukaszowej przypowiesci tej towarzyszy kontekst catkowicie od-
mienny od Mateuszowego, a w sensie teologiczno-pastoralnym do tego ostatniego

13 Znaczenie tego terminu jest przez komentatorow interpretowane bardzo réznie i siega od
widzenia w nich ogélnie ,,ubogich w duchu” (Mt 5,3 - W. Trilling, Das wahre Israel [Leipzig 1959] 92,
przyp. 43), poprzez stabych duchowo, by¢ moze nowo ochrzczonych (A. Paciorek, Ewangelia wedlug
swietego Mateusza [NKBNT 1/2; Czestochowa 2008] II, 217), az do narazonych na lekcewazenie ze
strony zamoznych, spolecznie poszkodowanych i nisko sytuowanych materialnie cztonkéw wspélnoty
(J. Gnilka, Das Matthiusevangelium [Herders Theologischer Kommentar zum Neuen Testament I/2;
Freiburg 2000] 131). W kazdym razie chodzi o uczniéw Jezusa (por. 10,42), ktérzy raczej nie stanowia
jakiej$ zdefiniowanej, $cisle okreslonej grupy czy klasy spolecznej. W 18,6 zostaje im zapewnione prawo
do ochrony przed zgorszeniem, natomiast w 18,10 prawo do ochrony przed lekcewazeniem i pogarda.
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komplementarny. Bo chociaz i tutaj zostala ona wkomponowana w dtuzsza mowe
Jezusa, to teraz jej adresatami nie s juz Jego uczniowie, lecz faryzeusze i uczeni
w Pismie. Co wigcej, s3 to adresaci niewdzieczni, bo szemrzacy przeciw Niemu.
Lukasz z maestrig literacka ukazuje ich krytycyzm wobec Niego, wkiadajac w ich
usta okreslajacy Go zaimek wskazujacy obtog (,,ten”), uzyty w sensie pejoratywnym
(w. 2). Drugi, kontrastujacy z nimi krag odbiorcéw stanowig liczni (dost. ,wszyscy”
- mavtec) celnicy i grzesznicy, gromadzacy sie wokdt Jezusa, aby Go stuchaé (w. 1).

Zarysowana po mistrzowsku w narracji wprowadzajacej (ww. 1-3) dynamika
odniesienia tych dwoch grup adresatéw do osoby i postawy Jezusa, a posrednio
takze odniesienia faryzeuszow i uczonych w Pismie do celnikéw i grzesznikow,
zostaje nastepnie odzwierciedlona w obrazie przypowiesciowym z jego bohaterami
w postaci pasterza oraz dwoch ,,grup” owiec: jednej zagubionej i dziewigédziesieciu
dziewieciu nie zagubionych.

Do przypowiesci o pasterzu i owcy - jedynej zapowiedzianej przez wprowa-
dzenie narracyjne (Eimev 8¢ mpoc adtovg v mapaforny tadtny Aéywv — w. 3)
- Ewangelista dolacza dwie kolejne przypowiesci: o zgubionej drachmie (ww.8-10)
oraz o synu marnotrawnym (czy raczej o mitosiernym ojcu - ww. 11-32). Kompo-
nuje w ten sposéb triade ujednoliconych tematycznie przypowiesci o mitosierdziu,
ktéra nazwa¢ mozna ,trylogiag ku pokrzepieniu serc grzesznikéw”. Trylogia ta, ze
wzgledu na niezwyklg glebie i niepowtarzalne ujecie przez Lukasza Jezusowego
oredzia o zbawczym milosierdziu Boga, okreslana bywa jako ,,ewangelia w ewan-
gelii” lub tez nazywana ,sercem trzeciej ewangelii”!*. Jesli zgodzi¢ si¢ na to ostat-
nie okreslenie, to stwierdzi¢ mozna, Ze serce to jawi si¢ jako niezwykle radosne,
skoro np. egzegeta tej miary co Joseph A. Fitzmyer uwaza, iz rozdz. 15 Lukaszowej
ewangelii stanowig trzy przypowiesci traktujace o radosci z odnalezienia tego, co
sie zagubito!®.

Dla wyrazenia tej rado$ci Ewangelista postuguje si¢ zaréwno formami rze-
czownika xapd, jak i czasownika yaipw (czasem stosowanego w postaci ztozonej
[verbum compositum] z poprzedzajacym przyimkiem o0v). W rozdz. 15., w ktérym
zawiera sie triada przypowiesci, spotykamy dwa wystapienia rzeczownika xopd
oraz podwdjne wystgpienie czasownika xolpw, a takze ponownie dwa wystapienia
czasownika ztozonego ouyyailpw. Dodatkowo, w ostatniej z trzech przypowiesci
az cztery razy pojawia sie forma czasownika eddpaivw, semantycznie zblizonego
do yalpw.

¢) Bezposrednie wprowadzenie do przypowiesci

W ewangelii Mateuszowej bezposrednie wprowadzenie do przypowiesci
(wlaczonej w kontekst mowy Jezusa skierowanej do ucznidéw) stanowi pytanie:
TL UUIv dokel; (dost. ,,co wam sie zdaje? co sadzicie? co myslicie?”)!6. Tworzac

" Fitzmyer, Gospel, 1071.
15 Zob. Tamze.

16 Pytanie to wystepuje w Mt jeszcze trzykrotnie (21,28; 22,42; 26,66), a w nieco zmodyfiko-
wanej formie takze w 17,25.
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swoisty argument ad hominem, pytanie to staje si¢ wyzwaniem skierowanym do
stuchaczy, skfaniajacym ich do postawienia si¢ na miejscu pasterza, do wejscia
W jego sytuacje opisang bezposrednio po pytaniu i zajecia stanowiska w kwestii
sformutowanej przez przypowies¢. Po tak zadanym na wstepie pytaniu wciagaja-
cym stuchaczy w opisywang sceng¢ trudno pozosta¢ obojetnym na dylemat w niej
zawarty, zwlaszcza gdy samemu jest si¢ pasterzem.

Analogicznie w ramach swej artystycznie skonstruowanej kompozycji trzech
przypowiesci o radoécil’, Lukasz rozpoczyna pierwsza z nich od zaimka pytajacego
i (,kto?”). Za jego sprawg cala pierwsza cze$¢ przypowiedci, zawarta w w. 4 i rela-
cjonujaca sytuacje wyjsciowa, zagubienie owcy i poszukiwanie jej po pozostawieniu
dziewiecdziesigciu dziewieciu owiec na pustyni przeobraza sie¢ w pelng dynamizmu
narracje, zaprezentowang jednakze od strony formalnej w postaci pytania'®. Co wie-
cej, initium tego pytania (tic &vbpwroc €€ LUGV), podobnie jak u Mateusza, wnosi
ze sobg element argumentacji ad hominem, ton pewnej prowokacji skierowanej do
szemrzacych stuchaczy, cho¢ w tym wypadku trudno oceni¢, czy posrod faryzeuszy
i uczonych w Pi$mie mogli znajdowa¢ sie czynni pasterze'®. Tymczasem najwyrazniej
do takich wlasnie pasterzy, a nie tylko do posiadaczy owiec, odwoluje si¢ Jezusowa
przypowies¢. Cho¢ z drugiej strony zauwazy¢ nalezy, iz ani w tekscie Mateuszowym,
ani w Lukaszowym bohater przypowiesci nie zostaje okreslony nasuwajacym sie
w tym kontekscie terminem ,,pasterz” (rowuny), lecz wystepuje w scenie jako po
prostu ,,czlowiek” (@bpwmog — Mt 18,12; Lk 15,4). We wlasciwosci tej mozna widzie¢
przejaw zamierzonego przez obu ewangelistow uniwersalizmu oredzia przypowiesci.

2. UTRATA

Wedtug relacji Mateuszowej jedna ze stu owiec posiadanych przez (zamoz-
nego®®) cztowieka zablgkala sie (TAavn6f), natomiast w Lukaszowej wersji tej
przypowiesci owca zagubita si¢ swemu wiascicielowi (dmoAéong €€ adtdv €v).
Konsekwentnie w dalszej czesci przypowiesci Mateusz mowi o owcy ,,zablaka-
nej” (mhavwpevor — w. 12, memiavmuévorg - w. 13), Lukasz z kolei o ,,zagubionej”

17 Fitzmyer, Gospel, 1071.

18 W wersji Mateuszowej narracja we wstepnej czesci przypowiesci (w. 12b) jest rownie dyna-
miczna, jednak forme pytania przybiera dopiero w drugiej cze$ci pierwszego zdania warunkowego,
poczynajgc od wzmocnionej formy negacji ooyl - ,,czyz nie?” (w. 12c).

19 Wprawdzie ,w taki albo w inny sposob prawie kazdy mieszkaniec w starozytnej Palestynie
byt w jakims$ sensie pasterzem; od zwyklego pasterza (por. Am 7,14-15) do wielkich hodowcow trzéd
(por. 2 Krl 3,4)” (G. L. Mattingly, ,Pasterz”, Encyklopedia biblijna [red. P. ]. Achtemeyer] [Warszawa
32004] 896-898, 896), to jednak ,w Palestynie wlasciciel zazwyczaj powierzal czes¢ swojej trzody
pasterzom, ktérzy byli wynagradzani za opiek¢ nad owcami nalezacymi do réznych wlascicieli”
(A. Pronzato, Przypowiesci Jezusa [Krakow 2004] II, 169).

20 Zob. komentarz ad locum w: Pismo Swigte Starego i Nowego Testamentu. Najnowszy przektad
z jezykow oryginalnych z komentarzem (Biblia Edycji $w. Pawta) (Czestochowa 2008).
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(amorwAoc — ww. 4.6). Roznica ta z punktu widzenia realiéw obrazu prezentowa-
nego w przypowiesci jawi sie jako nieistotna: zaréwno owca zablgkana, jak i owca
zagubiona oznacza po prostu owce (tymczasowo) utracona. Jednakze rozréznienie
powyzsze nie jest bez znaczenia, jesli spojrze¢ na nie z perspektywy rzeczywistosci,
do ktdrej pasterski obraz docelowo odsyla, a ktéra zostala wyrazona w konklu-
zjach obu wersji przypowiesci (Mt 18,14; Lk 15,7). Wlasnie wzglad duszpasterski
wydaje si¢ tu — zwlaszcza Mateuszowi — nasuwa¢ owo zréznicowanie stownictwa,
poniewaz obraz owcy zablgkanej lepiej stuzy wyrazeniu sytuacji cztonka wspdl-
noty Chrystusowych ucznidw, ktdry zszedl na manowce, zaplatujac si¢ w grzech,
lecz moze by¢ przez braci sprowadzony z powrotem, podczas gdy obraz owcy
zgubionej sugeruje zagrozenie zatraceniem calkowitym. Ono wilasnie wydaje si¢
mie¢ na mysli Mateusz, gdy w konkluzji przypowiesci (w. 14) w odniesieniu do
sjednego z tych malych” uzywa czasownika améirupL (amointaL) stosowanego
w tekscie przypowiesci przez Lukasza w jego wlasnym kontekscie zwigzanym nie
z uczniami Chrystusa, lecz z celnikami i grzesznikami?!.

3. POSZUKIWANIE AZ DO ZNALEZIENIA

O szukaniu zablgkanej/zagubionej owcy przez pasterza mowi explicite jedynie
Mateusz: {ntel 10 mAavpevov. Lukasz natomiast, cho¢ nie uzywa formy czasow-
nika {ntéw, to jednak idee poszukiwania owcy wyraza w sposob niezwykle suge-
stywny. W jego opowiadaniu pasterz wyrusza za owcg (TopeletaL €Ml T0 GTOAWAOC)
jakby podgzajac jej tropem. I czyni to tak dlugo, ,,az ja znajdzie” (€wg €Vpn) adto).
Wezesniej jednak, zanim wyruszy na poszukiwanie zablgkanej/zagubionej owcy,
pasterz pozostawia cale posiadane przez siebie stado, czyli dziewiecdziesigt dzie-
wiec owiec.

Scene te obaj ewangelisci zobrazowuja z wlasciwg sobie oryginalnoscia i doj-
rzalodcig literacka, kazdy na swoj niepowtarzalny sposob. Mateusz wyraza owo
pozostawienie formg czasu przysztego czasownika adinut (dpnoer®?), Lukasz na-
tomiast uzywa czasownika kataAelnw w czasie terazniejszym (KotaAelTel).

Tym sposobem Mateusz akcentuje aspekt argumentacyjny, niemal parenetycz-
ny (czyzby skierowany juz takze do pasterzy swej wlasnej wspolnoty, a moze nawet
szerzej — pasterzy Kosciola pierwotnego?), pytania retorycznego przy tagodniejszej
artykulacji pozostawienia owiec. Natomiast Lukasz nadaje temu pozostawieniu

2l Swoistg synteze ,,bladzenia” polaczonego z ,zaginieciem” w kontekscie pasterskim zawiera
Ps 118,176 (LXX): émiownony w¢ mpoPator amorwAds - ,,blgdze jak owca, ktora zaginela”.

22 Szereg manuskryptow ma w tym miejscu lectio varians apelc (part. aor. act.) - ,zostawiwszy”,
ktora modyfikuje nieznacznie sens odno$nej frazy. Pozostawienie staje si¢ tu czynno$cia poboczna
(w grece NT za pomocg imiestowdw z reguly wyrazane sg wlasnie czynnosci poboczne, towarzyszace),
a nie gléwna, jak w lekcji dprioer (formy osobowe czasownika wyrazaja w nowotestamentowej grece
czynnosci gtéwne, komunikowane w danym zdaniu).
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aspekt iteratywny (zwigzany z aspektem czasu [ Tempusstamm)] terazniejszego?),
sugerujac, ze jest ono w podobnych okolicznosciach staltym zwyczajem, a samo
pozostawienie, poprzez uzycie czasownika zlozonego kataAelmw, wyraza mocniej
w odcieniu znaczeniowym ,,opuszczenie” czy nawet ,,porzucenie”.

Niepowtarzalno$¢ i oryginalnos¢ obu ewangelistow przejawia sie takze w zrdoz-
nicowaniu okre$lenia miejsca pozostawienia owiec. U Mateusza sg nim gory (émi ta
0pn), natomiast u Lukasza pustkowie (év tf) épnuw). Cho¢ w $wietle palestynskich
realiow geograficznych roznica wydaje si¢ tu nieznaczna (miejsca pustynne s3
czesto zarazem gorzyste)**, to zréznicowanie owo moze wyplywaé z odmiennych
zalozen teologicznych obu ewangelistow. Przypuszczalnie zamierzeniem Mateusza
jest nawigzanie do tekstow takich jak np. Jr 50,6n oraz Ez 34,6, gdzie gory wyste-
puja w kontekscie jezyka pasterskiego, stosowanego metaforycznie w odniesieniu
do Boga oraz narodu wybranego i jego przywodcow. Lukasz natomiast, by¢ moze,
ma na mysli inne teksty, wspominajace w podobnym kontekscie pustynie, jak np.
Ps 106,4n LXX (émhavnonoar év tf) épnpw - ,bladzili na pustyni”).

W tym miejscu rodzi si¢ pytanie o realistyczno$¢, czy tez racjonalno$¢ po-
stawy pasterza, ktore w sposob konieczny pociaga za sobg kwesti¢ istoty oredzia
(czyli, wedtug klasycznej terminologii, tzw. punctum saliens) przypowiesci.

Pytajac swych sluchaczy: ,Ktéz z was, gdy ma sto owiec, a zgubi jedna
z nich, nie zostawia dziewiecdziesieciu dziewieciu i nie idzie za zgubiong, az ja
znajdzie?” (Lk 15,4), czy tez: ,Jak wam sie zdaje? Jedli kto$ posiada sto owiec
i zablgka sie jedna z nich, to czy nie zostawi dziewig¢dziesieciu dziewigciu na
gorach i nie pdjdzie szukac tej, ktora si¢ blagka?” (Mt 18,12), Jezus wydaje si¢
w obu wersjach przypowiesci formulowac pytanie retoryczne, na ktére oczywista
odpowiedz ma brzmieé: ,wszyscy pasterze tak wlasnie postepuja”. Wersja Ma-
teuszowa potwierdza dodatkowo takg opinie poprzez sktadnie, w ktorej stosuje
wzmocniong forme negacji oVx( (,,czyz nie”), a ta — jak wiadomo - domaga sie¢
odpowiedzi potwierdzajacej.

Tymczasem wcale nie trzeba by¢ ekspertem w dziedzinie pasterstwa, by
wiedzie¢, ze zaden rozsadny pasterz, czy to w Palestynie (zaréwno biblijnej, jak
i wspolczesnej), czy gdzie indziej, nie zostawia stada niemal stu owiec na gorzystym
pustkowiu, by szukac¢ jednej, zablgkanej, czy zagubionej. Ryzyko wynikajace z po-
zostawienia trzody na pastwe drapieznikow, czy rabusiow jest po prostu zbyt duze:
mozna straci¢ tak wiele owiec, Ze nawet odzyskanie tej jednej, utraconej, nie bedzie
wielkim pocieszeniem. Jednakze przypowiesciowy pasterz tak wiasnie postepuje,
zapominajac przy tym o zdrowym rozsadku. Jego nieracjonalnos¢, wzglednie a-ra-
cjonalno$¢, a przynajmniej ponad-racjonalno$é®® przejawia sie — zwlaszcza w wersji

2 F Blass — A. Debrunner - E Rehkopf, Grammatik des neutestamentlichen Griechisch (G6t-
tingen 171990) § 318.3.

4 Fitzmyer, Gospel, 1076.
%5 Blass - Debrunner - Rehkopf, Grammatik, § 427.2.
26 Chciatoby si¢ powiedzie¢, odwolujac sie do taciny: super-racjonalno$c.
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Lukasza — jeszcze sugestywniej, gdy przezywa on rados¢ z odnalezienia owcy.
Zechciejmy zatem pochyli¢ si¢ teraz nad ewangelijnym fenomenem tej radosci.

4. RADOSC Z ODNALEZIONEJ] OWCY

»Erupcjg radosci” nazwa¢ mozna Lukaszowe zobrazowanie zachowania pasterza
po znalezieniu zagubionej owcy”. Pierwszym przejawem tej niezmiernej rado$ci
jest nalozenie sobie przez niego znalezionej owcy na ramiona (émLtifnoLy ém tolg
opoug adtod)?. W tym, wyrazajacym pasterska troske i mito$¢, gescie®, ktérego brak
w Mateuszowe]j wersji przypowiesci, znalazta swa inspiracje sztuka chrzescijanska,
przedstawiajgca Chrystusa jako Dobrego Pasterza z owieczkg na ramionach™.

Podczas gdy rados¢ pasterza po (ewentualnym) odnalezieniu owcy Mateusz
wyraza forma osobowg czasownika xatlpw (xaipel) i tym motywem zamyka obraz
przypowiesciowy, w tekscie Lukaszowym rados¢ pasterza niosacego znaleziong
owce na swych ramionach znajduje swoj pojeciowy wyraz w postaci imiestowu
czasu terazniejszego xaipwv (,cieszac sie”). Podkresla on, podobnie jak Mateuszo-
wa forma czasu terazniejszego xolpet, aspekt duratywny?! tej radosci, ukazujac ja
jako trwaly stan, a nie jedynie przelotng euforie®’. Sgsiaduje z nim drugi imiestow,
tym razem (podobnie jak wyrazajacy uprzednio samo znalezienie imiestow ebpwv)
w akcentujgcym punktualno$é®® odnosénej akcji (czynnosci) aoryscie, €A8wv (,,przy-
szedlszy”), ktéry wprowadza fraze el¢ tov oikov.

Wydaje sie, ze dla pierwotnych adresatéw przypowiesci fraza ta mogta stanowic¢
zrodlo niemalego zdziwienia, podobnie jak zaskakiwa¢ moze takze wspotczesnego

%7 Samo znalezienie jawi sie tutaj, w kontrascie do wersji Mateusza, ktory wyraza je zdaniem
warunkowym (kal € yévntal ebpelv adtd - ,a jesli uda sie mu ja odnalez¢”), jako optymistyczny
pewnik. Optymizm ten daje si¢ w jakiej$ mierze wyjasni¢ w oparciu o wewnetrzng logike tekstu Lu-
kasza, w ktérym pasterz kontynuuje swe poszukiwanie owcy ,,az ja znajdzie” (€wc eUpn aitd). Osta-
tecznym zrédtem optymizmu jest wiec niezmordowana wytrwalo$¢ pasterza — Fitzmyer, Gospel, 1077.

28 Zrodlo inspiracji dla Ewangelisty mogly stanowi¢ tutaj zwlaszcza dwa teksty Izajaszowe:
40,11 oraz 49,22.

2 Fitzmyer, Gospel, 1077. ]. Jeremias (Die Gleichnisse Jesu [Berlin 31956] 109) jest zdania, ze
w przypadku, o jakim méwi przypowie$é, niesienie owcy przez pasterza bylo koniecznoécia, ponie-

przyp ) przyp Yy przez p Y 3P
waz w podobnych okolicznosciach owca zwykle nie byla w stanie porusza¢ si¢ o wlasnych sitach.

30 Jednym z najbardziej znanych dziel tego rodzaju jest marmurowa statuetka z III w., pocho-
dzaca prawdopodobnie z rzymskich katakumb, a eksponowana wspdlcze$nie w Muzeum Lateranskim
- Fitzmyer, Gospel, 1077. Autor sadzi, iz pewnej inspiracji uprzedzajacej dla podobnych wizerunkéw
Dobrego Pasterza mozna dopatrywac si¢ na starozytnym Bliskim Wschodzie w zobrazowaniach zwa-
nych kriophoros, pochodzacych z terenu Asyrii oraz Syrii (X-VIII w. przed Chr.), a takze w kulturze
greckiej (Hermes Criophorus).

31 Blass — Debrunner — Rehkopf, Grammatik, §§ 318.2, 339.

32 Pronzato, Przypowiesci, 11, 172.

33 Blass — Debrunner - Rehkopf, Grammatik, §$ 318.1, 339.
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czytelnika Lukaszowej ewangelii. Bo oto radosny pasterz wraca z owieczka do domu(!).
A przeciez weze$niej zostawil dziewiecdziesigt dziewieé owiec év tf) épruw — ,na
pustyni” wzglednie ,,na pustkowiu”! Zamiast wiec jak najpredzej wraca¢ do swego
opuszczonego stada i dolaczy¢ do niego szczedliwie odnaleziong owce®, pasterz idzie
z nig do domu, jakby zapominajac o wlasnej, pokaznej trzodzie, pozostawionej bez
opieki pod gotym niebem. A do domu przybywa, by swa rado$¢ uczynic¢ jeszcze wigk-
sz3; pomnozy¢ ja i spotegowac przez dzielenie jej z przyjaciétmi i sasiadami, ktérych
w tym celu zwoluje (ouykaAel) dla wspdlnego swietowania. Istote tego Swigtowania
Ewangelista wyraza w wezwaniu pasterza, skierowanym do przyjaciot i sasiadow:
OUYXOPNTE oL, OTL €Dpov TO TPOPATOV [HOU TO GmOAWAOC - ,wspdlradujcie sie ze
mnay, bo znalazlem mojg zagubiong owce!”.

Wszystkie te srodki wyrazu zastosowane przez Lukasza z calym charaktery-
zujacym go kunsztem literackim zmierzajg do konkluzji, ktora stanowi aplikacje
przedstawionej w przypowiesci erupcji radosci. Konkluzja ta w ustach Jezusa,
ktérego postawy i zachowania wobec grzesznikow i celnikéw Ewangelista poprzez
taki wlasnie obraz pasterza broni*, wybrzmiewa jak potezny w swym ladunku
teologicznym akord finalny, ,deifikujacy” rado$é: oltwe yopa €v 1@ obpove
¢otoL - tak samo wielka bedzie rado$¢ w niebie, tak ogromna bedzie eschatolo-
giczna rado$¢ Boga. Rado$¢ wigksza z jednego nawracajacego sie grzesznika niz
z dziewigédziesieciu dziewieciu sprawiedliwych, nie potrzebujgcych nawrécenia.

Rados¢ ta wyplywa z niewyobrazalnie wielkiej wartosci pokutujacego grzesz-
nika w oczach Bozych i jest owocem niezmierzonej, pasterskiej mitosci Ojca nie-
bieskiego, objawionej w Jego Synu, jedynym doskonatym i wyjatkowym Dobrym
Pasterzu®.

34 Tak wiasnie interpretuje (jak wynika ze szczegdléw zawartych w tekscie — Lukaszows)
przypowie$¢ np. uznawany za najwigkszego uczonego i mistyka chrzeécijanskiego VII w., $w. Mak-
sym Wyznawca (+ 662 r.) w swoim Liscie 11 (przektad wedlug - Liturgia godzin [Poznan 1984] II,
244): ,[...] owieczke, ktora odeszta z Bozej owczarni i blgkala sie po gérach i wzgérzach, odnajduje
dobry Pasterz. Nie faje jej ani nie bije, lecz z powrotem przyprowadza do owczarni nie zalujac trudu.
Owszem, bierze ja na ramiona i w rozrzewniajacy sposob dotacza do reszty stada” Podobnie papiez
Franciszek, we wspomnianym wyzej numerze 237 adhortacji apostolskiej Evangelii Gaudium, po
wyraznym nawigzaniu do Mt 18,14 (,,Dobra Nowing jest rado$¢ Ojca, ktory nie chce, aby si¢ zatracil
ktorys z Jego najmniejszych”), suponuje — nie wyrazony explicite rowniez w Mateuszowym tekscie
przypowiesci — powr6t pasterza ze znaleziong owca do owczarni: ,,Tak rodzi sie rado$¢ u Dobrego
Pasterza, ktory znajduje zagubiong owce i prowadzi ja do owczarni”

35 Por. 5,27-32; 19,10.

36 W kontekscie radoéci pasterskiej warto jeszcze przywotac historie weale nie tak odlegly
pewnego skromnego pasterza kdz, pochodzacego z beduinskiego plemienia Taamire, ktory nazywat
siec Mohammed ed Dib. Ot6z dzieki temu, ze pewnego wiosennego dnia 1947 r. wyruszyl on na
poszukiwanie zagubionej kozy, zapuszczajac si¢ miedzy wysokie zbocza pustynnych wzgorz nie-
daleko poéinocno-zachodniego wybrzeza Morza Martwego, w efekcie stal sie¢ odkrywca pierwszej
groty qumranskiej, dzieki czemu - rzec mozna - przeszedl na state do historii. I cho¢ wtedy jeszcze
nie mogt by¢ tego $wiadomy, przez to odkrycie sprawil sobie i tysigcom innych ludzi - wéréd nich
rzeszom biblistow — wielka rados¢.
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RADOSC PRZYJACIELA OBLUBIENCA
Z POWODU GLOSU OBLUBIENCA W J 3,29

THE JOoY OF THE BRIDEGROOM’S FRIEND BECAUSE OF THE BRIDEGROOM’S VOICE IN JOHN 3:29

SumMARY: The article attempts to discover the meaning behind - and the rationale for - the
joy experienced by John the Baptist in John 3:29, called there “the friend of the bridegroom”
John’s narration links this joy, which has already been fulfilled (as John himself professes),
with the voice of bridegroom, who is identified as Jesus. Previous analysis of ancient Jewish
wedding customs has yielded several possible explanations of the friend’s joy, however the
present article seeks to focus on the reasons for this joy rooted specifically in his hearing the
bridegroom’s voice. At the same time, our lack of full, precise knowledge of these wedding
customs prevents us from drawing from them a single, compelling explanation. The article
thus attempts to expand the discussion of this Johannine crux interpretum by reference
to OT. It is proposed that the Evangelist can be seen alluding here either to Jeremiah’s
prophecy or to the Song of Songs. Finally, the article seeks the reason for John the Baptist’s
joy within the very theological context of the Fourth Gospel. The semantic analysis of the
lexeme “voice” (¢pwrn) in the Gospel produces the understanding that the true disciple
of Jesus listens to Jesus “voice” and as a result experiences eschatological joy. Thus the
Evangelist depicts John the Baptist, through his rejoicing, as a perfect disciple of Jesus.

Stowa klucze: Jan Chrzciciel, Oblubieniec, przyjaciel oblubienca, rado$¢.
Key words: John the Baptist, Bridegroom, Bridegrooms friend, joy.

1. WPROWADZENIE:
DWA POZIOMY ZNACZENIOWE PRZYPOWIESCI O RADOSCI

Wyrwany z kontekstu wiersz ] 3,29a brzmi enigmatycznie, gdyz nie definiuje
tozsamosci oblubienicy, oblubienca i przyjaciela oblubienca: Ten, kto ma oblubie-
nice, jest oblubiericem (0 €xwv v viudny vupdloc éotiv). Przyjaciel zas oblu-
bierica (6 6¢ dlioc T0D vupdlov), ktéry stoi i stucha go (6 €otnka¢ Kol GKOVWY
avtod), doznaje najwyzszej radosci na glos oblubierica (yupd yalper du Ty ¢pwuiy
100 vuudiov). Najblizszy kontekst literacki wskazuje na Jana Chrzciciela jako
przyjaciela oblubienca, gdyz on jest podmiotem méwiagcym w tej czesci narracji
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(J 3,27). Zaimek moja (éun), wystepujacy w nastepnym zdaniu (J 3,29b), odnosi
sie zatem do niego: Ta zas moja rados¢ doszta do szczytu (et odv 1 xopl 1 €un
memAnpwtat). Kontekst bezposredni podpowiada rowniez, ze oblubienicem jest
Jezus, gdyz uczniowie Jana Chrzciciela przekazuja swemu nauczycielowi wiesci
o Jezusie (] 3,26) i to Jezus jest przedmiotem nastepujacej potem wypowiedzi
Jana Chrzciciela (] 3,27-30)!. Kontekst wskazuje takze na tozsamos¢ oblubienicy,
ktdra sg wszyscy (mavtec wJ 3,26) gromadzacy sie wokot Jezusa-Mesjasza, a ktorzy
w znacznej cze$ci gromadzili sie wezeéniej wokdt Jana Chrzciciela?.

! Juz w stwierdzeniu Jana Chrzciciela o jego niegodno$ci w rozwigzaniu rzemyka sanda-
ta Jezusa (J 1,27; istotne jest uzycie liczby pojedynczej) zawarta jest aluzja do tozsamosci Jezusa
jako Oblubienca, gdyz zdaniem niektdrych egzegetéw, poczynajac od $w. Hieronima (PL 26,30),
wystepuje tutaj nawigzanie do rytu zwanego halisah (m3*5m), opisanego w Pwt 25,5-10 i zwigza-
nego z prawem lewiratu, w ktérym sandal reprezentuje prawo do poslubienia wdowy po swo-
im krewnym. Zob. P. Proulx - L. Alonso Schokel, ,Las Sandalias del Mesias Esposo”, Biblica 59
(1978) 1-37; L. Alonso Schokel, I nomi dellamore. Simboli matrimoniali nella Bibbia (Religione;
Casale Monferrato 1997) 111-133; P. Stepien, ,,Prawo lewiratu w $wietle chiastycznej struktury Pwt
25,4-12%, Warszawskie Studia Teologiczne 13 (2000) 71. Takze stwierdzenie Jana: Po mnie przyjdzie
Mgz, ktéry mnie przewyzszyt godnoscig (] 1,30), moze by¢ aluzja do oblubienczej tozsamoéci Jezusa
poprzez uzycie wieloznacznego terminu dvMp oznaczajacego mezczyzne, ale rowniez matzonka.
Termin kladzie akcent na ple¢ Jezusa (jak wskazuje zastosowanie terminu w Ewangelii Janowej:
J 1,13; 4,16.17.18; 6,10), a nie na fakt wcielania (w tym przypadku bardziej odpowiednim byl-
by termin &v@pwmoc). Zob. Y. Simoens, Secondo Giovanni. Una traduzione e un’interpretazione
(Bologna 2000) 179. Takze podczas wesela w Kanie Galilejskiej (] 2,1-12) Jezus przedstawiony
jest jako Oblubieniec, gdyz to Jezus zaopatrzyl stét weselny w wino, co nalezalo do obowigzkow
pana miodego (J 2,10). Matka Jezusa, nazwana w Kanie yuvn} (termin ten oznacza zaréwno ko-
bietg jak i Zong), symbolizuje Kosciot - Oblubienice Jezusa, czyli wspdlnote wierzacych w Jezusa.
Maryja jest jedyng osobg wierzaca w Jezusa w czasie wesela w Kanie (wierzy, iz moze On zaradzi¢
brakowi wina), gdyz uczniowie uwierzyli w Jezusa dopiero w wyniku cudu (J 2,11). Ostatecznie,
Oblubienicg jest wspolnota wierzacych, czyli wierzaca Maryja wraz z wierzacymi uczniami, ktorzy
razem z Jezusem opuszczaja Kane i udaja si¢ do Kafarnaum (J 2,12). Interesujacy nas wiersz, J 3,29,
funkcjonuje jako pomost (“Briickenvers”) pomiedzy opowiadaniem o weselu w Kanie i narracja
o spotkaniu Jezusa-Oblubienica z Samarytanka-Oblubienica. Zob. M. Theobald, Das Evangelium
nach Johannes. Kapitel 1-12 (Regensburger Neues Testament; Regensburg 2009) 287; L. Pedroli,
“Il trittico sponsale di Giovanni (Gv 2,1-11; 3,29-31; 4,5-42)", La letteratura giovannea (Vangelo,
lettere e Apocalisse). Seminario per gli studiosi di Sacra Scrittura. Roma 21-25 gennaio 2013
(@biblicum; Rome 2013) 163-177. M. Coloe, “John as Witness and Friend”, John, Jesus, and History. I1.
Aspects of Historicity in the Fourth Gospel (red. P. N. Anderson) (Atlanta, GA 2009) 45-61, sugeruje,
iz cala narracja Janowa od J 1,6 (gdzie pojawia si¢ Jan Chrzciciel po raz pierwszy) do J 3,30 (gdzie
pojawia sie w sposéb czynny po raz ostatni) zbudowana jest na ciaglym odwolywaniu sie do symboliki
malzenskiej.

% Propozycja G.P. Wettera identyfikujagca Oblubienice z Duchem, ktorego posiada Jezus (por.
J 1,32-33), nie jest przekonujaca. Zob. G.P. Wetter, ,,Der Sohn Gottes”. Eine Untersuchung tiber Cha-
rakter und Tendenz des Johannes-Evangeliums (Forschungen zur Religion und Literatur des Alten
und Neuen Testaments 26; Gottingen 1916) 54. Propozycja definiujgca Oblubienice jako Koéciot
odpowiada przestaniu teologicznemu IV Ewangelii i teologii wczesnochrzescijanskiej w ogélnodci,
w ktorej Kosciol widziany jest jako Izrael skupiony wokél Mesjasza (por. 2 Kor 11,2; Ef 5,25-27.31-32;
Ap 21,2; 22,17). C.K. Barrett, The Gospel according to St. John. An Introduction with Commentary
and Notes on the Greek Text (London 21978) 223. Wiecej na temat tozsamos$ci oblubienicy
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Identyfikacja oblubienicy, oblubienica i przyjaciela oblubienca jest kluczowa
w zrozumieniu przestania wspomnianego enigmatycznego wiersza, gdyz tekst ten
ma dwa poziomy znaczeniowe®. Na pierwszym, ktory jest poziomem chrystolo-
gicznym, tekst informuje o tozsamosci Jezusa i Jana Chrzciciela, identyfikujac obie
postaci oraz ustalajgc ich wzajemng relacje!. Na drugim poziomie tekst ten jest
przypowiescig® ilustrujacg wielko$¢ rado$ci osoby, ktora wspotraduje sie radoscia

w J 3,29 zob. A. Reinhartz, ,The Bride in John 3.29. A Feminist Rereading”, The Lost Coin. Parables
of Women, Work and Wisdom (red. M.A. Beavis) (The Biblical Seminar 86; London — New York,
NY 2002) 230-241.

3 W istocie Ewangelia Janowa czesto odwoluje sie do zjawiska podwdjnego znaczenia obrazow,
wyrazen i skow. Fakt ten zostal dostatecznie dawno zauwazony i gruntownie oméwiony. O. Cullmann,
“Der johanneische Gebrauch doppeldeutiger Ausdriicke als Schliissel zum Verstandnis des vierten
Evangeliums’, Theologische Zeitschrift 4 (1948) 360-372; D. Wead, “The Johannine Double Meaning’,
Restoration Quarterly 13 (1970) 106-120; R. Shedd, “Multiple Meanings in the Gospel of John’,
Current Issues in Biblical and Patristic Interpretation. Studies in Honor of Merrill C. Tenney (red.
G. E Hewthorne) (Grand Rapids, MI 1975) 247-258; E. Richard, “Expressions of Double Meaning and
their Function in the Gospel of John”, New Testament Studies 31 (1985) 96-112. O dwdch poziomach
znaczeniowych w J 3,29 méwi wprost G. R. O'Day, ,,The Gospel of John. Introduction, Commentary,
and Reflections”, The New Interpreter’s Bible. IX. Luke to John (Nashville, TN 1996) 558.

* C.H. Dodd, Historical Tradition in the Fourth Gospel (Cambridge, UK. 1963) 279-287,
oraz B. Lindars, ,Two Parables in John”, New Testament Studies 16 (1969-1970) 324-329, suge-
rowali, ze J 3,29 jest przypowiescia, ktora moze pochodzi¢ od samego Jezusa (ze wzgledu na jej
podobienstwo do Mk 2,18-20) i ktéra zostala wtérnie wlozona przez ewangeliste w usta Jana
Chrzciciela. Oryginalny kontekst przypowiesci odnosilby sie do zdobywania dla Krdlestwa Bozego
przez Jezusa, a ostatecznie przez Boga, ludzi odrzuconych (jak celnicy i grzesznicy). Przyjacielem
oblubienca byliby wszyscy krytycy Jezusa niezadowoleni z Jego postepowania, ktdrzy oburzaja sie
zamiast si¢ cieszy¢ z zaslubin Boga z grzesznikami (jak cieszy si¢ przyjaciel oblubiefica). Celem
przypowiesci, skierowanej do krytykéw Jezusa, byloby zachecenie ich do hojnego radowania sie
na wzor przyjaciela oblubienca z faktu zdobywania przez Jezusa dla Krélestwa Bozego wszystkich
ludzi wykluczonych, klasyfikowanych jako zyjacych na religijnym marginesie spoleczenstwa.
Przypowie$¢ nie zawiera zatem negatywnego stosunku Jezusa do jego oponentéw, skoro sg oni
poréwnani do przyjaciela Oblubienica, ktérym jest sam Bog. W kontekécie Ewangelii Janowej
przypowies¢ odnosilaby si¢ do sporu o oczyszczenie, o ktorym mowi J 3,25 (zob. uzycie terminu
kaBopLopoc). Jezus bedac w kontakeie z nieczystymi grzesznikami mogt zaciagna¢ rytualng nie-
czystoéé, co moglo prowokowad spor pomiedzy nim a Janem Chrzcicielem (i jego zwolennikami),
ktory w sprawach czystosci rytualnej byt bardziej rygorystyczny. Przypowies¢ broni postawy Jezusa
sugerujac, iz jest to postawa samego Boga (Oblubienca) oraz taktownie apelujac do Jana Chrzciciela
i jego zwolennikéw o zrozumienie i akceptacje dzialania Jezusa. Por. takze B. Lindars, The Gospel
of John (NCB; London 1972) 167-168.

