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AD IMAGINEM TUAM

W ostatnich latach dos¢ duzo dyskutowano na temat kon-
cepcji teologii biblijnej i jej miejsca posréd nauk biblijnych. Na
obecnym etapie wiedzy biblijnej mozemy stwierdzi¢, ze teo-
logia stanowi zwienczenie bogatej panoramy nauk biblijnych.
Poprzedza ja zawsze egzegeza, ktéra jest nauka typowo ana-
lityczng. Polega na szczegélowej analizie filologicznej tekstu
$wictego: wyraz po wyrazie, zdanie po zdaniu, rozdzial po roz-
dziale — i tak przez calg ksiege, ktéra jest przedmiotem badari.
Tymczasem teologia biblijna jest nauka syntetyczna. Podejmuje
okreslony temat teologiczno-biblijny i rozwaza go na tle ksiag
biblijnych, tworzac organiczng calosé. Stad tez do pisania teo-
logii biblijnej autor powinien si¢ zabiera¢ po przyswojeniu sobie
lub przynajmniej gruntownym zapoznaniu si¢ z wynikami nauk,
ktére teologie biblijna poprzedzaja, a zwlaszcza z wynikami eg-
zegezy, z ktérych zamierza stworzy¢ syntez¢. W naszym przy-
padku chodzi o teologie biblijng Nowego Testamentu.

Studenci teologii i ci, ktérzy interesuja si¢ osiagnigcia-
mi biblistyki, otrzymuja do rak 3-tomowa 7Zeologic Nowego
Testamentu. Jest to dzieto biblistéw polskich nowej generacii,
pochodzacych z réznych osrodkéw naukowych. Uktad tematéw
w poszczegdlnych tomach jest identyczny, ale rozpracowywane
s one w trzech dziatach pism nowotestamentowych, a miano-
wicie: w Ewangeliach synoptycznych i Dziejach Apostolskich
(tom I), w Dziele Janowym (tom II) i w Listach Pawlowych,
Katolickich i w Liscie do Hebrajczykéw (tom III). Ten powta-
rzajacy si¢ w kazdym tomie schemat wypelniony jest nast¢puja-
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cymi tematami: obraz Boga, chrystologia, pneumatologia, ekle-
zjologia, eschatologia, mariologia (antropologia) i zagadnienia
etyczne. Niektére z tych tematéw podejmowane juz byly nie-
jednokrotnie w innych publikacjach, ale tutaj otrzymuja nowe
naswietlenia, na podstawie najnowszej literatury przedmiotu.

Jako biblista ciesze sie, ze taka pozycja pojawila si¢ na rynku
wydawniczym.

Gratuluje Wydawnictwu Wroctawskiej Ksiggarni Archi-
diecezjalnej podjecia tak cennej inicjatywy. Mam nadzieje, ze
dzieto to przyczyni si¢ do poglebienia prawd teologicznych za-
wartych w pismach Nowego Testamentu. Drogim Czytelnikom
zyczg radosci z odkrywania nieznanych lub mniej znanych z16z
mysli biblijnej Nowego Testamentu. Niech ksigzka ta towarzyszy
przede wszystkim studentom teologii, dla ktérej duszg powinno
by¢ zawsze Pismo Swiete.

Wroctaw, 7 kwietnia 2008 r.

T Marian Gofgbiewski
Arcybiskup Metropolita Wroctawski

WPROWADZENIE

Od czasu stynnego dzieta J.P. Gablera Oratio de iusto dis-
crimine theologiae biblicae et dogmaticae (1787), a wiec od chwili,
kiedy zaczgto jasno odrézniaé teologie biblijng od dogmatyczne;j,
na gruncie polskim doczekali$my si¢ kilku opracowar, ktére pre-
tenduja do catosciowego objecia zagadnien wchodzacych w sktad
teologii biblijnej, ograniczonej do Nowego Przymierza. Kazde
z nich przyjeto nieco inny klucz ukazywania zasadniczych zagad-
nieni teologii Nowego Testamentu. H. Langkammer podzielit swa
prace, wydana we Wroctawiu w 1985 roku, na dwie czesci. Pierw-
sza, omawiajaca Ewangelie, Dzieje Apostolskie, Listy Katolickie
i Apokalipse, nosita podtytut: Jezus Chrystus wezoraj — Jezus Chry-
stus dzis — Jezus Chrystus na wieki. Tom drugi tej pracy, obejmujacy
oméwienie teologii Pawtowej i Listu do Hebrajczykéw, opatrzo-
ny zostal podtytulem: Ex Deo — per Christum (in Christo) — ad
Deum. Juz samo spojrzenie na tytuty tak pojetej teologii Nowego
Testamentu dowodzi, iz jest ona na wskro$ chrystologiczna; nie
ulega przeciez watpliwosci, ze wlasnie Chrystus ze swoim dzie-
tem jest centralng postacia Nowego Przymierza.

Nieco innym tropem poszli autorzy trzytomowej 7Teologii
Nowego Testamentu, wydanej rok pézniej (1986) w Lublinie, pod
redakeja F. Gryglewicza. Wychodzac od oméwienia kryteriéw
dotarcia do ipsissima verba Jesu (i obalajac tym samym skrajne
ujecie postulatu socjologicznego Bultmanna), zatrzymano si¢
w pierwszym tomie na teologii Ewangelii synoptycznych, tom
drugi poswiecono $w. Pawtowi, natomiast w tomie trzecim ujeto
zagadnienia poruszone w Dziejach Apostolskich, pismach Ja-
nowych i Listach Katolickich. Staraniem redakcji byto ,poka-

zanie teologicznej mysli kazdego autora, zawartej w kazdej jego
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ksiedze, ktéra weszta do Nowego Testamentu” (F. Gryglewicz,
Wprowadzenie, w: J. Kudasiewicz, Teologia Nowego Testamentu,
I, Teologia ewangelii synoptycznych, red. F. Gryglewicz, Lublin
1986, 8).

W ostatnich latach ukazalo si¢ takze polskie tlumaczenie
znanej Teologii Nowego Testamentu ]. Gnilki (thum. W. Szymo-
na, Krakéw 2002). Autor rozpoczyna ukazywanie teologicznej
mysli Nowego Przymierza od pism Pawlowych, nastepnie oma-
wia teologie synoptykéw, Jana, pism po-Pawlowych, Apokalip-
sy 1 Listéw Katolickich. Stwierdza, ze ,spojrzenie na teologi¢
Nowego Testamentu, a doktadniej: rézne koncepcje teologiczne
poszczegdlnych dokumentéw, prowadzi do odkrycia wielu mo-
deli” (s. 591). Nastepnie omawia te modele, starajac si¢ pozostaé
w swych refleksjach jak najblizej tekstu biblijnego.

Wiele zagadnien teologii Nowego Testamentu, cho¢ juz nie
w calosciowym ujeciu, mozna znalezé w Wyktadzie Pisma Swig-
tego Nowego Testamentu E. Szymanka (Poznan 1990). Juz we
wstepie autor zaznacza, ze jego praca przeznaczona jest ,dla czy-
telnika ksiag Nowego Przymierza, ktéry pragnie nieco wnikli-
wiej odczytywaé $wigte teksty tak dla wiasnego zycia religijnego,
jak i dla ewentualnego wspierania innych w pielgrzymowaniu
do Pana” (s. 5). W poszczegélnych czesciach opracowania au-
tor przybliza osobe i dzieto Chrystusa u synoptykéw, nastepnie
moéwi o ,Ewangelii w Dziejach Apostolskich”i w listach Pawta,
koncentruje si¢ na postaci Chrystusa w Liscie do Hebrajczy-
kéw, omawia pasterska troske Kosciota w listach powszechnych,
a ostatecznie prezentuje mysl teologiczng Jana. W syntezie ca-
tej mysli teologicznej Nowego Testamentu koncentruje si¢ na
dwéch zagadnieniach: na nowym stworzeniu $wiata i cztowieka
oraz na idei Nowego Przymierza.

W niniejszej prezentacji zagadnieni teologicznych Nowego
Przymierza, opracowanej w trzech tomach, obrano jeszcze inng
droge niz proponowane dotychczas. Kilkunastu autoréw, znanych
polskich biblistéw, porusza zasadnicze kwestie teologiczne No-
wego Testamentu, ktére zostaly ujete w osiem dyscyplin: nauka
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o Bogu Ojcu — chrystologia — pneumatologia — eklezjologia —
antropologia — mariologia — eschatologia — zagadnienia etyczne.
Przyjety podzial moze by¢ — i z koniecznosci jest — w niektérych
przypadkach nieostry. Autorzy starali si¢ jednak nie pominag¢ ta-
kich tematéw, jak idea krélestwa Bozego (ktéra nierozerwalnie
wiaze si¢ z eklezjologig), angelologia, demonologia, ewangeliza-
cja, teologia cierpienia i pozostatych waznych dla zasadniczego
przestania ksigg Nowego Testamentu zagadnieri. Tom pierwszy
poswiecony zostal Ewangeliom synoptycznym i Dziejom Apo-
stolskim. W dzisiejszej biblistyce méwi si¢ o dwudziele Lukasza,
obejmujacym Ewangeli¢ Eukasza i Dzieje Apostolskie, stad po-
stulat, by przy omawianiu teologii tych dwu ksigg nie oddzie-
la¢ ich. Tom drugi omawia mysl teologiczng $w. Jana, w tomie
trzecim zaprezentowano za$ Listy Pawlowe, Katolickie i List
do Hebrajczykéw. Przy koricu kazdego tomu zamieszczono spis
bibliograficzny. Bibliografia wykorzystana przez autoréw, ktérzy
zrezygnowali z przypiséw, réwniez zostata do niego wiaczona.
Dzigkujac Autorom za podjety wysitek w systematyzacji
i przyblizeniu Czytelnikom poszczegélnych dziedzin wehodza-
cych w sktad zagadnien teologii Nowego Testamentu, wyrazam
nadzieje, ze stanie si¢ on inspirujacy nie tylko dla adeptéw teo-
logii zajmujacych studenckie tawy, ale takze dla szerokiego gro-
na teologéw, ktérzy w sposéb systematyczny szukaja w Zréd-
tach Objawienia glebszego zrozumienia Tajemnicy Boga, ktéry
»,W tych ostatecznych dniach przeméwit do nas przez Syna”

(Hbr 1,1).

Ks. Mariusz Rosik
Papieski Wydzial Teologiczny
we Wroclawiu
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OBRAZ BOGA OJCA

Dopiero od niedawna w teologii dogmatycznej wyrézniono
nauke o Bogu Ojcu. Jej prymat mégt sie¢ wydawacé rzecza oczy-
wistg. Jesli struktura teologii Nowego Testamentu wzoruje si¢ na
klasycznym uktadzie traktatéw dogmatycznych, to prezentacja
tresci dotyczacych pierwszej Osoby Tréjcy Swictej powinna wy-
przedza¢ chrystologie i pneumatologie 1. Przez dtugi czas nie byto
odpowiednika wsréd traktatéw poswieconych Osobom Boskim.
Nie jest nim tez traktat ,O Bogu Jedynym w Tréjcy Os6b” ani
zadna z jego dwdch czgsci ujmowanych czasem odrebnie. Brak
ten nie ujawnit si¢ w pierwszym okresie debaty o uktadzie tresci
w dogmatyce, ktéra rozpoczela sie w polowie ubieglego stulecia.
Klasycznej dogmatyce zarzucano, ze niedostatecznie uwzglednia
historyczny charakter objawienia Bozego z jego antropocen-
tryczng orientacjg i chrystocentryczng dynamika. Dyskusja nie
przyniosta ostatecznych rozstrzygnie¢. Wspétczesne podreczniki
dogmatyki nie przedstawiajg tresci wedtug jednego, powszechnie
przyjmowanego podziatu?.

! Znamienne s3 kiopoty z oznaczajacym taka nauke terminem, ktdry
bylby odpowiednikiem ,chrystologii” i ,pneumatologii”. W jezyku polskim
spotka¢ mozna dwa terminy okreslajace te dziedzing teologii dogmatycznej:
»patrylogia” (z francuskiego ,patrilogie”) w J.D. SZCZUREK, Bdg Ojciec
w tajemnicy Trdjcy Swigtej. Elementy patrylogii, Krakéw 2003, nie podano stro-
ny; ,paterologia” (z angielskiego ,paterology”) w J. SZYMIK, Traktat o Bogu
Jedynym, w: Dogmatyka, 3, red. E. Adamiak, A. Czaja, ]. Majewski, Warszawa
2006,s.177.

2 W dwutomowym podreczniku pod redakcja T. SCHNEIDERA, Han-
dbuch der Dogmatik, Disseldorf 19952, podzielono refleksje o Bogu na dwie
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I. KWESTIE WSTEPNE

W ubiegtym wieku rozwéj nauk biblijnych czesto inspiro-
wat refleksje teologii dogmatycznej. Wplywy te mozna tatwo
dostrzec we wzmiankowanej powyzej debacie o uktadzie tresci
dogmatycznych. Odchodzac od powotywania si¢ na teksty biblij-
ne na zasadzie dicta probantia oraz od wylacznie spekulatywnego
traktowania ontycznych tresci objawienia, teologia dogmatyczna
zwrbcita si¢ ku ich wymiarowi historyczno-zbawczemu. Mozna
zauwazy¢ analogiczny wplyw wspélczesnej biblistyki na wy-
odrebnienie traktatu poswigconego Bogu Ojcu. Znaczaca role
odegraly w nim studia nad wypowiedziami Jezusa o Bogu jako
swoim Ojcu oraz o Bogu jako Ojcu ludzi®. Studia te jednak nie
doprowadzity do wyréznienia biblijnej nauki o Bogu, analo-
gicznej do chrystologii i pneumatologii biblijnej. Dostrzezenie
w dogmatyce potrzeby traktatu o Bogu Ojcu jest dla biblistéw
zacheta, aby przedstawi¢ dane biblijne odnoszace si¢ do gtéwne-
go protagonisty calej historii zbawienia®.

czesci rozmieszczone na poczatku i na koricu serii traktatéw. Na jej poczatku
znajduje si¢ nauka o Bogu Jedynym jako protagoniscie historii zbawienia, zas
zwiericzeniem catosci jest refleksja o Tréjcy Swictej jako petni samoobjawie-
nia si¢ Boga. Nowatorskie rozwiazanie znajduje si¢ jednotomowym podrecz-
niku G.L. MULLERA, Katholische Dogmatik. Fiir Studium und Praxis der
Theologie, Freiburg 19982, nie podano strony. Autor wyodrebnit dziat zwany
teo-logig o tytule: ,Bég Starego Testamentu i Ojciec Jezusa Chrystusa”. Roz-
dzial ten znajduje si¢ przed chrystologia i pneumatologia oraz jest oddzielony
od trynitologii. Wyréznienie tego traktatu, koncentrujacego si¢ na tresciach
objawionych o Bogu Starego Przymierza i Ojcu Jezusa Chrystusa, wypelnia
powazng luke w teologii dogmatycznej. Problem podziatu tresci w podreczni-
kach teologii dogmatycznej przedstawia J. KEMPA, Ukiad programu naucza-
nia dogmatyki, w: Dydaktyka teologii, red. K. Sosna, Katowice 2006, s. 59-62.

3> W. MARCHEL, 4bba, Pére! La priére du Christ et des chretiens, Roma
1963, nie podano strony; J. JEREMIAS, Abba. Studien zur neutestamentlichen
Theologie und Zeitgeschichte, Gottingen 1966, nie podano strony.

* J. GALOT, Découvrir le Pére. Esquisse d’une théologie du Pére, Louvain
1985, nie podano strony; J.D. SZCZUREK, op. cit., nie podano strony.
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1. Konieczno$¢ nauki o Bogu Ojcu i przyczyny jej braku

Do poznania Ojca nie ma innej drogi niz ta, ktéra prowadzi
przez Jego Syna (J 1, 18; 1 Tm 2, 5). Konieczno$¢ tej mediacji
oznacza, ze teologia nie powinna zatrzymywaé swojej refleksji
na Jezusie z Nazaretu, poniewaz nie wychodzitaby poza ,hory-
zontalne” chrystologie. Objawienie tozsamosci Jezusa nie jest
celem samym w sobie. On sam objawia Ojca: ,Ja jestem droga
i prawda, i zyciem. Nikt nie przychodzi do Ojca inaczej jak tylko
przeze Mnie” (J 14, 6). Cale objawienie przekazane przez Syna
pochodzi od Ojca i powinno prowadzi¢ do poznania Ojca’.

Podporzadkowanie poznania poszczegélnych Oséb Tréjcy
Swietej wynika z relacji ontologicznych miedzy Nimi. Ojciec
jest zrodtem relacji w Tréjcy Swietej: rodzenia Syna i postania
Ducha Swiq_;tego. Temu pierwszeristwu odnoszacemu si¢ do re-
lacji wewnatrz Tréjcy Swictej odpowiada rola Boga Ojca jako
gtéwnego protagonisty calej historii §wietej, twércy planu i celu
dziejéw zbawienia.

Teologia biblijna, ktéra jest zorientowana na nauke o Bogu
Ojcu, moze uwzglednié¢ rozwdj catego objawienia poswiadczony
w obydwu czeéciach Biblii. Taka teologia pozwala okresli¢, na
czym polega tacznosé migdzy nimi, jakie sg ich tresci wspélne,
a gdzie znajduja si¢ réznice. Tylko w odniesieniu do nauki o Bogu
Ojcu mozna méwié o rzeczywistych elementach ciaglosci, braku
ciaglosci oraz postgpu migdzy dwoma etapami objawienia. Stu-
dium chrystologii i pneumatologii nie odstoni podobnego roz-
woju, poniewaz odkrycie tozsamos$ci Syna oraz dziatania Ducha
Swi(;tego nalezy do objawienia chrzescijariskiego. Na tle nauki
o Bogu, zawartej w Starym Testamencie i w pismach judaizmu
okresu Drugiej Swigtyni, mozna dostrzec nowosé objawienia
Nowego Przymierza.

> K.STOCK, Poznanie osoby Jezusa jako cel egzegezy biblijnej, w: Interpre-
tacja (w) dialogu. Tozsamos¢ egzegezy biblijnej, red. A. Kucz, A. Malina, Kielce
2005, s. 39.
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Brak rozwinietej teologicznej refleksji poswigconej Bogu
Ojcu kontrastuje z intensywnie uprawiang chrystologia, a ostat-
nio pneumatologia. Przyczyny tej asymetrii sa wspdlne dla dog-
matyki i biblistyki.

1. Wcielenie Stowa, a nie pierwszej Osoby Tréjcy Swiqtej,
sprawia, ze trescig wiary jest Bég przemawiajacy do ludzi przez
swojego Syna (J 1, 14; Hbr 1, 1). Uwaga teologéw i egzegetéw,
ktérzy interpretujg tre$¢ tej wiary i badaja swiadectwa central-
nych wydarzeni zbawczych, skupia si¢ na osobie Jezusa i Jego
dziatalnodci, na jego Sitz im Leben, a takze na recepcji Jego
czynéw i nauki w okresie przedpaschalnym oraz we wspélnocie
popaschalne;.

2. Rozwéj nauk biblijnych zwrdcil interpretacje $wiadectw
objawienia w kierunku studiéw religijno-historycznych. Dla teo-
logii konsekwencja tego zwrotu jest koncentracja na jednej stronie
tej mi¢dzyosobowej relacji, a mianowicie na Jezusie Chrystusie,
a méwiac precyzyjniej, teologia zatrzymuje si¢ na Jego obrazie
w trzech pierwszych Ewangeliach lub ogranicza si¢ do szukania
wezesniejszych fragmentéw w tradycjach przedsynoptycznych.
Poza zakresem tych badani znajduja si¢ wypowiedzi czwartej
Ewangelii oraz listéw o Jezusie objawiajacym Ojca.

3. Wspélczesna teologia stusznie zwraca uwage na rolg
Ducha Swigtego w misji Jezusa. Dla jej petnego rozszerzenia
trynitarnego brakuje, poréwnywalnego do rozwoju pneumato-
logii, zainteresowania naukg o Ojcu. W tym zestawieniu moz-
na dostrzec réwniez jeszcze jedng przyczyne braku specjalnej
refleksji poswigconej roli Ojca. Pneumatologia odkryta petniej
znaczenie roli Ducha Swiqtego dla interpretacji osoby i dziatal-
nosci Jezusa dzigki zwréceniu uwagi na misje Ducha w Zyciu
Kosciota oraz zyciu chrzescijanina. Brak analogicznego odkrycia

¢ W indeksie rzeczowym pierwszego tomu serii o Jezusie historycznym
znajdujemy hasto ,father of Jesus see Joseph”— J.P. MEIER, 4 Marginal Jew.
Rethinking of Historical Jesus, vol. 1: The Roots of the Problem and the Person,
New York 1991, s. 478.
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roli Ojca wynika w znacznej mierze ze sprowadzenia tresci ob-
jawienia Jego Osoby do objawienia Boga w dziejach zbawienia.
Redukcja ta odstania si¢ w prezentowaniu nauki o Bogu Ojcu
w dwéch czesciach Biblii. Prawda o Bogu jako Ojcu odstania
sie juz w pierwszej czesci, ktéra przedstawia Go jako Ojca ludu
wybranego. Nauka ta bylaby tylko potwierdzona przez teologie
drugiej czesci Biblii. Innymi stowy, teologia Boga Ojca w No-
wym Testamencie jest uwazana za tozsama z teologia o Bogu
w Starym Testamencie.

4. Nowo$¢ objawienia przyniesionego przez Jezusa polega na
ukazaniu prawdy o Synu Bozym i o Duchu Swigtym. Kontekst
dialogu religijnego sprzyja takiemu rozumieniu nowosci objawie-
nia chrzescijanskiego. Jesli zydéw i chrzescijan taczy poznanie
iwiaraw tego samego Boga, to Bég Ojciec w Nowym Testamencie
wydaje si¢ ,,juz poznany” w Swiqtych Pismach narodu zydowskie-
go. Z tego powodu zainteresowanie nowotestamentowa nauka
o Bogu Ojcu pojawia si¢ dopiero przy okazji innych zagadnieni
traktowanych jako typowe dla oredzia Jezusa: Jego mesjaiskosé,
kerygmat krélestwa Bozego, eschatologia, etyka’.

5. Redukcja poznania Ojca do poznania Boga wyraza si¢
w jezyku religijnym. Terminy ,Bég” i ,Ojciec” sg traktowane
jako réwnoznaczne. Potwierdzeniem tej synonimicznosci bytoby
paralelne, a nawet zamienne, ich wystepowanie w tekstach biblij-
nych. Wypowiedzi Ojca o Jezusie oraz Jezusa o Ojcu sktaniajg
do odrzucenia tego twierdzenia. W chrzcie i przemienieniu Bég
nie méwi o Jezusie jako o Synu Bozym, ale jako o swoim Synu.
Zwracajac si¢ do Niego wlasnymi stowami, Jezus zawsze nazywa
Go Ojcem, a nigdy Bogiem. Podobny sens ma zdanie Jezusa
o Jego bezposrednim poznaniu przez uczniéw, ktére brzmi: , Kto
mnie widzi, widzi takze i Ojca” (J 14, 9), a nie: , Kto mnie widzi,
widzi takze i Boga”.

7 Przyktadem takiego podejécia jest ujecie teologii Mateusza przez:
H. LANGKAMMER, Teologia Nowego Testamentu, cz. 1: Ewangelie — Dzicje
Apostolskie — Listy Katolickie — Apokalipsa, Wroctaw 1985, s. 148-159.
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6. Interpretacja wypowiedzi Jezusa o sobie w relacji do
Ojca w sensie tekstéw mesjariskich biblijnych i pozabiblijnych,
powstatych przed Nowym Testamentem, moze zastoni¢ najwaz-
niejsza tres¢ objawienia chrzescijariskiego. Jezus daje si¢ poznac
jako Syn Ojca, a dopiero w tym sensie jako Syn Boga. Z tym
kierunkiem poznania zwigzana jest koncepcja tzw. sekretu me-
sjariskiego, ktéra interpretuje nakazy milczenia naktadane przez
Jezusa zaré6wno na demony usitujace odstonié¢ Jego relacje do
Boga, jak i na uczniéw, ktérzy wypowiadali si¢ o Nim w opozycji
do btednych opinii ludzi. Zgodnie z poprawng interpretacja tej
koncepcji nazwanie Jezusa Synem Bozym, Chrystusem lub Stu-
ga Panskim nie oznacza jeszcze poznania prawdy o Nim. Jesli
znaczenie tych wypowiedzi o Jezusie ograniczy¢ do starotesta-
mentowych idei powotania Stugi Jahwe, ustanowienia kréla jako
pomazanca i syna Bozego, to nie moga one odstoni¢ tajemnicy
Jego nieporéwnywalnej relacji do Ojca. Starotestamentowa tresé
wyrazona przez tytuty mesjanskie zostaje bowiem gleboko prze-
ksztatcona w $wiadectwach Nowego Testamentu, dopiero w ich
kontekscie idea synostwa Bozego nabiera wiasciwego znaczenia
Jego bycia Synem Ojca.

7. W wickszosci kolekt mszalnych tylko Syn i Duch Swiety
sa jednoznacznie wskazani, za§ Ojciec nie jest wyraznie wymie-
niony. Chociaz po reformie liturgii rzymskiej w 1971 r. zdecydo-
wana wickszo$¢ modlitw mszalnych zostata skierowana do Boga
Ojca, to jednak w ich anaklezach bardzo rzadko wymienia si¢
wyraznie Ojca jako adresata modlitwy. Zamiast eksplicytnego
zwrotu do Niego najczgsciej wystepuja wyrazenia: ,Wszechmo-
gacy (wieczny) Boze”, ,Boze”. Poza kontekstem liturgicznym
moga by¢ one interpretowane jako wezwanie Boga w Tréjcy
Swigtej, a nie jako zwrécenie si¢ do Boga Ojca. Dopiero razem
z konkluzja modlitw mszalnych, nawiazujaca do posrednictwa
Syna, zwrot do Boga wszechmocnego oznacza, ze modlitwa jest
skierowana do Boga Ojca. W kazdym razie dwuznaczne sformu-
towania w liturgii rzymskiej nie utatwiaja zauwazenia potrzeby
rozwoju teologii Boga Ojca.
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2. Metoda

Prymat historii zbawienia nad historig religii

Cel opracowania — przedstawienie obrazu Boga Ojca
w Ewangeliach synoptycznych i w Dziejach Apostolskich — de-
terminuje wybdér metody interpretacji wymienionych tekstéw.
W badaniach nad Jezusem historycznym mozna prébowac prze-
$ledzi¢ Jego wplyw na powstanie tego obrazu w pismach Nowego
Testamentu. Odtworzenie teologii Jezusa z Nazaretu mozliwe
jest pod warunkiem dotarcia do Jego stéw i czynéw oraz oddzie-
lenia ich od pézniejszego rozwoju Jego idei Boga, ktéry dokonat
si¢ w tradycji synoptycznej. Taka rekonstrukcja jest tak samo
problematyczna, jak oddzielenie Jezusa historii od Chrystusa
wiary oraz tradycji przedpaschalnych od popaschalnych. Problem
synoptyczny pozostaje nierozstrzygniety w badaniach nad gene-
z3 Ewangelii. Teologi¢ Jezusa historycznego mozna okregla¢ na
podstawie rekonstrukeji wezesniejszych postaci tekstu Ewangelii
oraz wyjasniania uwarunkowan religijnych, spotecznych i poli-
tycznych pierwszych chrzescijariskich wspélnot palestynskich.
Tego rodzaju zabiegi pozostaja jednak wysoce hipotetycznymi.
Nawet jesli pomimo wymienionych trudnosci mozliwy jest
dostep do pewnych cech Jezusa przedpaschalnego, to jednak —
ograniczajac si¢ do samych kryteriéw historiograficznych — nie
mozna przedstawi¢ kompletnej teologii historycznego Jezusa.
Z tego powodu przeksztalcenia obrazu Boga, od jego ryséw
w teologii Jezusa z Nazaretu do ostatecznej postaci w teologii
pism kanonicznych, nie moga by¢ przedmiotem syntezy teologii
biblijne;.

Nie oznacza to pominiecia wymiaru historycznego Pisma
Swif;tego. Histori¢ uwzglednia si¢ w wymiarze rzeczywistym,
a nie zredukowanym do weryfikowanych historiograficznie da-
nych. Historia to dzieje objawiania si¢ Boga oraz przyjmowania
Go przez ludzi. Stanowia one wiasciwy kontekst historyczny
Pism Swietych Izraela i Kosciota, jego podstawowe Sizz im Le-
ben. Obydwa Testamenty sg swiadectwem postgpu w objawieniu

2 — Teologia... t. 1



18 Ks. Artur Malina

sic Boga. W interpretacji tego postepu pojawily si¢ dwie defor-
macje. Od czaséw starozytnego chrzescijaristwa przyjmuja one
formy okreslone jako marcjonizm i ebionizm.

Pierwsza glosi absolutng nowo$¢ chrzescijaiiskiego obja-
wienia Boga wobec analogicznych tresci zawartych w ksiegach
Starego Przymierza. Przezwyciezenie starozytnego kryzysu do-
tyczacego kanonu biblijnego nie zamkneto dyskusji o znaczeniu
pierwszej czesci Biblii. Pojawita si¢ ona na poczatku ubieglego
stulecia, gdy biblisci zadali pytanie nie tyle o Boze autorstwo
Starego Testamentu, ile o jego znaczenie dla wspéiczesnego
chrzescijaristwa. Ich odpowiedzZ byta czgsto negatywna. Nie byla
ona moze dawana wprost®, ale wynikata z badan egzegetycznych.
Dystans miedzy gtéwnymi czg¢$ciami Biblii powigkszat si¢ wraz
z powigzaniem tekstéw z ich pierwotnym $rodowiskiem. Przy
analizie tekstéw starotestamentowych musza by¢ brane pod
uwage uwarunkowania socjologiczne, historyczne i religijne wy-
stepujace na réznych etapach dtugiej historii Izraela; przy bada-
niu tekstéw nowotestamentowych — analogicznie — okolicznosci
ich powstawania w pierwotnym chrzescijanistwie. Teksty wydaja
si¢ pochodzi¢ z dwéch réznych, odleglych od siebie $wiatéw.
Rozwéj metody historyczno-krytycznej, a szczegélnie Redak-
tionsgeschichte, doprowadzil do wyodrebnienia wielu, czgsto sobie
przeciwstawianych, teologii biblijnych. Mocno uwydatniano
réznice miedzy ujeciami teologicznymi w obrebie poszczegol-
nych pism, ich grup oraz przede wszystkim miedzy gléwnymi
czg$ciami Biblii — Starym i Nowym Testamentem. Tendencja

8 Postulat odrzucenia Starego Testamentu jako $wiadectwa objawienia
aktualnego dla chrzescijan sformutowat A. VON HARNACK: ,Odrzucenie
Starego Testamentu w II w. (aluzja do Marcjona) bylo biedem, ktéry Wiel-
ki Kosciét stusznie potepil; zachowanie go w XVI w. bylo czyms§ fatalnym,
ale reformacja nie zdotala si¢ jeszcze z tego oswobodzié. Jednak od XIX w.
utrzymanie go w protestantyzmie jako dokumentu kanonicznego o warto$ci
réwnej Nowemu Testamentowi jest konsekwencjg religijnego i koscielnego
bezwiadu” (cyt. za: Papieska Komisja Biblijna, Nardd zydowski i jego Swigte
Pisma w Biblii chrzescijariskiej, ttum. R. Rubinkiewicz, Kielce 2002, s. 6).
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ta dominowata w wielu publikacjach egzegetycznych pierwszej
potowy ubiegltego wieku.

Druga forma, ebionicka, glosi przeciwstawna tezg: migdzy
obrazem Boga w dwéch czgsciach Biblii nie ma zadnych réznic,
miedzy nimi istnieje petna zgodnosé. Przekonanie to szczegélnie
rozpowszechnilo si¢ w kregach chrzescijaniskich po II wojnie
swiatowej. W tej odwrotnej tendencji przyblizania do siebie
Testamentéw odegrata znaczacg role reakcja na tragedi¢ Szoahu
i sprzeciw wobec préb odjudaizowania Nowego Testamentu.
Wielkie znaczenie miaty odkrycia archeologiczne i paleograficzne
(Qumran, Neofiti). Wéréd innych elementéw nalezy wymienié:
coraz wigksze uznanie w metodzie historyczno-krytycznej dla
judaizmu palestyniskiego, dostrzezenie pluralizmu teologicznego
w judaizmie okresu Drugiej Swiatyni, rozwéj krytyki Starego
Testamentu ze szczegdlnym uwzglednieniem starozytnych wer-
sjii (np. Peszitta) oraz zainteresowanie metodami egzegezy rabi-
nicznej w kontekscie przyblizenia chrzescijarisko-zydowskiego.
W dokumencie Papieskiej Komisji Biblijnej zwrécono uwage na
problem stosunku do wspédtczesnej interpretacji zydowskiej Bi-
blii hebrajskiej wobec pojawienia si¢ nowej rzeczywistosci przy-
niesionej w osobie i wydarzeniu Chrystusa, ktéry przekroczyt
oczekiwania Izraela i wypelnit obietnice w nieprzewidywalny
sposéb: ,[...] chrzescijanie moga i powinni przyjaé, ze zydowski
spos6b czytania Biblii jest lekturg mozliwa, znajdujaca si¢ w cia-
glosci ze $wigtymi Pismami zydowskimi okresu Drugiej Swiqty—
ni, stanowiacymi lekture analogiczna do lektury chrzescijariskie;j,
ktéra rozwingta si¢ paralelnie. Kazda z tych lektur solidaryzuje
sie z odpowiednig wizja wiary, ktérej jest wytworem i wyrazem”®.
Z twierdzenia o mozliwej lekturze paralelnej — wedlug PKB — nie
wynika mozliwo$¢ zastgpienia jednej przez druga, co uzasadnia
chrystologicznie: ,Lektura Biblii tak, jak to robi judaizm, im-
plikuje z koniecznosci akceptacje wszystkich jego zalozen, tzn.
pelnej akceptacji tego, co czyni judaizm, mianowicie autorytetu

9 Papieska Komisja Biblijna, Nardd zydowski..., op. cit.,s. 23.
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pism i tradycji rabinicznych, ktére wykluczaja wiar¢ w Jezusa
jako Mesjasza i Syna Bozego”1%. Charakterystyczne jest to, ze
dokument przedstawia wiar¢ w Jezusa Chrystusa jako przy-
czyne fundamentalnej réznicy miedzy paralelnymi lekturami.
Czy obraz Boga w tych réwnoleglych lekturach jest taki sam?
Dokument PKB zdaje si¢ odpowiada¢ pozytywnie, akceptujac
czg$¢ ebionickiej interpretacji tozsamosci nauki o Bogu Ojcu
w Starym i Nowym Przymierzu. Dla tematu objawienia Boga nie
wymienia nieciggtosci miedzy judaizmem a chrzescijanstwem.
Za to podkresla mocno wspélna nauke o Bogu jedynym dla oby-
dwu czegsci Biblii, pomijajac tekst wskazujacy na t¢ nieciggtosé:
»2Boga nikt nigdy nie widzial; ten Jednorodzony Bég, ktéry jest
w tonie Ojca [0 Nim] pouczyl” (J 1, 18)!. Mozna powiedzied,
zgodnie z dostownym brzmieniem cytatu, ze wskazujac na tresci
chrystologiczne, ktére odrézniaja chrzesécijaiistwo od judaizmu,
dokument méwi o wyjatkowosci Egzegety Ojca, ale nie zauwaza
nowosci centralnej tresci Jego egzegezy. Temu niedopatrzeniu
odpowiada uderzajacy brak w dokumencie. Temat ojcostwa
Boga jest prawie calkowicie nieobecny: odniesienia do Boga
jako Ojca pojawiajg si¢ tylko w cytatach stéw Jezusa, ktére sa
interpretowane wylacznie chrystocentrycznie. W calym doku-
mencie wystepuje tylko jedna wzmianka o mitosci ojcowskiej
Boga w Starym Testamencie (Nardd 2ydowski i jego Swigte Pisma
w Biblii chrzescijariskicj, s. 86), za$ jedyne wspomniane ojcostwo
to ojcostwo Abrahama (zamze, s. 55).

Prymat kompozycji nad geneza tekstéw

Mozna przedstawi¢ syntez¢ nauki o Bogu Ojcu, nie podejmu-
jac si¢ watpliwej rekonstrukcji jej pierwotnej postaci w nauczaniu
Jezusa historycznego ani jej rozwoju w tradycjach synoptycznych.
Na koricu procesu przedstawianego w trzech etapach (okresy

10 Tamsze, nie podano strony.
11 ' Wystepuje tylko jako sigla biblijna w przyp. 294 do tekstu o tresci

chrystocentrycznej .
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zycia i dziatalno$ci Jezusa, kerygmatu apostotéw i powstawania
Ewangelii) znajduja si¢ okreslone teksty. Petny obraz Boga Ojca
pochodzi z tekstéw interpretowanych w ich ostatecznej postaci.
Ich redaktorzy zawarli w nich spéjna tresé, na ktérg sktadaja sie
wszystkie elementy: zaréwno te wiaczone bez zmian z tradycji,
jak i te zmodyfikowane w kolejnych redakcjach i pochodzace
od redaktora. Redaktorzy ci moga by¢ uwazani za prawdziwych
autoréw tekstéw, przystuguje im w petni miano Ewangelistéw.
Obraz Boga Ojca jest odkrywany w tekstach interpretowa-
nych w ich zwiazku z blizszym i dalszym kontekstem literackim.
Takie podejscie eliminuje u samego punktu wyjscia wiele hipote-
tycznych zatozen, ktére moglyby uczynic¢ tylko prawdopodobng
interpretacje teologii biblijnej. Nie zalezy ona od przyjecia roz-
wigzania problemu synoptycznego (na przyktad uznania pierw-
szenistwa Marka lub Mateusza w relacjach miedzy synoptykami
czy roli zrédta Q). Stosowane wyrazenia — ,teologia Mateusza”,
»wypowiedzi Marka” itp. — nie oznaczaja, ze osoby noszace te
imiona s historycznymi podmiotami okreslonych wypowie-
dzi. , Tozsamo$¢” Ewangelistéw tworza Ewangelie. Mozna ich
utozsamiaé z glosem narratora. Teologia Boga Ojca wyrazona
w Ewangeliach synoptycznych i Dziejach Apostolskich jest
przedstawiana z trzech perspektyw: Ewangelii wedtug Mateusza,
Ewangelii Marka i Ewangelii Eukasza z Dziejami Apostolskimi
(dzieto Lukaszowe). Teologia danej Ewangelii nie wynika z tego,
co tylko w niej wystepuje i jest oryginalne na tle pozostatych
synoptykéw. Redaktor zapisywat materiat z tradycji we wiasnym
stylu lub nie zmienial niczego, co od niej przejmowat do swojego
dzieta. Wtasne koncepcje teologiczne danego redaktora mozna
odnalez¢ réwniez w materiale pochodzacym z tradycji, to znaczy
teologia redakcji moze by¢ identyczna z teologig tradycji'?. Teks-

12 Warto przypomina¢ o wzajemnym zachodzeniu na siebie zakreséw
znaczeniowych takich pojeé, jak: wlasny — oryginalny, pierwotny — ztozony,
historyczny — teologiczny, ktére w analizie diachronicznej tekstu sa czgsto
sobie przeciwstawiane. Zwracano juz na to uwage w okresie petnej dominacji
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ty zawierajace nauke o Bogu Ojcu uwzgledniane sg w ksztalcie,
jaki osiagnety w ostatecznej redakcji i w jakim byt skierowany do
pierwszych czytelnikéw. Ich znaczenie badane jest w relacji do
wickszych czgsci, w ktérych si¢ znajduja, jak i w powigzaniach
z calodcia danej ksiegi.

Kwestia wyboru tekstéw

Obraz Boga Ojca odstania si¢ w wielu paralelnych tekstach
Ewangelii synoptycznych (Ewangelie Dziecinstwa, chrzest
i modlitwy Jezusa, blogostawieristwa, nauczanie w przypowies-
ciach, przemienienie). Te fragmenty mozna byloby poréwnywac
horyzontalnie, to znaczy, omawiajac je kolejno, mozna by wska-
za¢ na podobieristwa i przedstawi¢ réznice miedzy Ewangeliami.
Taka prezentacja paralelnych wypowiedzi synoptycznych rozry-
wa jednak jednos¢ teologiczna tekstu, poniewaz jego fragmenty
sg wplecione w calo$¢ ewangelicznej narracji i tworzg jego nowa
tozsamos$¢, tak jak nitki splecione w tkaning (zexzus) stanowia

Redaktionsgeschichte. Por.: T.C. DE KRUIJF, Der Sobn des lebendigen Gottes.
Ein Beitrag zur Christologie des Matthiusevangeliums, Romae 1962, s. VIII:
»50 sollen in der vorliegenden Arbeit die dem Matthius eigenen christolo-
gischen Auffassungen, sofern diese in der matthdischen Anwendung «Sohn
Gottes» zum Ausdruck kommen, untersucht werden. Das bedeutet jedoch
nicht, dass die Auffassungen des Matthius von den Auffassungen der an-
deren Synoptiker abgehoben und diesen explizit gegeniiber gestellt werden
sollen. Nicht das Originelle, sondern das Eigene des Matthius — das was
ihm eigen ist, ob er es nun anderen entnommen hat oder ob er es durch
eigene Besinnung gefunden hat — soll im Bezug auf die Bedeutung von «Sohn
Gottes» festgestellt werden”; J. LAMBRECHT, Die Redaktion der Markus-
Apokalypse. Literarische Analyse und Strukturuntersuchung, Roma 1967, s. 89:
»L...] das Markinische eines Textes nicht ipso facto auf eine «creatio» oder auf
eine «unhistorische Wiedergabe» schliessen lisst. Es ist doch (noch einmal!)
normal und natiirlich, dass bei der Niederlegung des Traditionsgutes Markus
spontan seinen eigenen Stil schreibt”; a w ostatnim czasie R.H. STEIN, 7ze
Proper Methodology for Ascertaining a Markan Redaction History, w: The Com-
position of Mark of Mark’s Gospel. Selected Studies from Novum Testamentum,
red. D.E. Orton, Leiden—Boston—Koln 1999, s. 39-40.
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o jej catosci. Wzajemne polaczenie tekstéw sugeruje, ze najlep-
sz procedurg jest wertykalne przedstawienie teologii poszcze-
go6lnych Ewangelii. Nauka o Bogu Ojcu w danej Ewangelii jest
ukazywana od poczatku do korica danej ksiegi, poprzez kolejne
wypowiedzi. Pomimo paralelizmu perykop synoptycznych rézni-
ce miedzy nimi sg tak liczne i znaczace, ze wertykalna interpre-
tacja sprzyja wigkszej przejrzystosci prezentacji poszczegdlnych
tresci.

Powazng trudno$¢ stanowi zebranie tekstéw zawierajacych
tresci sktadajace si¢ na nauke o Bogu Ojcu. Analiza na pod-
stawie konkordancji — na przyktad poréwnanie czgstotliwosci
wystepowania rzeczownikéw ,Bég” lub ,Ojciec” — moze daé
tylko pewne ogélne wyobrazenie o semantycznych tendencjach
w Ewangeliach. Jesli chodzi o liczbe wzmianek stowa ,Bég”, to
dwie pierwsze Ewangelie nie réznig si¢ znaczaco (Mt — 51; Mk
— 4913). Przy zastosowaniu czestotliwosci wzglednej mierzonej
stosunkiem ilo$ci wzmianek do dtugosci ksiegi (liczba wzmia-
nek na 1000 stéw) Marek (3,74) wyprzedza Mateusza (2,4).
Jesli jednak uwzglednié, ze Mateuszowe okreslenie ,krélestwo
niebieskie” (wystepujace 33 razy) odpowiada Markowemu ,kré-
lestwo Boze”, to proporcje odwracaja si¢ na korzys¢ pierwsze;j
Ewangelii. Od Ewangelii Mateusza i Marka wyraznie odréznia
si¢ dzieto Lukaszowe (w Ewangelii stowo ,B6g” wystepuje 122
razy, czyli 5,44 razy na 1000 stéw; w Dziejach Apostolskich 164
razy, a wiec czgstotliwosé wzgledna wynosi 7,87). Wystepowanie
terminu ,Ojciec”, odnoszacego si¢ do Boga, charakteryzuje wy-
razniej Ewangelie synoptyczne i Dzieje Apostolskie. W Ewan-
gelii Mateusza pojawia si¢ 44 razy (czestotliwosé wzgledna to
2,82), w Ewangelii Marka — 4 (0,41), w Ewangelii Lukasza — 17
(1,01) i w Dziejach Apostolskich 3 — (0,19). Poréwnanie tych
danych sugeruje, ze Ewangelia Mateusza jest najbardziej patro-
centryczna wéréd synoptykéw. Rozszerzenia tego zestawienia
o czwartg Ewangelie pokazuje, ze Mateusz traci ten prymat na

13 Razem z Mk 16, 19 w kanonicznym zakoriczeniu diugim.
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rzecz Jana. W jego Ewangelii stowo ,,Ojciec” odnosi si¢ az 121
razy do Boga (czgstotliwo$¢ wzgledna — 8,97 wzmianek na 1000
stéw — zwicksza jego przewage nad synoptykami).

Powaznym bledem byloby odkrywanie obrazu Boga Ojca
wylacznie na podstawie eksplicytnych wzmianek badanych ter-
minéw. Nie wystarczy bra¢ pod uwagg teksty wprost nazywajace
Boga Ojcem. Odstonilby si¢ wéwczas nie tyle obraz Boga Ojca,
ile Boga jako Ojca i to nie w pelni, poniewaz nalezaloby jeszcze
uwzglednic teksty przedstawiajace Jezusa jako Syna Boga i innych
ludzi jako dzieci Boga. Niewystepowanie terminéw ,,Ojciec” lub
,Syn’ nie oznacza, ze brak w nim tresci, ktére odnoszg si¢ do Boga
Ojca. Zasade te moze dobrze zilustrowaé jeden przyktad. W ka-
zaniu na Goérze Jezus méwi otwarcie o Bogu jako Ojcu uczniéw
dopiero w pierwszej czesci parenetycznej mowy, ktéra nastgpuje
bezposrednio po o$miu blogostawieristwach: ,[...] niech wasze
$wiatlo jasnieje przed ludzmi, aby widzieli wasze dobre uczynki
i chwalili Ojca waszego, ktdry jest w niebie” (Mt 5, 16). Dostrze-
gajac te wypowiedz, egzegeci przedstawiaja ja jako pierwsze ob-
jawienie uczniom przez Jezusa prawdy o Bogu jako ich Ojcul*.
Ograniczenie analizy do eksplicytnych wzmianek sprawia, ze
pominigte s3 wezesniejsze wypowiedzi Jezusa o Bogu jako Ojcu
ludzi. Te charakterystyke Boga zawiera siédme blogostawieristwo:
»2Blogostawieni czyniacy pokéj, albowiem begda nazwani synami
Boga” (Mt 5, 9). Na ojcostwo Boga wskazuje réwniez trzecie bto-
gostawieristwo. Chociaz na pierwszy rzut oka brak w nim takich
wzmianek o Bogu i Jego dziataniu, jak krélestwo niebieskie, forma
passivum theologicum, wzmianki o widzeniu Boga i synach Bogach,
to jednak stowa o dziedziczeniu ziemi jednoznacznie odsytaja do
Niego jako Ojca ludzi tagodnych. Od kogo, wedtug teologii Mate-
usza, mozna dziedziczy¢ ziemie? Gdy Jezus w modlitwie zwraca si¢
do Ojca, wéwczas nazywa Go Panem nieba i ziemi. Jesli dziedzi-
czenie polega na przejeciu débr po ojcu, to obietnica dziedziczenia

4 H. LANGKAMMER, Bdg jako Ojciec w swietle Nowego Testamentu,
Radom 1999, s.112-113.
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ziemi implikuje, ze ludzie tagodni, tak jak i czyniacy pokéj, maja
prawa synéw Boga. Miedzy trzecim a ésmym blogostawieristwem
mozna dostrzec wigcej elementéw paralelnych: cisi/tagodni —
czyniacy pokdj; dziedziczenie ziemi — nazwanie synami Bozymi;
jednakowa liczba stéw — w obydwu wystepuje po osiem wyrazéw
greckich. Wszystkie blogostawieristwa maja to samo Zrédto, a wiec
wszystkie pochodza od Boga Ojca. Na tym przyktadzie wida¢, ze
patrocentryczne treSci moga pojawiaé si¢ w tekstach, ktére nie
wskazuja wprost na Boga jako Ojca. Konkordancje stownikowe nie
wystarczaja, aby wzia¢ pod uwage wszystkie teksty, ktére zawieraja
bezposrednie i posrednie odniesienia do Boga Ojca.

II. W EWANGELII MATEUSZA

Teologie Pierwszej Osoby Tréjcy Swietej mozna znalezd
we wszystkich czesciach tekstu Mateusza: w wypowiedziach
réznych protagonistéw oraz w warstwie narracyjnej Ewange-
lii’>. W Ewangelii Dzieciristwa obecne s3 treici paterologiczne,
chociaz nie pojawia si¢ w niej termin ,0jciec” w odniesieniu do
Boga. W nauczaniu Jezusa Bég jest okreslany najczesciej jako
Jego Ojciec oraz Ojciec ludzi.

1. Terminologia nauki o Bogu Ojcu

Zréznicowana terminologia pochodzi gltéwnie ze Starego
Testamentu. Zlozone wyrazenia okreslajace Boga pochodzg
z tradycji starotestamentowej: ,Bég Izraela” (Mt 15, 31), ,Bog
zyjacy” (Mt 16, 16; 26, 63), ,B6g Abrahama, B6g Izaaka i Bég

15 Nie zalezy ona od proponowanych modeli budowy Ewangelii, jak
na przyktad pieciu ksiag przedstawiajacych publiczng dziatalnosé Jezusa. Na
temat struktury Ewangelii Mateusza zob. A. PACIOREK, Ewangelia wedfug
swigtego Mateusza: rozdziaty 1-13. Wstgp, przeklad z oryginatu, komentarz.
Rozdzialy 1-13, cz. 1, Czestochowa 2005, s. 25-28.
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Jakuba” (Mt 22, 32 jako cytat Wj 3, 6). Dwa pierwsze okreglenia,
ktére pojawiaja si¢ wiele razy w Starym Testamencie, Mateusz
przytacza w czgsci narracyjnej (Mt 15,31) oraz w wypowiedziach
rozméwceéw Jezusa: Szymona Piotra (Mt 16, 16) i arcykaptana
(Mt 26, 63). Natomiast trzecie okreslenie, ktére wyraznie nawia-
zuje do konkretnego miejsca w Biblii, a mianowicie objawienia
sie Boga Mojzeszowi w krzewie gorejacym, pochodzi od Jezusa.
Takze kombinacja dwéch tytutéw ,Pan Bég”, ktéra réwniez
wywodzi si¢ wprost z cytowanych tekstéw Starego Testamentu
(Pwt 6,16 w Mt 4, 7; Pwt 6, 13 w Mt 4, 10; Pwt 6, 5 w Mt
22,37), wystepuje tylko na ustach Jezusa.

Termin ,Pan” (Kyrios) — uzyty bez rodzajnika w sensie
imienia Jahwe — pojawia si¢ w cytatach biblijnych (Ps 118, 26
w Mt 21, 9; 23, 39; Ps 118, 23 w Mt 21, 42; Ps 110, 1 w Mt
22, 43-45) i w konstrukcjach znanych ze Starego Testamentu:
,aniol Pana” (Mt 1, 20.24; 2, 13.19; 28, 2), ,droga Pana” (Mt
3, 3), ,powiedzenie Pana” (Mt 1, 22; 2, 15), ,jak rozkazat Pan”
(Mt 27,10). Rzeczownik z rodzajnikiem wystepuje w aluzjach do
tekstow biblijnych (Kpt 19,12 w Mt 5, 33). Jezus nazywany jest
Panem przez uczniéw oraz przez proszacych Go o pomoc w ich
potrzebach (wystepuje w formie wotacza Kyrie w Mt 7, 21-22
po 2 razy; 8, 2.6.8.21.25; 9, 28; 14, 28.30; 15, 22.25.27; 16, 22;
17, 4.15; 18, 21; 20, 30.31.33; 26, 22). Tytul ten okresla relacje
mi¢dzy Nim a uczniami (Mt 10, 24-25) oraz wskazuje na Jego
wladze nad szabatem (Mt 12, 8). Tylko w jednym przypadku
odnosi si¢ do innej osoby, w ten mianowicie sposéb arcykaptani
i faryzeusze tytutuja Pitata (Mt 27, 63). Prawie wylaczne zare-
zerwowanie tego tytutu dla Boga (we fragmentach i okresleniach
pochodzacych bezposrednio lub posrednio ze Starego Testa-
mentu) oraz dla Jezusa nadaje osobom tak nazwanym podobna
rangg. Ich bliskos¢ potwierdza liczba wzmianek terminu &yrios
w mowach, a zwlaszcza w przypowiesciach, ktére utozsamiaja
Jego role z dziatalnoscig Boga (9, 38; 13, 27; 18, 25.27.31.32.34;
20, 8; 21, 30.40; 24, 42.45.46.48.50; 25, 11.18-26; 25, 37.44).

Poza cytatami biblijnymi i formutami pochodzacymi ze Stare-
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go Testamentu tytul ten nie odnosi si¢ wytacznie do Boga, ale
wskazuje na pozycj¢ Jezusa wzgledem innych ludzi. Ma on wigc
znaczenie bardziej chrystocentryczne niz teocentryczne. W jed-
nym przypadku pojawia si¢ z jednoznacznym odniesieniem do
Boga, mianowicie w modlitwie Jezusa, ktéry nazywa Go ,,Panem
nieba i ziemi” (Mt 11, 25). W tej relatywnie krétkiej modlitwie
Jezus az pig¢ razy nazywa Boga Ojcem.

Rzeczownik ,ojciec” (pater) wystgpuje 63 razy. Wiekszos¢
wzmianek odnosi si¢ do Boga jako Ojca Jezusa (23) i ludzi (21).
Pozostate przypadki uzycia tego rzeczownika (19) odnosza si¢
w zaleznosci od liczby gramatycznej: do cztowieka bedacego oj-
cem (17) — w liczbie pojedynczej, zas do przodkéw (2) — w licz-
bie mnogiej. Nie wystarczy uwzglednienie wzmianek z pierwszej
grupy dla odtworzenia obrazu Boga Ojca. Réwniez niektére od-
niesienia do rodzicéw maja znaczenie dla przedstawienia nauki
Jezusa o Bogu Ojcu (zwhaszecza Mt 19,5.19.29; 21, 31). Ponadto,
jak juz uzasadniono, nalezy uwzglednié réwniez teksty, ktére —
cho¢ pozornie pozbawione wyraznych tresci patrocentrycznych
— przedstawiaja Boga Ojca.

2. Przed rozpoczeciem dzialalnosci publicznej (1, 1-4, 12)

Teksty znajdujace si¢ na poczatku ksiegi, ze wzgledu na ich
programowy charakter, maja duze znaczenie dla przedstawienia
teologii Ewangelii. Z objawienia w nich tozsamosci Jezusa jako
Syna Bozego wynika prawda o Bogu jako Jego Ojcu. W tekstach
programowych ukazana jest ona w dwéch czesciach: w Ewangelii
Dziecifistwa oraz w wydarzeniach powigzanych z chrztem Jezusa.

Bé6g Ojciec w Ewangelii Dziecinstwa (1,1-2, 23)

Narracja Mateusza skupia si¢ gtéwnie na wydarzeniach
zwigzanych z narodzeniem Jezusa, stad w pierwszych rozdziatach
wazna role odgrywaja rzeczowniki ,syn” i ,dziecko”, okreslajace
narodzonego Jezusa. Warto zwrdci¢ uwage na szczegdlne uzycie
tych dwéch terminéw.
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Rzadziej wyste¢puje pierwszy termin: Aios (1,1.20.21.23.25).
Ewangelista nie méwi od siebie o znaczeniu tozsamosci synow-
skiej Jezusa. Terminologia jest konsekwentna w catej ksigdze.
Tytut ,Syn Boga” (Mk 1, 1; J 20, 31)!¢ nie pojawia si¢ w war-
stwie narracyjnej Mateusza, lecz wystepuje wylacznie w wy-
powiedziach protagonistéw narracji (Mt 4, 3.6; 8, 29; 14, 33;
16, 16; 26, 63; 27,40.43.54). W Ewangelii Dzieciristwa na bycie
synem przez Jezusa wskazuja najpierw trzy pierwsze wzmian-
ki tego rzeczownika z przydawkami dopetniaczowymi: ,Syn
Dawida, Syn Abrahama” (Mt 1, 1), ,Syn Dawida” (Mt 1, 20).
Rodowéd relatywizuje to synostwo w odniesieniu do Dawida
i Abrahama, ktérzy moga by¢ uwazani za Jego ojcéw jako Jego
przodkowiel”. Faficuch zrodzeti linii meskiej, przedstawiony od
Abrahama, koriczy si¢ na Joézefie, a nie na Jezusie, ktéry — jak
wyraznie zaznacza Ewangelista, zmieniajac forme¢ czasownika
z aktywnej na bierng — zostat zrodzony z Maryi. To zakoniczenie
genealogii sprawia, ze przedstawione w niej pochodzenie Jezusa
otwarte jest na objawienie tozsamosci Jego Ojca, ktére dokonuje
sie stopniowo w nastepnych perykopach. W kolejnych trzech
wzmiankach terminu ,syn” mowa jest o Jego narodzeniu z Ma-
ryi bez wyraznego wskazania na ojca (Mt 1, 21.23.25). W ich
kontekscie mocno uwydatniona jest Jego wi¢z z Bogiem: zbawi
Izraela z jego grzechéw (Mt 1, 21); dla tytutu ,Emmanuel”,
ktéry nosi narodzony z Dziewicy, Ewangelista daje zaraz ttuma-
czenie: ,Bog z nami” pochodzace z cytatu Izajasza (Mt 1, 23);
na wypelnienie tej zapowiedzi prorockiej wskazuje informacja
o narodzeniu Syna z Maryi Dziewicy (Mt 1, 25).

