DRUGI LIST SWIETEGO PIOTRA APOSTOLA

WSTEP I KOMENTARZ

ks. Mariusz Rosik



Wstep

Autorstwo Drugiego Listu sw. Piotra jest do dzi§ zywo dyskutowane, a to ze
wzgledu na znaczng réznice w stylu i stownictwie pomigdzy 1 P i1 2 P. Wydaje sig, ze
obydwa listy nie mogly wyj$¢ spod tego samego piora, chyba ze Piotr pozostawit duza
swobod¢ w formutowaniu mysli sekretarzom spisujgcym jego korespondencj¢. Styl 2 P
jest bardziej pompatyczny i1 kwiecisty. Natomiast niemal powszechnie przyjmuje si¢, ze
list wyszedt z ,kregow Piotrowych”, to znaczy, ze zywo obecna jest w nim mysl
pierwszego z Apostolow oraz ze nawet jesli pismo jest pseudoepigrafem, to nauczanie
Piotra musialo wywrze¢ bezposredni wplyw na rzeczywistego autora. Jednym z
czotowych argumentow przywolywanych na podwazenie autorstwa Piotra jest wyrazna
zalezno$¢ listu od Listu sw. Judy. Autor przytacza go niemal w catosci. Trzeba
zauwazy¢, ze do XIX wieku badacze byli przekonani, ze to Juda korzystat z Drugiego
Listu sw. Piotra. Tymczasem badania wykazuja, ze bylo odwrotnie. Przeciw autorstwu
Piotrowemu przemawia dobra znajomos$¢ greki i literatury greckiej, a takze fakt, iz autor
nie zalicza siebie do grona apostotéw (2P 3,2). Trudnosci z ustaleniem autorstwa listu
przektadaja si¢ oczywiscie na jego datacje. Zwolennicy autorstwa Piotrowego
utrzymuja, ze powstat on tuz przed $§miercig Apostota, a wiec w 64 lub 67 roku, inni za$
przesuwaja go na koniec I, a nawet na poczatek II stulecia. Miejscem powstania listu
jest najprawdopodobniej Rzym.

Tematyka listu zasadniczo dotyczy dwoch kwestii. Pierwsza z nich to sprawa
paruzji. Mieszkancom Azji Mniejszej wydawato si¢, ze Chrystus opdznia swoje
powtorne przyjscie, stad konieczne bylo uspokojenie nastrojow w tamtejszych gminach
chrzescijanskich 1 niemal systematyczne wytozenie nauki o paruzji i dniu Panskim.
Drugim istotnym zagadnieniem poruszonym w liScie jest kwestia falszywych nauk,
ktore  zaczynaly si¢ szerzy¢ w  niektorych  kregach  chrzescijanskich.
Najprawdopodobniej zakotwiczone byly one w poczatkach gnozy, ktéra zaczynala
przybiera¢ na sile. Z punktu widzenia dogmatycznego znajdujemy w liscie poczatki
nauki o natchnieniu Pisma $wigtego (1,20-21). Wzmianka o przemienieniu Chrystusa na
gbrze Tabor natomiast (1,17) ma charakter osobistego wspomnienia Piotra (badz jest na
takie stylizowana, gdyby okazato si¢, ze list nie wyszedt bezposrednio spod piodra
Apostota). Tematyka ta poruszona zostata przez autora w dwoch przeplatajacych si¢
formach. Ot6z znajdujemy w pisSmie elementy listu 1 testamentu. Na kategori¢ listu
wskazujg adres, 1 pozdrowienia, odniesienia do konkretnej sytuacji adresatow, a takze
pareneza. Brak natomiast pozdrowien i1 zakonczenia epistolarnego. Na gatunek
testamentu wskazuje wzmianka o zblizajacej si¢ $mierci autora (2P 1,13-14), czgste
wspomnienia autobiograficzne oraz ostrzezenia przed falszywymi nauczycielami. Autor
korzystal z materiatu zrodlowego, jaki stanowit dla niego Stary Testament, literatura
apokryficzna i hellenistyczna. Czegsto odwotywat si¢ do zapowiedzi prorockich, ale nie
stronit takze od poje¢ zaczerpnigtych z mys$li greckiej, takich jak ,,poboznosc¢”,
»poznanie” czy ,,cnota”’. Wielu badaczy wskazuje takze Ewangeli¢ Mateusza jako jedno
ze zrodel listu. Miatyby o tym $wiadczy¢ nastepujace elementy: metafora psa 1 §wini
(2P 2,22), przyktad Sodomy o Gomory (2P 2,6), wzmianka o przemienieniu Chrystusa
(2P 1,17) czy mowa o drodze sprawiedliwosci (2P 2,21).



Adresaci listu to najprawdopodobniej gminy ko$cielne Azji Mniejszej. Byliby
wiec oni tozsami z adresatami 1 P, ktérych wymieniono z nazwy: s3 to koscioly w
Poncie, Galacji, Kapadocji, Azji i Bitynii (1 P 1,1), a wigc pédinocne prowincje Azji
Mniejszej. List miat mie¢ charakter pisma ogdélnego, ktore mozna byto odczytywaé w
wielu wspolnotach chrzescijanskich. Byly to wspolnoty chrzescijan wywodzacych si¢
zasadniczo z krggdw poganskich. Tres¢ listu $wiadczy, ze musialy si¢ one borykac z
problemem fatszywych nauczycieli, a takze z kwestiami natury etyczne;.