5> Odnof$nie klasyfikacji tej wypowiedzi jako przypowiesci, zob. Dodd, Historical Tradition, 281;
R. Schnackenburg, The Gospel according to St. John. 1. Introduction and Commentary on Chapters
1-4 (New York, NY 1990) 416: “In its form it [verse 3:29] is a short parable with allegorical traits,
a type often found in the Jewish mashal.” Przypowie$ciowy charakter wypowiedzi Jana Chrzciciela
wynika takze z faktu, iz Jan nie jest w stanie realnie stysze¢ glosu oblubierica w tym momencie. Zob.
R. Bultmann, The Gospel of John. A Commentary (Philadelphia, PA 1971) 173, przypis 11, uwaza,
ze mamy tutaj do czynienia z prawdziwa metafora, a nie alegoria. R.E. Brown, The Gospel of John.
Introduction, Translation and Notes (AB 29; Garden City, NY 1966) 156, uwaza, iz jest to typowe
powiedzenie wlasciwe dla izraelskiej tradycji madrosciowej. Alonso Schokel, I nomi dellamore, 33,
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kogo$ innego. W istocie oba poziomy nawzajem si¢ przenikaja i wzajemnie sie
interpretuja. Ot6z, zrozumienie istoty radoséci Jana Chrzciciela wynika ze zrozu-
mienia prawdziwej tozsamosci Jezusa i Jana. I na odwrdt, zrozumienie tozsamosci
obu protagonistéw warunkuje zrozumienie ogromu radosci.

Spojrzmy zatem wpierw na pierwszy poziom znaczeniowy. Podporzadkowana
rola Jana w stosunku do Jezusa wyrazona jest okresleniem funkcji Jana jako przy-
jaciela oblubienica. Rola Jana Chrzciciela (przyjaciela oblubienca) i gromadzacej
sie wokot niego wspdlnoty ucznidow zaczyna si¢ stopniowo zmniejszaé, natomiast
posta¢ Jezusa (oblubienca) zaczyna zajmowac miejsce centralne. Uczniowie Jana
(bezposredni adresaci wypowiedzi w ] 3,29) musza zatem uznad, iz ich nauczyciel
nie jest oblubiencem i nie moze sobie rosci¢ praw do oblubienicy, rozumianej
jako wierzacy w Mesjasza lud Izraela. Narrator podkresla, ze Jan Chrzciciel méwi
o tozsamosci Jezusa jako oblubienca przed swoim aresztowaniem (J 3,24). Czytelnik
odnosi wrazenie, ze sg to ostatnie stowa, ktére wypowiedziat Jan. Maja one przez
to niezwykla wartos¢, gdyz stajg sie niemal testamentem Jana.

Drugi poziom znaczeniowy opisuje wielko$¢ radosci Jana Chrzciciela. Ra-
dos¢, o ktérej méwi Jan Chrzciciel odnosi sie do problemu tozsamosci obu pro-
tagonistow. Otoz Jan raduje sie zardwno ze statusu Jezusa, ktory objawia si¢ jako
oblubieniec, jak i ze swego statusu jako przyjaciela oblubienca. Rado$¢ ta wynika
doktadnie z faktu, Ze Jezus jest (az) oblubieficem, a Jan jest (tylko) przyjacielem
oblubienca. Stad Jan Chrzciciel stwierdza: Trzeba, aby On wzrastal, a ja zebym sig
umniejszat (J 3,30). Czytajac to zdanie w optyce metafory malzenskiej, niezwykle
istotne jest uzycie czasownika aOfdvw (wzrastad). Znajdujemy go bowiem takze
w Septuagincie w Rdz 1,28 w stowach skierowanych przez Boga do pierwszej
pary: BgdZcie plodni (aw0favecBe), a takze w takim samym nakazie skierowanym
do Noego (Rdz 9,1) i Abrahama (Rdz 17,6), ktorzy przez autora Ksiegi Rodzaju
widziani sg jako kolejno drugi i trzeci Adam. W kontekscie Ewangelii Janowej,
stwierdzenie to wyrazaloby przekonanie Jana Chrzciciela, iz potomstwo Jezusa
(ostatniego Adama i eschatologicznego boskiego Oblubienica) ma si¢ pomnazac,
natomiast jego potomstwo ma si¢ zmniejszac. Proces ten rzeczywiscie rozpoczal
sie w momencie przylaczenia sie uczniéw Jana do Jezusa (J 1,35-39)6.

uwaza, ze nie mamy tutaj do czynienia nie z przypowieécig (Sun), ale zagadka (77m), ttem za$ jest
tradycja madro$ciowa, ale profetyczna.

¢ Por. Alonso Schékel, ,,Simboli matrimoniali nel Nuovo Testamento”, Lantropologia biblica
(red. G. De Gennaro) (Studio Biblico Teologico Aquilano; Napoli 1981) 553-554; tenze, I nomi
dellamore, 41-42. O tozsamos$ci Noego i Abrahama jako kolejnych “Adamoéw” zob. P.J. Gentry -
S.J. Wellum, Kingdom through Covenant. A Biblical-Theological Understanding of the Covenants
(Wheaton, IL 2012) 163-165 oraz 224-228. Czasowniki abfdvw (wzrastaé) oraz éAattow (zmniej-
szaé) uzywano w starozytnosci do opisu wschodu i zachodu slonca. Stad wielu komentatoréw
wyjasnia ] 3,30 w konteksécie astronomicznym, gdzie stonice identyfikowane jest z prawdziwa
$wiatloscia, czyli Jezusem (1,4-5.7-9; 8,12; 12,35-36), a Jan Chrzciciel na zasadzie kontrastu opi-
sany jest jako nie bedacy prawdziwag swiatloécia (1,8) i jako lampa (5,35). Nie przez przypadek
zatem wyznaczono liturgiczne obchody narodzin Jezusa na 25 grudnia (gdy zaczyna ,,przybywac”
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2. CRUX INTERPRETUM PRZYPOWIESCI: GLOS WYWOLUJACY RADOSC

Stwierdzenie Jana Chrzciciela o jego radosci siegajacej szczytu (J 3,29b) jest
niezwykle intrygujace, gdyz rodzi ono pytanie o powdd tejze radosci. Najblizszy
kontekst literacki wypowiedzi moze sugerowa¢, iz powodem prowokujacym ra-
dos¢ przyjaciela oblubienica jest objawienie si¢ tozsamosci Jezusa jako oblubienca
oraz naptyw wszystkich do Jezusa na wzor oblubienicy przybywajacej do swego
oblubienca. Sama przypowies¢ (a zatem 3,29a) wskazuje jednak na inny powdd,
a mianowicie na stuchanie glosu oblubienica. Powodem radosci nie jest bowiem
obecnos¢, czy tez przybycie oblubienca. Powodem tym nie jest takze fakt zaistnienia
malzenstwa oblubienca i oblubienicy. Rado$¢ opisana w przypowiesci prowoko-
wana jest wylacznie przez glos oblubienca’.

Kluczowa dla zobrazowania tematu radosci idea stania i stuchania glosu
oblubienca moze by¢ jednak zrozumiana przynajmniej na trzy sposoby:

(1) W pierwszym rozumieniu stwierdzenie to oznacza bezposrednie stuchanie
przez Jana Chrzciciela gtosu nauczajacego Jezusa. Przeciw takiej interpre-
tacji przemawia jednak fakt, iz tekst nie mowi o bezposrednim stuchaniu
glosu Oblubienca przez Jana, ale o przekazaniu przez ucznidéw informacji
o Jezusie.

(2) W drugim rozumieniu gltos Oblubienca, o ktérym méwi Jan Chrzciciel, wi-
nien by¢ rozumiany jako oredzie zbawienia gloszone przez mesjanskiego
Oblubienca za pomocg Jego stéw i czyndéw. W tym rozumieniu termin ¢pwvn
moze takze oznacza¢ informacj¢ o dzialalnosci Mesjasza — Oblubienca prze-
kazang Janowi przez uczniow. Bezposrednios¢ styszenia nie jest zatem istotna,
gdyz kluczem jest semantyka terminu ,,gltos” (¢wvn) oznaczajgcego oredzie
Oblubienca lub informacje o Oblubiencu.

dnia), a dzien narodzin Jana Chrzciciela na 24 czerwca (gdy dzien zaczyna si¢ ,zmniejszac”).
Zob. Brown, John, 153. Takie wyjasnienie nie oddaje jednak do konca istoty wypowiedzi Jana
Chrzciciela osadzonej w kontek$cie metafory malzenskiej, w ktorej nie idzie tylko o prawdziwa
tozsamo$¢ Jezusa i Jana, ale takze o ich ,potomstwo”. Nadto wyjasnienie astronomiczne niezgod-
nie z prawdg sugeruje, iz Jan byl (przynajmniej do czasu nadejécia Jezusa) stonicem-$wiattoscia.
Wryjasnienie najbardziej doslowne na tle starozytnej kultury bazujacej na koncepcjach wstydu
i honoru (Jan dziala wbrew obowiazujacemu kulturowemu modelowi zazdroéci i gniewu w mo-
mencie tracenia prestizu i honoru) przedstawiaja J.H. Neyrey — R.L. Rohrbaugh, ,,«He Must
Increase, I Must Decrease» (John 3,30): A Cultural and Social Interpretation”, Catholic Biblical
Quarterly 63 (2001) 464-483.

7 Stusznie zauwazyt M. Tait, “The Voice of the Bridegroom, the Record of John? Some Thoughts
on John 3:29”, Scripture Bulletin 42/2 (2012) 47: “The problem is specifically with this detail of the
Bridegrooms’s voice. It is not essential after all: the Baptist could have said ‘rejoices greatly in/over
the Bridegroomy, ‘rejoices greatly in the Bridegroom’s arrival/presence’ or even ‘at his marriage’ Why
his voice?” Podobnie, Dodd, Historical Tradition, 282: “It is not quite obvious why the bridesman’s
friend should take special pleasure in hearing the bridegroom speak”
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(3) W trzecim rozumieniu obraz przyjaciela oblubienca, ktory stoi i stucha glosu
oblubienca, nalezy potraktowac jako przypowies¢, ktora odnosi sie do rze-
czywisto$ci starozytnego wesela zydowskiego, a zatem do jakiego$ zwyczaju
weselnego, zwigzanego z funkcja przyjaciela oblubienca, ktdry rzeczywiscie
styszy glos oblubienca. W tym przypadku, bezposrednio$¢ styszenia glosu
Jezusa przez Jana takze nie jest konieczna.

Druga i trzecia interpretacja nie wykluczajg si¢ nawzajem. W rzeczywisto-
$ci mamy tutaj ponownie do czynienia z dwoma poziomami znaczeniowymi.
Na pierwszym poziomie idzie o kontekst historyczno-kulturowy starozytnego
wesela zydowskiego. Na drugim poziomie idzie o kontekst teologiczny IV Ewan-
gelii, w ktorym glos Oblubienca jest synonimem oredzia zbawczego®. Odno$nie
pierwszego poziomu, wolno nam przypuszczaé, ze przypowiesc ta byla zrozumiata
dla stuchaczy i czytelnikéw Ewangelii Janowej w I w. po Chr. We wspoélczesnym
kontekscie kulturowym pordéwnanie to jest jednak nieczytelne. Z tego powodu
nalezy zdefiniowac rolg, jaka pelnil w starozytnej judaistycznej instytucji matzen-
skiej przyjaciel oblubienca. Odkrywajac jego relacje do oblubienca i oblubienicy,
nalezy zwrdci¢ szczegdlng uwage na role gtosu oblubienca, ktory jawi sie jako crux
interpretum przypowiesci.

Préba odpowiedzi na pytanie o role glosu oblubienica w budzeniu radosci
przyjaciela oblubienca bedzie przedmiotem dalszych rozwazan. Odpowiedzi be-
dziemy szuka¢ na trzech plaszczyznach, a mianowicie (1) badajac starozytne tlo
kulturowe, w tym przypadku zydowskie zwyczaje weselne?, (2) szukajac odniesien
intertekstualnych oraz (3) analizujgc semantyke terminu glos (dwvn) w Ewangelii
Janowej. Zanim to jednak zrobimy, sprobujemy opisa¢ funkcje przyjaciela oblu-
bienca w starozytnym Izraelu, zwlaszcza w kontekscie matzenskim, odnoszac ja
do opisu Jana Chrzciciela w IV Ewangelii.

8 J. Zumstein, Lévangile selon saint Jean (1-12) (Commentaire du Nouveau Testament. Duxiéme
série 4a; Geneéve 2014) 133, przypis 42, prezentuje mozliwo$¢ istnienia obu warstw znaczeniowych
jako hipoteze i wskazuje drugie znaczenie (oredzie zbawienia) jako bardziej zgodne z kontekstem
teologicznym calej Ewangelii. Jak wspomnieli$my, istnienie obu poziomdéw znaczeniowych jedno-
cze$nie jest jak najbardziej mozliwe i zamierzone przez Ewangeliste.

° Zawezenie naszych poszukiwan do kultury zydowskiej wydaje sie uzasadnione judaistycznym
ttem Ewangelii Janowej. W historii egzegezy IV Ewangelii szukano czesto odniesient do religii mi-
steryjnych i gnozy, ktore znajg instytucje ,,$wietego malzenstwa” (iepdg ydpog) mogaca odpowiadad
Janowej idei malzenstwa Jezusa (Boga) z wierzacymi. Jednak we wspomnianej hellenskiej idei nie
wystepuje funkcja ,,przyjaciela oblubienica” Nadto w tekscie przypowiesci Janowej (poza, by¢ moze,
wyrazeniem mieé oblubienicg) brak czytelnych obrazéw erotycznych. Zob. Bultmann, John, 173,
przypis 11; Schnackenburg, John, 417.
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3. JANOWY JAN CHRZCICIEL A ROLA PRZYJACIELA OBLUBIENCA
W ZYDOWSKICH ZWYCZAJACH WESELNYCH

3.1. ZRODEA BIBLIJNE

Istnieje przekonanie, iz wystepujaca na kartach Starego i Nowego Testamentu
instytucja przyjaciela oblubierica ma swe korzenie w kulturach starozytnej Mezo-
potamii (Sumeru i Babilonii), w ktorych istniala instytucja druzby. Geneza tejze
instytucji wyjasniana jest z reguly na dwa sposoby. W.G. Lambert twierdzil, ze
druzba mial dopilnowa¢ wykonania ius primae noctis. W pdzniejszym okresie, gdy
ius primae noctis nie byto praktykowane, druzba asystowal panu mtodemu w czasie
ceremonii $lubnych!®. Druga teoria odwoluje sie do ustalen A. van Selmsa, ktory
podaje dwie mozliwe etymologie terminu druzba (sumeryjskie kuli, babilonskie
ibru). W pierwszym przypadku rola druzby byta zwigzana z tkaning, ktoéra jako
znak dziewictwa panny mlodej (signum virginitatis) miata by¢ zbroczona jej krwia
w wyniku odbycia stosunku w noc poslubng'!. W drugim przypadku, stowo druzba
miatoby pochodzi¢ od tkaniny, ktéra byta rodzajem pasa, jakim byla przewigzana
kobieta zamezna, w tym panna mloda'?. Teksty zar6wno sumeryjskie (Kodeks Lipit-
-Ishtar 29), jak i babilonskie (Kodeks Hammurabiego 160) orzekaja, iz w przypadku
anulowania malzenstwa druzba, bedac bliskim przyjacielem pana mlodego, nie
mogl poslubi¢ bylej zony swego przyjacielal®. W zydowskich zwyczajach malzen-

10 W.G. Lambert, Babylonian Wisdom Literature (Oxford 1960) 339-340. Znajomo$¢ ius primae
noctis w kulturach Mezopotamii potwierdzona jest przez epos o Gilgameszu, ktory, jako krol-tyran
miasta Uruk, ma prawo zamieszkiwania z zar¢czong panng mloda wpierw niz zamieszka ona ze swym
mezem. Zob. J. Wettlaufer, Das Herrenrecht der ersten Nacht. Hochzeit, Herrschaft und Heiratszins im
Mittelalter und in der frithen Neuzeit (Campus Historische Studien 27; Frankfurt - New York, NY
1999) 59-62. Por. krytyczne stanowisko W. von Soden, “Gab es in Babylonien die Inanspruchnahme
des ius primae noctis?”, Zeitschrift fiir Assyriologie und vorderasiatische Archdologie 71 (1981) 103-106.

1 Waznos¢ signum virginitatis potwierdzona jest przez tradycje biblijng w Pwt 22,17. W przy-
padku Pwt, kontekst jest sadowniczy, a nie weselny, stad to ojciec, a nie druzba prezentowal dowdd
dziewictwa panny mlodej. Zwyczaj publicznego prezentowania signum virginitatis wszystkim go$ciom
weselnym czy nawet mieszkaricom calej osady byt praktykowany wéréd niektérych Zydéw i Arabéw
na Bliskim Wschodzie i Afryce Pétnocnej (np. Maroko) az do czaséw wspotczesnych. D.L. Christen-
sen, Deuteronomy 21:10-34:12 (Word Biblical Commentary 6B; Dallas, TX 2002) 520 (z cytowang
tam literaturg na temat tego zwyczaju).

12 Teksty biblijne wzmiankujg istnienie takiego pasa w Iz 3,20; Jr 2,32 oraz Ez 16,10. Mozliwe,
iz zawigzanie lub rozwigzanie takiego pasa bylo czescig ceremonii §lubnej. W Jr 2,32 (LXX) termin
otndodeopic sugeruje, iz chodzi o opaske wokot piersi. Padta sugestia, ze termin ovup w Iz 3,20
iJr 2,32 odnosi si¢ do weztéw lub sznura z weztami, ktore nosita narzeczona izraelska liczac dni
dzielace ja od dnia ceremonii $lubnej. Kazdego kolejnego dnia odwigzywata kolejny wezel. Zob.
S. Gandz, “The Knot in Hebrew Literature, or from the Knot to the Alphabet’, Isis 14 (1930) 204-205.

13 A. van Selms, “The Best Man and the Bride - From Sumer to St. John: With a New
Interpretation of Judges, Chapters 14 and 157, Journal of Near Eastern Studies 9 (1950) 68-74.
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skich istniata podobna zasada: druzba asystujacy swemu przyjacielowi w czasie jego
$lubu oczekiwat, iz pan mtody bedzie asystowat jako druzba w czasie jego $lubu'*.

Jedynym tekstem biblijnym Starego Testamentu, ktéry ukazuje specyficz-
ng role przyjaciela pana mtodego, jest opis wesela Samsona (Sdz 14-15). Jeden
z trzydziestu towarzyszy (TM: oowm; LXX: €taipog) pana mlodego, wybranych aby
towarzyszy¢ Samsonowi w czasie jego wesela (Sdz 14,11), otrzymuje za Zon¢ panne
mloda, gdy ta zostala porzucona przez Samsona (Sdz 14,20; 15,2.6). Tekst hebrajski
nazywa tego towarzysza ym (méré‘a)'®, podczas gdy LXX okresla go terminem
vupbeywyoc (Sdz 14,20 - kodeks A), dpirog (Sdz 14,20 - kodeks B) oraz ouvétaipog
(Sdz 15,2.6). Zgodnie z powyzej wspomnianym zwyczajem babilonskim, ktéry
zabranial zawierania zwigzku malzenskiego pomiedzy kobietg a mezczyzng, ktory
byt druzbg na jej weselu, Filistyni wymierzaja kare $mierci zonie Samsona i jej ojcu
(Sdz 15,6). Powodem kary jest zatem wydanie za maz zony Samsona za jego druz-
be. Jednoczesnie Filistyni nie kwestionuja prawa do zemsty ze strony Samsona'®.

Powyzszy zwyczaj moze funkcjonowac jako tertium comparationis w tekscie
IV Ewangelii. Jan Chrzciciel, wystepujacy w roli przyjaciela oblubienica, nie moze
by¢ jakimkolwiek rywalem dla Jezusa. Nigdy nie moze zblizy¢ si¢ do Jego oblu-
bienicy w roli oblubienca. Jego funkcja ogranicza si¢ jedynie do towarzyszenia
oblubiencowi w momencie jego zaslubin z oblubienicg. W istocie w bezposrednim
kontekscie literackim Jan wyznaje z emfaza: Ja nie jestern Mesjaszem (o0k €lpl €éyo
0 Xpuotog - J 3,28), chcac powiedzied: ,Nie jestem oblubiencem!”

Poza powyzszym przyktadem z Ksiegi Sedziow, w Biblii Hebrajskiej mowa jest
o druhnach, towarzyszkach panny mtodej, ktore towarzysza jej w orszaku weselnym
(Ps 45,15 - my7). Tekst ten nie moéwi jednak precyzyjnie o roli przyjaciét pana
mtodego!”.

14 M. Jastrow, A Dictionary of the Targumim, the Talmud Babli and Yerushalmi, and the
Midrashic Literature (London: Luzac - New York, NY 1903) 1543, s.v. “pawnd™ ,friend, esp. the
bridegroom’s friend or best man who offers gifts and is entitled to reciprocation.”

15 W Biblii Hebrajskiej termin ten wystepuje niezwykle rzadko: Rdz 26,26 (ttumaczony w LXX
przez voudaywydc - prowadzgcy oblubierica, druzba); 2 Sm 3,8 (LXX: yvpLuoc - znajomy); Hi 6,14
(brak odpowiednika w LXX); Prz 19,4 (LXX: ¢iroc - przyjaciel); Prz 19,7 (brak odpowiednika w LXX).
16 yan Selms, “The Best Man”, 74.

171 Mch 3,38 wspomina o przyjaciotach kréla (tdv dtiwv 0D proiiéws). Kontekst nie mowi
jednak o uroczysto$ciach weselnych, ale o wojnie. Posta¢ przyjaciela kréla wzmiankowana jest na
wielu innych miejscach ST: Rdz 21,22.32 (LXX: 0 vupdaywydg); 26,26 (v /6 vuudaywydc); 2 Sm
3,8 (v / yvdprpog); 15,37 (przyjaciel Dawida - 117 iy / 6 €toipoc Aauid); 16,16 (117 nwn /0 €taipog
Aaurd); 1 Krl 4,5 (35nn my7 / €taipoc t0d Paoitréng); 16,11 (y). Por. takze Rdz 38,12.20 (¥7); 2 Sm
13,3 (v / €toipoc). Przyjaciel krola pelnit funkcje druzby na weselu kréla, sprawujac jednocze$nie
poufny i wysoki urzad na dworze krélewskim. Dowodem na to jest Targum Jonatana, ktora poza
dwoma przypadkami (2 Sm 3,8; 1 Krl 16,11) w powyzej wzmiankowanych tekstach z 2 Sm i 1-2 Krl
zawsze tlumaczy krélewskiego przyjaciela przez stowo xyaww (druzba): 2 Sm 13,3; 15,37; 16,16; 1 Krl
4,5. A. van Selms, ,,The Origin of the Title “The King’s Friend”, Journal of Near Eastern Studies 16
(1957) 118-123.
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W Nowym Testamencie, obok tytutu przyjaciel oblubierica wystepujacego
w ] 3,29, znajdujemy okreslenie ot viol tod vuuddvog - synowie sali weselnej
(Mt 9,15; Mk 2,19; Lk 5,34)!8. Rzeczownik vupdwr moze odnosié¢ sie zaréwno do
komnaty malzonkéw (w ktérej spedzaja noc poslubna, zob. Tb 6,14.17), jak i do
sali weselnej, gdzie wszyscy goscie celebruja uroczystos¢ weselna. W pierwszym
przypadku uczniowie Jezusa byliby widziani jako przyjaciele oblubienca'®, w dru-
gim byliby go$¢mi weselnymi, bez wskazywania ich szczegdlnej roli w stosunku
do innych goséci weselnych. Okreslenie ol viol tod vupdpdvog jest w istocie kalka
semickiego wyrazenia npin 2 (synowie huppy = goscie weselni). Aramejski termin
mpim oraz hebrajski nen oznacza nie tylko samo wesele lub baldachim, pod ktérym
miata miejsce ceremonia $lubna, ale takze pomieszczenie, w ktérym spotykali si¢
nowozency, spedzajac w nim noc poslubng?. Teksty rabinackie czynig wyrazne
rozrdznienie pomiedzy mem 32 (rozumianymi jako goscie weselni) a pravi (rozu-
mianymi jako przyjaciele oblubierica)?', stad wydaje sie, iz w powyzszych tekstach
synoptycznych idzie jedynie o gosci weselnych. Fakt, iz huppa oznaczala takze
komnate w ktérej nowozency spedzali noc poslubng (a z t3 komnata wigze si¢ jak
zobaczymy wkrotce specyficzna rola przyjaciela oblubienca), sugeruje mozliwos¢
rozumienia wyrazenia ol viot tod vupd@vog jako przyjaciot oblubienca.

3.2. ZRODLA RABINACKIE

W judaizmie rabinicznym przyjaciel oblubierica (12w Sosbyn) jest zaufanym
rodziny oblubienca. Odnoszac ten fakt ponownie do relacji Jezusa do Jana Chrzci-
ciela, mozna przywola¢ ich pokrewienstwo, jak chce tego ewangelista Lukasz (Lk
1,36). W okresie misznaickim przyjaciel oblubienca jest synonimem najblizszego
przyjaciela, ktéremu powierza si¢ przygotowanie uroczystosci weselnych i czuwanie
nad ich wlasciwym przebiegiem. Nie jest on zatem jednym z go$ci weselnych (72
23), gdyz jego rola jest wyjatkowa. Jako ze malzenstwa byly z zasady aranzowane
pomiedzy rodzinami (a doktadnie ojcami) przysztych nowozencéw, negocjacje w tej
sprawie prowadzone byly przez przyjaciela oblubienica. Ustalano migdzy innymi

18 'W 2 Kor 11,2 Pawet opisuje swa role w sposob przywolujacy funkcje vupdaywyoc, cho¢ sam
termin nie wystepuje w tekcie listu. Pawel nie pretenduje do miana oblubierica, ale petni role posred-
nika w spotkaniu oblubienica i oblubienicy, czyli Chrystusa i Kosciota. Motorem jego dziatania jest
zazdroé¢ o oblubienice, ale jest to zazdros¢ Boza, majaca swe zrodio w Bogu i do Boga prowadzaca.

9 PJ. Long, Jesus the Bridegroom. The Origin of the Eschatological Feast as a Wedding Banquet
in the Synoptic Gospels (Eugene, OR 2013) 195.

20 Jastrow, Dictionary, 437. W znaczeniu komnaty nowozencéw termin nin / nen wystepuje
w Ps 19,6; J1 2,16; b. Ketubbot 7b; b. Qiddushin 3a, 5a; b. Sanhedrin 108a; Rabba do Rdz (Rdz 4,4; 9,4;
10,9; 12,9; 18,1; 28,6). W sensie ceremonii $§lubnej jako takiej w b. Avot 5,21. R. Posner, ,Huppah’,
Encyclopaedia Judaica. Second Edition (red. F. Skolnik) (Detroit, MI et al. 2007) XIII, 568.

21 H.L. Strack - P. Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch.
1. Das Evangelium nach Matthdus (Minchen 1922) 1, 500-501.
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wysokos¢ sumy (mohar), jaka pan mtody zobowiazywat si¢ zaptaci¢ rodzinie pan-
ny mlodej (lub w pézniejszych czasach samej pannie mtodej). Uzgadniano takze
sposob przekazania tej sumy (z reguly pierwsza jej cze$¢ przekazywano w czasie
spisania kontraktu, a druga dopiero w czasie ceremonii $lubnej). Angazowanie
w takie pertraktacje osoby trzeciej wynikalo prawdopodobnie z obawy o$mieszenia
sie czy dyshonoru, jesliby nastgpilo fiasko takich rozméw?. Jak sadza niektorzy,
to wlasnie przyjaciel oblubienca byt odpowiedzialny za przygotowanie pisemnego
kontraktu malzenskiego (ketubah) podpisywanego przez ojcéw dwodch rodzin
i powierzanego na przechowanie wtasnie przyjacielowi oblubienica®.

M. Coloe uwaza, iz Jan Chrzciciel opisany w IV Ewangelii, jako pierwszy $wia-
dek Jezusa (J 1,6), petni dokladnie role przyjaciela oblubienca postanego przez Ojca
Oblubienca dla przeprowadzenia koniecznych przygotowan (rozméw) poprzedza-
jacych zawarcie $lubu. To Jan przedstawia osobe Jezusa, ukazujac Jego prawdziwa
tozsamo$¢ (J 1,29.30.31-34.36). Jesli Jan cokolwiek moéwi, zawsze moéwi przekazujac
jedynie stowa Ojca Oblubienca (stad imie¢ Jana zdefiniowane jest jako ,,gtos”). Jan
nigdy nie méwi we wlasnym imieniu®*. Fakt, iz Jezus méwi do Natanaela o zo-
baczeniu jeszcze wigkszych rzeczy (J 1,50), zdaniem M. Coloe, takze nawigzuje
to zwyczaju pozniejszego przekazywania drugiej czesci oplaty za panne mtodg®.

W czasie samych uroczystosci weselnych gléwnym zadaniem przyjaciela
oblubienca bylo przyprowadzenie panny mlodej do domu pana miodego lub tez
domu ojca pana mlodego. Czasem jednak procesji tej przewodzil sam pan mlody.
Zanim jednak uroczysty orszak wyruszyl, przyjaciel oblubienica musial si¢ upewnic
czy panna mloda dokonala kapieli, zostala odpowiednio ubrana oraz nalozyla
ozdoby?¢. Zwyczaj czuwania nad obmyciem i ubraniem panny mlodej moze by¢
réwniez odniesiony do Jana Chrzciciela, ktéry swoim sfowem wzywajacym do na-
wrocenia (przywdziania szat sprawiedliwosci) i dokonywaniem chrztu przygotowat
(inaczej oczyscil) oblubienice na spotkanie z Jezusem Oblubiencem (zob. termin
kaBopLopog wJ 3,20). Nadto, tak jak przyjaciel oblubienca przyprowadzat oblubie-
nice do oblubienica, tak Jan przyprowadza swoich uczniéw do Jezusa (J 1,35-38)%.

22 F H. Wright, Manners and Customs of Bible Lands (Chicago 1953) 127; J. J. Collins,
“Marriage, Divorce and Family in Second Temple Judaism’, Families in Ancient Israel (red. L.G. Perdue
et al.) (The Family, Religion, and Culture; Louisville, KY 1997) 107; E P. Satlow, Jewish Marriage in
Antiquity (Princeton, NJ 2001) 104. Teksty rabinackie méwigce o funkcji przyjaciela oblubienca jako
negocjatora to, m.in., t. Yevamot 4,4 oraz b. Qiddushin 43a.

2 H. C. Trumbull, Studies in Oriental Social Life and Gleams from the East on the Sacred Page
(Philadelphia, PA 1894) 20.

24 Coloe, “Wintess and Friend”, 327.

% Coloe, “Wintess and Friend”, 328: “Nathanael will experience Bethel, the House of God.”

26 1. Abrahams, Studies in Pharisaism and the Gospels: Second Series (Cambridge 1924) 213.

%7 Boismard, ,Lami de lépoux’, 294-295; J. E. McHugh, John 1-4 (A Critical and Exegetical
Commentary; London — New York, NY 2009) 251. M. Coloe (“Witness and Friend”, 327) podkreéla,
ze przyprowadzenie uczniéw Jana (czyli oblubienicy) do Jezusa (Oblubienica) dokonato sie o godzinie
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Przyjaciel oblubienca czuwat takze przy komnacie malzenskiej, w ktorej prze-
bywatla panna mloda (majaca caly czas zastonietg twarz) od momentu przyprowa-
dzenia jej do domu pana mtodego lub domu ojca pana mlodego. To on wprowadzat
takze pana mlodego do tej komnaty w celu skonsumowania malzenstwa®.

Przyjaciel oblubienca musial pozosta¢ z nowozencami przez caly (tygodniowy
lub nawet dwutygodniowy) czas trwania celebracji weselnych, dbajac o dobre samo-
poczucie mlodej pary i wszystkich gosci®. Stad rados$¢ przyjaciela oblubienca staje
sie przystowiowa, a on sam jest niemal symbolem rado$ci®. Przez caly wielodniowy
okres trwania wesela byl on zwolniony z modlitw (za wyjatkiem Szema), wszelkich
praktyk pokutnych oraz postu’l. Przyjaciel oblubienca nie mogt by¢ $wiadkiem
ani tez sedzig w sprawie swego przyjaciela, ze wzgledu na jego zbyt bliska relacje
z panem mlodym??. W czasie ceremonii zawierania zwigzku malzenskiego pelnit

dziesiatej (J 1,39), czyli péznym popotudniem, doktadnie wéwczas kiedy zgodnie ze zwyczajami
zydowskimi dokonywano ceremonii zaslubin.

28 Por. Coloe, ,Witness and Friend’, 326 oraz 329. Australijska egzegetka widzi tutaj ponownie
mozliwe powigzanie z narracjg Janowa. Otoz, Jezus po swym weselu w Kanie udaje si¢ do Jerozolimy
do ,domu Ojca” (J 2,16), co mialoby nawiagzywa¢ do zwyczaju wejscia pana mlodego do komnaty,
w ktorej przebywa panna mloda w domu ojca pana mtodego. Jest to moment, kiedy zostaje usunieta
zastona z twarzy panny mlodej. Jak stwierdza autorka (,Witness and Friend’, 329): ,,He will see her face
for the first time, and she will read his response to her in his face. It is a revelatory moment for them
both” Dla uczniéw (Oblubienicy Jezusa) wypowiedz Jezusa méwiacego o wniesieniu nowej $wiatyni
(nowego Betel), ktora jest jego ciato, jest takim wlasnie momentem ,,objawieniowym’, poréwnywalnym
z odslonieciem twarzy panny miodej. M. Coloe (,Wintess and Friend”, 328) zwraca réwniez uwage
na zwyczaj praktykowany wsréd starozytnych Zydéw, w $wietle ktérego panna mloda po przejsciu
do domu pana mlodego (lub domu ojca pana mlodego) podlegala matce pana mtodego. Zwyczaj ten
mialtby rzuca¢ §wiatto na wzmianke w J 2,12, gdzie uczniowie (ktérzy stali si¢ Oblubienica Jezusa dzigki
swej wierze - J 2,11) zostaja wlaczeni w rodzing Jezusa, przebywajac razem z Jezusem i jego matka
w Kafarnaum. Takze kolejno$¢ epizodéw (wesele i §wiatynia, rozumiana jako ,,dom mojego Ojca’)
odpowiada kolejnoéci wydarzen w czasie wesela zydowskiego, gdzie bezposrednio po uroczystosciach
weselnych panna mioda przebywa w domu ojca pana mlodego. Dalsza narracja Janowa, a mianowicie
spotkanie z Nikodemem, takze wpisuje si¢ w schemat malzenski, gdyz gléwnym tematem dialogu s
narodziny (J 3,3-10) i nowe, wieczne zycie (J 3,15-16). Dla M. Coloe jest to logiczna konsekwencja
odwolywania si¢ przez Jana do obrazu malzenskiego: negocjacje — zaslubiny - §lub (moment wiary
uczniéw) — odslonigcie twarzy - narodziny i wieczne (nowe) zycie. Gdy ta sekwencja si¢ konczy (jej
finalem jest ponowne przywolanie tematu Zycia wiecznego w J 3,36), aktywna rola Jana Chrzciciela
W narracji Janowej jest rowniez zakonczona. Powyzsze sugestie interpretacyjne nalezy jednak traktowac
z wladciwa dozg ostroznosci, gdyz maja ona znamiona nadinterpretacji.

29 b. Berakhot 6b.

30 Talmud (b. Bava Batra 144b.145a) cytuje wypowiedZ pana mlodego: Dajcie mi mojego
przyjaciela (p2w), abym mdgt sie z nim radowac!

31 t. Berakhot 2,10. Z modlitwy Szema zwolniony byt tylko pan mtody, por. m. Berakhot 2,5;
t. Berakhot 2,10. Przyjaciel oblubierica zwolniony byl takze z obowiazku przebywania w szalasie
w czasie Swigta Namiotow, por. b. Sukkah 25b.

32 Por. m. Sanhedrin 3,5.
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jednak role $wiadka®. Oczekiwano od niego prezentu weselnego, ktéry pézniej
byt odwzajemniony przez nowozencéw. Rabbi Jehuda ben Ilai (ok. 150 r. po Chr.)
mowil o zwyczaju panujacym w Judei (w odréznieniu do Galilei) powolywania
dwoch przyjaciot (1arawtw), jednego dla oblubienca, ktérego wybierata rodzina pana
mtodego, i drugiego dla oblubienicy, wybieranego przez rodzine panny mlodej**.
Mieli oni za zadanie po$redniczy¢ miedzy mlodymi zanim znalezli si¢ oni pod
baldachimem s§lubnym (n2m). Przyjaciele ci mieli takze pozosta¢ w domu, w ktérym
nowozency spedzali noc poslubna dbajac, by nikt nie wchodzit, ani tez nie wycho-
dzit z tegoz domu. W ten sposdb mialo by¢ chronione dziewictwo panny mlodej,
a ona sama miala by¢ wolna od jakichkolwiek pézniejszych zarzutéw czy podejrzen
odnosnie jej dziewictwa. Gdyby si¢ okazalo, Ze malzonka nie byla dziewica, pan
mlody, ktéry nie korzystal z ustug prawt, nie mogl potem dochodzi¢ swych praw
na drodze sadowej. Niektorzy autorzy twierdzg takze, Ze przyjaciel oblubienica mial
nadzorowac pierwszy stosunek seksualny pary mlodej w noc poslubna i dostarczy¢
dowdd potwierdzajacy dziewictwo panny mlodej (signum virginitatis)®.