Czgsciej na okreslenie nowo narodzonego pojawia si¢ ter-
min paidion (Mt 2, 8.9.11.13[2 razy].14.20[2 razy].21). Rze-

czownik ten wyst¢puje z podobnie duza czestotliwoscia jeszcze

16 Najblizsze ztozonemu okresleniu ,Jezus Chrystus, Syn Boga” jest py-
tanie arcykaptana: ,Czy Ty jeste§ Chrystus, Syn Boga” (Mt 26, 63).
17 Polskie przektady oddajg grecki czasownik ,zrodzit” (egennésen) za po-

mocg zwrotu ,,byt ojcem”. Rzeczownik ,,0jciec” nie wystepuje w rodowodzie.
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w dwéch miejscach w Biblii: w opowiadaniach o Izmaelu (Rdz
21,12.14.15.16 [2 razy]. 17 [2 razy].18.19.20) i o narodzinach
Mojzesza (Wj 2, 3.6 [2 razy].7.8.9 [2 razy].10). W obydwu
tekstach jego czestotliwo$¢ wystepowania akcentuje zagrozenia
dziecka, czyli bezbronnej osoby. Ponadto nazwanie dzieckiem
Izmaela i Mojzesza wigze si¢ z pewna problematycznoscig ich
godnosci synowskiej, a nawet tozsamosci ich ojcéw. Te dwa
aspekty — motyw zagrozenia i problem tozsamosci dziecka —
ujawniaja si¢ wyraznie w Ewangelii Dziecinstwa. Gdy Mateusz
postuguje si¢ terminem ,dziecko”, wéwczas ukazuje zagrozenie
zycia dziecka (Mt 2, 8.9.11.13.20), ktérego sytuacja przypo-
mina zagrozenie zycia Mojzesza z powodu rozkazu zabijania
nowo narodzonych chlopcéw, wydanego przez wiadeg Egiptu.
Biblijna typologia Jezus-Mojzesz charakteryzuje pierwsza
Ewangeli¢. Drugi aspekt jest jeszcze wyrazniej obecny. Gdy
Mateusz pisze o J6zefie zabierajacym Jezusa na polecenie anio-
ta Pana, wéwczas konsekwentnie uzywa terminu ,dziecko”,
nie postuguje si¢ natomiast ani razu rzeczownikiem ,syn” (Mt
2,13.14.20.21). W ten sposéb Ewangelista unika przedstawia-
nia Jézefa jako ojca Jezusa.

W opisie zagrozenia zycia pojawia si¢ wyrazna deklaracja
o pochodzeniu dziecka od Boga. Znajduje si¢ ona w cytacie
prorockim, ktéry oryginalnie odnosit si¢ do wyjscia Izraela
z Egiptu: ,Z Egiptu wezwalem Syna mojego” (Oz 11,1 w Mt
2,15). Po raz pierwszy w Ewangelii Mateusza Bog przedstawia
sie jako protagonista historii i okresla relacje Jezusa do Boga.
Nikt inny — ani aniot Pana, ani glos narratora — tylko sam Bég
objawia wprost Jego synostwo, a tym samym okresla siebie jako
Ojca.

Tylko dwa cytaty biblijne sa wprowadzone przez formute:
»aby zostalo wypetnione powiedzenie Pana przez proroka mé-
wigcego” (Mt 1,22; 2, 15). Chociaz we wszystkich innych wpro-
wadzeniach do cytatéw biblijnych passivum theologicum wska-
zuje na to, ze Bég jest autorem przytoczonych stéw, to jednak
tylko w tych dwéch podmiot czynny wypowiedzi jest wyraznie
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wskazany jako Pan (Mt 1, 22; 2, 15)!8. Obydwa cytaty zawieraja
tez podobng tres¢: przedstawiaja Jezusa w bardzo Scistej relacji
osobowej do Boga. Narrator formuluje je w ten sposéb, ze nie
maja one wyraznie wyodrgbnionego adresata. Przedstawiajg si¢
jako rodzaj autorefleksji Pana (= Jahwe) o swoim Synu!®. Pocho-
dzac bez zmian ze Starego Testamentu, podtrzymuja ciaglosé
objawienia miedzy dwiema cz¢$ciami Biblii. Mateuszowe ramy
nadajg im jednak nowy sens. Dla tytulu ,Emmanuel”, ktéry nosi
narodzony z Dziewicy, Ewangelista daje zaraz wyjasnienie jego
znaczenia: ,Bég z nami” (Mt 1, 23). Narodzenie Jezusa zatem
oznacza, ze realnie Bég jest z ludzmi. Wydarzenie wezwania
z Egiptu objawia tre$¢ wi¢zi miedzy Bogiem Ojcem a Jezusem,
Jego Synem, a nie tylko — jak w kontekscie Ozeasza — miedzy
Bogiem a Izraelem. Z tych wypowiedzi nie wynika jeszcze jedno-
znacznie, czy ta objawiona relacja jest jedyna w swoim rodzaju.

Bég Ojciec w teofanii chrzcielnej i kuszeniu Jezusa

(3,1-4,12)

Objawienie relacji miedzy Ojcem a Synem pochodzi od Nich
samych. Bég Ojciec jest pierwszym podmiotem tego objawienia
w Ewangelii Dzieciristwa. Inicjatywa nalezy do niego réwniez po
chrzcieipodczas przemienienia Jezusa. Pierwsza teofania ma miejsce
zaraz po wyjsciu Jezusa z wody: niebiosa zostaja otworzone, Duch

18 W Ewangelii Mateusza wprowadzenia do cytatéw s bardzo zréznicowane.
Formuta wprowadzajaca za kazdym razem zalezy zaréwno od przytoczonej tresci,
jak i odpowiada ich kontekstowi. Podobne formuty, ktére wprost wskazuja na Boski
podmiot czynny, pojawiaja sie tylko w stowach Jezusa skierowanych do Jego gtéwnych
przeciwnikéw: do saduceuszéw (Mt 22, 31-32) i do faryzeuszow (Mt 22, 43-44).
Laczy je obietnica zwycigstwa nad $miercia i przeciwnikami, ktéra jest wzmocniona
eksplicytnym powotaniem si¢ na Boze pochodzenie przytaczanych stéw.

1 Nie ma wyrazenia ,przez Pana” we wprowadzeniu do stéw (w 12,17),
ktére moga by¢ przypisane wprost Bogu: ,,Oto stuga méj, ktérego wybratem,
umitowany méj, w ktérym moja dusza sobie upodobata” (12, 18-21). W tym
cytacie zaimki osobowe w pierwszej osobie liczby pojedynczej odnosza si¢ do
Boga. Jezus jednak nie jest nazwany ,Syn méj”, lecz ,Stuga méj”.
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Boga® zstepuje na Niego oraz odzywa sie glos z niebios, ktéry oznaj-
mia: ,, Ten jest Synem moim, umitowanym, w ktérym upodobatem
sobie” (Mt 3, 17). Wyznanie to rézni si¢ od wszystkich pozostatych
twierdzen o tozsamosci Jezusa, zawierajacych okreslenie ,,.Syn Boga”
(Mt 4, 3.6; 8, 29; 14, 33; 16, 16; 26, 63; 27, 40.43.54). Po chrzcie
w Jordanie i podczas przemienienia na Gérze Bég nie deklaruje, ze
Jezus jest Synem Boga, ale: ,/ Ten jest moim Synem umitowanym,
w ktérym upodobatem sobie” (Mt 3,17; 17, 5). Od tych stéw réznia
si¢ wypowiedzi innych protagonistéw o Jezusie jako Synu Bozym,
ktére nie méwig nic o ich osobistej relacji do Niego. W najlepszym
razie mozna powiedzie¢, ze okreslajacy Go w ten sposéb po prostu
rozpoznaja lub kwestionujg Jego synowska wiez z Bogiem. Inaczej
jest z deklaracjami Boga o Jezusie. Zaimek pierwszej osoby liczby
pojedynczej (wystepuje jako przydawka réwniez w Mt 2,15; 21, 37)
definiuje realng wiez z okreslang przez Niego osoba.

Nazywajac Jezusa Synem swoim, Bég sam si¢ przedstawia
jako Ojciec. Okreslenie ,umitowany” (agapéros) wskazuje przede
wszystkim na uczucie, serdeczng wiez Ojca z Synem. Objawia si¢
tutaj pierwotny kierunek mitosci Boga w sensie podmiotowym: Bég
jest pierwszym mitujacym, za$ Jezus jest pierwszym umitowanym.
Prymat podmiotowej milosci Boga potwierdza réwniez pewien
brak w Biblii greckiej: przymiotnik ten nigdy nie okresla Boga.
Pierwszeristwo mitosci Boga wiaze si¢ z Jego ojcostwem. W Sep-
tuagincie wyrazenie ,umitowany syn” odnosi si¢ czesto do jedynego
lub pierworodnego potomka®!. Znaczenie przymiotnika odpowia-

20 W tym miejscu odpowiada teocentryzmowi Mateusza charakterysty-
ka ,Duch Boga”. W paralelach znajduje si¢: ,Duch” bez okreslert (Mk 1, 10;
J1,32) i, Duch Swigty” (Ek 3,22; ] 1, 33).

2 Termin ten thumaczy hebrajski przymiotnik ,drogi” (Jr 31, 20/LXX
38, 20: jagqir) oraz ,jedyny” (jahid), ktéry moze wystgpowac jako przydawka
rzeczownika ,syn”(Rdz 22,2.12.16) lub jako przymiotnik urzeczownikowiony
w znaczeniu ,jedynak” (Jr 6,26; Am 8, 10; Za 12, 10). W ten sposéb mozna
przeczytaé o coree Jeftego: ,Byta jego jedyng (Kodeks Aleksandryjski dodaje:
«umilowana»), poniewaz nie mial oprécz niej ani syna, ani cérki” (Sdz 11, 34

w Kodeksie Aleksandryjskim).
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da niepowtarzalnosci relacji Boga Ojca do jedynego Syna??. Boze
objawienie tozsamosci Jezusa nie ma odpowiednikéw w nazywaniu
synami Boga innych jednostek i zbiorowosci, takich jak aniotowie
(Rdz 6,2; Hi 1, 6; 38, 7), Izrael (Iz 1,2; Oz 11, 1; itp.), sprawiedliwy
(Mdr 2, 13.16.18), adresat pouczenn madrosci (Syr 4, 1), a zwlaszcza
krol (2 Sm 7, 14; Ps 2, 7; 89, 27-28). Wyznanie glosu z nieba to wy-
razny postep w objawianiu tozsamosci Boga jako Ojca w Ewangelii
Mateusza na tle pierwszej wypowiedzi: ,Z Egiptu wezwatem Syna
mojego” (Mt 2,15). To pierwsze wyznanie w Ewangelii Dzieciristwa
nie rozstrzyga jeszcze o jedynosci synostwa Jezusa, lecz dopiero nad
Jordanem zostaje objawiona petna prawda, ze Bég ma jedynego
Syna. Z tego wyznania wynika, ze jest Ojcem w znaczeniu, ktére
dotychczas nie bylo objawione w dziejach Starego Przymierza.

Mocne i osobiste zaangazowanie méwiacego wyraza sig
w drugiej czg$ci wyznania. Stowa o tym, ze Bég sobie w Nim
upodobal, nie s3 pleonastycznym powtérzeniem wyznania o Nim
jako umitowanym Synu Boga. W Ewangelii Mateusza terminy
pochodne od czasownika ,upodobaé” (eudokein) wystepuja tylko
w wypowiedziach Boga i Jezusa: w scenie chrztu (Mt 3, 17),
w modlitwie uwielbienia Ojca przez Jezusa (Mt 11, 26), w cy-
tacie zawierajagcym intradiegetyczna deklaracje Boga o swoim
Studze (Mt 12, 18), w scenie przemienienia (Mt 17, 5). Terminy
te odnoszg si¢ do $cistej i bliskiej wiezi miedzy Ojcem a Synem,
a nie do upodobania rozumianego potocznie czasem tylko jako
arbitralne upodobanie i subiektywna Zyczliwos¢.

22 Na podstawie tekstow sugerujacych t¢ réwnoznacznos$¢ nie mozna
traktowaé tych przydawek jako synoniméw; na przyktad: , Tak bowiem umi-
towat (égapésen) Bég $wiat, ze Syna Jedynego (monogenés) dat” (] 3,16; zob. tez
1] 4,9). Postuzenie si¢ w tym miejscu przymiotnikiem ,jedyny” (monogenés),
a nie jego odpowiednikiem ,umitowany” (agapétos) wynika z uzycia czasow-
nika ,mitowac¢” (agapan) w tym samym zdaniu. Jego podmiotem jest Bég,
a dopelnieniem blizszym jest $wiat (i adresaci listu w 1] 4, 9). Mitos¢ Boga
do $wiata (i do chrzescijan) nie jest jednak tozsama z Jego miloscig ojcowska
do Syna Jednorodzonego, dlatego w tych tekstach nie jest uzyta przydawka
y2umitowany” (zob. tez ] 3, 18 w kontekscie ] 3, 16).
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Jaki ma sens objawienie przez Boga Ojca upodobania do
swojego Syna w momencie chrztu w Jordanie? Pytanie to jest
uzasadnione, poniewaz ta wi¢z mi¢gdzy Nimi nie powstata do-
piero po wyjsciu Jezusa z Jordanu, ale juz istniata, zanim On
przyszedt do Jana. Ojciec znajduje w Synu upodobanie nie z po-
wodu chrztu Jezusa, lecz dlatego, ze Jezus jest Jego umitowanym
Synem. Sama za$ godno$¢ synowska Jezusa nie jest uzasadniona
tym upodobaniem Ojca, ale dzieje si¢ doktadnie na odwrdt,
a mianowicie wynika ona z tozsamosci Jezusa jako umitowanego
Syna Boga.

Co zatem sprawia, ze Ojciec okazuje to trwate upodobanie
doktadnie po przyjeciu przez Jezusa chrztu od Jana? Kiedy przy-
chodzi On z zamiarem przyjecia chrztu, Jan w protescie wska-
zuje na wyzsz3 pozycj¢ przychodzacego i Jego eschatologicznego
chrztu w Duchu Swi¢tym i ogniu (Mt 3, 14). W odpowiedzi
styszy, ze w chwili obecnej stosowne jest poddanie jego oceny
wypetnieniu kazdego szczegétu Bozego planu zbawienia, kté-
ry jest tutaj nazwany sprawiedliwoscig Boga (Mt 3, 15). Stowa
o koniecznosci wypelniania sprawiedliwo$ci stanowia pierwsza
wypowiedz Jezusa w Ewangelii Mateusza, a tym samym w caltym
Nowym Testamencie. Znajduja si¢ one na pierwszym miejscu,
w jakim mogtly by¢ umieszczone w tej Ewangelii, aby pokazad,
ze od poczatku swojej dziatalnosci Jezus poddaje sie woli Ojca,
a tym samym jest z Nim doskonale zjednoczony. Czas objawie-
nia relacji miedzy Nimi determinuja wigc czyny i stowa Jezusa,
ktére wyrazaja Jego jednosé z Bogiem.

Temat jednosci Syna z Ojcem rozwija narracja o potréjnym
kuszeniu Jezusa z powtarzajacymi si¢ dziataniami: poczynania ku-
siciela, ktérych celem lub przedmiotem jest Jezus; stowa kusiciela
zorientowane na wywotanie dziatan bedacych prerogatywa Boga;
odmowa Jezusa ujeta w formie stéw Pisma. Za kazdym razem
kusiciel dazy do poddania Jego dziatan swoim zadaniom. Chociaz
w opowiadaniu nie pojawia si¢ wyrazne nazwanie Boga Ojcem,
to jednak jego tresci sa patrocentryczne. Kusiciel powatpiewa
w zwiazek Jezusa z Bogiem wlasnie jako Ojcem, gdy zaczyna

3 — Teologia... t. 1
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pierwsze i drugie kuszenie od zdania hipotetycznego: ,Jesli jestes
Synem Boga [...]” (Mt 4, 3.6). Podawanie w watpliwos¢ godnosci
synowskiej Jezusa, a tym samym ojcostwa Boga, dochodzi do kul-
minacji w trzecim kuszeniu. Diabet przypisuje sobie w nim Boskie
prerogatywy stowami obietnicy zlozonej przez Boga krélowi po
ogloszeniu go wlasnym synem: ,Wszystko dam Tobie” (Mt 4, 9;
por. Ps 2,8). Na te kolejne kontestacje odpowiada Jezus, odwotujac
sie¢ do absolutnej supremacji roli Boga. Czyni to coraz mocniej:
y»ale kazdym stowem wychodzacym z ust Boga” (Mt 4, 4), ,nie
bedziesz kusit Pana, Boga swego” (Mt 4, 7), ,Panu, Bogu swemu
bedziesz oddawal pokton i Jemu samemu stuzyé¢ bedziesz” (Mt
4,10). Sceny kuszenia sg pierwszg otwartg kontestacja relacji mie-
dzy Jezusem jako Synem a Bogiem jako Ojcem. Ostatnim takim
atakiem sa zadania stojacych pod krzyzem: ,Jesli jeste$ Synem
Boga?” (Mt 27, 40). Podobnie jak w kuszeniu na pustyni powotuja
si¢ oni na stowa Pisma Swictego, gdy odnosza si¢ do objawionej
nad Jordanem mitosci Boga do Syna: ,Zaufal Bogu: niechze Go
teraz wybawi, jesli Go mituje. Przeciez powiedzial: «Jestem Synem
Boga»” (Mt 27, 43). Stuzba aniotéw objawia Boska godnos¢ Jezusa
i oznacza reakcj¢ Boga na zwyciestwo nad kusicielem. Interwencja
anioléw nie ma na celu usunigcia zagrozenia zycia Syna jako osoby
najblizszej Ojcu (Mt 4, 6; por. 26, 53), lecz ma miejsce dopiero po
wypelnieniu przez Syna wszelkiej sprawiedliwosci, ktérg jest wola
Ojca (Mt 4, 11; por. 28, 2)%3. O poddaniu si¢ tej woli Boga Jezus
méwi zaréwno przed przyjeciem chrztu (Mt 3, 15), jak i przed
swoja meka i $miercia (Mt 26, 9.42).

3. B6g Ojciec w nauczaniu Jezusa

Po zwycigstwie Jezusa nad kusicielem otwiera si¢ opis Jego
dziatalno$ci publicznej az do Jego $mierci i zmartwychwstania.
Mozna wyrézni¢ dwa rodzaje tego nauczania w zaleznosci od

2 Tylko w tych dwéch miejscach w Biblii aniolowie s3 podmiotem cza-
sownika ,,podejs$¢” (proserchesthai).
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adresatéw. Od poczatku dziatalnosci Jezusa podazajg za Nim licz-
ne ttumy. Przemieszczanie si¢ tych ludzi ma inny charakter niz
droga uczniéw za Jezusem. Ttumy z réznych regionéw ida za Nim
z powodu wiesci o Jego cudach (Mt 4, 23-35), natomiast ucz-
niowie podazaja za Nim, poniewaz zostali przez Niego osobiscie
wezwani (Mt 4, 18-22). Réznice migdzy dwoma rodzajami wiezi
z Jezusem oddajg formy czasownika ,podazac” (akolouthein). Po-
czatek drogi pierwszych powotanych oddaje forma czasu aorystu:
,Oni natychmiast, zostawiwszy sieci, poszli za Nim” (Mt 4, 20).
Przemieszczanie si¢ ttuméw przedstawia forma czasu niedokona-
nego: ,,I szty za Nim liczne thumy” (Mt 4, 25). Stowa o Bogu jako
Ojcu Jezusa sa zarezerwowane dla nich, poniewaz ich stata wi¢z
z Jezusem tworzy lepsze warunki dla objawienia prawdy dotych-
czas nieznanej niz pojedyncze spotkania innych ludzi z Nim.

Ojciec ludzi w nauczaniu Jezusa

Adresaci nauczania Jezusa, uczniowie i liczne ttumy, maja
rozpoznaé w Bogu swego Ojca, ktéry jest wspomniany 17 razy
w kazaniu na Gérze (na 111 wersetéw w Mt 5, 1-7, 29). Na
centralng role wskazuje struktura patrocentryczna tej pierwszej,
wielkiej mowy Jezusa: termin ,Ojciec” pojawia si¢ dziesiecio-
krotnie w centralnej sekcji kazania (Mt 6, 1-18).

Poznanie prawdy o Ojcu ma by¢ Zrédtem dobrych uczynkéw
stuchaczy Jezusa, za§ one maja prowadzi¢ innych do oddania
chwaty Ojcu. Na teocentryczny fundament i cel etyki kazania
na Goérze wskazujg pierwsze, wyrazne wzmianki o Bogu jako
Ojcu stuchajacych Jezusa. Blogostawieristwo dla czyniacych
pokdéj polega na tym, ze beda oni nazwani synami Bozymi (Mt
5, 9). Paralelne blogostawienstwo dla ludzi tagodnych zawiera
obietnice odziedziczenia ziemi (Mt 5, 5). Wszystkie blogosta-
wieristwa pochodza od tego samego podmiotu, czyli od Ojca?*.

24 Zob. powyzej o znaczeniu zapowiedzi dziedziczenia ziemi jako obiet-
nicy cieszenia si¢ prawami synéw Boga w punkcie 2. Metoda. Kwestia wyboru
tekstow.
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W zakoriczeniu czg¢éci kazania zawierajacej blogostawieristwa
znajduje si¢ wezwanie: ,[...] niech wasze $wiatlo jasnieje przed
ludZzmi, aby widzieli wasze dobre uczynki i chwalili Ojca wa-
szego, ktéry jest w niebie” (Mt 5, 16). Postepowanie stuchaczy
ma mieé ten sam rezultat, co rozpoczeta dziatalnoéé Jezusa:
,2Lud, ktéry siedzial w ciemnosci, ujrzat swiatto wielkie [...]” (Mt
4, 16 cytujacy 1z 9, 1). To o$wiecenie ludzi dzigki swiadectwu
dobrych uczynkéw prowadzi do oddawania czci Ojcu. Owoce
sprawiedliwo$ci uczniéw s3 nawet wigksze niz pierwsze reakcje
na nauczanie i dziatalnos¢ cudotwércza Jezusa. Widzacy spra-
wiedliwe postgpowanie rozpoznajg prawdziwg tozsamo$¢ Boga,
poniewaz oddajg czes¢ Ojcu, ktéry jest w niebie, podczas gdy
adresaci ziemskiej dziatalno$ci Jezusa wielbili Boga Izraela bez
pelnego rozpoznania Jego ojcostwa (Mt 9, 8; 15, 31).

Stowa o wartosci widzenia dobrych uczynkéw nie stoja
w sprzecznosci z nauczaniem pojawiajacym si¢ w $rodkowej
czg$ci kazania. Celem postepowania ma by¢ oddawanie chwaty
Ojcu, a nie samo widzenie przez innych ludzi dobrych uczynkéw.
Jezus naucza o motywacji podejmowania podstawowych aktéw
mitosierdzia: jatmuzny (Mt 6, 1-4), modlitwy (Mt 6,5-15) i po-
stu (Mt 6,16-18). Celem nie jest uznanie u ludzi, lecz otrzyma-
nie nagrody od Ojca ,widzacego w ukryciu”. To Ojciec poznaje
wnetrze cztowieka. W sercu cztowieka rozstrzyga si¢ moralnos¢
postepowania (Mt 5, 21-48; por. Mt 15, 8.18-19). Na poczatku
kazania na Goérze Jezus okazuje troske o serca Jego stuchaczy:
»2Blogostawieni czystego serca, albowiem oni Boga ogladac¢ beda”
(Mt 5, 8) oraz o rzeczywiste zaspokojenie ich pragnien: ,Bto-
gostawieni taknacy i pragnacy sprawiedliwosci, albowiem oni
beda nasyceni” (Mt 5, 6). Wobec lgku utraty débr Jezus ostrzega:
»,Gromadzcie sobie skarby w niebie, gdzie ani mdl, ani rdza nie
niszcza, i gdzie zlodzieje nie wltamuja sie i nie kradna; bo gdzie
skarb twdj, tam bedzie i serce twoje” (Mt 6, 20-21). Podstawg
dla tej ufnosci jest przeswiadczenie o opiece Ojca nad catym
stworzeniem (Mt 6, 26), a zwlaszcza przekonanie, ze On zna
najlepiej wszystkie potrzeby ludzi (Mt 6, 32; 7, 11). Ta dobro¢
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wobec nich wszystkich, bez wzgledu na ich osobistg dobro¢ lub
jej brak (Mt 5, 45), jest modelem dla postawy stuchaczy Jezusa:
»2Badzcie doskonali, jak wasz Ojciec niebieski jest doskona-
ty” (Mt 5, 48). Mozna méwic tu o realizacji pierwszego planu
Boga — stworzenia czlowieka na obraz i podobienstwo Boze.
Trescig podobienstwa do doskonatosci Ojca nie sa dziatania
Boskie (sprawienie, ze wschodzi storice lub zsytanie deszczu), ale
rozciaggniecie ich dobrodziejstw na wszystkich ludzi, a wiec dla
stuchaczy Jezusa trescia ta jest mitos¢ blizniego bez ograniczen
(Mt 5, 43). Wyznanie Boga o swoim Synu, Ze jest Jego uczniem
umitowanym, objawia Jego pierwsze dziatanie jako Ojca — mito-
wanie. Cztowiek mitujacy blizniego upodabnia si¢ wigc nie tylko
do Boga, ale réwniez do Ojca w niebie.

Jak jest mozliwe, aby niedoskonatly czlowiek na ziemi mégt
osiagna¢ doskonatoé¢ Ojca w niebie? Nie ma zadnej watpliwo-
§ci, ze cztowiek sam z siebie nie moze osiagnac tej doskonatosci.
Poréwnujac postgpowanie stuchaczy z dobrocia swojego Ojca,
Jezus méwi o nich jednoznacznie: ,Jesli wiec wy, cho¢ Zli jeste-
scie [...] (Mt 7,11)”. Dalsza cz¢s$¢ zdania odkrywa jeden element
podobienistwa do Boga — jest nim ojcostwo ludzi: ,umiecie da-
waé dobre dary swoim dzieciom”. Ludzie sa podobni do Boga
w postgpowaniu wobec swoich dzieci. Osig kazania na Gérze
jest modlitwa Ojcze nasz. Prosza Ojca w niebie o przyjscie Jego
panowania, wypelnienie Jego woli i ojcowskie zaspokajanie ich
powszednich potrzeb. Zta nie moga usunaé sami z siebie, dlatego
prosza o odpuszczenie win i obrong przed nim.

Patrocentryzm kazania na Gérze nie usuwa na margines
relacji stuchaczy do Jezusa. Uczniowie sa pierwszymi adresata-
mi Jego nauczania, jeszcze przed ttumami (Mt 5, 1; 7, 28). Po
syntezie na temat wypelniania Prawa i Prorokéw (Mt 7, 12),
ktéra w strukturze kazania chiastycznie odpowiada deklaracji
programowej (Mt 5, 17-20), nastgpuja ostrzezenia przed za-
grozeniami (Mt 7, 13-27). Te koricowe upomnienia znajduja si¢
w paralelizmie z blogostawieristwami i wezwaniami, ktére ot-
wieraja cate kazanie (Mt 5,3-16). Wsréd nich pojawia si¢ po raz
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pierwszy na ustach Jezusa okreglenie Boga — ,Ojciec méj” (Mt
7, 21). Dotychczas zaimki osobowe ,wasz” i ,nasz” (w stowach
modlitwy dla stuchaczy) odnosity si¢ do ludzi jako dzieci Ojca
w niebie. Wystepowaly one w wypowiedziach skierowanych do
wszystkich stuchaczy. W tym miejscu Jezus rozpoczyna naucza-
nie o Bogu jako swoim Ojcu. Cho¢ adresat mowy si¢ nie zmienia
(stuchajg Go uczniowie i thumy), Jezus zwraca si¢ do tych, ktérzy
uznaja Jego autorytet przez to, ze zwracaja si¢ do Niego: ,Panie,
Panie”.

W kazaniu na Gérze nie koricza si¢ wypowiedzi o Bogu jako
Ojcu ludzi. Wystepuja one wylacznie w nauczaniu skierowanym
do uczniéw Jezusa. Konsekwencja tego jest faktyczna zmiana
znaczenia okreslen ,wasz Ojciec” i ,ich Ojciec”. Nie oznaczaja
one Boga jako Ojca ogélnie wszystkich ludzi, lecz jako Ojca ucz-
niéw (Mt 10, 20.29; 18, 14; 23, 9) i sprawiedliwych (Mt 23, 9).

Dlaczego w tych pigciu fragmentach zamiast okreslenia
»mo6j Ojciec”, typowego dla nauczania skierowanego do uczniéw,
wystepuje konstrukcja ,wasz (ich) Ojciec” Jezus méwi o Ojecu
uczniéw, gdy wskazuje na Jego dziatanie na ziemi jako moty-
wacje ich postepowania. Natomiast nazywa Go Ojcem swoim,
gdy przedstawia role Ojca w niebie z jej konsekwencjami escha-
tologicznymi. Zasadg te ilustrujg dwa teksty wyst¢pujace blisko
siebie. Na koniec ostrzezen przed zgorszeniem najmniejszych
pojawia si¢ okreslenie ,méj Ojciec” we wzmiance o nieustan-
nym wpatrywaniu si¢ ich aniotéw w niebie w Jego oblicze (Mt
18, 10). Kilka wersetéw dalej znajduje si¢ zapewnienie, w na-
uczaniu ciagle skierowanym do uczniéw, ze wolg ich Ojca jest to,
aby nikt z tych ,matych” nie zginat (Mt 18, 14). W tym drugim
przypadku nie chodzi o ukazanie pozycji Ojca w niebie (jak to
jest w przypadku kontemplacji aniotéw), lecz o Jego troske do-
tyczacy ziemskiej egzystencji najmniejszych. Podobny charakter
majg pozostate wzmianki o Bogu jako Ojcu ludzi. Wezwanie ich
do ufnos$ci w okresie przesladowari Jezus uzasadnia interwencja
Ducha Ojca przesladowanych (Mt 10, 20), zas apel o wyzbycie
si¢ leku — opieka ich Ojca nad catym stworzeniem (Mt 10, 29).
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Przeciwstawienie potepienia czynigcych nieprawosci szczesciu
sprawiedliwych, ,ktérzy beda jasnie¢ jak storice w krélestwie ich
Ojca” (Mt 13, 43), poprzedza bezposrednio wezwanie uczniéw
do stuchania nauczania w przypowiesciach. Ostatnia wzmianka
o Ojcu uczniéw uzasadnia wezwanie do tego, aby uczniowie nie

nazywali nikogo na ziemi ojcem (Mt 23, 9).

Ojciec Jezusa w Jego stowach

Uczniowie sa gléwnymi adresatami wypowiedzi Jezusa
o Bogu jako swoim Ojcu. Na szesnascie fragmentéw cztery wy-
powiedzi maja innych adresatéw: wszyscy wzywajacy Jezusa jako
Pana (Mt 7, 21), Ojciec (Mt 11, 25-27; 26, 39.42), anonimowy
rozméwcea (Mt 12, 49-50). Uczniowie odgrywaja znaczacy role
réwniez w tych czterech wypowiedziach lub w ich najblizszym
kontekscie narracyjnym. Do wypelniania woli swego Ojca Jezus
wzywa uznajacych Go za Pana (por. Mt 7,21-23). W modlitwie
uwielbienia wskazuje na otrzymujacych objawienia od Ojca,
ktérzy zaraz sa wezwani do uczenia si¢ od Jezusa cichego i po-
kornego serca (Mt 11, 29). Modlac si¢ w Getsemani i poddajac
wlasne pragnienia woli Ojca, wzywa trzech uczniéw do czuwania
i modlitwy (Mt 26, 38,41). Kiedy styszy o swoich bliskich, zaraz
wskazuje na swoich uczniéw i oznajmia, ze prawdziwymi krew-
nymi sg ci, ktérzy wypetniaja wole Jego Ojca (Mt 12, 49-50).
Wszystkie pozostale wzmianki znajduja si¢ w mowach skiero-
wanych do uczniéw.

W zdaniach zawierajacych nauczanie o Bogu jako Ojcu
ludzi nie pojawiajg si¢ wzmianki o Jezusie?*. W wypowiedziach
o Bogu jako swoim Ojcu Jezus méwi o swoim dziataniu lub rela-
¢ji ludzi do Niego. Przyktadem jest po raz pierwszy przez Niego
uzyte okreslenie ,méj Ojciec”: ,Nie kazdy méwigcy mi «Panie,

2 Najblizej wzmianki o Ojcu ludzi sprawiedliwych znajduje sie
obraz Syna Czlowieczego, ktéry posyla aniotéw na eschatologiczne zniwo
(Mt 13, 43). Wzmianki réwnoczesnie o Ojcu ludzi oraz o relacji lub aktywno-
$ci Jezusa wobec Niego wystepuja w czwartej Ewangelii (] 8, 42; 20, 17).
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Panie!» wejdzie do krélestwa niebieskiego, lecz spetniajacy wole
mojego Ojca, ktéry jest w niebie” (Mt 7,21). Samo powotywanie
si¢ na imi¢ Jezusa nie ma znaczenia w dzien sadu ostatecznego:
,Wtedy im wyznam: «Nigdy was nie znatem»” (Mt 7, 23; por.
25, 41)%. Wielka warto$¢ posiada natomiast — jak ujawniajg dwa
paralelne, antytetyczne zdania w mowie misyjnej do Dwunastu
— deklaracja przynaleznosci do Jezusa podczas przesladowan
z powodu Jego imienia. Za przyznanie si¢ do Niego uczen otrzy-
muje to samo od Niego, co i wobec Jego Ojca: ,Kazdego wiec,
ktéry wyznaje Mnie przed ludzmi, wyznam Ja przed Ojcem”
(Mt 10, 32). Zaprzeczenie przynaleznosci powoduje analogiczne
konsekwencje réwniez ze strony Jezusa wobec Jego Ojca (Mt
10, 33). Ostrzezenia te sg uzasadnione zadaniami uczniéw, kt6-
rzy posiadaja wiedz¢ o Nim nie dla niej samej, ale po to, aby ja
przekazywa¢ innym ludziom: ,Nie ma bowiem nic zakrytego, co
by nie miato by¢ wyjawione, ani nic tajemnego, o czym by si¢ nie
miano dowiedzie¢. Co méwi¢ wam w ciemnosci, powtarzajcie
na $wietle, a co sltyszycie na ucho, rozgtaszajcie na dachach!” (Mt
10, 26-27). Stowa te pokazujg, ze tres¢ tego, co ma by¢ przez
uczniéw gloszone, nie pochodzi od nich samych, ale od Jezusa.
Nastepna wypowiedz okreslajaca Boga jako Jego Ojca odstania
relacje miedzy Nimi jako podmiotami objawienia powierzonego
uczniom: ,,Wystawiam Cie¢ Ojcze, Panie nieba i ziemi, ze zakrytes
te rzeczy przed madrymi i roztropnymi, a objawite$ je prostacz-
kom. Tak, Ojcze, gdyz takie bylo Twoje upodobanie. Wszystko
przekazat Mi Ojciec méj. Nikt tez nie zna Syna, tylko Ojciec,
ani Ojca nikt nie zna, tylko Syn, i ten, komu Syn zechce objawi¢”
(Mt 11, 25-27).

W tych trzech pierwszych wypowiedziach Jezusa o Bogu
jako swoim Ojcu tematem jest poznanie przez uczniéw tozsa-
mosci Jezusa, ktére jednak nie jest celem samym w sobie, ale
zostaje ukierunkowane na poznanie przez nich Jego Ojca. Ta za-

26 Podobnie nie ma pozytywnego znaczenia wolanie ,Panie”w Mt 21, 30;

25,11.24.44.
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lezno$¢ wynika z hierarchii objawienia: Jego Zrédlem jest Ojciec
przekazujacy wszystko Synowi, ktéry z kolei wszystko objawia
wybranym przez Niego. Te wzajemnoéé poznawania wyrazaja
czasowniki urobione na rdzeniu ,wyznal” (homologein): ,wte-
dy im wyznam (homologéss)” (Mt 7, 23); ,wyzna (homologései),
wyznam’ (homologeso) (Mt 10, 32); ,wystawiam (exomologoumai)
Cig¢ Ojeze” (Mt 11, 25).

Powierzchowna znajomos¢ Jezusa nie ma zadnej wartosci.
W nastepnej wzmiance o Bogu jako Jego Ojcu Jezus negatywnie
ocenia wigzi naturalne, odpowiadajac na przekazana Mu infor-
macj¢ o Jego Matce i braciach czekajacych na Niego: ,Kto petni
wole Ojca mojego, ktéry jest w niebie, ten Mi jest bratem, siostra
i matka” (Mt 12, 50). Wskazujac przedtem na swoich uczniéw,
zalicza ich do rodziny, w ktérej jedynym Ojcem jest Bog (Mt
12, 50; por. 23, 9).

Jak rzeczywista wiez rodzinna z Jezusem odréznia uczniéw
od Jego krewnych, tak z bt¢dng opinia ludzi o Nim (Mt 16,13-14;
por. 14, 1-2) kontrastuje prawdziwe poznanie Jego tozsamosci,
wyrazone w odpowiedzi Piotra: , Ty jestes Mesjasz, Syn Boga
zywego” (Mt 16, 16). Piotr jest nazwany przez Jezusa blogo-
stawionym (makarios). Wypowiedz ta nie jest zapowiedzia (jak
nimi byly obietnice blogostawieristw dla wymienionych w Mt
5, 3-11; 11, 6), ale ocena juz osiagnigtego stanu szczesliwosci:
»2Blogostawiony jestes, Szymonie, synu Jony. Albowiem nie obja-
wily ci tego ciato i krew, lecz Ojciec méj, ktéry jest w niebie” (Mt
16, 17). Wezesniej Jezus nazywa szcze$liwymi zmysty uczniéw:
»blogostawione oczy wasze, ze widza, i uszy wasze, ze stysza’
(Mt 13, 16). Wiedza pochodzaca od Boga jest przeciwstawio-
na brakowi poznania pomimo préb zmystowego postrzegania:
»otuchaé bedziecie, a nie zrozumiecie, patrze¢ bedziecie, a nie
zobaczycie” (Mt 13, 14). Poznanie zmystowe nie wystarczy, bo
zrédlem rzeczywistego poznania jest tylko Bég (forma pasywna
yzostaly dane”w Mt 13, 11). W stowach skierowanych do Piotra
wyraznie wida¢ postep i nowos¢ w dziatalnosci publicznej Jezusa.
W dzigkezynieniu za objawienie wybranym prawdy Jezus zwraca
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sie do Ojca, a nie do uczniéw. Méwiac uczniom o tajemnicach
krélestwa niebieskiego, wskazuje na Boga jako Zrédto ich obja-
wienia uczniom, ale nie nazywa Go wprost Ojcem. Teraz po raz
pierwszy trescig nauczania o Zrédle objawienia jest Bég jako Jego
Oijciec. Dlaczego Jezus méwi o Ojcu jako Zrédle poznania dopie-
ro Piotrowi, a nie objawia Go przy pierwszym wyznaniu przez
uczniéw synostwa Bozego (Mt 14, 33)? To pierwsze wyznanie
nie rodzi si¢ z jakiego$ teoretycznego rozumowania uczniéw,
ale jest ich spontaniczng reakcja na cudowne uciszenie burzy
i chodzenie po jeziorze. Jego przyczyna sa wigc dwa czyny ma-
jace Boskie pochodzenie, a nie teoretyczne rozwazania uczniéw.
Komentujac odpowiedz Piotra, nie bedaca taka aklamacja, chce
najpierw wykluczy¢, ze odpowiedz Piotra wynika z osobistych
zdolnosci ucznia (,nie objawily ci tego ciato i krew”), a nast¢pnie
potwierdza jej pochodzenie od Ojca (,lecz Ojciec méj, ktéry jest
w niebie”).

Podobne przeciwstawienie znajduje si¢ w uzasadnieniu ne-
gatywnej oceny sprzeciwu Piotra wobec pierwszej zapowiedzi
meki, $mierci i zmartwychwstania Syna Cztowieczego: ,Jestes
mi zawada, bo nie myslisz o tym, co Boze, ale o tym, co ludzkie”
(Mt 16, 23). Z tym samym kontrastem liczy¢ si¢ muszg wszyscy
uczniowie, ktérych Jezus wzywa do zdecydowanego podazania
za Nim, nawet za cen¢ zaparcia si¢ samego siebie, utraty zycia
oraz rezygnacji z pozyskania dla siebie $wiata (Mt 16, 24-26).
Najwazniejsze dla uczniéw jest ostatnie dziatanie Syna Czlowie-
czego: ,Syn Czlowieczy przyjdzie w chwale Ojca swego razem
zaniotami swoimiiwtedy odda kazdemu wedtug jego postgpowa-
nia” (Mt 16, 27). Pokazujac Jezusowi wszystkie krélestwa swiata
razem z ich chwala, diabet obiecuje Mu je w zamian za odebra-
nie czci. Odpowiedzia jest wezwanie Jezusa do oddawania czci
samemu Bogu, a calg narracj¢ koniczy wzmianka o przystapieniu
aniotéw do Niego i ich stuzbie (Mt 4, 8-11). Odpowiadajac na
potréjny atak kusiciela na Jego relacje do Ojca, pokazuje, ze dazy
On nie do chwaly calego $wiata, ale wypelnia calg sprawiedli-
wos¢ (Mt 3,15). Podczas przyjscia Syna Czlowieczego zadaniem
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aniotéw bedzie oddzielenie ztych od sprawiedliwych. Oni za$
zajasniejg jak storice w krélestwie Jego Ojca (Mt 13, 41.43.49).
Przeciwstawienie odptaty Syna Czlowieczego, przychodzacego
razem z aniolami w chwale swego Ojca, zdobyciu calego swiata
rozwija zatem temat obecny juz od trzeciego kuszenia. Wzorem
dla postgpowania uczniéw jest postawa Jezusa — Jego wiernosé
Ojcu pomimo potréjnego kuszenia, ktéremu zostal poddany. Jak
zdobyciu chwaty wszystkich krélestw $wiata Jezus przeciwstawit
oddawanie czci samemu Bogu, tak zdobyciu catego $wiata prze-
ciwstawia On uczniom odptate Syna Czlowieczego przycho-
dzacego w chwale Ojca. Jego nauczanie ze wzmianka o chwale
Ojca jest antyteza trzeciego kuszenia na wysokiej gorze, z ktérej
mozna byto zobaczy¢ chwate $wiata. Wezwanie do przyjecia tego
nauczania jest potwierdzone w nastepnym wydarzeniu — pod-
czas przemienienia, ktére ma miejsce réwniez na gérze wysokiej
(Mt 17,1; por. 4, 8). B6g wzywa trzech uczniéw, swiadkéw prze-
mienienia, do stuchania wlasnego Syna umitowanego.
Uczniowie maja trudnosci nie tylko w odniesieniu do $wiata.
Niepokoje pojawiajg si¢ réwniez w ich kregu i zakidcaja relacje
mig¢dzy nimi. Tym problemom Jezus pos$wieca ostatnia mowe
przed opuszczeniem Galilei (Mt 18, 1-35). Okazja dla jej wy-
gloszenia jest pytanie uczniéw o najwickszego w krélestwie nie-
bieskim (Mt 18, 1). Wzywajac do zmiany sposobu postrzegania
wielkosci, Jezus stawia dziecko za wzér pokory koniecznej dla
wejscia do krélestwa niebieskiego (Mt 18, 1-5). Zaleznos$¢ dzieci
odinnych stanowi réwniez okazj¢ do wygloszenia zdecydowanych
ostrzezen przed gorszeniem najmniejszych (Mt 18, 6-9). Napo-
mnienie, by ich nie lekcewazy¢, otrzymuje szczegdlne uzasadnie-
nie: ,,Aniotowie ich w niebie wpatrujg si¢ zawsze w oblicze Ojca
mojego, ktdry jest w niebie” (Mt 18, 10). Stowa Jezusa to zacheta
i ostrzezenie dla uczniéw: Jego Ojciec daje si¢ poznaé z bliska
tylko tym, ktérzy stuza najmniejszym jako aniotowie. Stuzba ta
polega na szukaniu btadzacych, poniewaz wola Ojca uczniéw
jest unikniecie ich zguby (Mt 18, 14). Ta ostatnia wypowiedz

jest o Bogu jako Ojcu ludzi, poniewaz dziatanie Boga nie jest
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samo w sobie przedmiotem ani Zrédtem poznania uczniéw, ale
wzorem dla uczniéw Jezusa szukania zagubionych. Przyktadem
ich odnajdywania jest pomaganie grzesznikowi przez udzielanie
upomnieri (Mt 18, 15-20). Odbudowa wi¢zi miedzy uczniami
na ziemi az do osiagnigcia postawy petnej zgody w modlitwie
w imi¢ Jezusa owocuje dziataniem Jego Ojca w niebie: ,Jesli dwaj
z was na ziemi zgodnie o cokolwiek prosi¢ beda, to stanie si¢ im
od mojego Ojca, ktéry jest w niebie” (Mt 18, 19). Calg mowe
zamyka przypowies¢ o nielitosciwym dtuzniku (Mt 18, 23-35).
Nastepuje ona po pytaniu Piotra o granic¢ przebaczania (Mt
18,21-22). Odpowiedzig na pytanie Apostota jest interpretujgce
ja ostatnie zdanie: ,Podobnie uczyni wam Ojciec méj niebieski,
jezeli kazdy z was nie przebaczy z serca swemu bratu” (Mt 18, 35).
Nie jest to powtérzenie ostrzezenia towarzyszacego modlitwie
»Ojcze nasz”: ,Jesli nie przebaczycie ludziom, i Ojciec wasz nie
przebaczy wam waszych przewinien” (Mt 6, 15). W pouczeniu
Jezusa, zamykajacym przypowies¢ i skierowanym do uczniéw,
nalezy widzie¢ odpowiedZ na pytanie Piotra oraz interpretacje
przypowiesci o dwéch diuznikach. W tym kontekscie odnosi sig
do tych, ktérzy doswiadczywszy przebaczenia Boga jako Ojca
Jezusa, zostaja wezwani do przebaczania swoim braciom. To
przebaczenie ma by¢ absolutne, poniewaz uczniowie Jezusa juz
doswiadczyli nieograniczonej dobroci Ojca Jezusa. Natomiast
ostrzezenie z kazania otrzymuja wszyscy ci, ktérzy zwracajac
sie do ich Ojca w niebie z prosba o odpuszczenie swoich win,
powinni pamietaé, ze jej spelnienie zalezy od ich gotowosci do
przebaczenia.

Krétko po drugiej zapowiedzi meki i $mierci Syna Czlo-
wieczego (Mt 17, 22-23) pojawilo si¢ pytanie o najwigkszego
w krélestwie niebieskim (MMt 18, 1). Podobnie dzieje si¢ po trze-
ciej zapowiedzi, gdy matka Zebedeuszéw przedstawia prosbe
o pierwsze miejsce dla swoich synéw w krélestwie Jezusa (Mt
20,17-19). Obydwa wystapienia pokazuja, ze dwunastu uczniéw
nie rozumie jeszcze dostatecznie znaczenia podazania droga za
ich Mistrzem, chociaz tworza oni uprzywilejowany krag adresa-
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téw Jego nauczania. Odpowiedz Jezusa koryguje to ich btedne
rozumienie przynaleznosci do Niego. Hierarchia w krélestwie
Jezusa nie zalezy od zastug uczniéw, lecz pozostaje Bozym darem,
na co wskazuje strona bierna — ,zasiadanie po prawicy i lewicy
[...] dla tych, ktérym zostato przygotowane” — passivum theologi-
cum, czyli forma czasownikowa implikujaca dziatanie Boga (Mt
20, 23). Podobnie o przygotowaniu miejsc jako dziataniu Boga
méwi Krél do ludzi stojacych po Jego prawej i lewej stronie (IMt
25, 34.41). Patrocentrycznej teologii Mateusza odpowiada wy-
razne wskazanie na podmiot przygotowujacy pierwsze miejsca:
»przez mojego Ojca’. Tego zakoriczenia zdania brak w paralel-
nym tekscie Marka (Mk 10, 40). Przez Ojca Jezusa ustalone jest
z gbry tylko jedno miejsce: to znajdujace si¢ w srodku, ktére jest
juz przydzielone Synowi. Hierarchia miejsc oraz zasady ich zaj-
mowania nie s rezultatem przypadku i nie zaleza od zabiegéw
ludzi. Celem Jego nauczania nie jest objawienie tozsamosci os6b
zajmujacych najwyzsze miejsca w chwale, lecz zmiana myélenia
uczniéw, ktéra ma si¢ dokonaé jeszcze podczas ich ziemskiej
drogi za Nim. Z tego powodu w drugiej cz¢sci sceny On odwra-
ca obowiazujace w $§wiecie kryteria pierwszernistwa, panowania
i stuzby, a dwunastu uczniom przedstawia za wzér cel przyjscia
Syna Czlowieczego (Mt 20, 25-28). Ta Jego rola odpowiada
wypowiedzi o najwazniejszym miejscu przygotowanym Jezusowi
przez Ojca (Mt 20, 23).

Role swojego Ojca jako protagonisty catej historii zbawienia
Jezus uwydatnia w mowie eschatologicznej (Mt 24, 1-25, 46).
Wezwanie do zaufania jest potrzebne z powodu nieszczes$é prze-
zywanych przez ludzkosé w tragicznych wydarzeniach oraz za
sprawa przesladowan spadajacych na wierzacych w Chrystusa
i zametu wywolywanego przez fatszywych prorokéw. Trudnosci
uczniéw tylko pozornie powigksza ich rzeczywista niewiedza
o czasie przyjécia Syna Czlowieczego: ,O dniu owym i godzi-
nie nikt nie wie, nawet aniotowie niebiescy, ani Syn, tylko sam
Ojciec” (Mt 24, 36). W rzeczywistosci wyznanie Jezusa o po-

wszechnej niewiedzy, ktéra dotyka réwniez Jego samego, okresla
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jednoznacznie sytuacje uczniéw, w ktérej nie pozostaja bezradni,
chociaz nie mogg juz polegaé na wigkszej wiedzy ani na wias-
nych staraniach, ani nawet nie moga liczy¢ na jakie§ dodatkowe,
zarezerwowane dla nich samych objawienie Jezusa. Powinni oni
natomiast pamietac o Jego wezwaniach do nieulegania fatszywym
znakom i do rozpoznawania prawdziwych?” oraz o koniecznosci
modlitwy i czuwania®®. Stowa o wiedzy Ojca budzg zaufanie
i sktaniajg do porzucenie leku. W pozornie chaotycznych wyda-
rzeniach nie ma przypadkowosci, a uczniowie moga i powinni
zaufaé opiece Ojca Jezusa. Przedstawione wydarzenia sa bo-
wiem przewidziane w Jego planie, ktéry obejmuje calg historie
zbawienia: od poczatku swiata (Mt 24, 21) az do jej spelnienia:
,To musi si¢ staé, ale to jeszcze nie koniec!” (Mt 24,6)*. Od
Jezusa otrzymujg nie tylko stowa, ale i wzér do nasladowania.
Jak taczy ich z Nim niewiedza o doktadnym czasie wypetnienia
si¢ wszystkich wydarzen, tak samo maja by¢ z Nim zjednoczeni
w czuwaniu i poddawaniu si¢ woli Jego Ojca (Mt 24, 42-43;
25,13; 26, 38.40.41.53).

Watek niewiedzy pojawia si¢ réwniez w ostatniej mowie Je-
zusa przed wydarzeniami paschalnymi. Przedstawia ona przyjscie
Syna Czlowieczego i Jego sad nad wszystkimi narodami jako
dwie antytetyczne mowy skierowane do dwéch grup oddzielo-
nych przez eschatologicznego Kréla. Odniesienie do Boga jako

27 Strzezcie sig, aby kto§ was nie zwiédl” (Mt 24, 4); ,kto wytrwa do
korica, ten bedzie zbawiony” (Mt 24, 13); ,niech uciekajg w géry [...], niech nie
schodzi [...], niech nie wraca” (Mt 24, 16-18); ,jesliby wam kto$ powiedzial:
«Oto tu jest Mesjasz» albo: «Tamy, nie wierzcie!” (Mt 24, 23); ,nie chodzcie
tam” (Mt 24, 26); ,,od drzewa figowego uczcie si¢ przypowiesci [...], wiedzcie,
ze blisko jest u drzwi (Mt 24, 32-33).

2 Modlcie si¢” (Mt 24, 20); ,,czuwajcie” (Mt 24, 42); ,badzcie gotowi”
(Mt 24, 44).

2 Taki sam charakter réznych wydarzen przedstawiajg inne wzmianki
o koniecznosci, wynikajacego z Bozego planu, cierpienia Syna Czlowieczego
(Mt 16, 21), przyjscia Eliasza przed dniem Pana (Mt 17, 10), wypelnienia
Pisma (Mt 26, 54). W tych czterech miejscach wystepuje termin ,,musi” (dei).
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Ojca Jezusa wystepuje na samym jej poczatku: ,Péjdzcie, blo-
gostawieni Ojca mojego, odziedziczcie krélestwo przygotowane
wam od zalozenia §wiata!” (Mt 25, 34). Stowa o odziedziczeniu
krélestwa odpowiadaja dwom wezesniejszym obietnicom: dla lu-
dzi cichych — blogostawienstwa zapowiadajacego odziedziczenia
przez nich ziemi (Mt 5, 5) oraz dla uczniéw — odziedziczenia
zycia wiecznego (Mt 19, 29). W tych dwéch tekstach odstania
si¢ obraz Ojca w dwdch réznych znaczeniach determinowa-
nych przez najblizszy kontekst. W blogostawieristwach jest On
przedstawiony jako Ojciec ludzi pokoju: ,,Blogostawieni czyniacy
pokdj, albowiem beda nazwani synami Boga” (Mt 5,9). W mowie
do uczniéw idea dziedziczenia przez nich Zycia wiecznego ozna-
cza, ze maja oni godnos¢ synéw Bozych i ptynace z niej prawa.
Tozsamo$¢ te otrzymujg na drodze radykalnego zlgczenia si¢
z Jezusem przez opuszczenie najblizszej rodziny: I kazdy, kto dla
mego imienia opusci dom, braci lub siostry, ojca lub matke, dzieci
lub pole, stokro¢ tyle otrzyma i zycie wieczne odziedziczy” (Mt
19, 29). Wiez z Jezusem daje zycie wieczne, poniewaz On jest
Synem Ojca majacego zycie wieczne. W mowie eschatologicznej
obraz Ojca blogostawiacego sprawiedliwych iaczy dwie tresci
tych wczesniejszych wzmianek o dziedziczeniu: uniwersalizm
zbawienia i posredniczenie przez Jezusa. Chociaz sprawiedliwi
nie musieli rozpozna¢ Jezusa w bliznich, to jednak dziedzicza Jego
krélestwo dzigki pelnej identyfikacji Kréla z ludZzmi potrzebuja-
cymi. Przyjmujac ich za braci (w judaizmie wymienione uczynki
byly obowiazkiem wobec bliskich krewnych), stali si¢ bra¢mi Je-
zusa, a dzigki temu wspéldziedzicami débr bedacych wlasnoscia
Jego Ojca. Konieczno$¢ posrednictwa Jezusa, odnoszacego sig
do Zycia wiecznego, ttumaczy pewna asymetri¢ w mowie Krdla.
Stowa o Ojcu, ktéry jest Zrédlem blogostawieristwa, nie maja
odpowiednika w drugiej mowie o przekletych: ,Idzcie precz ode
Mnie, przekleci, w ogient wieczny, przygotowany diabtu i jego
aniotom!” (Mt 25, 41). Wyjasnienie tej asymetrii jest podwdjne.
Po pierwsze, Ojciec przygotowal od zalozenia $wiata krélestwo
dla sprawiedliwych, ale nie przygotowat dla ludzi ognia wiecznego,
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ktéry zostal przeznaczony dla diabta i jego aniotéw. Po drugie,
oddalenie potepionych od Syna oznacza jednoczesnie, ze sa po-
zbawieni débr Ojca, dlatego wzmianka o Nim nie jest potrzeb-
na w drugiej mowie. Inna asymetria charakteryzuje adresatéw
mowy Kréla. Podczas gdy blogostawieni sa nazwani dwukrotnie
sprawiedliwymi (Mt 25, 37.46), przekleci nie maja zadnej ana-
logicznej kwalifikacji biblijnej (bezbozny, nieprawy), tak jak nie
majg zadnej relacji mi¢dzyosobowej oprécz dzielenia wspdlnego
losu z diabtem i jego aniotami. Podobng asymetri¢ u Mateusza
spotka¢ mozna w pierwszej mowie Jezusa, ktéra zawiera btogo-
stawieristwa, a nie posiada przeciwstawnych ,biada”, tak jak to jest
w paralelnym tekscie trzeciej Ewangelii (Ek 6,20-26).

Ostatnig wieczerze spedzong ze swoimi uczniami koriczy
obietnica uczestnictwa w przyszlej uczcie: ,Odtad (dost. ,od te-
raz”) nie bede juz pit z tego owocu winnego krzewu, az do owego
dnia, kiedy pit go bede z wami nowy, w krélestwie Ojca moje-
go” (Mt 26, 29). W Starym Testamencie sam Bég wydaje uczte
zaréwno narodowi wybranemu, jak i wszystkim narodom, przy-
noszac im rados¢ i blogostawienistwo. Powszechno$¢ zbawienia
nie usuwa wolnosci czlowieka, ktéra wyraza si¢ w odpowiedzi na
Boze zaproszenie. Ztozong relacje migdzy darem Boga a wolnos-
cig czlowieka ukazuja trzy przypowiesci Jezusa wygloszone do
przywédcéw ludu: o dwéch synach, o rolnikach zabdjcach oraz
o uczcie krélewskiej (Mt 21,28-22,14). Boze dziatanie jest apelem
do wolnosci czlowieka. Z drugiej i trzeciej przypowiesci wynika,
ze przychodzi ono od zapraszajacego za posrednictwem Jego stug.
Na zakoriczenie ostatniej wieczerzy Jezus zwraca si¢ do uczniéw
jako posrednikéw Bozego zaproszenia na uczte. Wzmianka o kré-
lestwie Ojca stanowi pokrzepienie w trudzie misji realizowanej
przez nich w okresie Jego fizycznej nieobecnosci (,0dtad nie bede
juz pit z tego owocu winnego krzewu”). Ta fizyczna nieobecnosé
nie jest zlem, ale wynika z dzieta otwierajacego im wejscie na uczte
z Ojcem: ,, To jest moja Krew Przymierza, za wielu wylana na od-
puszczenie grzechéw” (Mt 26, 28). Zaproszenie na uczte wiaze si¢
z ich dziatalnoscia. Wejscie na nig nie zalezy od ich aktywnosci,
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ale od odpuszczenia grzechéw, usprawiedliwienia grzesznikéw.
W starozytnosci uczta wyrazata zwigzek migdzy osobami nale-
zacymi do tej samej wspdlnoty, a spozywanie razem pokarméw
oznaczato wspdlnote zycia. Krélestwo Ojca jest miejscem, w kt6-
rym zajasnieja sprawiedliwi (Mt 13, 43).