Adres (1,1-2)

1 {Dz 11,17; 15,8n; Rz 1,12; Tt 2,13}. Autor listu przedstawia si¢ w adresie jako
Szymon Piotr. Pod pierwszym imieniem znany byt wsrod galilejskich rybakow do
chwili, kiedy to Jezus wyznaczyl mu misj¢. Dzialo si¢ to w okolicach Cezarei
Filipowej, gdzie Jezus nadal mu imi¢ Piotr, czyli ,,Skata” (Mt 16,18-20). Nadawca listu
okresla siebie mianem ,stugi i1 apostota Jezusa Chrystusa”. Apostol winien by¢
absolutnym $wiadkiem wydarzen, o ktoérych naucza — $wiadkiem zmartwychwstania
Chrystusa, a jedyng jego moca jest moc pochodzaca z krzyza, a wigc ze znaku §mierci i
stabosci, ktory ostatecznie stat si¢ znakiem zwycigstwa. Tak wigc znak prawdziwego
apostolstwa jest dwojaki: §wiadectwo 1 moc krzyza, ktéra objawia si¢ przez stabos¢
Apostota. Imi¢ ,Jezus” jest imieniem historycznym nauczyciela z Nazaretu.
Dookreslone zostalo ono tytutem christos, oznaczajacym ,,namaszczony”, ,,pomazany”’,
a wskazujacym na oczekiwanego przez Zydow Mesjasza.

2 {Rdz 18,3; Wj 33,12; Rz 1,1; Tt 1,1}. Piotr pozdrawia adresatow, zyczac im
»taski 1 pokoju”. Termin ,taska” przywotuje na mys$l dary udzielone narodowi
wybranemu za czasOw Starego Testamentu, a takze konkretne postacie historii
zbawienia, o ktorych wiadomo, ze zostaly obdarzone taska. Na kartach Starego
Testamentu formuta ,,znalez¢ taske” pojawia si¢ okoto 40 razy, z czego 13 razy
dopehienie blizsze stanowi Bog. Zwrot ten nalezy do terminologii dworskiej; zawsze
przetozony jest tym, ktory okazuje taske podwtadnemu. Relacja krol — podwladny na
kartach Starego Przymierza funkcjonuje w odniesieniu Boga do cztowieka. Abraham
znalazt taske u Boga, gdyz Ten nie odmowit jego gosciny (Rdz 18,3). Potwierdzeniem
takiego stanu rzeczy jest pdzniejsza zapowiedz narodzin Izaaka. Mojzesz w rozmowie z
Bogiem sam powotuje si¢ na Boze stowa: ,,Powiedziates do mnie: Znam ci¢ po imieniu
1 jestem ci taskaw” (Wj 33,12). Bazujac na tym zapewnieniu, Mojzesz nie waha si¢
prosi¢ Boga o to, by towarzyszyt wedrowce przez pustyni¢ calemu ludowi. Budowa
Namiotu Spotkania 1 modlitwa w nim (Wj 33,7-23) ukazuja, ze taska, ktorg Mojzesz
znalazt u Boga, nie byla jednorazowym aktem zyczliwosci, ale przenikata catg relacje
wybawiciela narodu z Jahwe.

Drugie zyczenie Piotra skierowane do adresatow to zyczenie ,,pokoju”. Samo
stowo ,,pokd)” wywodzi si¢ od czasownika oznaczajacego ,,mie¢ dos¢”, ,,zaspokoic”, a
w formie mocniejszej (piel) ,,ptaci¢” 1 ,rekompensowac”. Niekiedy rzeczownik ten
oscyluje wokot pojecia nagrody, dobrobytu, szczesliwosci czy pomyslnosci; przede
wszystkim jednak wyraza ide¢ catosci, ocalenia i1 nietykalno$ci. Tak rozumiany pokdj
ma trojwymiarowy charakter: jest on najpierw pokojem z Bogiem, z ktorym osobowa
relacja czlowieka zaklada przestrzeganie Jego praw i nakazéw; obejmuje relacje z



drugim cztowiekiem, zarowno w wymiarze rodzinnym i spotecznym, jak i w wymiarze
miedzy narodami; ostatecznie odnosi si¢ takze do wewnetrznego usposobienia
cztowieka, ktore mozna by nazwa¢ pokojem z samym sobg. Poniewaz pokoj pochodzi
od samego Boga (Lb 6,26; Ps 125[124],5; 128[127],6), ktory jest jego ostatecznym
zrodtem, stad zrozumiale, ze nalezy si¢ o pokdj modlic. Wzywa do tego psalmista:
»Proscie o pokoj dla Jeruzalem” (Ps 122[121],6). Ksiggi historyczne utozsamiajg
wrogow Izraela z wrogami Jahwe, skad pojawito si¢ miejsce na ide¢ swigtej wojny.

Perspektywy rozwoju chrzescijanskiego zycia (1,3-11)

3-4 {1Tm 2,2; 2Tm 3,5; 2P 1,6-7}. Apostot stwierdza, ze wszechmoc Boga
doprowadzita wierzacych do poznania Chrystusa. Poznanie to ostatecznie prowadzi¢ ma
do tego, by chrzescijanie stali si¢ ,,uczestnikami Boskiej natury”. Wielu teologdw mowi
w tym wypadku o ,,przebdstwieniu”. Motyw przebdstwienia (apotheosis) znany jest juz
z kart starozytnej literatury greckiej. Najstarszym zachowanym do naszych czasow
tekstem greckim, mowigcym o przeniesieniu postaci ludzkich w sfer¢ boskosci, jest
lliada. Zdaniem Homera, najstarszy spos$rod trzech synow wiadcy Troi, Ganimedes,
zostal pochwycony przez bogdéw, obdarzony niesmiertelnoscig i uczyniony ushugujagcym
Zeusa (Iliada 20,230-235). Sposrod postaci ludzkich ,,ubdstwienia” w oczach innych
doznali Aleksander Wielki, dynastia Ptolemeuszy i1 sam Homer. W przypadku
Macedonczyka proces ten dokonat si¢ za jego zycia, w dwoch pozostatych przypadkach
juz po S$mierci. Archelaos, syn Apoloniusza z Priene, jest autorem reliefu
zatytutowanego Apoteoza Homera. Rzezba znajduje si¢ obecnie w British Museum.
Datowanie wskazuje na lata 130-120 przed Chr., cho¢ niektorzy sadza, ze pochodzié¢
moze nawet z konca III stulecia przed Chr. Miejscem powstania reliefu mogta by¢
Aleksandria lub Rodos. Centrum reliefu zajmuje posta¢ starszego mezczyzny,
zasiadajacego na tronie. W lewej rece trzyma zwdj, w prawej berlo. Otaczajg go
bogowie. Na glowe Homera dwie postacie wktadajg korong. Inskrypcje identyfikuja je
jako Chronos (Czas) i Oikoumene (Swiat). I jeszcze jeden przyktad. Juz na cztery wieki
przed Chrystusem kwestig apotheosis zajal si¢ niejaki Euhemeros z Messyny na Sycylii.
Byt on autorem dzieta zatytutowanego Hiera Anagraphé (,,Swigta historia™), ktore byto
fikcyjng relacjag z podrozy po Oceanie Indyjskim. Autor natrafit rzekomo na grupe
wysp; zatrzymat si¢ na najwigkszej, zwanej Panchajg. W §wiagtyni Zeusa mial odnalez¢
na kolumnie napis przedstawiajacy chwalebne czyny pierwszych krolow wyspy,
Uranosa, Kronosa i Zeusa. Ich zastugi byty ogromne. To wtasnie one spowodowaly, ze
po ich $mierci zaczgto oddawac im cze$¢ boska [Thurston Peck, 1898, 632]. Jednak w
przypadku wywodu Piotra bycie uczestnikiem boskiej natury nie taczy si¢ bezposrednio
z grecky ideg przebostwienia. Nie chodzi o ubostwienie jako takie, lecz o wewnetrzng,
istotowa wiez z Chrystusem, ktory zamieszkuje w wierzacych [Keener, 2000, 563].