Powyzej opisane zwyczaje zwigzane z przyjacielem oblubienica dobitnie po-
kazuja jego wyjatkows i bliska relacje z panem mlodym. W ich $wietle staje si¢
zrozumialy zakaz brania sobie za zong kobiety, wobec ktérej meza petnil on weze-
$niej funkcje przyjaciela oblubienca. Jan Chrzciciel nie moze by¢ zatem nigdy
konkurentem Jezusa. Z drugiej strony, funkcja przyjaciela oblubienca zawiera
w sobie takze pewien aspekt ograniczonosci czasowej. Poza wspomnianym powyzej
wyjatkiem (zakaz powyzszy byl nieodwolalny czasowo), przyjacielem oblubierica
jest sie wylacznie w czasie przygotowan do slubu i samego trwania uroczystosci
$lubnych. Zdefiniowanie roli Jana Chrzciciela jako przyjaciela oblubienca pokazuje
takze ograniczone czasowo ramy jego misji*®. Misja Jezusa jest misjg czasowo nie-
ograniczong, tymczasem misja Jana Chrzciciela ma swoj czasowy kres®’.

33 Rabba do Pwt 3,16.

34 Tradycja ta zachowala sie w trzech tekstach: t. Ketubbot 1,4, j. Ketubbot 1,1 (2b; 25a);
b. Ketubbot 12a.

%5 R. Infante, “LCamico dello sposo, figura del ministero di Giovanni Battista nel Quarto
Vangelo’, Rivista Biblica 31 (1983) 12; tenze, ,,La voce dello sposo: Gv 3,29”, Vetera Christianorum 33
(1996) 302; J. Jeremias, ,,v0udm, voudiog”, Theological Dictionary of the New Testament (red. G. Kittel)
(Grand Rapids, MI 1967) 1V, 1101; C. S. Keener, The Gospel of John. A Commentary (Peabody, MA
2003) 579. Wykaz tekstow rabinackich odnoszacych sie do instytucji przyjaciela oblubienca (1aw)
w Strack - Billerbeck, Kommentar, 1, 45-46 oraz 500-504.

36 Zob. U.C. von Wahlde, The Gospel and Letters of John. 11. Commentary on the Gospel of
John (Eerdmans Critical Commentary; Grand Rapids, MI - Cambridge, UK. 2010) 162, przypis 12.

37 Warto zauwazy¢, iz tytulem pawt literatura rabinacka okredla takze samego Boga, ktory
przygotowal (w tekscie hebrajskim Rdz ,,zbudowal’, czyli ozdobil) i przyprowadzit Ewe do Adama,
pelnigc role przyjaciela oblubienica. Zob. b. Erubin 18a; b. Berakhot 61a; Rabba do Rdz 18,3. Wiecej na
temat tej interpretacji rabinackiej i jej wplywie na powstanie Ef 5,26-31 oraz na opis relacji pomiedzy
Janem Chrzcicielem i Jezusem w IV Ewangelii zob. M.-E. Boismard, ,lami de Iépoux (Jo., 111, 29)”,
A la rencontre de Dieu. Mémorial Albert Gelin (red. A. Barucq) (Bibliothéque de la Faculté Catholique
de Théologie de Lyon 8; Le Puy 1961) 292-295. Wedtug Talmudu (b. Bava Batra 75a) Bog wybudowat
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4. GLOS DAJACY RADOSC PRZYJACIELOWI OBLUBIENCA W S$WIETLE
STAROZYTNYCH JUDAISTYCZNYCH ZWYCZAJOW MALZENSKICH

Prébujac odnies¢ tekst Janowy (J 3,29) to wspomnianych powyzej zy-
dowskich zwyczajow weselnych dotyczacych przyjaciela oblubierica (1avwiw),
probowano z mniejszg lub wiekszg dozg prawdopodobienstwa okresli¢ kontekst,
w jakim glos oblubienica mialby by¢ wydawany, a przez to slyszany przez jego
przyjaciela. Rdzne propozycje rozwigzan przedstawione sg ponizej wedtug klu-
cza chronologicznego, czyli w kolejnosci ich mozliwego wystgpienia w czasie
celebracji weselne;j.

(1) Przyjaciel oblubienca (paww) bedac w domu panny mlodej i zakonczywszy
z nig przygotowania do ceremonii §lubnej, czeka i nastuchuje gtosu oblubien-
ca, ktory zbliza sie z orszakiem swoich przyjaciof®.

(2) Mozliwa jest takze odwrotna sytuacja, oto przyjaciel oblubienca jest w domu
pana miodego w momencie przyprowadzenia panny miodej i cieszy sie styszac
oblubienica rozmawiajacego ze swa oblubienicg®.

(3) Podczas ceremonii $lubnej istnial zwyczaj skladania przez pana mtodego
przysiegi. Ta wlasnie przysiega jest styszana przez przyjaciela i napawa go
rado$cig.

(4) Glos oblubienica odnosi si¢ do recytacji uroczystej modlitwy siedmiu blogo-
stawienstw (hebr. Shewa Berakhot), ktére stanowig ostatnig cz¢$¢ ceremonii

dla Adama i Ewy komnate slubna (72m). Bog takze wybuduje ja w $wiecie przysztym dla wszystkich
poboznych. Rabba do Ksiegi Rodzaju 8 (6d), méwigc o malzenstwie Adama i Ewy, tytulem o
okresla aniotéw Michata i Gabriela. W Rabba do Ksiegi Wyjscia (20) i Powtorzonego Prawa (1) tytut
ten zastosowany jest do Mojzesza. Fakt identyfikacji Boga z funkeja przyjaciela oblubienca $wiadczy
o niezwyklej godnosci tego urzedu. W istocie Talmud (b. Yevamot 63a) zachowal powiedzenie, iz przez
wybdr panny mlodej oblubieniec schodzi jeden stopien nizej, natomiast przez ten sam wybor przy-
jaciel oblubienica o jeden stopien wyzej. Stwierdzenie takie stoi w jasnej sprzecznosci z przestaniem J

3,30. Faktem jest jednak, iz wybdr przyjaciela oblubienca o wyzszym statusie spolecznym, niz pan
mtlody byt dobrze widziany i pozadany.

38 Brown, John, 152.

3 ]. H. Bernard, A Critical and Exegetical Commentary on the Gospel According to St. John
(International Critical Commentary; Edinburgh1928) I, 131; Brown, John, 122; O’'Day, ,,John’, 558:
»It is not clear to what the parable refers when it speaks of the friend’s hearing the bridegroom’s
voice; perhaps it means that the friend rejoices when he hears the bridegroom speak with the bride”
Wedlug 6wczesnych zwyczajow, przyjaciel oblubienica nie tyle czekal w domu narzeczonego czy
narzeczonej, co w towarzystwie uroczystego orszaku prowadzil pana mtodego do panny mlodej,
a nastepnie w jeszcze bardziej uroczystym korowodzie prowadzil panne mloda z domu jej ojca do
domu pana mlodego (lub domu jego ojca). Zob. Rabba 20,6 do Wj 13,7; b. Erubin 18b. Przyjmujac
judejski zwyczaj istnienia dwdch przyjaciol, w domu oblubienicy lub oblubienca mogt czekaé takze
drugi przyjaciel, stajac si¢ $wiadkiem spotkania nowozencow.

40 Lindars, “Two Parables”, 326.328; Tait, “The Voice”, 48 (,,He hears the bridegroom’s making his

‘vows”); Kanagaraj, John (A New Covenant Commentary; Cambridge, UK. 2013) 37 (jako mozliwos¢).
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za$lubin, nastepujaca zaraz przed modlitwami rozpoczynajacymi positek®!.
Recytacja tychze blogostawienstw, nazywanych takze Blogostawieristwem Ob-
lubierica (hebr. Birkat Hatanim), odbywala si¢ w atmosferze wielkiej radosci
i wzruszenia, ktéra z zasady towarzyszy uroczystosciom weselnym*2. Z czasem
powstal zwyczaj wspolnego recytowania siedmiu blogostawienstw przez wszyst-
kich zgromadzonych gosci weselnych. Chciano w ten sposéb uniknaé¢ ewentu-
alnego zawstydzenia pana mlodego, ktory nie bytby w stanie wyrecytowac ich
samodzielnie®’. Glos oblubienca bytby znakiem dla przyjaciela oblubienca, iz
jego zadanie zostalo wykonane. Przyjaciel oblubienica mialby zatem powo6d do
rado$ci**. Tematem wiodacym tychze blogostawienstw, ktorych tekst przytacza
Talmud (b. Ketubbot 7b-8a), jest rados¢. W swej koncowej czgsci nawigzuja one
do proroctwa Jeremiasza (Jer 33,11) méwigcym o radosci oblubienca i oblu-
bienicy. Oto tekst modliwy blogostawienstw: Niech bedzie blogostawiony ten,
ktory stworzyt wszystko dla swojej chwaty i Stworzyciel cztowieka, ktéry stworzyt
cztowieka na swoj obraz. Na obraz swojej formy i przygotowat dla niego, z siebie
samego budynek na wieki. BgdZ blogostawiony, o Panie, Stworzycielu czlowieka.
Niech nieptodna rozweseli si¢ bardzo i rozraduje, kiedy jej dzieci bedg zgromadzo-
ne w niej w radosci. Bgdz blogostawiony, o Panie, ktéry rozweselasz Syjon przez
swoje dzieci. Rozraduj nowozernicow, jak rozradowales twoje stworzenie w ogro-
dzie Eden. Bgdz blogostawiony, o Panie, ktory radujesz matzonka i matzonke.
Bgdz blogostawiony, o Panie, nasz Krélu, Boze wszechswiata, ktory stworzyles
rado$¢ i wesele, matzonka i matzonke, radowanie sig, piesn, mirt, zachwyt, mi-

41 Jako pierwszy takie wyjasnienie zaproponowat J.P. van Kasteren, “Analecta Exegetia: Jo
3,29: vox sponsi”, Revue biblique 3 (1894) 53-54. Zostala ona nastepnie podjeta i rozpowszechniona
przez Infante, ,Lamico dello sposo’, 13; tenze, ,La voce”, 303-308. Za takim wyjasnieniem opowiada
sie takze G. Zevini, ,Gest, lo sposo della communia messianica (Gv 3,29)”, Parola, Spirito e Vita 13
(1986) 108. Propozycja ta byla krytykowana przez E. Lupieri, Giovanni Battista fra storia e leggenda
(Biblioteca di cultura religiosa 53; Brescia 1988) 154. Krytyka ta spotkata si¢ z przekonujacym od-
parciem zarzutéw w Infante, ,La voce”, 305-308.

42 R. Posner, ,Marriage Ceremony [In the Talmud]”, Encyclopaedia Judaica. Second Edition
(red. E Skolnik) (Detroit, et al. 2007) XIII, 565: “There is ample evidence in the Talmud that the
wedding ceremony was accompanied by great rejoicing and some times even hilarity” Wedtug Tal-
mudu (b. Berakhot 6b) rozweselenie nowozencow mialo warto$¢ ofiary dziekczynnej.

43 H. Schneid, Marriage (Philadelphia, PA 1973) 32. W okresie talmudycznym blogostawieri-
stwa te wypowiadano w momencie zawarcia malzenstwa (pod Chuppa) oraz przed kazdym positkiem
przez siedem kolejnych dni trwania uroczysto$ci weselnych, jesli do go$ci weselnych dofaczyla osoba
(»nowa twarz”), ktora nie byla obecna w czasie poprzedniej recytacji. Grupa wymagana do recytacji
blogostawienistw musiala si¢ sktadac z przynajmniej dziesieciu mezczyzna (minyan). Je$li nie moz-
na bylo zebra¢ takiej liczby, mozna bylo odmoéwic ostatnie blogostawienstwo w obecnosci trzech
mezczyzn. Zob. R. Posner, ,The Marriage Benedictions”, Encyclopaedia Judaica. Second Edition (red.
E Skolnik) (Detroit, MI et al. 2007) XIII, 567. Dopiero od XIV wieku po dzi$ dzien blogostawienstwa
te wypowiada rabin, ktéry z urzedu uczestniczy w ceremonii $lubnej.

4 Infante, ,La voce’, 303: ,,La voce dello sposo costitutisce per il suo shoshbin il segno che il
proprio compito & stato assolto e che quindi puo finalmente gioire”
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fos¢ i braterstwo, i pokdj, i przyjazn. Niech szybko, o Panie, Boze nasz, dadzq sie
stysze¢ w miastach Judy i na ulicach Jerozolimy glos radosci i glos wesela, glos
matzonka i glos matzonki, glos Spiewu nowozericow z ich Chuppy [= komnaty
nowozencow] i mtodych w piesni, okrzykach radosci. Blogostawiony jestes Ty,
o Panie, ktory radujesz matzonka matzonkg®.

(5) Jednym z zadan przyjaciela oblubienca bylo oczekiwanie na przybycie pana
mlodego przy komnacie malzenskiej, w ktorej czekata panna mtoda. Zadanie
przyjaciela oblubiefica polegalo na niedopuszczeniu do tejze komnaty ,,fal-
szywych” oblubienicow. Styszac glos zwiastujacy zblizajacego sie oblubienca,
jego przyjaciel okazuje rados§¢*®.

(6) Niektorzy autorzy wychodza od danych rabinackich méwiacych o funkcji
przyjaciela oblubienca, jaka bylo czuwanie w domu pana mlodego (przy
specjalnie przygotowanej komnacie matzenskiej, gdzie nastepowalo consum-
matio) i w konsekwencji spekulujg, iz mial on nastuchiwac glosu oblubienca
bedacego potwierdzeniem zaistnienia aktu matzenskiego, a zatem skonsumo-
wania malzenstwa. Zrédla talmudyczne podpowiadajg, iz pan mlody miat
wowczas wypowiedzie¢ stowa modlitwy Szema®’.

(7) Przyjaciel oblubienca nastuchiwal glosu oblubienca radujacego si¢ z faktu
odkrycia w akcie malzenskim dziewictwa oblubienicy. Powodem radosci ob-
lubienca byloby zatem nie tyle samo wspélzycie, co dziewictwo oblubienicy*.

(8) J. Jeremias twierdzi, iz zgodnie z dwczesnymi zwyczajami glos pana mtodego
nalezy rozumiec¢ jako wezwanie skierowane przez oblubienca do swego przy-
jaciela, aby ten zabral i nastepnie okazal zgromadzonym gosciom weselnym
signum virginitatis®.

% Thumaczenie za S. Daiches - L. Slodki, Kethuboth (Book 1, Folios 2a-28b), The Babylonian
Talmud (red. 1. Epstein) (London 1935-1952) ad loc.

46 E.C. Hoskyns - EN. Davey, The Fourth Gospel (London 1940.21947) 229. Poglad, ze
druzbowie czuwali, aby do komnaty malzenskiej nie wszed! zaden falszywy narzeczony przywotuje
W. Barclay, Ewangelia wedtug $w. Jana (Warszawa 1986) I, 196.

47 A. Schlatter, Der Evangelist Johannes. Wer er spricht, denkt und glaubt. Ein Kom-
mentar zum vierten Evangelium (Stuttgart 1930) 108 (jako pierwszy zasugerowal taka
interpretacje); Schnackenburg, John, 416; J. D. M. Derrett, Law in the New Testament (Lon-
don 1970) 230; C. Talbert, Reading John. A Literary and Theological Commentary on
the Fourth Gospel and the Johannine Epistles (New York, NY 1992) 106; R.A. Whitacre,
John (The IVP New Testament Commentary 4; Downers Grove, IL - Leicester, UK.) 97;
U. Wilckens, Das Evangelium nach Johannes (Das Neue Testament Deutsch 4; Gottingen #2000) 76.

48 C. Spicq, Agapeé dans le Nouveau Testament. Analyse des textes (Etudes bibliques; Paris
1959) 11, 239: “il se tient devant la porte dou il entend (akobwv adtod) le cri joyeux du mari ayant
constaté lexistence du signum virginitatis”; Schnackenburg, John, 416; Lupieri, Giovanni Battista,
154; Kangarai, John, 37 (jako jedna z mozliwosci).

49 Jeremias, ,v0u¢n’, 1101. Interpretacja Jeremiasa znalazta wielu nasladowcéw komentujg-
cych ten wers IV Ewangelii. Wsrod nich S. Grasso, Il Vangelo di Giovanni. Commento esegetico e
teologico (Roma 2008) 178.
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(9) Tekst Janowy czyni aluzje do momentu, w ktérym przyjaciel oblubienca
styszy glos pana mtodego o poranku, po zakonczonej nocy poslubnej. Glos
ten jest znakiem, iz pan mlody przezy! te¢ noc. Wyjasnienie takie nawigzuje
do powszechnej tradycji o niekiedy $miertelnych niebezpieczenstwach nocy
poslubnej, w czasie ktdrej na oblubienca czyhaja ztowrogie demony. Odbicie
tej tradycji znajdujemy w Ksiedze Tobiasza 6-8, gdzie demon Asmodeusz
zabija kolejnych siedmiu mezéw Sary w czasie nocy poslubnej*.

Zadne z powyzej oméwionych wyjasnien nie jest w pelni przekonujgce. Brak
adekwatnej wiedzy na temat zydowskich zwyczajow slubnych w czasach Jezusa
sprawia, Ze wspolczesnie nie jestesmy w stanie w pelni zweryfikowac¢ powyzszych
interpretacji. M. Tait zauwaza, iz wyja$nienie odwotujace si¢ do dziewictwa i nocy
poslubnej jest prawdopodobnie najbardziej przekonujace w kontekscie starozytnej
kultury, w ktérej dominowali mezczyzni, a sposéb mowienia o przekazywaniu zycia
byt bardzo konkretny. Nadto, tekst Janowy wydaje sie sugerowa¢ zaistnienie zaslu-
bin, a nie moment ich przygotowania®!. Sporg popularnosécig wérdd egzegetow cie-
szg si¢ wyjasnienia odwolujace si¢ do dziewictwa panny mlodej. W istocie Talmud
stwierdza, ze dwaj 12wt powinni upewnic sie, ze nie doszto do zadnego oszustwa
w powstaniu signum virginitatis>>. Jak sie wydaje bylto to pierwotnym zadaniem
dla jakiego powolywano pravi®’. Wedlug jednego z midraszy aww miat przecho-
wywac signum virginitatis na wypadek obrony przeciw ewentualnym pézniejszym
oskarzeniom, ze panna mloda nie byta dziewicg®. Interpretacje odwolujace si¢
do dziewictwa i czy szerzej do consummatio napotykaja jednak na trudnos¢, jaka
jest brak jakiejkolwiek wzmianki w tekstach rabinackich o nastuchiwaniu przez

30" A. Biichler, “The Induction of the Bride and the Bridegroom into the n= in the First and
the Second Centuries in Palestine”, Livre d’hommage a la mémoire du Dr Samuel Poznariski (1864-
1921) (Varsovie — Vienne 1927) I, 123-124, note 2; J. Varghese, The Imagery of Love in the Gospel of
John (Analecta Biblica 177; Rome 2009) 109.

51 Tait, “The Voice”, 49. Tait zwraca réwniez uwage na Janowe stwierdzenie, iz oblubieniec ma
(éxw) oblubienice (3,29). W jego mniemaniu moze ono posiada¢ konotacje seksualne, oznaczajac
dokonanie aktu matzenskiego. Krytyke pogladu, iz wyrazenie mie¢ oblubienice posiada seksualne ko-
notacje, przedstawit Infante, ,,La voce”, 303-308. C. Spicq (Agapé, 238, przypis 1) twierdzi, ze wyrazenie
to ma charakter jurydyczny i kladzie nacisk na prawo wtasnosci przystugujace oblubiencowi. Bardzo
mozliwe jednak, ze wyrazenie to jest jedynie charakterystyczng cechg stylu Janowego (zob. 14,21; 1
] 3,3; 5,12). Wowczas odcient jurydyczny bylby tutaj nieobecny. Zob. Bultmann, John, 173, przypis 7.

52 b. Ketubbot 12a. Por. takze t. Ketubbot 1,4.

53 R. Posner, ,Marriage Ceremony [In the Talmud]”, Encyclopaedia Judaica. Second Edition
(red. E. Skolnik) (Detroit, et al. 2007) XIII, 566.

54 BemR 18,12 (Wilna 75a); Tan Korah 8 (275a); TanB Korah 22 (46b). W innym midraszu
przyjaciel oblubienicy, ktora chcial poslubi¢ krdl, poswiadcza na korzys¢ oblubienicy: Tan Vaethanan
1 (311a); TanB Vaethanan 2 (5a). Za K. Wengst, Das Johannesevangelium. 1. Kapitel 1-10 (Theolo-
gischer Kommentar zum Neuen Testament 4; Stuttgart 22004) 155.
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przyjaciela oblubienca glosu pana mlodego w powyzszych kontekstach®. Wszystkie
powyzsze wyjasnienia bazujg zatem na domniemaniu. Nalezy takze podkresli¢,
iz w kontekscie ] 3,29 dziewictwo oblubienicy nie odgrywa zadnej istotnej roli*.
W $wietle teologii Janowej bardziej wlasciwym bytoby wskazanie samego faktu
skonsumowania matzenstwa: oto spotkanie Oblubienca i oblubienicy jest réwno-
znaczne z dawaniem Zycia, ktéra oznacza tutaj zycie wieczne uzyskiwanie dzieki
wierze ucznia (oblubienicy) w Jezusa (Oblubienica)®’.

5. GLOS DAJACY RADOSC PRZYJACIELOWI OBLUBIENCA
W SWIETLE STAREGO TESTAMENTU

W przekonaniu autora Ewangelii Janowej Jezus jest nie tylko Mesjaszem, ale
i Bogiem (J 1,1.18; 10,30; 14,9; 20,28). Identyfikacja Jezusa z oblubienicem nie jest
zatem zaskoczeniem dla czytelnika IV Ewangelii doskonale obeznanego ze Starym
Testamentem, gdzie metafora malzenstwa wyraza zwigzek YHwH, Boga Izraela, ze
swoim ludem, Izraelem. Jesli Jezus jest Bogiem, to jest takze Oblubiencem Izra-
ela. Poczatkéw tej metafory nalezy prawdopodobnie szuka¢ u Ozeasza (Oz 1,2-9;
2,4-25). Pojawia sie ona takze u Jeremiasza (Jr 2,2; 11,15), Ezechiela (Ez 16,8-23;
23,4) i Izajasza (Iz 54,4-8; 62,5). Zadlubiny Boga z Izraelem interpretowane sg jako
moment wyjécia Izraelitow z Egiptu (Jr 2,2). Z czasem jednak zaczeto oczekiwac
zadlubin wiekszych niz te dokonane w czasie Wyjscia. Mialy one nastapi¢ w czasach
eschatologicznych, laczac na wieki Boga (Oblubienca) i jego lud (Oblubienice).

> Komentatorzy idacy za powyzszymi interpretacjami odwolujg sie do tekstu Tosefty Ketubbot
1,4 (261), przytaczanego przez Strack - Billerbeck, Kommentar, 1, 45-46. Tekst ten jednak nie mowi
o przyjacielu oblubienca nastuchujacym glosu pana mlodego w zadnym z powyzej wymienionych
celéw. Por. Infante, “Lamico dello sposo”, 13; tenze, “La voce”, 303 i 308.

56 M. Zimmermann - R. Zimmermann, “Der Freund des Briutigams (Joh 3,29): Deflorations-
oder Christuszeuge?®, Zeitschrift fiir die neutestamentliche Wissenschaft und die Kunde der dlteren
Kirche 90 (1999) 125.

57 Por. Whitacre, John, 97: “This image fits the present context, for as the shout of the
bridegroom signifies the new family is off and running, so Jesus’ activity indicates his ministry has
begun successfully”

8 G. Reim, ,Jesus as God in the Fourth Gospel: The Old Testament Background”, New

Testament Studies 30 (1984) 158-160; R.E. Brown, An Introduction to New Testament Christology
(Mahwah, NJ 1994) 171-195.
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Stary Testament nigdy jednak nie identyfikuje eschatologicznego Oblubienica z Me-
sjaszem, czyni to dopiero NT*® oraz p6zny judaizm®.

Starotestamentowy Oblubieniec jest tym, ktory si¢ raduje (Iz 62,5). Z jego
osobg zwigzana jest takze obietnica uczty weselnej w czasach ostatecznych, ktdra
jest metaforg radosci i obfitosci doswiadczanej w czasach Mesjasza, w mysl zy-
dowskiej hermeneutycznej zasady, iz wszystko co odnosi sie do czasow ostatecz-
nych odnosi sie do czaséw mesjanskich®. Nowy Testament méwi wprost o uczcie
mesjanskiej (Ek 22,28-30; Ap 19,9)%2. W Ewangeliach synoptycznych, przybycie
Oblubierica polaczone jest z rozpoczeciem uczty weselnej, ktora zawsze kojarzy
sie z rado$cia (Mt 25,1-13). W obecnosci Jezusa, Mesjasza i Oblubienica mozna
sie tylko radowac®.

Stary Testament nie méwi jednak nic o radosci przyjaciela oblubienica. Ponie-
waz nie do konca wiadomo, dlaczego przyjaciel oblubienca mialby sie cieszy¢ na
glos oblubienca, mozna za J. McWhirter probowac spojrze¢ na wzmianke o glosie
oblubienca w J 3,29 jako na pewna niekonsekwencje logiczng narracji Janowej
domagajacg sie wyjasnienia poprzez aluzje intertekstualng®. Uprzywilejowanym

% Zob. Mk 2,19-20; J 2,1-12; 3,29; 2 Kor 11,2; Ef 5,22-33; Ap 19,7; 21,2.9; 22,17. O rozwoju
ewangelicznej tradycji méwiacej o Jezusie jako mesjariskim Oblubienicu zob. E. Trocmé, ,,Jean 3,29 et
le theme de Iépoux dans la tradition pré-évangélique”, Revue des sciences religieuses 69 (1995) 13-18.

60 Pesiq. R. 149a (37,2). ]. Gnilka, ,,’Brautigam’ - spatjiidisches Messiaspradikat?”, Trierer theo-
logische Zeitschrfit 69 (1960) 298-301. W okresie judaizmu rabinicznego wierzono, ze czas obecny jest
czasem narzeczenstwa, natomiast czas przyjscia Mesjasza bedzie momentem zawarcia malzenstwa
pomiedzy Bogiem i Izraelem. Zob. Rabba 15,30 do Wj 15,2. W pdznym judaizmie wierzono takze,
iz momentem zawarcia malzenstwa bedzie moment wejécia do nowej Ziemi Obiecanej. Zob. Rabba
do Wj 20,8.

61 Jesli w uczcie uczestniczy Bog mowimy o uczcie eschatologicznej, jesli jej gospodarzem jest
Mesjasz mowimy o uczcie mesjanskiej. Temat uczty eschatologicznej obecny jest w Iz 25,6-8; 49,9-
12; 55; 65,13-16; Ez 34,17-30; So 3,8-13; Za 9,9-17; 4Q521 (4Q Apokalipsa Mesjaniska) 2, ii 5-13;
Pirke Aboth 3,20; 4,21. Uczta mesjaniska natomiast wspominana jest w 1 Henoch 62,12-16; 2 Baruch
29,1-8; 5 Ezra (=2 Ezdrasz) 2:33-41; Testament Izaaka 8,5-7; b. Sanh. 96-99; por. 1Q28a (1QSa)
2,11-21. Zob. J. Priest, ,,A Note on the Messianic Banquet”, The Messiah. Developments in Earliest
Judaism and Christianity. The First Princeton Symposium on Judaism and Christian Origins (red.
J.H. Charlesworth) (Minneapolis, MI 1992) 222-238.

62 Takze teksty odnoszace si¢ do Ostatniej Wieczerzy nawigzuja do eschatologicznej uczty
mesjanskiej (Mt 26,26-29; Mk 14,22-25; Lk 22,15-18; zob. takze 1 Kor 11,23-26). Do uczty escha-
tologicznej nawigzuja takze Mt 8,11-12 (= Lk 13,28-30); 22,1-10 (= Lk 14,15-24), opisy cudownego
rozmnozenia chleba i ryb (Mt 14,13-21; 15,32-39; Mk 6,20-44; 8,1-10; Lk 9,10-17; J 6,5-14), positki
Zmartwychwstalego ze swymi uczniami (Ek 24,28-43; ] 21,9-14).

3 Czy goscie weselni mogg sig¢ smucié, dopdki pan miody jest z nimi? (Mt 9,15); Czy goscie
weselni mogg posci¢ dopoki pan mtody jest z nimi? (Mk 2,19); Czy mozecie naktoni¢ gosci weselnych
do postu, dopéki pan milody jest z nimi? (Lk 5,34).

4 J. McWhirter, The Bridegroom Messiah and the People of God (SNTSMS 138; Cambridge
2006). Autorka (ibid., 50) pyta: ,Why does John mention ‘the bridegroom’s voice’ when the passage
never indicates that Jesus is speaking?” oraz (ibid., 55) ,the phrase ‘the bridegroom’s voice’ is
somewhat dissonant, as John 3:22-30 never mentions that Jesus is speaking or that John the Baptist
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tekstem, do ktérego IV Ewangelia czyni aluzje, jest Stary Testament. Praktycznie
wiekszos¢ komentatoréw Ewangelii Janowej widzi w ] 3,29 odniesienie do staro-
testamentowej metafory malzenskiej opisujacej relacje Boga do Izraela (czy tez
Jerozolimy)®. Jednakze teksty dwoch ksiag, a mianowicie Piesni nad Piesniami oraz
proroctwo Jeremiasza, dostarczaja najwiecej paralel z tekstem Janowym, zwlaszcza
do tematu glosu.

W Pie$ni nad Pie$niami méwi sie o glosie (pwvn) oblubienca (Pnp 2,8; 5,2;
8,13) i oblubienicy (2,14). Niektorzy komentatorzy twierdza, iz ewangelista na-
wigzuje do dwdch tekstéw, a mianowicie Pnp 2,8-14 i 5,2-6, opisujacych radosng
odpowiedz oblubienicy na gtos oblubiefica®. Paralela nie jest jednak do korica
przekonujgca. Co prawda bazuje ona na tej samej terminologii (gfos - wvm oraz
oblubienica - viudn - Pnp 5,1), jednak w Pnp mowa jest o glosie oblubienica
styszanym przez oblubienice, tymczasem tekst Ewangelii mowi o styszeniu tego
glosu przez Jana, ktdry nie jest identyfikowany jako oblubienica, ale jako przy-
jaciel oblubienica®”. Mimo, Ze Jan, jako wierzacy w Jezusa, jest cze$cig wspolnoty
wierzacych, a zatem Oblubienicy, ewangelista nadaje mu szczego6lng role przyja-
ciela oblubienica. Nieco blizszym tekstowi J 3,29 jest Pnp 8,13 LXX: 0 koOnuerog
€V KnToLC €Toipol Tpooéxovtec T ¢wrf oov akovtodv e (Ktéry siedzisz
w ogrodach, druhowie nastuchujgcy twojego glosu, spraw bym ustyszata). Tekst
masorecki identyfikuje osobe siedzaca w ogrodzie jako oblubienice (wystepuje tu-
taj imiestow rodzaju zenskiego). Tekst grecki stanowi lepsza paralele z narracja Ja-
nowg, gdyz osoba siedzaca w ogrodzie jest mezczyzna, a zatem druhem (€taipog)
nastuchujacym glosu mezczyzny-oblubienca bylby Jan Chrzciciel. Paralela mia-
taby zatem identyfikowa¢ Jezusa z oblubienicem siedzagcym w ogrodzie, a Jana
Chrzciciela z druhem-przyjacielem oblubienca stuchajgcym glosu oblubienca®®.
Uzycie wyrazenia ogrody w Pnp 8,13 podkresla kontekst oblubienczy tego tekstu,
gdyz stowo ogréd w metaforyce Pnp oznacza mito$¢®, a ponadto hebrajski termin
11 tlumaczony jest na aramejski przez stowo 1, ktdre jest technicznym terminem

is listening to him” W odrdznieniu do ewangelii synoptycznych, w narracji IV Ewangelii Jezus nigdy
nie mowi w obecnosci Jana Chrzciciela.

5 Butlmann (John, 173, przypis 11) neguje istnienie jakiekolwiek nawigzania do ST w ] 3,29.

6 M. Cambe, ,Linfluence du Cantique des Cantiques sur le Nouveau Testament”, Revue
thomiste 62 (1962) 13.

7 McWhirter, Bridegroom, 52.

8 P. Jotion, Le Cantique des Cantiques. Commentaire philologique et exégétique (Paris 1909)
331-332; J. Winandy, ,,Le Cantique des Cantiques et le Nouveau Testament’, Revue biblique 71 (1964)
167; Cambe, ,Linfluance’, 15: ,En tous cas, semble insinuer Jo. II1,29, « I'ami de 'Epoux » (ho
philos tou nymphiou) reprend le role des « compagnons » (etairoi) dont parle la finale du Cantique.
Jean-Baptiste voit se réaliser a son bénéfice 'appel adresse a 'Epoux en Cant. VIIL,13 (LXX) : il
entend la voix du Messie et goute la joie parfaite”

% @G. Barbiero, Cantico dei cantici. Nuova versione, introduzione e commento (I libri biblici.
Primo Testamento 24; Milano 2004) 406.
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na oznaczenie komnaty matzeriskiej’°. Dla J. Varghese termin glos w Pnp 8,13
nawiazuje do Pnp 1,4, gdzie rados¢ i wesele charakteryzujg celebracje weselna.
Co prawda, w Pnp 1,4 nie ma uzytego stowa gtos jednak istnienie tego glosu jest
tam zaktadane”!. Wydaje sie, iz Wulgata tlumaczgc termin oman / €taipot (to-
warzysze) w Pnp 8,13 przez amici (przyjaciele) czyni $wiadoma aluzje do J 3,297
Nawigzanie intertekstualne narracji ewangelicznej do Pnp 8,13 jest jednak mato
prawdopodobne. Po pierwsze, realne zwiazki leksykalne ograniczaja si¢ jedynie
do terminéw dpwvn oraz dkodw”?. Po drugie, temat radosci nie jest wzmianko-
wany wprost w tekscie Pnp 8,13, podczas gdy narracja Janowa przywoluje obraz
malzenski nie dla identyfikacji postaci jako matzonkéw i przyjaciela matzonka,
ale dla opisania radosci’*.

Glos oblubienca i oblubienicy jest charakterystycznym motywem dla Ksiegi
Jeremiasza. Syntagma gfos oblubierica (pwvr) + vuudloc) wyraza kleske, gdy nie
stychac juz tego glosu (Jr 7,34; 16,9; 25,10 oraz Ba 2,23) lub pocieszenie i zba-
wienie, gdy ten glos stycha¢ (Jr 40,11 Lxx [33,11 MT]). Co istotne, w NT motyw
ten wykorzystany jest identycznie, czyli zaréwno w sensie negatywnym w opi-
sie zagtady wielkiego Babilonu (Ap 18,22-23; por. Ba 2,23), jak i pozytywnym
w opisie radoséci mesjanskiej Jana Chrzciciela (J 3,29)7°. Précz wystepowania
zarowno w tekscie Janowym (] 3,29), jak i w tekscie Jeremiaszowym (Jr 7,34;
16,9; 25,10; 40,11 LxX; por. Ba 2,23) tej samej syntagmy glos oblubierica (pwvn
+ vupdloc), nie bez znaczenia jest takze obecno$¢ terminu oblubienica (vougn)
zaréwno w Jeremiaszu (Jr 7,34; 16,9; 25,10; 40,11 LxX; por. Ba 2,23), jak i w ]
3,29. Glos oblubienca w tekstach Jeremiaszowych i Ksiedze Barucha rozumiany
jest jako synonim Bozej faskawosci, znak zbawczej interwencji Boga. Co istot-
ne, tekst Jr 40,11 Lxx [33,11 MT] odnosi zbawczg interwencje Boga do czaséw
mesjanskich, gdy nadejdzie oczekiwany potomek Dawida (Jr 33,15.17 mT). Wy-
daje sie, iz ewangelista mogl zapozyczy¢ ten wlasnie Jeremiaszowy obraz, gdyz
Jezus identyfikowany jest w IV Ewangelii jako Mesjasz. Czytajac ] 3,29 w $wietle
Jr 40,10-11 LxX, Jan Chrzciciel nazywajacy Jezusa Oblubienicem nazywa Go

70 M. Sokoloff, A Dictionary of Jewish Palestinian Aramaic of the Byzantine Period (Ramat-Gan
- Baltimore, MA 22002) 133; S.C. Horine, Interpretive Images in the Song of Songs. From Wedding
Chariots to Bridal Chambers (Studies in Humanities. Literature-Politics-Society 55; New York, NY
2001) 97-99.

7L Varghese, Imagery, 108.

72 Tak sugeruje Barbiero, Cantico, 407.

7® Jednakze podmiotem czasownika dkovw w J 3,29 jest przyjaciel oblubienica, natomiast w Pnp
8,13 jest nim oblubienica. W istocie tekst LXX uzywa czasownika dxouvti{w, ktory jest pochodny od
akolw, ale nie jest tozsamy.

7% McWhirter, Bridegroom, 52-53. Alonso Schokel I nomi dellamore, 36, stwierdza, iz
J nie korzystat bezposrednio z Pnp, cho¢ oba teksty czerpaly z jednego zrédla, jakim jest powszechne
i glebokie doswiadczenie ludzkiej mitosci.