Stowa do Ojca w Getsemani to druga modlitwa Jezusa
przytoczona razem z jej trescia. Jej ton kontrastuje z radosnym
dzigkczynieniem Ojcu za powierzenie treSci tego objawienia
Synowi, aby On ja objawit wybranym (Mt 11, 25-27). Ewange-
lista przytacza jeszcze tres¢ wotania ukrzyzowanego (Mt 27, 46).
W pozostatych miejscach odnotowuje sam fakt modlitwy, nie
przytaczajac jej tresci. Okresla ja wprost jako modlitwe (Mt
14,23; 19, 13) albo nazywa ja blogostawieristwem lub dzigkezy-
nieniem (Mt 14, 19; 15, 36; 26, 26-27). Sceny z modlitwa, ktéra
towarzyszy i nastepuje po cudownym nakarmieniu ludzi, o ktéra
prosza przyprowadzajacy do Jezusa dzieci, ktéra rozbrzmiewa
jako btogostawienistwo nad chlebem i jako dzigkczynienie nad
kielichem, ukazuja ojcowska troske Jezusa o potrzeby obecnych
przy nim ludzi. W tych scenach Jezus panuje nad sytuacja, deter-
minuje rozwdj wydarzen, posiada Boski autorytet wobec ludzi.
Z tego powodu w jego modlitwie dominuje dzigkczynienie
Bogu. Sytuacja zmienia si¢ w Getsemani. Ewangelista uwydatnia
wewnetrzny stan Jezusa: odczuwanie wielkiego smutku i trwogi
wobec wydarzen, nad ktérych rozwojem juz nie panuje. Dalszy
ciag opowiadania przedstawia przyczyne tej niemocy. Akcentu-
jac jego czlowieczenstwo, Mateusz nie przedstawia Go jako re-
prezentanta Boga, dzickujacego Ojcu za posredniczenie Boskich
dziet. Natomiast ukazuje Go jako czlowieka postawionego przed
wyborem mig¢dzy uniknieciem tego, co juz przynosi bél i prowa-
dzi do jeszcze wickszego cierpienia, a poddaniem woli ludzkiej
swojemu Ojcu. W modlitwie Jezusa zwraca uwage milczenie
Ojca, ktére nie razi w modlitwach dzigkczynnych. Dzigkujacy
odpowiada na dokonane lub dokonujace si¢ dziatanie Boga. Pro-
szacy za$ wyglada tego dziatania. Ciszy nie przerywa zaden glos.
Nawet najblizsi uczniowie opuszczajg Jezusa w chwili modlitwy;

4 — Teologia... t. 1
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pozostawiaja Go samego w cierpieniu, zanim jeszcze fizycznie
oddalg si¢ od Niego. To milczenie Ojca rézni si¢ jednak od du-
chowej nieobecnosci uczniéw. Ojciec jest caly czas obecny jako
adresat modlitwy — kazda z dwéch wypowiedzi zaczyna si¢ od
tego samego wezwania. W koricu spetnienie Jego woli staje si¢
jej jedynym przedmiotem. Bez milczacego przyjecia ze strony
Ojca nie bytoby postepu w modlitwie Jezusa. Podwdjnie cyto-
wana tre§¢ przedstawia ten post¢p polegajacy na koncentracji
modlitwy na jednym przedmiocie: ,,Ojcze méj, jesli to mozliwe,
niech Mnie ominie ten kielich! Lecz nie jak Ja chcg, ale jak Ty”
(Mt 26, 39); ,,Ojcze moj, jesli nie moze oming¢ Mnie ten kielich,
i musze¢ go wypié, niech si¢ stanie wola Twoja!” (Mt 26, 42).
Milczenie Ojca nie wynika z Jego nieobecnosci, ale z Jezu-
sowego poddania si¢ Jego woli. Wszelkie watpliwosci rozwie-
waja dwa pytania retoryczne skierowane do Piotra usitujacego
przeszkodzi¢ aresztowaniu Mistrza: ,Czy myslisz, ze nie moge
poprosi¢ Ojca mojego, a wystawitby Mi teraz wiecej niz dwana-
$cie zastepéw aniotéw? Jakze wigc spetnia sie Pisma, ze tak si¢
sta¢ musi?»” (Mt 26, 53-54). Brak reakeji Ojca wynika z pelnej
akceptacji przez Jezusa planu objawionego we wszystkich Pis-
mach3’. Plan Ojca realizowany jest w ziemskim zyciu Jezusa: od
chrztu w Jordanie az po $§mier¢ na krzyzu. Inkluzj¢ obejmujaca
cala Ewangeli¢ tworza dwie wypowiedzi Jezusa: pierwsza wy-
gloszona do Jana (Mt 3, 15) oraz ta ostatnia przed Jego pojma-
niem (Mt 26, 53-54). Powodem ich wygloszenia jest op6r — na
poczatku Jana, a na koricu Piotra. Juz od pierwszego wystapienia
widoczne jest poznanie przez Jezusa woli Boga, ktéry w teofanii
chrzcielnej objawia si¢ jako Jego Ojciec (Mt 3, 17). W mowie
do Piotra w Getsemani Jezus interpretuje pozorng nieobecnosé
Ojca jako realizacj¢ planu Bozego. To znaczenie stéw Jezusa na-
lezy uwzgledni¢ w interpretacji Jego ostatniego wotania z krzyza

30 Tylko w tym miejscu Pisma s3 wzmiankowane w ogélnosci, bez przy-
taczania konkretnego fragmentu (Mt 21, 42; 22, 29) czy specyfikacji ich jako
pism prorockich (Mt 26, 56).
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(Mt 27, 46). Mozna zapytaé, dlaczego Jezus nie wota ,,Ojcze”?
Przeciez polecal uczniom tak zwracaé¢ si¢ do Boga (Mt 6,9)
i w ten sposéb modlit si¢ do Niego (Mt 11,25.26; 26,39.42).
W $wietle odpowiedzi danej Piotrowi w Getsemani wotanie
z krzyza nie moze by¢ interpretowane jako skarga cztowieka roz-
czarowanego z powodu nieobecnosci Boga. Takiemu znaczeniu
przeczy sam fakt modlitwy oraz powtérzenie wezwania ,Boze
méj”. Méwiac o opuszczeniu przez Boga, Jezus glosi natomiast
realno$¢ $mierci, ktéra jest opuszczeniem przez Boga w Swietle
Jego odpowiedzi na niewiar¢ uczniéw w zmartwychwstanie:
,B06g [...] nie jest umartych, lecz zywych” (Mt 22, 32). Nazywajac
Go dwa razy swoim Bogiem, Jezus wyraza ufno$¢ w Jego osta-
teczna interwencje wynikajaca z tej wlasnie odpowiedzi na temat
zmartwychwstania.

Ostanie zdanie Jezusa w Ewangelii definiuje misj¢ uczniéw:
»2ldZcie wiec i czyncie uczniéw wséréd wszystkich narodéw,
udzielajac im chrztu w imi¢ Ojca i Syna, i Ducha Swic;tego” (Mt
28, 19). Nakaz chrzcielny wskazuje na Osoby Tréjcy Swictej,
ktére nadaja tozsamos¢ ich dziatalnosci. Koricowa pozycja naka-
zu w Ewangelii okresla sposéb interpretacji tego odwotania sie
do Ojca, Syna i Ducha Swietego. Nie jakas blizej nieokreslona,
pierwotna liturgia chrzcielna, ale narracja ewangeliczna, ktéra
przedstawia stowa i czyny Jezusa oraz ukazuje interwencje Ojca
Jezusa i Ducha Ojca (chrzest i przemienienie), nadaje sens temu
udzielaniu chrztu.

III. W EWANGELII MARKA

Teologia Boga Ojca obecna jest w catej Ewangelii Marka.
Chociaz eksplicytnych odwotan do Boga jako Ojca jest niewiele,
to jednak wystepowanie wielu terminéw, ktére Go okreslajg fak-
tycznie, zastuguje na uwazng charakterystyke. Nieliczne wyrazne
wzmianki pelnig réwniez wazna role dla teologicznej interpreta-
¢ji narracji tej Ewangelii.
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1. Terminologia nauki o Bogu Ojcu

W catej Ewangelii Marka rzeczownik ,B6g” (¢heos) pojawia
si¢ 49 razy (48 razy w tekscie z zakoniczeniem niekanonicznym
w Mk 16, 8), raz wystepuje aramejska transkrypcja terminu abba
(Mk 14, 36), a 4 razy patér z odniesieniem do Boga (Mk 8, 38;
11,25; 13, 32; 14, 36). Chociaz w poréwnaniu z 11 242 stowami
wzmianki te stanowig zaledwie malg czgs$¢ tekstu Ewangelii, jej
oredzie jest nazwane Ewangeliag Boga (Mk 1, 14)3.

Dos¢ znaczace jest zréznicowanie podmiotéw wypowiedzi
zawierajacych rzeczowniki odnoszace si¢ do Boga. Z jednej
strony wystepuje on najczesciej w zdaniach pochodzacych od
Jezusa (Mk 1,15;2,26;3,35;4,11.26.30;7,8.9.13;8,33;9,1.47,
10, 9.14.15.18.2324.25.27; 11, 22; 12, 17.24.26.27.29.30.34;
13, 19; 14, 25; 15, 34) i Ewangelisty (1, 1.14; 2, 12; 15, 34).
Z drugiej strony theos pojawia si¢ w wypowiedziach antagoni-
stéw Jezusa — duchéw nieczystych (Mk 1,24; 3,11; 5,7) i prze-
ciwnikéw Jezusa (Mk 2, 7; 12, 14) — wobec Jego stéw i dziatan2.
Podobna proporcja dotyczy rzeczownika &yrios, ktéry, odnoszac
sic do Boga, pojawia si¢ szesciokrotnie w wypowiedziach Je-
zusa (Mk 5, 19; 12, 9; jako cytat Pisma w Mk 12, 11.29.30.36;
13, 20), a tylko raz w wypowiedzi przytaczajacej stowa Pisma,
ktéra pochodzi od towarzyszacych Jezusowi podczas Jego wjaz-
du do Jerozolimy (Mk 11, 9). Wspélng cechg Ewangelii Marka
i Mateusza jest wystepowanie rzeczownika ,Ojciec” (pazer), gdy
odnosi si¢ do Boga, wylacznie w wypowiedziach Jezusa. Méwi
On tak o Nim jako o swoim Ojcu (Mk 8, 38; 13, 32; 14, 36)
oraz o Ojcu uczniéw (Mk 11, 25).

Uczniowie Jezusa nigdy nie sg odr¢bnymi podmiotami
bezposrednich wypowiedzi o Bogu. Ich trescia jest natomiast
osoba i dzialalno$é Jezusa, a dopiero przez nia Bég i Jego
dzialalno$¢ zbawcza. Uczniowie nie sg przedstawieni jako

31 D. DORMEYER, Das Markusevangelium, Darmstadt 2005, s. 185.
32 Deklaracja setnika ma pozytywny wydzwiek (15, 39).
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wypowiadajacy sie o Bogu w sposéb, ktéry stanowiltby prébe
interpretacji — cz¢sto konkurencyjnej, a nawet nieprzyjaznej,
cho¢ formalnie prawdziwej — osoby i dzialalnosci Jezusa
w relacji do Boga, jak to jest w przypadku demonéw i Jego
przeciwnikéw. Pomimo negatywnego charakteru wypowiedzi
o Bogu, ktére nie pochodza ani od Jezusa, ani od Ewangeli-
sty, mozna powiedzieé, ze majg one zawsze pewien zwigzek
z Jezusem.

Obraz Boga Ojca odstania si¢ zawsze w relacji do Jezusa
i Jego dziatalnosci. Ten chrystocentryczny charakter teologii
Boga Ojca w Ewangelii Marka uwydatnia si¢ takze w innych
okresleniach odnoszacych sie do Boga: ,moc” (Mk 14, 62; ,moc
Boga”w 9, 1; 12, 24; 13, 26), ,niebiosa” (Mk 1, 10.11; 10, 21;
11, 25.30.31; 12, 25; 13, 25) i ,Blogostawiony” (Mk 14, 61).
Wystepuja takze posrednie odniesienia: ,Duch (Swiety)” (Mk
1, 8.10.12; 3, 29; 12, 36; 13, 11), ,aniol” (Mk 1, 2.13; 8, 38;
12, 25; 13, 27.32), ,musi” jako okreslenie planu Bozego (Mk
8,31;9,11; 13, 7.10), ,wolno” (Mk 2, 24.26; 3, 4; 6, 18; 10, 2;
12,14)33. Do tych posrednich wzmianek mozna zaliczy¢ formy
strony biernej, ktére bez watpienia stanowia passivum theologi-
cum: jest napisane” (Mk 1, 2; 7, 6; 9,12.13; 11, 17; 14, 21.27),
yrozdarte” (Mk 1, 10), ,jest wypetniony” (Mk 1, 15), ,zostal
przemieniony” (Mk 9, 2), ,zostal ukazany” (Mk 9, 4), ,zostaé
zbawiony” (Mk 10, 26), ,jest przygotowane” (Mk 10, 40),
,blogostawiony” (Mk 11, 9), ,blogostawione” (Mk 11, 10),
,zostanie dane” (Mk 13, 11), ,bedzie zbawiony” (Mk 13, 13),
yzostatoby zbawione” (Mk 13, 20), ,zostanie zaciemnione” (Mk
13,24), ,bedg wstrzasniete” (Mk 13, 25), ,,zostata rozdarta” (Mk
15, 38), ,zostal ukazany” (Mk 16, 9), ,zostal objawiony” (Mk
16, 12), ,bedzie zbawiony” i ,bedzie potepiony” (Mk 16, 16).
Odrebng role petniag formy strony biernej, ktérych odniesienie
do rzeczywistego podmiotu nie jest jednoznaczne, to znaczy

33 Z wyjatkiem 2, 26; 3, 4; wypowiedzi o tym, co (nie) wolno majg za

podmiot osoby rézne od Jezusa.
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tym podmiotem moze byé zaréwno Bég, jak i Jezus** badz inni
protagoniéci®, ewentualnie taki podmiot nie musi by¢ impliko-
wany®6. W przypadku pierwszej grupy wyraza sie chrystologia
narracyjna, ktéra identyfikuje Jezusa z Bogiem. Podobna dwu-
znaczno$¢, polegajaca na mozliwosci odniesienia do Boga lub
Jezusa, wystepuje w uzyciu rzeczownika ,,Pan” (4yrios) (Mk 1, 3;
5,19; 11, 3; 13, 35). W Ewangelii Marka wystepuje wiele impli-
cytnych —to znaczy bez wymienionych powyzej form —wzmianek
o Bogu jako podmiocie dziatania®’, zr6dta3® i celu®®. W ramach

34 Badz oczyszczony” (Mk 1, 41), ,zostat oczyszczony” (Mk 1, 42), ,sa
odpuszczone” (Mk 2,5.9), ,zostang odpuszczone” (Mk 3, 28), ,jest dana” (Mk
4,11), ,niech jest odpuszczone” (Mk 4, 12), ,bedzie zmierzone” i ,bedzie do-
dane” (Mk 4, 24), ,,bedzie dane” i ,bedzie zabrane” (Mk 4, 25), ,niech bedzie
ocalona” (Mk 5, 23), ,bed¢ ocalona” (Mk 5, 28), ,byli ocaleni” (Mk 6, 56),
,bedzie dany” (Mk 8, 12), ,aby zostaly wypetnione” (14, 49).

35 By¢ wydany” (1, 14), ,by¢ zabrany” (2, 20), ,by¢ objawiony” (4, 22),
,zostala dana” (6, 2), ,jest wydany” (9, 31), ,bedzie wydany” (10, 33), ,bede
ochrzczony” i ,,by¢ ochrzezony” (10, 38.39), ,bedzie nazwany” (11, 17), ,jest
wydany” (14, 21), ,jest wydalana” (14, 24), ,beda rozproszone” (14, 27), ,jest
wydany” (14, 41), ,jest odziany” (16, 5).

% Na przyktad formy pasywne czasownikéw greckich, nawet jesli
oznaczajg czynnosci przechodnie w Mk 3, 5; 4, 39; 5, 13.29; 7, 34; 7, 35;
9,42.45.47.48.49; 11,20.23; 13, 2.4; 16, 4.

37 Woprost: ,posytam” (1, 1), ,posylajacego” (9, 37), ,uderze” (14, 27);
w przypowiesciach: ,zasadzit”, ,otoczyl”, ,wykopal”, ;wybudowal”, ,przeka-
zal”, ,odjechat” (12, 1); ,aby odebra¢” (12, 2); ,postat” (12, 2.4.5.6); ,mial”,
,méwiac” (12, 6); ,uczyni”, ,przyjdzie”, ,wygubi”, ,da” (12, 9).

38 Oddalenie od Niego: wewnetrzny dystans w kulcie zewngtrznym
(7, 6); dobra pochodzace od Niego: ,by otrzymat” (10, 30); ,otrzymaliscie”
(11, 24); ,dostang” (12, 40)

39 Bog jako cel drogi czlowieka, utozsamiany z zyciem: ,do zycia wiecz-
nego” (9, 41.45); jako cel oddawania naleznosci: ,oddajcie” (12, 17); jako
adresat dzickczynienia: ,odméwiwszy dzigkczynienie” (8, 6; 14, 23); modlitw
i présb: ,modlit si¢” (1, 35), ,by modli¢ si¢” (6, 46), ,przez modlitwe” (9, 28),
»(dom) modlitwy” (11, 17) ,médlcie si¢ i proscie” (11, 24), ,modlacy si¢”
(11, 25; 12, 40), ,mdédlcie si¢” (13, 18), ,pomodle si¢” (14, 32), ,modlit si¢”
(14, 35), ,mdédlcie si¢” (14, 38), ,modlit si¢” (14, 39); hymnéw: ,od$piewawszy
hymny” (14, 26); ,calopaleri i ofiar” (12, 33).
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narracji tylko Jezus jest swiadkiem dziatania Boga wobec innych
ludzi. Uzdrowiony Gerazericzyk zamiast obwieszczaé to, co mu
Pan uczynit, glosi to, co Jezus mu zrobit (Mk 5, 19-20). Naoczni
swiadkowie przemienienia nie maja opowiada¢ o tym, co widzieli
na Gorze, przed zmartwychwstaniem Syna Cztowieczego (Mk
9,9). Zdecydowana wigkszos¢ tych okreslert pochodzi od Jezusa,
nalezy do Jego nauczania skierowanego w pierwszym rzedzie do
uczniéw, potem do swoich przeciwnikéw, chorych i innych adre-
satéw Jego dziatalnosci. Nigdy jednak Jezus nie méwi o Bogu
duchom nieczystym.

2. Markowa charakterystyka obrazu Boga jako Ojca Jezusa

Podobnie jak w Ewangelii Mateusza wazng rol¢ w samo-
objawieniu si¢ Boga pelnig pierwsze perykopy. W dziatalnosci
publicznej Jezusa wyrazne wypowiedzi o Bogu jako Jego Ojcu
zwigzane s3 z formacja Jego uczniéw. Réwniez dla nich jest za-
rezerwowane nauczanie o Bogu jako Ojcu ludzi.

We wstepie (Mk 1, 1-13)
W pierwszych perykopach Marka wszystkie wypowiedzi

odnosza si¢ w pewien sposéb do Jezusa. Najpierw Bég zapowiada
Jezusowi wystanie zwiastuna przed Nim i okresla jego misje (Mk
1, 2). Glos na pustyni wzywa do przygotowania drogi Pana (Mk
1, 3), ktéra — jak wynika z najblizszego kontekstu — jest wiasnie
droga Jezusa. Wyznajacym grzechy Jan glosi nadejscie mocniej-
szego, ktory bedzie udzielat im chrztu w Duchu Swietym (Mk
1, 7-8). W Zadnej z pierwszych wypowiedzi Bég i Jezus nie sg
jedynymi podmiotami dziatan ani nie sg ich jedynymi adresatami.
Ponadto miedzy nimi zachodza zaleznosci wzajemnego wyni-
kania i zwigzku z narracja: zapowiedZ wystania przed Jezusem
zwiastuna przynosi fundamentalne wezwanie glosu wolajacego
na pustyni, aby przygotowano droge Pana; tres¢ gloszenia Jana
stanowi rodzaj odpowiedzi na wyznawanie grzechéw przez przyj-
mujacych chrzest, poniewaz zawiera obietnice ich odpuszczenia.
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W scenie chrztu Jezusa stowa glosu z niebios réznig si¢ cat-
kowicie od dotychczasowych wypowiedzi. Tres¢ dwuczesciowego
zdania koncentruje si¢ wylacznie na bardzo intensywnej, zazylej
i wzajemnej relacji mi¢dzy Bogiem a Jezusem:,, Ty jeste§ méj Syn
umitowany, w Tobie upodobatem sobie” (Mk 1, 11). W obydwu
czgsciach deklaracji wystepuja formy pierwszej i drugiej osoby
liczby pojedynczej. Wytaczna koncentracja na relacji Bég—Jezus
przejawia si¢ w tym, ze nie s3 wzmiankowane ani wprost, ani
posrednio inne osoby. We wzajemng relacje nie jest wlaczony
nikt inny poza podmiotem i adresatem wyznania. Tej relacji nie
okresla ani miejsce, ani czas, ani zadna zmiana. Nie jest wzmian-
kowany zaden element nieosobowy. W pewnym sensie wyznanie
Boga Ojca o Jezusie pozostaje bez zadnego uzasadnienia w sensie
przyczyny czy w rozumieniu skutku. Nie jest ono wywotane przez
weczesniejsza wypowiedZ ani nie jest zdeterminowane zewngtrz-
nymi okolicznoéciami*’. Nie nastepuje po niej zadna reakcja
Jezusa, nawet nie jest Mu przypisane dziatanie, ktére mogloby
by¢ interpretowane przynajmniej posrednio jako odpowiedZ na
ustyszane stowa*l. W catej Ewangelii Marka najblizsza temu
wypowiedz znajduje si¢ na koricu ziemskiego Zycia Jezusa, kiedy
wota z krzyza w formie pytania: ,Boze méj, Boze méj, dlaczego
mnie opuscites” (Mk 15, 34). Nie jest to doktadnie wypowiedz
o takim samym stopniu wylacznosci i koncentracji na relacji mig-
dzyosobowej, poniewaz pojawia si¢ w niej jeden element nieoso-
bowy ,dla czego” (eis #). Ten ostatni przyimek (eis), wskazujacy
na niematerialny cel dziatania (#), odsyta do pierwszej wzmianki
tego przyimka w Ewangelii Marka (Mk 1, 4): ,dla odpuszczenia

grzechéw” (eis afesin hamartion). ,Odpuszczenie grzechéw” to

40 W sytuacji zagrozenia egzorcyzmami duchy nieczyste odstaniaja tresé
relacji miedzy nimi a egzorcysta i odwotuja si¢ do zwiazku Jezusa z Bogiem,
aby przez ujawnienie swojej wiedzy przeszkodzi¢ w Jego dziatalnosci (Mk 1,24;
5,7).

4 Podmiotem nastepnego dziatania jest Duch (Swigty), ktéry wyprowa-
dza Jezusa na pustynie.
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pierwsza niematerialna rzeczywisto§¢ w narracji Ewangelii (od
Mk 1, 4). Na zwigzek z pierwszym wyrazeniem przyimkowym,
czyli na obecno$¢ inkluzji obejmujacej cata Ewangelie, wskazuja
wydarzenia nast¢pujace po stowach Ukrzyzowanego. Zastona
przybytku jest rozdarta (passivum theologicum) na dwie czesci
(por. 2 Krl 2, 12), co przedstawia jej zniszczenie z géry na dét
(por. Mk 15, 38), a to wyklucza dziatanie cztowieka. W wotaniu
Jezusa Jego $mier¢ jest na odpuszczenie grzechéw, a to moze by¢
dzietem tylko jedynego Boga (por. Mk 2, 7).

Pochodzenie z niebios nie wystarcza do identyfikacji glosu
moéwigcego o Synu. To, ze nalezy on do Boga, wynika dopiero
z tresci wypowiedzi odczytywanej w jej szerszym kontekscie. Je-
zus jest nazwany synem Boga juz w pierwszej frazie Ewangelii,
dlatego mozna powiedzie¢, ze okresleniu ,,méj Syn’— w scenie
chrztu, a pézniej przemienienia — odpowiada tytut ,Syn Boga”
(Mk 1, 1; 3, 11; 5, 7; 15, 39). Obydwa okreslenia odpowiadaja
sobie, ale nie sa réwnoznaczne. Piszac o Jezusie Chrystusie, Synu
Boga, Ewangelista tym samym wskazuje na Boga jako Ojca
Jezusa. Deklaracja glosu z niebios jednak nie jest tylko powté-
rzeniem tytutu z pierwszego wersetu Ewangelii. B6g nie méwi
o Jezusie: , Ty jeste§ umilowanym Synem Boga”, lecz zwraca
si¢ do Niego: , Ty jeste§ moim Synem umitowanym”. Pierwsze
zdanie w Ewangelii nie méwi nic o podmiocie wypowiedzi poza
implikowaniem tego, ze Ewangelista uznaje Jezusa za Chrystusa
i Syna Boga. Ewangelista jednak nie okresla swojej tozsamosci
ani zwiazku z Jezusem. Zupelnie inaczej rzecz si¢ przedstawia
z drugim zdaniem, w ktérym mdwiacy wyraza wazng prawde
o sobie samym, odstania swoja tozsamo$¢: podmiot deklaracji
przedstawia si¢ jako ojciec jej adresata. Bég nie objawia wlasnej
tozsamosci bezposrednio, ale posredniczy nig na dwa sposoby:
zwraca si¢ tylko do Jezusa oraz méwi o sobie wylacznie w relacji
do Jezusa.

Rozwdj narracji potwierdza chrystocentryczny ksztatt teolo-
gii Boga Ojca w Ewangelii Marka. W przemienieniu Bég méwi
o sobie tylko w relacji do Jezusa, a uczniéw wzywa nie do wypet-
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niania woli Boga, ale do stuchania swojego Syna (9, 7). Podczas
ziemskiej dziatalnodci analogiczne okreslenia Jezusa jako Syna
Bozego pojawiaja si¢ tylko w stowach demonéw skierowanych
wylacznie do Niego, a nie s3 one zaadresowane do ludzi (3, 11;
5,7).Wszystkie wzmianki o Bogu jako Ojcu Jezusa (8,38; 13, 32;
14,36) i Ojcu Jego uczniéw (11, 25) pochodza od Jezusa.

Bég Ojcem Jezusa w ziemskim zyciu

W2zmianki o Bogu jako Ojcu Jezusa pojawiaja si¢ w dwéch
rodzajach wypowiedzi: w nauczaniu o przyjsciu Syna Czlowie-
czego (Mk 8,38; 13,32) oraz w modlitwie w Getsemani (Mk
14,36). Nie ma tu Mateuszowego okreslenia ,méj Ojciec”. Rze-
czownik znajduje si¢ w konstrukcji z zaimkiem osobowym ,jego
ojciec” (Mk 8,38) oraz wystepuje bez dodatkowych okreslen (Mk
13,32; 14,36). Z ich najblizszego kontekstu wynika, ze chodzi
w nich o Boga Ojca Jezusa.

Watpliwos¢ dotyczaca tozsamosci Syna Cztowieczego wywo-
tuje pierwsza wzmianka o Bogu Ojcu: ,Kto si¢ bowiem Mnie
i stéw moich zawstydzi przed tym pokoleniem wiarotomnym
i grzesznym, tego Syn Czlowieczy wstydzi¢ si¢ bedzie, gdy
przyjdzie w chwale Ojca swojego razem z aniotami $wietymi”
(Mk 8, 38). Rozréznienie mi¢dzy podmiotem wypowiedzi
(,Mnie i stéw moich”) a Synem Czlowieczym moze nasuwac
przypuszczenie, ze wzmiankowane sg tutaj dwie rézne osoby:
Jezus i Syn Czlowieczy. Pierwsza za§ wzmianka o Bogu jako
Ojcu odnositaby si¢ wéwczas do wigzi ojcowskiej Boga z Synem
Czlowieczym jako protagonistg czaséw ostatecznych*?, a nie do

42 Syn Czlowieczy” to wyrazenie wystepujace w Starym i Nowym Testa-
mencie. We wezesniejszych ksiggach Biblii oznacza po prostu cztowieka (he-
brajskie ben haadam znaczy ,dziecko cztowiecze”). W pézniejszych tekstach
biblijnych i pozabiblijnych, ktére sg swiadectwem judaizmu bliskiego czasom
Nowego Testamentu, jest natomiast tytulem okreslajacym godnos¢ Bozego
wystannika czaséw ostatecznych: ,Oto na oblokach nieba przybywa jakby
Syn Czlowieczy. Podchodzi do Przedwiecznego i wprowadzaja Go przed

Niego. Powierzono Mu panowanie, chwale i wtadze krélewska, a stuzyty Mu
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relacji migdzy Nim a ziemskim Jezusem. Taka interpretacje wy-
klucza staly charakter wypowiedzi Jezusa o Synu Czlowieczym
oraz najblizszy kontekst pierwszej wzmianki o Bogu Ojcu.
Tytut ,Syn Czlowieczy”, stosowany prawie wylacznie przez
Jezusa, wystepuje zazwyczaj w zwigzkach frazeologicznych,
ktére zawieraja formy trzeciej osoby liczby pojedynczej. Jezus
nigdy nie méwi: ,ja, Syn Cztowieczy”. Z tego konsekwentnego
uzycia wynika, ze Synem Czlowieczym jest Jezus. Identyfika-
cje potwierdza wystepowanie tytutu w zapowiedziach meki,
$mierci i zmartwychwstania. Chociaz Jezus nie méwi o sobie
w pierwszej osobie liczby pojedynczej, to jednak Jego uczniowie
doskonale rozumieja, ze stowa o bliskim cierpieniu Syna Czto-
wieczego odnosza si¢ do ich Mistrza (Mk 8, 31). Objawienie
bliskiej przysztosci nie jakiego$ tajemniczego Syna Czlowie-
czego, ale ich Mistrza, za ktérym podazaja, staje si¢ wyzwaniem
dla uczniéw, poniewaz Jego droga prowadzi do meki i $mierci.
Kryzys przezywany przez uczniéw wyraza si¢ w sprzeciwie
Piotra (Mk 8, 32). Jezus wyjasnia opér ucznia mysleniem lu-
dzi niezgodnym z mysleniem Boga (Mk 8, 33). W nauczaniu
skierowanym do wszystkich uczniéw i do tlumu przedstawia
On najpierw warunki bycia Jego uczniem, a nastepnie ukazuje
konsekwencje ich niespelnienia (Mk 8,34-9,1). We wzmiance
o Synu Czlowieczym przychodzacym w chwale swojego Ojca
jest mowa o powaznych konsekwencjach czekajacych tych,
ktérzy sie wstydza Jezusa. Postawa ta jednakze uderza w oso-
be, ktérg taczy relacja synowska do Boga. Nast¢pna perykopa
znowu osadza warto$¢ wiezi ucznia z Jezusem na Jego relacji
do Boga jako Jego Ojca. Bég w glosie z obloku wzywa trzech
$wiadkéw przemienienia do stuchania Jezusa, objawiajac si¢

jako mitujacy Go Ojciec (Mk 9, 7).

wszystkie narody, ludy i jezyki. Panowanie Jego jest wiecznym panowaniem,
ktére nie przeminie, a Jego krélestwo nie ulegnie zagtadzie” (Dn 7, 13-14).
W Nowym Testamencie tytut ten wystepuje prawie wylacznie w Ewangeliach.
Poza nimi pojawia si¢ w wyznaniu kamienowanego Szczepana (Dz 7, 56).
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W mowie eschatologicznej Jezusa pojawia si¢ Jego druga
wypowiedz o Bogu jako swoim Ojcu: ,Lecz o dniu owym lub go-
dzinie nikt nie wie, ani aniotowie w niebie, ani Syn, tylko Ojciec”
(Mk 13, 32). Stowa o niewiedzy Syna kontrastuja z poczatkiem
Ewangelii. Zanim na scenie narracji pojawita si¢ jakakolwiek
postaé cztowieka, Bog odstania swojemu Synowi (tozsamos$é
adresata Bozej wypowiedzi wynika z Mk 1, 1) swdéj plan dzia-
tania: ,Oto posylam zwiastuna mego przed obliczem Twym,
ktéry wyposazy droge Twa” (Mk 1, 2). Plan ten, zapisany przez
proroka, zostaje bezposrednio objawiony przez Boga Jezusowi
w transcendentnym miejscu i czasie. Opis publicznej dziatalno-
$ci wyréznia akty poznawcze Jezusa. Tylko On widzi rozdzierane
niebiosa i zstgpujacego Ducha (Mk 1, 10). Odkrywa bez zwloki
i doktadnie mysli innych oséb (Mk 2, 8-10; 5, 30; 9, 33-35; zob.
takze J 2,24-25; 6,61). Chociaz takie poznanie jest Jego osobista
zdolnoscia (Mk 2,8; 5,30), ktéra kontrastuje z btednym postrze-
ganiem innych oséb (Mk 2, 6-7; 5, 31), to jednak wypowiedz
umieszczona na samym poczatku Ewangelii wskazuje na Boga
Ojca Jezusa jako zrédio poznawania Syna. Adresatem zaréwno
tych stéw, jak i tych wypowiedzianych nad Jordanem jest tyl-
ko Jezus i nikt inny nie dowiaduje si¢ o Zrédle wiedzy Jezusa.
Dopiero dzigki stowom o poznaniu wylacznie przez Ojca czasu
przyjscia Syna Czlowieczego zostaje objawiona uczniom peina
prawda o Ojcu, ktéry z jednej strony daje poznaé Synowi tresci
zwigzane z poczatkiem Jego misji, z drugiej strony sam okresla
czas jej ostatecznego wypelnienia. Stowa o wylacznej wiedzy
Ojca majg paradoksalnie pozytywng wymowe dla uczniéw. Jezus
nie méwi, ze ten czas zna wylacznie Bég, ale ze go zna tylko
Ojciec. Jesli uczniowie beda pamigtaé¢ o wezwaniu do czuwania
(Mk 13, 33-37), to odziedziczg zycie wieczne od Ojca Jezusa
mocg przynaleznosci do Jego rodziny (Mk 3, 35; 10, 17-31).

Jeden razw Ewangelii Marka przytoczona jest tres¢ modlitwy
Jezusa: ,Abba, Ojcze, dla Ciebie wszystko jest mozliwe, zabierz
ten kielich ode Mnie! Lecz nie to, co Ja cheg, ale to, co Ty!” (Mk
14, 36). Wobec swojego losu poznanego i ukazanego uczniom

Obraz Boga Ojca 61

(Mk 8,31;9,31;10,33-34) Jezus glosi wszechmoc swojego Ojca.
Chociaz stowa o wszechmocy Boga przypominaja wczesniejsze
twierdzenie wygloszone wobec uczniéw, ze wszystko jest mozli-
we u Boga (Mk 10, 27), to jednak modlitwa w Getsemani niesie
nows tre§¢. Wszechmogacy nie spetnia pierwszej prosby Jezusa
(,zabierz ten kielich ode Mnie!”) nie z powodu jakiego$ braku
w Ojcu (,,dla Ciebie wszystko jest mozliwe”) lub w Synu (,,Abba,
Ojcze” w kontekscie meki i $mierci przypomina o doskonalej re-
lacji miedzy Ojcem a Synem objawionej w chrzcie — Mk 1, 11).
Pierwsza prosba pozostaje niespetniona, dlatego ze Jezus uzalez-
nia jej spetnienie od drugiej prosby uznajacej prymat woli swego
Ojca (,Lecz nie to, co Ja cheg, ale to, co Ty!”). W tej modlitwie
nie ma rozdwojenia. Modlitwa Jezusa jest spéjna, tak jak Jego
wola, pozostajac caly czas wolg cztowieka, jednoczy si¢ catkowi-
cie z wola Ojca. Kiedy Jezus wzywa do modlitwy i kiedy sam si¢
modli, modlitwa jest ukazana jako wyraz niepodzielnego zjedno-
czenia z Bogiem (Mk 11, 23; 14, 38; a zwtaszcza 14, 35-36). Po
nielicznych w Ewangelii Marka wzmiankach o modlitwie Jezusa
nastepuja sceny ukazujace Jego jednos¢ z Bogiem w wypetnianiu
misji (Mk 1, 38) oraz w epifanii (Mk 6, 48.50). Charakteryzuje
ona nieustannie wi¢z Syna Bozego z Ojcem (Mk 1, 11; 9, 7).
Ta ostatnia modlitwa o wypelnienie woli Ojca okazuje si¢ zaraz
skuteczna: Ojciec wystuchuje ja natychmiast i catkowicie. Po
jej zakorniczeniu natychmiast zjawia si¢ Judasz z wystannikami
Sanhedrynu (Mk 14, 43), a opér jednego z uczniéw (Mk 14, 43)
nie przeszkadza w wypetnianiu si¢ Pism (IMk 14, 49).
Modlitwa Jezusa do Ojca staje si¢ wzorem modlitwy ucz-
niéw. Réznica miedzy tymi modlitwami tkwi w ich przyczynie.
Skuteczno$é¢ modlitwy Jezusa wyptywa z doskonalosci Jego
relacji do Ojca. Modlitwa uczniéw natomiast bierze swéj po-
czatek z wiary w Boga, a jej skuteczno$¢ zalezy od obecnosci
tej wiary w modlacym si¢ cztowieku (Mk 9, 23; 11, 23-24).
Modlitwa rozumiana jako zjednoczenie z Bogiem, dgzenie do
tej jednosci i pragnienie jej zachowania jest warunkiem sku-
tecznosci przeciwstawienia sie ztu (Mk 3,22-30). Aby pokonaé
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zto zewnetrzne i wewnetrzne (na przyktad w Mk 9,29), nie wy-
starczy zaangazowanie czlowieka, jego naturalnych mozliwosci
(o epileptyku méwi jego ojciec Mk 9, 21.24) ani powierzone
zadanie (uczniowie nie s3 w stanie wyrzucié¢ ducha gluchonie-
mego w Mk 9, 18). Trzeba niepodzielnie naleze¢ do Boga jako
Ojca, uznajac w Nim Pana i Zbawiciela oraz poddajac wiasna
wolg Jego woli.

3. Markowa charakterystyka obrazu Boga jako Ojca ludzi

Pierwsza interwencja Boga, ktéra ma miejsce bezposred-
nio po przyjsciu Jezusa i przyjeciu przez Niego chrztu od Jana,
jest rozdzieranie niebios. Biblijny gest rozdarcia szaty wyraza
przerazenie, wzburzenie, smutek, rozpacz z powodu bolesnych
przezy¢. Podobnie obraz rozdzieranych niebios ukazuje réwnie
mocne i negatywne uczucia Boga®3. Do tego miejsca w narracji
nie ma zadnej wyraznej tresci, ktéra mogtaby powodowa¢é tak
negatywna reakcje Boga. Jej przyczyna moze by¢ tylko sytua-
cja ludzi, ktéra zostata ujawniona podczas chrztu w Jordanie
w wyznaniu grzechéw przez przyjmujacych chrzest od Jana

43 Rozdarty ubiér najczesciej wyraza smutek z powodu gwaltowne;j i nie-
spodziewanej §mierci bardzo bliskiej osoby lub innych bardzo negatywnych
doswiadczen. W kazdym wypadku mocno angazuje emocje lub przynajmniej
powinno wigzaé uczucia. Rozdarcie szat symbolizuje zal z powodu $mierci
bliskich lub zagrozenia ich zycia (Rdz 37,29.34; 44,13; Lb 14, 6; Joz 7, 6; Sdz
11,35;2 Sm 1,11, 3,31; 13,31; 15,32; 2 Krl 2,12; 5,7.8; 6, 30; 11, 4; 18, 37;
19, 1; 22, 11; 2 Krn 23, 13; 34, 19; Est 4, 1; Hi 1, 20), ukazuje desperacje
w sytuacji bez wyjscia (Ezd 9, 3.5; Hi 2, 12; 1z 36, 22; 37, 1), b6l z powodu
doznanej zniewagi (2 Sm 13, 19), symbolizuje pokute (1 Krl 21, 27; 2 Kl
22,19; 2 Krn 34, 27; Jr 41, 5; J1 2, 13). W tych przypadkach moze wyrazaé
spontaniczng reakcje lub mie¢ funkcje obrzedows jako znak zatoby i zwycza-
jowego gestu. Znaczenie gestu podkreslaja apele o wewngtrzne zaangazowa-
nie cztowieka: ,Rozdzierajcie jednak serca wasze, a nie szaty! Nawrddécie sie
do Pana Boga waszego!” (J1 2, 13). Brak wewngtrznego zaangazowania si¢
wyraza si¢ w braku tego symbolu: ,Krél i wszyscy jego dworzanie, styszac te
stowa, nie przelekli si¢ ani nie rozdarli swoich szat” (Jr 36, 24).
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(1, 5). Nie sam akt wyznania grzechdéw, ale jego tresé, obja-
wione w nim potozenie ludzi wobec Boga, tylko ich grzechy
mogg by¢ przyczyna negatywnej reakcji Boga, wyrazonej przez
rozdzieranie niebios**.

Wszyscy ludzie oprécz Jezusa wyznaja swoje grzechy,
gdy przychodza do Jana. Wyjatkowos¢ Jezusa ma przyczyne
nie tylko w braku grzechéw, ale polega réwniez na tym, ze
tylko On widzi rozdzierane niebiosa, wylacznie On poznaje
to, co Bég odczuwa z powodu grzechéw ludzi. Widzenie to
oznacza, ze jeszcze przed rozpoczeciem publicznej dziatal-
nosci Jezus poznaje t¢ reakcje Boga. Jej tres¢ nie jest czyms
epizodycznym i marginalnym w Ewangelii Marka. Objawia
ojcowskie uczucia Boga wobec sytuacji ludzi. Czynno$é roz-
dzierania jako wyraz uczu¢ Boga pojawia si¢ na zakoriczenie
ziemskiego zycia Jezusa. W tej pozycji tworzy rodzaj inkluzji,
czyli ram obejmujacych ziemsks dzialalno$¢ i interpretuja-
cych ja w sensie nadanym przez znaczenie badanego terminu.
Chodzi znowu o reakcj¢ na skrajnie negatywne doswiadcze-
nia. Jak ludzie rozdzierali szaty wobec §mierci najblizszych,
tak Bég, rozdzierajac to, co jest obrazem Jego samego i ozna-
cza najwyzszy stopien w hierarchii $wigtosci widoczny dla
Izraelitéw przebywajacych w §wiatyni, wyraza swéj ojcowski
bél z powodu gwaltownej §mierci Syna.

Symbolice zniszczenia zastony przybytku odpowiada sym-
bolika uschni¢tego drzewa figowego. Obraz ten jest zwiazany
z kultem $wigtynnym (11, 15-19 znajduje si¢ migdzy 11, 12-14
oraz 11, 20-25 w kompozycji okreslanej jako sandwich techni-
que). Przed drzewem figowym Jezus méwi uczniom o warun-
kach odpuszczenia grzechéw przez ich Ojca w niebie: ,A kiedy

W pozostatych synoptykach mowa jest o otwarciu niebios, ktére ma
pozytywne znaczenie, umozliwia bowiem zstapienie Ducha Swietego na Jezusa
(Mt 3,16; £k 3,21). W tych Ewangeliach réwniez odstania si¢ zdecydowanie
negatywna reakcja Boga na grzechy ludzi w stowach Jana Chrzciciela: ,Kto
pokazal wam, jak uciec od nadchodzacego gniewu Boga?” (Mt 3,7; £k 3, 7).
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stoicie modlac si¢, odpuszczajcie, jesli co§ macie przeciw komus,
aby i Ojciec wasz w niebiosach odpuscit wam wystepki wasze”
(11,25). Modlitwa i odpuszczenie grzechéw sa $cisle powiazane,
tak jak to ma miejsce w §wigtyni, ktéra ma (miata) by¢ domem
modlitwy (11, 17; por. Iz 56, 7), a ofiarom w niej sktadanym
(za popelnione grzechy) miata odpowiadaé zmiana Zzycia na ze-
wnatrz jej muréw, ktérej brak stanowi przyczyne Jego zarzutu:
,wy uczynili§cie z niej jaskini¢ zbéjeéw” (11, 17; por. Jr 7,11).

Obydwie interwencje Boga w rozdzieraniu niebios oraz zasto-
ny przybytku odstaniaja obraz Boga jako Ojca reagujacego na sytu-
acj¢ swoich dzieci. Rozdzieranie niebios jest widziane tylko przez
Jezusa, tylko on poznaje reakcje swojego Ojca na potozenie ludzi
$wiadczaca o bliskosci Boga do ludzi pomimo ich grzechéw. To
poznanie determinuje calg Jego ziemska dziatalno$é, ktéra bedac
(zwlaszcza z tego powodu) ukierunkowana na usuniecie przyczyny
cierpienia swego Ojca, zmierza do zmiany grzesznego stanu ludzi
i dazy do naprawienia ich relacji do Boga. Rozerwanie zastony
przybytku ma natomiast nieograniczonego adresata jako wydarze-
nie obiektywne. W ten sposéb wszyscy ludzie w nieodwracalnym
zniszczeniu zastony przybytku moga rozpoznaé, ze Bég jest bardzo
bliski Jezusowi w Jego $mierci, poniewaz jest Jego Ojcem. Reak-
¢ja Ojca na $mier¢ Syna, symbolizowana przez rozdarcie zastony,
urzeczywistnia zaangazowanie Boga w los tych, ktérzy wypetniaja
Jego wole az do $mierci, jest gwarancja odziedziczenia przez nich
zycia wiecznego, daje pewnos¢ wejscia do Jego Krolestwa.

IV. W EWANGELII LUKASZA
I W DZIEJACH APOSTOLSKICH

Bég kieruje dziejami zbawienia. Na ten Jego zamyst, kté-
ry taczy w jedna catos¢ historie opowiedziana przez Lukasza
w dwoéch ksiegach, wskazuje wyrazenie ,wola Boga” (boule tou
theou). W Nowym Testamencie syntagma ta pojawia si¢ tylko
w Ewangelii Fukasza i w Dziejach Apostolskich (Ek 7, 30; Dz
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2,23; 4,28; 5,38-39; 13, 36; 20, 27)*. Obydwie ksiegi mogsa by¢
postrzegane z perspektywy literackiej i teologicznej jako jedno,
spojne dzieto.

1. Terminologia nauki o Bogu Ojcu

W Ewangelii Lukasza liczba wyraznych wzmianek o Bogu
jako Ojcu Jezusa i Ojcu ludzi jest zdecydowanie mniejsza niz
w pierwszej Ewangelii, ale przewyzsza ich czestosé pojawiania
si¢ w drugiej Ewangelii. Rzeczownik ,,0jciec” na ogélna liczbe 57
wzmianek 17 razy odnosi si¢ do Boga, za$ z tego 12 razy okresla
Go jako Ojca Jezusa, a 5 razy jako Ojca ludzi. Ten rzeczownik
oznaczajacy Boga pojawia sie tylko 3 razy w pierwszych dwéch
rozdziatach Dziejéw Apostolskich.

W Lukaszowej Ewangelii Dzieciristwa do ojcostwa Boga
nawigzuja wprost wypowiedzi aniota nazywajacego Jezusa Sy-
nem Najwyzszego (Ek 1,32) i Synem Boga (Ek 1, 35). Podobnie
jak w tekstach paralelnych tytulem ,Syn Boga” postuguja si¢
diabet w kuszeniu (Ek 4, 3.9) oraz demony (Ek 4, 41). W regio-
nie Gerazeniczykéw demony nazywaja Go Synem Najwyzszego
(Ek 8, 28). Obietnice nazwania synami Bozymi nie zawieraja
blogostawieristwa, tak jak w Ewangelii Mateusza, ale pojawia si¢
taka obietnica we fragmencie mowy z wezwaniami do mitosci
nieprzyjaciét: ,Wasza nagroda bedzie wielka i bedziecie synami
Najwyzszego” (Ek 6, 35). Glos z nieba, po przyjeciu chrztu przez
Jezusa, nazywa Go ,méj Syn umitowany” (Ek 3, 22), podczas
przemienienia glos z obtoku przedstawia Go uczniom tytulem
,m6j Syn wybrany” (Ek 9, 35). W przypowiesci o winnicy jej
wlasciciel rozwaza wystanie swojego syna podobnymi stowami:

»Wysle mojego syna umitowanego” (Ek 20, 13). Tylko Ewangelia

# R.C. TANNEHILL, 7he Narrative Unity of Luke—Acts. A Literary In-
terpretation,vol. 1: The Gospel According Luke, Philadelphia 1986, s. 2: , The author
of Luke-Acts consciously understands the story as unified by the controlling purpose of
God and wants readers to understand it in the same way’”.

5 — Teologia... t. 1
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Fukasza przedstawia nauczanie Jezusa o Bogu Ojcu w potréjne;j
przypowiesci rozdziatu 15. Obraz Boga Ojca odstania réwniez
Fukaszowa przypowies¢ o faryzeuszu i celniku w $wiatyni
(Ek 18, 9-14). Podobnie jak w tekstach paralelnych, réwniez
w trzeciej Ewangelii czlonkowie Sanhedrynu kwestionuja, ze
Bég jest Ojcem Jezusa, stawiajac pytanie: ,Czy wigc jestes Sy-
nem Boga (Ek 22, 70).

2. Przed rozpoczeciem publicznej dziatalnosci
(Ek 1,1-4,13)

Eukasz nie rozpoczyna od mocnego akcentu chrystologicz-
nego, tak jak czynig inni Ewangelisci, ale w dedykacji informuje
o licznych opowiadaniach powstalych przed swoim dzietem,
ktérego celem jest zapewnienie jego adresata o pewnosci
otrzymanych uprzednio nauk. Temu zamiarowi ksztattowania
czytelnika odpowiada, charakterystyczne dla trzeciej Ewangelii,
uwydatnienie roli réznych jej protagonistéw, a zwiaszcza ich
postaw wobec Bozego planu zbawienia, ktéry zostal objawiony
w przyjéciu Jezusa i w Jego misjie.

Synowska relacja Jezusa do Boga jest przywotana dwa razy
w stowach aniota Gabriela, ktéry zapowiada, ze Jezus bedzie
nazwany Synem Boga (Ek 1,32:,Syn Najwyzszego”; 1,35:,,Syn
Boga”). Nazwanie nie jest réwnoznaczne z nadaniem imienia
dziecku przez ojca (w przypadku Jana w £k 1, 13.59-63) lub
matke (w przypadku Jezusa w £k 1, 31; 2, 21). Nazwanie nie
nadaje nowego statusu ani nie zmienia pozycji osoby nazywa-
nej, ale odstania jako$¢ istniejaca juz wczesniej w rzeczywi-
stosci. Swiadomosé tego stanu objawia si¢ juz w odpowiedzi

4 We wprowadzeniu nie ma wzmianki o Jezusie ani Jego tytuléw chry-
stologicznych. Pierwszym wymienionym imieniem jest,, Teofil”, imi¢ adresata
Ewangelii, ktérego jej autor pragnie przekona¢ o pewnosci otrzymanych nauk.
Zaakcentowana rola czytelnika odzwierciedla si¢ w charakterystycznym dla
Eukasza rysie antropologicznym dzieta.
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dwunastoletniego Jezusa danej Maryi, kiedy méwi On o Bogu
jako swoim Ojcu (2, 49). Reakcja niezrozumienia ze strony
Maryi i Jézefa $wiadczy o nietypowosci takiego okreslania
Boga*’.

Zapowiedz aniota nazwania Jezusa Synem Boga i Synem
Najwyzszego nie spetnia si¢ w deklaracji demonéw (Ek 4, 41;
8, 28) ani w kerygmacie apostotéw (Dz 9, 20). Jej spetnieniem
jest deklaracja glosu z nieba: , Ty jeste§ méj Syn umitowany,
w Tobie upodobatem sobie (Ek 3,22).

Spelnienie zapowiedzi z Ewangelii Dziecinstwa stanowi
punkt zwrotny w wypowiedziach narratora. Od tego momentu
Fukasz dystansuje si¢ od opinii ludzi, Ze Jezus byt synem Jézefa.
Ten jego dystans do blednego mniemania o ojcu Jezusa wyraza
poczatek rodowodu: ,bedac synem, jak przypuszczano, Jézeta
[od] Helego” (Ek 3, 23).

Jak nalezy rozumie¢ to sformutowanie? OdpowiedZz moze
by¢ dana na podstawie trzech elementéw: prezentacji relacji ro-
dzicielskiej w samym rodowodzie, znaczenia czasownika ,,przy-
puszczad” w dziele Lukasza oraz analogicznych sformutowan
w Ewangelii Dziecifistwa.

1. Ojcostwo wymienionych w rodowodzie oséb wyrazaja
genetiwy ich imion bez rzeczownika ,syn”, ktéry wystepuje tylko
przy okresleniu relacji synowskiej Jezusa do J6zefa. Analogiczne
wyréznienie ma miejsce w genealogii Mateusza. Przy przejsciu
od Jakuba do Jézefa wystepuje po raz ostatni powtarzajacy si¢
zwrot: ,Jakub zrodzit za$ Jézefa” (Mt 1, 16). Natomiast przy
przejsciu od Jézefa do Jezusa pojawia si¢ w apozycji do imienia
Jézef wskazanie na Maryje jako rodzicielke Jezusa: ,meza Maryi,
z ktérej byt zrodzony Jezus”. Pozwala ono na unikniecie sugestii,
ze Jezus jest zrodzony z Jézefa w takim samym sensie, jak on
i jego antenaci pochodzg od ich przodkéw. Natomiast w Ewan-
gelii Lukasza na zrelatywizowanie sadu o Jezusie jako synu J6zefa

#7 Postuzenie si¢ tym okresleniem Boga poza modlitwg nie jest rozpo-
wszechnione w judaizmie okresu Drugiej Swigtyni.
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wskazuje wtracenie ,jak przypuszczano” umieszczone w miejscu
relacji dopelniaczowej, a mianowicie miedzy rzeczownikiem
,Syn’ a imieniem ,J6zef” w genetiwie.

2.W podwéjnym dziele Lukasza czasownik ,przypuszczac”
oznacza prawie zawsze bledne domysly jego podmiotéw (Ek
2,44, Dz 7,25;8,20; 14,19; 16, 27; 17, 29; 21, 29)*8. Nie cho-
dzi jednak tylko o wyrazenie dystansu Ewangelisty wobec tego
sadu. W genealogii Mateusza relacja miedzy Jézefem a Jezusem
jest wyrézniona w sposéb obiektywny i podana dopiero w jej
zakoniczeniu. W Ewangelii Lukasza relatywizacja tego zwiazku
znajduje si¢ na samym poczatku rodowodu i jest przedstawiona
w formie subiektywnego sadu: ,jak przypuszczano”. Chociaz to
mniemanie o Jezusie — jak pokazuje negatywna konotacja tego
czasownika — nie moze by¢ podstawg do poznania prawdziwej
tozsamosci Jezusa, to jednak réwniez w tym wtraceniu przeja-
wia si¢ tendencja Lukasza do zaznaczania postaw ludzi wobec
osoby Jezusa w sposéb bardziej wyrazny niz w pozostatych
Ewangeliach.

3. Przyczyna wzglednosci sadu o Jezusie jako synu Jézefa
wyjaénia si¢ w Ewangelii Dziecifistwa. Jezus jest nazwany synem
Maryi (Ek 1, 31; 2, 7) oraz Boga (Ek 1, 32: ,,Syn Najwyzszego”;
1, 35:,,Syn Boga”). Do tego nalezy doda¢ okreslenia odnoszace
si¢ do Joézefa: dwukrotnie jest on nazwany ojcem Jezusa (Ek
2, 33.48) — w obydwu wzmiankach razem z rzeczownikiem
»matka”w bezposrednim kontekscie — a trzy razy J6zefa i Maryje
okresla rzeczownik ,rodzice” (Ek 2,27.41.43). Chociaz ojcostwo
Jézeta jest okreslone paralelnie do macierzyistwa Maryi, to
jednak po stowach aniota skierowanych do Maryi czytelnik wie,
ze ojcostwo Jézefa nie odpowiada w pelni jej macierzyistwu.
Pozytywnym dopetnieniem tych zastrzezen w stosunku do na-
zywania J6zefa Jego ojcem jest wlasna deklaracja Jezusa o Bogu

jako Ojcu (Ek 2, 49).

48 Tylko w jednym przypadku nie ma tej negatywnej konotacji — zob.
Dz 16,13.

Obraz Boga Ojca 69

Rodowéd umieszczony miedzy opowiadaniem o chrzcie
a narracja o pobycie Jezusa na pustyni wplywa w znacznym stop-
niu na znaczenie takze drugiego tekstu. Pochodzenie Syna Boga
z rodzaju ludzkiego podkresla realnos¢ kuszenia w calej jego
rozciggtosci. Rodowdd Jezusa prowadzi do Adama [syna] Boga
i pierwszego kuszonego. Na poczatku swojej dziatalnosci jest
kuszony réwniez Jezus, umitowany syn Bozy*’. Realnos¢ pokus
przejawia si¢ miedzy innymi w odczuwaniu gtodu przez kuszo-
nego i w powatpiewaniu ze strony kuszacego o Bozym synostwie
Jezusa. W Lukaszowej sekwencji potréjnego kuszenia nie prze-
jawia si¢ teocentryczna dynamika tak wyraznie, jak w uktadzie
Mateusza. Jej zwiericzeniem nie jest twierdzenie o absolutnej
dominacji Boga ani stuzba anioléw na rzecz Jezusa, lecz zada-
nie kuszonego, aby Boga nie wystawia¢ na préb¢. Wzmianka
o czasowym przerwaniu kuszenia podtrzymuje ztozonos¢ obja-
wienia tozsamosci Jezusa jako Syna Boga i potomka ludzi. Boze
synostwo i czlowieczenstwo Jezusa s3 znowu zaakcentowane
w perykopie, w ktérej sg przeciwstawione modlitwa i pokusa (Ek

22,39-46).

3. Obraz Boga Ojca w nauczaniu Jezusa

Pierwsze wyrazne nauczanie o Bogu jako Ojcu znajduje
sic w na koncu wezwani do milosci nieprzyjaciét: ,Stanicie
si¢ litosciwi, jak Ojciec wasz jest litosciwy” (Ek 6, 36). Ten
fragment mowy Jezusa w Ewangelii Lukasza nie ma antytez
Mateusza: ,Styszeliscie, ze powiedziano...” (Mt 5, 38.43).

4 W¢réd Ewangelistow tylko Fukasz wzmiankuje Adama (Ek 3, 38)
oraz raj (Ek 23, 43). Ostatnia obietnica Jezusa dana Dobremu Eotrowi: ,Za-
prawde powiadam Ci: dzi§ ze mng bedziesz w raju” (Ek 23, 43) stanowi
odwrécenie pierwszej grozby wypowiedzianej przez Boga wobec cztowieka
— Adama: , Tego samego dnia, w ktérym spozyjecie [owoc] z niego, umrzecie”
(Rdz 2,17). W Ewangelii L.ukasza Jezus jest drzewem zielonym (Ek 23, 31).
W Dziejach Apostolskich Apostotowie méwig o krzyzu jako drzewie (Dz
5,30; 10, 39; 13, 29).
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Koricowe wezwanie do upodobnienia si¢ do mitosiernego Ojca
poprzedzone jest podwdjna obietnica: ,A wasza nagroda be-
dzie wielka, i bedziecie synami Najwyzszego”. Do tego miejsca
tytul ten okreslat tylko Jezusa, o ktérym aniot zapowiada, ze
bedzie nazwany Synem Najwyzszego (Ek 1, 32) oraz Synem
Boga (Ek 1, 35). Pomimo wystepowania czasownikéw w cza-
sie przyszltym réznica mie¢dzy jego znaczeniem w zapowiedzi
aniota a sensem w obietnicy Jezusa jest bardzo istotna. Aniot
nie zwiastuje, Zze nowo narodzony z Maryi bedzie lub stanie si¢
Synem Najwyzszego, lecz ze bedzie Nim nazwany, to znaczy
zostanie objawiona Jego tozsamo$¢ Syna Bozego. Natomiast
adresatom wezwan do mitoéci nieprzyjaciét Jezus zapowiada
zmiang tozsamosci: ,bedziecie synami Najwyzszego”, jesli beda
je realizowali w swoim Zyciu, a zwlaszcza wypelnia polecenie
zwienczajace t¢ czg¢§¢ nauczania: ,Staricie sie litosciwi, jak
Ojciec wasz jest litosciwy”. Sens wezwania odstania si¢ w dy-
namicznej narracji. Przypowies¢ o zagubionej owcy i drachmie
oraz o dwéch synach i ojcu akcentuje rado§¢ w niebie z na-
wrécenia grzesznikéw (Ek 15). Nauczajac w potréjnej przypo-
wiesci, Jezus odpowiada na szemrania faryzeuszéw i uczonych
w Pi$mie z powodu jego przebywania z grzesznikami (Ek
15, 2). Brak zakoniczenia trzeciej przypowiesci stanowi rodzaj
zaproszenia skierowanego do stuchaczy, aby przytaczyli sie do
radosci ojca z powrotu syna. W ten sposéb Jezus wzywa ich
do bycia jak litosciwy Ojciec radujacy si¢ z odnalezienia Jego
dziecka. Przypowies¢ dobitnie pokazuje, ze chodzi o przemia-
ne¢ spojrzenia na natur¢ ojcostwa Boga, o uznanie darmowosci
Jego ojcowskiej mitosci i o odkrycie zupelnie niezastuzonego
charakteru godnosci synowskie;j.