5-11 {Rz 5,3-5; 1Kor 1,26-27; Jk 1,2-3}. Nastepuje teraz katalog cnot, wsrod
ktorych apostot wymienia kolejno: wiarg, cnote, poznanie, powsciagliwos¢, cierpliwose,
poboznos¢, przyjazn braterskg 1 mitos¢. Ukoronowaniem wszystkich cnot jest wtasnie
mitos¢. Apostot rozpoczyna katalog od wiary, a konczy na mitosci. Ignacy
Antiochenski w wierze 1 mitosci widzial zrédlto wszelkich innych cnét. Do
mieszkancow Efezu pisat: ,,nie ma w tym dla was Zadnej tajemnicy, jesli w stopniu



doskonatym posiadacie w Chrystusie wiar¢ 1 mitos¢, ktore sg poczatkiem zycia 1
koncem: poczatkiem jest wiara, koncem natomiast mitos¢. A te dwie cnoty w jedno
ztaczone to Bog, a wszelka inna zawsze z nich wyptywa” (IgnEph 14,1). Natomiast
Augustyn, idac za mys$la Pawlowsa, uzasadniat, ze mito$¢ jest najwickszym darem
Ducha Swigtego: ,,Zaden z daréw Bozych nie jest bardziej doskonaty, niz ten dar
mitosci. On jeden pozwala rozrézni¢ synow krolestwa i syndbw wiecznego zatracenia.
Duch Swiety daje rowniez i inne dary, lecz bez mitosci nie stuza one na nic. Komu
Duch Swiety nie udzieli tego, ze stanie si¢ on mito$nikiem Boga i blizniego, ten nie
zostanie przeniesiony z lewicy na prawice. I nie z innych racji Duch Swiety wlasciwie
zwie si¢ Darem, jak z racji mitosci. (...) Zatem milo$¢, ktora jest z Boga 1 jest Bogiem,
w §cistym znaczeniu jest Duchem Swietym. Przez Niego rozlana jest w sercach naszych
mito$é Boza, przez ktora jest nam dana cata Trojca Swicta. Totez bardzo stusznie Duch
Swiety, bedacy Bogiem, jest takze nazywany Darem Bozym (Dz 8,20). Przez Dar
nalezy rozumie¢ wtasnie mitos¢, ktora doprowadza do Boga, lecz ktorej zaden inny dar
do Boga nie doprowadza” (De Trinitate 15,18,32).

Wszystkie wspomniane wyzej cnoty nalezy praktykowac¢ (Wulgata dodaje w w.
10: ,,przez dobre uczynki”’), aby nie okaza¢ si¢ S$lepcem, ktory ,,zapomnial o
oczyszczeniu z dawnych grzechéw” (w. 9) oraz po to, by umocni¢ ,,powotanie 1 wybor”
(w. 11). Powotanie 1 wybor byty niegdy$ prerogatywami Izraela. Koscidt jawi si¢ jako
nowy lud Bozy i teraz on moze szczyci¢ si¢ tym, ze jest przez Boga powotany i
wybrany.

Nauczanie o paruzji i jej pewnos¢ (1,12-21)

12-18 {Mt 17,1-13 Mk 9,2-9; Lk 9,28-36}. W pierwszych zdaniach tej czesci
wywodu Apostol podkresla waznos¢ idei ,,pamigtania”: bedzie zawsze przypominat
adresatom istotne prawdy (w. 12), chce pobudzi¢ ich pami¢¢ (w. 13) 1 bedzie si¢ starat,
aby zawsze mogli oni sobie te prawdy przypomnie¢ (w. 15). Piotr jest §wiadom
zblizajacej si¢ $mierci, dlatego chce jeszcze raz podkresli¢ to, co najistotniejsze w
trwaniu w niezachwianej nauce. Mowigc o zblizajacej si¢ $mierci, postuguje si¢
symbolicznym obrazem ,zwini¢cia namiotu” (w. 14). Wzmianka ta posrednio
wprowadza autobiograficzny watek przemienienia Chrystusa, gdzie Piotr réwniez
mowit o ,,namiotach”, ktére chciat wybudowac Jezusowi, Mojzeszowi 1 Eliaszowi
(Romaniuk, Jankowski, Stachowiak, 1999, 536).