7> Infante, ,,La voce’, 308.
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w istocie Mesjaszem, synem Dawida’®. O wyjatkowej roli Jr 40,10-11 LxX, jako
tla dla J 3,29, $wiadczy takze fakt, iz w obu tych tekstach mowa jest o obecnosci
malzenskiej pary, podczas gdy pozostale powyzsze teksty Jeremiaszowe mowia
o jej nieobecnosci. J. McWhirter zwraca takze uwage na wzmiankowanie Ju-
dei w tekscie Jeremiasza (rzeczownik Tovdag — Jr 7,34 i 40,10 Lxx) i Ewangelii
(przymiotnik Tovdatav - J 3,22); wszystkie trzy teksty méwig zatem o obecnosci
oblubienicy w regionie bliskim Jerozolimie. Nadto McWhirter podkresla, iz Jr
40,10 LxX oraz J 3,29 stosuja ten sam czasownik akovw (stysze¢) oraz oba teksty
odwotujg si¢ wprost do radosci (pwrn €dppooivne kal Gwrn xappooivng — Jr
40,11 LxX; xop@ yotpet - J 3,29)77. Alonso Schokel zwraca uwage na jeszcze jeden
mozliwy paralelizm, a mianowicie wystepowanie obrazu wzrastania i zmniej-
szania w bezpos$rednich kontekstach obu tekstow. Jeremiasz w swej Ksigdze
Pocieszenia (Jr 30-33), w ktérej wystepuje motyw glosu oblubienca (Jr 40,11
LXX [33,11 MT]), stwierdza: Rozlegng si¢ stamtgd hymny pochwalne i glosy petne
radosci. Pomnozg ich (727) i nie zmniejszqg si¢ (Jr 30,19 MmT). Ewangelia tymczasem
przytacza stowa Jana Chrzciciela: Trzeba, by On wzrastat (w0éavw), a ja zebym sig
umniejszat (] 3,30), ktore sa echem rozkazu BgdZcie ptodni i rozmnaZzajcie sig (727
/ adkavw) (Rdz 1,28). W kontekécie Ewangelii Janowej, stowa Jana Chrzciciela
z ] 3,30 oznaczaja powiekszanie sie liczby wyznawcéw (potomstwa) Jezusa, przy
jednoczesnym zmniejszaniu sie liczby nasladowcéw (potomstwa) Chrzciciela’.

Proby poszukiwania bezpo$redniej aluzji do innych tekstow Starego Testa-
mentu nie s3 przekonujgce”. Reasumujgc powyzsze propozycje, niezwykle mocny
teologiczny kontekst proroctwa Jeremiasza sugeruje, Ze wyrazenie glos oblubietica
mogto by¢ rodzajem przystowiowego zawotania odnoszacego si¢ do czaséw zba-
wienia. Samo wyrazenie glos oblubietica, jak chcg niektérzy komentatorzy, mogto
zatem funkcjonowad jako zawolanie oznaczajgce interwencje zbawcza®. Interpre-
tacja taka znajduje swoje potwierdzenie w zrédlach zydowskich, ktére uzywaja

76 J. Mateos - J. Barreto, El Evangelio de Juan. Anilisis linglistico y comentario exegético
(Lectura del Nuevo Testamento 4; Madrid 1979.21982) 200; Alonso Schokel I nomi dellamore, 35;
tenze, ,,Simboli matrimoniali nel Nuovo Testamento”, 549.

77 McWhirter, Bridegroom, 55-56.
78 Zob. Alonso Schokel, ,,Simboli matrimoniali nel Nuovo Testamento”, 554.

79 Alonso Schokel (I nomi dellamore, 42) wskazuje na Izajasza Iz 61,10-62,9 oraz na
1z 65,16-25, jako teksty mogace pomoc w zrozumieniu przestania J 3,29. Pierwszy tekst wzmiankuje
rados¢ oblubienca i oblubienicy, ktéra jest znakiem czasu zbawienia (Iz 61,10). Radoé¢ Boga z relacji
z Izraelem przyréwnana jest do radosci oblubierica z powodu oblubienicy (Iz 62,5). Drugi tekst méwi
o radosci jako synonimie zbawienia, ktérym Bég obdarza swoj lud (Iz 65,18-19). W powyzszych
tekstach Izajaszowych nie wystepuje jednak motyw glosu, co sprawia, iz tekst J 3,29 nie moze by¢
widziany jako bezpo$rednia aluzja do wspomnianych proroctw Izajaszowych. Podobnie, przywo-
tywane czasem przez komentatoréw odwolania do Ozeasza 1-3 nie wyjasniaja w zaden znaczacy
sposéb tekstu Janowego. W istocie motyw glosu oblubierica jest tam nieobecny.

80 Zimmermann - Zimmermann, “Der Freund®, 127; Theobald, Johannes, 287.
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tego wyrazenia w takim wlasnie konteksécie®!, oraz w samym Corpus Johanneum,
a mianowicie w Ap 18,23. W kontekscie J 3,29, uzycie przez Jana Chrzciciela tego
wyrazenia oznaczaloby rados¢ z faktu pojawienia si¢ Oblubienica oznaczajacego
nadej$cie zbawienia®2. Interpretacja ta réwniez znajduje swoje potwierdzenie w sa-
mym tekscie IV Ewangelii, gdzie stuchanie stowa czy tez glosu Jezusa definiuje
prawdziwego ucznia Jezusa®.

6. GLOS DAJACY RADOSC PRZYJACIELOWI OBLUBIENCA
W KONTEKSCIE IV EWANGELII

Kolejng mozliwg proba naswietlenia zwigzku pomigdzy motywem stania
i styszenia glosu, a rado$cia stuchajacego w przypowiesci w J 3,29 jest przebadanie
uzycia terminu pwvn (glos) w IV Ewangelii. Okazuje sie, ze jednym ze znaczen
rzeczownika pwvn jest doniesienie, relacja, wiadomosé, stawa®’. Odnajdujemy je
w Rdz 45,16 LxX, gdzie pwvn opisuje wiadomo$¢ o przybyciu braci Jozefa docie-
rajacg do domu faraona. Kontekst J 3,29 odpowiada takiej semantyce, gdyz Jan
Chrzciciel otrzymuje wiadomo$¢ (pwvn) od swych uczniéw o dziatalnosci Jezusa
(J 3,26). Ewangelista stwierdza, ze przyjaciel oblubienca raduje si¢ na wiadomo$¢
o oblubienicu®.

Inne znaczenie ¢pwvn, ktére moze by¢ obecne w J 3,29, to uroczysta deklara-
cja®. Jan Chrzciciel mowilby zatem, ze przyjaciel oblubienca raduje sie ze wzgledu
na deklaracje czy tez proklamacje oblubienica®”. Bylaby to deklaracja dokonana
przez oblubienica (genetivus subiectivus), a zatem Jan radowalby sie z nauczania

81 Jozef Flawiusz, Wojna zydowska, 6,300-306; b. Ketubbot 7b; b. Berakhot 6b.

82 Fakt, iz w ] 3,29 wystepuje jedynie wyrazenie glos oblubierica, bez odniesienia do glosu
oblubienicy, nie ma istotnego znaczenia. Jest to wynikiem adaptacji metafory do rzeczywistej sytuacji
opisywanej przez Ewangeliste, w ktorej istota jest opisanie relacji pomiedzy wylacznie oblubieicem
(Jezusem) i przyjacielem oblubienca (Janem).

85 Reinhartz, ,, The Bride in John 3.29”, 239: “Hearing Jesus or his voice is a typically Johannine
way of describing those who believe Jesus to be Messiah and Son of God.” Por. Zumstein, Jean, 133,
przypis 42.

84 H.G. Liddell - R. Scott — H.S. Jones - R. McKenzie, A Greek-English Lexicon (Oxford
1843.91940.[1968.1994]) 1968 (sub voce ¢pwvn IV: “report’, “rumour”, “message”).

85 Tait, “The Voice’, 49: ,the friend of the Bridegroom... rejoices at the report (or fame) of
the Bridegroom.”

8 W. Bauer - E. W. Danker - W. E Arndt - E W. Gingrich, A Greek-English Lexicon of the
New Testament and Other Early Christian Literature (Chicago, IL — London 32000) sub voce ¢pwin
(2¢). W takim znaczeniu termin pwvr wystepuje m.in. w 2 P 1,17.18 oraz grece klasycznej.

87 Tait, “The Voice”, 50: “the friend of the Bridegroom rejoices because of the declaration/
proclamation of the Bridegroom.”
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Jezusa lub proklamowania przez Jezusa prawdy o swej wlasnej tozsamosci (samo-
-objawienia si¢ Jezusa). Takie wyja$nienie napotyka jednak na trudnos¢, gdyz Jezus
nie naucza publicznie w ] 1-4. Z drugiej strony nie mozna wykluczy¢ takiego ro-
zumienia, gdyz w poprzedzajacej narracji (3,2) Jezus nazywany jest nauczycielem
(PapBL, dLéaokaroc) czynigcym znaki, ktore sg publicznie znane (por. 2,11.23).
Jednocze$nie Jezus proklamuje sfowem swojg tozsamos¢ uczniom (J 1,51), Zydom
(J 2,19) oraz Nikodemowi (J 3,13.13-18).

Szukajac argumentdw za przyjeciem semantyki terminu pwvn w sensie de-
klaracji mozna odczyta¢ wyrazenie thr ¢wviy tod vuudlov jako genetivus obiec-
tivus: Jan Chrzciciel raduje sie ze wzgledu na deklaracje o oblubienicu. W sposob
najbardziej naturalny, autorami tejze deklaracji byliby uczniowie Jana Chrzciciela,
ktorzy informuja o wielkiej popularnosci jaka cieszy sie Jezus (J 3,26). Popularnos¢
ta, wyrazajaca si¢ w gromadzeniu si¢ wszystkich wokol Jezusa, jest dla Jana prosta
konsekwencja mesjanskiej godnosci Jezusa. Jan, akceptujacy taka godnos¢ Jezusa,
moze zareagowac jedynie radoscia.

Wedlug M. Taita autorem deklaracji o Jezusie jest sam Jan Chrzciciel, ktéry
$wiadczy o prawdziwej tozsamosci Jezusa jako Baranka Bozego (J 1,29.36) i Syna
Bozego (] 1,34). W ] 3,28 Jan stwierdza Ja nie jestem Mesjaszem, by w ] 3,29 wyznac,
ze Oblubiencem, czyli Mesjaszem, jest Jezus®®. Jan Chrzciciel mialby sie zatem
cieszy¢ z tego, ze proklamuje prawdziwg tozsamo$¢ Jezusa.

M. Tait dostrzegl jeszcze jedna mozliwo$¢ interpretacyjng, a mianowicie au-
torem deklaracji jest sam Ojciec. Deklaracja o oblubienicu ze strony Ojca mialaby
miejsce w czasie chrztu Jezusa. Cho¢ samo wydarzenie nie jest opisane na kartach
IV Ewangelii, aluzja don mialaby wystepowaé w stowach samego Jana: Ten, ktory
mnie postat, abym chrzcit wodg, powiedziat do mnie: Ten, nad ktorym ujrzysz Ducha
zstgpujgcego i spoczywajgcego nad Nim, jest Tym, ktéry chrzci Duchem Swigtym (]
1,33). Jan styszalby zatem deklaracje Ojca odnoszacg si¢ do misji Syna®.

Powyisze propozycje interpretujace wyrazenie glos oblubierica jako wiado-
mos¢ o oblubiericu czy tez deklaracje o Jezusie (genetivus obiectivus) nie sg jednak
przekonujace. Wczesniejszy tekst wyraznie sugeruje, iz Jan slyszy glos Jezusa,
a nie glos o Jezusie: 6 €0TNKWC Kal GxovwY ovTOD - ktdry stoi i stucha go (J 3,29).
Zaimek osobowy «0tod wystepujac w dopelniaczu odnosi sie do Jezusa, jako do
osoby méwigcej, ktdrg sie slyszy. Z gramatycznego punktu widzenia nie jest moz-
liwym, aby zaimek a0tod w dopelniaczu mial opisywa¢ osobe o ktérej mozna

88 Tait, “The Voice”, 50.

8 Tarr, “The Voice”, 50-51. Powigzanie terminu ¢wun] z osoba Ojca wystepuje w ] 5,37, gdy
Jezus stwierdza, iz jego interlokutorzy (zdefiniowani jako Zydzi w ] 5,16.18) nigdy nie styszeli glosu
Ojca, a przez to nie znajg prawdziwej tozsamosci Jezusa. Co ciekawe, kontekst tej wypowiedzi wspo-
mina osobe i $wiadectwo Jana Chrzciciela, ktory zna prawdziwa tozsamos¢ Jezusa (J 5,33-36). Tekst
implikuje, ze Jan styszal glos Ojca i byt przekazicielem swiadectwa Ojca, czyli glosu Ojca. W istocie,
glos (pwrn) Ojca wystepuje takze w ] 12,28, jako $wiadectwo skierowane do zgromadzonych tam
Zydéw o jednosci Ojca z Synem (J 12,30). A zatem, w ujeciu IV Ewangelii, ludzie (nawet wrodzy
Jezusowi) moga uslysze¢ glos Ojca, tak samo jak mdgl go ustysze¢ Jan Chrzciciel (J 1,33).
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ustysze¢ (winna ona wowczas wystgpi¢ w bierniku)®. Przyjmujac nawet pewna
ambiwalencje, a zatem czesta u Jana zamierzong dwuznacznos¢ w ktorej glos
oblubierica bylby rozumiany zaréwno jako wiadomos¢ o Jezusie i jako wiadomos¢
Jezusa, bardziej naturalnym jest rozumienie calego wyrazenia w Swietle genetivus
subiectivus: Jan, styszac Jezusa, cieszy si¢ z glosu Jezusa. Fakt, iz Jan nie slyszy tego
glosu bezposrednio, kaze interpretowa¢ cata wypowiedz Jana jako przypowiesc.

Warto jednak zwrdci¢ baczniejszg uwage na wystepowanie terminu ¢pwvn
w samej IV Ewangelii. Rzeczownik ten opisuje glos Jezusa jako pasterza owiec”!,
kréla®?, Syna Bozego® oraz Syna Cztowieczego®. M. Tait sugeruje, ze termin ¢pwrn
moze by¢ aluzja do roli, jakg mial glos Boga w Starym Testamencie. Woéwczas
termin ten zastosowany do Jezusa miatby wskaza¢ na boska tozsamo$¢ Jezusa®.
Potwierdzeniem tej intuicji moze by¢ schemat zapowiedz — wypelnienie znajdujacy
sie w IV Ewangelii. Otdz, zapowiedz ustyszenia glosu Syna Bozego i Syna Czlowie-
czego z ] 5,25.28 spelnia si¢ w przypadku wskrzeszenia Lazarza, ktéry wychodzi
z grobu na glos Jezusa (] 11,43). Czytelnik Ewangelii dzigki temu wydarzeniu
identyfikuje Jezusa jako prawdziwego Syna Bozego i Syna Czlowieczego.

Termin ¢pwvn w Ewangelii Janowej nie jest jednak powigzany jedynie z Jezu-
sem (J 3,29; 5,25.28; 10,3.4.16.27;%° 11,43; 18,37), gdyz obok wiatru (symbolizuja-
cego Ducha w | 3,8), okresla on takze glos Ojca (J 5,37; 12,28.30) oraz definiuje
osobe Jana Chrzciciela (J 1,23). Glos Ojca w istocie nalezaloby rozumie¢ jako
$wiadectwo Ojca na rzecz Syna, wskazujace na prawdziwg tozsamos$¢ Jezusa jako
Syna Bozego postanego przez Ojca. W przypadku Jana Chrzciciela, glos winien
by¢ rozumiany jako definicja misji (a zatem tozsamosci) Jana, jaka jest przeka-
zywanie glosu (oredzia) Ojca (J 1,33). Sam fakt, iz Jan okresla siebie jako glos
(J 1,23), wskazuje na wlasciwg semantyke tego terminu, ktdry nalezaloby rozumie¢

%0 P. Danove, “A Comparison of the Usage of dkobw and dkodw-Compounds in the Septuagint
and New Testament’, Filologia Neotestamentaria 14 (2001) 77-78: ,,that of or about which one hears
is in the accusative”; “the person speaking appears in the genitive” Por. F. Blass - A. Debrunner,
A Greek Grammar of the New Testament and Other Early Christian Literature (Chicago, IL - London
1961) §173,1; M. Zerwick, Biblical Greek (Scripta Pontificii Instituti Biblici 114; Roma 1963) §69: “the
genitive is used of the person speaking, and the accusative of the thing (or person) of which one hears”

91 Mam takze inne owce, ktére nie sq z tej owczarni. I te musze przyprowadzi¢ i bedg stucha’
glosu mego i nastanie jedna owczarnia, jeden pasterz (J 10,16); Moje owce stuchajg mego glosu, a Ja
znam je. Idg one za Mng (] 10,27).

92 Tak, jestem krélem. Ja si¢ na to narodzitem i na to przyszedlem na swiat, aby da¢ swiadectwo
prawdzie. Kazdy, kto jest z prawdy, stucha mojego glosu (] 18,37).

93 Umarli uslyszg glos Syna Bozego (] 5,25).

94 Ktérzy spoczywaja w grobach, ustysza glos Jego (] 5,27-28).

% Glos ten miatby by¢ aluzjg do glosu Boga styszanego przez Adama i Ewe w Edenie (Rdz
3,8), glosu teofanii Boga na Synaju (Pwt 4,12), gtosu uosobionej Madroéci, ktdra krzyczy na ulicach
i placach (Prz 1,205 8,1). Zob. Tait, “The Voice’, 51.

%6 Na zasadzie kontrastu z dobrze znanym gltosem dobrego pasterza (J 10,3.4.16.27), wystepuje
takze glos obcych (J 10,5).
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jako informacje pochodzaca od Ojca o zbawczej misji Syna. W przypadku glosu
Jezusa, glos ten jest tozsamy z glosem Ojca, gdyz Jezus i Ojciec sa jedno. Kto
widzi Jezusa, widzi Ojca, a zatem kto slyszy glos Jezusa, styszy glos Ojca (J 3,34).
Jezus stwierdza: Nie mowitem sam od siebie, ale Ten, ktory mnie postal, Ojciec, On
mi nakazat, co mam powiedzie¢ i co mowic (] 12,49) oraz Stow tych, ktore wam
mowie, nie mowie od siebie, ale Ojciec, ktory trwa we mnie, On czyni te dzieta (]
14,10). W kazdym przypadku zatem, bez wzgledu na to, czy jest to gltos Ojca,
Syna, czy Jana Chrzciciela, termin ten okresla informacje¢ zbawczg, $wiadectwo
Ojca o zbawieniu w Synu?’.
M. Tait zaproponowal jeszcze jedno, bardzo oryginalne rozumienie wyraze-
nia glos oblubierica w ] 3,29. Otdz, wyrazenie to miatoby opisywaé samego Jana
Chrzciciela, to on jest gtosem oblubienica®®. Jednym z argumentéw prowadzacych
do takiego wniosku jest paralelna struktura dwoch tekstow moéwiacych o Janie
Chrzcicielu w IV Ewangelii, a mianowicie J 1,19-34 oraz J 3,22-30:%
(a) J 1,19-21: Jan Chrzciciel nie jest Mesjaszem, Eliaszem i prorokiem.
J 3,28: Jan Chrzciciel nie jest Mesjaszem.

(b) J 1,30: Jan Chrzciciel przygotowuje przyjscie idacego po nim.
J 3,28: Jan jest postany przed Nim.

(¢) ] 1,30: Przychodzacy po Janie Chrzcicielu jest wigkszy od niego.
] 3,30: On musi wzrasta¢, Jan musi si¢ umniejszac.

(d) 7J 1,31: Rolg Jana Chrzciciela jest objawienie Go Izraelowi.

J 3,29: Jan Chrzciciel jest przyjacielem oblubienica aranzujacym malzen-
stwo oblubienca z oblubienicg.

M. Tait zauwaza jeszcze jedna paralele, ktora tworza pierwsze i drugie wy-
stgpienie terminu pwrn w IV Ewangelii: !

J 1,23: Jan Chrzciciel jest glosem wolajacym na pustyni.

J 3,28: Jan Chrzciciel slyszy glos oblubienca.

97 ED. Bruner, The Gospel of John. A Commentary (Grand Rapids, MI - Cambridge, U.K.
2012) 220: ,,In access to the Church’s canonical Scriptures we have access to the very Voice of the
Bridegroom Messiah, who is the Voice of God himself (cf. John 1:18; 3:34; and 6:63b).” Szczegélowym
studium na temat roli glosu Jezusa jest praca B. Urbanek, Rola glosu Jezusa w dziele Objawienia. Stu-
dium z teologii Ewangelii wedtug sw. Jana (Studia i Materialy Wydziatu Teologicznego Uniwersytetu
Slaskiego w Katowicach 50; Katowice 2009).

98 Tait, “The Voice”, 52-53.

9 Zob. Brown, John, 154. Paralelizm obu tekstow zostat dostrzezony juz przez J. Wellhausena
i M. Goguela.

100 Tajt, “The Voice”, 52. Procz paralel przytoczonych przez Browna i Taita wida¢ takze dwie
inne mozliwe paralele w identyfikacji Jezusa i Jana: (J 1,30) Jezus jest mezem (dvrip), ktory byt weze-
$niej niz Jan (Jan moégl pretendowaé do reki oblubienicy) // (] 3,29) Jezus jest oblubienicem, a Jan
jest tylko przyjacielem oblubienica. Druga paralela: (J 1,27) Jan nie jest godzien odwigza¢ rzemyka
u sandata Jezusa (Jan nie pretenduje do bycia rywalem do poslubienia oblubienicy na mocy prawa
lewiratu) // (J 3,30) Jezus i jego potomstwo musi wzrasta¢, a Jan i jego potomstwo musi si¢ zmniejszac.
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Wedlug M. Taita Jan Chrzciciel méwiacy, ze ,.cieszy sie na glos oblubienica”
ma w istocie na mysli zdanie ,,ciesz¢ si¢ poniewaz ja jestem glosem oblubienca”
Wiersz | 3,29, w swej pierwszej czesci, definiuje kim jest oblubieniec (jest nim ten,
kto ma oblubienice). Natomiast, w swej drugiej czesci, wiersz ten definiuje przyja-
ciela oblubienca (jest nim ten, kto jest gtosem oblubienca). Drugim argumentem
wspierajgcym te interpretacje jest wykazany powyzej fakt funkcjonalnej tozsa-
mosci pomiedzy glosem Ojca, Syna i Jana Chrzciciela. W istocie glos oblubienca
jest gtosem Ojca, a Jan Chrzciciel, bedac glosem (J 1,23), jest niczym innym jak
personifikacja glosu Ojca, a zatem takze glosu Oblubienca. W $wietle tej inter-
pretacji, Jan doznawalby najwyzszej radosci z prostego faktu, ze jest przyjacielem
oblubienca, a zatem jest gtosem oblubienca.

Powyzsza propozycja interpretacyjna ma jednak pewne stabe strony. Otéz,
wiersz J 3,29, mowiacy o glosie oblubienca, opisuje przyjaciela oblubienca jako
tego, ktory stoi i stucha go [tj. oblubienca]. Przyjaciel oblubienica stucha oblubien-
ca, a zatem jakiekolwiek pdzniejsze odniesienie do glosu powinno wskazywaé na
oblubienca jako na autora tego glosu i Jana Chrzciciela jako na stuchacza tegoz
glosu. Jesli przyjmiemy jednak, ze przyjaciel oblubienica stucha glosu (wiadomosci)
o oblubiencu, woéwczas powyzsza interpretacja miataby cechy prawdopodobien-
stwa: Jan Chrzciciel styszac wiesci o oblubiencu (o jego sukcesie), raduje sie, ze
moze uczestniczy¢ w tym sukcesie, gdyz sam jest gtosem Oblubienca. Jednakze,
jak juz zauwazyliSmy wczesniej, z punktu widzenia gramatyki wystepowanie po
czasowniku dxobw zaimka w dopelniaczu okreslajacego osobe o ktorej sie styszy
jest nieprawdopodobne. Osoba, o ktorej sie styszy wystepuje bowiem w bierniku,
natomiast osoba, ktéra méwi, w dopelniaczu. M. Tait sugeruje jednak by nie trak-
towac wyrazenia stoi i stucha go zbyt dostownie, gdyz jest ono pewng konwencja
literacka wyrazajacg postuszenstwo stugi. Funkcja tego wyrazenia jest zdefiniowanie
przyjaciela oblubienca, jako tego, ktdry jest do dyspozycji oblubierica'?!. Jan bedac
do dyspozycji oblubierica moze by¢ i dziata¢ jako glos oblubierica. Dwa ostatnie
zdania podrzedne (ktéry stoi i stucha go oraz doznaje najwyzszej radosci na glos
oblubierica) opisuja i definiujg Jana, jako rzecznika Jezusa, ktéry méwi to, czego
chce oblubieniec. C. K. Barrett przyznaje, ze w kontekscie biblijnym czasownik
“sta¢” wyraza postawe stugi, a “stucha¢” postuszenstwo!?%. Jednak w kontekscie
uzytej tutaj metafory malzenskiej i bezposredniego kontekstu literackiego, ktory
mowi o glosie pana mlodego, czasownik ,,sta¢” wyraza postawe czekania na oczeki-
wany glos. Inny zarzut przeciw identyfikacji Jana Chrzciciela z glosem oblubierica
w J 3,29 mozna wysnu¢ z lektury kolejnego zdania podrzednego: wigc rados¢ ta
moja stata si¢ petna (xbtn obv 1 xopl 7 éun memAnpwrtai). Tekst sugeruje, iz
weczesniej rados¢ Jana Chrzciciela nie byta pelna, mimo ze byt on glosem (J 1,23).
Powodem pelni radosci przyjaciela oblubienca jest uslyszenie wiadomosci o oblu-

101 Tait, “The Voice”, 53.

102 John, 223. Por. B.F. Westcott, The Gospel according to St. John. The Authorized Version
with Introduction and Notes (London 1882) 59 (“the attitude of expectation and ready service”).
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bienicu (J 3,26). Wiadomos¢ ta dotyczyta gromadzenia si¢ uczniow wokot Jezusa.
Sam fakt bycia glosem nie napawa Jana radoscia. Dopiero wiadomos¢ o objawieniu
sie oblubienica i dokonywaniu si¢ malzenstwa pomiedzy boskim Oblubienicem
i oblubienicg prowadzi do wyznania Jana, ze doswiadcza on pelni radosci.

Rozwazajac semantyke terminu ¢wvn w IV Ewangelii nalezy zauwazy¢, iz
uzyty jest on w definiowaniu relacji pomiedzy Jezusem i uczniem (J 10,3.4.16.27;
18,27). W istocie stuchanie glosu Jezusa definiuje ucznia: bycie uczniem ozna-
cza stuchanie glosu Jezusa. Syntagma ¢pwrn} + dxovw opisuje stuchanie glosu Je-
zusa przez ucznioéw, a dokladnie przez tych, ktérzy sa zdefiniowani jako owce
(J 10,4.5.16.27) oraz ci, ktérzy sq z prawdy (] 18,37). Co wazne, ta sama syntagma
opisuje takze Jana Chrzciciela, jako stuchajacego glosu Oblubienca (J 3,29). Syn-
tagma ta uzyta z zaprzeczeniem (olte + Qwvn + dkovw) opisuje przeciwnikow
Jezusa, nie bedacych Jego uczniami, ktorzy nie stuchaja gtosu Ojca (] 5,37). Rodzi
sie zatem wniosek, iz Jan Chrzciciel, przyjaciel Oblubienca, poprzez stuchanie
glosu Oblubienca przedstawiony jest jako uczen. F.-M. Braun, ktéry jako pierw-
szy dostrzegt uczniowski sens syntagmy pwvn + akodw w zastosowaniu do Jana
Chrzciciela, widzi w nim prototyp doskonalego ucznia, ktéry przeszedt z pozy-
cji niewolnika (ktdry stoi i postusznie stucha) do pozycji przyjaciela oblubienca
(J 15,14-15), ktory doswiadczyl zmieniajacej mocy stowa (w jego przypadku stowa
Ojca, ktdre jednak jest tozsame ze stowem Jezusa) i doskonale wyrzek! sie siebie
w pojéciu za gtosem Ojcal®.

Poréwnanie ] 3,29 z 15,11; 16,24 oraz 17,13, gdzie wystepuje syntagma yopd
+ TAnpow (w stronie biernej), pokazuje, iz Jan do$wiadcza tej samej radosci, kto-
rej maja doswiadczy¢ Jezus i uczniowie. W istocie jest to rados¢ samego Jezusa
(J 15,115 17,13), w ktorej uczestnicza uczniowie. Jest to takze rado$¢ eschatologicz-
na, zarezerwowana na czas przyszly, okreslony jako czas po zmartwychwstaniu Je-
zusa (J 16,22). Rados¢ Jana Chrzciciela réwniez jest eschatologiczna w podwdjnym
sensie. Mozna ja rozumie¢ jako rado$¢ eschatologii starotestamentalnej w $wietle
ktdrej postac Jana znaczy koniec starej epoki i nadejscie nowej, gdyz wraz z Ja-
nem konczy sie epoka oczekiwania, a rozpoczyna sie epoka konca czaséw w ktdrej
objawia sie Mesjasz Oblubieniec, ktéry zawiera $lub ze swg oblubienicg (Ap 19,7). Radosé¢
Jana Chrzciciela, jako postaci wyrazajacej oczekiwania i kres ST, nie moze by¢ juz
wieksza!%. Z drugiej strony rado$¢ Jana jest tez rado$ciag eschatologiczng zreali-

103 E-M. Braun, Jean le Théologien. 111. Sa théologie. Le mystére de Jésus-Christ (Etudes bibliques
45; Paris 1964) 100. Por. takze S.A. Panimolle, Lettura pastorale del Vangelo di Giovanni (Lettura
pastorale della Bibbia 7; Bologna °1999) 339.

104 ‘Wengst (Johannesevangelium, 1, 156) podkresla mesjanski kontekst petni radosci Jana Chrz-
ciciela w oparciu o tradycje rabinackie. Uwazano bowiem, jak poswiadcza to jeden z midraszy (MTeh
98,1), iz pelna rado$¢ mozliwa jest jedynie w momencie powrotu Izraelitow z wygnania, wyzwolenia
ich z niewoli, a zatem w momencie w ktérym przestaja by¢ niewolnikami. W istocie w rozumieniu
IV Ewangelii, Izraelici sa niewolnikami i s3 nadal w niewoli. Dopiero przyjécie Jezusa, a konkretnie
wiara w Niego, daje prawdziwg wolno$¢ (zob. J 8,31-36). A. Kubis, ,,Poznacie prawde i prawda was
wyzwoli. Zwiazek miedzy Janowymi koncepcjami prawdy i wolnosci w $wietle ] 8,31-36”, Scripturae
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zowang, czyli ta sama, jakiej majg doswiadczy¢ uczniowie Jezusa. Jan uczestniczy,
jako pierwszy z uczniéw Jezusa (zjawisko prolepsis), w radosci przeznaczonej na
czas ostatecznego wypelnienia si¢ misji Jezusa i zwigzanej z darem zmartwych-
wstalego Jezusa (] 20,20)1%.

Wielkos¢ czy tez intensywnos¢ radosci Jana podkreslona jest przez uzycie
wyrazenia xap@ xelpel!®. Wyrazenie to moze by¢ aluzjg do 1z 61,10, gdzie zwrot
ciesze si¢ bardzo (vox i) interpretowany byl w tradycji Zydowskiej na sposéb
mesjanski, a sam Izajaszowy wiersz odwoluje si¢ to symboliki malzenskiej (rados¢
Jana Chrzciciela byly tutaj poréwnana do rado$ci oblubienicy)!'?’. Czas terazniejszy

Lumen 4 (2012) 59-85. Inny midrasz (PesK Nispachim 2) stwierdza, ze pelna rado$¢ mozliwa jest tylko
w momencie, w ktérym Bég wyeliminuje $mier¢ w sposéb ostateczny. IV Ewangelia ponownie daje
powdd takiej radosci, gdyz wiara w Jezusa, jako Mesjasza i Syna Bozego, daje zycie wieczne. Mowi
o tym zresztg sam Jan Chrzciciel (J 3,36 - kto wierzy w Syna, ma Zycie wieczne) oraz bezpoéredni
kontekst passusu o radosci Jana Chrzciciela, a mianowicie J 3,15-16.

105 M. Kempter, ,,La signification eschatologique de Jean 3.29”, New Testament Studies 54 (2008)
42-59. Autorka (s. 58) wysuwa hipoteze, iz opis Jana jako posiadajacego pelni¢ radosci (zarezerwo-
wanej na czasy ostateczne i czas po zmartwychwstaniu) jeszcze przed dokonaniem calego dzieta
paschalnego Jezusa ($mierci, zmartwychwstania i wniebowstapienia) wskazuje na waznos$¢ wcielenia
w dziele zbawienia. Doskonale odpowiada to kontrowersjom chrystologicznym znanym chociazby
z 1], w ktérych z jednej strony negowano realno$¢ wcielenia Jezusa, tudziez jego wazno$¢ wcielenia
w dziele zbawczym Jezusa. A. Kubis, ,Walka o integralng wiare chrystologiczna w Pierwszym Liscie
swietego Jana w kontekécie historii wspolnoty Janowej”, Od wiary Abrahama do wiary Kosciota (red.
M. Kowalski) (Analecta Biblica Lublinensia 10, Lublin 2014) 83-102.

106 Wiekszo$§¢ autoréw widzi wyrazenie yapd yoiper (dost. radoscig cieszy sig) jako greckie
odwzorowanie hebrajskiej konstrukeji infinitivus absolutus, w ktérej bezokolicznik (cieszyc sig) pod-
kresla wymowe czasownika w formie osobowej (np. ciesze sig). Przykladem jest wyrazenie i wib
w Iz 61,10, ktére przelozymy cieszg sig bardzo. W przypadku konstrukeji xap@ xaiper rzeczownik
rados¢ podkresla czynno$¢ wyrazong czasownikiem radowac sig. P. Jotion - T. Muraoka, A Grammar
of Biblical Hebrew (Subsidia Biblica 27; Roma 2006) §123. Zob. Blass — Debrunner, Grammar, $198.6;
Zerwick, Biblical Greek, $60.

107 PesR 37; PesK 22,4; por. 1QIs® 61,10. Zob. Zimmermann - Zimmermann, ,,Der Freund”,
128. Warto zauwazy¢, iz prezentacja samej postaci Jana w IV Ewangelii przywoluje obraz proroka.
Prorocki status Jana wyraza sie w tym, iz nie wchodzi on w zadna interakcje z Jezusem. Jan, podobnie
jak Izajasz, jedynie $wiadczy o tym co widzial (J 1,34; 12,41). Podobnie jak Izajasz (J 12,41), Jan nie
rozmawia z Jezusem, ale raczej mowi o Jezusie. Podobiefistwo do Izajasza wyraza sie takze w cy-
towaniu jego proroctwa (J 1,23) i uzyciu Izajaszowego slownictwa w wyrazaniu swego $wiadectwa
w J 1,29.32.34. Cytowanie proroctwa Izajasza (J 1,23) nadaje $§wiadectwu Jana autorytet proroka,
ale takze wigze tres¢ $wiadectwa Jana z treécig proroctwa Izajaszowego. Wyrazenie xapd xolpel w ]
3,29 byloby zatem kolejng aluzja do proroctwa Izajasza. ,,Prorocka” charakterystyka postaci Jana
w IV Ewangelii odpowiada jego przynaleznosci do czaséw ,pomiedzy’, czyli pomiedzy obietnica
i wypelnieniem, pomigdzy starym a nowym. Zob. C.H. Williams, “Isaiah in John’s Gospel’, Isaiah in
the New Testament (red. S. Moyise — M. J. ]. Menken) (NTSI; London - New York, NY 2005) 104-
105; taz, “John (the Baptist): The Witness on the Threshold”, Character Studies in the Fourth Gospel.
Narrative Approaches to Seventy Figures in John (red. S. A. Hunt - D.E Tolmie - R. Zimmermann)
(WUNT 1/314; Tibingen 2013) 60 (,,His legacy as a character is that he fulfills a bridge-like role.
John’s earthly mission belongs firmly to the past, but his testimony still speaks loudly in the present.”).
Z pewnoscia identyfikacja Jana jako przyjaciela oblubienica réwniez podkresla jego charakter jako
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czasownika yaiper podkresla trwanie radosci. Uzycie czasu perfectum czasownika
wypelniac (meminpwtaL) akcentuje terazniejszy stan trwania rado$ci. W istocie jest
to jedyne miejsce w IV Ewangelii, w ktérym stwierdza si¢, ze rados¢ jest w swojej
pelni, gdyz w innych miejscach wystepowania syntagmy yopa + mAnpdw (J 15,11;
16,24; 17,13) zawsze jest ona wyrazona przez zdanie celowe wprowadzone przez
spojnik aby ({va)'%. J. E. McHugh definiuje pole semantyczne tej syntagmy jako
rados¢, ktéra wypelnia wszystkie pragnienia!®. Uzycie tej syntagmy w opisie Jana
Chrzciciela $wiadczy o specjalnym jego statusie w poréwnaniu z innymi uczniami,
ktorzy jeszcze nie doswiadczajg takiej radosci. Uczniowie s3 w moznosci doswiad-
czania takiej radosci i doswiadcza jej po zmartwychwstaniu (J 20,20), podczas
gdy Jan juz, jeszcze przed zmartwychwstaniem, realnie jej dos§wiadcza. Procz Jana
Chrzciciela i uczniéw, tym ktéry wyraza rados¢ z obecnosci Jezusa jest takze
Abraham. Stad rado$¢ Jana Chrzciciela moze by¢ przyréwnana do radosci Abra-
hama, ktory rozradowat sig (fyeAAiaowto) i ucieszyt sig (éxapn) widzac dzien Jezusa
(J 8,56)10.

Powyzszy wywdd sugeruje, by zakwalifikowa¢ Jana Chrzciciela jako cztonka
wspolnoty uczniow Jezusa, ktorzy tworza wspolnote wierzacych identyfikowa-
ng jako oblubienical’'. W tradycji Janowej jednak wyjgtkowo$¢ Jana Chrzciciela
podkresla tytul przyjaciel oblubierica. Wyjatkowo$¢ Jana podkreslona jest takze
w tradycji synoptycznej (Mt 11,11; Lk 7,28). Jan jest owszem uczniem, ale jest
uczniem szczeg6lnym, majacym specjalne zadanie przynalezne jedynie przyjacie-
lowi oblubienca.

postaci “pomiedzy”, gdyz jego misja ma $cisle okreslone ramy czasowe: uczestniczy w przygotowa-
niach do $lubu (przynalezy zatem do przeszlosci), ale jest takze obecny jako swiadek w czasie samych
zaslubin (przynalezy wiec réwniez do terazniejszosci).