Spelniajac prosbe uczniéw o nauczenie ich modlitwy,
wzorem Jana uczacego jej swoich uczniéw, Jezus daje uczniom
modlitwe, ktéra zaczyna si¢ od wezwania ,,Ojcze” (Ek 11, 2—4).
Przekazanie jej jest okazja, aby ich wezwaé do wytrwalosci
w modlitwie (11, 1-13). Jezus zapewnia uczniéw, ze odpowia-
dajac na wytrwata modlitwe, ,Ojciec z nieba da Ducha Swigte-
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go proszacym Go” (11, 13). Obietnica sktada si¢ z elementéw
obecnych w scenie teofanii po chrzcie, ktére odpowiadaja sobie
w odwrdconej sekwencji:

proszacym Go gdy modlit si¢, otworzyty sie

) niebiosa )
da Ducha Swigtego — 1zstapil Duch Swiety
z nieba — iglos z nieba stat si¢

Ojciec

Ty jestes méj Syn umitowany,
w Tobie upodobatem sobie.

Wydarzenia po chrzcie Jezusa i zakoriczenie mowy do ucz-
niéw na temat wytrwalej modlitwy taczy odniesienie do Ducha
Squtego jako daru Ojca z nieba dla zwracajacych si¢ do Niego
w modlitwie. Podobienistwa nie oznaczaja, ze zstapienie Ducha
Swn;tego na Jezusa jest takim samym obdarowaniem Duchem,
ktére otrzymuja proszacy Ojca uczniowie.

Odwrécenie kolejnosci odpowiada réznicy miedzy Jezu-
sem a Jego uczniami, jesli chodzi o stosunek modlitwy w tych
dwéch przypadkach do dwéch réznych rodzajéw objawienia
relacji taczacej podmiot modlitwy z Ojcem jako jej adresatem.
Gdy Jezus w modlitwie zwraca si¢ do Boga, wéwczas objawia
sie Jego tozsamos$¢ jako Jego Syna oraz tozsamos$¢ Boga jako
Jego Ojca. W perykopie chrzcielnej podmiotem tego objawie-
nia jest Ojciec, dlatego Ewangelista nie cytuje tresci modlitwy
Jezusa. Gdy jest przytoczona tresé¢ Jego modlitwy, wéwczas
méwi o Bogu jako swoim Ojcu.

Objawienie relacji uczniéw do Boga Ojca petni odwrotng
funkcje w stosunku do ich modlitwy. Dopiero przedstawienie
im Boga jako ich Ojca przemawia za wytrwatoscia w mod-
litwie oraz napelnia ufnoscia w jej natychmiastowsg skutecz-
nos$é¢. W tych dwéch odmiennych sytuacjach rola daru Ducha
Swigtego przedstawia si¢ analogicznie. Duch Swiety zstepuje
tylko na Jezusa, a nie na caly lud, bowiem On jest umitowa-
nym Synem Boga. Natomiast uczen Jezusa otrzymuje Ducha
Swiqtego, poniewaz w modlitwie znajduje si¢ w takiej samej
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relacji do Boga, jak syn w sytuacji wielkiej potrzeby proszacy
swojego ojca o konieczne wsparcie’.

Ewangelia Lukasza najbardziej akcentuje modlitwe Je-
zusa’l. Chociaz pierwsza z tych wypowiedzi nie jest wprost
okreslona jako modlitwa, to jednak rozpoczyna si¢ od zwrotu:
,Wystawiam Cig, Ojcze” (10, 21). Zwrot do Boga jako Ojca
odréznia Jego modlitwe od wezwania wystepujacego czesto
w Psalmach: ,wystawiam Ci¢” (w Septuagincie 20 razy, z tego
w Psalmach — 17). W tej modlitwie dominuje temat relacji mie-
dzy Ojcem a Synem — rzeczownik ,,0jciec” pigciokrotnie odnosi
si¢ do adresata uwielbienia, a ,,syn” trzy razy do jego podmiotu.
W pierwszej czgéci wypowiedzi pojawia si¢ terminologia zna-
na z teofanii chrzcielnej: ,w Duchu Swiqtym”, »(Panie) nieba”,
y2upodobanie stato si¢”. Druga cz¢$¢ przedstawia tez podobng
dynamike objawienia wychodzacego od Ojca, przekazanego
w catosci Synowi i zaleznego od Jego woli: ,Wszystko zostato
mi przekazane przez mojego Ojca, nikt nie zna [...] tylko Syn
i ten, komu Syn chce objawi¢” (Ek 10, 22). Zamyst Ojca doty-

czacy objawienia utozsamia si¢ z wola Jego Syna. Dzieje si¢ tak

%0 Na ojcostwo Boga jako racje modlitwy w sytuacji skrajnej potrzeby
wskazuja dwa pytania retoryczne, ktére bezposrednio poprzedzajg stowa
o darze Ducha Swigtego dla proszacych Ojca niebieskiego: ,Jezeli ktérego
z 'was, 0jcéw, syn poprosi o chleb, czy poda mu kamien? Albo o rybe, czy za-
miast ryby poda mu weza? Lub tez gdy prosi o jajko, czy poda mu skorpiona?”
(11, 11-12). Duch Swigty jest dla uczniéw darem, ktéry jest w opozycji do
tego, co stanowi zagrozenie dla zycia ludzi: ,Oto datem wam wladze stapa-
nia po wezach i skorpionach, i po caltej potedze przeciwnika, a nic wam nie
zaszkodzi” (10,19).

1 Wobec rozgtosu z powodu nauki i cudéw Jezus usuwa si¢ na miejsca
pustynne, aby si¢ modli¢ (Ek 5, 16). Modli si¢ calg noc, ktéra poprzedza wy-
bér Dwunastu (Ek 6, 12). Modlitwa towarzyszy pytaniu na temat Jego tozsa-
moséci (Ek 9, 18). Ma ona miejsce podczas przemienienia (Ek 9,28-29). Jego
wiasna modlitwa poprzedza prosbe uczniéw, aby nauczyt ich modlitwy (Ek
11,1). Przed samym aresztowaniem Jezusa s przytoczone stowa skierowane
do Jego Ojca, ktére Ewangelista okresla za pomocg rzeczownika ,modlitwa”

i czasownika ,modli¢ si¢” (Lk 22, 41-46).
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od teofanii po chrzcie przyjetym przez Jezusa, oznaczajacym
poddanie si¢ woli Boga (Ek 7, 30).

Szczegdlng relacje uczniéw do Boga jako ich Ojca uwydat-
niajg dwie wzmianki. Wezwania do zaufania w opatrznos$¢ Ojca
Mateusz umieszcza w srodkowej cze¢séci kazania na Gérze, ktérego
adresatem sa nie tylko uczniowie, ale réwniez thumy stuchajace
calej nauki ze zdumieniem z powodu jej nowosci (Mt 6, 26.32;
por. 7, 28-29). Natomiast L.ukasz przedstawia te wezwania po
przypowiesci o bogaczu ostrzegajacej wszystkich ludzi przed
chciwoscia (Ek 12, 16-21). Nastepujace po niej nauczanie petni
funkcje wyjasnienia zarezerwowanego dla uczniéw (podobnie
w Lk 8, 9-10). Uczniowie majg rézni¢ si¢ od innych ludzi przez
porzucenie wszelkiej troski o dobra doczesne: ,,O to wszystko
bowiem zabiegajg narody $wiata, lecz Ojciec wasz wie, ze tego
potrzebujecie” (Ek 12, 30). Przedmiotem ich zabiegéw powinno
by¢ natomiast krélestwo Ojca (Ek 12, 31), poniewaz takie prag-
nienie odpowiada Jego woli: ,Spodobato si¢ Ojcu waszemu da¢
wam krélestwo” (Ek 12, 32).

Stowa Jezusa na Gérze Oliwnej sa wyraznie okreslone jako
modlitwa: ,zgigwszy kolana modlit si¢, méwigc: Ojeze [...]" (Ek
22,41-42). Modlitwa ta jest bardzo podobna do wcze$niejszego
uwielbienia Ojca, poniewaz réwniez w niej wystepuje ta sama
apostrofa i koncentruje si¢ na prymacie woli Ojca: ,jesli chcesz
[...] ale nie moja wola, lecz Twoja niech si¢ staje”. Szczegétom
teofanii chrzcielnej odpowiada wzmianka o pojawieniu si¢ z nie-
ba aniota oraz poréwnanie objawéw agonii (,[...] jak [...] spada-
jace na” — bk 22, 43-44). Ta modlitwa jest rozciggnicta w czasie
trwajacej modlitwy Jezusa (Lk 22, 41.44.45).

Jezus zwraca si¢ jeszcze dwa razy wprost do Ojca. Kiedy
zostaje ukrzyzowany, prosi Go o przebaczenie dla ludzi: ,Ojcze,
odpus¢ im” (23, 34). Odpuszczenie grzechéw zalezy bowiem od
Ojca, jak wyraza to przekazana uczniom modlitwa (Ek 11, 4).
Przed samg $miercig wota dono$nym glosem: ,Ojcze, w rece
Twoje powierzam ducha mojego” (Ek 23, 46). Terminologia
z perykopy chrzcielnej pojawia si¢ réwniez w najblizszym kon-
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tekscie tych ostatnich wypowiedzi: ,lud” (Ek 23, 35), ,zawotaw-
szy glosem” oraz ,duch” (Ek 22, 46).

Wymienione teksty pokazuja, ze Jezus méwi o Bogu jako
swoim Ojcu prawie wylacznie w modlitwie i w jej kontekscie2.
Tym rézni si¢ Ewangelia Fukasza od licznych tekstéw Mateusza
przedstawiajacych Jezusa nauczajacego o swoim Ojcu. W mod-
litwie odstania si¢ niepowtarzalna relacja Syna umitowanego do
swego Ojca. Modlitwa jest przestrzenia tego objawienia nie tylko
w okresie Jego ziemskiej dziatalnosci. W Ewangelii Lukasza po
raz pierwszy Bég jest nazwany przez dwunastoletniego Jezusa
»moim Ojcem”, gdy przebywa w swiatyni (Ek 2, 49). Swigtynia
jest ,tym, co nalezy do Ojca” Jezusa (Lk 2, 46). Podczas na-
stepnego pobytu w $wiatyni, nie liczac trzeciego kuszenia (Ek
4, 9), gtosi za lzajaszem: ,dom moéj bedzie domem modlitwy”
(Ek 19, 46; por. 1z 56, 7). W ten spos6b moze méwic o $wigtyni
Boga Izraela tylko Jedyny Jego Syn jako Ten, ktéry dziedziczy
wszystko to, co nalezy do Jego Ojca, a wiec réwniez §wigtynie
jako miejsce modlitwy.

Mniej eksplicytne objawienie tozsamos$ci Boga jako Ojca
Jezusa ma miejsce w domu modlitwy, gdzie dobiega korica Jego
dziatalno$¢ publiczna. Nauczanie w $wiatyni zmierza do wywo-
tania refleksji stuchaczy na temat relacji synowskiej Jezusa do
Boga, na ktéra wskazuje przypowies¢ o zabdjstwie syna wtas-
ciciela winnicy, ktéry jest rozpoznany przez rolnikéw zabéjcéw
jako dziedzic winnicy (Ek 20, 8-19), oraz kwestia tozsamosci
Mesjasza jako syna Dawida (Ek 20, 41-44). Jedyna poprawna
odpowiedzig moze by¢ uznanie, ze Bég jest Ojcem Jezusa.

Nie teoretyczne rozwazania uczniéw nad tekstami mesjari-
skimi, ale stowa Zmartwychwstalego prowadza Jego uczniéw do

52 Wyjatkiem jest £k 9, 26: ,Kto sie bowiem Mnie i stéw moich zawsty-
dzi, tego Syn Cztowieczy wstydzi¢ si¢ bedzie, gdy przyjdzie w swojej chwale
oraz w chwale Ojca i $wigtych anioléw”. Rzeczownik nie ma przydawki za-
imkowej ,jego” (autou), tak jak paralelne wzmianki o Ojcu u synoptykéw (Mt
16,27; Mk 8, 38).
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poznania znaczenia Pisma jako zapowiedzi dziejéw zbawienia,
obejmujacych cierpienie i $mieré Mesjasza, Jego powstanie z mar-
twych oraz gloszenie w Jego imi¢ nawrécenia dla odpuszczenia
grzech6éw od Jerozolimy do wszystkich narodéw (Ek 24, 45-48).
Przejscie do ostatniego etapu dziejéw zbawienia — §wiadectwa
uczniéw — nie zalezy od ludzi. Protagonista calej historii pozo-
staje Bég Ojciec Jezusa, ktérego dar jest im obiecany: ,Wysylam
obietnice Ojca mego do was. Wy za$ pozostaricie w miescie, az
wdziejecie z wysoka moc” (Ek 24, 49).

Spetnienie stéw Jezusa o udzieleniu daru Ducha Swigtego
tym, ktérzy o to prosza Ojca z nieba, przedstawiane jest wielo-
krotnie w drugiej ksigdze Lukasza. Pierwsze teksty wiaza wyraz-
nie ten dar z dzialaniem Boga jako Ojca. Taka wzmianka pojawia
si¢ zaraz na poczatku ksiegi, we wprowadzeniu narracyjnym do
obietnicy Jezusa udzielenia chrztu Duchem Swiqtym: »A pod-
czas wspolnego positku kazal im nie odchodzi¢ z Jerozolimy,
ale oczekiwa¢ obietnicy Ojca” (Dz 1, 4). Po raz pierwszy w No-
wym Testamencie, a jedyny raz w jego ksiggach narracyjnych,
eksplicytna wzmianka o Bogu jako Ojcu pojawia si¢ w tekscie
narracyjnym, a nie w mowie niezaleznej Jezusa.

W tej czesci narracji Lukasz przedstawia na nowo wniebo-
wstapienie. Podczas gdy w pierwszym opisie wniebowstapienia
inicjatywa nalezy do Jezusa, w narracji o tym wydarzeniu, za-
wartej w Dziejach Apostolskich, na pierwszy plan wysuwaja si¢
uczniowie, ktérzy zadaja pytanie o czas przywrécenia krélestwa
Izraela. W trzeciej Ewangelii nie ma wypowiedzi o samym Ojcu
znajacym czas przyjscia Syna Czlowieczego (Mt 24, 36, Mk
13,32).Jednak podobna jest do niej odpowiedz Jezusa: ,Nie wa-
sza to rzecz znaé czasy i chwile, ktére Ojciec ustalit swoja wiadza,
ale gdy Duch Swiety zstapi na was, otrzymacie moc i bedziecie
moimi §wiadkami w Jerozolimie i w caltej Judei, i w Samarii, i az
po krance ziemi” (Dz 1, 7-8). Wiedza o czasie ostatecznej inter-
wencji Ojca nie jest uczniom potrzebna, poniewaz nie nalezy ona
do tresci ich kerygmatu. Uczniowie maja by¢ swiadkami Jezusa.
Rozréznienie mig¢dzy zakresem dziatania Ojca a odpowiedzial-
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noscig uczniéw wyrazaja dwa terminy bliskoznaczne: wypelnie-
nie dziejéw jest ,we wiasnej wiadzy (exousia)” Ojca, natomiast
dla dawania $wiadectwa uczniowie otrzymuja ,moc” (dynamis).
Pierwsza nie jest im przekazana, natomiast druga staje si¢ ich
whasnoscig®>.

Eksplicytna wzmianka o Bogu jako Ojcu wystepuje ostatni
raz w podwéjnym dziele Lukasza, gdy Piotr nazywa wszystkich
uczniéw §wiadkami wskrzeszenia Jezusa przez Boga i wyjasnia
znaczenie wydarzenia dokonujacego si¢ przed jego stuchaczami:
,,Tego Jezusa wskrzesit Bég, czego wszyscy my jesteSmy tego
swiadkami. Na prawice Boga wyniesiony, obietnice Ducha Swie-
tego otrzymawszy od Ojca, wylal Go, co wy widzicie i styszycie”
(Dz 2, 32-33). Zestanie Ducha SW1f;tego ktére nazwane jest
obietnica pochodzaca od Ojca, rozpoczyna $wiadectwo uczniéw
o najwazniejszym wydarzeniu w dziejach zbawienia, jakim jest
wskrzeszenie i wywyzszenie Jezusa przez Boga (Dz 1,8.22; 3,15;
4,33;5,32; 10, 39.42.43; 13, 31; 14, 3). Na samym poczatku ich
sw1adectwa znajduje si¢ dar okreslony jako obietnica Ojca.

Interpretacja zestania Ducha SW19tego jako obietnicy otrzy-
manej przez Jezusa od Ojca wyjasnia zmiang, ktéra nast¢puje

33 W Dziejach Apostolskich moc przekazywana uczniom okreslana
jest przez dynamis, a nie przez exousia (Dz 5, 4; 9, 14; 26, 10.12.18). Prosba
Szymona o przekazanie mocy, oznaczonej przez ten drugi termin, zostaje
zdecydowanie odrzucona (Dz 8, 19-20). Moc przekazana od Boga charakte-
ryzuje dziatalnos¢ Jezusa i uczniéw. W domu Korneliusza Piotr glosi o Jezu-
sie, ze ,,Bog Go namascit Duchem Swigtym i mocq " (Dz 10, 38). Uczniowie
wyznaja, ze uzdrowili chromego nie ,wlasng mocy” (Dz 3, 12) a na pytanie
przetozonych ludu ,,Czyja mocg i w czyim imieniu to czynicie?” (4,7) odpo-
wiadaja, ze ,w imi¢ Jezusa [...], ktérego Bég wskrzesit z martwych” (Dz 4, 10).
To dawanie przez pierwsza wspélnote swiadectwa o zmartwychwstaniu Pana
Jezusa Lukasz charakteryzuje za pomocg wyrazenia ,[z] wielka moca” (Dz
4,33), a 0 Szczepanie dziatajacym cuda i znaki pisze, ze je czynil ,peten taski
i mocy” (Dz 6, 8). Powszechne uznanie w Samarii dla sztuki magicznej Szy-
mona wyraza si¢ w tytule nadanym przez ludzi ,, Ten jest mocg Boza, zwang
wielka” (Dz 8, 10). Cuda dokonywane przez uczniéw nazywane sg dynameis
(Dz 8,13;19,11).
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od tego miejsca w Dziejach Apostolskich. Chociaz uczniowie
pozostaja $wiadkami dzialania Boga w historii zbawienia, to
jednak nie powotuja si¢ wprost na Boga jako Ojca. Mowa jest
natomiast o darze Ojca dla modlacych si¢ do Niego. W dzieni
Pigédziesigtnicy zgromadzeni na modlitwie w wieczerniku zo-
stali napetnieni Duchem SW1qtym (Dz 2,4). Gdy po uwolnieniu
Piotra i Jana wspélnota modli si¢ o odwage potrzebng do glo-
szenia stowa Bozego, wéwczas nie tylko otrzymuje ona to, o co
wyraznie prosi, ale takze zostaje napetniona Duchem Swiqtym,
by odwaznie glosi¢ stowo Boze (Dz 4, 31). Modlac si¢ i nakia-
dajac rece na tych, ktérzy sa petni Ducha Swietego i madrosci,
apostotowie ustanawiaja siedmiu dla stuzby potrzebujacym (Dz
6, 3-10). Podobnie Samarytanie, ktérzy przyjeli stowo Boze,
otrzymuja Ducha Swictego przez modlitwe Piotra i Jana oraz
przez natozenie ich rak (Dz 8, 14-17). Znaczenie modlitwy uka-
zuje si¢ paradoksalnie w nast¢pnej scenie. Szymon Mag chce za
pieniadze otrzymac od apostotéw wiadze przekazywania Ducha
Swiqtego; zauwaza on samo wlozenie rgk i méwi o nim, a nie
wspomina o modlitwie, ktéra apostotowie tacza z tym gestem
(Dz 8,18-19; por. 8,15). Przez post, modlitwe i wlozenie rak
Kosciét w Ant1och11 wyznacza Barnabe i Szawta do dzieta, do
ktérego powotuje ich Duch Swu;ty (Dz 13, 2-3).

Dyptyk dzieta Lukaszowego ukazuje zw1qzek mi¢dzy Du-
chem Swigtym a ‘poznaniem Boga Ojca i Jego dziet. Jak wypet-
nienie Duchem Swietym pozwala rozpoznaé dzieta Boga przed
narodzeniem Jezusa (Ek 1, 15.41.67), tak determinuje Zycie
Kosciota od dnia Pieédziesigtnicy dla gloszenia dziet Boga od
Jerozolimy az po krance swiata (Dz 2, 4; 4,8.31;9,17; 13, 9).

KONKLUZJA

W starozytnych religiach ludéw sasiadujacych z Izraelem
bogowie byli czgsto nazywani ojcami narodéw lub kréléw. Na
przetomie trzeciego i drugiego tysiaclecia przed Chrystusem
sumeryjski wladca Gudea z Lagasz modlit si¢ do miejscowej
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bogini Gatumdu i boga Ningirsu: ,Nie mam matki — ty jestes
moja matka, nie mam ojca — ty jeste§ moim ojcem [...], ty mnie
zrodzitag w $wigtyni”>*. W poréwnaniu z religiami pogarskimi
wezesniejsze teksty Starego Testamentu rzadko nazywaja Boga
ojcem. Dopiero w ksiegach zredagowanych pod koniec okresu
monarchii oraz w literaturze prorockiej po niewoli babilonskiej
okreslenie to pojawia si¢ czesciej. Bég nazywany jest ojcem
w tekstach, ktére s3 modlitwa, btaganiem ludu lub proroka, albo
nawigzujacych do modlitwy. Odwotujac sie¢ do Bozych uczu¢ oj-
cowskich, prorocy prosza, aby Bég wystuchat btagan ze wzgledu
na pamie¢é o dawnych zbawczych czynach i dobrodziejstwach,
a zwlaszcza ze wzgledu na swoje mitosierdzie (por. 1z 63, 7-19).
Nazywajac Boga ojcem, Stary Testament nie chce powiedzie¢ za
przyktadem ludéw oéciennych, ze naréd i poszczegdlny cztowiek
mogga si¢ szczyci¢ pokrewienstwem z prawdziwym Bogiem. Bég
jest jeden i Jego natura jest niepodzielna. W rozumieniu Starego
Testamentu synostwo Boze nie jest naturalne, lecz przybrane,
a jego podstawg jest przymierze zawarte z inicjatywy Boga.
W sensie adopcjonistycznym réwniez krélowie dynastii Dawido-
wej sg nazywani synami Bozymi. Krdl jednak nie jest béstwem,
lecz staje si¢ przedmiotem szczegélnego wybrania wyrazonego
w Bozej obietnicy przekazanej Dawidowi przez proroka Natana:
»Ja bede mu ojcem, a on bgdzie mi synem” (2 Sm 7, 14). Ty-
tul krélewski ,syn Bozy” w okresie historii Izraela po upadku
monarchii uchodzi za tytul mesjanski, okreslajacy przysztego
kréla czaséw ostatecznych. Swiadomos¢ przybrania za synéw
Bozych staje si¢ istotnym elementem ksztaltowania relacji mig-
dzy Bogiem a ludZzmi w religii zydowskiej. Na tej swiadomosci
opiera si¢ zaréwno nadzieja przysztego odrodzenia, jak i wiara
w zaplate po $mierci: sprawiedliwi synowie Boga potacza si¢ na
zawsze z aniotami, ktérzy sg réwniez synami Bozymi.

% J. WARZECHA, Bdg jako ojciec u sqsiadéw biblijnego Izraela, w: T,
Fanie, jestes naszym Ojcem (Iz 64, 7). Biblia o Bogu Qjcu, red. F. Mickiewicz,
J.- Warzecha, Warszawa 1980, s. 15-16.
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Nauke¢ o Bogu Ojcu przynosza przede wszystkim wypo-
wiedzi Jezusa. Tylko w Jego wypowiedziach objawia si¢ prawda
o Bogu jako Ojcu ludzi. Natomiast objawienie ojcostwa Boga
w odniesieniu do Jezusa nie ogranicza si¢ do Jego nauczania.
On sam bardzo rzadko nazywa si¢ Synem Boga, lecz zazwyczaj,
wypowiadajac stowo ,Ojciec”, méwi o Bogu jako swoim Ojcu
lub Ojcu ludzi. Synem Boga nazywaja Go liczni protagonisci
narracji. Na pierwszym miejscu sg nimi szatan i duchy nieczy-
ste (Mt 4, 3.6; 8,29; Mk 3,11; 5,7; £k 4,3.9.41; 8, 28), potem
réwniez Jego uczniowie (Mt 14, 33; 16, 16) i inni uczestnicy
wydarzen (Mt 27, 54; Mk 15, 39). Nawet Jego przeciwnicy
uzywaja tego okreslenia w pytaniach i zdaniach pozornie afir-
mujacych Jego godnosé¢ (Mt 26, 63; 27, 40.43; Mk 14, 61; £k
22,70). Ten sposéb méwienia duchéw nieczystych bezposred-
nio o Jezusie jako Synu Boga, a posrednio o Bogu jako Ojcu
Jezusa, czgsto nie ma pozytywnej konotacji. Chociaz jego tresé
jest poprawna i doktadna, to jednak natura oraz okolicznosci
(cele) jej ujawnienia dyskwalifikujg ich wyznania jako model
— dla uczniéw — poznawania relacji miedzy Jezusem a Bogiem
jako Jego Ojcem. Tytul ten stosowany jest réwniez przez
Ewangelistéw (Mk 1, 1) i postaricéw Boga (Ek 1, 32.35; Dz
9, 20). Tego rodzaju okreslenia tozsamosci Jezusa nie sg skazo-
ne niewiedzg lub bledem, poniewaz pochodza od podmiotéw,
ktére — zgodnie z podstawowym zalozeniem tych pism — mogg
i chcg przekazaé¢ ich adresatom wiarygodne objawienie. Ana-
lizowane wyrazenie wystepuje w osobistej postaci ,Syn méj”.
Pojawia si¢ ono w stowach Boga skierowanych do ludzi lub
zaadresowanych do Jezusa. Do tych szczegélnych wypowiedzi
mozna zaliczy¢: starotestamentowy cytat (Mt 2,15; Dz 13, 33);
glos z nieba po chrzcie w Jordanie (Mt 3, 17; Mk 1, 11; £k
3, 22); glos z obtoku w przemienieniu (Mt 17, 15; Mk 9, 7,
Lk 9, 35); a nawet w sensie metaforycznym intradiegetyczng
deklaracje ojca w przypowiesci Jezusa o winnicy (Mt 21, 37;
Mk 12, 6; £k 20, 13). Wypowiedzi Boga maja najwyzszy auto-

rytet w oczach czytelnika, dlatego jako objawienie, pochodzace
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bezposrednio od Niego, stanowig najmocniejsze potwierdzenie
prawdy zaréwno o Bozym synostwie Jezusa, jak tez o ojcostwie
Boga w odniesieniu do Jezusa. Dzigki temu potwierdzeniu
przez wiarygodnych $wiadkéw bliskosci Ojca do Syna naucza-
nie Jezusa o Bogu jako Ojcu ludzi zastuguje na petne zaufanie.

Krzysztof Mielcarek

CHRYSTOLOGIA EWANGELII
SYNOPTYCZNYCH

Ewangelie synoptyczne odstaniaja osobe Jezusa Chrystusa
w dwéch podstawowych plaszczyznach, ktére sg przedmiotem
nieustajacych badan ze strony egzegetéw i historykéw starozyt-
nosci. Bedac $wiadectwami wiary opartymi na historycznych
wydarzeniach, umozliwiaja one dotarcie do stéw i czynéw
ziemskiego Jezusa, ktéry przez caly okres publicznej dziatalnosci
otoczony byl waskim gronem wybranych przez siebie swiadkéw
— apostotéw. Ich obecno$¢ przy Jezusie jest gwarantem ciaglosci
przekazu takze w okresie popaschalnym. Tres¢ Ewangelii umozli-
wia jednoczesnie przesledzenie rozwoju teologicznego spojrzenia
na osobg¢ Chrystusa prezentowanego zaréwno przez wspélnote
pierwotnego Kosciota, jak i poszczegdlnych ewangelistéw. Za
najstarsze przekazy uwaza si¢ zwykle tzw. Ewangelie Galilejska,
identyfikowang z materiatem Zrédta Q, oraz Ewangeli¢ $w. Mar-
ka. Dzieje Apostolskie zawieraja jednak tradycje, ktére zdajg si¢
siega¢ samego fundamentu chrystologii, czyli wydarzen paschal-
nych (2, 36), przez realizacj¢ ktérych Jezus jako wywyzszony
Pan (%yrios) i Mesjasz (christos) udziela Ducha Swiqtego swo-
jemu Kosciotowi. Obydwa tytuly chrystologiczne sa rodzajem
hermeneutycznego klucza, w ktérym pierwotne chrzescijaristwo
starato si¢ odczytywac godno$¢ swojego Zatozyciela. Tytut &yrios
kojarzony jest zwykle z hellenochrzescijanami i tzw. chrystologia
wywyzszenia, natomiast christos z judeochrzescijanami i chry-
stologia mesjanistyczna, ktéra znalazta swéj najprostszy wyraz
w utrwalonym okresleniu Jezus Chrystus, odnoszonym jako
nazwa wlasna do osoby Zbawiciela.

6 — Teologia... t.1
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Wychodzace od Tajemnicy Paschalnej, ewangelisci starali si¢
na swoj sposéb ukazaé postaé Jezusa Chrystusa. Kazdy z nich
nieco inaczej rozkladal akcenty i budowal literacki przekaz.
Ewangelia Marka kresli obraz Jezusa Chrystusa, Syna Bozego.
Mateusz, piszac do judeochrzescijan, akcentuje szczegdlnie
mesjaniska godnos¢ Jezusa. Natomiast autor £k-Dz umieszcza
Jezusa w centrum historii zbawienia, gdzie jako prorok par ex-
cellence spina czasy Starego Testamentu i Kosciota, a nastepnie
jako wywyzszony Pan realizuje przez Ducha Swiqtego zbawcze
dzieto na ziemi.

I. BADANIA NAD JEZUSEM HISTORYCZNYM

Nowozytne badania nad Ewangeliami doprowadzily do
zakwestionowania wiarygodnosci historycznej przekazu ewan-
gelicznego na temat Jezusa. Na réznych etapach dyskusji kwe-
stionowano fakt istnienia osoby Jezusa lub tez charakter Jego
misji utrwalony w Ewangeliach. Sytuacja ta zmusita egzegetéw
do usystematyzowania istniejacych w Nowym Testamencie zré-
det i wypracowania szczegétowych kryteriéw identyfikacji tresci
$cisle historycznych.

Nowy Testament zawiera szereg formut wiary, ktére sa odpo-
wiedzig wspélnoty pierwotnego Kosciota na kerygmat o zmar-
twychwstaniu Jezusa Chrystusa. Ich tres¢ nawigzuje do samego
faktu zmartwychwstania: ,Bg wskrzesit Jezusa sposréd umar-
tych” (Rz 4, 24; 8,11; Ef 1, 19-21) lub ,Jezus zmartwychwstal”
(1 Tes 4, 14) oraz do przebtagalnego charakteru $§mierci Jezusa:
,zostal wydany za nasze grzechy” (1 Tes 1, 10; Ga 1, 3nn.; 2, 20;
1 Kor 8,1). Zrédtem historycznego i teologicznego poznania sg
takze wyznania wiary w mesjariska (Mk 14, 61; Mt 16, 16.20;
26,63; Lk 4,41;22,67;D29,21;17,3;18,5) i boskg (Mk 1, 11;
8,7; Mt 16, 16; Lk 4, 41; Dz 4, 41; 8, 37; 9, 20) godnos¢ Jezusa,
a takze liturgiczne hymny (Flp 2,6-11; 1 Tm 3, 15; Ef 2, 14-18,;
Hbr 1,3; 1 P 1,19-21; 2, 21-24; 3, 18.22) bedace najstarszymi
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$wiadectwami $wiadomosci i wiary Kosciota, ktére wyrosty z au-
todeklaracji samego Jezusa.

Zrédto méw (Q), bedac zbiorem wypowiedzi Jezusa, zawiera
wazne informacje na temat Jego zycia i nauki. Uczeni zgadzaja
sie, ze przekazy Q_siggaja czaséw samego Jezusa i naocznych
swiadkéw Jego nauczania, ktérzy nalezeli do grona pierwszych
uczniéw. Zrédlo Q_zawiera elementy najbardziej pierwotnego
kerygmatu o krélestwie Bozym i o koniecznosci nawrdcenia.
Naleza do nich nauka o blogostawienistwach, modlitwa Pariska,
a takze tytut chrystologiczny Syn Czlowieczy, w ktérym Q_na-
wigzuje do paruzji (Mt 11, 3; £k 13, 35), uniwersalizmu zbaw-
czego (Ek 11, 30; 12, 40), meki (Mt 8, 20; 11, 5-6, 19) i $mierci
ostatniego proroka (Ek 11, 49-52; por. 22, 35-38). Posta¢ Syna
Cztowieczego nalezy zaréwno do historii ziemskiej, jak i do es-
chatologicznej przysztosci.

Najstarszym zrédtem wiadomosci o Jezusie sposréd Ewan-
gelii synoptycznych jest Ewangelia wedtug §sw. Marka. Drugi
ewangelista od samego poczatku deklaruje, ze przedstawi
histori¢ Jezusa Chrystusa, Syna Bozego, a jego przekaz za-
korzeniony jest w zyciu i dzialalno$ci Jezusa historycznego.
Okresleniem arche (poczatek — Mk 1, 1) nawigzuje on do Rdz
1, 1, zaznaczajac, ze podobnie jak §wiat, Ewangelia miata swoj
poczatek w czasie. Marek przedstawia ogélny zarys dziatalnosci
Jezusa, wzorujac si¢ na elementach katechezy Piotra. Nalezaty
do nich chrzest Jezusa w Jordanie, dziatalnos¢ galilejska, meka,
$mier¢ i zmartwychwstanie (Dz 10,34-43; por. 2,22-24). Stowa
i znaki Jezusa zawarte w tradycjach wczesnochrzescijariskich
zostaly w drugiej Ewangelii potaczone z wydarzeniami histo-
rycznymi w taricuch nastepujacych po sobie wydarzen. Forma
spoiwa poszczegdlnych elementéw Marek uczynit tzw. sum-
maria, czyli streszczenia dotyczace wydarzen z zycia Jezusa,
zwlaszcza w czasie jego dzialalnosci galilejskiej (1, 14-15;
3,7-12; 6, 6). Jezus w drugiej Ewangelii daleki jest od idealiza-
cji, przeciwnie Marek wielokrotnie akcentuje czlowieczernstwo,
podkreslajac m.in. jego emocjonalnos$é: wzruszenie (1, 41-43),
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gniew, smutek i strach (3, 5), brak pelnej wiedzy o sprawach
ostatecznych (13, 32). Jednoczesnie jednak, zdecydowanie
zaznacza mesjanska (1, 1; 8, 29; 9, 31; 12, 35; 13, 21; 14, 61;
15, 32) i boska godnos¢ Jezusa (1, 1.11; 3,11, 5,7; 9, 7; 12, 6;
13,32;14,61), ktérg potwierdza szereg dziet i przejawéw mocy
(2,12; 5,20.42; 7,35-37).

Mateusz, chcac opisaé zycie Jezusa Chrystusa, zaczyna
swa narracj¢ od jego genealogii (Mt 1, 1). Akcentuje, ze
Jezus jest potomkiem dwéch wielkich przedstawicieli ludu
wybranego: Abrahama i Dawida (Mt 1, 1; 12, 23; 15, 22;
21, 9.15; 22, 41-46). Pochodzenie od Abrahama wiaze go
§cisle z historiozbawczg linig bohateréw Starego Testamen-
tu (Rdz 12, 1-4), natomiast zwigzek z Dawidem wskazuje
dodatkowo na mesjariska godno$é¢ Jezusa (2 Sm 7, 1-16).
Pierwsza Ewangelia oparta jest na schemacie wypelnienia
starotestamentowych obietnic, co jest widoczne w szeregu
cytatéw, ktérymi Mateusz uzupetnia swéj przekaz o zyciu
Jezusa, dodajac zawsze formul¢ o ich wypetnieniu: ,Sta-
to si¢ to, aby wypetnito si¢ Pismo” (1, 22; 2, 15.17; 21, 4;
26, 56). Swiadom centralnego charakteru przekazéw o mece
(26, 3-5.14-16.20-25.57-67) Mateusz przygotowuje watek
odrzucenia Jezusa przez swéj naréd, podkresla oznaki wro-
gosci ze strony Heroda i Jerozolimy, ktére spotykaja Jezusa
od najwczesniejszych momentéw jego zycia (2.3.13).

Trzeci ewangelista zaopatrzyt swoje dzieto w klasyczny pro-
log (Ek 1, 1-4), w ktérym wyjasnia, ze jego praca polegata na
doktadnym zbadaniu i usystematyzowaniu zrédet na temat: ,zda-
rzen, ktére si¢ dokonaty” (1, 1) w celu zbudowania fundamentu
dla wiary chrzescijaniskiej. Lukasz, tak jak Mateusz, wskazuje na
wypelnienie si¢ obietnic Starego Testamentu, ale nie postuguje si¢
w tym celu bezposrednimi cytatami. Wydarzenia z zycia Jezusa
sa dla niego realizacja zbawienia dzicki Bozym interwencjom,
ktére dokonuja sie w historii. Zycie Jezusa osadzone w konkret-
nych realiach historycznych i przekazy pierwszych $wiadkéw
staja si¢ podstawa do napisania wlasnego $wiadectwa. Dlatego
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tez jego Ewangelia wspomina wazne postaci starozytnosci, takie
jak: cesarz August (2, 1) i Tyberiusz (3, 1), wielkorzadca Syrii,
Kwiryniusz (2, 2), namiestnik Judei, Poncjusz Pitat (3, 1), Herod
Wielki (1, 5), jego synowie bedacy tetrarchami, Filip i Antypas
(3,1.19; 8,3;9,7.9; 13, 31; 23, 7.8.11.12.15) oraz arcykaptani —
Annasz (3, 2; Dz 4, 6) i Kajfasz (3, 2; Dz 4, 6). Wykorzystujac
wezesniejsze przekazy, Lukasz ukazal Jezusa Chrystusa jako
Zbawiciela i Proroka: ,poteznego w czynie i stowie, wobec Boga
i catego ludu” (24, 19).

Szczegélnym $wiadectwem historycznosci Jezusa sa opisy
jego meki i $mierci (Mt 26, 36-27, 66; Mk 14, 1-15, 47; £k
22,1-23,56; por.] 18,1-19, 42), ktére zawieraja wiele historycz-
nych danych (Mt 26, 36—-40, Mk 14, 32-42, £k 22, 40-46; Mt
26, 47-56, Mk 14, 48-52, £k 22, 47-53; Mt 27, 11-14, Mk
15, 2-5, £k 23, 2-5). Maja one najprawdopodobniej jedno
wspdlne zrédio powstate w Jerozolimie, ktérego autor wykazuje
si¢ dobrg znajomoscia topografii Jerozolimy (Getsemani, Gol-
gota, Pole Krwi, Litostrotos, Cedron) i warunkéw spoteczno-
politycznych (sposéb funkcjonowania wysokiej rady, pozycja
arcykaptana, charakterystyka urzedu Pitata i procedury proce-
sowej). Praopis meki, jak wspéiczesnie nazywa si¢ 6w przekaz,
powstal zapewne kilka lat po $mierci Jezusa, jeszcze przed
zmianami na najwazniejszym urze¢dzie religijnym judaizmu (Mt
26,3.57; £k 3,2; Mk 14, 53-64) i za zycia naocznych $wiadkéw,
dla ktérych wydarzenia paschalne byly réwniez faktem histo-
rycznym (Dz 2,22-27; 10, 37-39). Do $wiadk6éw historycznosci
Jezusa znanych z imienia zalicza si¢ m.in. Szymona z Cyreny,
ktéry zgodnie z Mk 15, 21 byt ojcem Aleksandra i Rufusa (por.
Rz 16, 13). Nalezy do nich réwniez Maria Magdalena, obec-
na przy ukrzyzowaniu, pogrzebie i przy pustym grobie w dniu
zmartwychwstania (Mk 15, 40.47; 16, 1) oraz Jézef z Arymatei,
ktéry zorganizowal pogrzeb Jezusa (Mk 15, 42—-46).

Wspétcezesne badania nad tekstami Ewangelii pozwolity na
wypracowanie naukowych kryteriéw dotarcia do historycznej
ich warstwy, czyli do tzw. ipsissima verba i facta Jesu. Zgodnie
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z tymi kryteriami za autentyczne stowa i czyny Jezusa mozna
uznac te przekazy, ktére zostaly potwierdzone przez niezalezne
zrédta (kryterium wielorakiej tradycji). Prawdziwe historycznie
sq takze te stwierdzenia, ktére wykazuja si¢ oryginalnosciag wo-
bec éwezesnych tradycji judaizmu i wobec nauczania Ko$ciota
pierwotnego (kryterium nieciagltosci). Wreszcie, autentyczne sg
tradycje odpowiadajace kolorytem i klimatem warunkom panu-
jacym w Palestynie czaséw Jezusa albo tez nalezace do gtéwnego
nurtu jego nauczania, ktére miato wyraznie charakter mesjanski
i eschatologiczny (kryterium ciagtosci).

Wydarzenie Jezusa Chrystusa jest nierozdzielnym splotem
historii i dziatan zbawczych Boga. Dlatego Jezusa historycz-
nego nie mozna rozwaza¢ w oderwaniu od teologicznej inter-
pretacji postaci Chrystusa, ani ich sobie przeciwstawiaé. W bi-
blijnej perspektywie Bég objawia poprzez zdarzenia samego
siebie i swoje zbawcze plany. Z tego powodu historyczne fakty
dotyczace zycia Jezusa domagaja si¢ interpretacji wiary, ktéra
przynalezy do apostolskiej Tradycji i zostata nastgpnie spisana
pod natchnieniem Ducha Swigtego przez ewangelistéw. Ich
indywidualne spojrzenie wiary, ktére jest najlepiej widoczne
w szeregu tytuléw chrystologicznych wykorzystanych w toku
spisywania dziejéw Jezusa i Kosciota pierwotnego, nie ma swo-
jego zrédta w éwcezesnej mitologii ani apokaliptyce zydowskiej,
lecz jest zakorzenione w stowach i czynach samego Jezusa
historycznego. Wykorzystanie okreslent chrystologicznych nie
zawsze wigzalo si¢ ze $cisle historycznym ich uzyciem przez
samego Jezusa, ale zawsze towarzyszyla im motywacja jak naj-
lepszego oddania tajemnicy Tego, o ktérym autorzy Ewangelii
pisali. Stowaiczyny Jezusa zostaly niewatpliwie zinterpretowane
w $wietle wydarzeni paschalnych, ale nigdy w oderwaniu od jego
nauczania. Dlatego syntetyczne przedstawienie wykorzystania
tytuléw chrystologicznych przez poszczegélnych ewangelistéw
umozliwia uchwycenie w zarysie chrystologii calej tradycji
synoptyczne;j.
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IL. TYTULY CHRYSTOLOGICZNE
NA TLE TEOLOGII ‘
POSZCZEGOLNYCH SYNOPTYKOW

Bogactwo tytuléw chrystologicznych i ich szerokie zastosowa-
nie w poszczegdlnych Ewangeliach pozwala jedynie na ogdlny zarys
najwazniejszych sposréd nich i krétkie zaznaczenie pozostatych.

1. Chrystus—Mesjasz

Kluczowym terminem dla chrystologii Ewangelii synop-
tycznych jest przede wszystkim termin ,chrystus” (christos), ktéry
w Mk, Mt i £k-Dz pojawia si¢ 61 razy. Ewangelisci stosuja je
w specyficzny dla siebie sposéb, ale we wszystkich przypadkach
uzycie terminu ,,Chrystus” odwotuje si¢ do zydowskich korzeni
chrzescijaristwa oraz do pewnych chrzescijaniskich przeksztalcen
zydowskiej tradycji w pierwotnym Kosciele. Wszyscy synoptycy
uznaja Jezusa za Chrystusa, Mesjasza — nadzieje¢ Izraela. Szczy-
tem misji Jezusa Mesjasza jest Wydarzenie Paschalne, w ktérym
przechodzi on przez $mier¢ do zycia w chwale.

Termin ,chrystus” wywodzi si¢ od greckiego czasownika
chrio (namaszczaé, nathuszczaé), stad jego sens w jezyku polskim
zwykle oddaje si¢ przez ,namaszczony”, ,pomazaniec”. Greckie
stowo jest odpowiednikiem hebrajskiego masiah, od ktérego
wywodzi si¢ polskie okreslenie ,mesjasz”. W tradycji biblijnej
zaréwno termin hebrajski, jak i grecki stal si¢ terminem tech-
nicznym na oznaczenie osoby pelniacej okreslong funkcje lub
urzad, zwtaszcza kaptana lub kréla (1 Sm 9, 15-16; 10, 1 — Saul;
16, 3.12-13 — Dawid; Ex 28, 41 — Aaron; 1 Krn 29, 22 — Sa-
dok i Solomon). Namaszczenie byto znakiem, ze dana osoba
otrzymata szczegélne zadanie i bedzie dziata¢ z nadania Bozego.
Okreslenie masiah nabiera szczegélnego znaczenia w kilku teks-
tach Starego Testamentu, gdzie odnosi si¢ on do kréla i oznacza
»pomazarica Paniskiego” o wyraznie religijnym charakterze (1 Sm
24,6;2 Sm 1, 14; por. Ps 2:2).
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Literatura powygnaniowa zawiera obietnice odnowienia
dynastii Dawidowej i wspaniato$¢ czaséw mejsanskich (Ag
2,20-23;Za9,9-10;12,7-13,1). Epoka hellenistyczna (331-63
przed Chr.) data poczatek wielkim skupiskom Zydéw postugu-
jacych sie jezykiem greckim, ktérzy do eschatologicznej postaci
Mesjasza — postanica Bozego zaczeli stosowaé grecki odpowied-
nik christos. Judaizm ery miedzytestamentalnej zna wprawdzie
wiele rozmaitych nurtéw dotyczacych nadziei mesjanskich,
wsréd ktérych wazne miejsce zajmowaty nadzieje o charakterze
politycznym i narodowym, ale nurt oczekiwania na Bozg inter-
wencje o charakterze moralno-religijnym byl réwniez reprezen-
towany. Wymiar religijny oczekiwan mesjariskich zostal bardzo
mocno wyakcentowany przez wspélnote pierwotnego Kosciota.

Ewangelie synoptyczne datowane zwykle na lata 65-80
dzieli od poczatkéw chrzescijaristwa kilka dziesi¢cioleci. Wy-
§ledzenie uzycia terminu christos w okresie poprzedzajacym ich
powstanie nie jest sprawa tatwa. Najpewniejszym zrédltem sg
Listy Pawta powstate ok. 50-60 r. po Chrystusie. Wspétczesne
badania nad tekstami przypisywanymi Pawlowi pokazuja, ze
tytul christos bardzo szybko stal si¢ kluczowym tytutem, kté-
rym Kosciét pierwotny okreslat Jezusa. W wielu najstarszych
tradycjach Nowego Testamentu termin ten jest niemal zro$nie-
ty z imieniem Jezusa, stanowi jego czg¢$¢ w skrétowej formule
wiary ,Jezus Chrystus” lub ,Pan nasz Jezus Chrystus”, zacho-
wujac jednoczesnie swoje mesjariskie zabarwienie (Rz 3, 23;
9,5;1 Kor 15; 5, 6-7; Ga 3, 13).

Termin christos nalezy do kluczowych tytuléw chrystolo-
gicznych u synoptykéw. Jego tre$¢ nie ogranicza si¢ do starote-
stamentowych obietnic, lecz zalezna jest od wiary pierwotnego
Kosciota, ktéry dokonat reinterpretacji wezesniejszych wyobra-
zefi o Mesjaszu. Nalezaly do niej opisy meki i §mierci krzyzowe;j
Jezusa, przekonanie o centralnej roli Jezusa Chrystusa w dziejach
zbawienia oraz wiara w boskg godno$¢ Pomazarica. Mimo Ze nie
jest to jeszcze proklamowanie tzw. wysokiej chrystologii obecne;j
w po6zniejszy listach Corpus Paulinum i w tradycji Janowej, stano-
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wi ona istotng czg¢$é synoptycznej tradycji o Mesjaszu. Zgodnie
z nig Jezus jest Chrystusem wszystkich narodéw a nie tylko
Izraela, chociaz jego tozsamo$¢ wyrasta z zydowskich wyobrazen
o Mesjaszu. Jego misja, zgodnie z obietnicami Starego Testa-
mentu, jest ostateczng interwencja Boga na rzecz wszystkich
ludzi. Odrzucenie Jezusa przez Izraela jest pomytka, poniewaz
jest On prawdziwym postanym do ludu przez Boga. Sens tytutu
christos najbardziej ukazuje wig¢zi pomig¢dzy chrzescijanstwem
a judaizmem, z ktérego chrzescijaristwo si¢ wywodzi.

Chrystus w tradycji synoptycznej
MARrEkK

Ewangelia Marka uwazana powszechnie za najstarszg, a tym
samym za teologicznie stabo jeszcze rozwinigta, zawiera stosun-
kowo bogaty wachlarz znaczen terminu christos w odniesieniu do
Jezusa. Ewangelista rozpoczyna swoje dzieto od stéw ,Ewangelia
Jezusa Chrystusa”, a nast¢pnie wielokrotnie odwotuje sie do tego
terminu. Nagroda czeka tych, ktérzy podadza wodg spragnione-
mu uczniowi Jezusa, dlatego ze nalezy do Chrystusa (9, 41; por.
Mt 10, 42). Ostrzezenie przed falszywymi ,chrystusami” jed-
noznacznie identyfikuje ten tytut z Jezusem (13, 21-22.26-27).
Ewangelista zwigzal w tym miejscu tytut ,,Chrystusa” z obrazem
»oyna Czlowieczego” zaczerpnigtym z Dn 7, 13-14.

W niektérych perykopach Marek taczy tytul Chrystusa
z tzw. sekretem mesjaniskim. W centralnej perykopie pierwszej
Ewangelii (8, 29-30), tuz po wyznaniu Piotra, Jezus zakazuje
rozglaszania informacji o Jego mesjaniskiej tozsamosci (por. Mt
16, 16-20; £k 9, 20-21). Tego rodzaju postawa byta przez nie-
ktérych egzegetéw interpretowana jako odrzucenie przez Jezusa
godnosci Mesjasza. Bardziej prawdopodobnym rozwigzaniem
jest jednak autentyczna strategia misyjna Jezusa, dzigki ktérej
przynajmniej do pewnego momentu mégt on uniknaé btednych
wyobrazeni na temat Mesjasza i jego misji, szerzacych sie wsréd
wyznawcéw judaizmu. Przekonanie o krélewskim Pomazancu,
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ktéry zbrojnie pokona wszystkich wrogéw Izraela byto bowiem
powszechne wéréd ludu i stanowito realne zagrozenie dla Bo-
zego postannictwa Jezusa. Wedlug drugiego ewangelisty zadne
z wezesniejszych zydowskich wyobrazeri na temat osoby i misji
Chrystusa nie przygotowywalo wiasciwie na przyjecie tego, ktéry
przyszedl, w szczegdlnosci za$ aspektu cierpienia (8, 31). Tym-
czasem w tajemnice Jezusa Chrystusa wpisana jest rzeczywisto$¢
krzyza i meczenskiej $mierci.

Scen¢ wyznania Piotra o Chrystusie nalezy rozpatrywac
w $wietle calej narracji pierwszej Ewangelii, poniewaz Marek
przygotowuje czytelnika na odpowiedz udzielong przez apo-
stota. W rozdziale 1-6 kilkakrotnie padaja pytania o tozsamos¢
Jezusa (1, 27; 2, 7; 4, 41; 6, 2-3) i w komentarzu narratora
pojawiajg si¢ pewne sugestie (1, 24; 3, 22; 5, 7; 6, 14-16). Od-
powiedZz Piotra w 8, 27-30 postuzyla takze ewangeliscie do
przygotowania sceny przed Sanhedrynem w 14, 61nn., gdzie
Jezus otwarcie odstania swoja tozsamos¢. ,Ja jestem” odpowie-
dzi Jezusa dodatkowo wzmacnia site deklaracji (wers 62; por.
Mt 26, 64; £k 22, 70).

W 12, 35-37 (por. Mt 22, 41-45; £k 20, 41-44) spotykaja
si¢ dwa tytuly Chrystusa i Syna Dawida. Tradycja chrzescijariska
podejmuje w nim polemike z przedchrzescijariskimi wyobraze-
niami o Mesjaszu. Marek uswiadamia w nim czytelnikowi, ze
wi¢z miedzy Dawidem a jego mesjaiiskim potomkiem lepiej
okresla termin Pan (£yrios), poniewaz jasno pokazuje wyzszo§é
tego ostatniego nad dawnym zalozycielem dynastii. Posrednio
tekst ten wprowadza temat béstwa Chrystusa, ktéry jest szcze-
g6lnie drogi pierwszemu ewangeliscie (1, 11; 4, 35-41; 9, 7).

Tytul christos pojawia si¢ po raz ostatni w 15, 32 jako element
obelgi rzucanej wobec Ukrzyzowanego przez arcykaptanéw
i uczonych w Pismie. Postugujac si¢ ironia, ewangelista ukazuje
czytelnikowi tajemnice Jezusa Chrystusa nawet poprzez obelzy-
we okrzyki Jego przeciwnikéw (por. 15, 9.12.18-20). Podobna
funkcje ma napis przybity do krzyza oglaszajacy Jezusa ,krélem
Zydéw” (15, 26).
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Cechg charakterystyczng drugiej Ewangelii jest to, ze tytut chri-
stos pojawia si¢ przede wszystkim w drugiej jej czesci, gdzie misja Je-
zusa coraz bardziej ukazywana jest w kontekscie Jego meki i $mierci.
Jedynie w 9,41 christos nie nawiazuje bezposrednio do ostatnich dni
Jezusa w Jerozolimie. W pozostatych tekstach pierwszy ewangelista
stara si¢ przedstawi¢ obraz Jezusa Chrystusa obecnego w nauczaniu
pierwotnego Kosciota 11, 27-12, 40. W 13, 5-37 porusza temat
fatszywych mesjaszy w kontekscie korica czaséw. Sad Najwyzszej
Rady i pytania postawione przez arcykaptana, a takze przesmiewcze
okrzyki i napis na krzyzu dopelniaja obrazu chrystologii Marka,
ktéry uzywajac wprawdzie rzadko terminu christos, korzysta z niego
w sposéb §wiadomy i odwotujac sie krytycznie do nurtéw mesjani-
zmu zydowskiego, przekazuje chrzescijariski kerygamat o Jezusie.

MaATEUSZ

Sposéb ukazania Jezusa jako Chrystusa w pierwszej Ewan-
gelii jest bardzo podobny do obrazu Marka, poniewaz Mateusz
wykorzystuje niemal caly material drugiej Ewangelii. Pierwsza
Ewangelia ma jednak takze swoja specyfike. W przeciwienistwie
do Marka, termin christos spotka¢ mozna takze w pierwszej cze-
$ci Ewangelii. Wprowadzenie Mateusza odpowiada spojrzeniu
judaizmu, poniewaz mesjariska godnos$¢ Jezusa zostala w nim
polaczona z odwotaniem si¢ do Dawida i Abrahama. Funkcja
Mesjasza, dobrze zrozumiata w kontekscie religii zydowskiej, wy-
stepuje u Mateusza samodzielnie (1, 16). Dodatkowo podkresla ja
idealna symetria pokoleri migdzy Abrahamem, Dawidem, czasem
przesiedlenia babiloriskiego i Chrystusem (podwdjna siédem-
ka —1,17). Krélewski wymiar terminu christos podkreslony zostat
w 2, 1-4, gdyz na pytanie Medreéw o ,kréla Zydowskiego” otrzy-
muja w odpowiedzi przepowiedni¢ prorocka o Chrystusie, ktéry
ma si¢ narodzi¢ w Betlejem (wers 5). Nastepny tekst zawierajacy
tytul christos znajduje si¢ wprawdzie dopierow 11,2, gdzie czynami
Chrystusa interesuje si¢ uwi¢ziony Jan Chrzciciel, ale odwotanie
si¢ do dziatan Mesjasza pozwala rozciagnaé Janows perspektywe
na catos¢ dotychczasowej aktywnosci Jezusa (Mt 1-10).
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Mateuszowa wersja wyznania Piotra zawiera obok tytutu
Chrystusa takze specyficznie Mateuszowe okredlenie: ,Syn
Boga zywego” (16, 16; par. Mk 8, 29), ktére mocniej niz u Mar-
ka podkresla wypetnienie mesjaiiskich nadziei w Chrystusie.
Mocniej réwniez zaznaczona jest potrzeba milczenia apostotéw
w sprawie mesjariskiej godnosci Jezusa (16, 20; por. Mk 8, 30).
Bardzo czeste uzycie tytutu christos charakteryzuje opis wyda-
rzen ostatnich dni Jezusa w Jerozolimie (22, 41-4). Podobnie
jak u Marka, pierwszy ewangelista wykorzystuje teksty chrzesci-
jariskiej tradycji polemizujace z dotychczasowym rozumieniem
synostwa Dawidowego (22, 42) i ukazujace wyjatkowos¢ Jezusa
jako jedynego Mistrza i Chrystusa (23, 10). Pozostale teksty
wykorzystywane w oparciu o material Marka réwniez mocniej
podkreslaja aspekt chrystologiczny tozsamosci Jezusa. W pierw-
szej Ewangelii nie méwi sie¢ juz o ,falszywych mesjaszach”, lecz
o wielu, ktérzy bedg deklarowaé: ,Ja jestem Mesjaszem” (24, 5;
por. wers 23; Mk 13, 6). Uroczyste, dramatyczne pytanie arcyka-
plana podczas procesu sadowego, gdzie christos taczy sie z hyios tou
theou (26, 63-64), Jezus potwierdza réwnie mocng proklamacija
(26,64). Nieco dalej szyderstwa przesladowcéw staja si¢ jeszcze
jedna deklaracja wiary ewangelisty: , Prorokuj nam Mesjaszu, kto
Cig uderzyt” (por. Mk 14, 65; £k 22, 64). Podobng funkcje maja
pytania stawiane przez Pilata o Jezusie: ,zwanym Mesjaszem”
(27,17.23).