W opisach ewangelicznych przemienienie zostalo umieszczone takze w
kontekscie zapowiedzi meki 1 zmartwychwstania (np. Mt 17,1-13). Wiara uczniow
mogta dozna¢ wstrzasu po oznajmieniu Jezusa, ze idzie do Jerozolimy, aby tam cierpie¢
1 ponies¢ $mier¢. Dlatego uczniowie potrzebowali wzmocnienia w wierze. Wtasnie
przez przemienienie na gorze Tabor zostaje ona umocniona [Farkasfalvy, 2001, 1655].
Uczniowie widzg nie tylko przyszta chwale Pana, lecz takze zapowiedz ich wtasnej
chwaty, gdy tylko wytrwaja do konca przy swoim Nauczycielu 1 Mistrzu.
Towarzyszami Jezusa na gorze Tabor sg trzej uczniowie: Piotr, Jakub 1 Jan. Wszyscy
trzej byli $wiadkami innych, waznych wydarzen z zycia Jezusa; wilasnie ich Jezus
wybral na S$wiadkow wskrzeszenia corki Jaira, a pozniej modlitwy w Ogrodzie
Oliwnym. W ten sposdb stopniowo przygotowywal ich do zmartwychwstania. Z obtoku



dochodzi do Apostotow glos Ojca: ,,To jest md] Syn umitowany, w ktorym mam
upodobanie” (Mt 17,5). Stowa te przywoluja na pami¢¢ sceng chrztu Jezusa w Jordanie
— tam rowniez Bog objawit synostwo Boze Jezusa; odsytaja rowniez do wydarzenia,
ktore bedzie miato miejsce pod krzyzem. Tam $wiadek $mierci Chrystusa, setnik,
wyzna, ze Jezus jest Synem Bozym.

Gore Tabor nazywa Piotr ,$wieta” (w. 18) ze wzgledu na fakt przemienienia
Chrystusa. Gora byta miejscem objawienia si¢ Boga. Izraelici przejeli od ludow
poganskich zwyczaj sktadania ofiar bostwom: ,,Chodzit [Izrael] na kazdg wysoka gore
(...)” (Jr 3,6; Ez 18,6; Oz 4,13); goéry byly dla Izraelitow symbolem ,,Bozej potegi i
chwaty” (Ps 18[17],8; 36[35],7; 65[64],7;, 104[103],8); byly takze symbolem ,,Jego
sprawiedliwosci” (Ps 36[35],7); na gorach otrzymywano od Boga wizje (Pwt 31,1-4; Ap
1,10); z gor rowniez rozlegatly si¢ stowa proroctw (Iz 52,7); na gérze dokonane zostato
przymierze pomi¢dzy Bogiem a narodem wybranym; gory sg wreszcie symbolem mocy
Boga: ,,Zatrzesta si¢ 1 zadrzata ziemia, gory poruszyty sie w posadach, zatrzesty sie, bo
On zaptonat gniewem” (Ps 18[17],8). W innym miejscu psalmista stwierdza, ze: ,,gory
topniejg jak wosk przed obliczem Pana” (Ps 97[96],5). Gory wiec sa obrazem trwatosci,
ktora symbolizuje wiernos¢ Boga. Wtasnie na gorze Bog roztacza przed Jezusem i Jego
uczniami — w tym przed autorem listu — wizj¢ proroka Eliasza i Mojzesza, aby w ten
sposob przekaza¢ im swoje przestanie.

Aspekt kerygmatyczny

Autor listu sigga do watku autobiograficznego, jakim bylto przemienienie Jezusa.
Jezusowi 1 towarzyszacym Mu apostotom objawiaja si¢ Mojzesz 1 Eliasz, ktorzy
rozmawiaja z Jezusem. Mojzesz jest przedstawicielem Prawa Starego Testamentu,
uchodzit bowiem za Prawodawce, Eliasz przedstawicielem prorokow, ktorzy
zapowiadali nowe przymierze. Ojcowie Kosciota wielokrotnie podkreslali, ze
pojawienie si¢ Mojzesza 1 Eliasza §wiadczy o jednosci Starego i Nowego Testamentu.
Propozycja Piotra, za ktorego podaje si¢ autor listu, by wybudowac trzy namioty - dla
Jezusa, Mojzesza 1 Eliasza - $wiadczy, ze apostot chcial przedtuzy¢ 6w radosny
btogostan, ktéry opanowat uczniow. Jezus nie mogt pozosta¢ na gorze, zanim w peltni
nie dokona si¢ to, co zostato postanowione przez Ojca; musi i8¢ do Jerozolimy, aby tam
cierpie¢ meke, umrze¢, a potem zmartwychwsta¢. Bezposrednio po propozycji Piotra
pojawia si¢ obltok, ktory zakrywa tajemnicze postacie i pozostawia jedynie widok
Jezusa. Oblok przypomina starotestamentalne teofanie. Z obloku dochodzi do
Apostotow glos Ojca: ,,To jest moj Syn umitowany, w ktorym mam upodobanie” (Mk
1,11). Stowa te przywotuja na pamig¢ scen¢ chrztu Jezusa w Jordanie - tam roéwniez
Bog objawit synostwo Boze Jezusa; odsytajg rowniez do wydarzenia, ktore bedzie
miato miejsce pod krzyzem. Tam $wiadek $mierci Chrystusa, setnik, wyzna, ze Jezus
jest Synem Bozym (Mk 15,39). W ten sposob trzykrotnie na kartach dzieta
Mateuszowego w kulminacyjnych momentach dzialalnosci Jezusa pojawia si¢
stwierdzenie Jego Bozego synostwa: na poczatku dziatalno$ci podczas chrztu w
Jordanie, w toku dziatalno$ci w scenie przemienienia i na koniec ziemskiej pielgrzymki
Jezusa, podczas Jego $mierci na krzyzu. Cata wigc dziatalnos$¢ przebiegata pod znakiem
Jego Bozego synostwa. Ojciec towarzyszyl Mu we wszystkich przez Niego



podejmowanych czynach 1 gloszonych stowach. Wypowiedz Ojca konczy si¢
wezwaniem do postuszenstwa: ,Jego stuchajcie!”. Odczu¢ tu mozna zapewne
przynaglenie do tego, aby uczniowie nie zawahali si¢ pdj$¢ za Jezusem, réwniez w
trudnych momentach me¢ki 1 $mierci. Wezwanie to pozostaje wcigz aktualne. Kazdy
chrzescijanin wezwany jest do postuszenstwa Jezusowi.