108 Varghese, Imagery, 102.

109 McHugh, John, 251: “xap& TemAnpwpern is ‘the joy that leaves nothing to be desired. That
is why the joy that I am now experiencing fulfils all my desires”

10 McWhirter, Bridegroom, 58.

" Filip z Harvengt (zm. 1183) w swym Commentarius in Cantica 3,2 (PL 203,303) wiozyt
w usta oblubienicy stowa Jana Chrzciciela z ] 3,29: Ego igitur amica Sponsi sto et gaudeo propter vocem
Sponsi, cum apparuerit qui auditur, amplius gavisura, et utinam mortem, donec illum videam, non
visura. Quando autem veniat? Cur moras innectit? Putas, videbo? Utinam disrumperet caelos et veniret.
»Ja wigc, przyjacidtka Oblubienca, stoj¢ i ciesze si¢ z powodu glosu Oblubienca; kiedy si¢ pokaze
ten, ktdrego slycha¢, rozraduje si¢ jeszcze bardziej. I obym nie ujrzala §mierci, zanim zobacze jego.
Kiedyz nadejdzie? Dlaczego sie ociaga? Wierzysz, ze go zobacze¢? Oby rozerwatl niebiosa i przybyl!”
Inny autor z tego okresu, opat Izaak ze Stelli (zm. ok. 1169), w swym Kazaniu 47 na narodzenie $w.
Jana Chrzciciela (PL 194,1849-1852), komentujac J 3,29, identyfikuje oblubienica z Bogiem, oblubie-
nice z Koéciotem, a przyjaciela oblubienica z wiernymi. Stuchanie glosu oblubienca przez przyjaciela
oblubienca jest niczym innym jak stuchaniem przez wiernych gtosu swoich pasterzy i przelozonych,
gdyz to wlasnie przez nich przemawia Oblubieniec. W komentarzu tym wida¢ identyfikacje glosu
oblubienca z gtosem Dobrego Pasterza (J 10,1-21). Zob. Alonso Schokel, I nomi dellamore, 43.
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7. PODSUMOWANIE

Szukanie przyczyn radosci Jana Chrzciciela w kontekscie starozytnych zwycza-
jow weselnych doprowadzito nas do szczegélowego omodwienia funkeji przyjaciela
oblubienca (12w Sosbyn). Opisanie roli Jana Chrzciciela tym terminem z jednej
strony wskazuje na jego podporzadkowang i tymczasowa role w stosunku do Jezu-
sa — Oblubienca (Jan nie jest rywalem Jezusa), z drugiej jednak strony podkresla
niezwykla pozycje Jana Chrzciciela, zaufanej osoby Oblubienca, ktorej powierza
sie przygotowanie i przebieg uroczystosci weselnych.

Nie wiemy dokladnie do jakiego zwyczaju nawigzuje obraz stuchania gltosu
oblubierica. Zydowski kontekst starozytnego wesela podpowiada jednak, iz wesele
zawsze bylo ceremonig pelng radosci. Stad jakikolwiek gtos oblubienca wydaje si¢
zawiera¢ konotacje radosci, a zatem by¢ powodem radosci przyjaciela oblubienca.
Stwierdzenie, iz Jan styszy ten glos wskazuje na obecnos¢ oblubienca, a zatem
w konsekwencji dokonywanie si¢ ceremonii $lubnej. Stad samo pojawienie si¢ czy
tez objawienie si¢ Jezusa jako oblubienca jest powodem radosci Jana. Objawienie si¢
Jezusa oznacza dla Jana podwdjne wypelnienie: wypelnienie si¢ projektu zbawczego
jaki miat Ojciec w stosunku do ludzkosci oraz wypelnienie si¢ jego wlasnej misji
zyciowej, ktora zakonczyla sie sukcesem. Rado$¢ Jana ma zatem te same cechy co
rado$¢ Abrahama, ktérego misja zyciowa zakonczyta si¢ sukcesem i ktory ujrzat
dzien objawienia sie Jezusa i ucieszyt sie (J 8,56).

Wprawny czytelnik ST dostrzeze w ] 3,29 aluzje do obrazu Boga jako Oblu-
bierica swego narodu. Aluzja ta pozwala zidentyfikowa¢ Jezusa jako Boga Oblubien-
ca. Sam zwrot glos oblubierica przywoluje proroctwo Jeremiasza, gdzie wyrazenie
te oznacza czas zbawczej interwencji Boga. Jan Chrzciciel uzywajac tego wyrazenia
wskazuje, iz pojawienie si¢ Jezusa oznacza nadejscie czasu zbawienia. W $wietle
ST pojawienie si¢ glosu Oblubierica znaczy koniec czaséw, czasy mesjanskie, czasy
radosci par excellence.

W kontekscie Ewangelii Janowej glos Oblubietica jest niczym innym jak
glosem samego Ojca, dajacego $wiadectwo o Jezusie, ze jest On Synem Bo-
zym i prawdziwym Mesjaszem. Stuchanie glosu Jezusa oznacza pdjscie za
Nim, uwierzenie w Niego, stanie si¢ Jego uczniem. Przedstawienie Jana jako
stuchajacego glosu Oblubienca oznacza przedstawienie go jako ucznia Jezusa.
Jan staje si¢ zatem przykladem czy tez modelem ucznia radujacego si¢ ze swej
godnosci stuchacza glosu Mistrza. Podczas gdy innym uczniom petnia rado-
$ci jest obiecana, Jan juz doswiadcza pelni radosci; charakterystycznej cechy
czasOw ostatecznych.
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APOKALIPSA $W. JANA - KSIEGA GROZY CZY RADOSCI?

THE APOCALYPSE OF ST. JOHN — A BOOK OF TERROR OR A BOOK OF JOY?

SuMMARY: What is the outline of the Apocalypse of St. John? It is commonly held that the last
book of the New Testament is oversaturated with a terror. And indeed, almost each chapter
of Revelation contains some horrifying vision(s). But it must not be overlooked that there
are few texts that are also speaking of joy: Ap 11,10; 12,12; 18,20 and 19,7. Their number is
not too impressive, but their real power stands not in quantity but in quality (of the message
they transmit). The additional argument in a high evaluation of their role in the text is their
special location in the composition of the Apocalypse. And even if most of the content of
Revelation speaks of dread, the book ends on a strong, joyful note, speaking of the victory
of God over the Evil and of an eternal love of Christ for His Church, expressed in a mystical
marriage of the Lamb of God with His Bride.

Srowa KLUCZE: Apokalipsa $w. Jana, symbolizm, rado$¢, groza, przerazenie.
KeywoRrbDS: Apocalypse of St. John, symbolism, joy, dread, terror.

Wezytujac sie uwaznie w tytul niniejszego artykulu, mozna odebra¢ wraze-
nie, Ze nie jest on do konca precyzyjny. W tego bowiem typu zapytaniach, a wiec
stanowigcych alternatywe: to czy to, pojawiaja sie najczesciej dwa pojecia stojace
na semantycznych antypodach. ,Groza” nie jest jednak (wprost) zaprzeczeniem
»radosci”. Spodziewaliby$my si¢ raczej stowa ,,smutek” A wdéwczas, w nawigza-
niu do tematu tegorocznego (2014) Wiosennego Sympozjum Biblijnego na KUL
(»Rados¢ Ewangelii”), by¢ moze — mdéwigc o Apokalipsie §w. Jana — nalezaloby
zastanowic sie raczej, czy nie jest ona «ksiega ,,smutku” czy ,,radosci’».

Uzycie terminu ,,groza” (a nie ,,smutek”) ma jednak pewne uzasadnienie. Jak
sie bowiem za chwile okaze, niewiele jest w Apokalipsie mowy o ,,smutku’, ,,groza”
jest natomiast niemal wszechobecna!. To jej zatem powinna ,stawi¢ czoto” idea

! ,W powszechnym rozumieniu stowo «apokalipsa» posiada zdecydowanie negatywne konota-
cje. Synonimy przymiotnika «apokaliptyczny», jakie podsuwa nam komputer, to: przerazajacy, okrop-
ny, straszliwy, przerazliwy, potworny, upiorny, koszmarny, makabryczny” (http://sacrumetdecorum.
pl/?p=384 [dostep z dn. 2014.03.23]). Podobnie, cho¢ dobierajac inne stowa, stwierdzaja egzegeci:
»odpowiada to popularnemu rozumieniu okreélenia «apokaliptyczny», tzn. ostateczny, powiaza-
ny z kataklizmem (...) i natezeniem dzialania sit destrukcyjnych” (M. Karczewski, ,,Harmagedon
(Ap 16,16) w kontekscie teologicznym Ap”, Studia Elblgskie 14 [2013] 213-214); ,Apokalipsa $w. Jana
ma opinie utworu trudnego i tajemniczego, ktory zawiera ponure i katastroficzne wizje dotyczace
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»rado$ci”! ,Groza” bowiem staje si¢ wyrazistym , konkurentem” ,rado$ci” w prébie
scharakteryzowania Apokalipsy Janowe;j.

Pozostaje zatem w mocy zaproponowany wyzej tytul. Utwierdza w tym
przekonaniu dodatkowy argument: wydaje si¢, Ze mozna ostatecznie zestawi¢ ze
sobg oba, interesujgce nas pojecia. Nie ulega bowiem watpliwosci, ze przezywajac
»groze’, cztowiek nie jest w stanie si¢ ,,radowac’, a dopiero osiggnawszy ,,pokoéj/
harmonie/bezpieczenstwo” (czyli zaprzeczenie ,,grozy, wywolujacej lek”), moze
on odczuwaé réwniez ,rados$¢”. ,,Groza i rado$¢” stanowig zatem, cho¢ jedynie
W pewnym sensie, antonimy.

Rodzi si¢ jednak jeszcze jedno, podstawowe pytanie: czy ostatnia ksigga
Nowego Testamentu w ogoéle mowi o ,radoséci’?? Czy nie ryzykuje si¢ tu przy-
padkiem dojscia do konkluzji podobnej do tej, jaka dotyczy motywu ,,smutku”?
Czy, innymi stowy, mozliwe jest odnalezienie w Apokalipsie poje¢ zwigzanych
wprost z ,rado$cig”? Czy, obok ,strachu/lgku/grozy”, takze ten stan ducha prze-
zywany jest przez bohateréw dramatu, ukazanego w Apokalipsie Janowej, oraz
przez jej czytelnikow? Wraz z powyzszymi pytaniami proponujemy badawcza
alternatywe, zwigzang z tematem Sympozjum: ,Apokalipsa $§w. Jana - ksiega
grozy czy radosci’?

1. APOKALIPSA $W. JANA A IDEA ,,SMUTKU”

Chcac najpierw potwierdzi¢ teze, iz w Apokalipsie niewiele jest mowy
o »smutku’, warto przywola¢ terminy, méwigce o tym a nie innym stanie emo-
cjonalnym czlowieka®. Przede wszystkim nalezy zauwazy¢, ze takie czasowniki jak
dakpiw (plakac), Bpnréw (ptakad, lamentowad, zawodzi¢ zatosnie), Avméw (zasmucad
[sie], martwi¢ [sie]) i zwigzany z nim rzeczownik Avmm (smutek, zmartwienie, bol

czasOw ostatecznych” (M. Wojciechowski, Apokalipsa swigtego Jana. Wstep, przeklad z oryginalu,
komentarz [NKB.NT XX, Czestochowa 2012] 31).

2 Gdyby przeprowadzi¢ ankiete wéréd przypadkowych przechodnidw i zapytal, jakie skojarze-
nie przywoluje stowo ,,apokalipsa’, trudno chyba byloby spotka¢ choc¢by jedna osobe, ktéra — obok
asocjacji wymienionych w poprzednim przypisie — wskazalaby na ,,rado$¢”

3 Moéwigc w niniejszym punkcie o ,,smutku”, odwolujemy sie do konkretnych pojec/stow/
termindéw. Z tego tez powodu nie beda teraz uwzglednione teksty méwiace o stanach/odczuciach/
doznaniach/ do§wiadczeniach jedynie ,,zblizonych do smutku” (badz ,,generujacych smutek”), takich
jak ,lek” (¢poPoc), ,ucisk” (6ATYL) czy ,wytrwalo$¢” (mopovn). Z drugiej strony, gdy pod koniec
artykulu bedzie mowa o ,radoéci”, tam réwniez nie poswiecimy wiekszej uwagi fragmentom mo-
wigcym np. o ,nadziei” niesionej uciemiezonym chrzescijanom. To ogdlne ,,pokrzepienie” cierpia-
cych i przesladowanych uczniéw Chrystusa — stanowiace w zasadzie gléwny rys Ksiegi — nie mowi
bowiem, sensu stricto, o ,radosci’, lecz do niej (jedynie) prowadzi. Méwiac o ,smutku” i ,,radosci’,
trzymamy si¢ zatem konkretnych termindw.
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[duchowy]), w ogdle nie wystepuja w Apokalipsie $w. Jana. Pojawiaja si¢ jednak
inne stowa zwigzane ze ,,smutkiem”.

W Ap 1,7 czytamy, iz przybywajacego z obtokami Jezusa ujrzy wszelkie
oko i beda Go ,,oplakiwa¢” wszystkie pokolenia ziemi. Wystepuje tu czasownik
KOTTw, ktory w stronie czynnej oznacza ,odcinac’, ale w medialnej - ,,uderza¢
sie w rozpaczy w piers”; ,oplakiwa¢ w rytualnej zalobie™. Jako ze jest tu mowa
o Jezusie noszagcym znamiona ,przebicia’, bez watpienia mozna powiedzie¢, iz
Ap 1,7 stanowi jeden z motywow pasyjnych pierwszych zdan Apokalipsy Janowej®,
a taki niewatpliwie bedzie sie wigzal ze smutkiem. Stowo k6mtw wystepuje jeszcze
tylko raz w Apokalipsie, konkretnie w Ap 18,9, gdzie jest mowa o lamencie nad
Babilonem ukaranym zaglada. Wlasnie ten rozdzial (18) zawiera¢ bedzie takze
inne stowa z pola semantycznego ,,smutek’, wyrazajace placz, zal i boles¢ nad
dotkliwie ukaranym Babilonem. A mianowicie: Tevféw (by¢ smutnym, smucié
sie) [Ap 18,11.15.19], mévBoc (smutek, zal, boles¢) [Ap 18,7(bis).8] i kialw (ptakal,
oplakiwac) [Ap 18,9.11.15.19]°.

Do tych obrazéw wkrétce wrocimy, akcentujac jednak fakt ,,grozy” obecnej
w opisie zniszczenia Babilonu. Jest tam wprawdzie mowa o ,,smutku’, ale stanowi
on tylko jeden z aspektdw tej sceny; ,,groza” jest rzeczywistoscia o wiele bardziej
wyakcentowang w Ap 18.

Zeby zakonczy¢ te krétkg prezentacje tematu ,,smutku”, warto przywo-
ta¢ jeszcze trzy fragmenty. Ap 5,4-5 ukazuje placz apokaliptycznego Wizjonera
w zwigzku z niemoznoscig otwarcia zapieczgtowanej Ksiegi. Niemoc ta jest jednak
tylko chwilowa, gdyz od razu pojawia si¢ Baranek, godzien zlamac¢ siedem jej
pieczeci. W innych dwu miejscach jest z kolei mowa o tzach/smutku/zalobie,
ale tym, co je faczy, jest fakt, iz traktuja one o niefortunnej rzeczywistosci jako
juz pokonanej (cho¢ dotyczy to wizji futurystycznej, eschatologicznej: Ap 7,17
i21,4 - ,ikazda tze¢ otrze Bég z ich oczu”). Jesli wiec teksty te poruszajg temat

* Slownik grecko-polski (red. Z. Abramowiczéwna) (Warszawa 1960) II, 696. Wspomniane
nieco wczesniej (a takze pojawiajace si¢ ponizej) polskie thumaczenia terminéw greckich réwniez
niejednokrotnie beda sie odwotywaé do monumentalnego dzieta Z. Abramowiczéwny, cho¢ czerpia
one swa tre$¢ takze z innego slownika: R. Popowski, Wielki sfownik grecko-polski Nowego Testa-
mentu. Wydanie z pelng lokalizacja greckich hasel, kluczem polsko-greckim oraz indeksem form
czasownikowych (Warszawa 1997). Nie bez znaczenia sg tu takze leksykony obcojezyczne. Zostang
one zacytowane w odpowiednim miejscu.

> A. R Sikora, ,Motywy pasyjne w prologu do epistolarnej czesci Apokalipsy $w. Jana (1,4-8)",
»Bag jest mitoscig” (1 ] 4,16) (red. W. Chrostowski) (Rozprawy i Studia Biblijne 25; Warszawa 2006)
365-378 (zwl. ss. 375-378).

¢ Zdumiewa fakt, ze Ap 1,4-8 (zawierajacy 1,7!) oraz rozdziat 18 Ksiegi tacza ze soba nie tylko
terminy mowiace o ,smutku”, ale réwniez forma tychze tekstéw: ,,Ci si puo chiedere, ad esempio, se
il capitolo 18 non sia tutto sviluppato come un dialogo a dramma liturgico” (U. Vanni, LApocalisse.
Ermeneutica, esegesi, teologia [Associazione Biblica Italiana. Supplementi alla Rivista Biblica 17;
Bologna 2001] 109). Wypowiedz wloskiego egzegety pojawia si¢ w rozdziale po$wigconym analizie
Ap 1,4-8, zatytutowanym ,,Un esempio di dialogo liturgico” (s. 101-113).



196 Ks. ZBIGNIEW GROCHOWSKI

»smutku’, to czynia to raczej celem ukazania jego przezwyciezenia i definityw-
nego unicestwienia’.

2. SYMBOLIZM APOKALIPTYCZNY®

Zanim nastgpi przeglad tekstow, méwigcych o grozie obecnej w Apokalipsie,
warto przypomniec jedng z podstawowych zasad czytania dzieta z gatunku literac-
kiego, zwanego apokaliptyka. Opisywane w nim wydarzenia - a czgsto dzieje si¢
to przy pomocy jezyka dos¢ enigmatycznego — nie majg na celu plastycznego wy-
obrazania sobie prezentowanych scen czy odmalowywania ich na ptétnie. Obecna
tu przebogata symbolika jest bowiem narzedziem stuzacym przekazaniu oredzia,
zawartego w ksiedze; przestania, jakie autor natchniony ma do zakomunikowania
swoim czytelnikom’.

Wyrdzniamy nastepujace typy symbolizmu apokaliptycznego:

1) Symbolizm kosmiczny. Terminy okreslajace ,,$wiat” i to, co go otacza,
uzyte s3 w Apokalipsie w dwu znaczeniach: rzeczywistym i symbolicznym. Sku-
piajac uwage na tym drugim, dostrzega si¢, ze np. ,niebo” wskazuje na miejsce
obecnos$ci Boga (Ap 3,12; 4,1-2; 8,1-2); ,,storice” uzmystawia blask bijacy z oblicza
aniofa (Ap 10,1) lub z oblicza Chrystusa (Ap 1,16) badz tez wyraza Bozg opieke,
otaczajaca Koscidt (Ap 12,1); ,,gwiazdy” moga wskazywac na anioléw Kosciotow
(Ap 1,20) lub na upadlych aniotéw (Ap 9,1), badz nawet na samego Chrystusa,
»jasniejaca Gwiazde Poranng” (Ap 22,16); ,ziemia” pojawi si¢ w opisie nowego
Jeruzalem, gdzie méwi sie o przeminigciu pierwszej oraz pojawieniu si¢ nowej
ziemi (Ap 21,1); czy wreszcie ,,morze” staje si¢ do$¢ czesto w Apokalipsie sy-
nonimem zla, gdy np. z niego wychodzi Bestia, majaca dziesi¢¢ rogoéw i siedem
gltow (Ap 13,1) lub gdy po morzu podrézuja ci, co maja okrety, kupcy, ktérzy
wzbogacili sie dzigki bogactwu Babilonii i stali si¢ moznowladcami na ziemi

7 O tym, ze czasownik éEudeldpw (zatrzed, usungé, uniewaznié, zniweczy¢ - Ap 7,17; 21,4) méwi
o bezpowrotnym oddaleniu smutku od czlowieka, pisze cho¢by W. Barclay (Wazniejsze stowa Nowego
Testamentu [Warszawa 1988] 119-121) zacytowany w: Z. Grochowski, ,,«T'0 dpviov [...] moipovel»
[Ap 7,17] - zapowiedz szczeécia wiecznego’, Studia Elblgskie 2 (2000) 245).

8 ,Jak w dzielach apokaliptycznych, tak samo i u Jana wizje majg znaczenie symboliczne”
(F. Gryglewicz - S. Medala, ,,Apokalipsa $w. Jana’, Wstegp do Nowego Testamentu [red. R. Rubinkie-
wicz] [Poznan 1996] 528).

° Nie zgadzamy sie tym samym z opinig W. Joriczyka, gdy stwierdza: ,, Apokalipsa jest ksiega,
w ktérej dominujg obrazy do ogladania i kontemplacji, a nie tresci do rozwazania rozumowego’
(»Symbolika wody w Apokalipsie §w. Jana’, w: Bedziecie Moimi Swiadkami [red. M. Basiuk - A. Ma-
lina] [Warszawa 2012] 147).
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(Ap 18,17.19.23)1% W ramach tej symboliki nalezy powiedzie¢ takze np. o pla-
gach, ktore dotykajg kosmos!'.

2) Symbolizm arytmetyczny. Apokaliptyka staro- i miedzytestamentalna
bardzo czgsto odwoluje si¢ do symboliki liczb, ktore sg nosnikiem réznych tresci.
Liczba 2 to symbol swiadectwa, ktéremu mozna ufa¢ (np. Pwt 19,15; Mt 18,16;
J 8,17; 2 Kor 13,1; Ap 11,3-4). Liczba 3 wskazuje zazwyczaj w jezyku semickim
na poréwnanie w stopniu najwyzszym (biada, biada, biada mieszkanicom ziemi
[Ap 8,13]; trzy plagi [ogien, dym, siarka] zabijaja trzecia cz¢$¢ ludzkosci [Ap 9,18];
$wiat sklada sie z trzech elementéw [niebo, ziemia, morze]). Wedlug pitagorej-
czykow byla to liczba doskonala. Liczba 3,5 to potowa tygodnia, czyli potowa
pewnej calosci, oznacza zatem pewien czas ograniczony. A poniewaz ta liczba
moze odnosi¢ sie takze do okresu 3,5 roku, wyrazona bywa za pomocg innych
liczb: 42 miesigce badz 1260 dni (Ap 11,2.3.9; 12,6). Liczba 4 oznacza universum,
rozciggajace si¢ na cztery strony swiata (méwimy takze o czterech porach roku jako
calosci czasu), np. w Ap 7,1; 20,8. Liczba 6 jest symbolem niedoskonalosci. Brak
jej pelni, ktdra stanowi siddemka. Stad liczba Bestii (666), czyli potrdjna szostka,
oznacza najwyzszy stopien niedoskonatosci i ztoéci (Ap 13,18). Liczba 7 to symbol
petni i doskonatosci, oznaczajacy badz to zamknietg calos¢ duchéw Boga (np. Ap
1,4; 3,1), badz to daréw ofiarowanych Barankowi (5,12), czy to wspdlnot Kosciota
(Ap 1,4.20) czy tez wielu innych rzeczywistosci, takich jak pieczecie, aniotowie,
traby, grzmoty, plagi, zlote czasze, glowy, krélowie, gory (np. Ap 1,12.16; 4,5;
5,1.6; 12,3; 13,1; 17,3 itd.). Liczba 10, uzyta przy opisie Smoka i Pierwszej Bestii
(Ap 12,3; 13,1 - ,,dziesie¢ rogdw”) ma symbolizowa¢ jakas catos¢ zlych sit prze-
ciwnych Bogu, tak jak liczba 12 oznacza calo$¢ sil nalezacych do ludu Bozego. Ta
ostatnia, przywolujac dwanascie pokolen Izraela i dwunastu Apostotéw Jezusa,
ulega czasem podwojeniu (24 trony, 24 Starcoéw - 4,4), uwypuklajac jednos¢ i cig-
glos¢ miedzy starym i nowym ludem Bozym. Liczba 1000 oznacza diugowiecznos¢
(Metuszelach, najstarszy czlowiek na ziemi, zmarl w wieku 969 lat - nie osiagajac
zatem tysigca [Rdz 5,27]), ukazujac blogostawienstwo przekraczajace wszelkie
taski i dobrodziejstwa (20,1-6). Pomnozona przez 12x12 (=144 000) bedzie méwic
o doskonatej wielkosci wszystkich zbawionych z ludu wybranego (Ap 7,1-8)'2

3) Symbolizm teriomorficzny. W Zadnej innej ksiedze N'T nie ma tak czeste-
go odwolywania sie do zwierzat, jak w Apokalipsie. Wymieniane w Ap 4,6-8 ,,Zwie-

10 W wizji Apokalipsy w nowym stworzeniu nie bedzie miejsca dla morza (...) jest [ono]
siedliskiem sil wrogich Bogu” (J. Jaromin, ,,Ap 21,1-4 — eschatologiczna wizja Koéciota. Analiza
lingwistyczna’, Nie wstydze si¢ Ewangelii [red. W. Chrostowski] [Warszawa 2011] 198-199).

I Por. S. Gadecki, Wstegp do Pism Janowych (Gniezno 1996) 156-158; Vanni, LApocalisse,
34-37; Wojciechowski, Apokalipsa, 66.

12 Por. Gadecki, Wstep, 168-172; E. Lohse, LApocalisse di Giovanni (Nuovo Testamento 11;
Brescia 1974) 47-48; Vanni, LApocalisse, 52-54; X. Alegre, ,,UApocalisse di Giovanni’, Introduzione
allo studio della Bibbia, vol. 8: Scritti giovannei e lettere cattoliche (red. J.-O. Tuiii - X. Alegre) (Brescia
1997) 182-183; G. Biguzzi, LApocalisse e i suoi enigmi (Studi Biblici 143; Brescia 2004) 127-152;
Wojciechowski, Apokalipsa, 67-68.
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rzeta/Istoty Zywe”, nawigzujace do babilonskich karibii, reprezentuja skrzydlate
cherubiny o ludzkich twarzach i zwierzecych tulowiach. Zwierzeta w Apokalipsie
czesto reaguja jak ludzie, zachowujac jednak swoje archetypiczne cechy, np. ,,lew”
bedzie metafora budzaca groze i nie majacej sobie réwnej sity (Ap 4,7; 5,5; 9,8.17;
10,3; 13,2); ,niedzwiedz” (jego tapy — Ap 13,2) tez oznaczaja wielka potege i roz-
draznienie; ,pantera’, wyjatkowo grozne i szybkie zwierze drapiezne, symbolizuje
m. in. szkody wyrzadzone przez moc ztego jezyka (Ap 13,2; por. tez Syr 28,23).
»Kon” w symbolice starozytnej bywa najpierw symbolem $wiatla. Ale w kontekscie
wojny, staje sie synonimem pedu, lotnosci, szybkosci i odwagi. W zaleznosci od
barwy, w ktdrej sie pojawia w Apokalipsie, moze oznacza¢ zwyciestwo, wojne, ucisk
czy gldd. Najczesciej jednak pojawiajaca sie postacia teriomorficznag w Apokalipsie
Janowej jest Baranek (28 razy)'. Bedac obrazem Chrystusa Zmartwychwstalego
(»stojacy, jakby zabity” — Ap 5,6), nie tylko wyraza jego delikatnos¢, ale oprocz
noszenia na sobie §ladéw niewinnie poniesionej $mierci, objawia si¢ On takze
jako pelen mocy Zwyciezca tej niesprawiedliwosci. Jest On w koncu jednoczesnie
»Lwem z pokolenia Judy” (Ap 5,5-6)'.

4) Symbolizm chromatyczny. Takze kazdy z koloréw, obecnych w Apoka-
lipsie, niesie ze sobg okreslong tre$¢. Kolor ,zielony” (xAwpdg, thumaczony takze
jako ,siny”, ,trupioblady”, ,wyplowialy’, itp.; trudno sobie wyobrazi¢ konia o tej
barwie (Ap 6,8)] paradoksalnie oznacza Smier¢ i Otchtan. To, co w reku Boga jest
pozytywnym znakiem Zycia (jak np. zielen roslinnosci — Ap 8,7), w reku rzeczywi-
stosci przeciwnych Bogu moze zosta¢ poddane wiadzy $mierci. Kolor ,,czerwony”
zasadniczo oznacza utrate pokoju, wojne i wzajemne zabijanie si¢ ludzi. Nie bez
powodu kojarzy si¢ z pozoga oraz z barwg krwi przesladowanych (Ap 6,4; 12,3).
Kolor ,,czarny” jest znakiem ucisku i trwogi. Nie tylko barwa konia (Ap 6,5), ale
takze ,,stonce czarne jak wlosienny wor” (Ap 6,12) [réwniez trudno wyobrazalna
wizja] zwiastuja kleske i gtdd jako efekt gniewu Boga (Ap 6,16-17). Wreszcie ko-
lor ,,bialy”, wystepujacy najczeéciej w Ap (14x Aevkdg + 1x Aevkalvw w Ap 7,14),
oznacza Bozy $wiat w jego sprawiedliwosci, wiernosci, niewinnosci i $wietosci (Ap
3,4.18; 19,14). Wymowny jest obraz ,wybielenia szat we krwi Baranka” (Ap 7,14),
oznaczajace ekspiacyjna moc zbawczej Meki i Smierci Jezusa Chrystusa. Biaty kon
natomiast wyraza w Apokalipsie ide¢ zwycigstwa (Ap 6,2; 19,11). Jest ona udzialem
Chrystusa, ,Wiernego i Prawdziwego Stowa Bozego” (Ap 19,11.13)%.

13 Wydaje sie, ze dwudzieste dziewigte pojawienie sie rzeczownika apviov w Ap 13,11 (bez
rodzajnika!) nie moze by¢ traktowane jako odnoszace si¢ do Chrystusa: jest tu raczej mowa o ,,rogach
baranich”, a nie o ,rogach Baranka” (por. Wojciechowski, Apokalipsa, 288).

4 Gadecki, Wstep, 159-164; Vanni, LApocalisse, 38-40; Biguzzi, LApocalisse, 48-49; Wojcie-
chowski, Apokalipsa, 67.

15 Gadecki, Wstep, 164-168; Vanni, LApocalisse, 49-52; M. Czajkowski, ,,Ostatnie proroctwo
(Apokalipsa)”, Wprowadzenie w mysl i wezwanie ksigg biblijnych, tom 10: Ewangelia $w. Jana, Listy
Powszechne, Apokalipsa (red. J. Frankowski — R. Bartnicki) 160: ,,autor Apokalipsy postuguje si¢
formami wlasciwymi gatunkowi apokaliptycznemu (wizje, objawienia stuchowe [...] symbolika
koloréw i liczb)” (podkreslenie nasze); Wojciechowski, Apokalipsa, s. 67.



APOKALIPSA $W. JANA — KSIEGA GROZY CZY RADOSCI 199

5) Symbolizm antropomorficzny. Obiektem zainteresowania Apokalipsy jest
czlowiek. On tez zostaje przedstawiony w swoich rysach symbolicznych. W opisach
tych duza role odgrywaja czedci ciata ludzkiego (glowa, wlosy, czoto, twarz, usta,
zeby, jezyk, rece, stopy), czgsci jego ubioru i wyposazenia (szata — czesto okreslajaca
wewnetrzng postawe czlowieka [Ap 1,13; 3,4; 11,3; 16,15; 17,4], wieniec, miecz,
pancerz, klucz, pieczed, ksiega, ksigzeczka, waga, czasza, ztoty puchar, ozdoby ze
zfota, drogich kamieni czy perel, kadzielnica, gatezie palm, pochodnia, okrety, pret
mierniczy, rozga zelazna, diademy), jego postawa (stojaca — gotowos$¢ do dzialania
[Ap 3,20; 12,4] lub zmartwychwstanie [Ap 5,6; 11,11]'¢; siedzgca — symbol wladzy
[Ap 4,3; 14,6.16-17; 17,1.3.9.15; 20,11]), jego reakcje (rados$¢, Spiew, gniew, zlos¢,
pasja, krzyk), jego dzialalno$¢ (handel, paserstwo, zniwa, winobranie), wreszcie
relacje miedzyosobowe (mezczyzna i kobieta, mitos¢, §lub, ptodnos¢). Takze sro-
dowisko czlowieka stuzy wyrazeniu tresci symbolicznych. Zgromadzenia ludzi
(pokolenia, narody, jezyki, krolestwa) i ich naturalny punkt odniesienia, tj. miasto
(Babilon, Jerozolima) stanowig plaszczyzne pozioma $rodowiska ludzkiego, ktorego
plaszczyzna pionowsy jest kult, odniesienie do Boga!”.

Gdy zatem np. jest mowa o Baranku, ktéry mial siedmioro oczu i siedem
rogow (Ap 5,6), to nie chodzi oczywiscie o wyobrazanie sobie w ten sposéb wy-
gladajacego (niemalo zmutowanego) zwierzecia. Autor natchniony pragnie poprzez
ten obraz zakomunikowa¢ swoim czytelnikom, ze Baranek, uosabiajacy Chrystusa,
posiada boskie atrybuty: ma petnig (=,,siedem”) wiedzy (=,0czy”: widzie¢ [eldov —
ujrzalem] czyli, w konsekwencji, wiedzie¢ [oida — wiem]) oraz petnig (=,siedem”)
mocy (=,r6g”)!8. Nie musi zatem ten obraz dziwi¢ (ani tym bardziej przerazac)
osoby wczytujacej sie w tres¢ Apokalipsy, lecz doprowadzi¢ ja do poznania praw-
dy o naturze Jezusa Chrystusa, przedstawionego pod postacia wszechwiedzacego
i wszechmogacego Baranka Bozego®.

Niemniej jednak, nawet znajac role symboliki zastosowanej w Apokalipsie,
nie sposob podczas jej lektury nie dozna¢ uczucia leku czy chocby chwilowego

16 Baran[ek] (...) «stojacy, jakby zabity» [Ap 5,6] (...) to przyklad symbolizmu antropolo-
gicznego. [...] O $wiadkach [Ap 11,11] méwi sie, Ze staneli na nogi. Obraz ten przypomina Baranka
stojacego, gdzie postawa ta wskazuje na Jego zmartwychwstanie” (D. Kotecki, ,,Prawdziwi zwycigzcy
w Apokalipsie $w. Jana’, Nie wstydze sie Ewangelii [W. Chrostowski] [Warszawa 2011] 247 i 266).

17" Gadecki, Wstep, 172-180; Vanni, LApocalisse, 40-49; Wojciechowski, Apokalipsa, 66-67.

18 D. Kotecki, Kosciét w swietle Apokalipsy sw. Jana (Series Biblica Paulina 6; Czestochowa 2008)
89 wraz z przypisami 59 i 60. A propos czasownikow eidov i olda: obydwa, co w tekscie zaznaczono
podkresleniem, posiadajg identyczny rdzen i wywodza sie z tego samego stowa: 18w - widze (cho¢
nieuzywanego, a zastapionego terminem 60pdw). Por. Abramowiczoéwna, Stownik, 11, 28; W. Linke,
Jerozolima jako miejsce i uczestnik sgdu Bozego w Apokalipsie wedtug sw. Jana (Rozprawy i Studia
Biblijne 18; Warszawa 2005) 96. Takze w jezyku polsku daje si¢ zauwazy¢ etymologiczny zwigzek
miedzy stowami ,widzie¢” i ,wi(e)dzie¢”.

19 Wojciechowski, Apokalipsa, 65-66: ,,symbolika [Ap] przemawia do wyobrazni, budzi emocje
i stale zmusza odbiorce do wysitku poznawczego (...) Rozumienie wizji Apokalipsy dostownie jest
nie tylko naiwne i bledne poznawczo, ale takze bardzo zubazajace”.
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zaniepokojenia. Opisy obecne w Apokalipsie sa bowiem rzeczywiscie bardzo wy-
mowne i sugestywne.

3. TEMAT ,,GROZY” W APOKALIPSIE $W. JANA

Juz od samego poczatku ostatnia ksiega Nowego Testamentu kresli przed
oczyma czytelnika przejmujace i grozne obrazy. Wizja Syna Czlowieczego — w kto-
rej Jezus objawia si¢ jako majacy m. in. ,,oczy jak plomienie ognia’, ,,stopy podobne
do drogocennego metalu, jak gdyby w piecu rozzarzonego’, ,,glos przypominajacy
[brzmienie] wielu wdd”, z ,mieczem obosiecznym, wychodzacym z ust”, o ,wygla-
dzie jak storice w swej pelni” itp. (Ap 1,13-16) — wywarla na $w. Janie, Widzacym
w Patmos (Ap 1,9), takie wrazenie, ze ten upadl jak martwy (Ap 1,17a). O tym, ze
przyczyng takiej a nie innej jego reakcji byt strach i przerazenie $wiadczg kolejne
stowa, wypowiedziane do niego wprost przez Chrystusa: ,,przestan si¢ lekac!” (Ap
1,17b). Wraz z wezwaniem skierowanym do Jana, by ,,spisal wszystko, co widziat,
co jest i co jeszcze musi sie sta¢” (Ap 1,19) zacheca go jednoczesnie Jezus, by nie
przerazal si¢ groza, ktéra wkrétce ma sie jeszcze objawié, lecz aby odwage swa
oparl na prawdzie, iz Ten, ktory jest Pierwszym i Ostatnim (Ap 1,17c), posiada
klucze $mierci i otchlani (Ap 1,18). Aczkolwiek zatem groza znajduje swe miejsce
juz w pierwszym rozdziale Ap, nie mozna nie zauwazy¢ radosnego i entuzjastycz-
nego oredzia zapowiadajacego pelne zwyciestwo nad $miercig — najwigkszym (bo
nieuniknionym i, wydawaloby sie, nieposkromionym) wrogiem cztowieka?.