Tytut christos odgrywa wazng role w chrystologii pierwszej
Ewangelii. Mateusz rozwinal dotychczasowe tradycje i uzupet-
nit je wlasnymi zrédtami i koncepcjami redakeyjnymi. Wymia-
rem specyficznie Mateuszowym jest zwiazek tytutu Mesjasza
z ludem wybranym, co zostalo podkreslone zwlaszcza w tzw.
Ewangelii Dzieciistwa (Mt 1-2), a takze w scenach korico-
wych, gdzie Izrael odrzuca Bozego Pomazarica. Ewangelista
podtrzymuje natomiast silng tradycje pierwotnego Kosciota
o zwigzku tytutu Chrystusa z wydarzeniami meki, chociaz
w pierwszej Ewangelii to sam Jezus odstania tajemnice swojej
mesjariskiej tozsamosci.
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Fukasz

Wykorzystanie terminu christos przez Tukasza wymaga
uwzglednienia obydwu toméw jego dzieta (Ek-Dz), przy czym
tom drugi wydaje si¢ zawiera¢ tradycje historycznie wezesniejsze.

Dzi1EjE APOSTOLSKIE

Potowa przypadkéw zastosowania tytutu christos w Dziejach
Apostolskich wiaze si¢ z formula wiary powszechnie uzywana
w pierwotnym Kosciele w trzech formach tylko nieznacznie réz-
nigcych si¢ od siebie: , Jezus Chrystus” (2, 38; 3, 6; 4, 10; 8,12; 9, 34;
10, 36, 48; 16, 18), ,Chrystus Jezus” (18, 5; 24, 24) i ,Pan Jezus
Chrystus” (11, 17; 15, 26; 28, 31). Pozostate przypadki (za wyjat-
kiem cytatu z Ps 2,2 = Dz 4, 26) naleza do scen narracji, w ktérych
chrzescijanie starajg si¢ przekonaé¢ wyznawcéw judaizmu, iz Jezus
jest Mesjaszem. Waznym tematem argumentacji s przepowied-
nie o cierpieniu Bozego Postanica (2, 31; 3, 18; 17, 3; 26, 23). Inne
teksty uzasadniaja ogdlnie, dlaczego Jezus winien by¢ uznany za
oczekiwanego Mesjasza (2, 36; 3, 205 5,42; 8, 5; 9, 22; 18, 28).

Wezesnochrzescijaniskie formuty wiary o ,,uczynieniu” Jezu-
sa ,Panem”i ,Mesjaszem” (2, 36; por. 3, 20) zainspirowaly czgs¢
egzegetéw do przedstawienia koncepcji adopcjonistycznych,
w ktérych Jezus, bedac dopiero przeznaczonym do funkeji
Mesjasza, pelni¢ mesjanskiej godnosci otrzyma w czasach osta-
tecznej odnowy. Taki obraz nie pasuje jednak do teologii £k-Dz,
poniewaz trzeci ewangelista od samego poczatku odstania przed
czytelnikiem, ze Jezus jest Mesjaszem i Zbawicielem (Ek 1-2).
Tytuly chrystologiczne, do ktérych odwotuje si¢ Piotr apostot
w dniu Pi¢édziesiatnicy, wskazuja raczej, ze z woli Bozej Jezus
byt ,Panem” i ,Mesjaszem” od momentu Weielenia az po chwa-
te Zmartwychwstania. Dla chrzescijan pierwszego wieku tytut
Chrystusa byt ztaczony z osobg Jezusa przez calg Jego dziatalnos¢
na ziemi. Fakt ten posrednio wskazywatl na Jezusa jako na rea-
lizatora starotestamentowych obietnic, z ktérych najwazniejsza
byta zapowiedz zastepczego cierpienia w drodze ku chwale nieba
(Dz 17, 3; 26, 23 por. £k 24, 26).
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EwanceLia Fukasza

W podobny sposéb ewangelista postuguje si¢ terminem
christos w pierwszym tomie swojego dzieta. Niemal wszedzie
christos staje si¢ tytutem, ktéry wyraza mesjariskg godnos$¢ Jezusa
(por. 2, 11) i odwotuje si¢ do znanych ze Starego Testamentu
obietnic. W perykopie o Symeonie ,pociecha Izraela” (2, 25)
jest synonimem ,Mesjasza Panskiego” (wers 26). Jan Chrzciciel
pytany, czy nie jest Mesjaszem, wskazuje na ,mocniejszego od
siebie” (3, 15n), a zte duchy maja pelng swiadomos¢, ze Jezus
jest Mesjaszem” (4, 41; por. Mk 1,34). W £k 9, 20 autor £k-Dz
postuguje si¢ okresleniem ,Mesjasza Bozego” (por. Mt 16, 16
i Mk 8, 29). Podobna formuta znajduje si¢ takze w £k 23, 35.

Podobnie jak u pozostatych ewangelistéw termin christos od-
grywa szczegdlng role w ostatnim etapie ziemskiej misji Jezusa.
Fukasz mocniej od innych akcentuje koniecznosé, by wydarzenia
te dokonaty si¢ w Jeruzalem, ale konteksty wystepowania tytutu
Chrystusa sa podobne. Chodzi zatem o tozsamos$¢ Mesjasza
w kontekscie pochodzenia Dawidowego (20, 41), pytanie ar-
cykaptana podczas nocnego posiedzenia Sanhedrynu (22, 67)
oraz wypowiedz Pitata, w ktérej wykorzystuje on sformutowanie
o Jezusie ,podajacym si¢ za Mesjasza-Kréla” (23, 2). Trzecia
Ewangelia nie zawiera natomiast terminu christos w wypowiedzi
Jezusa o podszywajacych si¢ pod niego postaciach, pozostajac
przy formule ,ja jestem”, ktéra wydata si¢ Lukaszowi wystarcza-
jaco wymowna (21, 8). Specyfika Fukaszowego dzieta jest takze
dialog z wspétskazaicami, w ktérym pojawia si¢ szydercze py-
tanie ztoczyncy, dobrze pasujace do drwin zgromadzonych przy
krzyzu ludzi i napisu umieszczonego przez Pitata (23, 35-38).

Ostatnie dwie wzmianki o Mesjaszu w trzeciej Ewangelii
nadaja chrystologii Lukasza wczesnochrzescijaiiski rys meki.
Chrystusowe wejscie do chwaly musiato (dei) dokonaé si¢ przez
cierpienie (24, 26-27.44-47), poniewaz tak zapowiadaly to
starotestamentowe obietnice. Polityczne nadzieje uwolnienia
z opresji rzymskiego okupanta nie spelnily sie, poniewaz plan
Boga byt inny (Dz 1, 6nn.) i wymagal od uczniéw Jezusa wiary,
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ktérej czegsto brakowato (24, 25). W sposéb charakterystyczny
dla pozostatych ewangelistéw Lukasz nawigzuje do starotesta-
mentowych obietnic, ale jednoczes$nie przekracza je i osadza
w kontekscie wydarzeri meki. ,Mesjasz” Ewangelii nie jest zatem
»Vesjaszem” nadziei wyznawcéw judaizmu, lecz Jezusem, ktéry
zar6wno swoja misja, jak i boska tozsamoscia zrewolucjonizowat
wezesniejsze wyobrazenia o Bozym Pomazancu.

2. Syn Bozy

Tytut,,Syn Bozy” stanowi rdzeni chrystologii catego Nowego
Testamentu i kluczowy tytul przypisywany Jezusowi w Ewange-
liach synoptycznych. Synowska wiez Jezusa z Bogiem Ojcem jest
fundamentem zaréwno dla misji Jezusa, jak i Jego wyjatkowej
tozsamosci jako postusznego i pelnego madrosci oraz daréw
postarica.

Synostwo Boze w Starym Testamencie,
judaizmie i hellenizmie

Okreslenie Ayios tou theou nie jest zarezerwowane jedynie dla
Nowego Testamentu. Stary Testament stosuje je w odniesieniu
do aniotéw (Rdz 6, 2; Hi 1, 6; Dn 3, 25), spotecznosci Izraela
(Wj 4, 22-23; Oz 11, 1; M1 2, 10) i kréla (2 Sm 7, 14; Ps 2, 7,
89, 26-27). W przypadku ludzi tytul ten potaczony jest z za-
daniem i wynikajacymi z owego zadania Bozymi przywilejami
(wybranie, mitos¢, opieka). Synostwo Boze kréla jest zwykle
zakorzenione w obietnicy udzielonej Dawidowi przez Boga za
posrednictwem proroka Natana 2 Sm 7,4-17 (por. Ps 89,19-45),
co skutecznie ogranicza krag potencjalnych kandydatéw i jedno-
czes$nie zakorzenia ide¢ synostwa w Przymierzu i obietnicach.
Podobne do starotestamentowych obrazy zawiera literatura
mig¢dzytestamentalna. O aniotach méwia autorzy 1 Hen 69, 4-5;
71,1;Jub 1,24-25, a inni wspominaja o cudotwdrcach [b. Ta’an.
24b; b. Ber. 17b; b. hul. 86a; m. Ta’an. 3, 8], chociaz trudnosci

z rozpoznaniem pézniejszych chrzescijanskich interpolacji nie
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pozwalajg na doktadne studium problematyki. Dyskutuje sig
takze nieliczne przyktady z Qumran (4 QFlor 1, 10-14; 1 QSa
2,11-12; 4 QpsDan A” [4 Q246]). Panuje jednak powszechne
przekonanie, ze wyobrazenia o Mesjaszu w okresie mig¢dzyte-
stamentalnym czesto wigzaly si¢ z obrazem idealnego kréla
z dynastii Dawidowej, ktérego niekiedy okreslano mianem syna
Bozego, ale zwiazek ten nie byl mocno podkreslany.

Z uwagi na liczne przyktady heroséw, medrcéw i wladcéw
w literaturze greckiej, gdzie pojawiato si¢ okreslenie Ayios tou
theou, zrédet tego chrystologicznego tytutu usitowano poszuki-
waé w $wiecie hellenistycznym i przypisywano go chrzescijanom
wywodzacym si¢ z pogaristwa. W tym kontekscie tytul odno-
szony do Jezusa nie oznaczalby niczego wigcej poza ,boskim
cztowiekiem” (theios aner), wspanialym cudotwéreg. Poglad ten
zostal jednak odrzucony z uwagi na to, ze autorzy Nowego Te-
stamentu $wiadomie budowali synostwo Boze Jezusa w wyrazne;j
opozycji do innych, potencjalnych konkurentéw. Akcentowali
przy tym konieczno$¢ doswiadczenia meki i §mierci, co sprze-
ciwia si¢ obrazowi zwycieskiego cudotwérey obecnego w litera-
turze hellenistycznej. Poza tym brak jest réwniez bezposredniej
tacznosci pomiedzy koncepcja theios aner a wskazaniem boskiego
synostwa.

Synostwo Boze w zyciu i dzialalno$ci historycznego Jezusa

Historyczna perspektywa godnosci syna Bozego w odnie-
sieniu do Jezusa sprowadza si¢ do pytan o §swiadomos¢ Jezusa
na temat tej godno$ci oraz o tresé, jaka si¢ kryta za takim ro-
zumieniem. Ewangelie synoptyczne ukazuja Jezusa, ktéry jest
swiadom swej boskiej tozsamosci. Niektérzy uczeni podwazaja
jednak historyczno$¢ tego faktu, z uwagi na niemal zupelny brak
zwigzku miedzy mesjaiskimi oczekiwaniami judaizmu a tytu-
tem Syna Bozego. Inni sadza, ze teksty tradycji popaschalnych
przypisujace Jezusowi godnos¢ Syna Bozego nalezy interpre-
towa¢ w duchu adopcjonistycznym (Dz 13, 33; Rom 1, 3-4), tzn.
jako dar udzielony przez Boga ludzkiemu pomazaricowi. Do-
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piero w wyniku pézniejszej refleksji pierwotnego Kosciota Boza
interwencja w odniesieniu do Jezusa Chrystusa miataby zostaé
przeniesiona az po preegzystencje Logosu w czwartej Ewangelii.
Jezusowe abba (Ojcze) kierowane bezposrednio do Boga, ktére
z pewnoscig nalezy do historycznej warstwy przekazu, $wiadczy
jednak o czym$ przeciwnym. Podobna perspektywe majg réw-
niez synoptyczne tradycje, w ktérych Jezus méwi o sobie jako
o Synu (13, 32; 12, 6; Mt 11, 27; £k 10, 22).

Tytut abba, za pomocy ktérego Jezus zwracat si¢ do Boga,
ujawnia si¢ przede wszystkim podczas modlitw (Mk 14, 36).
Uczeni zwracali od dawna uwage na wyjatkowos¢ tej formy,
ktéra §wiadezy o bliskim, pelnym czulosci zwiazku i moze by¢
przettumaczona na wzér formy uzywanej w polskich rodzinach
zydowskich przez 7Tate. Fenomen ten prowadzi do pytania
o moment w zyciu Jezusa, kiedy tego rodzaju zwrot i wiazaca
si¢ z nim $wiadomo$¢ stata si¢ rzeczywistoscig. Mimo oczywi-
stych trudnosci w okredleniu takiego momentu, wskazuje sie
zwykle na wydarzenie chrztu, w ktérym pojawia si¢ uroczy-
sta deklaracja ze strony Boga: , Ty$ jest méj Syn umitowany”
(Mk 1, 11). W kazdym razie dla drugiego ewangelisty jest to
moment, w ktérym taka $§wiadomo$¢ zostala jednoznacznie
potwierdzona.

Deklaracja Boga w scenie chrztu zawiera takze odniesienie
do Bozego upodobania, ktére wynika z catkowitego podporzad-
kowania si¢ Jezusa. Postuszeristwo Jezusa w kontekscie misji
Mesjasza, a zwlaszcza wydarzed meki, odsyta czytelnika Biblii
do postaci Stugi Jahwe w Starym Testamencie. Mimo ze juda-
izm nie iaczyt idei mesjanskich z zastepcza $miercig Stugi z 1z
53, teksty nowotestamentowe wyraznie czynig taka paralele (IMk
14, 32-42).

Nalezy takze podkreslié, ze synostwo Boze Jezusa ma dla
ewangelistéw charakter wylaczny. Ci, ktérzy zostang przez nie-
go wprowadzeni w intymna wiez z Bogiem, pozostana synami
w Synu. Tylko Jezus méwi do Boga ,,méj Ojeze”, inni za$ zwra-
caja si¢ do Niego ,Ojcze Nasz” (Mt 6, 91).

7 — Teologia... t. 1
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Synostwo Boze w Ewangeliach

Ewangelie synoptyczne, nie bedac tak bogatym Zrédtem na-
uki o synostwie Bozym Jezusa jak czwarta Ewangelia czy Listy
Pawlowe, s3 jednak waznym $wiadectwem teologii pierwotnego
Kosciota na ten temat.

Marek

Druga Ewangelia odnotowuje osiem przypadkéw uzycia
tytutu ,,Syn Bozy”. Kazdy z nich zostal swiadomie umieszczony
w istotnym fragmencie narracji, by spetni¢ swoja wazna chry-
stologiczng role. Wbrew prébom powigzania idei Syna Bozego
z hellenistyczng koncepcja theios aner nie ma jednoznacznych
dowodéw na to, ze Marek $swiadomie prébuje je powiazaé lub
przeciwnie, ze otwarcie polemizujac z theios aner, podporzad-
kowuje boska tozsamos¢ Jezusa tytutowi ,Syna Cztowieczego”.
Prolog Ewangelii wskazuje raczej, ze tytut ten odgrywa w jego
koncepciji istotng role (Mk 1, 1).

Drugi ewangelista rozwija watek synostwa Bozego w scenie
chrztu, ukazujac gl¢boka wiez Ojca, Syna i Ducha Swiqtego
(Mk 1, 9-11). W tym punkcie Ewangelii narracyjnie istotny
jest jedynie wymiar trynitarny, dlatego tylko Jezus widzi Ojca
i zstgpujacego Ducha. Deklaracja Boga nie jest przeznaczona
dla tlumu $wiadkéw, lecz dla Jezusa, ktéry rozpoczyna swoja
misje. Teksty Marka 1, 24.34; 3,11 1 5, 7 informujg czytelnika,
ze demony s3 §wiadome godnosci Jezusa, ale zostaja uciszone,
podobnie jak ludzie doswiadczajacy uzdrowienia (Mk 1, 43—44;
5, 43; por. 7, 24). Tajemnica Syna Bozego nie moze bowiem
zosta¢ ujawniona, dopdki misja Mesjasza nie spelni si¢ przez
meke i $mier¢ na krzyzu. Nawet najblizsi uczniowie majacy
mozliwo$¢ ciaglego, bezposredniego kontaktu z Jezusem nie sa
w stanie przeniknaé tajemnicy Syna Bozego przed jej spetnie-
niem (Mk 9, 7; 9, 9-13). Przypowies¢ o niegodziwych dzier-
zawcach sugeruje jednak stopniowe jej odstanianie (Mk 12, 6),
a oskarzenia przed Sanhedrynem podpowiadaja pewng $wia-
domos¢ religijnych przeciwnikéw na temat zadan Jezusa (IMk
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14, 61; por. 12, 12). Wedtug Marka petnia objawienia mozliwa
jest dopiero po zakoniczeniu Misji Jezusa (Mk 15, 39). Szczy-
towy moment narracji, w ktérym setnik wyznaje wiar¢ w Syna
Bozego, swiadczy dobitnie o redakcyjnym zamiarze drugiego
ewangelisty i dobrze wspoétgra zaréwno z prologiem (Mk 1, 1),
jak i z epilogiem Ewangelii (Mk 16, 19). Jezus Chrystus, Syn
Bozy, pokonat §mier¢ (Mk 12, 10-11; por. 9, 9) i przyjdzie po-
nownie w chwale (Mk 8, 38; 13, 32).

MaTEeusz

Mateusz przejmuje catosé Markowej tradycji o synostwie
Bozym, uzupelniajac ja o nowe teksty, w ktérych Jezus jest na-
zywany Synem lub Bég Ojcem. Swiadezy to o glebokim zako-
rzenieniu teologii Mateusza we wczesnochrzesécijaiskiej wierze
w Syna Bozego (Mt 16, 13-17; por. 27, 51-54). Temat synostwa
Bozego pojawia si¢ u Mateusza od samego poczatku, czyli przy
opisie cudownego poczecia (Mt 1, 18-25), ale jego refleksja
dotyczy raczej skutkéw tego synostwa niz jego charakteru.
Jezus, bedac Synem Bozym, zachowuje doskonale postuszen-
stwo wobec Ojca, ktére doprowadzi go ostatecznie az na krzyz.
Postuszna postawa Jezusa jest widoczna w pierwszej Ewangelii
juz w scenie Chrztu (Mt 3, 13-17), gdy Jezus zacheca Jana, by
obaj wypetnili to, ,co sprawiedliwe” (wers 15). Nast¢pnie jest
ona kontynuowana w opisie kuszenia (Mt 4, 1-11), w ktérej
postuszeristwo Jezusa, a nie znaki, jest dowodem Jego boskiej
godnosci. W podobny sposéb zredagowana zostala scena Jezusa
z apostotami, w ktérej Piotr usituje odwiezé Mistrza od péjscia
droga, ktéra prowadzi go do meczenskiej $mierci (16, 22-23).
Jezus konsekwentnie odrzuca wszelkie pokusy az po szczytowy
przejaw postuszenstwa w Ogrodzie Oliwnym (Mt 26, 39.42).
Nawet na krzyzu doznaje obelg i szyderstw, by objawil swa boska
potege (Mt 27,39-44).Jego godnos¢ Syna Bozego potwierdzona
jest takze przez uroczysty dialog z arcykaptanem podczas sadu
Najwyzszej Rady (Mt 26, 63) i wyznanie setnika koriczace scene
$mierci (Mt 27, 54).
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Pierwsza Ewangelia zawiera jeszcze trzy inne wymiary syno-
stwa Bozego poza postuszenistwem. Mateusz zaznacza, ze Jezus zna
OjcaiJego wolg (Mt 5,17-48;7,28-29; 11,25-27). Wyraza takze
przekonanie, ze uczniowie Jezusa przez postuszenistwo wiary staja
si¢ synami w Synu i majg prawo modli¢ si¢ do Boga ,,Ojcze” (Mt
12,50). Wreszcie, wedtug Mateusza postuszny Syn Bozy otrzymat
od Ojca pelni¢ wiadzy (Mt 28, 18), ktéra objawi si¢ w catej mocy
przy jego powtérnym przyjsciu (Mt 16, 27; 25, 31-46).

Fukasz

Przekaz trzeciego ewangelisty o Synu Bozym opiera sig
przede wszystkim na wezesniejszych tradycjach. Niektére z nich
zostaly pominiete (Mk 13, 32; 15, 39), ale temat pozostaje waz-
nym watkiem w Ewangelii Lukasza. Zaczynajac od sceny zwia-
stowania (Ek 1, 32-35), ewangelista podkresla zwigzek Jezusa
z Bogiem. Jezus poczat si¢ z Ducha Swigtego i dlatego Bég jest
z Nim w sposéb szczegdlny (Ek 2, 49; 10, 21-22). Wigz ta nie
ustaje nawet w chwili meki (Ek 23, 34.46). Obiecane Dawidowi
dziedzictwo jest krélestwem Boga, ktére podlega wladzy Jezusa
(Ek 22, 28-30). Misja Syna Bozego polega za$ na przyniesieniu
zbawienia wszystkim ludziom (Ek 1, 68-69; 2,11; 19, 9-10).

Boskg godnos¢ Jezusa odstania takze genealogia (3, 23-38).
Mimo ze Eukasz wspomina domniemane pochodzenie Jezusa,
juz wezeéniej zaznaczyl, kto jest jego prawdziwym Ojcem (Ek
1, 32-35), a sama genealogi¢ koriczy na Bogu (3, 38). Synostwo
Boze Jezusa jest oczywiste dla §wiata duchowego. Méwi o nim
nie tylko Bég (Ek 3,22; 9, 35), ale ré6wniez szatan i demony (Ek
4,3.9; 4-41, 8, 28). Natomiast ludzie znajg jedynie ziemska toz-
samos¢ Jezusa, syna Jozefa (Ek 4, 22).

Doskonate postuszeristwo Jezusa wobec woli Bozej ukazane
w scenie kuszenia (Ek 4,1-13), ujawnia posrednio godnos¢ syna
Bozego. Trzeci ewangelista podkresla ten temat takze w innych
miejscach Ewangelii (Ek 2, 49; 23, 47). Boska godnos¢ Jezusa
pozwala mu na niepodzielne rzady nad szatanem i jego podda-
nymi (Ek 10,17-19; 11, 17-23; 13, 11-17).
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3.Pan

Tytul ,Pan” stal si¢ dla Kosciota pierwotnego jednym z naj-
wazniejszych tytuléw okreslajacych tozsamosé¢ Jezusa (por. Rz
10, 9; 1 Kor 12, 3; Flp 2, 11). Byt uzywany w starozytnosci na
dlugo przed powstaniem chrzescijaristwa. Z tego powodu omé-
wienie jego wystepowania w Ewangeliach synoptycznych musi
poprzedzi¢ krétki zarys historyczny znaczenia tego okreslenia
pojawiajacego si¢ zaréwno wséréd ludéw basenu Morza Sréd-
ziemnego w okresie hellenistycznym, jak i specyficznie w zhelle-
nizowanych kregach zydowskich.

W $wiecie jezyka greckiego okreslenie ,Pan” (&yrios) miato
konotacje religijne i $wieckie. W tym pierwszym kontekscie
terminu &yrios uzywano na Bliskim Wschodzie i w Grecji jako
synonimu stowa ,,béstwo”, o czym $wiadcza liczne papirusy egip-
skie. Od czaséw Nerona tytut ten przypisywano takze rzymskim
cesarzom, aby podkresli¢ ich boskos$¢. Jest wielce prawdopo-
dobne, ze uzycie tego tytulu przez przedstawicieli pierwotnego
chrzescijaristwa w odniesieniu do Jezusa Chrystusa wywotane
bylo che¢cig polemizowania z autorytetem rzymskiego impera-
tora (1 Kor 8, 5-6).

Forma wotacza kyrie uzywana w obrzadku religijnym czesto
byla stosowana w znaczeniu grzecznos$ciowego zwrotu ,,panie”
(zob. Dz 9, 5; 16, 30). Grzecznosciowa forma tego rodzaju spo-
tykana jest takze w hellenistycznej epistolografii. Ten sam termin
odnoszono takze do gospodarza, wiasciciela niewolnikéw lub
jakiej$ wickszej posiadtosci.

Czestotliwos¢ uzycia terminu kyrios w judaizmie mozna
przesledzi¢ przede wszystkim na podstawie Septuaginty (LXX),
gdzie termin ten wyst¢puje ponad 9000 razy, z czego w ponad
6000 przypadkéw zastepuje swiety tetragram imienia Bozego
JHWH. Mimo pewnych watpliwosci, czy termin &yrios zastgpo-
wal imi¢ Boze w tekstach zydowskich (niektére rekopisy gre-
ckie zawieraja lekcje z YHWH lub LA40), wydaje sig, ze judaizm
hellenistyczny faktycznie zastgpowal swigty tetragram terminem
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kyrios, a w $rodowisku palestyriskim byly nim jego aramejskie
odpowiedniki ‘adon lub mare’. W przypadku greckiego kyrios
$wiadectwem moga by¢ zydowskie ksiegi biblijne powstate
w jezyku greckim oraz dzieta Filona i Jézefa Flawiusza (Mdr
1,1.7.9; 2,13; FlavB] 7,10.1). Natomiast wykorzystanie aramej-
skiego mare’lub mara’ w odniesieniu do Boga mozna zauwazy¢
juzw Dn 2,4715,23. Na korzys$¢ takiego uzycia swiadczy takze
tre$¢ apokryfu do Rdz (1 QapRdz) lub targumu do Kisiggi Hioba
(11 QtgHi). Liczne przyktady w literaturze apokryficznej przy-
nosza takze postaci, ktérym Bég przyznaje niebianski, niemal
boski status (Henoch, Mojzesz, Michat, Melchizedek).

Thtumacze LXX wykorzystuja réwniez stowo &yrios dla od-
dania hebrajskiego 'adon, zawsze w odniesieniu do dowddcéw
lub namiestnikéw (190 razy). Podobne przypadki mozna spotkaé
w tekstach aramejskich, gdzie Zona do swego meza lub stuga do
swego pana zwracaja si¢ w formie grzecznosciowej mare’.

W 1 Kor 16, 22 (por. Ap 22, 20) tytul ,Pan” pojawia si¢
w odniesieniu do Jezusa Chrystusa w polaczeniu z wczesno-
chrzescijariskg formuta w jezyku aramejskim marana tha. Zwrot
ten jest uwazany za §lad liturgicznego wezwania wykorzystywa-
nego przez judeochrzescijan prawdopodobnie niemal od samego
poczatku istnienia Ko$ciota. Formuta musiata by¢ dobrze znana
takze w gminach postugujacych si¢ jezykiem greckim, skoro apo-
stol uzywa jej w liscie do uczniéw z Koryntu bez jakiegokolwiek
komentarza.

Teksty ewangeliczne zawierajg $lady jeszcze starszych, bo jak
si¢ zdaje scisle historycznych zastosowan tytulu kyrios. W Mk
11, 3 Jezus zwraca si¢ do swoich uczniéw, by przyprowadzili mu
ofle, a na ewentualne watpliwosci zglaszane przez wiasciciela
maja odpowiedzie¢ ,Pan go potrzebuje”. Aramejskie mare’, kt6-
rego musial uzy¢ Jezus wskazuje raczej na grzecznosciowy sens
wyrazany przez takie okreslenia jak ,nauczyciel” czy ,mistrz”, ale
kolejny fragment z drugiej Ewangelii (Mk 12, 35-37) niesie juz
z pewnoscig wyrazne aluzje do boskiej godnosci Jezusa. Cytowa-
ny Ps 110, 7 zawiera bowiem wyrazenie, w ktérym sam Dawid
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nazywa go kyrios. Okreslenie to jest podstawa do rozszerzenia
rozumienia Dawidowego pochodzenia Mesjasza bedacego bar-
dziej jego Panem niz potomkiem Dawida.

Roszczenia Jezusa, zwlaszcza ze wzgledu na ich zawoalowa-
ng forme, nie musialy od razu przyczyni¢ si¢ do spontanicznego
uznania jego godnosci przez chrzescijan. Wiele wskazuje na to,
ze przetomem w swiadomosci jego uczniéw stato sie wydarzenie
zmartwychwstania, kiedy aluzyjne wypowiedzi Jezusa nabraty
nowego sensu w $wietle paschalnego znaku. Zaréwno teksty Li-
stow Pawta (Rz 1,3-4; 1 Kor 15,5-8; Flp 2,6-11),jak i wezesno-
chrzescijariskie tradycje zawarte w Dziejach Apostolskich (Dz
2, 36) wiaza jednoznacznie ten chrystologiczny tytul z momen-
tem wskrzeszenia go do zycia przez Boga, ktéry ,uczynit go
i Panem i Mesjaszem”. Slady takiego samego rozumienia tresci
tytulu &yrios zawieraja takze paschalne opisy czwartej Ewangelii
(J 20, 18.28).

Wykorzystanie tytutu &yrios w tradycji synoptycznej nie roz-
ktada si¢ jednakowo. Na 308 przypadkéw Eukasz odwotuje si¢
do niego az 210 razy (Ek-Dz), Mateusz 80, a Marek zaledwie 18
razy. Dane statystyczne wskazuja wigc jednoznacznie, ze dzieto
Fukaszowe zawiera najbardziej rozwinieta teologie Jezusa Chry-
stusa jako Pana.

Marek 1 Q_

W obydwu najstarszych tradycjach ewangelicznych prawie
nie pojawia si¢ termin £yrios w odniesieniu do Jezusa. Dwa wy-
jatki znajduja si¢ w Mk 5,19 i 13, 20 i w obu przypadkach ich
tre$¢ nie zostalta wykorzystana przez pozostalych synoptykéw
(por. £k 8,39; Mt 24, 22).

Marek uzywa termin 4yrios w sensie grzecznos$ciowym (Mk
7,28; par. Mt 15,27). Stosuje go réwniez w odniesieniu do panéw
lub wiascicieli (Mk 11, 3; 12,9), a takze w kontekscie wiadzy nad
okreslonymi instytucjami, np. zwyczajem szabatu (Mk 2, 28).
W podobnym duchu wypowiada si¢ autor zrédta Q_(Ek 10, 2),

gdzie Bog jest okreslony ,,Panem zniwa”. Ta sama galilejska tra-
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dycja zawiera tekst, w ktérym tytut £yrios odniesiony do Jezusa
oznacza raczej szacunek dla Mistrza niz $cisle chrystologiczng
tres¢ (Mt 7, 21; par. £k 6, 46). Zrédlo Q_odwotuje si¢ do tytutu
Pan, stosujgc go jednak do samego Boga (Mt 4, 7).

MaATEUSZ

Pierwszy ewangelista zdaje si¢ unikac¢ tytutu kyrios w pew-
nych okreslonych kontekstach. Zauwazono np., ze ludzie obcy
Jezusowi, a takze jego przeciwnicy (wlaczajac Judasza) zwraca-
ja sie do niego didaskale lub rabbi, nie uzywajac nigdy zwrotu
kyrie. Uczniowie Jezusa przeciwnie, zawsze tytuluja go kyrios.
Najczestszym  sposobem  wykorzystania terminu  Zyrios jest
tworzenie opozycji pan-niewolnik (Mt 6, 24; 10, 24n; 13, 27;
18,27.32; 24, 45-50; 25, 19-26), wlasciciel-robotnik, ojciec-syn
(Mt 21, 28-30).

Mateusz zna takze $cisle chrystologiczne uzycia tego tytutu.
Idac za Mk 1, 3 cytuje Iz 40, 3, w ktérym pojawia si¢ stowo
»2Pan”wyraznie odniesione do Jezusa (Mt 3, 3). Wprawdzie tekst
z Iz pierwotnie méwit o Bogu Izraela, ale ewangelista proponuje
jego nowe odczytanie. W kolejnym tekscie z Markowej tradycji
rozwazane jest Dawidowe pochodzenie Jezusa, ktére zostaje
uznane za niewystarczajace w stosunku do tytutu Zyrios, jakim
Dawid obdarzyt swojego przysztego potomka (Mt 22, 44; par.
Lk 20, 42). Znamienna jest takze przerébka tradycji Marko-
wej o konieczno$ci czuwania (13, 35), w ktérej wyrazenie ,pan
domu” zostaje zamienione na ,pan wasz” (Mt 24, 42). Tytut Pan
w odniesieniu do Jezusa Chrystusa nie jest z pewnoscig gtéwnym
okresleniem pierwszej Ewangelii. U Mateusza pelni on raczej
funkcje pomocnicza, poniewaz najczesciej pojawia si¢ w obecno-
éci innych chrystologicznych okreslen.

bukasz

Trzeci ewangelista jest jedynym przedstawicielem trady-
¢ji synoptycznej, ktéry swiadomie uzywa tytutu kyrios w $cisle
chrystologicznym sensie. Opisujac scene spotkania Jezusa
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z wdowg z Nain, uzywa okredlenia: ,Pan ulitowal si¢ nad nig
(Ek 7,13). W Lk 10, 1-5, gdzie Jezus posyta siedemdziesigciu
dwéch uczniéw pojawiaja si¢ wyrazenia: ,Pan wyznaczyl jeszcze
innych...” (wers 1) i dalej: ,proscie wigc Pana zniwa [...] oto
ja was posytam” (wers 2-3). Piszac do chrzescijan nawréconych
z poganstwa, L.ukasz nie waha si¢ wykorzystywacé tytutu ho kyrios
w specyficznie teologicznym znaczeniu. Czyni to jednak w taki
sposob, aby nie sugerowaé §wiadomosci boskiej godnosci Jezusa
u 0s6b, ktére w czasie jego widzialnej misji jeszcze jej nie posia-
daty. Wyjatkiem od tej reguly jest tzw. Ewangelia Dzieciristwa,
gdzie zaréwno Elzbieta (Ek 1, 43), jak i aniotowie pod Betlejem
(Ek 2, 11) nazywaja Jezusa Panem.

Fukasz najczesciej ze wszystkich synoptykéw odwotuje sie
do tytulu #yrios, opisujac dziatalnos¢ Jezusa (Ek 7, 19; 10, 1,
39, 41; 11, 39; 12, 42; 16, 8; 17, 5, 6; 18, 6; 19, 8a; 22, 61; 24, 3,
34). Wprawdzie jawne ogloszenie jego godnosci dokona si¢ do-
piero w drugim tomie Lukaszowego dzieta, ale juz w Ewangelii
pewne teksty wskazuja, ze Jezus jest kyriosem.

Trzeci ewangelista zdaje si¢ realizowac¢ swéj redakcyjny plan
niezaleznie od tradycji Marka. Jedynym przyktadem, gdzie ma-
terial z drugiej Ewangelii zostal uzupelniony o tytut Zyrios jest
k22,61 (por. Mk 14, 72). Na tej podstawie mozna by sadzié, ze
teologia osnuta wokét tytutu Pan ma swoje Zrédto w tradycjach
przedtukaszowych. Analiza materiatu ze zrédta Q_pozwala jed-
nak na stwierdzenie, ze kyriologia jest dzietem samego Lukasza,
poniewaz tytut zyrios w tekstach przejetych z Q_najwyrazniej jest
dodatkiem trzeciego ewangelisty (Ek 7,19; 10, 1; 11, 39; 12, 42;
17,5-6).

Dz1ejE APOSTOLSKIE

Drugi tom dzieta Lukaszowego rozwija watki teologiczne
przygotowane w Ewangelii. Réznorodnos¢ i bogactwo uzycia
terminu £yrios s3 nawet wigksze nizZ w tomie pierwszym. Popas-
chalny kontekst narracji sprzyja dalszemu rozwojowi chrystolo-
gicznego uzycia tytulu Zyrios w odniesieniu do Jezusa Chrystusa.
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Dlatego juz na samym poczatku Dziejéw pojawia si¢ wyrazenie
wezesniej niespotykane: o kyrios Iesous (Dz 1, 21), do ktérego
czgsto odwoluje si¢ apostot Pawet (1 Tes 4, 3; 2 Tes 1, 7; 1 Kor
16, 23; 2 Kor 11, 31; por. Dz 15, 11; 20, 35). Modlitwy pierw-
szych chrzescijan kierowane sa do Jezusa nazywanego Panem
(1, 24). Wiele starotestamentowych tekstéw nabiera nowego,
chrystologicznego znaczenia, a tytut £yrios odnoszony wczesniej
do Boga stosuje si¢ do Jezusa (Dz 2, 25 por. Ps 16, 8-11). Po-
dobnie Ps 110,1 (por. Dz 2,36) wykorzystuje si¢ w kazaniu Pio-
tra w dniu Pigédziesiatnicy. Dz 11, 16 zawieraja reminiscencje
tradycji zwigzanej z poczatkiem dziatalnosci Jezusa, ktéra w Mt
3, 11 przypisywana jest Janowi Chrzcicielowi (por. Jn 1, 26.33).
Lukasz kojarzy go jednak z Jezusem—kyriosemn. W przypadku
Dziejéw Apostolskich mozna zatem méwié¢ o dalszym $wiado-
mym budowaniu kyriologii przez Lukasza, z tym ze jest to juz
kolejny, bardziej rozwinigty etap wykorzystania tego tytutu (por.
Dz 11,21, 23, 24,15, 35, 40). W catosci £k-Dz &yrios pozostaje
ulubionym tytulem trzeciego ewangelisty, dla ktérego Jezus jest
przede wszystkim posiadajacym wiladze od Boga Panem, ktéry
przez Ducha Swietego sprawuje ja nad wspélnota Kosciota (Dz
2,33).

4. Zbawiciel

Tytut ,Zbawiciel” (sozer) nalezy do terminéw pochodnych od
greckiego czasownika sodzo, ktéry jest szeroko reprezentowany
w tradycji biblijnej i oznacza zwykle Boza interwencje na rzecz
cztowieka w potrzebie materialnej badz duchowej. Ewangelie
stosuja go jednak przede wszystkim w specyficznie chrzesci-
janskim, duchowym sensie, ktéry wywodzac si¢ z dziedzictwa
Starego Testamentu, swoje wlasciwe zabarwienie uzyskat dzieki
nauczaniu Jezusa i pierwotnego Kosciota.

Pojgcie ,zbawienia” i ,zbawiciela” funkcjonowato takze
w $wiecie grecko-rzymskim w odniesieniu do béstw, ktére opie-
kowaly si¢ lokalnymi spoteczno$ciami wiernych. Z jezyka religij-
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nego termin ten przedostat si¢ nastepnie do sfery zycia publicz-
nego, gdzie mianem ,wybawiciela” okreslano opatrznosciowych
mezéw stanu zabezpieczajacych los mieszkandicéw miasta badz

catego kraju.

MARrek

Druga Ewangelia w ogéle nie uzywa chrystologicznego
tytutu ,,Zbawiciel” i tylko w niewielkim stopniu korzysta z cza-
sownika sodzo. Poza tym czyni to niemal wylacznie w znaczeniu
ratunku materialnego: uzdrowienia z choroby (Mk 5, 23.28.34;
6, 56; 10, 52; ), ocalenia z zagtady (Mk 13, 20; ) lub wybawienia
od $mierci (Mk 8, 35; 15, 30n). Mk 3, 4 (par. £k 6, 9) jest przy-
ktadem tradycji, ktéra nie ma swojego odpowiednika w pierwszej
Ewangelii. Mimo ze jej pierwszym znaczeniem jest ,,uzdrowic”,
sens tekstu zdaje sie wykracza¢ poza materialng pomoc, poniewaz
czasownik sodzo zostal tu zestawiony z ,zabijaniem”. Jedynym
przyktadem duchowego uzycia sodzo jest Mk 10, 26, gdzie cza-
sownik ten petni funkcje synonimu dla idei wejscia do krélestwa
Bozego.

MaTEeusz

W' przeciwieristwie do Marka pierwszy ewangelista od
samego poczatku sygnalizuje duchowe rozumienie zbawienia,
poniewaz bedzie ono polegato na uwolnieniu od grzechéw (Mt
1,21). Watek zbawienia od grzechéw bedzie nastepnie kontynu-
owany przy okazji dziatalnosci Jana Chrzciciela (Mt 3, 6) i Jezusa
(Mt 9, 2.5.6) oraz w scenie ostatniej wieczerzy, gdzie méwi sie
o krwi wylanej na ,,odpuszczenie grzechéw” (Mt 26, 28). Prze-
$miewcza wypowiedz z Mt 27, 42a jest wlasnoscig calej tradycji
synoptycznej i mimo jej szerszego znaczenia nie ma raczej $cisle
duchowego charakteru.

Podobnie jak Marek Mateusz nie korzysta z okresleri ,,Zba-
wiciel” i ,zbawienie”, a wiele z jego form uzycia czasownikowego
ma charakter uzdrowienia fizycznego (8, 25; 9, 21nn.; 14, 30).
Trzeba jednak wzia¢ pod uwage fakt, ze granica pomiedzy swia-
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tem fizycznym i duchowym nie byla ostro zarysowana, a sceny
uzdrowienia byly traktowane jako element procesu, ktéry do-
tyczyl calego cztowieka. Réwniez zapowiedz przesladowari
przynosi ze soba przede wszystkim zagrozenie fizyczne, jednak
forma wypowiedzi Jezusa jest otwarta na eschatologie (Mt
10, 22). Tekst o podobnej ambiwalencji migdzy doczesnoscig
a eschatologia znajduje si¢ w Mt 24, 22 (par. Mk 13, 20). Nato-
miast kontekst Mt 19, 25 jednoznacznie wskazuje na zbawienie
W sensie ostatecznym, poniewaz pytanie apostotéw ,Ktéz moze
sie zbawic?” zostalo postawione w powigzaniu z wejsciem do
krélestwa niebieskiego.

Pierwsza Ewangelia zawiera takze teksty dotyczace ocalenia
badz utraty zycia (Mt 16, 25), gdzie czasownik sodzo uzyty zo-
stal w sensie negatywnym, poniewaz zachowanie zycia oznaczad
bedzie strate. Sens wypowiedzi Jezusa nie jest do korica jasny, ale
z pewnoscig chodzi w niej o powierzenie swego zycia Zbawi-
cielowi, poniewaz tylko on moze je ocali¢. W tym sensie utrata
zycia ze wzgledu na Jezusa bedzie jego faktycznym ocaleniem.

(por. Mt 10, 39, por. £k 17, 33).

Fukasz 1 Dz1EjE APOSTOLSKIE

Trzeci ewangelista jest gleboko zainteresowany tematem
zbawienia i przedstawieniem Jezusa jako Zbawiciela. Jako jedyny
sposréd synoptykéw wykorzystuje rzeczownik sozer (4 razy) oraz
soteria (10 razy). Zbawcza perspektywa Lk-Dz jest widoczna od
samego poczatku dzieta. Ewangelia Dziecifistwa zawiera bowiem
az pig¢ wyraznych odniesien do tematu zbawienia.

Hymn Maryi jest okazja, by ,Zbawicielem” nazwaé Boga
Izraela, ktéry podejmuje pelne mocy dziatania na korzysé
swojego ludu (Ek 1, 47). Dzi¢ki akcji Zbawiciela dokonuje si¢
historiozbawcza przemiana, w wyniku ktérej pyszni i samowy-
starczalni doswiadczg ucisku i biedy, a pokorni, ubodzy i ufajacy
Bogu znajda si¢ wéréd obdarowanych i zasobnych. Podobna
do modlitwy Maryi piesn Zachariasza jest kolejnym nawia-
zaniem do tematu zbawienia. ,Rég zbawienia”, ktéry wzbudzi
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Bég (Ek 1, 69) jest tym razem wyraznie utozsamiany z postacia
przysztego Mesjasza. Bedzie to zbawienie, ktérym Bég wyrwie
lud z r¢ki wroga (wers 71), ale Zachariasz wspomina réwniez
o ,poznaniu zbawienia” (gnosis soterias), ktére dokona si¢ przez:
»odpuszczenie grzechéw” (Ek 1, 77), a wigc w $cisle duchowym
sensie. Zwieniczeniem Eukaszowej teologii zbawienia w Ewan-
gelii Dzieciristwa sa dwie deklaracje na temat nowo narodzo-
nego Jezusa. Aniolowie oglaszaja go wprost ,Zbawicielem”
(soter), zaznaczajac, ze owoce jego misji przeznaczone sg takze
dla ubogich: ,wam si¢ narodzil”. Natomiast w hymnie ku czci
Boga Symeon nazywa go ,zbawieniem (soferia) dla wszystkich
narodéw” (Ek 2, 30-32).

Ilustracja Eukaszowego rozumienia zbawienia przyniesio-
nego przez Bozego Pomazanca jest tzw. manifest nazaretariski
(Ek 4, 18n). Grupy uci$nionych, chorych i potrzebujacych do-
$wiadcza konkretnego dziatania taski (charis), a dobra nowina
nie bedzie si¢ ograniczaé tylko do stéw (Ek 7,22). Potwierdzaja
ja bowiem liczne wskrzeszenia (Ek 7, 11-17; 8, 49-56), uzdro-
wienia (4, 38—41; 5, 12-16; 9, 37-43) i uwolnienia (Ek 4, 41;
8,26-39;10,17).

Temat zbawienia — przygotowany mocnym akcentem
w pierwszych rozdzialtach Ewangelii — jest kontynuowany
w dalszej czesci dzieta. Uzupetniajac watki o zbawieniu znane
z materialu Marka i Q, Lukasz dodaje m.in. uwage o zbawie-
niu w wyjasnieniu przypowiesci o siewie £k 8, 5-15. Wedlug
trzeciego ewangelisty diabet wykrada stowo, by styszacy je ,nie
uwierzyli i nie byli zbawieni” (Ek 8, 12). Sens tej wypowiedzi
odpowiada duchowemu rozumieniu zbawienia w pierwotnym
Kosciele, ktére dokonywalo si¢ na podstawie wiary w oglaszane
stowo (Rz 10, 17). Podobng wymowe ma dialog Jezusa z nie-
znajomym na temat zbawienia (Ek 13, 23), z ktérego wynika,
ze dar zbawienia domaga si¢ indywidualnego wysitku ze strony
cztowieka (por. Mt 7,13-14).

Soteriologia trzeciej Ewangelii znajduje kulminacje w sen-
tencji Jezusa wypowiedzianej w domu Zacheusza. Syn Czlo-
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wieczy przyszedl bowiem by ,zbawid, to co zgineto” (Ek 19, 10).
Misja Jezusa Chrystusa zostala zatem zdefiniowana w formie
troski i ratunku oferowanego kazdemu czlowiekowi. ,Zbawie-
nie” nie tylko ,stato si¢ udzialem tego domu”, lecz przyszto do
domu Zacheusza w osobie Jezusa Chrystusa (Ek 19, 9). Spot-
kanie z nim rodzi owoc przemiany Zycia u kazdego cztowieka,
ktéry jest w potrzebie, i dokonuje si¢ dzi$. Kazdy grzesznik jest
zaproszony, aby tak jak Zacheusz przyja¢ Jezusa do siebie i do-
$wiadczy¢ przemiany. Jest to mozliwe nawet wtedy, gdy zbawcze
dzi$ oznacza godzing $mierci (Ek 23, 43).

Te same watki ,Zbawiciela” i ,zbawienia” odnalez¢ mozna
w Dziejach Apostolskich. Wezwanie imienia Pana skutkowa¢
bedzie zbawieniem na podstawie obietnicy z J1 3,5 (Dz 2, 21),
lecz w interpretacji kerygmatu paschalnego kyriosem, ktérego
nalezy wezwac jest Zbawiciel Jezus (Dz 2, 25.36). Ten sam Z&yrios
przymnaza Kosciotowi tych, ktérzy dostgpuja zbawienia (Dz
2,47),a apostotowie glosza z przekonaniem, ze ,nie dano ludziom
pod niebem zadnego innego imienia, w ktérym mogliby$my by¢
zbawieni” (Dz 4, 12). Uczniowie wyznaja réwniez z wiara, ze

wywyzszony Zmartwychwstaly Pan jest ,,Wtadcg i Zbawicielem”

przynoszacym odpuszcezenie grzechéw (Dz 5,31 por. Bk 24, 47).
Apostot Pawel uzywa zestawienia ,Zbawiciel Jezus” (Dz 13, 23),
ktére wyraza gleboki zwiazek widoczny etymologicznie dopiero
na poziomie jezyka hebrajskiego. W jego usta Lukasz wkiada
przekonanie, ze istota gloszenia Dobrej Nowiny jest oferta zba-
wienia dla wszystkich, ktérzy zecheg ja przyja¢ (Dz 13, 26.47;
por. 16,17).

5. Syn Czlowieczy
Okreslenie ,,Syn Cztowieczy” (ho hyios tou anthropou) jest naj-

czgsciej stosowanym tytulem chrystologicznym w Ewangeliach
i jednoczesnie niemal nieobecnym poza Ewangeliami (Dz 7, 56;
Hbr 2, 6; Ap 1, 13; 14, 14). Ewangelie rezerwuja je wylacznie
dla Jezusa i przede wszystkim w formie osobistych wypowiedzi
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samego Jezusa. Wezesnochrzescijariskie formuty wiary zawarte
w Nowym Testamencie nie korzystaja z tego tytutu. W kregach
semickich Syn Czlowieczy byl okresleniem czesto uzywanym,
a oznaczalo ono przedstawiciela ludzkiej rasy. Nie jest jednak
pewne, czy ludzie wywodzacy si¢ z kultury greckiej rozumieli je
w podobny sposéb.

Mimo pewnych wyraznych réznic migdzy oczekiwaniami
wyznawcéw judaizmu co do Mesjasza i tozsamoscia Syna Czlo-
wieczego, Jezus Ewangelii realizuje prerogatywy reprezentanta
ludu Bozego i w nim spotykaja si¢ obydwa starotestamentowe
wymiary. Synoptycy pokazuja, ze doczesna dziatalno$¢ Jezusa
nalezy odrézni¢ od jego przysztej eschatologicznej aktywnosci
polegajacej na sadzie, ale taka dystynkcja nie usprawiedliwia
interpretacji, ktére czynia rozdzial miedzy ziemskim Jezusem
i eschatologiczng postacig Syna Czlowieczego. Odrzucenie Je-
zusa jest rtéwnoznaczne z utratg przyjazni Pana, ktéry przyjdzie
(Mk 8, 38 par. Lk 12, 8-9; Mk 14, 62), a identyczno$¢ obydwu
postaci zostala najprawdopodobniej zbudowana na podstawie
nawigzania do przepowiedni z Dn 7, 13-14. Mimo ze mozliwe
jest wyjasnienie postaci z wizji Daniela w kategoriach zbiorowo-
§ci, duzo bardziej prawdopodobna interpretacja jest uznanie jej
za mesjaniskiego postarica. W taki sposéb o ,,Synu Cztowieczym”
zdaje si¢ méwi¢ I Hen 37-71 oraz 4 Ezdr 13. Wiele arame;j-
skich tekstéw $wiadczy o tym, ze okreslenie ,Syn Czlowieczy”
moze réwniez oznaczaé pojedynczego cztowieka. W niektérych
wypadkach jest on paradygmatycznym modelem, ktéry da si¢
odnies¢ do wielu ludzi, lub zostal uzyty w celu zdefiniowania
jakiejs konkretnej osoby. Niekiedy tytul ten moze odnosié¢ si¢
do pewnej grupy ludzi (np. nauczycieli), ktéra zostata wyrazo-
na w osobie jednego reprezentanta. Mozliwa jest takze forma
wypowiedzi, w ktérej méwiacy pragnie uniknaé koniecznosci
moéwienia wprost. Ten ostatni model wydaje si¢ by¢ najblizej
przypadkéw przedstawionych przez ewangelistéw. Jezus czgsto
wyraza si¢ w taki sposéb w kontekscie swojej §mierci. Mimo
krytyki niektérych uczonych uzycie okreslenia ,,Syn Czlowieczy”
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moze taczy¢ si¢ z Dn 7, a tym samym odnosi¢ si¢ do wymiaru
mesjaniskiej godnosci Jezusa. W kazdym razie w ten sposéb zdaje
sie rozumie¢ tozsamosc¢ Jezusa Kosciél pierwotny.

Marex

Drugi ewangelista wykorzystuje tytut Syn Czlowieczy czter-
nascie razy. Odwotujac si¢ do tego okreslenia, Jezus przypisuje
sobie prawo do odpuszczania grzechéw (Mk 2, 10) i ustalania
warunkéw zachowywania szabatu (Mk 2 28), czyli spraw, ktére
w powszechnym poczuciu nalezaty do wylacznej domeny Boga.
Wypowiedzi ,Syna Czlowieczego” u Marka obejmujg takze
cierpienie przewidziane w zapowiedziach starotestamentowych
prorokéw. Charakter postugi ,,Syna Czlowieczego” nawiazuje do
misji Stugi Panskiego: ,,oddajacego zycie za wielu” (Mk 10, 45).
Koniecznosé¢ cierpienia ,Syna Czlowieczego” podkreslana jest
kilkakrotnie (Mk 8, 31;9,9.12.31; 10, 33.45; 14, 21.41). Marek
az trzykrotnie wspomina zapowiedzi na ten temat, co §wiadczy
o silnym zwigzku tytulu z zastgpczym cierpieniem. Trzykrotnie
réwniez wzmiankuje powtdrne przyjscie ,Syna Czlowieczego”
w chwale (Mk 8, 38; 13, 26; 14, 62). Dwa kolejne fragmenty
(Mk 13, 26; 14, 62) nawigzuja wyraznie do wizji z Dn 7, 13-14,
w ktérej postaé ,jakby Syna Czlowieczego” przybywa ,z obtoka-
mi” i otrzymuje petnie wtadzy i chwaty od Przedwiecznego.

Odwotujac si¢ do postaci z Ksiegi Daniela, Marek akcentuje
wymiar sadu, ktérego Bozy postaniec dokona przy koncu cza-
séw. Ziemska misja ,Syna Czlowieczego” z perspektywy Dn 7
ma swéj wymiar odrzucenia i cierpienia. Posta¢ Bozego Postani-
ca jest bowiem reprezentantem ,$wig¢tych Najwyzszego”, ktérzy
cierpig przesladowania (Dn 7, 21.25). Wedtug Mk 9, 12; 10, 45
Jezus jest réwniez ,sprawiedliwym cierpigcym” (Iz 52,13-53,12)
i ,odrzuconym kamieniem” (Ps 22; 69; 118, 22).

Okreslenie ,Syn Czlowieczy” mozna uzna¢ za ulubiong
forme drugiego ewangelisty, poniewaz wykorzystuje go w wie-
lu tekstach poruszajacych mesjaiskg tozsamosé Jezusa (Mk
8,29-30; 13,21-22; 14, 61-62).
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MaTEeusz

Obraz Syna Czlowieczego u pierwszego ewangelisty jest
bardzo podobny i u Marka, ale czgstotliwo$¢ uzycia tego tytu-
tu jest relatywnie wigksza (30 razy). Mateusz przejmuje trzy-
nascie tekstéw z Marka (Mt 9, 6; 12, 8; 16, 27; 17, 9, 12, 22;
20, 18,28, 24,30b; 26,24 [2 razy], 45, 64), dodajac cztery wiasne
wstawki redakcyjne (Mt 16, 13; 16, 28; 24, 30; 26, 2) oraz za-
chowuje osiem wspélnych z BFukaszem tradycji zrédta Q_(Mt
8,20 par. £k 9, 58; Mt 11, 19 par. £k 7, 34; Mt 12, 32 par. £k
12, 10); Mt 12, 40 par. £k 11, 30; Mt 24, 27, 37, 39, 44 par.
Lk 17,24, 26, 30; 12, 40). Pig¢ przypadkéw zastosowania tytutu
»oyn Czlowieczy” dotyczy przekazéw wytacznie Mateuszowych
(Mt 10, 23; 13,37, 41; 19, 28; 25, 31).

Nowoscig pierwszej Ewangelii w stosunku do Marka jest
obecno$¢ tradycji zrédet z Q, w ktérych Syn Czlowieczy jest
przedmiotem pogardy ze wzgledu na kontakty z grzesznikami
(Mt 11, 19) i wspomina o ubogim statusie glosiciela Ewangelii
pozbawionego dachu nad gltows (Mt 8,20). Ewangelista rozwija
takze Markowe przekazy o niespodziewanym nadejsciu ,Syna
Cztowieczego”, ktére skorniczy si¢ tragicznie dla ludzi na nie nie-
przygotowanych (Mt 24, 27.37.39.44). Kazdy gest wobec Jezusa
stanie si¢ miarg sadu, ktéry odbedzie si¢ przy konicu czaséw (IMk
8,38 par. Mt 16, 27).

Opisujac grzech przeciw Duchowi Swigtemu, Mateusz zda-
je si¢ taczy¢ dwie tradycje, z ktérych jedna obecna jest w Mk
3,28 adrugaw £k 12,10 (por. Mt 12, 31-32). Opozycja wobec
Jezusa podczas Jego ziemskiej misji daje si¢ usprawiedliwié, lecz
przeciwstawienie si¢ dzietu Ducha Swiqtego staje si¢ $wiado-
mym aktem buntu przeciwko Bogu.

Mateusz ukazuje réwniez ,Syna Czlowieczego” jako przy-
chodzacego Zbawiciela i S¢dziego (Mt 13,41; 19,28). W Mt
10, 23 odwotuje si¢ do przyjscia ,Syna Czlowieczego”, rozumie-
jac je najprawdopodobniej w kontekscie sadu nad $wietym mia-
stem. Wymiar eschatologicznego przyjscia jest zatem powigzany
z odrzuceniem tej tajemniczej postaci przez ludzi.

8 — Teologia... t.1
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Fukasz

Trzecia Ewangelia zna 25 przypadkéw wykorzystania ty-
tutu ,Syn Czlowieczy”. Dziewigciokrotnie Lukasz zgadza sig
z przekazem Marka (Ek 5, 24; 6, 5; 9 22.26.44; 18, 31; 21, 27,
22,22.69), a dziesigciokrotnie dzieli z Mateuszem wykorzystanie
zrédta Q (Ek 6,22;7,34;9,58;11,30;12,8.10.40; 17,24.26.30).
Szes¢ pozostatych przypadkéw znajduje si¢ w zrédtach wlasnych
Fukasza (Ek 17, 22; 18, 8; 19, 10; 21, 36; 22, 48; 24, 7). W tych
ostatnich ujawniaja si¢ wazne aspekty teologiczne trzeciego
ewangelisty. ,Syn Czlowieczy” wychodzi naprzeciw temu, ,co
zgingto” (Ek 19, 10), doswiadcza zdrady ze strony wlasnego
ucznia (Ek 22, 48), by ostatecznie zwyciezy¢, przechodzac przez
cierpienie i $mier¢ ku chwale nieba (Ek 24, 7). Ten sam chwaleb-
ny Jezus przyjdzie powtérnie (Ek 17, 22; 18, 8; 21, 36). Ogélny
obraz Syna Czlowieczego w trzeciej Ewangelii dobrze wspétgra
z przekazami pozostatych synoptykéw, cho¢ Eukasz unika czasa-
mi pewnych sformutowan spotykanych u Mateusza lub Marka.