19-21 {1Tes 5,5; 2Tm 3,16; 1P 1,11}. Przepowiadanie chrzescijanskie opiera si¢
na zapowiedziach prorockich w duzej mierze zrealizowanych przez Chrystusa. Apostot
zacheca, aby trwaé przy tej nauce ,jak przy lampie”. Postuguje si¢ obrazem
oczekiwania przy niklym $wietle lampy na pojawienie si¢ gwiazdy; owa ,,gwiazda
poranng” (w. 19) jest sam Chrystus, a jej pojawienie si¢ to aluzja do paruzji. W
odniesieniu do nauk prorockich Piotr stwierdza, ze ich wyktadnia powierzona zostata
Kosciotowi. Wyjasnienie to (ww. 20-21) lezy u podstaw chrzescijanskiej nauki o
natchnieniu ksigg biblijnych.

Do kanonu Nowego Testamentu zostaty zaliczone pisma uznane przez Kos$ciot za
natchnione. Jest to zasadnicze i1 podstawowe kryterium kanonicznosci. Do niego
dolaczy¢ nalezy takze inne kryteria, ktére same w sobie sg albo niewystarczajace, albo
sprowadzajg si¢ do tradycji apostolskiej: czytanie liturgiczne jakiej$ ksiegi w kosSciele
jako ksiegi Pisma $§w.; apostolskie pochodzenie ksiegi (albo sam Apostol byt jej
autorem albo autor opart tre$¢ ksiggi o nauke apostolska jednego z ucznidow apostotow);
budujaca tres¢ zgodna z naukg prorokdéw i nauczaniem hagiografow [Szlaga, 1986, 74].
Proces ksztaltowania si¢ kanonu ksigg Nowego Testamentu jest dtugi. Zasadniczo
wyrodznia si¢ w nim trzy okresy: Ojcéw apostolskich i1 pierwszych apologetow (do roku
175); okres watpliwosci 1 wahan co do ksigg deuterokanonicznych (do polowy V w.);
powr6ét do jednomyslnosci. Oficjalne wypowiedzi Kosciola co do kanonu sa
stosunkowo pozne. Po raz pierwszy oficjalny wykaz ksigg natchnionych pojawia si¢
dopiero na Soborze Florenckim w 1441 roku. Kos$cidt potwierdzit tym samym dekrety
synodow afrykanskich, przytaczajac te¢ samg liste. Po raz kolejny elenchus ksiag
kanonicznych pojawia si¢ w dokumentach Soboru Trydenckiego (1546 r.), gdzie
stwierdza si¢, ze sg one natchnione ,,w catosci 1 ze wszystkimi czg¢$ciami”. Sobor
Watykanski I (1870 r.) potwierdzit definicje Soboru Trydenckiego.

Szydercy (2,1-22)

1-3 {Mt 24,11; Ap 16,13}. Apostot przechodzi do ostrzezenia przed fatszywymi
nauczycielami, a takze do zapowiedzi kary, jaka ich czeka (Romaniuk, Jankowski,
Stachowiak, 1999, 538). Jest to najprawdopodobniej aluzja do poczatkdw gnozy, z ktora
zetknely si¢ gminy w Azji Mniejszej. Ruch gnostycki (od gr. gnosis — ,,wiedza”,
»poznanie) najsilniej zarysowal swa dziatalno$¢ w II stuleciu. Poczatkowo jego
zwolennicy dzialali wewnatrz Kos$ciota, ale istniejg pewne swiadectwa, wedtug ktorych
pod koniec drugiego stulecia jego zwolennicy tworzyli odrgbne sekty. Najwickszg wage
przeznaczeniu. Wiedza ta umozliwiala zbawienie duchowego elementu cztowieka.
Zdobycie jej odbywalto si¢ na dwojakiej drodze: albo pochodzi¢ miata z sekretnych
nauk apostotow, przekazywanych ustnie, albo zrédtem jej byto bezposrednie objawienie



Boze, dane zatozycielowi grupy. Zazwyczaj gnostycy rozrozniali demiurga, czyli boga-
stworce, od najwyzszego 1 niepoznawalnego bostwa, ktorego emanacje w kolejnych
eonach koncza si¢ wlasnie na demiurgu. Swiat powstal w konsekwencji zaistnienia
jakiego$ nieporzadku wsrod eondw; materia jest z gruntu zta, mieszka w niej jednak
pierwiastek duchowy wilasciwy bostwu. Wiasnie poprzez gnosis mozna wyzwoli€ si¢ ze
Swiata zta 1 powr6ci¢ do zamieszkania w sferze boskiej. Wedtug gnostykow, Chrystus
przyszedt na $wiat jako wyslannik najwyzszego Boga, by przynies¢ odradzajaca
,»wiedze” [Cross, Livingstone, 2004, 782-784]. Tylko tymczasowo lub pozornie Bog
zamieszkatl w ciele Jezusa.

Tego typu nauczanie jest catkowicie sprzeczne ze zdrowg naukg chrzescijanska i
dlatego Piotr zapowiada ,,rychla zgube” (w. 1b) na tych, ktorzy glosza takie poglady.
Tacy wypieraja si¢ Wiadcy (w. 1) 1 daza jedynie do zaspokojenia ,,wtasnej chciwosci”
(w. 3), jednak wyrok potepiajacy ich juz zostat wydany.