Niektdre zapowiedzi kary obecne w Listach do Kosciolow (Ap 2-3) takze
moga przerazac. Syn Czlowieczy, przestrzegajac swych wyznawcow przed niewier-

20 E. Szymanek tak interpretuje Ap 1,13-16: ,By okresli¢ prerogatywy tego tajemniczego
bytu, musimy wyliczy¢ po kolei jego przymioty, méwiac, ze posiada on godno$¢ kaptanska, wladze
krolewska oraz doskonala wiedze. Autor Apokalipsy natomiast woli da¢ dokladny opis Syna Czlo-
wieczego, ukaza¢ kazdy szczegot jego postaci i stroju odpowiadajacy poszczegélnym prerogatywom,
symbolizowanym tu przez obrazy znane czy to z ST, czy z apokryféw. Tak wiec godnos¢ kaplanska
symbolizuje dluga szata, wladze krolewska zloty pas, wieczno$¢ biale wlosy, a podobienstwo oczu do
ognia mialo ukaza¢ doskonala wiedze lub sile gniewu, natomiast stopy podobne do drogocennego
metalu wskazywaly na stalos¢. Siedem gwiazd oznacza siedem anioléw poszczegdlnych Kosciotéw.
Jesli Syn Czlowieczy trzyma je w prawej dioni, oznacza to, Ze ogarnia je swoja potega. Wreszcie
miecz obosieczny wychodzacy z ust oznacza wyroki skierowane przeciw tym, ktorzy zeszli z praw-
dziwej drogi. Trzeba przyznad, ze taki sposdb ukazywania rzeczywisto$ci niebianskiej jest pigkniejszy
i ciekawszy niz zwykle wyliczanie abstrakcyjne” (Wykfad Pisma Swigtego Nowego Testamentu [Po-
znan 1990] 499). Warto jednakze by¢ $wiadomym tego, ze cho¢ ,[w]izja Chrystusa w Ap 1,12-20
nawigzuje do Syna Czlowieczego z Dn 7,9.13; 10,5-6, [to] jednocze$nie jej elementy pokrywaja sie
z ikonografiag Heliosa (blask, gwiazdy), ktéra zawlaszczali tez cesarze. Na aureusie na czes¢ Domicji
Longiny z 83/84 r. figuruje ksigze z siedmioma gwiazdami” (M. Wojciechowski, ,,Wplywy greckie
w Apokalipsie $w. Jana’, Biblica et Patristica Thoruniensia 5 [2012] 119).
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noscig i niepostuszenstwem wzgledem Boga, zapowiada rozmaite konsekwencje
zlego postepowania. Kierujac swe stowa np. do Laodycejczykéw (cho¢ oredzie
to, ostatecznie, jest oczywiscie uniwersalne), stawia chrzescijanom wysokie wy-
magania: ,,skoro jeste$ letni i ani goracy, ani zimny, chce cie wyrzuci¢ z mych ust
(dostownie: wyplu¢, zwymiotowacl [uéirw oe éuéoat])” (Ap 3,16); ,Ja wszystkich,
ktorych kocham, karce i ¢wicze. Badz wigc gorliwy i nawrd¢ sie!” (Ap 3,19). Ponad-
to, nieco wczesniej, w Liscie do Tiatyry, jeszcze ostrzej wzywa do porzucenia zlej
drogi: ,rzucam jg na toze bolesci (...), a dzieci jej poraze $miercig” (Ap 2,22-23)%.

To wychowawcze strofowanie swych uczniéw wzmocnione jest groznymi sto-
wami, odnoszacymi sie do nieprzyjaciot chrzescijan, gotujacych im niejednokrotnie
przesladowanie. W niektérych Listach do Koscioléw odnajdujemy poréwnanie
osob dzialajacych wrogo wobec Boga wrecz do samego szatana, co niewatpliwie
dynamizuje ich obraz i poteguje napiecie: ,,diabel ma niektorych sposréd was
wtraci¢ do wigzienia” (Ap 2,10), ,mieszkasz tam, gdzie jest tron szatana (...), tam,
gdzie mieszka szatan” (Ap 2,13), ,nie poznali glebin szatana” (Ap 2,24), ,ludzie
z synagogi szatana” (Ap 3,9). Ukazuje to wyraznie, gdzie czerpig oni zrédto swego
zlego postepowania - u samego Ksiecia Ciemnosci, u apokaliptycznego ,,Smoka’,
ktoéry dopiero pdzniej ma sie ukazaé czytelnikom Apokalipsy. Inne ostre stfowa to
z kolei kara dla przesladowcéw uczniow Chrystusa, jesli ci nie odstapig od zlej
drogi: ,,r6zga zelazng bedzie ich past: jak naczynie gliniane bedg rozbici” (Ap 2,27).
Te stowa, co moze zaskakiwa¢, nie méwia o dzialaniu Jezusa, lecz wyrazaja praw-
de o tym, iz we wladzy mesjaniskiej nad poganami bedzie mial udzial kazdy, kto
wiernie strzeze czynow Zbawiciela (Ap 2,26): taki czlowiek, trwajacy w Chrystusie,
bedzie mial moc ,,zniszczy¢ pogan’, czyli — w perspektywie eschatologicznej —
»uzyska on przewage nad niechetnymi Bogu i wierze narodami”?.

Opis tronu w niebie, obok pigknych i dostojnych wizji Boga (,,Zasiadajacego”)
oraz otaczajacych go postaci (Ap 4-5), zawiera takze elementy, mogace przerazac.
Zwlaszcza stowa ,a z tronu wychodzg blyskawice i glosy, i gromy” (Ap 4,5). Ten

2 Jezabel (...) [nawigzujaca do] krélowej Izraela, fenickiego pochodzenia, z VIII w. przed
Chr,, zony krdla Achaba [promujaca] kult Baala i Aszery (...), ta nieznana z imienia kobieta mo-
gla by¢ czynng chrzeécijanka z Tiatyry, zapewne wplywowa i zamozng. Przekonata ona innych za
pomoca zwodniczych argumentéw (uznanych tu za uwodzenie?) (...); do tego, by kompromisowo
dostosowac¢ sie do $wiata poganskiego przez udzial w $wietach i ucztach, na ktorych spozywano
ofiary dla bozkéw, co w oczach rygorystycznych chrzescijan oznaczato balwochwalstwo (...). Owa
Jezabel bytaby zatem lokalnym przywodcg ruchu nikolaitow” (Wojciechowski, Apokalipsa, 149-150).
»Jezus nie odrzuca Jezabel i jej zwolennikéw, ale daje im czas do nawrdcenia (...). Sama Jezabel (...)
trwa w swoim uporze (...), nie chce odwrocic¢ si¢ od swoich pogladéw (...) i ich propagowania,
dlatego Jezus zapowiada kare: zsyla na nig rézne choroby (,,toze bolesci”), ktére moga prowadzi¢ do
$mierci, za$ na jej zwolennikow (...) ,wielki ucisk” (D. Kotecki, ,,«Negatywna tolerancja» a Kosciol.
Odpowiedz Ap 2,18-29", Wiecej szczescia jest w dawaniu anizeli w braniu [red. B. Strzatkowska] [War-
szawa 2011] II, 905-906). Zob. takze Tenze, Kosciél w swietle Apokalipsy, 309-321; Tenze, ,,Przestanie
moralne Apokalipsy w $wietle listu do Ko$ciota w Efezie (Ap 2,1-7)”, Moralnos¢ objawiona w Biblii
(red. W. Pikor) (Lublin 2011) 181; W. Barclay, Objawienie sw. Jana, (Warszawa 1981) I, 128-141.

22 Wojciechowski, Apokalipsa, 153.
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obraz burzy nawiazuje do teofanii na Synaju (Wj 19,16-19) i pokazuje Boga jako
groznego, odwolujac si¢ tym samym do idei ,,mysterium tremendum w obliczu bo-
stwa”?. Takze opis Baranka (Ap 5,6 — przywolany i zinterpretowany juz wcze$niej)
oraz czterech Istot Zyjacych (,pelne oczu z przodu i z tytu (...) kazde z nich ma
sze$¢ skrzydel; dokota i wewnatrz sa pelne oczu — Ap 4,6.8) moga budzi¢ (choc¢by
odrobing) leku. Owi czterej {Qo oznaczajg jednak postaci pozytywne: w nawigzaniu
do Ez 1,5-25; 10,12-15.20-22, przypominaja ,cheruby - byty niebianskie zaliczone
potem do aniotéw, cho¢ wzorowane na mitologicznych wyobrazeniach o istotach
potboskich” (za$ z powolaniem si¢ na Iz 6,2, beda posiada¢ ceche raczej serafinéw:
sze$¢ skrzydel, a nie cztery jak w Ez 1,6). Liczne oczy sugeruja wielka ich wiedze
i wnikliwos¢. Obrazy te stuza wskazaniu na tozsamos¢ Boga na tronie z Bogiem
z wizji Ezechiela oraz uczczeniu Go (Ap 4,8-11; 5,8-14). Otrzymanie takiej wizji
stawia ponadto ,,proroka” Jana obok Ezechiela?.

Pelna grozy jest niewatpliwie wizja Siedmiu Pieczeci. Podzielona wyraznie na
~cztery” (Ap 6,1-8) + ,dwie” (Ap 6,9-17) + ,jedna” (Ap 8,1-5) (ostatnia wystepuje
po tzw. intermezzo w Ap 7,1-17: piekny obraz pieczgetowania stug Bozych i trium-
fu wybranych) ukazuje ,,Chrystusa jako Wtadce dziejow ludzkich (...) lub jako
wcielone Wyjasnienie biblijnego sensu dziejow. Kleski tu opisane (...) s dalekimi
zwiastunami Dnia gniewu jako zarys globalnego triumfu Chrystusa”?. Szczegdlnie
wymowne s3 tu takie sformulowania, jak:

»glos gromu” (Ap 6,1), ,kon barwy ognia, a siedzacemu na nim dano odebra¢
ziemi pokdj, by sie wzajemnie ludzie zabijali - i dano mu wielki miecz” (Ap 6,4),
,kwarta pszenicy za denara i trzy kwarty jeczmienia za denara” (=zwiastun glo-
du - Ap 6,6), ,kon trupio blady, a imie siedzgcego na nim Smier¢, i Otchlan mu
towarzyszyta. I dano im wladz¢ nad czwarta czedcig ziemi, by zabijali mieczem
i glodem, i morem, i przez dzikie zwierzeta® (Ap 6,8), ,pod oltarzem dusze za-
bitych dla Stowa Bozego i dla $wiadectwa, jakie mieli, [ktére wotaty:] Dokadze
Wiadco $wiety i prawdziwy nie bedziesz sadzil i wymierzal za krew nasza kary
tym, co mieszkajg na ziemi?” (Ap 6,9-10), ,wielkie trzesienie ziemi i storice stalo
sie czarne jak wlosienny wor, a caly ksiezyc stal sie jak krew, i gwiazdy spadly
z nieba na ziemi¢” (Ap 6,12-13), ,,niebo zostalo usuniete jak ksiega, ktora si¢ zwi-
ja, a kazda gora i wyspa z miejsc swych poruszone” (Ap 6,14), ,nadszedt Wielki
Dzien gniewu [Baranka]” (Ap 6,16-17).

Jak wida¢, kleski znane z doswiadczenia ludzkiego taczg si¢ z zapowiedzia
dnia ostatecznego. Wojny juz obecne w $wiecie w zamysle Bozym przygotowuja do
katastrofy ostatecznej o wymiarze kosmicznym. Gniew Bozy spadnie na wszystkich
wrogdw Stworcy i Jego wyznawcoéw. Odpowiedzig na przesladowania chrzescijan

23 A. Jankowski, Apokalipsa swigtego Jana. Wstep - przeklad z oryginalu — komentarz (Pismo
Swiete Nowego Testamentu 12; Poznan 1959) 167; Wojciechowski, Apokalipsa, 177.

24 Wojciechowski, Apokalipsa, 177-178.
%5 Jankowski, Apokalipsa, 173.
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bedzie dzien kary. Otwierajac pieczecie, Baranek wyzwala te zdarzenia i w kon-
sekwencji wchodzi w role eschatologicznego sedziego®.

Otwarcie ostatniej Pieczeci, ktoremu takze towarzysza grozne wydarzenia
(»aniol za$ wzigl naczynie na zar, napelnit je ogniem z ottarza i zrzucil na ziemieg,
a nastapily gromy, glosy, blyskawice, trzesienie ziemi” — Ap 8,5), rozpoczyna wi-
zje Siedmiu Trab. Ta réwniez zachowuje schemat ,cztery” (Ap 8,6-13) + ,,dwie”
(Ap 9,1-12.13-21) + ,jedna” (Ap 11,15-19) (ostatnia wystepuje po intermezzo
w Ap 10,1 - 11,14), pokazujac przy okazji, jak dla autora Apokalipsy wazny jest
system siodemkowy, przy jednoczesnym stosowaniu (nieraz wrecz identycznego)
podzialu na pomniejsze (symetryczne wowczas) jednostki. ,,Kolejne, zwigkszone
co do nat¢zenia zwiastuny Dnia gniewu, wzorowane na plagach egipskich, obra-
zujg niejako dzialalno$¢ czterech Jezdzcow z serii poprzedniej”. Ale ,,[w]yrazne
sa rowniez paralele miedzy serig Siedmiu Trab i Siedmiu Czasz (Ap 16), czyli
ostatnich siedmiu plag, trzeciej ich serii” [o ktdrej bedzie mowa ponizej]. (...)
Wymienione tu kleski sg symbolem wszelkich katastrof doczesnych (...), [cho¢]
stanowig [réwniez] zapowiedz i odblask eschatonu. Doraznie dajg tez one odpo-
wiedz na uciskanie wierzacych (Ap 3,10; 7,14; 13,15-17), bedac kara, ktéra spada
na wrogich Bogu mieszkancow tej ziemi. Plagi zwigzane z siedmioma czaszami
okazg si¢ dopelnieniem tego sadu. Grzeszno$¢ ludzi, podobnie jak przy grzechu
pierwszych rodzicow, $ciaga tez katastrofy na przyrode. Wiekszo$¢ ludzi jednak
ocaleje, mimo rozmiaru nieszczes¢, gdyz Bog miarkuje ten obecny sad”.

O tym, ze rzeczywiscie mamy tu do czynienia z ,nateZeniem zwiastunéw
gniewu’, $wiadcza chocby takie fragmenty, jak:

»powstal grad i ogien - pomieszane z krwia, i spadly na ziemie. A sploneta trzecia
cze$¢ ziemi i splonela trzecia cze$¢ drzew, i sptoneta wszystka trawa zielona. (...)
Jakby wielka gora plonaca ogniem zostala w morze rzucona, a trzecia cz¢$§¢ morza
stala si¢ krwig i wyginela w morzu trzecia czg¢$¢ stworzen - te, ktére maja dusze
- i trzecia cze$¢ okretdw ulegla zniszczeniu. (...) Spadia z nieba wielka gwiazda,
plonaca jak pochodnia, a spadfa na trzecig cze$¢ rzek i na zrédta wod (...) i wielu
ludzi pomarlo od wod, bo staly si¢ gorzkie. (...) Zostata razona trzecia czes¢ ston-
ca i trzecia czg$¢ ksiezyca i trzecia czes$¢ gwiazd. (...) «Biada, biada, biada miesz-
kaficom ziemi». (...) I ujrzalem gwiazde, ktora z nieba spadta na ziemie, i dano
jej klucz od studni Czelusci, (...) a dym sie uniost ze studni jak dym z wielkiego
pieca, i od dymu studni za¢milo sie storice i powietrze. A z dymu wyszta sza-
raficza na ziemie, i dano jej moc, jaka maja ziemskie skorpiony. (...) I dano jej
nakaz, by nie zabijala [ludzi, ktérzy nie majg pieczeci Boga na czotach], lecz aby

26 Wojciechowski, Apokalipsa, 206-207.

7 Jankowski, Apokalipsa, s. 183. Wyraznie faczy wizje Pieczeci z wizja Trab takze Linke (Jerozo-
lima, 148-181), w rozdziale 3.3 swego dziela: ,,przygotowanie wyroku i jego ogloszenie (Ap 6,1-11,18)”.

28 Wojciechowski, Apokalipsa, 228 i 232. Por. J. Nowinska, Motyw wojny dobra ze zlem w Apo-

kalipsie $w. Jana (Rozprawy i Studia Biblijne 27; Warszawa 2006) 193-202 (,,4.2 Traby - zapowiedz
definitywnej bitwy”); Joficzyk, ,,Symbolika wody”, 140-141.
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pie¢ miesiecy cierpieli katusze. A katusze przez nig zadane s3 jak zadane przez
skorpiona, kiedy ugodzi czlowieka. I w owe dni ludzie szuka¢ beda $mierci, ale jej
nie znajdg, i beda chcieli umrze¢, ale $mier¢ od nich ucieknie. A wyglad szaranczy
- podobne do koni uszykowanych do boju, na gtowach ich jakby wierice podobne
do zlota, oblicza ich jakby oblicza ludzi, i mialy wlosy jakby wlosy kobiet, a zeby
ich byly jakby zeby lwow, i przody tulowi mialy jakby pancerze zelazne, a toskot
ich skrzydet jak loskot wielokonnych wozdéw, pedzacych do boju. I maja ogony
podobne do skorpionowych oraz zadla; a w ich ogonach jest ich moc szkodzenia
ludziom przez pig¢ miesiecy. (...) I zostali uwolnieni czterej aniotowie (...), by
pozabijaé trzecig cze¢$¢ ludzi. (...) I tak ujrzalem w widzeniu konie i tych, co na
nich siedzieli, majacych pancerze barwy ognia, hiacyntu i siarki. A glowy koni
jak gtowy lwéw, a z pyskéw ich wychodzi ogienl, dym i siarka. (...) Moc koni jest
w ich pyskach i w ich ogonach, bo ich ogony - podobne do wezy: maja glowy
i nimi czynig szkode. (...) Oto trzecie «biada» niebawem nadchodzi (...) w niebie
powstaly dono$ne glosy (...) nadszedl Twdj gniew i pora na umartych, aby zostali
osadzeni (...) i aby zniszczy¢ tych, ktérzy niszcza ziemie (...) Arka Jego Przymie-
rza ukazala si¢ w Jego Swiatyni, a nastapily blyskawice, glosy, gromy, trzesienie
ziemi i wielki grad” (Ap 8,7 - 9,19; 11,14-19).

Chociaz sama w sobie wizja Trab zapowiada wyroki Boze, to jednak owe inter-
mezzo poprzedzajace ostatnig Trabe stanowi m. in. wizja Ksigzeczki Ostatecznych
Wyrokéw (Ap 10,1-11). Takze ona ,ukazuje obrazowo prorockie postannictwo
Jana w zwigzku z bliskim dniem gniewu””. Mowa jest w niej o poteznym aniele,
obleczonym w oblok, o obliczu jak stonice i nogach jak stupy ogniste (Ap 10,1).
Zawotal on donosnie jak lew, na co w odpowiedzi przemdwilo siedem gromoéw (Ap
10,3). Podal on Wizjonerowi ksiazeczke do spozycia: oprécz stodyczy w ustach,
potkniecie jej przyniosto Janowi wewnetrzng gorycz (10,10). Jest ona symbolem
ponurej tresci i lamentu, gdyz trzeba bedzie jeszcze ,,prorokowac o ludach, naro-
dach, jezykach i o wielu krélach” (Ap 10,11), zapowiadajac wydarzenia pelne grozy.

Po zmierzeniu $wiatyni (Ap 11,1-2), ktérej wewnetrzny dziedziniec symbo-
lizuje ,Reszte Izraela”, czyli wspdlnote Kosciota, zachowang od przysztych nie-
szczg$¢®, pojawiajg sie dwaj swiadkowie Boga (Ap 11,3-13). Rozmaicie identyfi-
kowani (jako Mojzesz i Eliasz [Mk 9,4], Eliasz i Henoch [por. Apokalipsa Eliaszal,
Eliasz i Jeremiasz [Mt 16,14], arcykaplan Jozue i Zorobabel [Za 4], Piotr i Pawet,
Szczepan i Jakub brat Panski, Jakub i Jan - synowie Zebedeusza, dwoch tych Ja-
kuboéw, Jezus jako Mesjasz Dawidowy i Jan Chrzciciel jako Mesjasz z Aarona)*,
wystepuja oni w wizji, ktdrej nie brakuje obrazéw grozy:

sjesli kto chce ich skrzywdzi¢, ogien wychodzi z ich ust i pozera ich wrogdw.
(...) Maja oni wladze (...) nad wodami, by w krew je przemieni¢, i wszelka plaga
uderzy¢ ziemie, ilekro¢ zechca. A gdy dopelniag swojego $wiadectwa, Bestia, ktora

2 Jankowski, Apokalipsa, 193.
30 Wojciechowski, Apokalipsa, 253; Jankowski, Apokalipsa, 197-198.
31 Wojciechowski, Apokalipsa, 255-262; Jankowski, Apokalipsa, 198.
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wychodzi z Czelusci, wyda im wojne, zwyciezy ich i zabije. A zwloki ich leze¢
beda na placu wielkiego miasta, (...) a zwlok ich nie zezwalajg zlozy¢ do grobu.
(...) A po trzech i pét dniach duch Zycia z Boga w nich wstapil i staneli na nogi.
A wielki strach padl na tych, co ich ogladali. (...) W owej godzinie nastapilo
wielkie trzesienie ziemi i runela dziesigta cze$¢ miasta, i skutkiem trzesienia ziemi
zgineto siedem tysiecy osob. A pozostali ulegli przerazeniu i oddali chwate Bogu
nieba” (Ap 11,5-13).

Okazuje si¢ zatem, ze pomimo $mierci poniesionej dla gloszonego przez
siebie proroctwa, zwyci¢zaja oni nieprzyjaciela, moca Boga stajac znowu na no-
gach i sami - swojg dalsza dziatalnoscig — wzbudzaja przerazenie we wrogim im
otoczeniu. Ich meczenstwo, ktore jest elementem $§wiadectwa, nie oznacza zatem
osobistej porazki, lecz powinno by¢ odczytywana w duchu nadziei, ze wszystko
jest w reku Boga — Pana zycia i $mierci®.

Rozdziat 12 Apokalipsy Janowej, by¢ moze takze z racji szczegélnego jego
umiejscowienia w Ksigdze (samo centrum!), zdaje si¢ reasumowac wynik wojny
dobra ze zlem i calg zwigzang z nig teologia Apokalipsy. To, o czym powiedzg kon-
cowe rozdziaty Ksiegi (Ap 19-20), widoczne jest bowiem juz takze w Ap 12: tam
zostanie totalnie zniszczone dzielo Szatana, o ktérym tutaj jest mowa, iz stracony
jest z nieba na ziemie, tracgc tym samym raz na zawsze swoje miejsce w prze-
strzeni Bozej*. Scenie pojawiajacego si¢ na niebie znaku Niewiasty rodzacej Syna
i Smoka walczacego z nig samg i jej potomstwem, po$wiecono wiele komentarzy
i dziel egzegetycznych®. Niektdre ich tytuly zdradzaja niejednoznaczno$é¢ w zin-

32 Joriczyk, ,,Symbolika wody”, 141. W scenie tej, w 11,10, pojawia sie po raz pierwszy w Apo-
kalipsie wzmianka o ,rado$ci”. Po$wiecimy jej jednak wigksza uwage dopiero w kolejnym punkcie
niniejszego studium.

3 Nowinska, Motyw wojny, 278-279; A. Oczachowski, ,,Dziecig¢, Niewiasta i Smok. Bozy
plan i dzieje czlowieka na podstawie Apokalipsy éw. Jana 127, Jak Smierc potezna jest mitosé (red.
W. Chrostowski) (Zabki 2009) 330.

34 Ze studiow powstalych na gruncie polskim godnymi uwagi s3 nastepujace pozycje: L. Stefa-
niak, ,,«Mulier amicta sole» (Ap 12,1-17) w $wietle wspolczesnej egzegezy biblijnej”, Ruch Biblijny i Li-
turgiczny 9/4-6 (1956) 262-283; tenze, Interpretacja 12 rozdziatu Apokalipsy sw. Jana w Swietle historii
egzegezy (Poznan 1957); tenze, Elementy judaistyczne i motywy hellenistyczne rozdziatu XII Apokalipsy
w Swietle tekstéw qumranskich i danych z archeologii (diss. ATK; Warszawa 1970); J. Wilk, ,,Znaczenie
pustyni w 12 rozdziale Apokalipsy”, Seminare 5 (1981) 23-40; H. Muszynski, ,,Znak Niewiasty we-
dlug Apokalipsy”, U boku Syna. Studia z mariologii biblijnej (red. J. Szlaga) (Lublin 1984) 115-127;
E Sieg, ,Niewiasta” i ,Syn” w Apokalipsie $w. Jana 12 (Warszawa 1987); E. Polaszek, ,,Slady greckiej
tradycji w XII rozdziale Apokalipsy $w. Jana’, Nowy Filomata 1/4 (1997) 252-257; M. Karczewski,
»Laltro segno” (Ap 12,3): la figura del drago in Ap 12,3-17 e le sue implicazioni teologio-bibliche (diss.
Gregorianum; Roma 1999); tenze, ,,Miedzy historia idei a oryginalno$cig Ap 12 - w poszukiwaniu
metody interpretacji’, Studia Elblgskie 2 (2000) 219-236; tenze, ,,Midrasz apokaliptyczny (Ap 12,10-
12)”, Studia Elblgskie 3 (2001) 211-216; tenze, ,Dynamika symbolu w Ap 12,3-4a”, Studia Elblgskie
4 (2002) 203-224; B. Ponizy, ,,Niewiasta — wizja autora Protoewangelii (Rdz 3,15) i autora Apokalipsy
(Ap 12)”, Duch i Oblubienica méwig: ,Przyjdz” (red. W. Chrostowski) (Warszawa 2001) 346-364;
C. S. Bartnik, ,,Maryja — wielki znak na niebie”, Roczniki Teologiczne 51/2 (2004) 133-140; D. Kotecki,
»«Niewiasta obleczona w stofice» (Ap 12) - przyczynek do eklezjologii Apokalipsy $w. Jana’, Teologia
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terpretowaniu postaci Niewiasty: nosi Ona indywidualne rysy Matki Chrystusa,
ale wyraza takze ide¢ ludu Bozego, bedacego jednoczesnie Izraelem i Kosciotlem™.
Narodzonym potomkiem Niewiasty jest Jezus — Krol i Mesjasz, ktorego tozsamosc¢
pozwala ustali¢ odniesienie do Ps 2,9 (,ma pas$¢ wszystkie narody rézga zelazng” -
Ap 12,5). Psalm ten jest bowiem zaliczany do krolewskich i interpretowany w zna-
czeniu mesjanskim (por. termin ypiotoc w Ps 2,2 [LXX])*. Wizja obecna w Ap
12, stanowigc wstepna scene do szerszego opisu ,,losow Kosciota” (Ap 12,1-16,21),
poprzez ukazanie Smoka $cigajacego reszte potomstwa Niewiasty (Ap 12,17),
zapowiada przesladowania wspdlnoty wierzacych®. Grozny w swej wymowie ten
obraz, poprzez prezentacje sit wrogich Bogu jako jednak pokonanych (Ap 12,7-
9) zapowiada ostateczne zwycigstwo nad zlem, co stanie si¢ zrodtem nieopisanej
satysfakcji nieba i jego mieszkancow (Ap 12,12). Po raz drugi pojawi si¢ tu idea
»radosci’, do ktorej powrdocimy w kolejnym punkcie niniejszego artykutu.
A oto niektdre fragmenty Ap 12, mogace przerazac jej czytelnika:

swielki znak si¢ ukazal na niebie: Niewiasta obleczona w stonce i ksiezyc pod jej
stopami, a na jej glowie wieniec z gwiazd dwunastu. (...) I wola cierpigc bole
i meki rodzenia. I inny znak sie ukazal na niebie: Oto wielki Smok barwy ognia,
majacy siedem gltow i dziesie¢ rogéw - a na glowach jego siedem diademodw.
I ogon jego zmiata trzecig cze$¢ gwiazd nieba: i rzucit je na ziemie. I stangl Smok
przed majacg rodzi¢ Niewiasta, azeby skoro porodzi, pozre¢ jej dziecie. I porodzi-
fa Syna - Mezczyzne, ktory wszystkie narody bedzie past rézga zelazng. I zosta-
fo porwane jej Dziecie do Boga. (...) I nastgpila walka na niebie: Michal i jego
aniofowie mieli walczy¢ ze Smokiem. I wystapil do walki Smok i jego aniotowie,
ale nie przemogl, i juz sie miejsce dla nich w niebie nie znalazlo. I zostal stra-
cony wielki Smok, Waz starodawny, ktory sie zwie diabel i szatan, zwodzacy cala
zamieszkala ziemie (...) a z nim straceni zostali jego aniotowie. (...) Biada ziemi
i biada morzu - bo zstgpit do was diabel, palajac wielkim gniewem, $wiadom,
ze malo ma czasu. (...) Smok (...) poczal $ciga¢ Niewiaste (...). I dano jej dwa
skrzydla orta wielkiego, by na pustynie leciala na swoje miejsce (...). A Waz za
Niewiastg wypuscil z gardzieli wode jak rzeke, zeby ja rzeka uniosta. Lecz ziemia
przyszla z pomoca Niewiescie i otworzyla ziemia swa gardziel, i pochloneta rzeke
(...). I rozgniewal si¢ Smok na Niewiaste, i odszedl rozpocza¢ walke z reszty jej
potomstwa” (Ap 12,1-17).

»Korzystajac z krétkiego czasu, jakim rozporzadza (Ap 12,12), Szatan - sym-
bolizowany przez Smoka - prowadzi dalej walke z poszczegélnymi czlonkami

i Czlowiek 6 (2005) 257-273; tenze, ,Szatan a Ko$ciél w ujeciu Ap 127, ,Bdg jest mitoscig” (1 ] 4,16)
(red. W. Chrostowski) (Rozprawy i Studia Biblijne 25; Warszawa 2006) 225-251.

35 Barclay, Objawienie, 11, 100; Ponizy, ,Niewiasta’, 364; Wojciechowski, Apokalipsa, 270-
271.277.

36 P. Podeszwa, ,Dawidowe pochodzenie Jezusa wedtug Apokalipsy Janowej”, Wigcej szczescia
jest w dawaniu anizeli w braniu (red. B. Strzalkowska) (Warszawa 2011) III, 1242-1243.

37 Jankowski, Apokalipsa, 204; Jonczyk, ,Symbolika wody”, 144-145.
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Kosciota. W tym celu organizuje sobie narzedzie w postaci ziemskiej potegi (...)
Symbolem jej jest Bestia pierwsza (Ap 13,1-10), ktéra nosi cechy Rzymu cesarskie-
go jako typu wszystkich pdzniejszych poteg przesladowczych™3. Cechy potwora,
pozbierane z bestii opisanych w Dn 7,5-7, sa do$¢ surrealistyczne i jego opis jest
trudny do wyobrazenia. Kojarzy si¢ z mitycznymi hybrydami zwierzecymi® i nie-
watpliwie moze rodzi¢ odczucie leku u czytelnika:

»1 ujrzatem Bestie wychodzaca z morza, majacg dziesie¢ rogdw i siedem gléw, a na
rogach jej dziesie¢ diademdw, a na jej gtowach imiona bluzniercze, (...) podobna
byta do pantery, fapy jej - jakby niedzwiedzia, paszcza jej — jakby paszcza lwa.
A Smok dal jej swa moc, swoj tron i wielka wladze. I ujrzalem jedna z jej glow
jakby $miertelnie zraniona, a rana jej $miertelna zostala uleczona (...). A dano
jej usta moéwigce wielkie rzeczy (...). Zatem otworzyta swe usta dla bluznierstw
przeciwko Bogu (...). Potem dano jej wszcza¢ walke ze $wietymi i zwyciezy¢ ich
(...). Jesli kto na zabicie mieczem [jest przeznaczony] — musi by¢ mieczem zabity”
(Ap 13,1-10).

Nie koniec jednak na tym pierwszym potworze. Zaraz ,,ukazuje si¢ drugie
narzedzie Szatana, symbol falszywych kultow, ktore udzielaja poparcia czci religijnej
oddawanej Bestii pierwszej”%°. Mozna odebra¢ wrazenie, ze Smok wraz z dwoma
potworami stanowi ,,karykature” Tréjcy Swietej: pierwsza Bestia otrzymata wladze
od Smoka (jak Chrystus od Boga Ojca), co wiecej — przypisano jej co$ przypomi-
najacego zmartwychwstanie Jezusa, bo jedna z jej gtéw byta §miertelnie zraniona,
ale ta rana zostala uleczona, druga zas Bestia — upowszechnia falsz, odwrotnie niz
Duch Swie;ty (J 14,26; 15,26; 16,13-14) (dlatego w Ap 16,13; 19,20; 20,10 okreslona
zostaje takze jako Falszywy/Klamliwy Prorok) i czyni wiele zwodniczych znakow,
parodiujac charyzmaty Ducha Bozego*!:

»Potem ujrzalem inng Besti¢, wychodzaca z ziemi: miala dwa rogi podobne do
rogéw baranich, a méwila jak Smok. I calg wladze pierwszej Bestii przed nig wy-
konuje, i sprawia, Ze ziemia i jej mieszkancy oddaja poklon pierwszej Bestii, ktorej
rana $miertelna zostala uleczona. I czyni wielkie znaki, tak iz nawet kaze ogniowi

38 Jankowski, Apokalipsa, 213-214. Dostrzega si¢ tu nawigzanie do siedmiu wzgérz Rzymu
(Ap 13,1; por. tez Ap 17,9) i liczne aluzje do uzurpatorskiej wladzy cesarzy (13,1.4.6-8) oraz np. do
legendy o Nero Redivivus (Ap 13,3). Tto historyczne Apokalipsy Janowej, $cisle zwigzane z Cesarstwem
Rzymskim, ukazuje cho¢by nastepujacy artykul: W. Popielewski, ,,Zwiazek religii imperialnej z cza-
sem ucisku: Sitz im Leben Apokalipsy”, Duch i Oblubienica méwig: ,Przyjdz” (red. W. Chrostowski)
(Warszawa 2001) 365-382.

3 Wojciechowski, Apokalipsa, 283.
40 Tankowski, Apokalipsa, 217.

41 Jankowski, Apokalipsa, 218; Gryglewicz - Medala, ,, Apokalipsa $w. Jana”, 535; Wojciechow-
ski, Apokalipsa, 288 oraz komentarz do Ap 13,1-10 w: Pismo Swigte Starego i Nowego Testamentu.
Najnowszy przeklad z jezykow oryginalnych z komentarzem (tzw. Biblia Paulistow) (Czestochowa
2009) 2708-2709, a takze komentarz do Ap 13,14 w: Biblia Jerozolimska (Poznan 2006) 1756.
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zstepowac z nieba na ziemie na oczach ludzi. I zwodzi mieszkancéw ziemi znaka-
mi (...). Nawet przemdwil obraz Bestii i sprawil, Ze wszyscy zostang zabici, ktorzy
nie oddadzg poktonu obrazowi Bestii. I sprawia, ze (...) nikt nie moze kupi¢ ni
sprzedad, kto nie ma znamienia - imienia Bestii lub liczby jej imienia (...). A licz-
ba jego: sze$¢set szes¢dziesiat sze$¢” (Ap 13,11-18).

Po pieknym opisie dziewiczego orszaku Baranka (Ap 14,1-5), w ktérym kro-
czg ci, co m. in. ,,s3 nienaganni [i] w [ktérych] ustach nie znaleziono kltamstwa”
(Ap 14,4-5) - a wigc s to ,nie splamieni apostazja wierni chrzedcijanie [ktorzy]
sa przeciwienstwem wszystkich, ktorzy oddaja si¢ kultowi wladcow (Ap 13)”42,
nastepuje ,Zapowiedz sadu” (Ap 14,6-13). Chociaz mowa o Bozym gniewie nie
brzmi tu po raz pierwszy w naszej Ksiedze, to jednak slowa pojawiajacych si¢
kolejno aniotéw ponownie wzbudzajg groze:

»Ujrzatem (...) aniota (...). Wolal on glosem dono$nym: «Uleknijcie si¢ Boga
i dajcie Mu chwale, bo godzina sadu Jego nadeszla (...). A inny aniof (...): «Upadi,
upadl wielki Babilon, co winem zapalczywosci swego nierzadu napoil wszystkie
narody!» A inny aniol, trzeci (...): «Jesli kto wielbi Bestie, i obraz jej, i bierze
sobie jej znamie na czolo lub reke, ten réwniez bedzie pi¢ wino zapalczywosci
Boga przygotowane, nierozcieniczone, w kielichu Jego gniewu; i bedzie katowany
ogniem i siarka wobec $wietych aniotéw i wobec Baranka. A dym ich katuszy na
wieki wiekow si¢ wznosi i nie majg spoczynku we dnie i w nocy czciciele Bestii
i jej obrazu, i ten, kto bierze znamie jej imienia»” (Ap 14,6-11).

Po raz pierwszy wystepuje tutaj stowo Babilon/Babilonia (Ap 14,8). ,Jest to
kryptonim Rzymu (...) powtarzajacy si¢ w Ap 16,19; 17,5; 18,2.10.21 (...). Jak
kazdy symbol moze on zosta¢ uogélniony, w tym przypadku na podobne imperia
i na inne szatanskie przedsiewziecia, zmierzajace do odwrdcenia ludzi od Boga.
Czeka je upadek, tak pewny, ze az oznajmiony w czasie przeszlym™.

»Po zapowiedziach, podanych przez aniotéw, ukazuje si¢ odmalowany bar-
wami proroctw Starego Testamentu proleptyczny obraz paruzji Chrystusa i dwéch
scen Jego sadu”4. Mowa o wizji ,zniwa i winobrania” (Ap 14,14-20). I cho¢ wstep-
nie nie przedstawia ona sobg nic szczegdlnie przerazajacego (coz jest nadzwyczaj-
nego w zarzucanym sierpie?), to jednak ostatnie stowa, méwiace o ,,krwi tryskajacej
z tloczni”, nie pozostawiajg ztudzen - mowa tu o alegorycznym zobrazowaniu
pomsty na nieprzyjaciotach Boga:

»potem ujrzalem: oto biaty oblok - a Siedzgcy na obtoku, podobny do Syna Czlo-
wieczego, mial zloty wieniec na gltowie, a w reku ostry sierp. I wyszed! inny aniot

42 'W. Popielewski, ,,Pojecie ktamstwa w Ksiedze Apokalipsy. Nowe stworzenie: trzy obrazy —
jedna rzeczywisto$¢, ,,Bdg jest mitoscig” (1] 4,16) (red. W. Chrostowski) (Rozprawy i Studia Biblijne
25; Warszawa 2006) 347.

43 Wojciechowski, Apokalipsa, 301.
# Jankowski, Apokalipsa, 227.
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ze $wigtyni, wolajac (...): «Zapus¢ Twoj sierp i zniwa dokonaj (...)!» A Siedzacy
na obloku rzucil swdj sierp na ziemie i ziemia zostala zzeta. I wyszed! inny aniot
ze $wiatyni, ktora jest w niebie, i on mial ostry sierp. I wyszed! inny aniol od
oltarza, majacy wladze nad ogniem, i dono$nie zawotal do majacego ostry sierp:
«Zapus¢ twoj ostry sierp i poobcinaj grona winoroéli ziemi, bo jagody jej dojrza-
ty!» 1 rzucit aniol swoj sierp na ziemie, i obral z gron winoroél ziemi, i wrzucit
je do tloczni Bozego gniewu - ogromnej. I wydeptano tlocznie poza miastem,
a z tloczni krew wytrysneta az po wedzidla koni, na tysigc i sze$¢set stadiow” (Ap
14,14-20).