6. Syn Dawida

Tytut ,Syn Dawida” w odniesieniu do Jezusa nawiazuje
do tzw. mesjanizmu krélewskiego Starego Testamentu, w kté-
rym zapowiadany Pomazaniec mial pochodzi¢ z rodu Dawida.
Zgodnie z proroctwem Natana (2 Sm 7, 12-16) jego panowanie
miato by¢ wieczne i przynie$¢ ziemi zbawienie i bltogostawien-
stwo Boze. Ewangelie pokazuja jednak, ze Jezus nie nawigzat
do mesjariskich oczekiwan o charakterze politycznym, ktére
byty rozpowszechnione wéréd wyznawcéw judaizmu. Ewangelie
synoptyczne rzadko odwotujg si¢ do tego chrystologicznego ty-
tulu i w zasadzie zawsze w odniesieniu do okresu ziemskiej misji
Jezusa. W pozostatych tekstach Nowego Testamentu motyw ten
jest obecny tylko z pominig¢ciem samego tytutu. Ewangelie tacza
go $cisle z mesjaniska i boska godnoscia Jezusa.

Nadzieje wygnaricow na restauracje dynastii Dawidowej wia-
zaly si¢ $cisle z wezesniejszymi wyobrazeniami ludu wybranego
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na temat zbawienia, ktére byly wpisane w monarchiczny system
rzadéw niezalezny od wrogéw zewngtrznych (2 Sm 7, 10-16;
por. Ps 89, 1-4, 19-37; 132, 11-12). Jeremiasz, Ezechiel, Ag-
geusz i Zachariasz zapowiadali ,sprawiedliwg odrosl”, ktéra
przywréci Bozy tad i odnowi krélestwo Izraela. Ludy catej ziemi
mialy zebra¢ si¢ w Jeruzalem, by odda¢ czes¢ Panu (Jr 23, 5-8;
30, 21-22; Ez 37, 21-23; Za 3, 8-10; 6, 12-15; Ag 2, 21-22).
Potomek Dawida mial by¢ ludzkim odnowicielem dynastii,
a jego potomstwo miato by¢ gwarantem jej trwatosci (Ps 89, 34;
Jr17,25; 33,15-18).

Literatura mi¢dzytestamentowa widziala w Synu Dawida
,wojennego msciciela, ktéry oczysci $wiete Jeruzalem” (PsSal
17,15.24-25.33); sedziego wszystkich narodéw na ziemi (PsSal
17, 4.31.38-39.47), ktére zostang poddane jego wiadzy (PsSal
17, 32); oraz pelnego madrosci i sprawiedliwosci kréla Izraela
(PsSal 17,23.28.31.35.41n; 18, 8). Za jego sprawg wszyscy obcy
zostang usunieci z kraju wraz z grzesznikami sposréd ludu (PsSal
17,29.31.33. 41), a $wigci zostang zgromadzeni (PsSal 17, 28.36;
18,9). W pézniejszych tekstach posta¢ Dawidowego potomka
zyskuje coraz wigcej cech postaci czaséw eschatologicznych
(1 QM 11, 1-18; 4 QFlor 1, 11-14; 4 QPBless 1-7; 4 QTestim
9-13; 4 Ezd 12, 31-32; TestJud 24, 1-5).

Tradycja synoptyczna poswiadcza, ze Jezus $wiadomie prze-
ciwstawiat si¢ nadziejom zydowskiej spotecznosci na odzyskanie
niezaleznosci politycznej (Mk 8, 32-33; Mt 4, 1-11; 27, 32—-44).
Znany jest tylko jeden przypadek, ktéry mozna uznaé za hi-
storyczne odwotanie si¢ Jezusa do Dawidowego pochodzenia
Mesjasza (Mk 12, 35-37 i par.). W formie haggady staral si¢
on wyjasni¢ swoim stuchaczom, ze $wigte pisma widza w postaci
Mesjasza kogo$ wiecej niz tylko potomka Dawida, poniewaz
sam Dawid ,nazwal go Panem” (Ps 110, 1). Skoro Jezus jest
kim$ wigcej niz krélem z dynastii Dawida, ustanowione przez
niego krélestwo nie bedzie owocem zwycigskiej walki zbrojne;j
(Mt 11, 12), a sprawowana przez niego wiadza bedzie daleka od
rzadéw w ludzkim rozumieniu (Mk 10, 42—-44). Wezwany przez
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Bartymeusza do okazania krélewskiej litosci, Jezus przywraca
niewidomemu mitosiernie wzrok (Mk 10, 46—52). Ostatecznie
za$ on, krolewski potomek Dawida, umiera za swéj lud (Mk
15, 2.9.12.18.26.32). Mozna z duzym prawdopodobieristwem
przypuszczaé, ze Jezus unikal powotywania si¢ na Dawidowe
pochodzenie, gléwnie ze wzgledu na wynikajace z tego tytutu
polityczne konotacje (Ek 22, 47-53). W tradycji synoptycznej
okreslenie ,Syn Dawida” pojawia si¢ kilkakrotnie u Mk i Ek.

Mateusz natomiast wykorzystuje je znacznie czesciej.

MAarEex

Drugi ewangelista po raz piewszy korzysta z tytulu ,Syn
Dawida” w scenie spotkania Jezusa z Bartymeuszem (10, 46-52).
Marek dwukrotnie wktada ten tytul w usta niewidomego czto-
wieka, ktéry odwotuje si¢ do mitosierdzia Jezusa (wers 47nn.).
Pozytywna reakcja Jezusa na blagania Bartymeusza $wiadczy
posrednio o stosunku Jezusa do samego tytutu. Istotny jest
takze poziom dialogu ewangelisty z czytelnikiem, w ktérym
stwierdzone zostaje Dawidowe pochodzenie Jezusa oraz Jego
skuteczna funkcja kréla-uzdrowiciela wobec poddanych, ktérzy
sa w potrzebie. Krélewska perspektywa widoczna jest takze
w perykopie stanowigcej najblizszy kontekst spotkania z nie-
widomym pod Jerychem. Wjezdzajac uroczyscie do Jerozolimy,
Jezus jest nazywany ,,Synem Dawida” (11, 1-11). Jego krélewski
charakter zostal podkreslony przez nawigzanie do przepowiedni
o krélu wjezdzajacym do $wigtego miasta na osiotku (Za 9, 9;
por. 2Krl 9, 13). Wyobrazenia ludu stojg jednak w sprzecznosci
z naturg krélestwa Bozego i Kréla, ktéry je reprezentuje, dlatego
zydowski krél zostaje odrzucony (15, 6-15; 25-39).

W Mk 12, 35-37 tytut ,Syn Dawida” pojawia si¢ po raz
ostatni. Czytelnik, poinformowany juz wczeséniej o Dawidowym
pochodzeniu Jezusa, zostaje skonfrontowany z tajemnica Mesja-
sza, ktéra daleko wykracza poza zwigzki z dawnym krélem. Jezus
jest bowiem nie tylko krélem i potomkiem Dawida, ale réwniez
Synem Bozym (1,1.11; 9, 7; 15, 39).
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MaTEeusz

Pierwsza Ewangelia wspomina o ,Synu Dawida” cztero-
krotnie, korzystajac z tradycji znanych juz Markowi. W dalszych
szesciu miejscach Mateusz uzywa tego okreslenia, opracowujac
zrédia niezalezne od drugiego ewangelisty.

Genealogia $wiadczy jednoznacznie, ze Jezus nalezy do rodu
Dawida (1,1-17). Opisujac pochodzenie Jezusa, Mateusz podkre-
sla legalny charakter wiezi taczacej Jézefa z jego Podopiecznym
(1, 20-25). W kulturze zydowskiej prawne uznanie dziecka byto
istotniejsze od jego biologicznego pochodzenia. Wedtug pierwsze-
go ewangelisty Jezus jest Synem Dawida poprzez adopcje, ale jego
prawdziwg tozsamoscig jest synostwo Boze (2, 15; 3,17). Podkre-
$lenie Dawidowego pochodzenia Jezusa wskazuje na Jego mesjan-
ska godnos¢. Jezus jest bowiem z dawna wyczekiwanym potom-
kiem Dawida — tym, ktéry miat przyjs¢, aby przynies¢ uzdrowienie
i wybawienie (20, 30-34; 21, 5-9). W pierwszej Ewangelii tytut
chrystologiczny ,,Syn Dawida” trzykrotnie wiaze si¢ z wotaniem
o milosierdzie (9, 27; 15, 22; 20, 31), ktére spotyka si¢ z taskawg
odpowiedzig Jezusa. Dwa razy za$ ttumy spontanicznie obwotuja
Go ,Synem Dawida” (12, 23; 21, 15). Sceny te podkreslaja, ze
Jezus jest autentycznym postaricem Boga, ktéry wypetnia staro-
testamentowe obietnice, ale jednoczesnie poswiadczajg niewiare
i chwiejnos¢, a niekiedy otwarta wrogos¢ przedstawicieli ludu
wybranego (12, 23; 21, 15; 12, 22-32). Okreslenie ,,Syn Dawida”
pelni zatem u Mateusza funkcje argumentu, ktérym ewangelista
pragnie przekonaé czytelnika, ze Izrael odrzucil autentycznego
Mesjasza i jest winny grzechu ,zatwardzialego serca”.

Mimo ze Mateusz korzysta czesciej z tytutu ,Syn Dawida”
niz pozostali ewangelisci, nie nalezy przecenia¢ znaczenia tego
okreslenia w pierwszej Ewangelii. Od Dawidowego pocho-
dzenia wazniejsza jest niewatpliwie bezposrednia wi¢z z Bogiem
(22, 41-46; por. Mk 12, 35-37). Godnos¢ Syna Bozego, ktéry
przyszedt na §wiat, pozostaje centralnym tematem u Mateusza,
a wzmianki o Dawidzie sg tylko elementem wspomagajacym to
gltéwne przestanie (1, 18-25; 3,17; 16, 16; 27, 54).
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bukasz

Dawidowe pochodzenie Jezusa podkreslane jest przez
narodziny w Betlejem, ,miescie Dawida” (2, 4.11), z niewiasty
poslubionej Jézefowi ,z domu i rodu Dawida” (2, 4). Tradycje
o Dawidzie ograniczaja si¢ jednak tylko do tekstéw przejetych
od Marka. Bedac potomkiem Dawida, Jezus jest prawowitym
nastepca na tronie w Jeruzalem (1, 32-33), a Boze obietnice
odnosénie Dawidowej dynastii znajduja w nim swoje spelnienie
(1, 54, 68-75; 4, 16-30; 19, 28-40). Krélowanie Boga w osobie
Dawidowego Pomazarica bedzie dalekie od dotychczasowych
polityczno-religijnych wyobrazeri w tonie Izraela, poniewaz be-
dzie polegato gléwnie na zwycigstwie nad §wiatem zta i grzechu
(4,34-36;11,14-23; 18,35-43) i ustanowieniu wspélnoty wiary,
ktéra bedzie realizowata wol¢ Boga (23, 1-15.32-49).

7. Prorok

Tytut ,proroka” nie nalezy do gltéwnych tytutéw chrystolo-
gicznych tradycji synoptycznej. Ewangelisci odwotuja sie jednak
do tradycji, w ktérych Jezus ukazywany jest w taki sposéb. Obraz
Jezusa jako proroka pelni szczegdlng role w dziele L.ukaszo-

wym.

MaARrek 1 MATEUSZ

Obydwaj synoptycy w bardzo ograniczonym stopniu wy-
korzystuja okreslenie ,prorok” (profetes) w stosunku do Jezusa.
Mozna wskazaé¢ jedynie na cztery gtéwne teksty, ktére nalezg
badz do wspdlnej tradycji zachowanej przez Marka, badz tez
stanowia material Zrédta Q. Wezesnochrzescijariskie przekazy
méwig przede wszystkim o historycznie prawdopodobnej opinii
wéréd ludu, ze Jezus jest Eliaszem lub tez jednym z prorokéw
na wzor postaiicéw Jahwe w ST (Mk 6, 15; par. Mt 21, 11; £k
9, 8). Te opini¢ thuméw, spontanicznie powtarzang przy okazji
spotkan z Jezusem, potwierdzaja réwniez sami apostotowie (Mk
8,28; par. Mt 16, 14; £k 9, 19).
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Najwazniejszym tekstem u Mk i Mt, ktéry daje podstawe
do wykorzystania terminu ,prorok” w funkcji chrystologiczne-
go tytulu, jest wypowiedZ samego Jezusa przekazana w ramach
tradycji o niepowodzeniu misyjnym w Nazarecie. Jest ona po-
wszechnie uznana za historyczng. Wszystkie trzy Ewangelie
synoptyczne przytaczaja t¢ wypowiedz, chociaz nie ma ona iden-
tycznej formy literackiej: ,, Iylko w swojej ojczyznie [...] moze
by¢ prorok lekcewazony” (Mk 6, 4; par. Mt 13, 57; £k 4, 24 por.
J 4,44). Ze stwierdzenia tego jasno wynika, iz Jezus uwazat si¢ za
proroka. Potwierdzeniem takiego zrozumienia jest inna tradycja
pochodzaca ze zrédla Q o Jeruzalem przesladujacym prorokéw:
»Jeruzalem, Jeruzalem! Ty zabijasz prorokéw i kamienujesz tych,
ktérzy do ciebie sg postani!” (Mt 23, 37; £k 13, 34). Poniewaz
wypowiedz ta pojawia si¢ w ramach zapowiedzi meki, jasne jest,
ze Jezus stawia siebie w rzedzie starotestamentowych prorokéw,
ktérzy koriczyli tragicznie swoja misj¢ w Jeruzalem.

Pierwsza Ewangelia posiada jeszcze jeden tekst, ktéry po-
§rednio moze wskazywaé na prorocka tozsamosc¢ Jezusa. W po-
lemice z faryzeuszami korzysta on bowiem z poréwnania czasu
swojej meki i $mierci do loséw proroka Jonasza: ,zaden znak nie
bedzie mu [pokoleniu] dany, précz znaku proroka Jonasza” (Mt
12,39). O ile zatem podobienstwo nie jest tylko czysto formalne,
wolno w nim widzie¢ zestawienie dwéch prorockich historii.

Fukasz 1 DzigjE APOSTOLSKIE

Fukasz znacznie czgsciej niz inni synoptycy okresla Jezusa ty-
tutem ,,prorok”i czyni to takze w ramach wiasnych tradycji (4, 24;
7,16.39; 9, 8.19; 13, 33; 24, 19). Do epizodéw, ktére znajduja sie
jedynie w trzeciej Ewangelii, nalezy miedzy innymi wypowiedz
Jezusa o koniecznosci $§mierci w Jeruzalem: ,rzecz niemozliwa,
zeby prorok zginagl poza Jerozolimg” (Ek 13, 33). Wprowadza
ona wspélng z Mt tradycje przejeta z Q, méwiaca o prorokach
zabijanych w §wigtym miescie (wers 34). Tylko u Eukasza znaj-
duje si¢ takze wazna deklaracja uczniéw wedrujacych do Emaus:
»[ Jezus] byl prorokiem pot¢znym w czynie i stowie wobec Boga
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i catego ludu” (Ek 24, 19). To popaschalne stwierdzenie pelni
w trzeciej Ewangelii rodzaj wyznania wiary, ktére podsumowuje
okres widzialnej dziatalnosci Jezusa Chrystusa. Lukasz uzu-
petnial bowiem weczesniejsze tradycje o przekonaniach ludu na
temat tozsamosci Jezusa wiasnymi Zrédtami, z ktérych wynikato,
ze watpliwosci co do jego prorockiej godnosci sg catkowicie nie-
uzasadnione (Ek 7, 16.39). Jezus byt autentycznym eschatolo-
gicznym prorokiem, chociaz nadzieje, jakie ludzie wigzali z jego
misja, nie zawsze byly spetniane.

Kluczowym tekstem trzeciej Ewangelii w budowaniu
prorockiej tozsamosci Jezusa jest manifest nazaretaniski (Ek
4, 16-30) i jego kontekst nastepujacy (wersy 31-44). Lektura
paraszy z lzajasza w nazaretaniskiej synagodze (Ek 4,18n) oraz
nast¢pujgca po niej deklaracja Jezusa (wers 22) sg swiadectwem,
ze Jezus dzigki obecnosci Ducha Swiqtego wypelnia i realizuje
Bozy plan zbawienia. Bedac postaricem Pana, glosi ubogim do-
bra nowing zbawienia, co Lukasz oddaje poprzez swéj ulubiony
czasownik ,ewangelizowaé”. Jezus ewangelizuje w mocy Ducha
(4, 1.14.18; por. 3, 22), a nawigzujac do postannictwa proroka
Eliasza (4,26;7,11-17; 8,42; 9, 39—42), spetnia faktycznie misj¢
eschatologicznego proroka zapowiadanego przez Mojzesza (Pwt
18, 18). Autor £Ek-Dz ujawnia w pelni ten aspekt tozsamosci
Jezusa dopiero w drugim tomie swojego dzieta, ale przygoto-
wuje go jeszcze pod koniec Ewangelii. Dlatego Jezus okreslony
wezesniej przez uczniéw jako ,prorok potezny w czynie i stowie”
(24, 21) jest nastgpnie przyréwnany do Mojzesza, ktéry zostat
przedstawiony w identyczny sposéb (Dz 7, 22). W Dziejach
Apostolskich Lukasz dwukrotnie potwierdza, ze Jezus jest pro-
rokiem czaséw ostatecznych, zapowiedzianym przez Mojzesza
(Dz 3,22;7,37).

Jezus jako prorok jest doskonatym interpretatorem Pisma
Swiqtego (4,16-21; 9, 44-45; 18, 31-34; 24, 27.44.46). Jest on
réwniez prorokiem-meczennikiem, ktéry ,,musi wiele wycierpie¢
by wejs¢ do swej chwaty” (13, 33; 22, 43). Postuszny woli Bozej

az do $mierci w sposéb doskonaly zrealizuje zapowiedzi proro-
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kéw i otworzy nows er¢ zbawienia. Jest on nosicielem wszelkich
atrybutéw charakterystycznych dla proroka. Jest postany przez
Boga, aby nie$¢ ludziom objawienie i stowo Boze (4, 31-37).

8. Stuga Jahwe

Odkad pod koniec XIX w. wyrézniono w Ksiedze Iza-
jasza cztery piesni stugi Pariskiego (42, 14; 49, 1-6; 50, 4-9
i 52, 13-53, 12), podejmowano wiele studiéw nad ustaleniem
tozsamosci tej postaci, odwotujac si¢ zaréwno do potencjalnych
postaci historycznych (Jeremiasz, Jozjasz), jak i do interpretacji
symbolicznych (Izrael, Hiob). Tradycja chrzescijaiiska od po-
czatku dostrzegata jednak w postaci stugi (zwlaszcza w 1z 53)
zapowiedz osoby Jezusa. Wielu egzegetéw kwestionowato
zwigzek postaci z Izajasza z obrazami obecnymi w Ewangeliach
i tradycji Kosciota, ale nie znaleziono dotychczas adekwatnego,
alternatywnego zrédla, ktére mogloby uzasadni¢ perspektywe
zastepczego cierpienia w tekstach ewangelicznych. Sposréd ksiag
tradycji synoptycznej jedynie Dzieje Apostolskie odwotujg si¢
bezposrednio do terminu ,stuga” (pais) (Dz 3, 13, 26; 4, 27, 30).
Ewangelisci kilkakrotnie cytuja jednak piesni Stugi z Izajasza,
komentujac z ich pomoca postannictwo Jezusa.

Marex

W scenie Chrztu godnosé¢ Jezusa zostata odstonigta przez
samego Boga (Mk 1, 11 i par.). Ten sam sposéb przedstawiania
obowigzuje takze przy przemienieniu (Mk 9, 7 i par.). W kilku
innych momentach narracji ewangelicznej pojawiaja si¢ wyrazne
aluzje do 1z 53. Zadaniem ucznia Jezusa jest staé si¢ stuga (Mk
10, 43—44), poniewaz jego Mistrz ,przyszedt, aby stuzy¢” (Mk
10, 45). Ewangelista uzupelnia jednak ide¢ stuzby wymiarem
zastepcezej $mierci: ,dac¢ swoje zycie na okup za wielu”, co wyraz-
nie wskazuje na zwigzek z Iz 53, 11-12. Do tej samej formutly
pierwszy ewangelista odwotluje si¢ w opisie ostatniej wieczerzy

(Mk 14, 24).
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Stuga, ktéry z pokorg wypelnia wol¢ Boza, spotka si¢ z od-
rzuceniem ze strony ludzi, co zostato przewidziane przez proro-
kéw Starego Testamentu (Mk 8, 31; 9, 12, 31; 10, 32-34; 14, 21,
itd.). Dn 7, 13-14, gdzie przedstawiona zostala posta¢ Syna
Cztowieczego, nie wyczerpuje tta wspomnianych wyzej tekstéw,
poniewaz wymiar cierpienia jest o wiele bardziej rozwiniety
w piesniach Stugi. Tradycja synoptyczna mogta w przedstawianiu
Jezusa jako stugi korzystac z istniejacych przyktadéw zawartych
w Za 11-13, ale Iz 53 najszerzej objawia posta¢ Mesjasza jako
cierpigcego stugi.

MaTEUSZ

Pierwszy ewangelista dwukrotnie skorzystat z bezposrednich
cytatéw z piesni o Studze Pariskim. Opisujac Jezusows postuge
uzdrawiania, Mateusz nawiazuje do jezyka Ksiegi Izajasza (8,17;
por.1z 53, 4). Podobnie dzieje si¢ przy opisie dziatalnosci Jezusa,
gdy bezskutecznie usituje si¢ On ukry¢ przed wszechobecnym
thumem (12, 15-21). Ewangelista traktuje uzdrowicielska dzia-
talnos¢ Jezusa jako spelnienie zapowiedzi z Iz 42, 14. W zadnym
z cytowanych fragmentéw ewangelista nie odwotuje si¢ do od-
kupieniczej roli cierpienia. Postuga uzdrawiania i uwalniania oraz
tagodnos¢ podkreslana w postawie tajemniczej postaci z Ksiegi
Izajasza sa dla Mateusza wystarczajacym powodem do skojarzen
ze Stuga Pariskim.

Aluzyjne tresci o studze Pariskim sa obecne w Mt 3, 15 (por.
1z 53) poprzez wyrazenie o koniecznosci Wypelnienia »WSZYSt-
kiego co sprawiedliwe”.

Fukasz

Okreslenie ,,Stuga Bozy” pojawia si¢ wprawdzie w £k 1, 54
i1, 69, ale obydwa przypadki nie odnosza si¢ do Jezusa lecz
odpowiednio do calego Izraela i do Dawida. Trzeci ewangeli-
sta pomija takze aluzje obecne we wczesniejszej tradycji, ktére
zachowali pozostali synoptycy (Mk 10, 45; 14, 24 i par.). Jezyk
stuzby pojawia si¢ jeszcze w Lk 22, 26-27, ale odniesienie do
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piesni Stugi nie jest zbyt jasne. Mozna wiec odnie$¢ wrazenie,
ze Lukasz nie jest tak wrazliwy na teologiczne zwiazki Jezusa
z postacig Stugi jak pozostali synoptycy. Drugi tom jego dzieta
ukazuje jednak szereg waznych tekstéw o Studze Bozym, ktére
odnoszg si¢ do samego Jezusa (Dz 3, 13.26). Nawet jesli ter-
min ,stuga” nie zawsze odnosi si¢ tylko do Jezusa (o Dawidzie
— 4, 25), istnieje szereg terminologicznych zbieznosci pomiedzy
Dz311252,13-53,12 [LXX]: Dz 3,13; por. 1z 52,13; Dz 3, 13;
por.1z 53, 6.12; Dz 3, 14; por. 1z 53, 11. Lukasz komentuje tak-
ze wydarzenia meki cytatem z Iz 53: ,policzony zostal miedzy
ztoczyricow” (Lk 22, 37), a zatem identyfikuje Jezusa z postacia
stugi z Iz 53.

Programowym tekstem, za pomocg ktérego Lukasz definiu-
je misje i tozsamos¢ Jezusa Chrystusa jest inny fragment wyjety
212 61,1-2; 58, 6 = Lk 4, 18 n. Stowa proroctwa spelnity si¢ na
Jezusie (p/eroo —w. 21), a zgromadzeni w synagodze Nazaretanie
stali si¢ mimowolnymi $wiadkami tego faktu (martyreo — wers
22). Wprawdzie cytat skomponowany przez Lukasza nie jest
czescia zadnej z piesni z Dz, ale zawiera szereg istotnych tresci
obecnych w Iz 42, 1-4. Jest zatem prawdopodobne, ze trzeci
ewangelista widzial w Jezusie realizatora misji Stugi Pariskiego.

9. Madrosé

Biblijne pojecie madrosci charakteryzuje sie duza réznorod-
noscig — od praktycznych zdolnosci, ktére zwykle przyjeto sig
okresla¢ mianem talentu, do atrybutu przynaleznego wyltacznie
Bogu. Madros¢ w aspekcie chrystologicznym obecna jest przede
wszystkim w Ewangeliach, a zwtaszcza u Mateusza, chociaz pew-
ne jej elementy naleza do wspdlnego zrédta synoptycznego (Q).

Mabrosé w TrRADYCIT Q_

Madrosciowe sentencje Jezusa naleza w przewazajacej cze-
$ci do wspélnego w Mt i £k materiatu z Q. Juz na poziomie
tej wczesnochrzescijariskiej tradycji Jezus byl przedstawiany
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zaréwno jako nauczyciel madrosci, jak i przekaziciel Madrosci
Boga. Pierwszy ewangelista rozwingt nastepnie istniejace trady-
cje, czyniac z Jezusa wcielong Madrosé Boza. Watek ten nie byt
$wiadomie rozwijany przez pozostatych synoptykéw.

Zrédto Q_zawiera liczne sentencje i wypowiedzi ma-
drosciowe Jezusa, z ktérych przynajmniej cz¢s$¢ nawiazuje do
zachowan typowych dla wedrownych nauczycieli Zzydowskich
tamtego czasu (Mt 12, 33b par. £k 6, 44). Ogélnosé takich
wypowiedzi znaczaco utrudnia identyfikacje wlasciwego im
Sitz im Leben. Poréwnanie synoptyczne pozwala jednak na
wyciagnigcie pewnych wnioskéw. Wspélczesna egzegeza wy-
réznia pieé tekstéw, ktére — nalezac do Q_— ukazuja Jezusa
w kontek$cie madrosci.

W Mt 12, 42 (par. £k 11, 31) Jezus stwierdza, ze jest kims
wiecej od Salomona — symbolu madrosci w historii Izraela. Po-
réwnanie pojawia si¢ w kontekscie sadu nad stuchaczami z po-
wodu ich niewiary, gdyz nie przyjmuja oni postawy nawrécenia
na wzér Niniwitéw wzywanych do zmiany zycia przez proroka
Jonasza (Mt 12, 41 par. £k 11, 32). Madroscig wicksza od Salo-
monowej jest w tym wypadku dobra nowina przynoszona przez
Jezusa, ktéra jest daleko bardziej warta postuchu niz wiedza kréla
izraelskiego.

W Mt11,16-19 (par. £k 7,31-35) Jezus ukazuje siebie i Jana
Chrzciciela w kontrascie z pokoleniem, do ktérego zostal po-
stany. Obydwaj, spetniajac misje otrzymana od Boga-Madrosci,
nie zadowolili oczekiwari ,tego pokolenia”. Jednakze ich czyny
poswiadczg autentycznos$é ich postugi (Mt), a ci nalezacy do
Madrosci przyznajg racje Jej postaricom (Ek).

Tekst wwersji Eukaszowej (Ek 11,49-51; por. Mt 23,34-36)
identyfikuje méwiacego z ,Madroscia Boga” (w. 49), co przy-
pomina hymny o osobowej madrosciz Prz 8,1-9,6 1 Mdr 6,1-21.
Zrédlo Q méwi jednak o postaricach Madrosci, ktérzy spotkali
si¢ z odrzuceniem. Ostatnim reprezentantem postaricéw Bozych
jest Jezus, a Jego odrzucenie stanie si¢ przyczyna sadu dla ,tego
pokolenia”.
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Zabijani postanicy sa zywym oskarzeniem przeciw miesz-
karicom Jerozolimy (Mt 23, 34-36 par. Lk 11, 49-51). Wsréd
nich odrzuconym prorokiem jest takze Jezus (Ek 13, 33). Jego
przestanie jest jednak ostatnim oredziem kierowanym do ludu,
po ktérym nastapi sad. Tylko uznanie Bozego postarica moze
odmieni¢ los mieszkancéw (Mt 23, 37-39; par. £k 13, 34-35).

W duchu wyroczni Iz 55, 8 tradycja Q_zdaje si¢ podkreslaé
dystans miedzy madroscig ludzka i boska (Mt 11,25-27; par. Ek
10,21-22). Tylko Jezus moze objawié¢ ludziom, co jest prawdziwg
madroscia, poniewaz sam Bég przekazal mu wszystko (wers 26).
Wiez Ojca i Syna okazuje si¢ jedynym kanalem Madrosci. Jest
ona udzielana hojnie kazdemu, kto zwrdci si¢ do Jezusa.

Tak wige zrédto Q_cze¢éciej méwi o madrosci przestania Je-
zusa niz o Jezusie-Madrosci i Jego boskiej wiezi z Ojcem. Dobra
Nowina przyniesiona przez Jezusa nalezy do Bozego przestania
kierowanego do Izraela przez wieki i jest jego szczytem, lecz
podobnie jak wczesniejsze apele Boga zostaje odrzucona. W ten
spos6b odstonigta zostaje nie tylko jego prorocka, ale i synowska
tozsamos¢, ktéra rozwinie pierwszy ewangelista.

Marteusz

Specyfika Mateuszowego ujecia ujawnia si¢ w jego redakeji
materiatu ze Zrédia Q. Pierwszy ewangelista co najmniej trzy-
krotnie uzupelnia wezesnochrzescijaiiskie tradycje taczace Jezusa
i madros¢ (Mt 11, 2-19; 23, 34-39; 11, 25-30).

Uwigziony Jan Chrzciciel wysyta uczniéw do Jezusa z py-
taniem, ktére prowokuje autodeklaracj¢ Jezusa i Jego opinie
o Janie (Mt 11, 2-19 par. £k 7, 18-35). Mateusz akcentuje
»czyny Jezusa” (Mt 11, 2; por. £k 7, 18), podobnie jak w Mt
11, 19b. Obydwa wersety zdaja si¢ petni¢ funkcje synonimicz-
nego zestawienia, w ktérym czyny Mesjasza (11, 2) zestawione
sa z madroscia usprawiedliwiona przez czyny (11, 19b). W ten
sposéb Mateusz rozwija tradycje Q, poniewaz Jezus zostaje
utozsamiony z Boza Madroscia i z postarica Madrosci staje sig
Madroscig wcielong.
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Ptacz Jezusa nad Jerozolimg poprzedza w pierwszej Ewan-
gelii Jego ,biada” kierowane do faryzeuszy i uczonych w Pismie
oraz deklaracje, w ktérej Jezus okazuje si¢ by¢ tym, ktéry posyta
prorokéw, medreéw i uczonych przesladowanych nastgpnie przez
spotecznos¢ Izraela (23, 34-39 par. £k 11, 49-51; 13, 34-35).
Poréwnanie Mt z £k pozwala stwierdzi¢, ze tylko w pierwszej
Ewangelii Jezus wypowiada fraz¢ przypisana wczesniej Ma-
drosci. Mt daje tym samym do zrozumienia, Ze sam Jezus jest
Madroscia wzmiankowana we wczesniejszych przekazach.

Potaczenie perykopy o Madrosci, ktéra Bég darowuje pro-
staczkom (11, 25-27) z zaproszeniem Jezusa do nasladowania
(11, 28-30) jest redakcyjnym sygnatem Mateusza, ze Jezus nie
tylko objawia Boza Madros¢, ale zaprasza do uczniowskiej relacji
zdobywania madrosci. Dzigki temu znane ze Starego Testa-
mentu powigzania Tora—Madrosé¢ (Sir 24, 23; 51, 26-27) staja
si¢ na nowo aktualne w Jezusie Chrystusie, ktdry jest nie tylko
Madroscig wecielong, ale réwniez Nowg Torg. Jego stowa staja
si¢ Bozym przestaniem, zestawianym z nakazami Prawa (Mt
5,18; por. 24,35),a On jest samg obecnoscig Bozego Objawienia
(1,21-23).

W ten sposéb pierwszy Ewangelista najpetniej wykorzystat
wezesniejsze tradycje o madrosci do ukazania obrazu Jezusa dale-
ko wykraczajacego poza starotestamentowe intuicje. W pewnym
sensie przygotowal on pézniejsze chrystologiczne watki obecne
w tradycji Janowe;j.

10. Wypowiedzi ,Ja jestem”

Waznym elementem chrystologii ewangelii sa wypowiedzi
Jezusa, w ktérych uzywa on formuty ,Ja jestem”. Szczegblnag wage
przywiazuje do nich czwarty ewangelista. Jednak réwniez w tra-
dycji synoptycznej wielokrotnie spotka¢ mozna teksty, w ktérych
Jezus méwi o sobie w pierwszej osobie (ego). Mateusz korzysta
z takiej formy 29 razy, Marek — 17 razy, a Lukasz — 23. Pelna

formuta ,Ja jestem” pojawia si¢ u synoptykéw znacznie rzadziej:
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Mateusz pie¢ razy: Mt 14, 27; 22, 32; 24, 5; 26, 22, 25, Marek —
trzy: Mk 6, 50; 13, 6; 14, 62, a Lukasz — cztery: £k 1, 19; 21, 8;
22,70; 24, 39.

Jezyk grecki postuguje si¢ zwykle zaimkiem osobowym
w celu zaznaczenia kontrastu lub emfazy. Uzycie zaimka ,ja’
w wypowiedziach Jezusa stuzy zatem podkresleniu jego auto-
rytetu w zestawieniu z wczesniejszym nauczaniem. Widaé to
zwlaszcza wyraznie w Mateuszowym kazaniu na Gérze, gdzie
wielokrotnie powtarza si¢ formuta: ,Powiedziano wam [...],
a ja wam powiadam” (Mt 5, 22.28.32.34.39.44 itd.). W kilku
przypadkach uzycie ego eimi nabiera wyjatkowego znaczenia.
Jezus przychodzacy do uczniéw po wodzie zwraca si¢ do nich ,ja
jestem” (Mk 6, 45-50), co przywodzi na mysl teofani¢ widzia-
ng przez Mojzesza pod Synajem (Wj 33 LXX) oraz spotkanie
z Bogiem proroka Eliasza (1 Krl 19). We wszystkich trzech
przypadkach uzyto czasownika ,,przechodzi¢” (paralambano). Do
tormuty ego eimi nawigzuje takze Jezus w Mk 13, 6, ostrzegajac
przed fatszywymi mesjaszami, oraz podczas procesu przed San-
hedrynem (Mk 14, 62). Zmartwychwstaty Pan, spotykajac si¢ ze
swoimi uczniami, wypowiada podobne stowa: ,,zobaczcie [ ...], ze
to ja jestem” (Ek 24, 39). W kazdym z tych przypadkéw glebia
wypowiedzi zdaje si¢ wykracza¢ daleko poza zwykte ,to ja”.

11. Pozostale tytuly

Tradycja synoptyczna zna jeszcze kilka innych tytutéw
wykorzystywanych w odniesieniu do Jezusa. Nalezy do nich
m.in. okreslenie ,Nauczyciel” (didaskalos), ktére w §rodowi-
sku palestyriskim funkcjonowato jako forma grzecznosciowa
uczniéw w stosunku do mistrza. W ten sposéb wielu zwra-
calo si¢ takze do Jezusa (Mt 8,19 i par.; 12, 38 i par.; 19, 16
i par.). Wedtug przekazu pierwszego ewangelisty uczniowie
Jezusa nie mogli jednak nazywaé siebie nauczycielami (Mt
23, 8), poniewaz tylko Jezus jest Nauczycielem nowego Pra-
wa — nowym Mojzeszem.
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Kerygmat pierwotnego Kosciota okresla Jezusa mianem
Swiq_;tego i Sprawiedliwego (Dz 3, 14). O $wiegtosci Jezusa wspo-
minaja takze synoptycy (Mk 1,24; £k 1, 35), a ,,Sprawiedliwym”
tytutuje go bukasz w drugim tomie swojego dzieta (Dz 7, 52;
22, 14). Nawigzujac do boskich atrybutéw Jahwe, pierwotne
chrzescijaristwo widzi w Jezusie ,Sedziego zywych i umartych”

(Dz 10, 42; por. Rz 14,9; 2 Tm 4, 1; 1 P 4, 5).

Ks. Hubert Ordon SDS

PNEUMATOLOGIA

Pneumatologia nowotestamentowa — podobnie jak wiele
innych tematéw — tkwi swoimi korzeniami w nauce Starego Te-
stamentu. Stamtad pochodzi zasadnicza koncepcja rzeczywistosci
nazywanej w jezyku hebrajskim RUACH, jak tez cytaty oraz liczne
aluzje odnoszace si¢ do Ducha Swigtego i Jego dziatania obecne
w Nowym Testamencie. Dzigki objawieniu Jezusa Chrystusa na-
stapil na podstawie przejetych danych dalszy rozwdj i pogtebienie
rozumienia tej rzeczywistosci. Dla wiasciwego poznania bogate;j
w tres¢ nauki Nowego Testamentu o Duchu Swietym wydaje sie
zatem nieodzowne przedstawienie, co méwi na Jego temat Biblia
Hebrajska, jakie przypisuje Mu cechy i dziatania, jaka petni On role
w ramach historii zbawienia (1). Na tym tle zostang rozpatrzone
teksty o Duchu Swietym wystepujace w Ewangelii Dziecifistwa
Mt 1-2 itk 1-2 (2), nastepnie te, ktére dotyczg udzielenia Go Je-
zusowi po chrzcie Janowym (3) oraz Jego obecnosci w publicznym
zyciu i dziatalnosci Chrystusa (4), w koricu te, ktére zapowiadaja
udzielenie Go nowemu ludowi Bozemu (5) oraz ukazujace spet-
nienie tych obietnic w Kosciele apostolskim (6).

1. Duch Bozy w Starym Testamencie

Pojawiajacy si¢ 378 razy w tekscie hebrajskim a 11 razy w tek-
$cie aramejskim Biblii termin RUACH charakteryzuje si¢ szero-
kim polem semantycznym. Najczgsciej thumaczy si¢ go wyrazem
»duch”. To ttumaczenie, chociaz poprawne, nie oddaje jednak tres-
ciowego bogactwa uzytego rzeczownika. Podstawowe znaczenie
RUACH wigze si¢ z ideg ruchu powietrza, przejawiajacego si¢ albo

9 — Teologia... t.1
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w postaci wiatru, gwattownego jak huragan (1 Krl 19,11; 12 27, 8;
Ez 1, 4; 3,14; Jon 1, 4; Hi 1, 19) czy spokojnego jak nadmorski
powiew (Iz 57, 13) lub tez w postaci oddechu, tchnienia, w czym
z kolei ujawnia si¢ tajemniczy i zdumiewajacy pierwiastek wital-
nosci, znamienny dla kazdej istoty zywej (Rdz 45, 27; Sdz 15, 19;
1 Sm 30, 12; Ez 37). W takim rozumieniu ,ducha” elementem
zasadniczym jest zauwazalna ogromna energia czy moc, ktéra
dynamizuje, porusza, wywiera wptyw na jaka$ osobe lub rzecz, jak
réwniez nieprzewidywalnoéé i gwattownos¢ dziatania®.

Obok tej podstawowej tresci — wiatr i oddech — omawiany
termin stuzy takze na oznaczenie réznorodnych objawéw psy-
chicznej aktywnosci czlowieka, jego emocjonalnych stanéw, jak
np. gniewu (Sdz 8, 3; Iz 25, 4), wielkiej odwagi, nieustraszonosci
(Prz 18, 14), zwatpienia (Iz 65, 14), uzdolnieni i cnét, zwlaszcza
takich, ktére wykraczajg poza normalny bieg rzeczy. Termin RU-
ACH stosowano réwniez na okreslenie najbardziej wewngtrzne-
go centrum cztowieka (Rdz 41, 8; Ps 32, 2; 142, 4), od ktérego
zalezy cala jego egzystencja (Ps 143, 4; 1z 19, 3; Ml 2, 15-16),
gdzie znajduje si¢ zrédlo jego mysli czy szczegdlnej madrosci
(Ez 11, 5; Hi 20, 3) i gdzie zapadajg akty woli prowadzace do zy-
cia zgodnego z prawem Bozym (Ez 11,19-20; 36, 26-27). Takie
ujecie przypomina wprawdzie rozumienie ducha wiasciwe dla
wspotczesnej umystowosci, opartej na filozofii greckiej i chrzes-
cijaniskiej, w rzeczywistosci jest jednak od niej catkowicie rézne.
Nie chodzi tu bowiem o sktadowg czes$é cztowieka (ciato — duch),
lecz o zasade¢ czy moznos¢ pochodzaca od Boga i uzdalniajaca go
do podjecia réznorodnych dziatari®.

55 D.BAUMGARTEL, PNEUMA, PNEUMATIKOS,B, Geistim AT, TWNT
V1, s.357-358; R. ALBERTZ, C. WESTERMANN, Geist, THAT 11, s. 728-737;
S.TENGSTROM, H.]. FABRY, RUACH, ruah, TWAT VIII, 5. 393-400; S. PISA-
REK, Duch Bozy w Pismie sw., w: Vademecum biblijne, cz. 4, red. S. Grzybek, Krakéw
1991, 5. 59-60; G. DAUTZENBERG, Geist, BThW, s. 205-206.

56 R.ALBERTZ,C.WESTERMANN, 0p. cit.,s. 741-742; P.SCHAFER,
Geist, Heiliger Geist, Geistesgaben. 1. AT. TRE XIII, s. 170; S. TENGSTROM,
H.J. FABRY, op. cit., s. 396.
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Przedstawione powyzej znaczenia omawianego terminu doty-
czyly relacjii RUACH do $wiata przyrody i cztowieka, czyli ujmowaty
go w aspekcie kosmologicznym i antropologicznym. Tymczasem
w swej istocie pozostawal on przede wszystkim w $cistym zwiazku
z Bogiem. Wynika to nie tylko ze zwrotéw RUACH JAHWE (Duch
Jahwe — 28 razy), RUACH ELOHIM (Duch Bozy — 16 razy oraz
5 analogicznych okreslen aramejskich), wzglednie dodanego do RU-
ACH odpowiedniego zaimka dzierzawczego, gdy podmiotem (,Duch
mdj”) lub przedmiotem (,Duch twdj”, ,,Duch jego”) wypowiedzi jest
Jahwe, lecz przede wszystkim z analizy licznych tekstéw Starego Te-
stamentu, ktére wskazuja na jego totalng przynaleznos$¢ do Boga.

Przytoczone wyzej zwroty wiasnie z racji wystepujacego
w nich imienia JAHWE czy ELOHIM zastuguja na szczegdlng
uwage. W zdecydowanej ilo$ci przypadkéw posiadaja one bowiem
tre§¢ wyraznie teologiczna, czyli odnosza si¢ do rzeczywistosci
nazywanej Duchem Bozym. Wprawdzie zawieraja one jeszcze
niejednokrotnie podstawowe znaczenie terminu: wiatr (Rdz
1,2; 1z 40, 7; Oz 13, 15), oddech, tchnienie (Hi 33, 4; 34, 14; Ps
104, 29-30), stan emocjonalny (Mi 2, 7; Za 6, 8) czy specyficzne
umiejetnosci (Iz 40, 13-14) przypisane Jahwe, to jednak ustgpuje
ono zdecydowanie na korzys¢ wymiaru teologicznego.

Pod okresleniem Duch Bozy rozumiano nalezaca do Jahwe
i pochodzaca do Niego moc, ktéra charakteryzowata si¢ ogromnym
dynamizmem, niezwykloscia, réznorodnoscia, a nieraz i tajemniczos$-
cig dziatania. Poprzez swoje RUACH interweniowat On skutecz-
nie w otaczajacy ludzi $wiat, w Zycie jednostek i spotecznosci oraz
w najglebsze poktady cztowieczego ,ja”. Podobnie jak Boza madrosé
traktowano nie jako element autonomiczny, oddzielony od Jahwe,
lecz jako specyficzna Jego whasciwosé, przymiot, tak réwniez Ducha
pojmowano jako przejaw udzielajacej si¢ na zewnatrz pelni zycia
i energii — i to w najwyzszym stopniu — samego Boga®’. Temu Du-
chowi przypisywano zatem — jako dynamicznej zasadzie stwérczej

7 H. CAZELLES, Saint Esprit. I. Ancien Testament et Judaisme. 1. Termino-
logie: ruah et pneuma comme signifiant I’ Esprit de Dieu, DBS X1, 5. 135.
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— powstanie i istnienie $wiata tak ozywionego, jak i nieozywionego
(Rdz 1,2; Hi 33, 4; Ps 33, 6; 104, 30; Ez 37,9-14). W szczegdlnosci
byt postrzegany jako wyplywajaca z Boga moc, ktéra przekazuje
stworzeniom i podtrzymuje w nich zycie. Ta zwigzana z witalnoscia
wlasciwo$¢ Ducha ujawniata si¢ paradoksalnie zwlaszcza w momen-
cie $mierci; wéwezas, gdy Bég Go odbiera — stworzenia tracg Zycie
(Hi 34,14-15; Ps 104,29; Koh 12,7).

Zwroty RUACH JAHWE, RUACH ELOHIM oraz RUACH
z odpowiednim zaimkiem, jak tez powyzsze stwierdzenia uwydatniaja
prawde, ze Duch stanowi wlasnos¢ Jahwe, ze jedynie do Niego nalezy.
W konsekwencji wige prawo dysponowania Nim pozostaje wylaczna
domeng Boga. Stad w Starym Testamencie nikt inny nie moze Nim
rozporzadzaé, nawet najwybitniejsze postaci jak przyszty Mesjasz,
Mojzesz, prorocy, mimo ze s3 Jego uprzywilejowanymi nosicielami.
Innym wyrazem tej samej idei jest wspomniany juz fakt, ze tylko Jahwe
wystepuje jako podmiot dajacy (Ez 36, 26-27; 37, 14), posytajacy (Ps
104, 30 por. Sdz 9, 23), wylewajacy (Iz 44, 3;J1 3, 1-2) swego Ducha.

Przekazany przez Boga wybranym ludziom stawat si¢ zasada
a zarazem pelnym dynamizmu wyposazeniem, uzdalniajacym oraz
sktaniajacym ich do spetniania szczegdlnych, przede wszystkim
historiozbawczych zada. Opanowani Nim przywédcy Izraela:
Mojzesz (Lb 11, 17.25), sedziowie (Sdz 3, 10; 6, 34; 11, 29), krélowie
(1 Sm 11, 6; por. 1z 11,1-9;) dokonywali czynéw wykraczajacych poza
ludzkie mozliwosci i przynoszacych narodowi wybawienie z réznych
zagrozen. Poddani przemoznemu wptywowi Ducha, niekiedy wbrew
samym sobie (Am 7, 14-15; Jr 1, 4-6; 20, 7-9), wystepowali i dziatali
prorocy (2 Krl 2,9; Ez 2,2; 3,12.24; Mi 3, 8)*%. Dla tych mezéw Bo-
zych stanowit On Zrédlo inspiracji, niepospolitej odwagi i autorytetu

%8 Z Duchem Jahwe wigzano dziatalnoé¢ prorocka w poczatkowych fazach pro-
fetyzmu izraelskiego. W okresie klasycznego proroctwa natomiast — prawdopodobnie
z powodu wezesniejszych naduzy¢ — elementem inspiracji bylo Stowo Jahwe. Powr6t
do pierwotnej koncepcji zauwaza si¢ u prorokéw niewoli i po niewoli babiloriskiej,
a nastgpnie w okresie judaizmu: J.L. MCKENZIE, Zarys teologii Starego Testamentu,
w: Katolicki Komentarz Biblijny, red. R.E. Brown, ].A. Fitzmyer, R E. Murphy, Warsza-
wa 2001, 5.1999-2000; R. ALBERTZ, C. WESTERMANN, 0p. ciz., 748-749.
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a takze zywiotowej aktywnosci. To wszystko pozwalato im pouczaé
o woli i planach Jahwe, z niezwykla energia domagac sie ich realizacji,
upomina i karci¢ opornych, dokonywa¢ zadziwiajacych cudéw>?.

Kolejna sfers, gdzie zaznaczalo si¢ oddzialywanie Ducha
Bozego, bylo zycie moralne. Jego obecnos¢ uzdalniata do trwania
wwiernosci przymierzu, zwlaszcza zas do zachowywania przykazan
(Ps 51,12-14; Mdr 7, 7; 8, 7-10; 9, 17-18), podczas gdy cztowiek
pozbawiony tej Bozej mocy, czyli zdany na samego siebie, okazywat
si¢ staby i grzeszny. Etyczny aspekt oddziatywania Ducha Bozego
pojawit sie przede wszystkim dzigki nauczaniu prorokéw. Oni oraz
ich nastepcy akcentowali, ze pod Jego wptywem dokona si¢ prze-
ksztalcenie Izraela w autentyczny lud Bozy, ktéry zamiast ,serca
kamiennego”bedzie miat serce wrazliwe i postuszne woli Jahwe (Iz
4,3-4; 44,3-5; Ez 11, 19; 18, 31; 36, 24-28; Za 12,10)%.

Autorzy Starego Testamentu nie ograniczali dynamicznego i bu-
dzacego zdumienie dziatania Ducha Bozego do przesztoscilub czaséw
sobie wspétczesnych, lecz zapowiadali je takze na przysztosé. Wiasnie
w czasach eschatologicznych miata nastapi¢ niespotykana dotychczas
intensyfikacja 1 niemal eksplozja Jego aktywnosci. Obdarowanym
Duchem Bozym i Jego par excellence nosicielem bedzie w szczegdl-
nosci oczekiwany Mesjasz (Iz 11, 1-9; 42, 1-8; 59, 21; 61, 1-3). To
obdarowanie bedzie si¢ przejawiato zwlaszcza w Jego dziatalnosci,
odznaczajacej si¢ niezwykla, charyzmatyczng moca, ukierunkowana
na wlasciwie rozumiane zbawienie czlowieka. Jednym z najbardziej
charakterystycznych ryséw czaséw mesjariskich bedzie ponadto —
zgodnie z zapowiedziami Starego Testamentu — przekazanie przez
Boga swego Ducha catemu ludowi Bozemu (Iz 32, 15; 44, 3; 59, 21,
Ez 11,19; 36,23-28; 37,6.14; 39,29; J1 3,1-5; Za 12,10).

59 P. VAN IMSCHOOT, Geist, BL, s. 537-541; P. VAN IMSCHOOT,
F.PROD’HOMMIE, Esprit de Dieu, DEB, s. 435-437.

60 D. BAUMGARTEL, op. cit.,s. 363 1 365.

61 P. OSTANSKI, Dwa tchnienia, Jjeden Dawca, w: Duch i oblubienica mowig:
~Przyjdz’. Ksiega Pamigtkowa dla O. Prof. A. Jankowskiego OSB w 85. rocznicg uro-
dzin, red. W. Chrostowski, Warszawa 2001, s. 318-320.
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Zakres oddzialtywania Ducha Bozego nie byt zacie$niony
do przedstawionych co dopiero obszaréw. Stary Testament zna
bowiem takze inne dziedziny, gdzie mozna bylo zauwazy¢ Jego
wplyw oraz towarzyszace mu efekty. Przedstawione jednak
przypadki ujawniaja najbardziej znamienne rysy teologicznego
pojmowania tej tajemniczej rzeczywistosci.

2. Duch Bozy w Ewangelii Dziecifistwa Mt 1-2 i Ek 1-2

Ewangelie dziecinstwa Mt 1-2 i £k 1-2 pelnig funkcje
swoistego wprowadzenia do narracji o zyciu i dziatalnosci Jezusa
Chrystusa. Za pomocg przejetych ze Starego Testamentu okre-
§leri oraz licznych cytatéw i aluzji odpowiadaja one na podsta-
wowe pytanie o Jego tozsamosé: kim On wiasciwie jest, a takze
na zwigzane z tym $cisle zagadnienie Jego pochodzenia: w jaki
sposéb zaistniat jako cztowiek. Dzigki temu adresaci Ewangelii
otrzymali od razu na poczatku jasny i pewny przekaz dotyczacy
osoby Jezusa Chrystusa oraz istoty Jego postannictwa.

Mimo ze obydwie relacje ewangeliczne (Mt 1-2 i £k 1-2) wy-
wodzg si¢ z niezaleznych od siebie tradycji i zawierajg rézne pery-
kopy, to jednak wystepuje miedzy nimi daleko idaca zbieznos¢ tak
w kwestii uzytych w stosunku do Jezusa tytutéw chrystologicznych,
jak i Bozego wplywu na Jego zaistnienie na ziemi. Nazwanie Go na
poczatku Ewangelii Mateusza ,,Chrystusem” (Mt 1,1.17.18) wraz
z dodanym bezposrednio okresleniem ,,Syn Dawida” (Mt 1, 1; por.
tk1,32) oraz zawartymiw najblizszym kontekscie dalszymi wyjas-
nieniami w postaci zastosowanych do Niego starotestamentowych
cytatéw (Mt 1, 23; 2, 6) pozwalalo na jednoznaczng identyfikacje
poczetego w tonie Maryi i urodzonego w Betlejem dziecka jako za-
powiadanego Mesjasza (Ek 2,11; por. Mt 2, 4). Mesjariska godnos¢
Jezusa uwydatnit réwniez Lukasz, przypisujac Mu kolejne tytuty:
»Syn Bozy” (Ek 1, 32.35; por. 2,49), ,,Syn Najwyzszego” (Ek 1, 32),
,Pan” (Ek 1, 43; 2, 11), ,Zbawiciel” (Ek 2, 11; por. 2, 30; Mt 1,21)
oraz przez nazwanie Go za proroctwem 1z 42, 6; 49, 6 ,swiattoscig
na o$wiecenie pogan” (Ek 2, 32).
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Ten oczekiwany Mesjasz rozpoczyna swojg ziemsky egzy-
stencje dzigki nadzwyczajnej interwencji Boga, konkretnie po-
przez dziatanie Ducha Swigtego. Obydwie relacje ewangeliczne
sg w tym wzgledzie catkowicie zgodne co do samego faktu,
mimo wielu odrebnosci w samym przekazie. Ewangelia Mateu-
sza, informujac krétko o poczeciu przez Maryje Jezusa, zaznacza,
iz stalo sie to dzieki ,Duchowi Swietemu” (Mt 1, 18); te sama
wiadomos¢ przekazuje nastgpnie aniol we $nie jej mezowi Jéze-
fowi (Mt 1,20). Wprawdzie powiadomienie Jézefa, pograzonego
w rozterce i zaniepokojonego niezrozumiaty sytuacja, ma na celu
wprost 1 bezposrednio usuniecie jego osobistych trudnosci, to
jednak w zamysle ewangelisty chodzito przede wszystkim o po-
uczenie o dziewiczym poczeciu Jezusa Chrystusa, co oznacza, ze
ono nastgpito bez udzialu mezczyzny, jedynie wskutek wptywu
Ducha Swi(;tegoéz. Identyczna prawde, chociaz przedstawio-
ng w innych okoliczno$ciach, zawiera Eukaszowa Ewangelia
Dziecinistwa. Na pytanie Maryi, w jaki sposéb urzeczywistni si¢
zapowiedz aniota, iz stanie si¢ matka Mesjasza, skoro nie prowa-
dzi pozycia matzenskiego, pada odpowiedz wskazujaca na petng
mocy ingerencje Ducha Swietego (Ek 1, 31-35).

Obecna w obydwu tekstach idea o dziataniu Ducha jako
przyczynie sprawczej zaistnienia Jezusa na ziemi pozostaje
w $cistym zwiazku ze starotestamentowym pogladem, iz to Jego
udzielenie przez Boga decyduje o egzystencji cztowieka. Wy-
suwa si¢ tu zatem na pierwszy plan aspekt kreacyjny wplywu
Ducha Bozego, znany z poczatku stwarzania §wiata i ozywiania
ludzi oraz zwierzat®® jak tez z innych wypowiedzi Biblii, gdzie

62 Fakt dziewiczego poczecia przez Maryje pod wptywem Ducha Swigtego nie
ma analogii ani w Starym Testamencie, ani w literaturze apokryficznej: H. LANG-
KAMMER, Preumatologia biblijna (ruach— pneuma), Opole 1998,s. 50.

6 H. LANGKAMMER, op. cit., s. 57 i 70; T. SIUDA, Motyw Ducha
w Ewangelii Dziecinistwa (Lk 1-2), w: Verbo Domini servire. Opuscula I. C. Py-
tel septuagenario dedicata, red. F. Lenort, T. Siuda, Poznan 2000, s. 116-117;
J. LACH, Dziecig si¢ nam narodzito. W kregu teologii Ewangelii dziecigctwa Jezusa.
Czestochowa 2001, s. 7-39 i 138-139.
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jest On przedstawiany jako zyciodajny faktor. Kerygmatyczna
prawda o poczeciu Syna Maryi z Ducha Swiqtego wykracza
jednak zdecydowanie poza pneumatologi¢ Starego Testamentu:
nie byla ona tam ani zapowiedziana, ani niczym zainspirowana.
Jej oryginalno$é ma swoje zrédto w dokonanej dzieki objawieniu
refleksji Kosciota apostolskiego nad catoksztaltem Zycia i dzia-
talnosci Jezusa. Dzigki temu stawata w pelniejszym swietle Jego
osoba jako postanego przez Ojca na §wiat Syna Bozego.

Obecnosci Ducha Swic;tego i Jego oddzialywania nie ogra-
nicza Lukasz w Ewangelii Dziecifistwa jedynie do tak waznego
wydarzenia, jakim bylo nadprzyrodzone poczecie Jezusa, lecz
wspomina o Nim réwniez w innych przypadkach. Juz w pierwszej
perykopie zawierajacej skierowana do kaptana Zachariasza zapo-
wiedz aniota Gabriela, iz jego Zona Elzbieta urodzi upragnionego
syna, pojawia si¢ obietnica, ze bedzie on jeszcze w tonie matki
napeiniony Duchem Swiqtym (Ek 1,15). W powiazaniu z innymi
okregleniami skierowanymi pod adresem Jana, syna Zachariasza
(Ek 1,15a.16-17), a zwlaszcza, ze wystapi ,w duchu i mocy Elia-
sza’ (Ek 1, 17), obietnica ta charakteryzuje go jako proroka i to
jako wyczekiwanego proroka czaséw ostatecznych, ktéry pojawi
sie¢ przed nadejéciem Dnia Pariskiego i bedzie przygotowywat
Izrael na wielkie spotkanie z Jahwe. Zgodnie z przekonaniami pa-
nujacymi w okresie judaizmu osoba powotana na urzad prorocki
moze skutecznie petni¢ swoje postannictwo tylko wéwezas, gdy
Bég udzieli jej swego Ducha.