4-11 {Rdz 6,8; 19,24; 1P 3,20}. Piotr powtarza teraz (w wielu miejscach
dostownie) zasadnicza tre$¢ Listu sw. Judy [Farkasfalvy, 2001, 1651]. Wobec
zblizajacego si¢ powtdrnego przyjscia Mesjasza, Apostot postanawia przypomnie¢ kary,
jakie dotknety niepostusznych woli Boga aniotdéw, ktorzy zostali straceni, by oczekiwaé
sadu ostatecznego (w. 4). Mesjasz przyjdzie niespodziewanie, doktadnie tak, jak stato
si¢ z nadejsciem potopu. Jedynie postuszny Noe ,,znalazt taske” u Boga (w. 5). Tradycja
literacka judaizmu zna kilku ludzi, o ktérych mowi si¢, ze znalezli taske u Jahwe. Zwrot
ten pojawia si¢ najpierw w odniesieniu do Noego. Gdy cata ludzkos$¢ pograzata si¢ w
nieprawosciach, ,,[Tylko] Noego Pan darzyt zyczliwoscig” (Rdz 6,8). Laskawos$¢ Boga
okazala si¢ w ocaleniu Noego i calej jego rodziny. Ludzie prowadzili swoje zwykte
codzienne zycie 1 nie spostrzegli si¢, ze przyszedt potop i pochtongt wszystkich.
Podobnie moze sta¢ si¢ z przyjsciem Syna Cztowieczego. Ci, ktorzy beda gotowi na
spotkanie z Nim, beda zabrani do Boga, pozostali bedg pozostawieni.

Mozna w tym miejscu odnies¢ si¢ do zrodetl biblijnej tradycji o potopie.
Sumeryjski epos o potopie przedstawia histori¢ krola Ziusudry. Po cudownym ocaleniu
z niszczacych wod, bogowie Anu i1 Enlil obdarzyli go boskim zyciem, dali mu na
mieszkanie miejsce, gdzie wschodzi stonce i sprawili, ze stangtl u zarania nowej
ludzkosci. Akadyjski epos o Gilgameszu przedstawia glownego bohatera jako
wedrowca, ktoéry wyruszyl w podroz w poszukiwaniu niesmiertelnosci. Dociera on w
koncu do bohatera potopu o imieniu Utnapisztim, ktorego wraz z zong Enlil obdarzyt
niesSmiertelnos$cig 1 sprawil, ze oboje zamieszkali ,,daleko, przy ustach rzek”. Babilonska
wersja opowiesci o potopie przedstawia podobng historie, dotyczacg Atrahazisa 1 jego
zony. Jak z powyzszego wynika, tradycja o potopie niszczacym zto znana byla na
starozytnym Bliskim Wschodzie, dostata si¢ na karty Ksiegi Rodzaju, a Piotr
wykorzystuje ja, by przestrzec przed blednowiercami w obliczu zblizajacej si¢ paruzji
[Rosik, 2004, 113-117].

Kolejnym przyktadem, po ktéry sigga Apostot, jest historia Lota. Uciekajacy z
Sodomy i Gomory Lot zwraca si¢ do Boga z prosbg o taske: ,,Jesli darzysz Twego stuge
zyczliwoscia, uczyn wieksza taske niz ta, ktorg mi wyswiadczytes, ratujac mi zycie: bo
ja nie moge szuka¢ schronienia w gérach, aby tam nie dosi¢glo mnie nieszczescie 1
abym nie zginal” (Rdz 19,19). Lot zostat ocalony, dlatego ze byt ,,sprawiedliwy” (w. 7).



Co wigcej, jego sprawiedliwos¢ wystawiona byla na probe tym wigksza, ze otoczony
byl przez ludzi niegodziwych i na co dzien obserwowat ich zte czyny (w. 8). Podobnie
wierzacy w Chrystusa otoczeni sg przez fatszywych prorokéw, 1 dlatego winni okazac
tym wigksza czujnos¢. Bog wie, jak zachowac¢ sprawiedliwych (w. 9) oraz jak ukara¢
zarozumiatych, ktorzy postepuja wedtug ciata (w. 10). Wszystko to dokona si¢ dopiero
w dniu sadu ostatecznego; tymczasem nawet aniolowie nie wnoszg wyroku
potepiajacego na zwodzicieli, az do czasu nadejscia Pana (w. 11).

12-21 {Lb 22,5; Prz 26,11; Ap 2,14}. Caly dlugi wywod jest peten inwektyw
rzucanych w strone¢ tych, ktorzy sa falszywymi prorokami, heretykami i gnostykami.
Piotr nie podaje przyktadow btednego nauczania potgpianych przez niego zwodzicieli,
jednak do poznania nauki gnostyckiej w olbrzymim stopniu przyczynity si¢ odkrycia
dokonane w latach 1945-46 w egipskiej bibliotece Nag Hammadi. Z ponad czterdziestu
znalezionych tam traktatow tylko nieliczne byly znane dotychczas, a wszystkie,
przynajmniej powierzchownie, majg chrzescijanski charakter. Najstarsze kopie si¢gaja
IV wieku, cho¢ niektore z pism mogty powsta¢ nawet w II stuleciu po Chr. Napisane
zostaly w jezyku koptyjskim, ale niemal wszystkie (lub wszystkie) sg thumaczeniami z
jezyka greckiego. Pisma te rzucaja snop $wiatta na genez¢ gnostycyzmu.