Wprawdzie ,hymn Mojzesza i Baranka” to piekna piesn uwielbienia Boga
(Ap 15,3-4), wpisuje si¢ jednak ona w grozng w swej wymowie scen¢ wstepna
do wizji siedmiu Plag. Ukazuje ona zwyciezcow Bestii, opiewajacych sprawie-
dliwe wyroki Boze, ktére ujawnig si¢ wlasnie w plagach*. Natomiast sama juz
»ostatnia siddemka w Apokalipsie dotyczy plag poprzedzajacych bezposrednio
Wielki Dzien gniewu - kare na Wielki Babilon. Mimo znacznej zbieznosci z wizja
trab [co zaznaczyliémy wcze$niej] obrazy te stanowig «rekapitulacje» z wyraznym
uwzglednieniem perspektywy Kosciola, znamiennej dla tej czesci Ksiegi, bo plagi
wiaza sie z jego przesladowaniami”*. ,Podobnie jak przy pieczeciach i trabach,
plagi zwiazane z wylaniem czasz gniewu Bozego stanowia wyolbrzymiony obraz
klesk naturalnych, spadajacych na nieprawych. Ludzi tego §wiata dotykaja choroby,
$miertelno$¢, kleski zywiotowe, wojny (...), Bog sprawia to poprzez swoich wystan-
cow, zeby stworzy¢ ludziom szanse nawrdcenia - ci jednak z niej nie korzystaja.
Uwypukla to sprawiedliwo$¢ Bozych wyrokéw™. Oto fragmenty wizji siedmiu
Plag, przejmujacej czytelnika prezentowang groza:

»1 ujrzalem na niebie znak inny - wielki i godzien podziwu: siedmiu anioléw
trzymajacych siedem plag, tych ostatecznych, bo w nich si¢ dopelnit gniew Boga.
I ujrzalem jakby morze szklane, pomieszane z ogniem, i tych, co zwyciezaja Be-
stie (...). Potem (...) ze $wiatyni wyszlo siedmiu anioléw, majacych siedem plag
(...). I jedno z czterech Zwierzat podalo siedmiu aniolom siedem czasz zlotych,
pelnych gniewu Boga zyjacego (...). Potem postyszalem donosny glos ze $wiatyni,
moéwigcy do siedmiu aniotéw: «Idzcie, a wylejcie siedem czasz gniewu Boga na
ziemig!» I poszed! pierwszy, i wylal swa czasze¢ na ziemig. A wrzdd zlosliwy, bo-
lesny, wystapit na ludziach, co majg znamie¢ Bestii, i na tych, co wielbig jej obraz.
A drugi wylat swa czasze na morze. I stalo sie ono krwig jakby zmarlego, i kazda
z istot zywych poniosta $mier¢ - te, ktére s3 w morzu. A trzeci wylal swa czasze
na rzeki i zrédta wod: i staly sie krwig (...). A czwarty wylal swa czasz¢ na stonce
(...) i ludzie zostali dotknigci wielkim upatem, i bluznili imieniu Boga, ktéry ma
moc nad tymi plagami, a nie nawrdcili si¢, by odda¢ Mu chwale. A piaty wylal

4 Linke, Jerozolima, 195, okrela siedem plag mianem ,.egzekucji wyroku”, ktorej przygoto-
wanie mialo miejsce w sekcji Ap 12,1-15,4 (por. s. 181-195).

46 Jankowski, Apokalipsa, 233.
47 Wojciechowski, Apokalipsa, 321.
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swa czasze na tron Bestii: i w jej krélestwie nastaly ciemnosci, a ludzie z bélu
gryzli jezyki i Bogu nieba bluznili za béle swoje i wrzody, ale od czyndéw swoich
sie nie odwrdcili. A szdsty wylat swa czasze na rzeke wielka, na Eufrat. A wyschta
jej woda, by dla kroléow ze wschodu stonica droga staneta otworem. I ujrzalem
wychodzace z paszczy Smoka i z paszczy Bestii, i z ust Falszywego Proroka trzy
duchy nieczyste jakby ropuchy; a sa to duchy czynigce znaki — demony, ktére wy-
chodzg ku krélom calej zamieszkanej ziemi, by ich zgromadzi¢ na wojne w wiel-
kim dniu wszechmogacego Boga (...). I zgromadzily ich na miejsce, zwane po
hebrajsku Har-Magedon. Siédmy wylat swa czasze w powietrze: (...) I nastapity
blyskawice i glosy, i gromy, i nastgpito wielkie trzesienie ziemi, jakiego nie bylo
(...). A wielkie miasto rozpadlo si¢ na trzy czesci i miasta pogan runely. I wspo-
mnial Bég na Wielki Babilon, by mu da¢ kielich wina - gniewu zapalczywosci
swej. I pierzchta kazda wyspa, i gor juz nie znaleziono. I grad ogromny o wadze
jakby talentu spadl z nieba na ludzi. A ludzie Bogu bluznili za plage gradu, bo
plaga jego jest bardzo wielka” (Ap 15,1-16,21).

Rozdziat 17 to prezentacja Wielkiej Nierzadnicy, na ktéra spadnie kara, opi-

sana w rozdziale 18*. Wielki Dzien gniewu wyraza si¢ zatem, przede wszystkim,
ukaraniem gltéwnego wroga Bozego — Wielkiej Babilonii. Jest nim Rzym (Ap
17,9), stolica imperium, miejsce balwochwalczego kultu wladcéw (Ap 17,2.9-14.18;
18,3.9), pokazane jako prostytutka®. Tu takze nie brakuje przerazajacych opisow:

»Potem przyszed! jeden z siedmiu anioléw (...): «Chodz, ukaze ci wyrok na Wiel-
ka Nierzadnice» (...). I ujrzalem Niewiaste siedzaca na Bestii szkarlatnej, pelnej
imion bluznierczych, majacej siedem gtéw i dziesie¢ rogéw. A Niewiasta (...) mia-
fa w swej rece ztoty puchar pefen obrzydliwosci i brudéw swego nierzadu. A na jej
czole wypisane imi¢ - tajemnica: «Wielki Babilon. Macierz nierzadnic i obrzydli-
wosci ziemi». I ujrzalem Niewiaste pijang krwig $wietych i krwig §wiadkow Jezusa
(...). I rzekt do mnie aniot: «(...)Bestia, ktora widziales (...) zdaza na zagtade (...)
[Cli nienawidzi¢ beda Nierzadnicy i sprawig, ze bedzie spustoszona i naga, i beda
jedli jej cialo, i spala ja ogniem, bo Bog natchnat ich serca, aby wykonali Jego za-
myst». Potem ujrzalem innego aniofa (...) glosem poteznym tak zawotal: «Upad},
upadl Babilon - stolica. I stala sie siedliskiem demonéw i kryjéwka wszelkiego
ducha nieczystego, i kryjowka wszelkiego ptaka nieczystego i budzacego wstret,
bo winem zapalczywosci swojego nierzadu napoila wszystkie narody (...)». I usty-
szalem inny glos z nieba moéwiacy: «Ludu méj (...) odplaécie jej tak, jak ona
odptacata (...) tyle jej zadajcie katuszy i smutku! (...). [W] jednym dniu nadejda
jej plagi: $mier¢ i smutek, i gléd; i bedzie ogniem spalona, bo mocny jest Pan
Bog, ktory ja osadzil. I beda plaka¢ i lamentowa¢ nad nig krolowie ziemi, ktorzy

48 Obydwa rozdzialy mozna $miato postrzega¢ jako $cisle ze sobg zlaczone. Ap 17-18 stanowi

ponadto otwarcie ostatniej czesci Ksiegi, ktorej tematem jest definitywna rozprawa ze strukturami
zta, zaprezentowana w 17,1-22,5 (M. Karczewski, ,Wyjécie z Babilonu w $wietle Ap 18,4b-5", Patrzmy
na Jezusa, ktory nam w wierze przewodzi [red. W. Chrostowski — B. Strzalkowska] [Warszawa 2012]
239-240 oraz G. Biguzzi, LApocalisse, nuova versione, introduzione e commento [Milano 2005] 26 —
pozycja, na ktora polski egzegeta sie powoluje).

4 Por. Jankowski, Apokalipsa, 241; Wojciechowski, Apokalipsa, 324; Linke, Jerozolima, 209-225.
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nierzadu z nig sie dopudcili i zyli w przepychu, kiedy zobacza dym jej pozaru.
Stangwszy z daleka ze strachu przed jej katuszami, powiedza: «Biada, biada, wielka
stolico, Babilonie, stolico poteznal! (...)». A kupcy ziemi placzg (...), bo ich towaru
nikt juz nie kupuje: (...) zlota i srebra, drogiego kamienia (...) oraz cial i dusz
ludzkich (...). Wszyscy, co pracujg na morzu, staneli z daleka i patrzac na dym jej
pozaru, tak wolali: «Jakiez jest miasto podobne do stolicy?» I rzucali proch sobie
na glowy, i wolali placzac i zalac sie w stowach: «Biada, biada» (...). I potezny je-
den aniol dzwignal kamien jak wielki kamien miynski, i rzucit w morze, moéwigc:
«Tak z rozmachem Babilon, wielka stolica, zostanie rzucona i juz jej nie bedzie
mozna znalez¢ (...): bo kupcy twoi byli moznowladcami na ziemi, bo twymi cza-
rami omamione zostaly wszystkie narody - i w niej znalazta si¢ krew prorokéw
i $wietych, i wszystkich zabitych na ziemi» (Ap 17,1-18,24).

Wielka Nierzadnica = Wielki Babilon/Rzym zostal pokonany. Nie konczy
sie jednak na tym walka z Mocami Ciemno$ci. Po dziekczynnym hymnie alle-
lujatycznym (Ap 19,1-10), w ktérym po raz ostatni pojawi si¢ kluczowe dla nas
wezwanie do radosci (Ap 19,7), nastepuje walka zwycieskiego Stowa z innymi
balwochwalczymi imperiami, a takze bezposrednio z Bestig pierwszg oraz druga,
czyli Falszywym Prorokiem. Niektére elementy opisu ,,siedzacego na bialym
koniu” (znane juz z wizji wstepnej Apokalipsy) oraz Jego imiona podane w Ap
19,13.16, pozwalaja bez trudu zidentyfikowac te tajemnicza postaé z Jezusem
Chrystusem. A ze bitwa ta skierowana jest przeciw tak okrutnym wrogom, takze
jej prezentacja ,,musi by¢” pelna przerazajacych obrazéw. Oto niektdre z nich:

»Potem ujrzalem niebo otwarte: a oto — bialy kon, a Ten, co na nim siedzi (...)
sadzi i walczy. Oczy Jego jak plomien ognia (...). Odziany jest w szate we krwi
skapang (...). A wojska, ktére s3 w niebie, towarzyszyly Mu (...). A z Jego ust
wychodzi ostry miecz, by nim uderzy¢ narody: On pas¢ je bedzie rozga zelazna
i On wyciska tlocznie wina zapalczywego gniewu Wszechmogacego Boga (...).
I ujrzalem innego aniota stojacego w stoncu: I zawolal on glosem dono$nym do
wszystkich ptakow lecacych $rodkiem nieba: «Pojdzcie, zgromadzcie si¢ na wiel-
ka uczte Boga, aby pozre¢ trupy krdéléw, trupy wodzéw i trupy mocarzy, trupy
koni i tych, co ich dosiadajg, trupy wszystkich (...)!» I ujrzatem Besti¢ i krolow
ziemi, i wojska ich zebrane po to, by stoczy¢ bdj z Siedzacym na koniu i z Jego
wojskiem. I pochwycono Bestie, a z nig Falszywego Proroka, co czynit wobec niej
znaki, ktorymi zwi6dl tych, co wzieli znamie Bestii i oddawali poklon jej obrazo-
wi. Oboje Zzywcem wrzuceni zostali do ognistego jeziora, gorejacego siarkg. A inni
zostali zabici mieczem Siedzacego na koniu, mieczem, ktory wyszedl z ust Jego.
Wszystkie za$ ptaki najadly si¢ cial ich do syta” (Ap 19,11-21).

50 Jest to czwarty, interesujacy nas przypadek w Ap, po wskazanych juz wczeéniej, obecnych
w 11,10 1 12,12. Nie wspomniany zostal powyzej trzeci z nich, a mianowicie rados¢ z upadku Wiel-
kiego Babilonu, wyrazona w 18,20. Wszystkie one znajda swéj komentarz w nastepnym punkcie
niniejszego studium.
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Wymowny jest tu los obu Bestii: utopienie ich w ognistym jeziorze, goreja-
cym siarkg. Ten staly element katuszy, wystepujacy kilkakrotnie w Apokalipsie
jako symbol karzacej sprawiedliwosci Bozej (Ap 19,205 20,10.14.15; 21,8), kojarzy
sie ze swoim prototypem: Sodoma i Gomorg (Rdz 19,24), cho¢ pewnie takze
z doling Gehenny*! (2 Krl 23,10; 2 Krn 28,3; 33,6; Jr 7,31-32; 19,2-7.9; 32,35).
Moze przywolywa¢ na mysl Iz 66,24 oraz nowotestamentowe zapowiedzi kary:
Mt 5,22.29-30; 18,9; Jk 3,6

Ale to jeszcze nie koniec walki. Po tysigcletnim krélowaniu Chrystusa i tych,
ktdrzy zgineli meczensko, a teraz ozyli (Ap 20,4) — po czasie, w ktérym jednocze-
$nie ,,Smok, Waz Starodawny, Diabel i Szatan” zostal zwigzany wielkim fanicuchem
(Ap 20,2) - nastgpuje ostateczna, zwycieska bitwa, potepienie wrogéw Boga i sad
nad narodami (Ap 20,7-15). Tym razem takze sam Szatan, postugujacy sie do-
tychczas potworami i podporzadkowanymi sobie imperiami, zakonczy swoj los
z jeziorze ognia. A ,jako ostatni wrdg zostanie pokonana Smier¢” (1 Kor 15,26),
pochodna Szatana:

»A gdy sie skonczy tysigc lat, z wiezienia swego szatan zostanie zwolniony. I wyj-
dzie, by omami¢ narody z czterech naroznikéw ziemi (...). Wyszli oni na po-
wierzchnie ziemi (...), a zstapil ogienn od Boga z nieba i pochtonal ich. A diabta,
ktory ich zwodzi, wrzucono do jeziora ognia i siarki, tam gdzie s3 Bestia i Falszy-
wy Prorok. I beda cierpie¢ katusze we dnie i w nocy na wieki wiekéw. Potem (...)
osadzono zmartych z tego, co w ksiegach zapisano, wedlug ich czynéw. I morze
wydato zmarlych, co w nim byli, i Smier¢, i Otchtan wydaty zmartych, co w nich
byli (...). A Smieré¢ i Otchtart wrzucono do jeziora ognia. To jest $mieré druga -
jezioro ognia. Jesli si¢ kto$ nie znalazt zapisany w ksiedze Zycia, zostal wrzucony
do jeziora ognia” (Ap 20,7-15).

Chociaz motyw gorejacego jeziora siarki zostanie przywolany jeszcze raz w Ap
21,8%, to jednak koniec rozdziatu 20 ksi¢gi Apokalipsy $w. Jana nalezy traktowac
jako ostatnia wizje grozy, mogaca budzi¢ w czytelniku lek i przerazenie. Ukazuje
ona definitywne unicestwienie wrogich Bogu poteg. Potwierdzeniem tej mysli
jest prawda, iz kolejna, ostatnia cze$¢ Ksiegi (Ap 21,1-22,5) to zupetnie inny
charakter czy wrecz ,klimat” prezentowanych obrazéw: tu mamy do czynienia
z wizja odnowionego $wiata i nowej Jerozolimy, w ktorej kwitnie pelnia Bozego
blogostawienstwa w zyciu wiecznym zbawionych.

Spojrzenie retrospektywne na obecny punkt niniejszego studium (,,temat
«grozy» w Apokalipsie”) doprowadza do wniosku, ze Apokalipsa Janowa jest bez
cienia watpliwosci ksiega wstrzasajaca: z wyjatkiem Ap 7 i 21-22, nie ma juz chyba

>l H. L. Strack - P. Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch
(Miinchen 1994) III, 823.

52 Jankowski, Apokalipsa, 264.

5 A dla tchérzéw, niewiernych, obmierztych, zabodjcow, rozpustnikow, guslarzy, batwo-
chwalcow i wszelkich klamcéw: udziat w jeziorze gorejacym ogniem i siarka. To jest $mier¢ druga”
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zadnego rozdzialu, w ktérym nie pojawityby si¢ przejmujace sceny, wywolujace
strach i trwoge. Jak zatem odpowiedzie¢ na zagadnienie, sformutowane w tytule
artykutu? Jak prezentuje si¢ temat radosci w Apokalipsie? Bo o nig przeciez pyta-
my, zamierzajac skonfrontowac jej sile z tematem grozy, tak szeroko rozwinietym
w Apokalipsie.

4. RADOSC W APOKALIPSIE $W. JANA

Podczas dokonanej powyzej prezentacji wizji budzacych przerazenie, napo-
mknelismy juz o fakcie kilkukrotnego pojawienia sie idei ,radosci” w Apokalipsie.
Te zaledwie cztery wersety (Ap 11,10; 12,12; 18,205 19,7) nie wydaja sie imponowac
swa liczba. Okazuje si¢ jednak, Ze nie na ,,ilo$¢” nalezy tu patrze¢, ale na ,jakos$¢”
niesionej przez nie tresci oraz na ich umiejscowienie w Ksiedze. Pojawiajg si¢
bowiem te cztery momenty w odpowiednim czasie i przestrzeni, a uwzglednie-
nie kompozycji dzieta pomaga czytelnikowi uchwyci¢ duzo szersza perspektywe,
w ktdrej autor postanowil umiesci¢ swoje przestanie.

Pierwszym tekstem moéwigcym o ,radosci” w Apokalipsie jest Ap 11,10:
~Wobec nich mieszkancy ziemi cieszg si¢ (xaipovoiv) i radujg (edppaivovtar);
i dary sobie nawzajem beda przesylali, bo ci dwaj prorocy mieszkancom ziemi
zadali katuszy”.

Powracaja na mysl tajemniczy dwaj $wiadkowie Boga (Ap 11,3-13), czyniacy
wpierw z mocg rozmaite znaki (Ap 11,5-6), ale potem zabici przez Besti¢ (Ap 11,7)
i potraktowani perfidnie: nie pozwolono pogrzebac ich cial (Ap 11,8-9). I zanim, po
trzech i pét dniach, powrdcili oni do zycia (Ap 11,11) i weszli w obloku do nieba
(Ap 11,12), wywolujac przerazenie ludzi i (posrednio) trzgsienie ziemi (Ap 11,13),
ma miejsce owa perwersyjna rados¢ ze zta: mieszkancy ziemi (ol ketolkoDvTeg
ém tiic yfic — negatywne okreslenie tych, ktérzy zawsze stoja po stronie Szatana;
por. Ap 3,10; 6,10; 8,13; 11,10; 13,8.12.14[bis]; 17,2.8), nawigzujac do zwyczajow
swiata grecko-rzymskiego, lubujacego si¢ w festynach ludowych, wymieniajg si¢
prezentami, gdyz cieszg si¢ z ukarania swych dreczycieli*.

Dostrzegamy tu czasowniki xatpw (cieszy¢ sie, radowac¢ sie, weseli¢ sie, by¢
wesolym, mie¢ upodobanie)® i ebppaivew (cieszy¢ sie, radowac sie, weseli¢ sig, bawié
sie)®. Ow drugi, cho¢ w LXX bardzo czesto zblizony jest w swym znaczeniu do
Scidle ,teologicznego” stowa dyaiiiaopat (o ktérym nieco pdzniej), to jednak w No-
wym Testamencie do$¢ czesto oznacza on rados¢ ,,$wiecka’, nie zwigzanag z kultem

54 Jankowski, Apokalipsa, 201; Wojciechowski, Apokalipsa, 260.
> Abramowiczéwna, Stownik, IV, 582-583; Popowski, Wielki stownik, 649.
56 Abramowiczéwna, Stownik, 11, 377; Popowski, Wielki stownik, 246.
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ani przezyciami religijnymi®. W naszym przypadku jest to rado$¢ wrecz perfidna,
czy, jak wspomnieliémy wyzej (nawiazujac do polskiego egzegety), perwersyjna.
Podobnie mozna skomentowac¢ czasownik xolpw: w starozytnej grece, pozbawionej
kontekstu religijnego, zblizony jest do edppaivw i oznacza ,jestem zadowolony/
radosny’, za$§ w Nowym Testamencie — podczas gdy dyaAiidopel uzywany jest
w sensie religijnym - yalpw jest terminem samym w sobie czysto ,,$wieckim”®.

Realizuje si¢ w Ap 11,10 zapowiedz Chrystusa, wyrazona w ] 16,204, iz pod-
czas gdy uczniowie Jezusa beda ptakac i zawodzi¢, $wiat bedzie si¢ weselit*®. Szybko
jednak nastepuje aktualizacja takze drugiej czesci Chrystusowego proroctwa: ,wy
bedziecie sie smuci¢, ale smutek wasz zamieni si¢ w rado$¢” (J 16,20b). Zmar-
twychwstanie dwoch swiadkow Boga, opisane juz w kolejnym wersecie (Ap 11,11a)
- a majgce miejsce w krotkim czasie, bo po symbolicznych trzech i p6t dniach,
ewidentnie kontrastujacych z trzema i pot latami ich uprzedniej dzialalnosci (Ap
11,3)! - oznacza w rzeczywisto$ci, iz rados¢ sit wrogich Bogu jest jedynie chwilowa,
a w kontekscie przerazenia, ktére juz wkrotce nastagpito (Ap 11,11b.13) - jest ona
w zasadzie ,,zaprzeszla”.

Drugim tekstem méwiagcym o ,radosci” w Apokalipsie jest Ap 12,12: ,,Dlatego
radujcie sie (€0¢paiveade), niebiosa i ich mieszkancy! Biada ziemi i biada morzu -
bo zstapil do was diabel, palajac wielkim gniewem, §wiadom, ze malo ma czasu”

Staje przed naszymi oczami wielki znak na niebie: Niewiasta obleczona
w storice (Ap 12,1-2) i Smok (Ap 12,3-4a), atakujacy jej Syna (Ap 12,4b), ja sama
(Ap 12,13-16) i reszte jej potomstwa (Ap 12,17). W ,miedzyczasie” jednak ma
miejsce walka na niebie: Michat i jego aniotowie stracili - moca Boza — Smoka
i jego aniolow, tak ze juz si¢ miejsce dla nich w niebie nie znalazto (Ap 12,7-9).
Wiasnie ta zwycigska bitwa staje si¢ motywem rados$ci niebian (Ap 12,10-12a),
cho¢ dla ziemi nie zwiastuje to na razie zbyt pomyslnej przysziosci. Na ziemie

7 R. Bultmann, ,e0dppaivw”, Grande Lessico del Nuovo Testamento, fondato da G. Kittel,
continuato da G. Friedrich, edizione italiana a cura di F. Montagnini - G. Scarpat — O. Soffriti,
vol. III (epdoprikovta — (Oun, a cura di M. Bellincioni — G. Torti — G. Conte — M. Verdesca — T. de
Grada), Stuttgart 1933 e 1935 - Brescia 1967, kol. 1202-1203.1205-1206: “e0ppaiveddor (...) non ha
[nei LXX] un suo significato ben preciso, nettamente distinto da quello di altre espressioni di gioia,
quali dyaAiiaoBat, xaipei, ecc. (...). Nel NT (...) designa spesso la gioia profana”

8 H. Conzelmann, ,,xalpw”, w: Grande Lessico del Nuovo Testamento, fondato da G. Kittel,
continuato da G. Friedrich, edizione italiana a cura di F. Montagnini — G. Scarpat — O. Soffriti, vol.
XV (§1A - w, a cura di S. Cavallini - E Montagnini), Stuttgart 1973 — Brescia 1988, kol. 496.513:
“il vocabolo [xaipw] viene usato volentieri insieme con espressioni affini, soprattutto con eddppaivw
(...) «sono contento e gioioso» (...). Mentre nella tradizione biblica [NT] dyaAiidopeL € usato in
senso religioso, yalpw invece & un termine per se stesso profano”

% TJankowski, Apokalipsa, 201.
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bowiem i w morze zstapil patajacy wielkim gniewem diabel, $wiadom, ze ma mato
czasu (Ap 12,12b)%.

O czasowniku eddpaivw zostalo powiedziane, ze w NT czesto mowi on o ra-
dosci czysto ,,$wieckiej” W Ap 12,12 (oraz pdzniej w Ap 18,20) zdaje si¢ on jednak
by¢ takze no$nikiem idei silnie religijnej, zaczerpnietej z Pierwszego Przymie-
rza: starotestamentowe zaproszenie do radosci nieba, cieszacego si¢ wobec aktéw
eschatologicznych, w ktérych Bog realizuje swoj sad (Pwt 32,43; Ps 95,11; 1z 44,23;
49,13 [zawsze LXX]), brzmi wyraznie takze w Ap 12,12°! Tu zatem czasownik
ten nabiera znaczenia gleboko teologicznego i wyraza rado$¢ ze zwycigstwa Boga
nad mocami zla.

Istotg calego hymnu Ap 12,10-12 jest zatem dobra nowina, dodanie odwagi
i wezwanie do radosci. Zwycigstwo nalezy do Boga, a dokonalo si¢ ono poprzez
dzielo Chrystusa. Dzigki krwi Baranka i $wiadectwu az do $mierci zwycigstwo
odniedli takze bracia (Ap 12,11). Mozna zatem $miato powiedzie¢, ze réwniez ci,
ktérzy pozostawali w strefie dzialania szatana (przesladowania!), takze odniesli
swoje zwyciestwo. Nie nalezy oczywiscie lekcewazy¢ owego ,biada” z Ap 12,12
i zapowiedzi niebezpieczenstwa, czyhajacego ze strony smoka, a opisanego zwtasz-
cza w Ap 12,13-17. Ale Kosciél, pomimo ciaglego napiecia wynikajacego z walki
duchowej, jest wspdlnota, ktora juz teraz — i to w sposob rzeczywisty — uczestni-
czy w zwyciestwie Chrystusa nad ztem. Gdy natomiast rozwdj historii zbawienia
osiagnie swdj kres, zlo wraz z jego konsekwencjami zostanie nieodwolalnie prze-
zwyciezone i catkowicie wyeliminowane®?.

Trzecim tekstem moéwigcym o ,,radosci” w Apokalipsie jest Ap 18,20: ,Wesel
sie (edppaivov) nad nig, niebo, i $wieci, apostolowie, prorocy, bo przeciw niej Bog
rozsadzil wasza sprawe”.

Pojawiaja si¢ te stowa w kontekscie prezentacji Wielkiej Nierzadnicy
(Ap 17), na ktora spada kara, opisana w rozdziale 18. Spogladajac na kontekst
blizszy interesujacego nas wersetu nietrudno dostrzec, ze wezwanie do radosci
(Ap 18,20-24) wyraznie odcina si¢ od poprzedzajacego go lamentu nad Babi-
lonig (Ap 18,9-19), wyrazonego przez ,krdléw ziemi’, ,kupcow” oraz ,sterni-

0 Wojciechowski, Apokalipsa, 276: ,moze by¢ to realizacja trzeciego «biada» z 11,14. Wzmianka
o ziemi dotyczy tez ludzi, jej mieszkancéw (Ap 14,6). Ich sytuacje pogarsza zamieszkanie na ziemi
szatana w furii, straconego z nieba. Zto ma jednak malo czasu (Hi 20,5; Prz 10,27), krétkie jest tez
ludzkie zycie (Mdr 2,1; 4 Ezd 8,5)”.

61 Bultmann, ,e0ppaivw”, kol. 1207: “Gli inviti veterotestamentari alla gioia giubilante di fronte

agli atti escatologici con cui Dio attuera il suo giudizio riecheggiano in Apoc. 12,12; 18,20; e come in
Y 95,11; Deut. 32,43; Is. 44,23; 49,13 i cieli sono anchessi invitati a eOdppavdfjveL”.

62 Karczewski, ,,«Midrasz» apokaliptyczny”, 216; zob. takze konkluzje egzegety (tamze): ,,Ko-
$ciot stojac po stronie Chrystusa, jest wezwany, aby angazowac si¢ w uobecnianie Jego zwyciestwa
w historii. Ko$cidl jest wezwany, aby zwycig¢za¢ zlo dobrem, realizowa¢ krolestwo Boze na ziemi.
By sprosta¢ odpowiedzialnosci za swoja misj¢ chrzescijanie powinni naleze¢ do Chrystusa tak, aby
w ich zyciu nie bylo miejsca na chocby cien zla”. Por. Barclay, Objawienie, 11, 109-111.
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kow, zeglarzy i marynarzy”®. Wlasciwie stanowi ono ,komentarz proroka do
[tejze] lamentacji™®*. Apostrofa do nieba i grup $wietych, apostoléw i prorokéw
(Ap 18,20) zawiera elementy wspdlne z Jr 51,48%. Mozna przyjacé, ze jest tu mowa
o mieszkancach nieba, a opuszczenie w Apokalipsie cztonu ,,i ziemia’, obecnego
u Jeremiasza, jest intencjonalne. Podobnie zatem, jak to byto w Ap 12,12, takze tu
mamy do czynienia z eschatologicznym sagdem Boga nad odwiecznym wrogiem,
zapowiadanym juz w ST: takze w Ap 18,20 wezwani s3 do radosci mieszkancy
nieba (ol év obpavolg oknroivtec z Ap 12,12), a powodem radosci jest przychylny
dla nich wyrok Boga®. Co wiecej, obecne w Ap 18,20 przyczynowe otL $wiadczy
o tym, ze 6w akt sadowy, podjety przez Boga, jest juz dokonany®’. Nie dziwi zatem
dalszy opis losu Babilonu: przepadnie on jak kamien mlynski w morzu i nie bedzie
mozna go znalez¢ (Ap 18,21).

Podobnie zatem jak to ma miejsce w Ap 12,12, takze w Ap 18,20 czasownik
eOdppaivw nabiera znaczenia gleboko religijnego i wyraza rado$¢ z eschatologicz-
nego aktu Boga, z bezpowrotnego unicestwienia Babilonii, bedacej na ustugach
sit wrogich Bogu®®. W odréznieniu zatem od Ap 11,10, gdzie z meczenstwa dwu
swiadkéw Boga, cieszyli si¢ ,,mieszkancy ziemi’, a rado$¢ ich - perfidna i per-
wersyjna — byla w rzeczywistosci bardzo krotkotrwala (wprawdzie zauwaza si¢
praesens czasownikow yatpovowv i edppaivovtar w Ap 11,10, ale juz w kolejnym
wersecie, z powodu zmiany okolicznosci, ich czynnos¢ jest tak naprawde ,,nieaktu-
alna”), w Ap 12,12 i 18,20 mamy do czynienia z radoscig ,,mieszkancéw nieba’, i,
cho¢ patrzy ona wstecz na pokonanie wrogich sit zla, to dotyczy przyszlosci, gdyz
wyrazona jest czasownikami w trybie rozkazujgcym: edppaivesbe (Ap 12,12) i €d

"dpatvov (Ap 18,20). Z natury swej spogladajg one zatem w kierunku rozciagajacej
sie przed nimi perspektywy. Niewatpliwie, w pierwszej kolejnosci, dotyczy ona
najblizszej przyszlosci, ale nie jest wykluczone, ze rado$¢ mieszkancéw nieba ma
trwa¢ w sposob nieprzerwany, nawet w wiecznosci, gdyz wyraza ona satysfakcje
z eschatologicznego aktu Boga, jakim jest sad nad odwiecznym wrogiem ludzkiego
zycia i szczescia®.

63 Linke, Jerozolima, 221.
4 Wojciechowski, Jerozolima, 344.

8 Wykrzykng rado$nie nad Babilonem niebo i ziemia i wszystko, co jest w nich. Z pétnocy
bowiem ciggna przeciw niemu niszczyciele — wyrocznia Pana”. Ttumaczenie Biblii Tysigclecia oparte
na TM; tekst ten nie ma odpowiednika w LXX.

6 Wojciechowski, Apokalipsa, 344.

7 Linke, Jerozolima, 221-222.

68 Bultmann, ,e0dppaivw”, kol. 1207.

% O tym, ze rado$¢ w Ap 12,12 i Ap 18,20 moze by¢ traktowana jako czynnoé¢ bedgca dhu-
gotrwalym procesem, §wiadczy takze forma gramatyczna czasownikow eddpaiveade i edppaivou: sg
to imperativi praesentis. A na ich temat pisze D.B. Wallace (Greek Grammar Beyond the Basics. An

Exegetical Syntax of the New Testament. With Scripture, Subject, and Word Indexes [Grand Rapids,
MI 1996] 485): ,, The imperative (...) occurs frequently with the aorist and present (only rarely with
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Czwartym tekstem mdéwigcym o ,,radosci” w Apokalipsie jest Ap 19,7: ,We-
selmy sie (xalpwpev) i radujmy (ayoariiduer), i dajmy Mu chwale, bo nadeszty
Gody Baranka, a Jego Malzonka si¢ przystroita”

Koncowy wniosek, wyrazony w poprzednim akapicie, znajduje swoj punkt
kulminacyjny w niniejszym, ostatnim juz przypadku méwiacym o ,radosci” w Apo-
kalipsie. Nie ma bowiem tekstu bardziej otwartego na perspektywe eschatologiczna,
jak Ap 19,1-10 i rozdzialy 21-22 Ksiegi, $cisle z tym hymnem zwigzane”.

Trzeba jednak uczciwie stwierdzi¢, ze kontekstem dla Ap 19,1-10 sa takze
wydarzenia, opisane w tekscie poprzedzajacym te perykope, nawet jesli Ap 19,1
rozpoczyna si¢ charakterystyczng formula wprowadzajacg pete tadta’’. Trzy chory
stawigce Boga (Ap 19,1+3+6.4.5) kontrastujg z trzema chérami lamentujgcymi
nad Babilonig (Ap 18,9.11+15.17). Smutkowi i lamentowi wspdlnikéw Babilonii
przeciwstawia si¢ zatem rado$¢ mieszkancow nieba, ktérzy w uroczystych hymnach
stawia dotychczasowe dzieta Boga’. Perykopa Ap 19,1-10 stuzy zatem ostatecznie
za tacznik miedzy tym, co dotad opisano, a tym, co nastapi’.

Staje przed naszymi oczami wielka doksologia, hymn allelujatyczny. Termi-
nem, ktéry pojawia si¢ wylacznie w tym tekscie (poza nim nie wystepuje on nie
tylko w Apokalipsie, ale i w calym Nowym Testamencie), jest transkrybowane,

the perfect tense) (...). With the present, the force generally is to command the action as an ongoing
process” (podkreslenie autora).

70O zwigzku Ap 19,1-10 z ostatnimi rozdziatami Apokalipsy méwig, m. in.: U. Vanni,
“Linguaggio, simboli ed esperienza mistica nel libro dellApocalisse. II”, Gregorianum 79/3 (1998)
482; Tenze, “La dimensione cristologica della Gerusalemme nuova’, La cittd. Profilo biblico-teologico-
letterario (red. G. Bortone) (UAquila 2003) 54-55; R. E. Brown, Introduzione al Nuovo Testamento
(red. G. Boscolo) (Brescia 2001) 1036: “le nozze dell'agnello e della sua sposa (Ap 19,7-9) (...)
anticipano la visione finale del libro”; Z. Grochowski, “«Ukaze ci Oblubienice, Malzonke Baranka»
(8eléw ooL v viugmy Ty yuveike tod dpriou: Ap 21,9) - mistyczne zaslubiny Chrystusa i Jego
Kosciola”, Studia Elblgskie 6 (2004-2005) 75: “Druga prezentacja Nowego Jeruzalem (Ap 21,9-22,5)
rozpoczyna si¢ od wersetu zawierajacego stowa (...) «Oblubienica 100 &pviov». Figura Baranka,
ukazana po raz pierwszy w Ap 5,6 (...) w «wielkiej doksologii allelujatycznej» (Ap 19,1-9) znajduje
swoje wyjasnienie w powigzaniu z tematem malzenstwa’.

7! Linke, Jerozolima, 225: “My zakladamy raczej zwigzek tego fragmentu z sekcja poprzedzajaca.
Tekst bowiem wskazuj¢ jednoznacznie, ze przedmiotem dzigkczynienia w Ap 19,2 jest sad dokonany
nad nierzadnicg wielka — miastem i odplata za krew $wietych (por. Ap 17,6; 18,24)”. O roli formuly
wprowadzajacej peta tobte i jej wyjatkowym zwigzku z nastepujacym czasownikiem #ovoo, pisze
W. Popielewski, Alleluja! Liturgia godéw Baranka eschatologicznym zwycigstwem Boga (Ap 19,1-8)
(Studia Biblica 1; Kielce 2001) 132-136.

72 Por. komentarz do Ap 19,1-10 w: Biblia Paulistéw, s. 2716. Wspomniany wyzej Brown nie
neguje oczywiscie takze tej prawdy: ,Contrapposto al lamento sulla terra, c¢ un coro di gioia nei
cieli (Ap 19,1-10)” (Introduzione, 1036).

7> ‘Wojciechowski, Apokalipsa, 347: ,,Hotdy w niebie nawigzuja do rozdz. 4-5, a tre§¢ hymnow

taczy pochwale Boga z nawiagzaniem do scen wczesniejszych (ukaranie Rzymu w rozdz. 17-18) oraz
pozniejszych (zwlaszcza rozdz. 21)”.
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lecz nie ttumaczone stowo ,alleluja” (@AAniovic)’. W naszej perykopie pojawia
si¢ ono az czterokrotnie: Ap 19,1.3.4.6. Ale godnym uwagi jest jeszcze jeden werset
(Ap 19,5), w ktérym nastepuje wezwanie do oddania chwaly Bogu: ailveite 160
Be®. Jako, ze stowa te sg greckojezycznym odpowiednikiem inwokacji hebrajskiej,
mozemy mowic o pieciu ,,alleluja’, nadajacych tekstowi odpowiedni rytm” i nie-
watpliwie uroczysty, radosny charakter.