Ten profetyczny dar nie stat si¢ udzialem Jana dopiero w mo-
mencie powolania, czyli na progu jego dziatalnosci, jak to miato
zazwyczaj miejsce w przypadku innych mezéw Bozych, lecz juz
na poczatku jego egzystencji, jeszcze w tonie matki. To wyréznia
go zdecydowanie od pozostatych postaci prorockich. Realizacja
za$ danej przez aniota obietnicy nastgpita w momencie, gdy do
domu Zachariasza przybyta Maryja. Wskazuje na to poruszenie
sie wéwczas w tonie Elzbiety dziecka, odebrane przez nig jako
szczegolnie radosne, oraz napetnienie jej samym Duchem Swig-

tym (Ek 1,40-41.44).
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Dzi¢ki otrzymanemu Duchowi zona Zachariasza rozpozna-
je w swej krewnej Matke Mesjasza i z entuzjazmem wystawia Jej
wiare (Ek 1, 41-45). Sposéb, w jaki to uczynita (,podniesionym
glosem” — 1, 43), przypomina charakterystyczne dla charyzma-
tykéw ekstatyczne uniesienie i tym samym potwierdza obecno$¢
oraz dzialanie w niej przekazanego daru. Kolejnym skutkiem
tego obdarowania jest poznanie i odstonigcie godnosci Syna
Maryi przez nazwanie Go ,moim Panem” (Ek 1, 43).

Pod wptywem Ducha Swif;tego znalazt si¢ takze maz Elzbiety,
Zachariasz (Lk 1,67). Ewangelista, zaznaczajac to uprzywilejowa-
nie, dodaje, ze przejawito si¢ ono w profetycznym wystapieniu na-
tchnionego kaptana w zwigzku z obrzezaniem i nadaniem imienia
synowi. Zachariasz w wygloszonym wéwczas hymnie przypomniat
rozliczne obietnice zbawcze, jakie Bog na przestrzeni wiekéw
przekazywat przez patriarchéw oraz wybranych mezéw Izraelowi,
réwnoczes$nie uwielbiajac Go za wiernosé¢ w ich wypetnianiu, za
doswiadczane przez wieki dowody opieki oraz ratunku z zagrozen
(Ek 1,70-75). W ten ciag historii zbawienia wpisuje si¢ urodzenie
jego syna, ktéry jako prorok ma do spetnienia w planach Boga do-
nioste zadanie przygotowania Jego ostatecznego i najwazniejszego
wkroczenia w dzieje ludzkosci (Ek 1, 68-69.76-79).

O dziataniu Ducha Swigtego i to szczegdlnie intensywnym
wspomina jeszcze ewangelista w perykopie poswigconej ofia-
rowaniu Jezusa w $wiatyni jerozolimskiej. W tej krétkiej scenie
méwi o Nim trzykrotnie w zwiazku z postacig starca Symeona
i jego oczekiwaniem na spelnienie obietnic mesjariskich. Ten
sprawiedliwy i pobozny Izraelita jest przedstawiony najpierw jako
nosiciel Ducha Swiqtego (Ek 2, 25) oraz natchniony odbiorca
Jego objawienia (Ek 2, 26). Dzi¢ki wyraznemu impulsowi Ducha
Symeon udaje si¢ do §wiatyni, rozpoznaje w przyniesionym przez
Maryije i J6zeta dziecku jego prawdziwg godnosé, jak tez zlecong
mu misj¢ i w profetycznym uniesieniu przekazuje jg otoczeniu (Ek
2,27-28). Podobnie jak czynili to prorocy, autorytatywnie ogtasza
on nadejscie czasu zbawienia, wskazuje na tego, ktéry bedzie je
realizowal i w nawigzaniu do 1z 42, 6; 49, 6 oznajmia, ze ogarnie



138 Ks. Hubert Ordon SDS

ono tak narody pogariskie, jak i Izraela (Ek 2, 30-32)%4. Oznacza
to, ze wraz z nadejsciem Jezusa rozpoczat si¢ catkowicie nowy roz-
dzial dziejéw ludzkosci: czas oczekiwania przeksztalca si¢ w czas
mesjaniskiego wypelnienia, a prowadzone przez Niego dzieto po-
jednania z Bogiem bedzie miato wymiar uniwersalny.

Kolejna zapowiedz prorocza Symeona dotyczy przysztych
loséw tego dzieta, jego promotora — Syna Maryi — oraz Jej sa-
mej. Wystapienie i dzialalnosé Jezusa spotkaja si¢ niewatpliwie
z zainteresowaniem i pozytywnym przyjeciem ze strony wielu
odbiorcéw, ale takze sporymi trudnosciami. Opér i sprzeciw po-
jawia sie nawet w ramach narodu wybranego; ci jednak, ktérzy
Go odrzuca, muszg si¢ liczy¢ z tym, ze sami skazujg si¢ na upa-
dek i jego konsekwencje, jakich doswiadczat Izrael, odchodzac
od Jahwe (Ek 2, 34-35; por. Iz 8, 14-15; 28, 16)%°. Zarysowana
dramatyczna przyszio$¢ nie bedzie tez oboje¢tna dla Matki Je-
zusa, lecz stanie si¢ zrédlem réwniez Jej osobistego cierpienia.
Opozycja i niewiara wobec ore¢dzia gloszonego przez Syna,
a nastepnie skazanie Go na $§mier¢ krzyzowa dotkna bolesnie
i Jej osobg (Ek 2, 35).

Swiadkiem sceny, jaka rozegrata si¢ w $wiatyni, stata si¢ po-
bozna wdowa Anna, okreslona jako prorokini i reprezentujaca
tych, ktérzy z utgsknieniem wyczekiwali mesjaniskiego wyzwo-
lenia Izraela (Ek 2, 36-37). Dzi¢ki stowom Symeona i posiada-
nemu Duchowi rozpoznata doniostos¢ catego wydarzenia i data
temu wyraz w profetycznym stawieniu Boga oraz gloszeniu
spetnienia si¢ Jego zbawczych obietnic (Ek 2, 38).

Jak z powyzszego przedstawienia wida¢, Lukaszowa Ewan-
gelia Dziecinistwa zawiera liczne wypowiedzi o obecnosci i dzia-
taniu Ducha Swietego. Pojawiajac si¢ w réznych wydarzeniach
i na ustach réznych oséb, skupiaja si¢ one na dwu postaciach
i ich przysztych zadaniach: Janie, synu Zachariasza i Elzbiety
oraz Jezusie, synu Maryi. Poprzez te osoby Duch Swigty objawit

4 J.EACH, op. cit.,s. 171.
6 J.EACH, op. cit.,s. 175.
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w rozmaity sposdb, ze Jan pelni funkcje zapowiadanego proroka
eschatologicznego, a Jezus jest oczekiwanym Mesjaszem. Na-
deszta wige pelnia czasu i z nig zwigzana era dokonujacego si¢
zbawienia. Podobnie jak to miato miejsce w starotestamentowym
profetyzmie, Duch i tutaj jest Zrédtem natchnienia, przekaznikiem
objawienia, autentycznym interpretatorem wydarzen i takze gwa-
rantem Bozego ich pochodzenia. W stosunku do wybranych oséb
dominujacy jest wige profetyczny aspekt Jego oddziatywania.

W sytuacji rozpowszechnionego wéwczas przekonania
Izraelitéw o wygasnigciu instytucji prorockiej i zamilknigciu
Ducha az do momentu pojawienia si¢ Mesjasza®®, intensywna
Jego obecnosé i wptyw stanowity dodatkowo widomy znak inau-
guracji rzeczywistosci mesjanskiej i zarazem przygotowanie do
oficjalnego wystapienia Bozego Wystannika.

3. Zstapienie Ducha Swi(;tego na Jezusa

Chrzest Jezusa w Jordanie i zstapienie na Niego Ducha
Bozego opisuja wszystkie Ewangelie synoptyczne (Mt 3, 13-17;
Mk 1,9-11; £k 3,21-22). Poréwnanie ze sobg tych perykop po-
zwala dostrzec z jednej strony daleko idaca zbieznos¢ w przed-
stawieniu historycznego faktu®’, a z drugiej wystepujace miedzy
nimi réznice, podyktowane wiasnymi celami teologicznymi au-
tor6w®s. Czwarty ewangelista nie przekazal wprawdzie samego

6 P. POKORNY, Theologie der lukanischen Schriffen, Géttingen 1998,s.54 1 74.

67 Istnieja mocne argumenty przemawiajace na korzy$¢ historycznosci
tego wydarzenia: J. GNILKA, Jesus von Nazaret. Botschaft und Geschichte, 3,
Freiburg im Br. 1993, s. 83-84; H. MERKLEIN, Die Jesusgeschichte — synop-
tisch gelesen, Stuttgart 1994, s. 14.

68 Zestawienie redakcyjnych zmian wprowadzonych przez Lukasza zob.
J. KUDASIEWICZ, Problemy teofanii nad Jordanem, w: Ewangelie synoptyczne
dzisiaj, wyd. 2, Zabki 1999, s. 95-97; R. BARTNICKI, Chrzest Jezusa w Jor-
danie w perspekktywie historiozbawczel (MkF 1, 9-11; Mt 3, 13-17; £k 3, 21-22;
J 1, 29-34), Verbum caro factum est, w: Ksigga Pamigtowa dla Ks. Prof. I Jelonka
w 70. rocznicg urodzin, red. W. Chrostowski, Warszawa 2007, s. 100-102.
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przebiegu wydarzenia, jednak krétki tekst J 1, 32-33 potwierdza
istotne elementy przestania jego poprzednikéw.

W relacjach synoptykéw zwraca uwage oddzielenie samego
chrztu dokonanego przez Jana od teofanii, ktéra nastepuje do-
piero po wyjsciu Jezusa z Jordanu. Oznacza to, ze jest ona nieza-
lezna od tamtego aktu. Najprawdopodobniej najstarsza tradycja
chciala w ten sposéb wskazaé, gdzie przebiega linia graniczna
miedzy czasem oczekiwania i obietnic, a czasem ich wypelnienia
(por. £k 16, 16). Wprawdzie poszczegélne czesci sktadowe tej
teofanii: wizja otwartego nieba, obdarzenie Duchem Swietym,
glos Bozy zostaly przejete ze Starego Testamentu, mimo to
nigdzie nie wystepuja one razem w tak skondensowanej postaci.
Takie ich zestawienie podkresla niezwyklto$¢ wydarzenia, a prze-
de wszystkim Osoby, do ktérej wszystko jest adresowane.

Otwarcie niebios w Pi§mie Swiqtym (Iz63,19;Ez1,1;]1,51;
Dz 7, 56; 10, 11; Ap 4, 1; 19, 11) i w literaturze apokaliptycz-
nej oznacza objawienie si¢ Boga, tzn. Jego wkroczenie w $wiat
i zblizenie do cztowieka, aby ten z kolei mégt poznaé Jego ukryte
idee, plany, zbawczg mitos¢, a nastepnie pouczaé o tym innych.
Uzyte w Ewangeliach sformutowanie o otwartym niebie sygna-
lizuje Jego blisko$¢ oraz zapowiada odstonigcie niedostgpnych
dotychczas tajemnic w celu dalszego ich przekazania.

Z otwartego nieba, czyli ze sfery nalezacej do Boga, zstepuje na
Jezusa Duch Swiety. Termin ,zstepowac”, zastosowany przez wszyst-
kich ewangelistéw, zawiera — jak tego dowodza pézniejsze teksty
— mysl o wewnetrznym i trwalym, a nie tylko jakim$ przejSciowym
przebywaniu tej rzeczywistosci w Jezusie. Stad tez zostaje On przed-
stawiony jako ,nosiciel” Ducha pozostajacy w Scistej wigzi z Bogiem.

Plastycznie, ale i z duza powsciagliwoscia®® potraktowany
opis przynosi jeszcze inne przestanie. Pokazuje on mianowicie

9 O tym $wiadczy uzycie przy poréwnaniu Ducha Swigtego do gote-
bicy partykuty ,jakby”, co nie pozwala na zbyt realistyczne rozumienie opisu:
B. GILLIERON, Le Saint-Esprit actualité du Christ, Genéve 1978, s. 50;
A.JANKOWSKI, Duch dokonawca. NT o postannictwie eschatologicznym Du-
cha Swigtega, Katowice 1983, s. 30.
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realizacje proroctw Starego Testamentu o charyzmatycznym wy-
posazeniu Mesjasza. Co wezesniej byto zapowiadane stownie czy
typicznie, stato si¢ w peini faktem nad Jordanem w nieznanym
dotychczas Jezusie z Nazaretu. W mocy otrzymanego Ducha
moze On wiec przystapi¢ do spelniania powierzonego sobie
dzieta’™®. W tej sytuacji Jego zstapienie nalezy rozumieé¢ zaréwno
jako bezposrednie przygotowanie, jak i moment postania Jezusa
na misje. Odtad tez tacznosé miedzy Jezusem a Duchem Swie-
tym bedzie istotnym i wyrézniajacym elementem Jezusowego
zycia i postugi.

Taki wtasnie sens catego wydarzenia dostrzegt juz Kosciét
apostolski, a znalazl on swéj wyraz w mowie Piotra w Cezarei:
»Wy wiecie o sprawie, ktéra dokonata si¢ w calej Judei, poczaw-
szy od Galilei, po chrzcie, ktéry glosit Jan; o Jezusie z Nazaretu,
jak Bég namascit Go Duchem Swiqtym i mocg. On to przeszedt,
dobrze czyniac i uzdrawiajac wszystkich opanowanych przez
diabta, gdyz Bég byt z nim” (Dz 10, 37-38). Przejete z 1z 61, 1
sformutowanie o namaszczeniu Duchem podkresla jedyny i nie-
zwykly charakter przeznaczonego dla Mesjasza daru. Umiesz-
czenie za$ tego sformutowania w kontekscie catej dziatalnosci
Jezusa wskazuje na role otrzymanego wyposazenia w realizowa-
niu mesjariskich zadan.

4.Jezusowa dziatalnos¢ w Duchu Swietym

Zstapienie Ducha Swiqtego na Jezusa po chrzcie Janowym
znalazto wyrazne i trwale odbicie w Jego dalszym Zyciu oraz pet-
nionej misji. Wedtug Ewangelii synoptycznych bezposrednio po
zakoniczonej teofanii nad Jordanem udat si¢ On, ,peten Ducha
Swietego” (Ek 4, 1), tzn. obdarzony szczegélng moca Boza i pod
jej przemoznym wptywem (Mt 4, 1; Mk 1, 12), na pustyni¢. Tam
doszto do pierwszego starcia migdzy Nim a szatanem (Mt 4,2-10
par.), zakoriczonego pelnym zwycigstwem nad kusicielem. W po-

70 T. STUDA, p. cit., s. 124-126.
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konaniu tego przeciwnika, jak sugerujg Ewangelie, swéj znaczacy
udzial posiadal otrzymany przez Jezusa Duch Bozy — to dzigki
Jego obecnosci i mocy zostata przetamana potega zta’?.

Stoczona na progu dziatalnosci mesjaniskiej walka i jej wynik
posiadaja jeszcze inny wymiar. Zawieraja one nie tylko zapowiedz
przysztych zmagan Bozego Wystannika oraz ich charakteru, lecz
sa takze znakiem Jego ostatecznego zwycigstwa nad szatanem
i ptynacej stad zbawczej nadziei.

Bukasz w 4, 1 wyeksponowat jeszcze jeden moment zwigza-
ny z czterdziestodniowym odosobnieniem Jezusa na pustkowiu,
zaznaczajac, ze przebywat tam ,w Duchu”. Ten drobny szczegét
informuje, ze dos$wiadczenie obecnosci i oddziatywania Jego
mocy bylo czyms$ stalym, nieograniczonym jedynie do faktu
pokonania kusiciela. Trzeci ewangelista powigzat réwniez z wy-
darzeniem znad Jordanu, tzn. napetnieniem Duchem, Jezusowy
powr6t do Galilei (4, 14), nastgpnie Jego pojawienie si¢ w ro-
dzinnym Nazarecie i calg mesjariskg aktywnos¢ (4, 16-21).

Perykopa nazaretaniska (Ek 4, 16-21), zajmujaca w Luka-
szowej chrystologii i pneumatologii donioste miejsce, przekazuje
wystapienie Jezusa w synagodze ojczystego miasta. Sktada si¢ ona
z dwu czeéci: cytatu z Iz 61, 1-2 (wg LXX)7? ,Duch Pana nade
mna, poniewaz mnie namascit, abym przyniést dobra nowing
ubogim. Postal mnie, by [...] oglosi¢ wigzniom wolnos¢ a ociem-

71 Mt 4, 1 stwierdza wyraznie, ze to Duch Swiqty poprowadzit Jezusa do
walki z szatanem; Mk i Lk przekazuja natomiast te mysl ogélniej. Mt 12, 28
podkresla nadto, ze w odnoszonych zwycigstwach Jezusa nad demonami swoj
sprawczy udziat ma tenze sam Duch Bozy: M.A. CHEVALLIER, Souffle de
Dieu. Le Saint-Esprit dans le NT, Paris 1978, 5. 229 ; H. LANGKAMMER,
op. cit.,s. 81-83.

72 Szerzej o wprowadzonych przez bukasza zmianach redakcyjnych
w cytowanym 1z 61, 1-2 oraz o ich celu zob. R. ALBERTZ, Die ,Antritt-
spredigt” Jesu im Lukasevangelium auf ibrem alttestamentlichen Grund, ZNW
74 (1983), 5. 182-185 i 190-191; J. KUDASIEWICZ, Rola Ducha Swi;tego
w dziejach zbawienia, w: Materialy pomocnicze do wykladow z biblistyki, red.
L. Stachowiak, R. Rubinkiewicz, 6, Lublin 1983, s. 62.
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niatym odzyskanie wzroku, aby zapowiedzie¢ Panski rok taski”,
uzupetnionego o Iz 58, 6 (wg LXX) ,by zn¢kanych wypuszczaé
oswobodzonymi” (od ich cierpieri) oraz komentarza (4, 21)
poproszonego o glos i cieszacego si¢ juz uznaniem Nauczycie-
la (4, 14-15.23). Istotne w tym komentarzu jest zastosowanie
przez Jezusa do siebie proroctwa Izajasza oraz podkreslenie, Ze
jego tres¢ stata si¢ faktem. Momentem za$ realizacji byta, jak na
to wskazuje caty kontekst, teofania nad Jordanem”>.

Zacytowany przez Jezusa tekst postuzyt Mu réwniez jako
podstawa do o$wiadczenia, Ze oto juz nadeszta oczekiwana petnia
czasu, oraz do autentycznej interpretacji zstgpienia naii Ducha.
To wydarzenie bylo réwnoczesnie postaniem i namaszczeniem
Go przez Boga na Mesjasza. W ten sposéb przemawiajacy Jezus
odstonit jasno i niedwuznacznie zgromadzonym stuchaczom
swoja autentyczng godno$é Pomazanica Jahwe. To wiasnie On
jest Chrystusem-Namaszczonym.

Przytoczony tekst Izajasza pozwolit Mu ponadto na bliz-
sze okreslenie zakresu i celu rozpoczynajacej si¢ mesjanskiej
dziatalnosci’. Rozciagnie si¢ ona przede wszystkim na ludzi
dotknietych réznorakim zlem i cierpieniem, niezaleznie od ich
spotecznego czy narodowego pochodzenia”™. Dostrzegalnego
w wypowiedzi aspektu powszechnosci nie ogranicza wyliczenie
ubogich, wiezniéw i niewidomych jako adresatéw Jego zbawczej
postugi, gdyz stanowia oni jedynie symboliczng reprezentacje
wszystkich udreczonych, ktérzy potrzebuja i czekaja na uwol-
nienie z réznych nieszczgsé.

3 J. GUILLET, Le Saint-Esprit dans la vie du Christ. LumV 27 (1972),
s.566; U.BUSSE, Das Nazareth-anifest Jesu. Eine Einfiibrung in das lukanische
Jesusbild nach Lk 4,16-30, Stuttgart 1978,s.331 75.

74 M. ROSIK, V. ONWUKEME, Function of Isa 61,1-2 and 58,6 in Luke’
Programmatic Passage (Lk 4,16-30), , The Polish Journal of Biblical Research” 2
(2002) nr 1 (3), s. 73-80.

75 Uniwersalny wymiar misji Jezusa uwydatnit fukasz w omawianym tek-
$cie poprzez dokonane zmiany redakcyjne. R. ALBERTZ, Die SAntrittspredigt
Jesu..., op. cit., 5. 190-191.



144 Ks. Hubert Ordon SDS

Zgodnie z treécig przejetej wypowiedzi prorockiej zbawcza
postuga Jezusa, okreslona oczekiwaniami i potrzebami ludzi, be-
dzie przebiegata pod znakiem Ducha, tzn. b¢dzie poswiadczona
pieczecia Najwyzszego Autorytetu. Taki jest bowiem najglebszy
sens zapowiedzi i udzielenia go postanemu Mesjaszowi. Stad tez
synoptycy, chociaz nie za czgsto, lecz $cisle tacza niezwykte czyny
i budzace podziw nauczanie Jezusa z obecnosciag w Nim chary-
zmatycznej mocy. Ta dynamiczna obecno$¢ Ducha sprawia, ze
dokonuje On licznych uzdrowien (Mt 12, 15-21; por. £k 5, 17;
6,19) oraz catkowicie panuje nad szatanem, dajac tym dowdd, iz
nadeszto juz krélestwo Boze (Mt 12, 28). Obecnos¢ Ducha po-
zostaje takze integralnie zwigzana z gloszeniem dobrej nowiny,
odstaniajacej petne milosierdzia i taskawosci oblicze Boga (Ek
4,18-19).

Przekonanie Jezusa, iz posiada Ducha i dziata Jego moca,
ujawnito si¢ szczegdlnie wyraznie, chociaz posrednio, w logio-
nie na temat grzechu bluznierstwa (Mk 3, 28-30 par.). Zwraca
w nim uwage Jego stanowcze o$wiadczenie, ze przewinienie to
nie moze zosta¢ odpuszczone wéwcezas, gdy zostalo popetnione
przeciwko Duchowi Swietemu. Taka za$ sytuacja faktycznie
zaistniala, jak wskazuja najblizsze wiersze Mk 3, 22-27.30, gdyz
uczeni w PiSmie niezwykle wydarzenie, jakim bylo wypedzenie
przez Jezusa ztych duchéw, przypisali interwencji i pomocy sa-
mego szatana. Istota owego bluznierstwa jest wiec przewrotne
upatrywanie autorstwa tak oczywistych aktéw zbawczych wtadcy
ciemnosci, a odmawianie go Duchowi Bozemu, chociaz On jest
ich wlasciwym sprawcg poprzez Jezusa’®.

Znaczaca wskazéwka obecnosci, ale takze i wptywu Ducha
na postuge Jezusa jest wypowiedz Lukasza w Dz 1, 2. Nie do
konica jasny tekst mozna odnies¢ albo do wyboru apostotéw, albo
do przekazania im jakichs polecen przez Mistrza. W kazdym ra-

76 R. SPITZ, La révélation progressive de I* Esprit-Saint, Paris 1976, s. 63;
A.JANKOWSKI, op. cit.,s. 34; A. FUCHS, Die Siinde wider den Heiligen Geist
(Mk 3, 28-30 par Mt 12, 31-37 par Lk 12, 10), SNTU 19 (1994), 5. 124-125.
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zie akt ten pozostawal w zwigzku z ich funkcja ewangelizacyjna
i — co bardzo wazne — zaistniat przy udziale Ducha Swiqtego.

W podobnym kontekscie wspomina trzeci ewangelista jesz-
cze raz o obecnosci i udziale Ducha Bozego w zyciu Chrystusa.
Ma to miejsce po powrocie uczniéw z pierwszej akcji misyjne;j.
Ich relacje o skutkach gloszonej przez siebie dobrej nowiny, w tym
o wypedzaniu demonéw, wywotaty giebokie wzruszenie Jezusa,
ktore Fukasz charakteryzuje jako rados¢ w Duchu Swietym (Ek
10,17). Duch Swiqty stal si¢ nie tylko Zrédlem tej radosci, ale
i natchnieniem dla wypowiedzianego przez Jezusa uwielbienia
i wdziecznosci dla Ojca za objawienie, ktére w taki sposéb zo-
stalo przekazane $wiatu a przede wszystkim ludziom prostym
(10, 21)77. Ten zdumiewajacy przejaw radoéci oraz wystawianie
Boga jako rezultat doznanej inspiracji rzuca interesujace $wiatto
na Jezusa jako meza Ducha.

Podsumowujac powyzsze spostrzezenia, mozna stwierdzié,
ze $wiadectwa Ewangelii o charyzmatycznym obdarowaniu Je-
zusa oraz o wplywie owego wyposazenia na Jego stowa i czyny
sg tak jednoznaczne i tresciowo bogate, iz pozwalaja na wniosek
o absolutnej wyjatkowosci i niepowtarzalnosci Jego osoby jako
ynosiciela” Ducha. Dane te dowodza nastepnie, ze ztozone przez
Boga obietnice o specjalnym obdarowaniu Mesjasza staly si¢
rzeczywistoscia.

5. Zapowiedzi udzielenia Ducha Swietego

Jedng z cech wyrézniajacych czasy eschatologiczne, zgodnie
z proroctwami Starego Testamentu, miato by¢ posiadanie Ducha
réwniez przez caty lud Bozy (Iz 32, 15; 44, 3; 59, 21; Ez 11, 19;
36,23-28;37,6.14; 39,29;] 13,1-5; Za 12, 10). Dotyczace tego
obietnice pojawily si¢ w okresie dramatycznych doswiadczen
Izraela, tzn. niewoli babilonskiej i nast¢pujacego po niej czasu

77 ]. ERNST, Das Evangelium nach Lukas, Leipzig 1983,s.232; W.WIE-
FEL, Das Evangelium nach Lukas, Berlin 1988, s. 204.
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zmagari narodu z zagrozeniami z zewnatrz oraz problemami
wewnetrznymi, wyzwalajac peilne napiecia oczekiwania na ich
wypetnienie. Do nich nawigzat Jan Chrzciciel w swoim naucza-
niu o nadchodzacym Mesjaszu i Jego postudze. Miat je takze na
uwadze Jezus, kiedy zapowiadal postanie Ducha.

Wsréd wielu wypowiedzi Jana Chrzciciela, charakteryzuja-
cych dziatalnosé¢ Jezusa, zastuguja na uwage jego stowa przyto-
czone przez wszystkie Ewangelie: ,Ja chrzcilem was woda, on
za$ bedzie was chrzcit Duchem Swit;tym” (Mk 1, 8; por. Mt
3,11; £k 3,16; J 1,33; Dz 1, 5; 11, 16)78. W pierwszej czesci
tego o$wiadczenia dokonat on niemal podsumowania swego do-
tychczasowego dziatania, ktére koncentrowalo si¢ na przygoto-
waniu Izraela do zblizajacego si¢ Dnia Paniskiego i majacego po
nim nastapi¢ krélestwa Bozego. Podejmujac znane z wystapieni
prorockich motywy, Jan kierowal do zgromadzonych stuchaczy
wezwanie do radykalnej przemiany wewnetrznej, zwtaszcza do
odwrécenia si¢ od grzechéw i catkowitego skierowania si¢ ku
uwalniajagcemu od zta Bogu (Mt 3, 1-3.7-12; £k 3, 3—-14; por.
J1,23-28). W $cistym zwigzku z wotaniem o nawrécenie pozo-
stawato przeprowadzane przez niego zanurzanie pokutujacych
w wodach Jordanu” jako zewnetrzny znak dokonanej w nich
metanoi (Mt 3, 6; Mk |, 4-5; por. £k 3, 3).

Tej wiasnie czynnosci Jan przeciwstawil mesjanski chrzest
Duchem jako najbardziej znamienny rys petni czasu. Uzyty

78 Mimo wystepujacych réznic w redakgji tekstu zasadnicza tres¢ stwier-
dzenia Chrystusowego poprzednika pozostaje ta sama; identyczne sg tez sfor-
mulowania, a zwlaszcza przeciwstawienie dokonywanej przez niego czynnosci
chrzczenia przysziej postudze Jezusa: J. KREMER, Die Voraussagen des Pfingst-
geschehens in Apg 1, 4-5 und 8, w: Die Zeit Jesu, ,Festschrift fiir H. Schlier”, red.
G. Bornkamm, K. Rahner, Freiburg im Breisgau 1970, s. 155-156.

7 Jan wigzal zanurzenie w wodzie z odpuszczeniem grzechéw w takim
sensie, ze stanowito ono gwarancje¢ uzyskania od Boga na zblizajacym si¢ sadzie
ostatecznym przebaczenia popelnionych wezesniej przewinien, gdyz tylko On
ma takg wladze. H. STEGEMANN, Essericzycy z Qumran, Jan Chrzciciel i Jezus,
Krakéw—Mogilany 2002, s. 256-257.
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tutaj termin baptizein oznacza dostownie zanurzenie, catkowite
wejécie do wody w celu obmycia sie, oczyszczenia. W powigza-
niu z Duchem Swietym wyraza on ide¢ zanurzenia cztowieka,
wprowadzenia go w samo centrum rzeczywistosci Bozej, jaka jest
Jego Duch. Rezultatem zaistnialej sytuacji bedzie wewnetrzne
oczyszczenie od zla, pelne uczestnictwo w nadprzyrodzonej, zy-
ciodajnej mocy, wreszcie trudna do wyobrazenia, trwata bliskos¢
w stosunku do Stwércy.

Dokonujacym tak rozumianego chrztu w proroczym stowie
Jana jest nadchodzacy Pomazaniec Panski. To On sam, ,na-
maszczony” Duchem, bedzie udzielal nowemu ludowi Bozemu
zapowiadanego w Starym Testamencie daru. W ten sposéb
wypowiedz Jezusowego prekursora nie tylko nawigzywata do
weczeéniejszych obietnic, lecz réwniez ukazata w pelnym $wiet-
le, w jaki sposéb i przez kogo beda one wypetnione.

Starotestamentowa wizja nowego ludu Bozego jako cha-
ryzmatycznego nosiciela Ducha znalazta takze wyraz w na-
uczaniu Jezusa. Na tej linii pozostaje Jego zapewnienie, iz
Ojciec niebieski udzieli tego niezwyklego daru wszystkim,
ktérzy modla si¢ o dobra zbawcze (Ek 11, 13; por. Mt 7, 11).
Whasnie Duch Swiety jest najwickszym z tych débr. Jego
obecnos¢ i dzialanie tworza petna tacznos¢ mi¢dzy czlowie-
kiem a Bogiem, czyli warunkuja i stanowig istote¢ sytuacji zba-
wienia. Obietnice specjalnej pomocy Bozej, rozumianej jako
obdarzenie Duchem, zapewnit Chrystus w pierwszym rzedzie
tym ludziom, ktérzy z tytutu przyjetej Ewangelii beda wysta-
wieni na réznego rodzaju przesladowania (Mt 10, 19-20; Mk
13,9-11; £k 12,11-12). Uzyskany dar umocni ich w wierno-
$ci do Jezusa i w dawaniu Mu $wiadectwa. Przede wszystkim
jednak umozliwi On stawianym przed sady odwazng i madra
obrong, gdyz sam bedzie przemawiat ich ustami (Mt 10, 20).
Mimo iz Jezus nie precyzuje, kto ma by¢ autorem tego wypo-
sazenia, jednak najblizszy kontekst — zwlaszcza uzyta strona
bierna (passivum theologicum) — wskazuja, ze jest nim sam

Bog.
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Zapowiedz postania Ducha Swictego pojawila sie jesz-
cze w ramach ostatniego przemdwienia zmartwychwstatego
Chrystusa do uczniéw (Ek 24, 49; Dz 1, 4-8)%. Pozostaje ona
— podobnie jak mialo to miejsce w poprzednich perykopach
— w $cistym zwigzku z czekajaca ich misja ewangelizacyjna®’.
Bedzie za$ ona polegata na §wiadczeniu wobec calego $wiata
o zyciu, dziatalnosci, a zwlaszcza o $mierci i zmartwychwsta-
niu Mistrza jako doktadnym wypelnieniu zbawczych planéw
Boga (Lk 24, 44-48; Dz 1, 8). Szczegdlng range tej zapowie-
dzi nadaje okoliczno$¢, ze padia ona z Jego ust w kontekscie
odniesionego zwycigstwa nad grzechem i $miercia. Godne
podkreslenia jest takze nazwanie przyrzeczonego daru ,obiet-
nicg Ojca”, jako ze uzyte sformutowanie, mimo iz pojawia si¢
bardzo rzadko w Nowym Testamencie (£k 24, 49; Dz 1, 4; por.
Dz 2,33.39; Ga 3, 14; Ef 1, 13), nawiazuje do znanych tekstéw
starotestamentowych o udzieleniu w przysztosci Ducha i tak
podkresla wierno$¢ Boga danym przez siebie przyrzeczeniom.
Najbardziej uderzajace jest jednak stwierdzenie, ze dawca owej
yobietnicy Ojca” ma by¢ sam Chrystus®2. Jesli bierze si¢ pod
uwage, ze w nauczaniu Starego Testamentu Duch nalezy je-
dynie do Boga i tylko On ma prawo Nim dysponowaé, nawet
nie zapowiadany Mesjasz, wéwczas taka wypowiedz jest szcze-
golnie doniosta teologicznie, gdyz wyraznie sugeruje réwnosé
w relacji Bég—Jezus.

80 . KUDASIEWICZ,, Gdy Duch Swz'gaz‘y zstqpi na was, otrzymacie Jego moc
i bedziecie moimi swiadkami...”(Dz 1, 8; Lk 24, 48 n). Studium z teologii sw. Luka-
sza, w: Milos¢ jest z Boga. Wokdt zagadnier biblijno-moralnych. Studium ofiarowane
ks. prof. dr. bab. J. Lachowi, red. M. Wojciechowski, Warszawa 1997, s. 187-195.

81 M. ROSIK, Funkcja modelu ,modlitwa — Duch Swi;ty” w teologii sw.
Lukasza, w: Stworzyt Big czlowieka na swdj obraz. Ksigga Pamigtkowa dla Bpa
Prof> M. Gofebiewskiego w 65. rocznicg urodzin, red. W. Chrostowski, Warsza-
wa 2002, s. 400—401.

82 Idea, ze to sam Jezus bedzie udzielal Ducha Swiqtego, znalazta takze
wyraz w oméwionej wypowiedzi Jana o chrzcie Duchem.
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6. Realizacja obietnic

Dzieje Apostolskie okreslano juz w starozytnosci , Ewange-
lig Ducha Swietego”. Zadecydowata o tym wysoka czestotliwosé
uzycia w nich terminu ,duch”, co mozna zauwazy¢ w poréwnaniu
z innymi ksiegami Nowego Testamentu®3, a przede wszystkim
obecnos¢ i dziatanie Ducha Swietego w pierwszych wspélnotach
koscielnych. L.ukasz bowiem w swoim drugim dziele wspomina
w wielu miejscach tak o obdarowaniu Nim apostotéw, uczniéw
oraz pierwszych wyznawcéw Jezusa, jak réwniez ukazuje Jego
réznorodne interwencje oraz wpltyw na zycie Kosciota.

Udzielanie Ducha Swietego

Dane informujace o przekazaniu Ducha Swigtego mozna
podzieli¢ na dwie kategorie: te, w ktérych On zstepuje bezpo-
$rednio na wierzacych, oraz pozostale, gdzie obdarzenie Nim
wigze si¢ z modlitwg, wlozeniem rak lub chrztem, czyli uzyciem
jakiego$ konkretnego rytu. Do pierwszej grupy nalezy przede
wszystkim zestanie Ducha Swigtego w dniu zydowskiego Swieta
Pigédziesiatnicy, przedstawione szeroko przez Lukasza w zna-
nej perykopie Dz 2. Perykopa ta zawiera najpierw opis samego
wydarzenia wraz z reakcja $wiadkéw (Dz 2, 1-13) a nastepnie
stuzace jako komentarz przeméwienie Piotra (Dz 2, 14-39)
zakoriczone wezwaniem stuchaczy do zmiany Zycia i przyjeciem
przez nich chrztu (Dz 2, 40-41).

Relacje rozpoczyna wzmianka o poteznym, pochodzacym
z nieba — sfery zwigzanej z Bogiem — szumie jakby gwaltownego
wichru, ktéry wypelnit wieczernik oraz o zjawisku przypomi-

8 W Ewangelii Lukasza termin ,duch” wystepuje 36 razy, w Dziejach
Apostolskich 70 razy (w odniesieniu do Ducha Swigtego w £k - 17 aw Dz
— 56 razy), podczas gdy odpowiednio w Ewangeliach: Mateusza — 19 razy,
Marka — 23, Jana — 24; natomiast w Listach Wielkich éw. Pawta: do Rzymian
- 34, Koryntian - 57, Galatéw — 18: H. LANGKAMMER, op. ciz., s. 101;
J. GUILLET, Saint Esprit. II. Nouveau Testament. 2. Le Saint Esprit dans les
Actes des Aporres, DBS X1, s. 182-183.
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najacym ogniste jezyki, ktére pojawity si¢ nad zebranymi tam
uczniami Jezusa (Dz 2, 2-3). Obydwa fenomeny byty dostrze-
galnymi znakami udzielenia im w tym momencie daru Ducha
Swietego — zapowiedzianej ,,Obietnicy Ojca” (Dz 2,4)84. Zsta-
pienie na nich Ducha i Jego obecnos¢ przejawity sie¢ dodatkowo
w budzacym zdumienie otoczenia fakcie méwienia réznymi je-
zykami®. Pod wrazeniem niezwyktosci tego, co sie stato, zebrani
wokét wieczernika zydzi i prozelici, mieszkancy Jerozolimy oraz
przybysze z krajéow 6wczesnej oikumene (Dz 2, 6-12), zaczgli
zastanawia¢ si¢ i dyskutowac o jego znaczeniu i pochodzeniu.
Dociekanie a nawet biedne préby wyjasnienia méwienia
jezykami sprowokowaty do pierwszego publicznego wystapie-
nia Dwunastu na czele z Piotrem (Dz 2, 14). Pod wptywem
wewnetrznego impulsu, majacego swe zrédlo w posiadanym
Duchu, przedstawil on w wygtoszonym przeméwieniu wlasciwg
interpretacje tego, co si¢ stalo, wykorzystujac proroctwo Joela
3, 1-5 (Dz 2, 17-21). Przez przytoczenie tego cytatu apostot
przypomnial najpierw zamiary Boga, objawione takze za po-
$rednictwem innych prorokéw, iz udzieli spolecznosci czaséw
mesjaniskich specjalnego daru Ducha, a nastepnie z cala moca

8 Podobnie jak podczas chrztu Jezusa nad Jordanem (golebica), takze
i tutaj Eukasz akcentuje element doswiadczalny, towarzyszacy zstapieniu Du-
cha Swigtego (wicher, jezyki ognia), chociaz przez dodanie w obydwu scenach
partykuly poréwnawczej ,jakby” podkresla on misteryjnos¢ zjawiska, ktérego
istota wykracza poza zmystowe postrzeganie. G. SCHNEIDER, Die Apostel-
geschichte. 1.T¢il: Einleitung. Kommentar zu Kap. 1, 1-8, 40, HerdersThK N'T
V, 1, Freiburg-Basel-Wien 1980, s. 249.

85 Charyzmatyczne méwienie przez Dwunastu réznymi jezykami stato sie
przedmiotem wielu rozwazan i dyskusji, zmierzajacych do ustalenia, na czym
polegata istota tego zjawiska: czy byta to autentyczna ksenolalia, czy tez znana
w pierwotnym Kosciele glossolalia, wzglednie dar rozumienia przez ludzi kogos
przemawiajacego w nieznanym im dotad jezyku. Zob. na ten temat: E. SZY-
MANEK, Zestanie Ducha Swigtego, w: Chrystus i Kosciol. Wybrane teksty Nowego
Testamentu, red. F. Gryglewicz, Lublin 1979, s. 94-95 i 93-99; R. Pescn, Die
Apostelgeschichte. 1. Teilband (Apg 1-12), 3, EKK V. 1-2, Disseldorf-Ziirich
—Neukirchen 2005, s. 330-331.
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podkreslit, ze fenomeny, ktérych swiadkami stali si¢ zgromadze-
ni, dowodzg urzeczywistnienia si¢ danych obietnic. Przemawia-
jacy réznymi jezykami uczniowie Jezusa czynili to bowiem pod
wplywem otrzymanego Ducha.

Dalsza cze$¢ mowy Piotr poswiecil osobie Jezusa i Jego
losowi, przypominajac cudotwoéreza dziatalnosé swego Mistrza,
a przede wszystkim wydarzenia ostatniego okresu: wydanie na
meke i $mieré, $mieré na krzyzu, wskrzeszenie z martwych, ob-
jawienia Zmartwychwstatego®® (Dz 2, 23-24.32). Wszystko to,
jak swiadczg przytoczone przez apostola cytaty ze Starego Te-
stamentu (Ps 16, 8-11; 110,1), dokonato si¢ zgodnie z planami
samego Boga oraz wskutek Jego jedynej w swoim rodzaju, petnej
mocy interwencji. W ten sposéb Bég stanat zdecydowanie po
stronie swego Wybranca przez przywrécenie do zycia, uwielbit
przez wyniesienie na swoja prawice oraz potwierdzit jako Pana
i Mesjasza (Dz 2, 33.36).

Ten wlasnie wywyzszony Pan i Mesjasz: ,,przyjawszy obietni-
ce Ducha Swiqtego od Ojca, przekazat Go” (Dz 2, 33). Powyzsze
o$wiadczenie Piotra zawiera donioste przestanie, gdyz z jednej
strony stwierdza, iz najpierw sam Jezus otrzymat Ducha Swietego
od Ojca, z drugiej za$ ukazuje tegoz Jezusa jako Jego dawce.

Odpowiedzi na pytanie o moment obdarowania Jezusa
,Obietnicg Ojca” trzeba szukaé w Jego przejsciu ze §mierci do
Zycia oraz ze stanu ponizenia do chwaly®’. Zauwazalna w Jego
wskrzeszeniu oraz uwielbieniu przemozna dziatalnos¢ Boga
zostala zinterpretowana w $wietle Starego Testamentu jako wy-
raz specyficznej i dobrze znanej aktywnosci Ducha. Paschalne
spotkania uczniéw ze Zmartwychwstalym pozwolily natomiast

% Wymienione elementy wraz z dolaczonymi odniesieniami do Starego
Testamentu oraz wezwaniem do pokuty stanowia najstarszy kerygmat chrystolo-
giczny, wykorzystany tutaj przez Eukasza.

87 Takie rozumienie wypowiedzi Dz 2, 33 nie jest sprzeczne ze stwierdze-
niami Ewangelii, ze Jezus w czasie swego ziemskiego zycia byt szczegélnym

nosicielem Ducha. A. WEISER, Die Apostelgeschichte, Leipzig 1989, s. 60-61.
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dostrzec, iz Jego nowa egzystencja rézni si¢ zasadniczo od po-
przedniej. Charakterystyczng jej cecha bylo mianowicie swoiste
»przesycenie” pneumatyczne, nieosiagalne przez zwyczajne
udzielenie Ducha.

Zmartwychwstaly Jezus obdarzony i tak $cisle zwigzany
z Duchem posiada zatem pelng wiadz¢ rozporzadzania Nim jako
catkowicie sobie przynaleznym. Wystepujac w roli dysponujacego
owg tajemnicza, pelng mocy rzeczywistoscia®®, faktycznie udzielit
Go tez swoim uczniom. W ten sposéb zrealizowat On zlozone
wezesniej obietnice, jak réwniez zapowiedz Jana Chrzciciela.

Wprawdzie pierwszymi odbiorcami daru Ducha zostato
Dwunastu, to jednak zgodnie ze stowami Piotra jest On prze-
znaczony dla wszystkich, ktérzy po nawrdceniu, tzn. uzna-
niu mesjariskiej godnosci i Bozego postannictwa Jezusa (Dz
2, 22-24.32-33) przyjma chrzest (Dz 2, 38-39). Poniewaz
w nastgpstwie przeméwienia Apostota i wezwania do zmiany
zycia (Dz 2, 38.40) decyzj¢ ochrzczenia si¢ powzigto okoto 3000
stuchaczy (Dz 2,41), jest oczywiste na podstawie danego zapew-
nienia, Ze wszyscy ci neofici, mimo iz tekst o tym nie wspomina,
otrzymali Ducha Swif;tego. W ten sposéb w dzieni Piecdziesiat-
nicy zjednoczyta si¢ pod Jego wptywem nowa wspélnota ludu
Bozego — Kosciot (Dz 2, 42-47). Poczatkowo tworzyli ja zydzi
i prozelici, z czasem jednak wejda do niej poganie, gdyz i dla
nich, jak to wyraznie podkresla Piotr w koricowych stowach swe-
go przemdwienia, jest przeznaczony dar Ducha (Dz 2, 39).

Historyczna podstawe przedstawionego przez Lukasza ze-
stania Ducha Swietego stanowi najprawdopodobniej rzeczywiste
wystapienie po raz pierwszy w gminie jerozolimskiej zjawiska
charyzmatéw, by¢ moze nawet w dzieri Pigédziesigtnicy®’. To

) 8 A. JANKOWSKI, op. cit., s. 39; C.F. GOMES, Jezus a Dar Ducha
Swigtego, ComP 8 (1988) nr 43,s. 13.
8 E.SCHWEIZER, PNEUMA,PNEUMATIKOS, E, Das Neue Testament.
II. Lukas und Apostelgeschichte, TWNT VI, 5. 408; ]. ROLOFF, Die Apostelgeschich-
te, NTD 5, Berlin 1988, s. 38-39.
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wydarzenie powigzal on z innymi tradycjami pochodzacymi
z Kosciota apostolskiego, jak: tzw. ,lista narodéw”, kerygmatem
chrystologicznym, konkretnymi danymi o jego poczatkach, uzy-
wanymi tam tekstami ze Starego Testamentu®, dotaczajac do
nich mowe Piotra jako wazny element interpretacyjny catosci.
Tak powstata rozbudowana relacja o tym, co si¢ stalo w dzien
Zielonych Swiat. Jej celem byto z jednej strony wykazanie, ze za-
powiedzi udzielenia Ducha przysztemu ludowi Bozemu, zawarte
w Starym Testamencie oraz przekazane przez Jana Chrzciciela
czy samego Chrystusa znalazly juz urzeczywistnienie®!, z dru-
giej strony §wiadczenie o tym, iz nowa wspdlnota wyznawcéw
Jezusa ma swoje zrédto w ,,Obietnicy Ojca” i jest przez Niego
kierowana.

Podobnie rozbudowana literacko i wazna teologicznie kon-
strukcje stanowi perykopa o przyjeciu do Kosciota pierwszych
pogan, zwana ,,Pie¢dziesigtnica pogan” (Dz 10, 1-11, 18). Sktada
si¢ ona z nastgpujacych czesci: wizji Korneliusza (Dz 10, 1-8);
wizji Piotra (Dz 10, 9-16); zastanawiania si¢ nad nig Piotra i in-
terwencji Ducha Swiqtego (Dz 10, 17-23a); spotkania Piotra
i Korneliusza (Dz 10, 23b-33); mowy Piotra (Dz 10, 34-43);
zstgpienia Ducha Swietego na domownikéw Korneliusza (Dz
10, 44-48); informacji o wydarzeniu zlozonej przez Piotra
w gminie jerozolimskiej (Dz 11, 1-18)%2. Przy opracowaniu
catego opisu Fukasz wykorzystal rézne materiaty’, zwigzane

% H. LANGKAMMER, op. cit., s. 102; Dyskusje ostatnich dziesigcioleci
na temat historii tradycji Dz 2, 1-13 przedstawil szeroko: G. SCHNEIDER, op.
cit.,s. 242-247.

1 J.KUDASIEWICZ, p. cit., s. 81.

2 E.HAENCHEN, Die Apostelgeschichte, 10, Meyer K, Gottingen 1956,
s.309-311; F. BOVON, Tradition et rédaction en Actes 10, 1-11, 18), TZBas
26 (1970),s.26-28.

93 Na temat wykorzystanych przez Fukasza zrédet w Dz 10, 1-11, 18 i ich
redakcyjnego opracowania zob. G. SCHNEIDER, Die Apostelgeschichte. 2.Teil:
Kommentar zu Kap. 9, 1-28, 31, HerdersThK NT V, 2, Freiburg-Basel-Wien
1982, 5. 61-64; A. WEISER, op. cit., 5. 149-154.
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zwlaszcza z poczatkami Kosciota w miejscowosciach lezacych
nad Morzem Srédziemnym: ustne przekazy o dziatalnosci
uczniéw Jezusa, spisane relacje $wiadkéw, dokumenty i notatki,
elementy katechezy kierowanej do §wiata pogariskiego itp.

Kunsztownie opracowana kompozycja pozwolita autorowi
na rézne sposoby przedstawi¢ zasadnicza ideg, iz dotarcie zbaw-
czego oredzia do $wiata poganskiego i wlaczenie go bezposred-
nio w nowg wspdlnote ludu Bozego dokonato si¢ dzigki kierow-
nictwu Boga, w tym takze dzigki wyraznemu wptywowi Ducha
Swiqtego.

To dziatanie ujawnilo si¢ najpierw w widzeniu aniota, jakie-
go doznal ,pobozny i bojacy sie Boga”, tzn. bliski judaizmowi
poganin Korneliusz oraz w poleceniu sprowadzenia z Jaffy nie-
znanego mu Piotra (Dz 10, 2-5). Przebywajacy w tym miescie
apostol doswiadczyl réwniez niezwyktego zjawiska. W eksta-
tycznym uniesieniu ujrzal opuszczajaca si¢ z otwartego nieba
jakby wielka chuste wypelniona czystymi i nieczystymi rytualnie
zwierzetami. Towarzyszacy wizji, pochodzacy z nieba tzn. od
Boga, glos wezwat go do przygotowania sobie z nich pokarmu
(Dz 10, 9-13). Kiedy Piotr sprzeciwit si¢ temu, uzasadniajac, ze
nigdy dotychczas nie wykroczyt przeciw Prawu, ustyszat: , To, co
Bég uznat za czyste, ty (nie uwazaj) za nieczyste” (Dz 10, 15).
Enigmatyczno$¢ calego widzenia a ponadto ogélnikowosé
otrzymanego wyjasnienia sprawily, ze zastanawiajac si¢ nad tym,
nie zwrécil uwagi na wotanie poszukujacych go wystannikéw
Korneliusza. Wéwczas apostot po raz drugi doswiadczyt dziata-
nia Bozego, gdy Duch Swiety polecit mu spotkaé si¢ z nimi oraz
uda¢ do Cezarei. Jak bardzo kierowal On catoksztaltem wyda-
rzenia, wynika ze stwierdzenia: ,Ja ich wystatem” (Dz 10, 19-20;
11, 12). W Cezarei Korneliusz poinformowat przybytego Piotra
o doznanym przezyciu oraz zadeklarowal we wiasnym imieniu
oraz w imieniu zaproszonych krewnych i bliskich przyjaciét petna
gotowosé przyjecia za jego posrednictwem Bozego oredzia (Dz
10, 30-33). Wobec takiej postawy Piotr najpierw o$wiadczyl, iz

w $wietle otrzymanej wizji i pézniejszych faktéw, szczegdlnie zas
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wypowiedzi o dokonanym przez Boga oczyszczeniu, zrozumial,
ze traktuje On wszystkie narody i kazdego cztowieka jednako-
wo, jesli chodzi o dostgp do zbawienia: ,W kazdym narodzie
mity jest Mlu ten, kto si¢ Go boi i postgpuje sprawiedliwie” (Dz
10, 34-35). Nastepnie przekazal zgromadzonym poganom pod-
stawowe prawdy o osobie i dziatalnosci Jezusa Chrystusa oraz
zrealizowanym przez Niego dziele zbawczym (Dz 10, 36—43).
W trakcie przeméwieniu Piotra nieoczekiwanie zstapit na ze-
branych pogan Duch Swigty. Ten sam dar, ktdry stat si¢ udziatem
uczniéw Jezusa w dniu Piec¢dziesiatnicy, teraz otrzymali wprost
i bezposrednio ci, ktérzy nie byli ani obrzezani, ani ochrzczeni.
Widomym znakiem Jego obecnosci i dziatania, podobnie jak to
miato miejsce w przypadku Dwunastu, byt charyzmat glossolalii
iwielbienia Boga, co ze zdumieniem stwierdzali przybyli z Piotrem
swiadkowie pochodzenia zydowskiego (Dz 10, 44—46). Apostot
natomiast, widzac niezwykle skutki udzielonego poganom daru,
polecit ich niezwlocznie ochrzci¢, dodajac znamienne uzasadnie-
nie: ,,Czy kto§ moze wzbrania¢ ochrzczenia w wodzie tych, ktérzy
otrzymali Ducha Swif;tego tak samo jak my?” (Dz 10, 47-48).
Decyzja ta oznaczata oficjalne i bezposrednie wiaczenie do
Kosciota dawnych pogan bez poddawania ich rytowi obrzezania
i zobowigzania do przestrzegania Prawa, jak tego domagata si¢
dotad gmina jerozolimska. Ich droga do wspélnoty chrzesci-
janskiej nie bedzie wige juz musiata prowadzi¢ przez zydowski
prozelityzm. Od tego momentu kazdy cztowiek moze staé sig
prawdziwym wyznawcg Jezusa Chrystusa i uczestniczy¢ w Jego
dziele zbawczym, jesli tylko uwierzy i przyjmie chrzest. W kon-
sekwencji rozstrzygnigcie Piotra sprawito, ze Ko$ciét stat si¢ rze-
czywisto$cig uniwersalna, szeroko otwarta na caly $wiat i dajaca
dawnym Izraelitom i poganom réwnoprawny dostep do petni
objawienia i zbawienia. W tym tez znaczeniu urasta ono do rangi

przetomowego wydarzenia—wzorca94.

9% H. ORDON, Cezarejska decyzja Piotra. Rozwazania literacko-teologiczne nad
perykopg o chrzcie Korneliusza [Dz 10, 1-11, 18], ,Summarium” 7/ 27 (1978), 5. 61-62.
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Stusznosci powzigtej w Cezarei decyzji apostol dowodzit
takze wobec zastrzezert wysuwanych we wspdlnocie jerozolim-
skiej przez wskazanie na wyrazne Boze kierownictwo widoczne
w przebiegu calej historii nawrécenia pogan (Dz 11,5-10.12.15),
a zwlaszcza przez podkreslenie podob1enstw95 mlfgdzy zestaniem
Ducha Sw1qtego w dzien Zielonych Swiat a tym, ktére doko-
nato si¢ w domu Korneliusza (Dz 11, 15.17). Zaznaczyt przy
tym, Ze w ten sposéb wypetnita si¢ ponownie obietnica Ducha
zapowiedziana przez Jana Chrzciciela i Jezusa (Dz 11, 16). Wy-
razona ze strony zebranych po przedstawieniu Piotra deklaracja:
»1 poganom dat Bég (dar) nawrécenia, aby zyli” (Dz 11, 18) byta
nie tylko akceptacja jego postgpowania, lecz aprobata ze strony
Kosciota apostolskiego nowej drogi przekazywania zbawczego
oredzia w $wiecie pogariskim.

Wewnetrzny impuls, ktérego Zrédlem byl zestany w dzien
Pigédziesiatnicy Duch Swif;ty, wplynal nie tylko na pierwsze
publiczne wystapienie Piotra i Jedenastu (Dz 2, 14-41), ale
takze na ich dalszg aktywnos¢ w nauczaniu i dokonywanych
cudach (Dz 3, 1-26). Jej skutki w postaci coraz wigkszego zain-
teresowania mieszkaficéw Jerozolimy osobg oraz dzietem Jezusa,
przedstawianego jako odrzucony Mesjasz, wzbudzily najpierw
zaniepokojenie a pézniej interwencje Sanhedrynu, odpowie-
dzialnego za zycie religijne Izraela. Wynikiem tego byto najpierw
zatrzymanie i przestuchanie Piotra oraz Jana, a nast¢pnie wyda-
nie im zakazu przemawiania (Dz 4, 1-18). Budzaca zdumienie
trafno$¢ udzielanych przez Piotra odpowiedzi oraz towarzyszaca
mu odwaga w stosunku do przedstawicieli Wysokiej Rady (Dz
4, 8-20) byty wymownym $wiadectwem realizacji zapewnienia
Jezusa, ze w takich okolicznosciach bedg korzystaé ze swiatla
i mocy Ducha (Mt 10, 19-20; Mk 13, 9-11; £k 12,11-12). Jego
obecnosé i dziatanie znalazty ponadto wyrazne potwierdzenie po
powrocie obydwu apostotéw do wspdlnoty, przedstawieniu jej
przebiegu wydarzenia, dzigkczynieniu za ocalenie oraz prosbie

% R.PESCH, op. cit., s. 345-347.

Preumatologia 157

0 moc przezwyciezenia przeciwnosci. Trzesienie ziemi, jakiego
woéwczas doswiadcezyli zebrani, okazato si¢ zewnetrznym znakiem
tak przyjecia przez Boga ich modlitw, jak réwniez napetnienia
ich Duchem Swig¢tym — podobnie jak miato to miejsce w dzieri
Zielonych Swiat%. Otrzymany dar wyposazyt ich w zdolno$¢
meznego gloszenia Ewangelii (Dz 4, 31).

W przedstawionych powyzej perykopach Duch Swiety poja-
wia si¢ wraz z towarzyszacymi temu dostrzegalnymi fenomenami
wprost i bezposrednio, nadto nieoczekiwanie i gwaltownie. Taka
prezentacja byla podyktowana najprawdopodobniej potrzeba
podkreslenia, jak doniostym dla Kosciota byto Jego zstapienie na
uczniéw Jezusa w dzieri Pigc¢dziesigtnicy w Jerozolimie oraz na
pogan w Cezarei. W pozostatych relacjach Dziejéw Jego udzie-
lanie oraz dzialanie ma juz inny charakter i pozostaje w zwigzku
z chrztem lub nalozeniem rak.