Apostot nie dba jednak o ujawnienie i zdemaskowanie biednych nauk, lecz
wypuszcza strzaty inwektyw w strong heretykow. Jego zdaniem sg oni: ,,jak nierozumne
zwierzeta” (w. 12); ,,zakatami 1 plugawcami” (w. 13); ,,synami przeklenstwa” (w. 14);
idagcymi ,,drogg Balaama” (w. 15); ,,zrodlami bez wody i1 obtokami wichrem
pedzonymi” (w. 17); ,,niewolnikami zepsucia” (w. 19). Powotujac si¢ na przystowie
zapisane w Prz 26,11, Apostol poroéwnuje heretykow do psoéw 1 $swin. W
chrzescijanskim piSmie moze dziwi¢ nagromadzenie tak wielu ostrych stow potepienia,
jednak trzeba wzig¢ pod uwage, ze w antyku inwektywa byta swoistg forma literacka.
Sam termin ,,inwektywa” pochodzi od tacinskiego czasownika inveho, oznaczajacego
»Wwozi¢” lub ,,wprowadzac¢”, a w formie biernej przybierajacego znaczenie wskazujace
na wtargni¢cie. Etymologicznie inwektywa jest wiec stowng napascig czy obelga.
Dotyczy¢ moze osoby, grupy osob lub instytucji. Retoryczng rozpigtoscig inwektywy
zakrojone byly na szeroka skalg: od potocznych, wulgarnych stow, uzywanych
najczesciej (cho¢ przeciez nie tylko) przez najnizsze warstwy spoteczne, az po utwory
literackie, odznaczajace si¢ znakomita zgodno$cig z zasadami retoryki klasycznej.
Inwektywa, obelga, obraza, upokarzajace epitety 1 ponizajgce okreslenia stanowily
jeden ze srodkow stylistycznych antycznej polemiki oratorskiej. Ich brak w jakims
dziele polemicznym pomniejszatby jego wartos¢. Przy takim rozumieniu
wykorzystywania inwektyw, Piotrowe potgpienie blednowiercow nie brzmi juz tak
surowo, jak wydaje si¢ to dzisiejszemu czytelnikowi listu.

Paruzja — dzien Panski (3,1-10)

1-7 {1z 66,15; So 1,18; Ml 3,2; Mt 3,10; 5,22; 13,40; J 15,6 1Kor 3,15}. Piotr
przypomina swoj pierwszy list wystany do ko$cioldéw Azji Mniejszej 1 oznajmia, ze
obecny list porusza te same zagadnienia. Obydwa listy sa wezwaniem do trwania w
nauce prorokoéw 1 apostotow wobec zblizajacej si¢ paruzji. Apostol przypomina nauke
samego Chrystusa, iz w ostatnich dniach pojawig si¢ ,,szydercy petni szyderstwa” (w.



3), ktorzy kpi¢ beda z wiernych, trwajacych przy zdrowej nauce. Zapowiadajac swoje
powtorne przyjscie, sam Jezus przestrzegal przed fatszywymi mesjaszami. Nakazywat,
by uczniowie nie wierzyli tym, ktorzy mowia: ,,Oto tu jest Mesjasz” albo: ,,tam” (Mt
24,23-44). Powstang bowiem fatszywi mesjasze i fatszywi prorocy, ktérzy obdarzeni
beda moca czynienia znakow 1 cudow, 1 wielu sposrod chrzescijan wprowadzg w blad
[Farkasfalvy, 2001, 1657]. Po raz kolejny pojawia si¢ temat potopu. Apostot najpierw
odwotuje si¢ do dzieta stworzenia, stwierdzajac, ze ziemia wytonila si¢ z wody (w. 5b),
a nastepnie przywotuje zagtade za czaséw Noego (w. 6). To samo stowo Boga, ktoére
powotato §wiat do istnienia, utrzymuje go w istnieniu az do dnia sagdu. Mowigc o sadzie,
autor przywoluje obraz ognia. Ogien w Nowym Testamencie ma przynajmniej dwa
znaczenia: zniszczenie 1 oczyszczenie. W tym wypadku chodzi zapewne o ogien sadu,
ktory jest symbolem kary dla bezboznych (1z 66,15; So 1,18; Ml 3,2.19; Mt 5,22; 13,40;
J15,6; 1 Kor 3,15; 2 Tes 1,8).

8-10 {Ps 90[89],4}. Odpierajac argumenty tych, ktorzy twierdza, ze paruzja si¢
opoznia albo w ogodle nie nastgpi, Apostot odwotluje si¢ do Ps 90[89],4, w ktorym
psalmista ukazuje, iz Boza perspektywa spojrzenia na dzieje jest zupelnie inna niz
ludzka (Romaniuk, Jankowski, Stachowiak, 1999, 544). Rzekome opoOznianie si¢
paruzji winno by¢ widziane jako znak taskawos$ci Boga, ktory wcigz daje czas na
nawrocenie (w. 9). Nastepnie Piotr zapowiada oznaki zblizajace] si¢ paruzji:
przemini¢cie nieba ,,ze Swistem”, rozsypanie si¢ gwiazd w ogniu i1 odnalezienie przez
Boga dziet dokonanych na ziemi (w. 10). Wulgata woli méwi¢ o splonigciu tych dziet,
zamiast o odnalezieniu. Rowniez Jezus zapowiadat tajemnicze znaki, ktore pojawia si¢
na niebie w dniu Jego powtornego przyjscia: ,,Zaraz tez po ucisku owych dni stonce si¢
za¢mi 1 ksiezyc nie da swego blasku; gwiazdy zaczng spada¢ z nieba 1 moce niebios
zostang wstrzasnigte” (Mt 24,29; Mk 13,24n). Proroctwa te zapisane sg juz w Starym
Testamencie (Iz 13,10; 34,4).

Dla wielu sposrod Ojcow Kosciota owe tajemnicze znaki na niebie wskazywaty
na krzyz, ktory miat si¢ pojawi¢ nad glowami chrzescijan zapowiadajac rychty paruzje.
Enigmatyczne przystowiowe powiedzenie: ,,Gdzie jest padlina, tam zgromadza si¢ i
sepy”’ (Mt 24,28), zazwyczaj odczytywane bylo w taki sposob: jak do ciala porzuconego
zwierzecia zlatujg si¢ ptaki, tak tez na konajaca Jerozolime, rzucg si¢ rzymscy zoknierze,
by zebra¢ tupy. Nastepnie Jezus wprost zapowiada przyjscie Syna Czlowieczego;
postuguje si¢ przy tym cytatami wyjetymi z ksigg Starego Testamentu: ,,Beda narzekac
wszystkie narody ziemi 1 ujrzg Syna Czlowieczego przychodzgcego na oblokach
niebieskich” (Mt 24,30; por. Za 12,10; Dn 7,13). Odnalez¢ mozemy takze wzmianki o
trabie, ktéra ma potezny glos, oraz o zgromadzeniu si¢ wybranych z czterech stron
swiata. Rowniez i1 te wydarzenia zapowiedziane byly przez starotestamentalnych
prorokéw (1z 27,13; J12,1-17).