Trzy chéry wielbigce Boga to ,wielki ttum w niebie” (Ap 19,1.6), ,dwudziestu
czterech starcow i cztery istoty zywe” (Ap Ap 19,5). Z jednej strony oddaja oni
chwale Bogu za dziela juz dokonane: za sprawiedliwe wyroki Boze — bo osadzit
wielka Nierzadnice, zadajac kary dla niej za krew swoich stug (Ap 19,2), w czego
konsekwencji ,,dym jej wznosi si¢ na wieki wiekoéw” (Ap 19,3) — oraz za rozpoczecie
krélowania (Ap 19,6: éBaoirevoev — aoristus ingressivus)’®. Z drugiej zas — wielbig
oni Boga za to, co ma nastgpic: bo oto nadeszly gody Baranka, a Jego Malzonka sie¢
przystroita (Ap 19,7); dano jej w zwiazku z tym przyoblec bisior 1$nigcy, ktérym
sa sprawiedliwe czyny $wietych (Ap 19,8)”. Pelna realizacja tej uroczystej zapo-
wiedzi bedzie mie¢ miejsce po dokonaniu definitywnej zagtady nieprzyjaznych sit
Boga (Smoka, obu Bestii, wrogich narodéw - Ap 19,11-20,15), gdy nastanie nowe
stworzenie (nowe niebo i nowa ziemia — Ap 21,1) i zatriumfuje Jeruzalem czaséw

7 0d strony filologicznej mamy do czynienia z greckg transkrypcja hebrajskiego stowa m55,
ztozonego z dwoch elementéw: wystepuje tu czasownik o rdzeniu 551 - imperativus plur. w piel oraz
stowo 7 — Pan, jako skrécony wariant stowa mm. Termin ten wyraza zatem wezwanie do oddania
chwaly Bogu i musi by¢ ttumaczony chwalcie Pana! Hebrajski termin nm551 wystepuje w Starym
Testamencie 24 razy” (Popielewski, Allelujal, 148).

7> Linke, Jerozolima, 225-226; Kotecki, Kosciél w swietle Apokalipsy, 243-246.

76 Jankowski, Apokalipsa, 257; Popielewski, Alleluja!, 248; Wojciechowski, Apokalipsa, 349 oraz
niektore przeklady, méwiace raczej o ,,rozpoczeciu krolowania” niz o ,,(za)krélowaniu” (np. Biblia
Paulistow; The New Jerusalem Bible 1985 [“The reign of the Lord our God Almighty has begun’];
Nuovissima Versione della Bibbia — San Paolo Edizione 1995-1996 [“ha inaugurato il suo regno il
Signore Dio nostro, 'Onnipotente!”]; La Nuova Diodati 1991 [“il Signore nostro Dio, 'Onnipotente,
ha iniziato a regnare”]; Svité Pismo (Slovak Version) 1995 [“Lebo zacal kralovat Pan, na§ vSemohuci
Boh”], itd).

77 ,Autor (...) poprzez (...) wyrazenie fitolpaoer éxvtiy [,przygotowalta samg siebie”] bez
watpienia chcial podkresli¢ aktywna odpowiedzialnos¢ Koéciota-Malzonki w procesie przygotowa-
nia si¢ na gody Baranka. Chodzi o (...) wspotdziatanie chrzescijan w przygotowanym przez Boga
planie zbawienia (...) Nie jest to czynno$¢ jednorazowa. Zastosowana tutaj forma aorystu nie musi
wskazywa¢ na simplex factum historicum, ale moze by¢ aorystem globalnym obejmujacym caly proces
przygotowania. Autor ktadzie takze nacisk na zakonczenie tego procesu. By¢ moze mamy tutaj aoryst
efektywny. Nastepnie mowi o stroju Niewiasty, w ktory sie przyoblekta. Ten strdj jest niczym innym
jak darem samego Boga (por. passivum theologicum é806m), co zaktada czynny Jego udzial w procesie
przygotowania Oblubienicy, ktdry stanowi etap catej historii zbawienia” (Kotecki, Kosciot w swietle
Apokalipsy, 250). Takze czyny sprawiedliwe $wietych (té Sikectcdpate) stanowigce 6w bisior obleka-
jacy Niewiaste ,,[sa] zarbwno darem Boga, jak i rezultatem zaangazowania chrzescijan w realizacje
sprawiedliwo$ci Boga w historii” (Kotecki, Kosciof w swietle Apokalipsy, 251; por. D. A. Mcllraith, The
Reciprocal Love Between Christ and the Church in the Apocalypse [Rome 1989] 97-98; Popielewski,
Alleluja!, 263-270; Grochowski, ,,«Ukaze ci Oblubienice»”, 80-81).
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mesjanskich (Ap 21,9-22,5). Wowczas okaze sie, ze owa Oblubienicg-Malzonka
Baranka jest wla$nie Miasto Swiete — Jeruzalem Nowe, zstepujace z nieba od Boga,
przystrojona w klejnoty dla swojego Meza (Ap 21,2.9-10). Jej opis zapowiada
zbawionym pelne ukojenie w bélu i usuniecie wszelkich elementéw negatywnych
(Ap 21,4.6.22-25; 22,1-2.5). Przepigkny wyglad Miasta oraz jego idealne rozmia-
ry (Ap 21,2.11-21.24) ukazujg nature Kosciota, zbudowanego na fundamencie
Apostoldow, ale tez rozbtyskajacego transcendentng chwalg Boga. Niewyobrazalna
wysokos¢ Jerozolimy, zapowiedziana w Ap 21,16 (12000 stadiow = ok. 2400 km)
bedzie natomiast — z powotaniem si¢ na Ef 3,18-19 — wyrazem mitosci Chrystusa
wzgledem chrzescijan, czyli Miasta Narzeczonej-Malzonki: ta milo$¢ przewyzsza
wiedze ludzka i wszelkie ludzkie kalkulacje. To sam Jezus uczyni Miasto Swiete
wedlug wymiaru swojej milosci. Jest to milo$¢ majaca swoje zapowiedzi w ST:
w ,malzenskim przymierzu” Boga JHWH z ludem Izraela (Oz 1-3; Iz 50,1; 54,4-
10; 62,4-5; Jr 2,2; Ez 16), a wyrazajaca si¢ w Ap zaslubinami Chrystusa ze swoim
Kosciotem?®.

Widzac juz te perspektywe Nowego Jeruzalem, wielki ttum wzywa do ra-
dosnego $wietowania nadchodzacych Godéw Baranka (Ap 19,7). To wezwanie
do wesela stanowi ostatni moment w Apokalipsie, w ktorym explicite jest mowa
o ,radosci” w Apokalipsie. Po raz drugi w naszej Ksiedze pojawia si¢ w Ap 19,7
czasownik xaipw, ale obok niego wystepuje takze stowo dyaiiidopot (,ucieszyc
sie niezwykle, weseli¢ si¢”)? - po raz pierwszy (i jedyny) w Apokalipsie. O xalpw
zostalo powiedziane, ze jest on terminem samym w sobie czysto ,,$wieckim™. Nie
mozna jednak nie zauwazy¢, ze w niektérych przypadkach czasownik ten stanowi
synonim stowa ayoiiicopat®. Jakg zatem tre$¢ niesie ze soba ten drugi, wyjgtkowy
termin, okreslony juz wyzej jako ,$cisle religijny/teologiczny”?

Otdz interesujgcy nas czasownik dyariidopat jest kluczem do zrozumienia
calego wezwania z Ap 19,7. Wyraza on w ST i NT szczegdlng rados¢. W LXX od-
powiada on hebrajskim czasownikom 5%, w, 551 i 91 i posiada znaczenie radosci
religijnej, ktorej powodem i zrodtem jest Bog. Rados¢ ta najczesciej wyrazana jest
w kulcie, w ktérym celebruje sie i wychwala pomoc Boga i Jego dzieta objawione
calemu ludowi, wspoélnocie lub jednostce (Ps 9,3.15; 31,8; 51,14; 59,17; 89,13).
Czasownik dyariidopet odnosi sie takze czesto do radosci eschatologicznej (Ps
96,11-13; 97,1; 126,2.5; 1z 12,6; 25,9; 35,10)%2.

Réwniez w NT nasz termin wyraza rado$¢ majaca odniesienie do Boga,
niejednokrotnie zwigzang z eschatologicznym dzielem zbawienia dokonanym
przez Boga w Jezusie Chrystusie (Lk 1,14.44.47; 10,21; J 8,56; Dz 2,26; 1 P 1,6.8;

78 Kotecki, Kosciot w swietle Apokalipsy, 247.260.

79 Abramowiczéwna, Stownik, 1, 5; Popowski, Wielki stownik, 3.

80 Conzelmann, ,,xatpw”, 513: “xaipw (...) & un termine per se stesso profano”

81 Tamze: “Ma il significato preciso si deduce di volta in volta dal contesto, e yaipw puo essere

sinonimo di dyoAiidopoL”.
82 Por. Popielewski, Alleluja!, 253.
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4,13; Jud 24). Jest to zatem rado$¢ wspdlnoty swiadomej, ze zyje ona w czasach
ostatecznych jako ukonstytuowana przez zbawczy akt Boga dokonany w Jezusie
Chrystusie. Analizowany przez nas werset Ap 19,7 stanowi w tej kwestii przyktad
szczegolny: okazuje sie, Ze najpelniej wyraza on powyzsza idee, niesiong przez cza-
sownik dyaAiiaopat: ,,Precisamente, il motivo del giubilo é la salvezza escatologica
operata da Dio; questo soprattutto nell'inno di Apoc. 19,77%. Rados¢, do ktorej
wzywa dzigkczynny hymn allelujatyczny (Ap 19,1-10), nie bedzie zatem nigdy
miala konica, lecz dzigki treéci niesionej przez stowo ayaAiicopat i polaczony
z nim termin xolpw (Ap 19,7) wykroczy poza wszelkie granice czasu i przenika¢
bedzie wieczne przymierze Boga z ludzmi. Wyrazone jest ono nie tylko w znaku
namiotu-przybytku (Ap 21,3)%, ale przede wszystkim w zaslubinach i w trwajacej
na wieki, wiernej mitosci Baranka do swego Kosciota.

ZAKONCZENIE

Jak powinna brzmie¢ odpowiedz na pytanie postawione w tytule niniejszego
studium? Na pierwszy rzut oka, nietrudno odebra¢ wrazenie, ze w Apokalipsie $w.
Jana dominuje temat grozy. Przewaga tekstow budzacych przerazenie nad tymi,
ktére mowia o radoséci odzwierciedla si¢ w prostym spostrzezeniu: mniej wigcej
polowa niniejszego artykulu to mowa o ,,grozie”; podczas gdy pozostala jej czes¢
to ,wprowadzenie” w zagadnienie, ,temat smutku w Apokalipsie”, ,,symbolizm
apokaliptyczny” i wreszcie ,rado$¢ w Apokalipsie”. Statystycznie wigc, niewatpliwie
przewaza temat grozy.

Ale czy te cztery wersety, mowiace o radosci (Ap 11,10; 12,12; 18,20; 19,7),
rzeczywiscie nie maja sobg nic do zaoferowania? Zwlaszcza, ze pierwszy ich przy-
ktad oznacza rados¢ perwersyjng ze $mierci dwu $wiadkéw Boga (i tym samym
wlasciwie traci on walor méwienia o ,,prawdziwej, szczerej rado$ci”)? Jaka wartos¢
posiadajg zatem Ap 11,10; 12,12 i 18,20 w Apokalipsie Janowe;j?

Otoz okazuje sig, Ze te trzy wersety moga przemawia¢ nawet mocniej niz
teksty grozy! Tym, co stanowi o ich sile jest bowiem nie tylko tres¢ i znaczenie
tworzacych je slow, ale takze ich uprzywilejowana pozycja w Ksigdze. Albowiem,
podczas gdy wizje budzace przerazenie najczesciej zwigzane sg z dziataniem sit
wrogich Bogu (lub z ich karaniem) - a, notabene, pod koniec dziela zostajg one

83 R. Bultmann, ,ayeAiidopol”, Grande Lessico del Nuovo Testamento, fondato da G. Kittel,
continuato da G. Friedrich, edizione italiana a cura di F. Montagnini - G. Scarpat, vol. I (AQ -
ddopilw, traduttori: G. Torti — U. Argenti; Revisori: V. de Marchi - O. Soffriti — B. Zucchelli)
(Stuttgart 1933 - Brescia 1965) kol. 54 (podkreslenie autora).

84 Wojciechowski, Apokalipsa, s. 374.
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unicestwione (Ap 20,13 [21,8]) - ostatnie stowo w Apokalipsie to radosne oredzie,
ktore wykracza poza czas obecny i siega eschatologicznej przysztosci.

A zatem, podczas gdy tekst Ksiegi stanowig w wiekszos$ci obrazy budzace lek
i trwoge, ostatni akord przynalezy sie Bogu i jego wybranym, a donosne brzmienie
radosnego ,,Alleluja” przypieczetowuje prawde, ze zakroluje pokoj, szczgscie i we-
sele. Jego wyrazem bedzie pelne zjednoczenie zbawionych z Chrystusem, a dokona
sie ono w mistycznych zaslubinach Baranka ze swoim ludem.

Chcac jednoczesnie odpowiedzie¢ na ewentualny ,,zarzut’, jakoby dyspropor-
cja miedzy tekstami grozy i radosci byla zbyt wielka, warto przywota¢ definicje
»poréwnania homeryckiego’, ktére przez analogie mozna zastosowa¢ do inte-
resujacego nas problemu. Otéz 6w drugi, duzo krotszy czlon (,temat radosci’)
niekoniecznie musi posiada¢ mniejsze znaczenie w stosunku do pierwszego; wrecz
przeciwnie, 6w pierwszy (,temat grozy”) moze by¢ w rzeczywistosci na ustugach
drugiego, stanowiac dla niego przygotowanie i kontrastujace tlto. Im bardziej zatem
przerazajacy jest obraz zagrozenia pochodzacego od Ztego, tym wigksza powstaje
rados¢ z pokonania wroga i z perspektywy wiecznego szczgscia z Bogiem. Z im
wiekszg moca zostaje zniszczony nieprzyjaciel Boga i czlowieka, tym glebsza rodzi
sie rado$¢ z nastania czasu pokoju i faski w Nowym Jeruzalem.

»Rado$¢” w Apokalipsie to zatem nie tylko powazna idea (niezbyt czesto, nie-
stety, zauwazana przez czytelnikow Apokalipsy®), ktora ukazal w swym dziele §w.
Jan, ale jest to zagadnienie wrecz dominujace nad tematem grozy, jesli uwzgledni
sie fakt, iz wizje budzace przerazenie pojawiaja si¢ w Apokalipsie po raz ostatni
w rozdziale 20, otwierajac tym samym perspektywe dla niekonczacej si¢ radosci
(Ap 21,1-22,5). Tesknote za tym stanem szczescia, przezywana w eonie obecnym,
a wiec w czasie charakteryzujacym sie¢ wcigz trwajaca walka duchowa z mocami
zla, wyrazaja niemal ostatnie stowa Objawienia $w. Jana: ,,Przyjdz, Panie Jezu” (Ap
22,20). Wtasnie to chwalebne przybycie Chrystusa stanie si¢ Zrédtem nieopisanej
radosci wiernych: ,Weselmy sie i radujmy, i dajmy Mu chwale, bo nadeszly Gody
Baranka, a Jego Malzonka sie przystroita” (Ap 19,7). I tej radosci nie bedzie konca.

85 Por. dwa pierwsze przypisy niniejszego studium.
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Ps 59,17 219

Ps 63,12 100

Ps 66,6 100

Ps 67,5 100, 102
Ps 68,4 17

Ps 70,5 102

Ps 73,20 103

Ps 76,3 148

Ps 78,70-72 152
Ps 79,10 104

Ps 80,9-12 74
Ps 80,9 74

Ps 80,13 74

Ps 81,2 101

Ps 81,11 72

Ps 84,2-5 147
Ps 84,3 102

Ps 89,13 219

Ps 89,17 101

Ps 90,14 101, 144
Ps 96,11-13 219
Ps 96,11 101, 113, 144, 219
Ps 97,1.8 144

Ps 97,1 101, 219

Ps 97,8 144

Ps 97,11 144

Ps 98,4 101

Ps 100,1-2 145

Ps 100,2 98, 101, 144

Ps 104,15 144

Ps 104,31.34 144

Ps 104,34 144

Ps 105,45 102

Ps 106,4n (wg LXX) 159
Ps 110 126

Ps 113-118 140

Ps 113,9 17, 144

Ps 115,2 104

Ps 117,18 (LXX) 57

Ps 118,24 17, 101

Ps 118,176 (wg LXX) 158
Ps 119,11.14.162 102

Ps 119,169 101

Ps 120-134 139-141, 144
Ps 121,1 140

[

[

»

[

»

Ps 122 9,139-143, 145, 148, 149

Ps 122,1 144

Ps 122,6 140

Ps 126 105

Ps 126,2.5 219

Ps 126,4 104

Ps 126,5 17, 97, 105
Ps 126,6 105

Ps 132,9 101

Ps 135-136 140
Ps 136,2 113

Ps 145,7 102

Ps 149,2 101, 144
Ps 149,3.5 17

Ps 149,5 102

Ps 150 145

Prz 5,18 17
Prz 19,4.7 170

Koh 3,22 17
Koh 5,17 17
Koh 8,15 17
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Koh 9,9 17

Pnp 1,4 17

Pnp 2,8-14 181
Pnp 5,2-6 181
Pnp 8,13 181, 182

Syr 14,11.14 99
Syr 28,23 198
Syr 30,23 22

Oz 1,2-9 179
Oz 2,4-25 179
Oz 10,1 74
Oz 13,14 72
Oz 14,8 74

712,21.23 113
112,23 17
712,27 72

Am 6,3 45
Am 7,14-15 157

So 3,8-13 180
So 3,17 27, 99
S0 9,9 113

Za 9,9 26, 99
Za 9,9-17 180
Za 10,3 152
Za 10,3-7 115
Za 12,10 47

Mt 2,18 43

Mt 4,16 47, 17

Mt 5-7 39, 42

Mt 5,3.10.19.20 43

Mt 5,3 43, 155

Mt 5,4 9, 10, 39, 46, 129
Mt 5,10.11.12.44 41

Mt 5,10.19.20 43

Mt 5,12 18

Mt 5,39 129

Mt 5,44 129

Mt 6,10.33 43

Mt 7,20 133

Mt 7,21 43

Mt 8,11-12 180

Mt 8,11 43

Mt 9,15 18, 40, 171, 180

Mt 10,12 121

Mt 10,17-20 43

Mt 10,23 41

Mt 11,11 191

Mt 12,33 133

Mt 13,20 17, 114
Mt 13,21 41

Mt 13,44-46 18

Mt 13,44 17

Mt 16,13 6

Mt 16,17-19 6

Mt 17,25 156

Mt 18,1-14 155

Mt 18,10-14 9, 151, 153, 154
Mt 18,10 155

Mt 18,12 54, 157, 159, 161
Mt 18,14 158

Mt 18,15-35 155
Mt 18,16 197

Mt 18,17 155

Mt 21,28-32 70

Mt 21,28 156

Mt 22,1-10 180

Mt 22,42 156

Mt 23,34 41

Mt 25,1-13 180

Mt 25,21.23 17, 114
Mt 26,29 76

Mt 26,38 47

Mt 26,66 156

Mt 27,44 42

Mt 28,16-20 109, 110

Mk 1,14.23 7
Mk 1,15 18
Mk 2,18-20 165
Mk 2,19-20 180
Mk 2,19 171
Mk 3,14 7

Mk 4,16 17, 114
Mk 4,17 41

Mk 6,12 7

Mk 10,30 41
Mk 12,1-11 74
Mk 12,29 129
Mk 14,25 76
Mk 14,34 47
Mk 15,32 42

Lk 1,14.44.47 219
Lk 1,14 17, 219
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Lk 2,10-11 114
Lk 2,35 47

Lk 2,41-51 145
Lk 2,41 147

Lk 4,4 114

Lk 5,27-32 161
Ltk 5,34 171

Lk 6,21 46

Lk 6,22-23 42
Lk 7,28 191

Lk 8,13 17, 114
Lk 9,57 6

Lk 10,5 121

Lk 10,21 219

Lk 11,20 18

Lk 12,19 17

Lk 13,6-9 74

Lk 15,3-7 9, 151, 153, 154
Lk 15,4 157, 159
Lk 15,5-7 18

Lk 15,5 17

Lk 15,7 114, 158
Lk 16,25 43

Lk 17,21 23

Lk 19,10 161

Lk 22,28-30 180
Lk 24 10, 110, 122
Lk 24,21-23 118
Lk 24,28-43 180
Lk 24,36-43 109, 110, 111, 122
Lk 24,36-49 112
Lk 24,37 122

Lk 24,39 122

Lk 24,40 122

Lk 24,41 112

Lk 24,44-49 111
Lk 24,47 112

Lk 24,52 18

J 1,1 179

] 1,4-5.7-9 166

] 1,6 164, 172

J 1,8 166

J 1,13 164

] 1,19-34 187

] 1,19-21 187

J 1,23 186-188, 190
] 1,27 164, 187

J 1,29.30.31-34.36 172
J 1,31 187

] 1,32-33 164

] 1,33 185, 186

J 1,35-39 166

] 1,39 173

J 1,39.46 125, 173
J 1,50 172

J 1,51 185

J 2,1-12 164, 180
J 2,10 164

J 2,11.23 185

J 2,11 164, 173

J 2,12 173

] 2,18-22 122

J 2,19 185

] 376

] 3,3-10 173

] 33178

] 3,5.8 124

] 3,8 186

J 3,13-18 185

] 3,15-16 173, 190
J 3,20 172

] 3,22-30 187

] 3,22 183

] 3,24 166

] 3,25 165

] 3,26 184, 186, 189
] 3,27 164

] 3,27-30 164

] 3,28 170, 185, 187

] 3,29 9, 17, 115, 163-167, 171, 175, 179-191

J 3,30 164, 166, 175, 183, 187
] 3,34 187

J 3,35 122, 123

J 3,36 173, 190

J 4124

] 4,1 126

] 4,8 15

] 4,9-10 48

] 4,16.17.18 164

] 4,29 125

J 4,36 115

J 5,12 178

J 5,20 122

] 5,25.28 186

J 5,35 166

J 5,37 185, 186, 189
] 6,5-14 180

J 6,10 164

] 6,23 126

] 7,37 117
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] 7,38-39 124 ] 16,7 18
] 8,12 166 J 16,20 105, 214

] 8,17 197 J 16,20-22 43, 116, 126
] 8,56 125 ] 16,20-24 17, 18

] 9,22 42 ] 16,21 17

J 10,1-2 125, 191 J 16,22 116, 119, 189

J 10,10 124 ] 16,23.26 117

] 10,28 123, 124 ] 16,24 17, 189, 191

J 10,29-30 123 J 16,32 121

J 10,30 179 ] 16,33 120

J 10,32 122 ] 17,1-3 125

J 11,2 126 J 17,2 124

J 11,15 18 J 17,13 17, 19, 116, 189, 191
J 12,21 125 J 17,21-23 123

] 12,32 124 ] 18,37 186, 189

] 12,35-36 166 ] 19,25-37 47

J 12,41 190 J 19,34 123

] 12,42 42 J 20,2 126

] 13,1-17,26 117 J 20,8 125, 126

] 13,3 123 J 20,18 126

J 13,34 129 J 20,19-23 108, 110-112, 121
] 14-16 68 J 20,19-20 111

] 14,1.27 121 J 20,20 9, 18, 107, 112, 115, 116, 126, 190,
J 14,1-31 191

J 14,8n 122 J 20,21-23 111

J 14,9 179 J 20,25.28 126

J 14,10 187 ] 20,28 179

J 14,16n 18 J 21,9-14 180

J 14,18 117 ] 21,7.12 126

J 14,21 178

] 14,23 117 Dz 1,4 113

J 14,27 120 Dz 2,22-24 48

] 14,28 18, 116 Dz 2,22-36 7

J 15,1b 76 Dz 2,36 126

] 15,1-6 70, 71, 76 Dz 2,38 112

J 15,1-11 10, 67, 69-75, 78, 79 Dz 2,46 17

] 15,1-16,3 68, 69 Dz 7,58-60 42

] 15,2 76 Dz 8,8.39 17

] 15,42 77 Dz 8,39 114

J15,4b 77 Dz 10,36 121

J 15,5 75, 77, 78 Dz 12,2-3 42

] 15,5b-8 77, 78 Dz 13,48 114

J 15,7-17 70 Dz 13,50 54

] 15,9-11 78 Dz 13,52 18, 114

J 15,11 9, 17, 67-69, 71, 116, 189, 191 Dz 14,19 54

] 15,12-17 68, 69, 71 Dz 14,24 55

J 15,14-15 189 Dz 15,3.31 114

] 15,18-16,3 69 Dz 15,3 17

] 16,2 42 Dz 16,22-23 54

] 16,4 68 Dz 17,5 54

] 16,4-33 68 Dz 18,12 54
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Dz 19,29 54 Rz 15,13 17, 63
Dz 24,11 147 Rz 15,26 58

Rz 16,19 57
Rz 1,18.22 55
Rz 1,17 56 1Kor 1,18 55
Rz 1,18 55 1Kor 1,23 7
Rz 1,21 56 1Kor 2,4 55
Rz 1,32 57 1Kor 2,12 132
Rz 2,4 55 1Kor 2,13 63
Rz 2,7 53 1Kor 2,15a 132
Rz 2,9 54 1Kor 3,8 60
Rz 3,4 57 1Kor 3,21-23 58
Rz 3,25 48 1Kor 4,3-4 52
Rz 4,15a 134 1Kor 4,12 54
Rz 5-7 57 1Kor 4,19 55
Rz 5,3-4 53 1Kor 6,9-10 132
Rz 5,5 55 1Kor 7,14 132
Rz 5,8 48 1Kor 7,26.37 54
Rz 5,9 134 1Kor 9,16 54
Rz 5,10 134 1Kor 9,27 7
Rz 5,16 134 1Kor 10,24.33 132
Rz 6,5-6 48 1Kor 11,14 56
Rz 6,13.20 56 1Kor 11,32 57
Rz 7,6 136 1Kor 13,12 57
Rz 7,14-25 131 1Kor 14,13 54
Rz 8 63 1Kor 14,37 57
Rz 8,13 63 1Kor 15,11-12 7
Rz 8,14 132 1Kor 15,30 57
Rz 8,15a 134 1Kor 15,43 56
Rz 8,27 53 1Kor 15,58 54
Rz 8,32 58 1Kor 16,14 132
Rz 8,35 54 1Kor 16,16 60
Rz 8,39 64 1Kor 16,18 57
Rz 9,1 55
Rz 9,21 56 2Kor 1-7 52
Rz 9,22 55 2Kor 1,1-7 92
Rz 10,9 126 2Kor 1,8-2,13 82, 92
Rz 11,17 76 2Kor 1,8-16 92
Rz 11,22 55 2Kor 1,8-11 63
Rz 12,2.5 132 2Kor 1,8-9 53, 57
Rz 12,12 18, 114 2Kor 1,8 55, 88
Rz 13,5 54 2Kor 1,12 86
Rz 13,9-10 132 2Kor 1,13-14 57
Rz 14,17 64 2Kor 1,14 85
Rz 14,19 132 2Kor 1,17-24 92
Rz 15,2 132 2Kor 1,19 7
Rz 15,3 42 2Kor 1,22 63
Rz 15,5 53, 63, 132 2Kor 1,24 17, 85
Rz 15,8 55 2Kor 2,1-11 93

Rz 15,13.19.27 63
Rz 15,13.19 55

2Kor 2,2-3 89
2Kor 2,2 85, 93
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2Kor 2,3 85, 87, 93
2Kor 2,5 57

2Kor 2,7.10 89

2Kor 2,8 91

2Kor 2,10 91

2Kor 2,14 181

2Kor 3,1 53

2Kor 3,3 63

2Kor 3,8 55

2Kor 3,17b 136

2Kor 3,18 132, 135
2Kor 4,5 7

2Kor 4,7-12 59

2Kor 4,7 55

2Kor 4,8-10 59

2Kor 4,8 54

2Kor 4,10-11 48, 53, 64
2Kor 4,17-18 53, 64
2Kor 5,12 53

2Kor 5,14-15 57
2Kor 5,16 48

2Kor 5,17 64

2Kor 6,1-2 52

2Kor 6,3-10 10, 51-53, 59, 61, 64
2Kor 6,3-4a 52

2Kor 6,4b-5 52, 53
2Kor 6,4b 59

2Kor 6,5 60

2Kor 6,6-7a 52, 55, 56
2Kor 6,7b-8a 52, 56
2Kor 6,8b-10 52, 56
2Kor 6,10 51, 114
2Kor 6,10-11 9

2Kor 7,4.13 81

2Kor 7,4 18, 114, 152
2Kor 7,5-16 82, 92, 94
2Kor 7,7.9.13.16 57
2Kor 7,7 85

2Kor 7,9 85, 90

2Kor 7,11 55

2Kor 7,14 55

2Kor 7,16 85, 91
2Kor 8-9 93

2Kor 8,2 81

2Kor 8,9 58, 64

2Kor 9,7 22

2Kor 10,1-11,15 92
2Kor 10,5 55

2Kor 10,12 53

2Kor 10,15 54, 60
2Kor 11,2 164, 171, 180

2Kor 11,3 55

2Kor 11,4 7

2Kor 11,6 55

2Kor 11,10 55

2Kor 11,16-12,11 92
2Kor 11,21 56

2Kor 11,23b-29 59
2Kor 11,23-27 59
2Kor 11,23-26 57
2Kor 11,23.27 54, 60
2Kor 11,23 54

2Kor 11,27 54

2Kor 12,9 55

2Kor 12,10 54, 63
2Kor 12,12-13,13 92
2Kor 12,16 57

2Kor 12,20 54

2Kor 12,21 41

2Kor 13,1-10 55, 57
2Kor 13,1 197

2Kor 13,4 55

2Kor 13,5 57

2Kor 13,8 55

2Kor 13,11-13 82, 92
2Kor 13,9.11 81
2Kor 13,11 81, 85, 92
2Kor 13,19 57

Ga227

Ga 2,10 58

Ga 2,19 57

Ga 2,19-20 130

Ga 2,20 7, 48

Ga 3,23-24 134

Ga 3,24-26 135

Ga 5,5 132

Ga 5,14 132

Ga 5,16.18 130, 132
Ga 5,19-21 132

Ga 5,22 18, 55, 63, 114
Ga 5,22-23 132

Ga 5,25 131

Flp 1,9-10 132

Flp 1,15 7

Flp 1,18 57

Flp 1,25 17, 18
Flp 2,6-11 48

Flp 2,11 126

Flp 2,17-18 57
Flp 3,1 18, 64, 115
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Flp 3,3.14 64
Flp 3,6b 131 1] 1,4 17
Flp 3,8-12 64 1] 3,1-4 117
Flp 4,1 57 1] 3,3 178
Flp 4,4 64 1] 4,8 15
Flp 4,4-6 18 1] 4,9-10 48
Flp 4,12 58 1] 5,12 178
Ef 5,1-2 132 2J 10-11 121
Ef 4,30 132 2] 12 17
Ef 5,22-33 180
Ef 5,25-27.31-32 164 Ap 1,4-8 195
Ef 5,26-31 174 Ap 1,4.20 197
Ap 1,4 197
Kol 1,19 114 Ap 1,7 195
Kol 1,24 114 Ap 1,9 200
Kol 1,29 60 Ap 1,12-20 200
Ap 1,12.16 197
1Tes 1,3 53 Ap 1,13-16 200
1Tes 1,6 18, 42, 114 Ap 1,13 119, 199
1Tes 2,2 42 Ap 1,16 196
1Tes 2,9 54, 60 Ap 1,17-18 119
1Tes 2,14 64 Ap 1,17 200
1Tes 2,14-16 42 Ap 1,18 200
1Tes 2,19-20 57 Ap 1,19 200
1Tes 3,5 60 Ap 1,20 196
1Tes 3,6.9 17, 57 Ap 2,10 201
1Tes 3,7 53 Ap 2,13 201
1Tes 4,16 64 Ap 2,22-23 201
1Tes 5,12 60 Ap 2,24 201
1Tes 5,16.26 114 Ap 2,26 201
Ap 2,27 201
Tt 2,11-13 149 Ap 3,1 197
Ap 3,4 199
Flm 7 57 Ap 3,9 201
Flm 20 19 Ap 3,12 196
Ap 3,16 201
Hbr 10,32-34 42 Ap 3,19 201
Hbr 10,34 114 Ap 4,1-2 196
Ap 4,5 197
Jk 1,2 18, 20 Ap 4,6-8 197
Jk 3,6 212 Ap 5,1.6 197
Jk 4,8-10 41 Ap 5,4-5 195
Ap 5,5-6 198
1Pt 1,6.8 219 Ap 5,6 196, 199, 202, 217
1Pt 1,8 18, 114 Ap 5,12 197
1Pt 2,12 42 Ap 6,16-17 198, 202
1Pt 3,14-17 42 Ap 7,1-8 197
1Pt 4,12-17 42 Ap 7,14 198, 203
1Pt 4,13 18, 114, 220 Ap 7,17 195, 196

1Pt 4,14 42 Ap 8,1-2 196
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Ap 9,1 196

Ap 9,18 197

Ap 10,1-11,14 203
Ap 10,1-11 204

Ap 10,1 196, 204
Ap 10,3 204

Ap 10,11 204

Ap 11,1-2 204

Ap 11,2.3.9 197

Ap 11,3-13 204, 213
Ap 11,3-4 197

Ap 11,3 199, 214
Ap 11,5-13 205

Ap 11,5-6 213

Ap 11,7 213

Ap 11,8-9 213

Ap 11,10 193, 213, 216, 220
Ap 11,11.13 214

Ap 11,11 199, 213
Ap 11,12 213

Ap 11,13 213

Ap 11,15-19 203
Ap 12,1-15,4 209
Ap 12 205, 206

Ap 12,1-2 214

Ap 12,1 16, 21, 196
Ap 12,1-17 205, 206
Ap 12,3-17 205

Ap 12,3-4 205, 214
Ap 12,3 197, 205
Ap 12,5 206

Ap 12,6 197

Ap 12,7-9 206, 214
Ap 12,10-12 205, 214, 215
Ap 12,11 215

Ap 12,12 196, 206, 213-216, 220

Ap 12,13-17 215
Ap 12,13-16 214
Ap 12,17 206, 214
Ap 13 208

Ap 13,1-10 207
Ap 13,1 196, 197, 207
Ap 13,2 198

Ap 13,3 207

Ap 13,11-18 208
Ap 13,11 198

Ap 13,14 207

Ap 13,15-17 203
Ap 13,18 197

Ap 14,1-5 208

Ap 14,4-5 208

Ap 14,6-13 208

Ap 14,6-11 208

Ap 14,6.16-17 199
Ap 14,6 215

Ap 14,8 208

Ap 14,14-20 208, 209
Ap 15,1-16,21 210
Ap 15,3-4 209

Ap 16 193, 203

Ap 16,9 208

Ap 16,13 207

Ap 16,15 199

Ap 16,16 193

Ap 16,19 208

Ap 17-18 210

Ap 17 215

Ap 17,1-18,24 211
Ap 17,1.3.9.15 199
Ap 17,2-14.18 210
Ap 17,3 197

Ap 17,4 199

Ap 17,5 208

Ap 17,6 217

Ap 17,9 207, 210
Ap 18 195

Ap 18,2.10.21 208
Ap 18,3.9 210

Ap 18,4b-5 210

Ap 18,7 41, 195
Ap 18,9-19 215

Ap 18,9.11.15.19 195
Ap 18,9.11.15.17 217
Ap 18,9 195

Ap 18,11.15.19 195
Ap 18,17.19.23 197
Ap 18,20-24 215
Ap 18,20 193, 213, 215, 216, 220
Ap 18,21 216

Ap 18,22-23 182
Ap 18,23 184

Ap 18,24 217

Ap 19-20 205

Ap 19,1-10 211, 217, 220
Ap 19,1-9 217

Ap 19,1-8 217

Ap 19,1.3.45.6. 217
Ap 19,1.3.4.6 218
Ap 19,1.6 218

Ap 19,1 217

Ap 19,2 217, 218
Ap 19,3 218
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Ap 19,5 218 Pisma zydowskie
Ap 19,6 218
Ap 19,7-9 217 b. Bava Batra 75a 174
Ap 19,7 18, 114, 180, 189, 193, 211, 213, b. Bava Batra 144b.145a 173
217-221 b. Berakhot 6b 173, 176, 184
Ap 19,8 218 b. Berakhot 61a 174
Ap 19,9 180 b. Erubin 18a 174
Ap 19,11-20,15 218 b. Erubin 18b 175
Ap 19,11-21 211 b. Ketubbot 7b 184
Ap 19,11.13 198 b. Qiddushin 3a.5a 171
Ap 19,13.16 211 b. Qiddushin 43a 172
Ap 19,20 207, 212 b. Sanhedrin 108a 171
Ap 20,10.14.15 212 b. Sukkah 25b 173
Ap 20,10 207 b. Yevamot 63a 175
Ap 20,11 199 m. Berakhot 2,5 173
Ap 21,1-22,5 212, 221 m. Sanhedrin 3,5 173
Ap 21,1-4 148, 197 m. Sanhedrin 9,6 42
Ap 21,1 196, 218 MTeh 98,1 189
Ap 21,2 164 t. Berakhot 2,10 173
Ap 21,2.9 180 b. Yevamot 4,4 172
Ap 21,4.6.22 219 PesK 22,4 190
Ap 21,4 40, 195, 196 PesK Nispachim 2 190
Ap 21,8 212 PesR 37 190
Ap 22,16 196, 216 Rabba do Rdz 4,4; 9,4; 10,9; 12,9; 18,1; 28,6
Ap 22,17 164, 180 171
Rabba do Rdz 8 (6d) 175
Apokryfy Rabba do Rdz 18,3 174
Rabba do Pwt 3,16 174
ApBaSyr 29,5 74 Rabba 20,6 do Wj 13,7 175
2Bar 29,1-8 180
Ewangelia Tomasza, log 107 153, 154
Ewangelia Prawdy, 31,35-32,39 153,154 Starozytne pisma bliskowschodnie
5Ezra (=2Ezdrasz) 2,33-41 180
1Hen 62,12-16 180 Kodeks Hammurabiego 160 169
HenEt 10,19 74 Kodeks lipt-Ishtar 29 169

Ody Salomona 73
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