Whioski (3,11-16)

11-12 {1P 1,15; 2,5; 3,5}. Nadchodzacy nieuchronnie dzien paruzji jest
jednoczesnie dniem sadu Bozego. Istnieje tylko jeden sposéb, aby ocale¢ przed
nadchodzacym gniewem Pana, ktéry ukaze si¢ przy towarzyszacych temu znakach
ptonacego nieba 1 rozsypujacych si¢ gwiazd. Sposobem tym jest droga poboznosci i
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swiete postepowanie. Wydaje si¢ nawet, ze nadejscie tego dnia mozna przyspieszy¢
przez zycie sprawiedliwe 1 pelne poboznosci.

13-16 {Iz 65,17; 66,22; Ap 21,1; 2Kor 3,12}. Chrzescijanin, ktory oczekuje
,howego nieba 1 nowej ziemi” (Iz 65,17; 66,22; Ap 21,1), obecnie znajduje si¢ na
drodze do zycia, ktorg przez zbawcza smier¢ otworzyt przed nim Jezusa. Z tego powodu
jego nadzieja obejmuje otrzymanie Bozej chwaty (Rz 5,2). Nadzieja chrzescijanska jest
takze nadzieja na nowa sprawiedliwos¢ (2 Kor 3,12). Poniewaz zaden z ludzi nie jest w
stanie spetni¢ wymagan Prawa, stad konieczne jest oparcie si¢ na wierze, gdyz przez
wiare cztowiek uzyskuje usprawiedliwienie — nie za$§ przez pelnienie uczynkoéw Prawa
(Ga 5,5). Ostatecznie nadzieja jest wreszcie nadziejg na zbawienie 1 szcze$cie wieczne
(2 Kor 1,10; Tt 1,2; 3,7). W swej encyklice Spe salvi Benedykt XVII zauwaza: ,, Takze
tu jawi si¢ jako element wyrdzniajacy chrzescijan, fakt, ze oni majg przyszios¢: nie
wiedza doktadnie, co ich czeka, ale ogdlnie wiedza, ze ich zycie nie konczy si¢ pustka.
Tylko wtedy, gdy przysztos¢ jest pewna jako rzeczywisto$¢ pozytywna, mozna zy¢ w
terazniejszosci. Tak wiec mozemy stwierdzi¢: chrzescijanstwo nie byto jedynie ‘dobrg
nowing’ — przekazem tresci do tej pory nieznanych. Uzywajac naszego jezyka, trzeba
powiedzie¢, ze chrzescijanskie oredzie nie tylko ‘informuje’, ale rowniez ‘sprawia’.
Oznacza to: Ewangelia nie jest jedynie przekazem tresci, ktoére moga by¢ poznane, ale
jest przestaniem, ktore tworzy fakty 1 zmienia zycie. Mroczne wrota czasu, przysztosci,
zostaly otwarte na o$ciez. Kto ma nadziej¢, zyje inaczej; zostato mu dane nowe zycie”
(2).

Apostot wzywa do cierpliwosci, ktorg uwaza¢ nalezy za ,,zbawienng” (w. 15).
Cierpliwo$¢ 1 taskawos$¢ sa cechami dziatania Bozego (Rz 2,4; por. 9,4); obydwie
charakteryzuja owoc dziatania Ducha, ktorym jest milos¢ (Ga 5,22). Roéwniez
apostotowie, ktorzy staja przed innymi jako $wiadkowie Bozej mitosci, postepuja z
cierpliwoscig i1 faskawosciag (2 Kor 6,6; por. 1 Tm 1,16; 2 Tm 3,10; 4,2). Tymi samymi
cechami winni kierowac si¢ wszyscy chrzescijanie (1 Tes 5,14; Kol 3,12n; Ef 4,2).
Rzeczownik makrothymia 1 czasownik o tym samym rdzeniu — makrothymein oznaczaja
odpowiednio ,cierpliwos¢” 1 ,,by¢ cierpliwym”, i sg niemal niespotykane w grece
pozabiblijnej. W Nowym Testamencie natomiast rzeczownik pojawia si¢ 14 razy,
natomiast czasownik 10 razy. Terminy te okreslaja nieugietg postawe cztowieka, ktory
nie zamierza si¢ poddawacé. Taka postawa winna cechowa¢ chrzescijanina w
oczekiwaniu dnia Panskiego (Jk 5,7-10), ale takze wobec bliznich.

Piotr przypomina nauke $w. Pawla dotyczaca oczekiwania na paruzje i stwierdza,
ze Apostot Narodow wlasciwie wyjasnia nauke Starego Testamentu, inni natomiast
czynig to ,,na wlasng zgube” (w. 16). Wzmianka o Pawle §wiadczy o tym, iz jego listy
byly juz uznane przez Kosciot i cieszyly si¢ duzym autorytetem. Cho¢ kanon Nowego
Testamentu nie byt jeszcze uksztalttowany, uzna¢ nalezy, ze w chwili powstawania 1 P,
listy Pawta uznawane juz byty za natchnione.

Zakonczenie (3,17-18)

17-18 {2Tm 4,18}. Przedostatnie zdanie listu zawiera przestroge przed tym, aby
nie da¢ si¢ uwie$¢ tym, ,ktorzy nie szanujg praw Bozych” (w. 17). Powraca w ten
sposob jeden z gtownych tematéw listu, ktorym Piotr zamyka tg ostateczng przestroga
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[Farkasfalvy, 2001, 1657]. Zacheca natomiast, by trwa¢ w ,,tasce 1 poznaniu” (w. 18)
Pana. Caly list konczy krotka doksologia, w ktorej Apostot oddaje chwate Jezusowi
Chrystusowi jako Panu i1 Zbawicielowi.
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