Wedtug zapowiedzi Piotra warunkiem uzyskania ,,Obiet-
nicy Ojca” ma by¢ nawrdcenie, czyli przyjecie wiary w Jezusa
Chrystusa i Jego oredzia oraz chrzest (Dz 2, 38-39). Taka sy-
tuacja zaistniata w Efezie, dokad przybyt Pawet i spotkat ucz-
niéw Jana Chrzciciela. Poniewaz otrzymali oni tylko chrzest
pokuty od swego Mistrza, apostot pouczyl ich o Jezusie, sto-
sunku Jana do Niego i dokonywanym w Jego imieniu chrzcie,
a nastepnie udzielit im go. Wéwezas to po gescie natozenia
rak zstapit na nich Duch Swiety, czego wyraznym przejawem
byt charyzmat glossolalii i proroctwa (Dz 19, 1-7). Pewne po-
dobienistwo do powyzszego wydarzenia wystepuje w historii
nawrécenia Szawla pod Damaszkiem. Pokutujacy wskutek
doznanego objawienia przesladowca Kosciota uzyskuje z ust
Ananiasza — po uprzednim natozeniu na niego rak — krétkie
wyjasnienie tego, co si¢ wydarzyto pod murami miasta, z czym
przybywa oraz zapewnienie, ze odzyska mozno$¢ widzenia
i zostanie napelniony Duchem Sw1qtym Ociemniaty Szawet

% G. SCHILLE, Die Apostelgeschichte des Lukas. 2, TWHK NT V, Berlin
1984, s.142.
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rzeczywiscie przejrzat oraz zostal ochrzczony, po czym przy-
stapil do bardzo intensywnej pracy misyjnej w Damaszku (Dz
9, 20-22). Wzmianka o przywréceniu wzroku, czyli wypet-
nieniu si¢ jednej zapowiedzi, a przede wszystkim informacja
o odwaznym i zarliwym gloszeniu Jezusa Chrystusa suponuje,
ze takze i druga stala si¢ faktem, tzn. Ze zostal mu udzielony
przyobiecany Duch Swiety.

Wie¢z pomiedzy chrztem a darem Ducha, chociaz nie tak
$cista jak w przypadku uczniéw Jana, jest jeszcze widoczna
w relacji o dziatalnosci diakona Filipa wéréd Samarytan oraz
w omoéwionej juz historii Korneliusza. Nauczanie Filipa o Jezu-
sie Chrystusie oraz zainaugurowanym przez Niego Krélestwie
Bozym wraz z dokonywanymi cudami sprawito, ze wielu z nich
nawrdcito si¢ i przyjeto chrzest (Dz 8, 5-8.12). Dopiero jednak
modlitwa oraz naktadanie rak przez Piotra i Jana wystanych
przez grono apostolskie spowodowato obdarzenie ich Duchem
Swictym (Dz 8, 14-17). Z kolei w perykopie o bezposrednim
wlaczeniu pierwszych pogan do Kosciota Jego zstapienie na
zgromadzonych nastapilo podczas katechezy Piotra i przed
udzieleniem im chrztu (Dz 10, 44.47-48).

W teologicznej wizji fukasza normalna droga inicjacji
chrzescijaniskiej oraz uczestniczenia czlowieka w zbawczym
dziele Chrystusa jest wiara i przyjecie chrztu, zas dopetnieniem
i zarazem dowodem pelnej przynaleznosci — otrzymanie Ducha
Swiqtego. Obecne w Dziejach Apostolskich modyfikacje tej
kolejnosci majg zrédto w réznych doswiadczeniach i tradycjach
wspdlnot chrzescijariskich, jakie wykorzystat on w redakcji swej
ksiegi. Bég bowiem w niektérych sytuacjach, interweniujac
bezposrednio przez zestanie Ducha Swigtego, usuwal przeszko-
dy i ograniczenia utrudniajace wejscie do Kosciota oraz petne
korzystanie z débr zbawczych?’. Takie przypadki mialy jednak
charakter szczegdlny i wyjatkowy.

97 ]. ROLOFF, op. cit.,s.152; P. POKORNY, op. cit.,s. 72-73.
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Wplyw Ducha Swigtego na zycie i dzialalnosé Kosciota

Uwydatnionag w Ewangelii taczno$¢ miedzy Duchem a Je-
zusem Lukasz zastgpuje w Dziejach wigziag pomigdzy Duchem
a wspdlnota wierzacych w Chrystusa — Kosciotem. W wyniku
Jego zstgpienia w Jerozolimie (Dz 2) wspdlnota rozpoczeta
swoja egzystencje, sktadajac si¢ najpierw z zydéw i prozelitéw,
a wskutek Jego interwencji w Cezarei (Dz 10, 1-11, 18) z na-
wréconych pogan. Ta nowa spoteczno$¢ ludu Bozego dzigki
obecnosci i aktywnosci Ducha bedzie si¢ wewnetrznie umacnia-
ta i ksztaltowata, a przez prowadzong akcj¢ misyjng dynamicznie
rozwijala, ogarniajac coraz dalsze kregi ludzkosci i umozliwiajac
kazdemu dostep do petni débr zbawcezych.

Wptyw Ducha Swigtego uwidocznit si¢ tak w inicjowaniu
gloszenia Ewangelii, jak réwniez w wybieraniu odpowiednich
do tego ludzi, ich wyposazaniu i nastepnie w kierowaniu nimi’s.
Poszczegélne elementy tego oddzialywania mozna juz bylo za-
uwazy¢ w oméwionych wystapieniach Piotra. Pojawiaja si¢ one
takze w apostolskiej postudze Pawta. Wybranie jego i Barnaby
do wyruszenia w pierwszg podréz misyjng dokonato si¢ wlasnie
zinspiracji Ducha podczas sprawowania liturgii i postu wspélnoty
antiocheriskiej, a konkretne wystanie nastapito z Jego polecenia
w trakcie modlitwy oraz nalozenia rak przez tamtejszych ,pro-
rokéw i nauczycieli” (Dz 13, 1-3). W ten sposéb z natchnienia
Bozego i przy oficjalnej akceptacji Kosciota rozpoczgta si¢ ich
praca ewangelizacyjna ukierunkowana na Mala Azj¢. Podczas
drugiej podrézy misyjnej na tamtym terenie Pawet wraz z towa-
rzyszacymi mu uczniami do$wiadczyl kolejnej interwencji Du-
cha, gdy zamierzal udaé si¢ w stron¢ Efezu, a nastepnie Bitynii.
Pochodzacy od Niego zakaz przepowiadania w zaplanowanych
rejonach i prawdopodobnie dalsze Jego impulsy sprawity, ze

%8 Bukasz uwydatnit w Dziejach Apostolskich role Ducha Swiqtcgo prze-
de wszystkim w dziatalnosci misyjnej Koéciota, stad Jego interwencje pojawiaja
si¢ w momentach dla niej zwrotnych. J. GUILLET, Le Saint-Esprit dans..., op.
cit.,s. 187.
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apostot znalazt si¢ w Troadzie (Dz 16, 6-9). Doznane za$ tam
nocne widzenie zawieralo wezwanie do rozpoczecia gloszenia
Ewangelii w Europie (Dz 16, 10), odstaniajac tym samym Boze
plany wobec niego na przysztosé, ale i rzucajac $wiatto na wezes-
niejsze, niezrozumiate zakazy.

Podobnie wyraznego prowadzenia przez Ducha doswiadczyt
réwniez diakon Filip, kiedy otrzymat od Niego polecenie nawia-
zania kontaktu z wysokim urzednikiem krélewskim z Etiopii
czytajacym w drodze powrotnej z Jerozolimy pieséni o cierpiacym
Studze Jahwe (Iz 53, 7-8). Postuszny temu wezwaniu wyjasnit
on najpierw Etiopczykowi trudny tekst Izajasza, ukazujac jego
wypelnienie na osobie Jezusa, po czym przekazal podstawowe
prawdy o Nim i udzielit chrztu. Przeniesienie Filipa na inne
miejsce, dokonane mocg tego samego Ducha, mialo by¢ do-
datkowym potwierdzeniem dla Etiopczyka nadprzyrodzonego
charakteru catego wydarzenia®.

Powzigta pod dziataniem Ducha Swictego cezarejska
decyzja Piotra, by do Kosciota przyjmowaé pogan bez pod-
dawania ich obrzezaniu i zwigzanym z tym wymogom Prawa,
wywotata w niektérych wspédlnotach spore opory. Chrzesci-
janie pochodzenia zydowskiego, pragnac zachowaé¢ wiernosé
starotestamentowym przepisom oraz tradycjom rabinackim
czystosci rytualnej (Kpt 11, 1-23.46—-47), unikali kontaktowa-
nia si¢ z dawnymi poganami a szczegélnie spozywania z nimi
wsp6lnych positkéw. To prowadzito do rozbicia jednosci gmin,

99 Biorac pod uwage, ze Fukasz poswiecit duzo miejsca indywidualnemu, na
pozér mato znaczacemu przypadkowi nawrécenia Etiopezyka, poza tym wprowa-
dzit do samej relacji nieistotne dla niej dane geograficzne: ,na potudnie”, ,droga
[...] z Jerozolimy do Gazy” (Dz 8, 15), powstaje pytanie, czy nie bylo zamiarem
autora ukazanie w Etiopczyku, nawracajacym si¢ i przyjmujacym chrzest wsku-
tek dziatania Ducha Swiqtego, przedstawiciela ludéw Afryki, do ktérych w ten
sposéb — zgodnie z planem Dz 1, 8 — dociera réwniez Chrystusowe or¢dzie zba-
wienia? Podobna interwencja Ducha w Dz 13, 1-4, ktéra decyduje o rozpoczeciu
misji w Azji Mniejszej oraz w Dz 16, 6-10, gdzie otwiera droge do ewangelizacji
Europy, wydaje si¢ potwierdzaé sugerowany zamiar autora.
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zauwazalnego przede wszystkim przy sprawowaniu euchary-
stiil®. Taki problem zaistnial m.in. w Kosciele antiocheriskim,
gdy pojawili si¢ w nim chrzescijanie z Judei, powolujac si¢ w tym
wzgledzie na stanowisko Jakuba, brata Panskiego (Dz 15, 1;
Ga 2, 11-16). O autorytatywne rozwigzanie nielatwej sprawy
postanowiono wiec zwrdéci¢ si¢ do apostotéw i starszych w Je-
rozolimie, czyli najwyzszego kierowniczego gremium Kosciota.
Na tzw. soborze jerozolimskim grono to po przeméwieniu Pio-
tra oraz Jakuba (Dz 15, 7-21) rozstrzygneto drazliwg kwestig,
przekazujac tzw. dekretem apostolskim przyjete postanowienia
(Dz 15,22-29). Na powzigcie tej decyzji, majacej donioste zna-
czenie dla egzystencji i jednosci Kosciota, zasadniczy wplyw
wywart jednak Duch Swiety, jak to wynika ze sformutowania
,postanowit Duch Swiety i my” (Dz 15, 28)1%! uzytego w wy-
danym dekrecie.

Prowadzonej dziatalnosci misyjnej Ko$ciota towarzyszyto
nie tylko zaktadanie nowych wspdélnot, ale tez troska o ich we-
wnetrzne zycie oraz rozwéj. W tym celu apostotowie oraz ich
wspolpracownicy wybierali przetozonych gmin, powierzajac im
piecz¢ nad liturgia, nauczaniem i moralng postawa wiernych
(1 Tes 5,12; 1 Tm 4, 14.17-20; Tt 1, 5). Pawel, kt6ry tak po-
stepowal od samego poczatku (1 Tes 5, 12), w swoim ostatnim
przemdéwieniu do prezbiteréw Efezu przypomniat, ze ich powo-
tanie do kierowniczych zadan w Kosciele dokonato si¢ z inspira-
¢ji Ducha SW1qtego (Dz 20, 28).

100 Wiecej na ten temat H. ORDON, Autorytet sw. Piotra w swietle tzw.
konfliktu antiocheriskiego (Ga 2, 11-14), w: Opoka Kosciota Chrystusowego. Biblisci
KUL w 25. rocznicg pontyfikatu Jana Pawta I, red. S. Szymik, H. Ordon, Lublin
2004, s. 129-141.

101 To sformutowanie oraz podobne w Dz 5, 32 (,my jestesmy §wiadkami
tych spraw i Duch Sw1(;ty ’) wskazuja na osobowe rozumienie Ducha Swu;tego
przez bukasza. E.J. JEZIERSKA, Duch S-wz;z‘y w Kosciele po Pigidziesigtnicy.
Nauka Dziejow Apostolskich o Duchu wai;‘tym, w: Stworzyl Bog czlowieka na swdj
obraz. Ksigga Pamigtkowa dla Bpa Prof- M. Golgbiewskiego w 65. rocznicg urodzin,
red. W. Chrostowski, Warszawa 2002, s. 160.
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Niezaleznie od powyzszych tekstéw, przekazujacych infor-
macje o bezposrednich interwencjach Ducha, Dzieje Apostol-
skie zawieraja takze relacje o Jego stalej obecnosci i oddziatywa-
niu. Jego nosicielami sg przede wszystkim apostotowie oraz ich
wspotpracownicy: Piotr, Jan (Dz 4, 8; 5, 32), Pawet (Dz 13, 9),
Barnaba (Dz 11,24), diakoni (Dz 6, 3), a wéréd nich zwtasz-
cza Szczepan (Dz 6, 3.5.10.55). Dzi¢ki takiemu wyposazeniu
ich nauczanie a przede wszystkim wyglaszane przeméwienia
wyrézniajg si¢ zadziwiajaca madroscia w doborze i interpretacji
starotestamentowych tekstéw, w przytaczanej argumentacji oraz
logice wywodéw, jak tez zarliwoscia w wezwaniach do nawréce-
nia (Dz 2, 14-39; 3, 12-26; 4, 8-12; 13, 16—41), a prowadzone
z przeciwnikami dyskusje charakteryzuje celno$¢ formutowa-
nych wypowiedzi oraz stawianych nieraz zarzutéw (Dz 4, 19-20;
7, 2-53; 13, 46—47). Catosci obrazu dopetnia w wystapieniach
tych najczesciej prostych ludzi niepospolita odwaga, niecofajaca
sie przed przesladowaniami a nawet meczeriska $miercig!%2,

Posiadaniem Ducha Bozego cieszyty si¢ nie tylko indywidu-
alne osoby, ale i cate wspélnoty (Dz 4,31;9,31; 13,52), a przeja-
wem tego byty wzajemna mito$¢ i rados¢, gorliwosé w spetnianiu
obowiazkéw oraz panujacy wéréd wiernych pokéj. W zwiazku
z tym staje si¢ zrozumiale, Ze préba oszukania tejze wspdlnoty ze
strony Ananiasza i Safiry, czy tez przesladowanie jej przedstawi-
cieli w osobach Piotra i Jana zostaty potraktowane jako powazne
przewinienia przeciw obecnemu i dziatajacemu tam Duchowi
Swietemu (Dz 5, 3.9; 4, 29-31).

Wystepujace czgsto w Kosciele apostolskim zjawisko cha-
ryzmatéw jako efekt wyposazenia pneumatycznego (Rz 12, 6-8;
1 Kor 12-14; Ga 3, 2-5; 1 Tes 1, 5; 5, 19-20) znalazto réwniez
echo w Dziejach. Przedstawione w nich przez Lukasza przypad-
ki takiego obdarowania naleza do kategorii proroctwa i potwier-

102 W. RAKOCY, Duch Swi;‘ty w poczgtkach Kosciota, w: Duch i Oblubienica
mowiq. ,Przyjdz’. Ksigga Pamigtkowa dla O. Prof. A. Jankowskiego OSB w 85. rocz-
nicg urodzin, red. W. Chrostowski, Warszawa 2001, s. 385-387.
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dzajg ciagle spetnianie si¢ zapowiedzi Joela 3, 1-5, zastosowanej
w Dz 2, 17-21 w stosunku do nowej spotecznosci wierzacych.
Dla dobra tej spotecznosci prorok Agabos pod wptywem Ducha
ostrzegt Kosciét antiocheniski przed zblizajaca si¢ klgska gtodu,
co zmobilizowato go p6zniej do pospieszenia z konkretng pomo-
cg cierpigcym chrzeécijanom w Judei (Dz 11, 27-30). Ten sam
Agabos dzigki otrzymanej z natchnienia wiedzy po wykonaniu
symbolicznej czynnosci zwigzania rak i nég poinformowat apo-
stota Pawta o czekajacym go w Jerozolimie losie (Dz 21,10-11).
Przekazana przez proroka informacja nie byta dla apostota i jego
najblizszego otoczenia nowoscig (Dz 21, 4), gdyz Duch Swiety,
jak to stwierdza w mowie do przetozonych Kosciota efeskiego,
dal mu pozna¢ cierpienia, jakie go dotkna w Jerozolimie i nakta-
niat go, by si¢ mimo wszystko tam udat (Dz 10, 22-23).

Podkreslone przez Lukasza w Ewangelii powigzanie Du-
cha z Jezusem jako wypelnienie starotestamentowych proroctw
mesjanskich i podobnie uwydatniona w Dziejach Apostolskich
tacznos¢ Ducha z Kosciotem z réwnoczesnym wskazaniem, ze
tak realizuja si¢ zapowiedzi Starego Testamentu, Jana Chrzci-
ciela oraz samego Jezusa, pozwolity mu z jednej strony ukazad
poszczegdlne etapy soterycznego planu Boga, z drugiej zas dad
pewnos¢ kolejnym generacjom chrzescijan, zwlaszcza pochodze-
nia pogariskiego, iz znajdujg si¢ na drodze prowadzacej faktycz-
nie do zbawienia. To przekonanie, jak i $wiadomo$¢ otrzymania
przez chrzest daru Ducha Swigtego mobilizowaty ich do Zycia
w pelni odpowiadajacego tej nowej sytuacji. Budzity one takze
glteboka nadzieje i wewnetrzny pokdj, poniewaz na krytyczny
czas przesladowan i réznorakich trudnosci zostata przyobiecana
zwycigska moc Ducha.



Ks. Stanistaw Harezga

EKLEZJOLOGIA

Synoptycy przy pisaniu swych Ewangelii, siegajac do
zrédtowych przekazéw tradycji o Jezusie Chrystusie, dokonali
jej redakcyjnego i teologicznego opracowania. Dotyczy to
réwniez eklezjologii, co zostato juz solidnie udokumentowane
w licznych badaniach egzegetyczno-teologicznych, zwlaszcza
od momentu pojawienia si¢ metody historyczno-krytyczne;.
Poniewaz kazdy z ewangelistéw utrwalal wspélnag wszystkim
Kosciotom tradycje o proeklezjalnej dziatalnosci Jezusa, mozna
w ich dzietach zauwazy¢ to samo — podstawowe przestanie
eklezjologiczne. W niniejszym opracowaniu skoncentrujemy
sie¢ jednak na tym, co wyréznia i charakteryzuje eklezjologie
kazdego z synoptykéw. Podstawa ich odr¢bnych propozycji
eklezjalnych byt zyciowy kontekst kazdej Ewangelii, a tym
samym inny rodzaj probleméw koscielnych jej adresatéw.
Poprzez ich pryzmat dokonamy pewnej syntezy eklezjologii
poszczegdlnych synoptykéw, zwracajac uwage na konkretne jej
cechy i elementy sktadowe. Z tej racji, ze Dzieje Apostolskie
stanowig druga cze$¢ Lukaszowego dzieta, ich eklezjologie
nalezy traktowa¢ jako dopelnienie tej Ewangelii. Jednak za-
stuga Lukasza jako ,eklezjologa” jest stworzenie w Dziejach
Apostolskich historyczno-kerygmatycznej monografii o zyciu
pierwotnych gmin chrzescijaniskich. Przy lekturze modeli Kos-
ciota poszczegdlnych synoptykéw nalezy pamigtal, ze nie sg
to jakie$ kompletne i systematyczne wyktady z eklezjologii, ale
propozycje uchwycenia ducha, jaki winien ozywia¢ Chrystuso-
wy Kosciét kazdego czasu i miejsca az po zakoriczenie dziejéw
zbawienia calego Swiata.
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I. KOSCIOE WSPOLNOTA UCZNIOW
NASLADUJACYCH JEZUSA MESJASZA
ISYNABOZEGO

(EWANGELIA WEDEUG SW. MARKA)

We wezesniejszych komentarzach do Markowej Ewangelii,
takze w teologiach do Nowego Testamentu, a nawet w mo-
nografiach bezposrednio traktujacych o Kosciele, zauwaza si¢
niedocenianie Markowej nauki o Kosciele albo zupelne jej
niedostrzeganie'®. Odkrycie bogatej problematyki eklezjalnej
najstarszej Ewangelii idzie w parze z rozwojem badan nad tym
dzietem, docenionym w pelni dopiero przez wspéiczesna kryty-
ke biblijng. Przez cate wieki jednak, poczynajac od starozytnosci
chrzescijaniskiej, Ewangelia wedlug sw. Marka nie wzbudzata
wigkszego zainteresowania zaréwno komentatoréw, jak i wier-
nych!®. Sytuacja ta zaczela sie radykalnie zmienia¢ od potowy
XIX wieku, z chwilg akceptacji przez badaczy protestanckich
i katolickich teorii dwéch Zrédet, a nastepnie przez zastosowa-
nie w badaniach metody historyczno-krytycznej, a zwlaszcza
metody ,historii redakcji”. Sposréd wielu prac pisanych we-
dlug zalozen tej metody do odkrycia Markowej eklezjologii
przyczynilty sie zwlaszcza opracowania na temat problematyki
uczniéw w tej Ewangeliil®. Badania tego tematu metodg ,hi-
storii redakcji” ostatnio zostaly zdominowane przez metody
typu synchronicznego, a zwlaszcza analiz¢ narracyjng. Autorzy
publikacji, zabierajac glos na temat uczniéw w drugiej Ewange-
lii, najczesciej wypowiadajg si¢ w trzech kwestiach: niepojetosci

103 J. FLIS, Modele Kosciota w pismach narracyjnych Nowego Testamentu,
Lublin 1999, s. 138-139.

104 Na temat poszczegdlnych historycznych etapéw interpretacji dzieta
zob. S.P. KEALY, Mark’s Gospel: A History of its Interpretation. From the Begi-
ning unti/ 1979, New York 1982, nie podano strony.

105 Dobrym podsumowaniem osiggnieé metody historii redakeji w bada-
niach tej problematyki jest praca: C.C. BLACK, Tbe Disciples according to Mark.
Markan Redaction in Current Debate, Shefhield 1989, nie podano strony.
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i niezrozumienia uczniéw (zwlaszcza w zwigzku z sekretem
mesjariskim), relacji uczniéw do Dwunastu i na odwrét oraz roli
i znaczenia uczniéw lub Dwunastu w narracji Mk. Majac na
uwadze specyfike Markowej narracji, na ktéra sktada sie for-
macyjna droga Jezusa i uczniéw, S. Harezgal® odczytal w niej
eklezjalny model chrzescijaniskiej formacji. Okazuje si¢ bowiem,
ze z droga Jezusa Chrystusa i Syna Bozego zbiega si¢ droga ucz-
niéw, ktérzy sukcesywnie, w dramacie niezrozumienia, otwierajg
sie na tajemnice Jego osoby?”. W ten sposéb Ewangelia staje si¢
zapisem formacyjnej drogi, jaka przeszli uczniowie z inicjatywy
i pod kierunkiem Jezusa. To On jest upragniong dla nich , For-
ma’, a Jego osoba scala i ozywia caly ich proces formacji, aby nie
tylko historycznie w nich si¢ dopetnit, lecz takze stat si¢ w Kos-
ciele zawsze aktualnym modelem i wzorem do nasladowania.
W modelu formacji, ktérag Marek proponuje na podstawie rela-
¢ji Jezus—uczniowie, chodzi o formacj¢ chrzescijariska. Na takie
uogodlnienie pozwala przede wszystkim fakt, iz Jezus, powotujac
i formujac pierwszych uczniéw, mial juz na mysli swéj Kosciét.
Wprawdzie zaczal on istnie¢, w sensie oddzielonej od Izraela,
specyficznej wspdlnoty dopiero jako owoc Paschy Jezusa Chry-
stusa, ale nalezy go widzie¢ w calej Jego proeklezjalnej dziatal-
nosci. Egzegeci i teolodzy'® zgodnie wyrézniaja w niej dwie
charakterystyczne cechy: gloszenie i urzeczywistnianie kréle-

106 S. HAREZGA, Jezus i Jego uczniowie. Model chrzescijariskiej formacji
w Ewangelii wedlug sw. Marka, Lublin 2006, nie podano strony.

107 Wyczerpujaco uzasadnil to w interesujacym studium E. MANI-
CARDI, I/ cammino di Gesit nel Vangelo di Marco. Schema narrativo e tema
cristologico, AnBib 96, Rome 1981, nie podano strony.

108 Z grona polskich uczonych zob. C. BARTNIK, Koscidl Jezusa Chrystusa,
Wroctaw 1982,'5. 96-97,189-218; S. Nagy, Chrystus w Kosciele, Wroctaw 1982,
s.19-52, 73-83; A. NOWICKI, Kosciot w horyzoncie krdlestwa Bozego. Studium
eklezjologiczno-biblijne, Wroctaw 1995, s. 113-169; H. LANGKAMMER,
Nowy Testament w Kosciele, Wroctaw 1995, s. 21-53; tenze, Pytanie o przedpas-
chalne powstanie Kosciota, RT 44 (1997) 1,s.139-146; J. FLIS, op. ciz.,s. 19-78;
H.SEWERYNIAK, waigty Koscidt powszedni, Warszawa 1999, s. 23-42.
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stwa Bozego oraz wynikajace z tego powotanie i formowanie
grupy uczniéw, ktérej centrum stanowito Dwunastu na czele ze
$w. Piotrem. Uwzgledniajac te fakty, Marek nie tylko przekazuje
informacje o historycznych zdarzeniach zwigzanych z Jezusem
i uczniami, lecz takze czyni je paradygmatycznymi pouczeniami
dla adresatéw swojej Ewangeliil®®. W ten sposéb, wychodzac od
Kosciota, réwnoczesnie do niego dochodzi. Mozna powiedzied,
ze historyczni uczniowie Jezusa identyfikuja si¢ z adresatami
Markowej Ewangelii i staja si¢ dla nich i wszystkich chrzescijan
modelem i wzorem!!’. Juz w okresie powielkanocnym docho-
dzi bowiem do tego, ze tytul ,uczed” wprost zostaje zastapiony
okresleniem ,chrzescijanin” (por. Dz 11, 26)11.

1. Eklezjalny kierunek formacji uczniéw

W Markowej eklezjologii na pierwszy plan wysuwa si¢
posta¢ Mesjasza i Syna Bozego jako jedynego formatora ucz-
niéw. Z ta fundamentalng prawda Ewangelii $cisle taczy si¢ ich
postawa jako nasladowcéw swego Mistrza, naznaczona drama-
tem ludzkiej stabosci i niewiary oraz stopniowego odkrywania
Jego tajemnicy!!2. Jedynie z osobowej i bliskiej wiezi uczniéw
z Nauczycielem rodzi si¢ autentyczna wspdlnota Jego Kos-
ciota. Ten eklezjalny zamyst Jezusa ujawnia si¢ zaraz w akcie
powolania, w ktérym cho¢ uczniowie powotywani sa indywi-
dualnie, ale — jako rodzeni bracia — po dwéch (Mk 1, 16-20).

109 J.FLIS, op. cit.,s. 147.

110 H.C.KEE, Community of the New Age. Studies in Mark’s Gospel, Phila-
delphia 1977,s.10-11; V.FUSCO, La Chiesa in Marco. Piste di lettura, PV 27
(1982), 93-98; H. LANGKAMMER, Nowy Testament..., op. cit.,s. 57-58.

1. DE LA POTTERIE, Dalla sequela dei primi discepoli alla sequela
dei cristiani, PSV 2 (1980), s. 195-196; M.J. ALVES, Od ucznia do chrzescija-
nina, ComP 5 (1985), 5,s. 23-28; M. CZAJKOWSKI, Zdobywanie ucznicw,
»Wiez” 31 (1988) 6,s.53-55 1 59-62; H. LANGKAMMER, Metanoia i pgj-
scie za Jezusem w orgdziu ewangelicznym, RT 43 (1996) 1,s. 121.

12 S HAREZGA, Jezus..., op. cit., s. 375-401.
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Tak od poczatku tworza wokét Mistrza nowg wspélnote, ktéra
w swej strukturze i formie catkowicie zaleze¢ bedzie od Niego.
W swej narracji Marek traktuje uczniéw zawsze jako grupe
i nigdy nie uzywa okreslenia ,uczen” w liczbie pojedyncze;j.
Swiadczy to o wielkiej wadze, jaka przyktada on do opisywania
tej grupy jako jednorodnej catoécil!3. Dla formacji bowiem nie
jest najwazniejsza indywidualno§é¢ poszczegdlnych cztonkéw
wspdlnoty, ale ich jednakowa relacja do Mistrza, ktéry jest je-
dynym punktem odniesienia i przewodnikiem dla wszystkich.
Dlatego od momentu powotania pierwszych uczniéw Jezus
zawsze wystepuje w ich towarzystwie!l*. Marek podkresla to
bezposrednio, uzywajac terminu ,uczniowie”, albo za pomoca
czasownikéw w trzeciej osobie liczby mnogiej (por. 1, 21.29;
5,1.38; 6, 53; 8, 22). Jesli nawet w narracji méwi si¢ o jednym
z uczniéw, to zawsze widziany jest on w relacji do pozostatych
(por. 8,27.29; 9, 38).

Wspélnotowy charakter formacji jeszcze bardziej zostaje
uwydatniony przez akt ustanowienia Dwunastu (Mk 3, 13-19).
W tym przypadku nie chodzi tylko o zacie$nienie wspdlnoty do
optymalnej pedagogicznie grupy, ale takze o jej gtebsze znacze-
nie z racji symboliczno-teologicznej wymowy liczby dwanascie.
W nawigzaniu do calej tradycji religijnej dwunastu pokoleri Izra-
ela, ustanowienie Dwunastu stato si¢ znakiem realizowania si¢
obietnic Boga dotyczacych eschatologicznego odnowienia cate-
go ludu Bozego!™®. Na tej podstawie zasadnicza racja istnienia
Dwunastu: ,by¢ z Jezusem” (3, 14b), a przez to trwaé¢ w nowym
przymierzu z Bogiem (por. 2, 18-22), zostaje wpisana w status

113 Tendencja do pluralizowania wystepuje tez u pozostatych synopty-
kéw. Termin ,uczen”w liczbie pojedynczej spotykamy tylko w Mt 10,24.25.42
itk 6,40;14,26.27.33. W tych miejscach termin ten nie odnosi si¢ jednak do
konkretnych oséb, ale wskazuje na idealng posta¢ ucznia.

114 Wyjatkiem sg sceny, w ktorych Jezus oddala si¢ na modlitwe (1, 35;
6, 46; 14, 35.39) oraz opis Jego meki i $mierci, obejmujacy caly rozdziat 15.

115 A. PACIOREK, Ewangelie synoptyczne III. Ewangelia wedlug sw.
Marka, Tarnéw 2002, s. 135.
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kazdego ucznia, ktéry zawsze winien pamieta¢ o pozostawaniu
w osobowej i bliskiej wigzi ze swoim Mistrzem. To samo doty-
czy tez faktu wspdlnotowego funkcjonowania Dwunastu, ktéry
przez nich staje si¢ wazna eklezjologiczng zasada formacji dla
wszystkich uczniéw Chrystusa. Z tej racji Marka nie interesuje
wewnetrzna organizacja Kosciotal’®. Dla niego czym§ najwaz-
niejszym jest osobiste bycie z Jezusem, ktére jednak nigdy nie
moze si¢ zrealizowaé poza wspélnota Kosciota.

Wspélnote t¢ bardzo wymownie obrazuje domowa scena,
w ktérej wokét Jezusa zgromadzona jest Jego nowa rodzina (Mk
3,31-35). W przeciwieristwie do naturalnej rodziny, ktéra pozo-
staje na zewnatrz (por. 3,20-21), jest to wspélnota Jego uczniéw.
Tym, co jednoczy ich w jednym domu z Nauczycielem i migdzy
sobg, jest stuchanie Jego stowa. Z woli samego Boga staje si¢ ono
kryterium pokrewienistwa z Jezusem, a tym samym pokrewien-
stwa i bliskosci ludzi miedzy soba. Juz nie wypelnianie Prawa
zgodnie z tradycjami judaizmu, ale stuchanie Jezusowej nauki
i wypelnianie jej zgodnie z Jego przyktadem staje si¢ pelnieniem
woli Bozej (3, 35)17. Tylko dzigki takiej postawie wchodzi sie
od bycia ,,na zewnatrz” do wspélnoty Chrystusowego Kosciota,
w ktérej ona nigdy nie traci na aktualnosci (por. 13,23.31).

Wiernosé¢ tej eklezjalnej zasadzie formacji wymaga jednak
opuszczenia oséb i débr materialnych, a nawet prowadzi do
utraty zycia dla Chrystusa i Ewangelii (Mk 8, 35-37; 10,29-30).
Tylko pod tym warunkiem, w prawdziwie ewangelicznej wspél-
nocie, uczen moze doswiadczy¢ zbawczych skutkéw nowego
zycia. Nauczyciel obiecuje go uczniom zaréwno w ramach Zzycia
doczesnego, jak i wiecznego, na poziomie przyszlego swiata

116 J. Kudasiewicz twierdzi, ze , Kosciét Marka jest w toku strukturyzacji”:
J. KUDASIEWICZ, Ewangelie synoptyczne, w: Wstgp do Nowego Testamentu,
red. R. Rubinkiewicz, Poznan 1996, s. 118.

W17 E.BEST, Following Jesus. Discipleship in the Gospel of Mark, Sheffield
1981, s. 227-228; D.M. SWEETLAND, Our Journey with Jesus. Disciple-
ship according to Mark, Wilmington 1987, s. 89-91.
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w wiecznej chwale (8, 38; 10, 30)118. Kiedy jednak realizacja za-
sady bycia z Jezusem w Jego nowej rodzinie napotyka ze strony
uczniéw na coraz wigksze trudnosci i zostaje przekreslona przez
»jednego z Dwunastu” (14, 10-11), wéwczas On sam jeszcze
raz uroczyscie ja potwierdza. Ma to miejsce w czasie ostatniej
wieczerzy, podczas ktérej na kanwie Zydowskiej Paschy Jezus
ustanawia Eucharysti¢, uobecniajac w niej dar swojej Paschy dla
zbawienia $wiata (14, 22-25). Mozliwos¢ dostepu do tego daru
przez sakramentalne spozywanie Jego Ciata i Krwi pod posta-
cig chleba i wina sprawia, ze w Eucharystii Kosciét nieustannie
rozpoznaje si¢ i umacnia jako wspdlnota zjednoczona mitoscig
Chrystusal’®. Mocg przyjetego daru Eucharystii, trwajac w No-
wym Przymierzu, kazdy uczenn Chrystusa staje si¢ zdolny do
ofiarnej odpowiedzi na t¢ mito§¢ w drodze ku eschatologiczne;j
wspdlnocie krélestwa Bozego (14, 25).

Eklezjalny kierunek formacji uczniéw, ktéry potwierdzit
Jezus przez ustanowienie Eucharystii, znajduje ostateczne
dopetnienie po wydarzeniach paschalnych w oredziu o Jego
zmartwychwstaniu (IMk 16, 6-7). Wezesniej pod nieobecnosé
uczniéw w opowiadaniu o Jezusowej mece (15, 1-47) Marek
ukazuje, jak z Jego krzyza stopniowo rodzi si¢ popaschalna
wspélnota Kosciota. Widaé¢ to juz na przyktadzie Szymona
z Cyreny, dla ktérego spotkanie z krzyzem Jezusa stalo si¢ po-
czatkiem nawrécenia dla niego i jego synéw (15, 21). Do grona
wierzacych w ukrzyzowanego Syna Bozego wchodzi rzymski
setnik, ktéry jako poganin pierwszy $wiadczy o uniwersalnym
charakterze nowej wspélnoty (15, 39). Wymownym potwierdze-
niem uczniostwa, ktére nie moze by¢ oderwane od Jezusowego
krzyza, sa kobiety, wierne uczennice Mistrza, aktywnie obecne
w tym wydarzeniu (15, 40-41.47). Posta¢ zas Jézefa z Aryma-
tei, znakomitego czlonka Sanhedrynu, ktéry zajat sie godnym

118 H.C. KEE, op. cit., s. 110.
119 R. RUBINKIEWICZ, Eucharystia zrédtem jednosci, w: Biblia o Eu-
charystii, red. S. Szymik, Lublin 1997, s. 56-60.
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pochowaniem ciata Jezusa, dowodzi, ze Jego $mier¢ przynosi juz
pierwsze owoce réwniez posréd Izraela (15, 43—46).

Dla wszystkich uczniéw, ktérzy dramatycznie przezyli krzy-
zowg $mier¢ swego Mistrza, droga wiary w Niego i odnalezienia
sie na nowo w popaschalnej wspélnocie okaza si¢ dopiero spot-
kania z Nim jako zmartwychwstalym Panem (Mk 14, 28; 16, 7).
Dzigki tym dos$wiadczeniom, z mitosierdzia Chrystusa, zrodzi
si¢ popaschalna wspdlnota uczniéw, stajac si¢ réwnoczesnie nie-
zbednym $rodowiskiem formacji przysztych chrzescijan, ktérzy
na ich wzér wejda na droge radykalnego nasladowania Chrystu-
sa!20. W ten sposéb eklezjalna zasada formacji zawsze pozostaje
aktualna, gdyz tylko posréd swego Kosciota, cho¢ dotknietego
ludzka staboscia i grzechem, Zyje zmartwychwstaly Chrystus,
prowadzac go moca swego Ducha i czynigc znakiem zbawienia
dla catego $wiata (por. 13, 9-13).

2. Pierwszenstwo milosci jako stuzby blizniemu

Wraz z absolutnym pierwszenstwem Boga w eklezjalne;
wspdlnocie Jezus akcentuje mitos¢ blizniego. Potwierdzeniem tego
jest Jego dialog z uczonym w Pismie (Mk 12, 28-34) w ramach
kontrowersji z autorytetami judaizmu podczas publicznej dziatal-
no$ciw Jerozolimie (11,27-12,44). Kiedy rozméwca Jezusa zapytat
o najwazniejsze przykazanie, wéwczas Nauczyciel wskazal mu jako
pierwsze przykazanie mitosci Boga, a jako drugie — przykazanie
mitosci blizniego (14, 29-31). Potaczenie obu przykazan objawia
prawde, ze mitos¢ Boga wyraza si¢ i przynosi owoce w mitosci bliz-
niego, ktéra ma zrédto w Bogu. Skoro zas On miluje wszystkich
ludzi, pojeciem blizniego nalezy obja¢ kazdego czlowieka!?l. Nie

120 E. MANICARDI, gp. cit., s. 190.

121 R. SCHNACKENBURG, Nauka moralna Nowego Testamentu, thum.
F. Dylewski, Warszawa 1983, s. 85-86; D.O. V1a, The Ethics of Mark’s Gospel in
the Middle of Time, Philadelphia 1985, s. 85-88; A. PACIOREK, Ewangelic
synoptyczne II1, op. cit., s. 144-146.
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wystarczy jednak tylko teoretycznie uznaé t¢ prawde (12, 32-33),
zapominajac o jej aplikaciji do Zycia. Jezus, widzac ten problem w zy-
ciu uczonego w Pi$mie, stwierdza: ,Niedaleko jestes od krélestwa
Bozego” (14, 34a). Celem tej korekty jest zaproszenie do przyjecia
Go jako Mesjasza, by nasladujac Jego mitos¢ do Boga i wszystkich
ludzi, znalez¢ si¢ w krélestwie Bozym. W narracji stuzy to mobi-
lizacji uczniéw, by zweryfikowali swg relacj¢ z Mistrzem i jeszcze
bardziej otworzyli sie na objawiajaca sie¢ w Nim Boza mitog¢!?2.
Przyjecie tej mitosci wymaga od uczniéw szeroko rozumianej
postawy mitosci. Bowiem w $wietle drugiej Ewangelii nie mozna
ograniczaé przekazywania miltosci blizniego wylacznie tylko do
wspdlnoty nasladowcéw Jezusa. Milos¢ ma siega¢ tak daleko, jak
siega krolestwo Boze, co oznacza, ze nie mozna wyznaczaé jej
zadnych granic?®. Poniewaz uczniowie nie rozumieli mesjanskiej
drogi Jezusa do urzeczywistnienia tego krélestwa, nie potrafili
tez otworzy¢ si¢ na dar Jego milosci. Dlatego w drodze za Mi-
strzem, ignorujac Jego nauczanie o swej $mierci i zmartwychwsta-
niu (9, 31), spierali si¢ o ziemskie pozycje i role we wspélnocie
Mesjasza-Krola (9, 33-34). Dyskutujac o tym, kto z nich jest naj-
wiekszy, wykazywali nie tylko brak komunikacji i harmonii z Na-
uczycielem, ale réwniez brak mitosci potrzebnej do budowania
wspdlnoty zjednoczonej wokét Jego osoby. Marek zwraca na to
uwage, opisujac, jak w domu Jezus przywotat do siebie Dwunastu,
by przekaza¢ im norme¢ postgpowania obowigzujaca wszystkich
Jego nasladowcéw (9, 35a). Wedtug niej, kazdy Jego uczen, cheac
,by¢ pierwszym”, winien staé si¢ ,,ostatnim ze wszystkich” 1 ,stuga
wszystkich” (9,35b). Absolutny ton Jezusowej wypowiedzi akcen-
tuje powszechny charakter chrzescijaiiskiej mitosci, otwartej na
kazdego cztowieka!?*. Uniwersalnoé¢ mitosci blizniego precyzuje

122 G. KEERANKER], 7he Love Commandment in Mark. An Exegetico-
Theological Study of Mk 12, 28-34, AnBib 150, Roma 2003, s. 172-179.

123 A. PACIOREK, Ewangelie synoptyczne I1I..., op. cit., s. 145.

124 K. STOCK, Boten aus dem Mit-Ihm-Sein. Das Verhiltnis zwischen
Jesus und den Zwilf nach Markus, AnBib 70, Rome 1975, s. 118-120.
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termin diakonos (,stuga”), podkreslajac jej stuzebny charakter,
wynikajacy nie z niewolniczej stuzby, ale z dobrowolnego i osobo-
wego zaangazowania dla ludzkiego dobra!?®.

Eklezjalnym ukonkretnieniem przykazania mitosci bliznie-
go, ogélnie wyrazonego przez stuzbe wszystkim bez wyjatku, jest
dodatkowy, symboliczny gest Jezusa. Polegal on na postawieniu
dziecka posrodku Dwunastu, objeciu go i wyjasnieniu im sensu
tego gestu (Mk 9,36-37). Ogélnie wybér dziecka réwnoznaczny
jest z wyborem ,ostatniego ze wszystkich”, kogos, kto w spotecz-
nosci jest najstabszy i najbardziej potrzebujacy pomocy. Wobec
wszystkich bedacych w takiej sytuacji uczniowie majg obowiazek
ich przyjecia, by mogli odnalez¢é nalezne sobie miejsce we wspdl-
nocie Kosciota. Tak radykalna praktyka mitosci stuzebnej wobec
yostatnich” mozliwa jest jednak tylko ,w imi¢” Chrystusa, to zna-
czy w zjednoczeniu z Nim i na Jego wzér (9, 37a). Nagrodg za tak
zrealizowana mito$¢ jest On sam, a z Nim wejscie w synowska
relacje z Bogiem, zrédtem prawdziwej mitosci (9, 37b)1%°.

Do kluczowej roli stuzebnej mitosci we wspdlnocie ucz-
niéw ponownie nawigzuje Jezus na prosbe synéw Zebedeusza
o pierwsze miejsca w chwale Jego krélestwa (Mk 10, 35-40)
i spowodowanym nig zazdrosnym oburzeniu podobnie mysla-
cych pozostatych dziesieciu z grupy Dwunastu (10, 41). Przywo-
tanie do siebie catej grupy nadaje pouczeniu Mistrza uniwersalny
charakter dla catej wspélnoty uczniéw (10, 42a). Nie odrzuca
On ich aspiracji do wielkosci lub ,bycia pierwszym”, ale taczy
je ze stuzbg dla wszystkich (10, 43—44). Uscislenia w formie
ymiedzy wami” i ,wasz stuga” (hymon diakonos) wskazuja na
stuzbe wewnatrz wspdlnoty, ale bez wykluczania kogokolwiek
z ,zewnatrz”, co podkresla koricowe dopowiedzenie: ,,niewolnik
wszystkich” (panton doulos)'?’. Uczniowie nie moga wzorowaé

125 G.KEERANKERI, op. cit., s. 139-140.

126 A. STOCK, 7The Method and Message of Mark, Wilmington 1989,
s. 256.

127 G. KEERANKERI, op. cit., s. 141-142.
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si¢ na postepowaniu rzadzacych narodami, ktérzy korzystajac
z faktu sprawowania wtadzy, absolutnie i despotycznie wyko-
rzystuja ja dla swego dobra (10, 42b). Swoim kategorycznym
stwierdzeniem ,Nie tak bedzie migdzy wami” (10, 43a) Jezus
przestrzega, by uczniowie nie wzorowali si¢ na wladzy swieckiej.
O ile w $wiecie ,wielcy” zaznaczaja swa obecnos¢ przez ucisk
i panowanie, o tyle w koscielnej wspdlnocie Jego uczniéw obo-
wigzuje tylko autorytet stuzby!28.

Najmocniejszym uzasadnieniem mitosci blizniego w charakterze
stuzby jest dla Marka programowy logion Jezusa: ,,Syn Czlowieczy
nie przyszedl, aby Mu stuzono, lecz zeby stuzy¢ i da¢ swoje zycie na
okup za wielu” (10, 45). Skoro w Jego Boska misj¢ jako Syna Czto-
wieczego wpisana jest stuzba, tak tez winno by¢ w zyciu nasladowcéw
Chrystusa. To na tej drodze zbawcze dzieto Jezusa Chrystusa, cale
Jego zycie, meka i $mier¢, staly sie cena okupu, by moglo dokona¢
sie wyzwolenie i odkupienie wszystkich (por. 14, 24)1%°. Korzysta-
jac z tego Daru uobecnionego w Eucharystii i umacniajac si¢ nim
mocg Ducha Swietego, chrzescijanie najlepiej uczg si¢ ofiarniczego,
stuzebnego wymiaru zycia. Tak wokét Zmartwychwstatego Pana zy-
jacego posréd swoich uczniéw tworzy si¢ eschatologiczna wspélnota
zbawionych, zjednoczona i pojednana z Bogiem oraz zjednoczona
we wzajemnej, ofiarnej mitosci.

3. Istotne przejawy nowosci zycia koscielnego

Stawianie na pierwszeristwo mitosci jako stuzby blizniemu
musi wyrazi¢ si¢ w praktyce zycia koscielnego. Ku temu zmie-
rzata Jezusowa formacja uczniéw, stajac si¢ paradygmatem dla

128 H. LANGKAMMER, Nowy Testament..., op. cit., s. 56; A. MALI-
NA, ,Nie tak ma byc wsrod was” (Mk 10,43). Model pierwszerstwa w Kosciele,
VV 6 (2004), s. 125-126.

129 M. BEDNARZ, Jezus Stugq Pariskim wedlug Nowego Testamentu, Tarnéw
2001,s.109-113; H. WITCZYK, Pascha Jezusa odpowiedziq Boga na grzech swiata.
Eschatologiczna Ofiara ekspiacyi i nowego Przymierza, Lublin 2003, s. 256-265.
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kazdej popaschalnej wspélnoty Jego Kosciota. Zgodnie z tym
wzorem Marek odpowiada na konkretne sytuacje zyciowe adre-
satéw, akcentujac te, ktére zawsze decydujg o absolutnej nowosci
chrzescijanstwal3?.

Na pierwsze miejsce wysuwa si¢ braterstwo, réwnos$¢ i wza-
jemny szacunek we wspdlnocie. Wynika to z faktu, ze Jezus nie
dzielit ludzi, ale powotujac do nasladowania siebie, zapraszat ich do
nowego zycia (Mk 2, 15). Korzystajac z daru Jego usprawiedliwie-
nia, nikt nie moze gardzi¢ drugim, ale kazdy winien poczuwac si¢
do jednosci ze wszystkimi na wspélnej drodze zbawienia. Na niej
za$ wszyscy winni uwazad si¢ za tych, ,ktérzy si¢ Zle majg” (2, 17a),
by nieustannie otwiera¢ si¢ na obecno$¢ Chrystusa —, lekarza”ludz-
kiego zycia. Trwajac w takiej postawie, tatwiej jest nie tylko samemu
korzysta¢ z Bozego mitosierdzia, ale réwniez okazywa¢ je innym,
zwlaszcza pogardzanym, wydziedziczonym i grzesznym!31.

Potwierdzeniem zasady braterstwa i réwnosci w Jezusowe;
wspdlnocie uczniéw jest obecnosé w niej kobiet, co w éwezes-
nym srodowisku bylo czym$ nadzwyczajnym. W nowej, escha-
tologicznej rodzinie Jezusa nie ma miejsca na jakie$ spoleczne
zaleznosci i podziaty, ale liczy sie jedynie pelnienie woli Bozej
(3, 35). Ono jest zasadniczym kryterium pokrewienstwa z Nim
samym i decyduje o braterstwie wszystkich na fundamencie po-
stuszeristwa Bogu na wzér postusznego Ojcu Syna Bozego. Od tej
strony w Markowej narracji kobiety maja wiele do powiedzenia
jako wymowne przyktady: stuzby (1, 31; 15, 41), wiary i zaufa-
nia (5, 25-34; 7, 24-30), wielkodusznoséci i mitoéci (12, 41-44;
14, 3-9), wiernoéci i §wiadectwa (15, 41.47; 16, 1.8)132,

Jednym z przejawéw braterstwa we wspélnocie Jezusowych
uczniéw winna by¢ pomoc i troska o utatwienie i umozliwienie

B30 V. FUSCO, op. cit.,s. 98.

11 K. STOCK, Marco. Commento contestuale al secondo Vangelo, Roma
2003, s. 59.

132 .. DOOHAN, Mark. Visionary of Early Christianity, Santa Fe 1986,
s.108-110.
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innym kontaktu z Nauczycielem i Panem Kosciota (10, 13-16).
Aby tak bylo uczniowie muszg wyzby¢ si¢ arogancji i poczucia
wyzszo$ci. W tym tez celu winni unikaé zgorszenia, by swoim
zachowaniem nie doprowadzaé¢ wspétbraci do odejscia od wiary
(9, 42). Odpowiedzialno$¢ za jako$é zycia we wspélnocie ucz-
niéw przektada si¢ takze na troske kazdego z nich o wewnetrzng
dyscypling, by nie ulec zgorszeniu samego siebie (9, 43—48). Tyl-
ko ten, kto ja podejmuje, moze unikna¢ zgorszenia samego siebie
i skutecznie wspieraé potrzebujacych braterskiej pomocy!33.

Nowy sposéb obecnosci uczniéw we wspdlnocie dobrze
oddaja Jezusowe logia oparte na metaforycznym znaczeniu soli
(9, 49-50). Wynika z nich, ze we wspdlnocie nalezy zachowa¢
prawdziwie chrzescijaniski styl zycia, nie tracac z oczu objawionej
w Chrystusie paschalnej logiki krzyza i zmartwychwstanial34.
Ona jest spoiwem jednoczacym wspélnote i prawdziwg zyciows
madros$cig chrzescijaiistwa. Utrata tej wartosci przez uczniéw
Chrystusa sprawia, ze Ko$ciét traci racje swego istnienia, tak jak
dzieje si¢ to w przypadku soli, ktéra utracita swéj smak (9, 50b).
Wiernos¢ natomiast chrzescijariskiej madrosci zycia umacnia
Kosciét i zapewnia mu wewnetrzny pokéj. Jezusowy apel: ,Za-
chowajcie pokéj migdzy sobg” (9, 50d) wyklucza wiec wszelkie
formy przemocy i absolutyzmu, ktére niszcza relacje w koscielnej
wspdlnocie, a odwotuje siec do madrosci krzyza, jako najlepszego
stylu wprowadzania i utrzymywania w niej jednosci i pokoju.
Poniewaz w praktyce codziennego zycia moze jednak dojs¢ do
sytuacji braku jednosci i zgody we wspélnocie, Jezus zaleca ucz-
niom modlitwe i tgczy z nig przebaczenie (11, 25).To dzigki nim
chrzescijariska wspélnota moze staé si¢ miejscem prawdziwego
kultu Bozego i wydawaé owoce nowego zycial®>.

133 G.P. PERON, Seguitemi! Vi faro diventare pescatori di womini
(Mc 1, 17). Gli imperativi ed esortativi di Gesit ai discepoli come elementi di un
loro cammino formativo, Roma 2000, s. 158-159.

13#'S. GRASSO, Vangelo di Marco, Milano 2003, s. 251.

135 H.C.KEE, 0p. cit., s. 158; A. Stock, The Method..., op. cit., s. 300-301.
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Za szczegblnie wymowny przejaw nowego zycia w Kosciele
Marek uznaje matzedstwo. Dowodem na to jest dysputa Jezusa
z faryzeuszami w sprawie rozwodéw, potaczona z dydaktyczng
sceng w domu, bezposrednio dotyczaca uczniéw (10, 2-12).
Whynika z niej, ze praktyka rozwodéw jest dla nich nie do przy-
jecia. Skoro maja juz udzial w krélestwie Bozym zaistniatym
dzigki Jezusowi Chrystusowi, obowigzuje ich wiernoé¢ ideatowi
jednego nierozerwalnego malzenstwa (10, 7-9). Za realizacje
tego ideatu odpowiadaja zaréwno mezczyzna, jak i kobieta na
réwni odpowiedzialni za $§wigto$¢ i trwato$¢ mitosci matzenskiej
(10, 10-12)136,

Oprécz jednego nierozerwalnego matzeristwa, waznym prze-
jawem nowosci zycia chrzescijariskiego jest réwniez wiasciwy sto-
sunek do débr doczesnych i materialnych. Na przyktadzie powo-
tania pewnego bogatego cztowieka Marek ilustruje, jak konieczng
rzecza jest uwolnienie si¢ od niewoli bogactwa (10, 17-22). Jezus
wykorzystuje jego odejscie, by uswiadomié uczniom niebezpie-
czefistwo bogactwa zniewalajacego cztowieka (10, 23-25). W ta-
kim stanie nie jest on zdolny do radykalnego péjscia za Jezusem.
Bowiem bogactwo przemienia go w niewolnika wiasnych débr
i prowadzi do zapominania o faskawosci Boga (10, 24-27). Ono
tez wypacza religijno$¢ i moze odwies¢ od prawdziwej stuzby
Bozej (por. 7, 9-13; 12, 38-40). Zachowanie ubogiej wdowy
ukazuje, jak w ubdstwie moze wyrazi¢ si¢ heroiczna mitos¢ Boga
(12,41-44). Natomiast postawa bogatej kobiety z Betanii uczy, ze
ponad wszelkie koszty liczy si¢ petne mitosci, osobowe odniesie-
nie do Jezusa (14, 3-9). To dzigki niemu uczniowie mogg by¢ jak
On — cali dla drugich, zdolni do ofiarnego i wielkodusznego dzie-
lenia si¢ swoimi dobrami ze wszystkimi potrzebujacymi pomocy
(por. 6,34—44; 8,1-9). We wspélnocie Kosciota jest to najbardziej
czytelny znak jej chrzeécijariskiego obliczal’.

136 D.O. VIA, op. cit., s. 101-127; D.M. SWEETLAND, op. cit.,
s. 120-123.
137 S.HAREZGA, Jezus..., op. cit., s. 410-411.
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Odczytujac eklezjalne ukierunkowanie Jezusowej formacji
pierwszych uczniéw, zauwazyliémy, jak Marek wpisal go na
trwate w model zycia kazdej chrzescijariskiej wspélnoty. Jedynie
realizacja jego istotnych cech moze sprawi¢, ze Chrystusowy
Kosciét bedzie zdolny do ewangelicznego oddziatywania na
$wiat i ludzi, przyblizajac nadejscie ostatecznego i powszechnego
krélestwa Bozego.

II. KOSCIOE BRATERSKA WSPOLNOTA
NOWEGO LUDU BOZEGO
(EWANGELIA WEDLUG SW. MATEUSZA)

Na miano najbardziej ko$cielnej Ewangelii w petni zastuzyta
Ewangelia wedlug $w. Mateusza. Odnajdujemy w niej nie tylko
bardziej rozwinietg chrystologie, ale réwniez bardziej wyrazng
nauke o Kosciele. Znamienne jest to, ze sposréd wszystkich
ewangelistéw tylko Mateusz okresla Kosciét jako ekk/ésia (16,18;
18,17 — dwa razy). Genezy tego terminu (od ekkalec — ,wzywad,
zwolywaé, powolywaé”) nalezy szuka¢ w tradycji i literatu-
rze greckiej, gdzie oznaczal on najpierw ,zgromadzenie ludu”
o charakterze czysto §wieckim i politycznym. W Biblii greckiej
(LXX) uzywano go juz na oznaczenie ,zgromadzenia zwota-
nego dla celéw religijnych i kultycznych”. W Biblii hebrajskiej
odpowiednikiem dla niego bylo stowo gahal, ktére w tradycji
deuteronomistycznej stosowano na oznaczenie ,zgromadzenia
ludu” w drodze do Ziemi Obiecanej (por. Pwt 4, 10; 31, 30; Joz
8,35), a Kronikarz uzywa go na okreslenie izraelskiej wspélnoty
liturgicznej (por. 1 Krn 28, 8). Poprzez Septuaginte Mateusz od-
wotuje si¢ do biblijnego i religijnego rozumienia Kosciota jako
wspdlnoty ludu Bozego!8.

138 K.L.. SCHMIDT, ekklesia, TWNT 111, s. 502-539; J. ROLOFF,
ekklesia, EWNT 1, s.998-1011; J. SZLAGA, Ekklesia, EK 1V, s. 768-770.
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Przystepujac do ukazania wiasciwego sobie obrazu Kosciota
jako nowego ludu Bozego, Mateusz odwoluje si¢ do eklezjologii
Marka i ja kontynuuje. W praktyce oznacza to Sciste powigza-
nie Kosciota z Jezusem, z Jego misjg mesjariskg i nauczycielska.
Wida¢ to chociazby w fakcie, ze Kosciét w literackiej koncepcji
Mateusza pojmowany jest nadal jako wspédlnota uczniéw, ktérzy
nasladuja Jezusa. Nowa ekklésia to powszechna wspélnota Jezu-
sowych uczniéw, przyznajacych sie do Niego, gromadzacych si¢
w Jego imie¢ (Mt 18, 20), trwale z Nim zwigzanych na Piotrowej
,opoce”(16,18) ,az do skoriczenia §wiata” (28, 20)1%. O eklezjal-
nym charakterze tak rozumianej wspélnoty nowego ludu Boze-
go zadecydowata jednak popaschalna sytuacja, w jakiej znalazta
si¢ konkretna wspélnota ,,Kosciota Mateusza”, ze swoim dobrze
juz rozwinigtym i réznorodnym zyciem religijnym.1*°. Na jego
ksztatt decydujacy wplyw mial kryzys w relacjach z Synagoga,
ktéra coraz bardziej stawala si¢ obca i wroga instytucja religijna.
W calym dziele Mateusza odnajdujemy wiec §lady zmagania si¢
Kosciota z Synagoga, a jego eklezjologia jest odpowiedzig na
pytania o miejsce Kosciota w relacji do Izraela oraz do pogan
w perspektywie gloszonej przez Chrystusa Ewangelii krélestwa
Bozego!*l. Z Ewangelii Mateusza przebija réwniez obraz Kos-

139°U. LUZ, Die Jiinger im Matthiusevangelium, ZNW 62 (1971),
s. 141-171; H. SCHLIER, Ekklesiologie des NT, w: Mysterium Salutis. Grun-
driss heilsgeschichtlichen Dogmatik, red. ]. Feiner, M. Lohrer, t. 4, 1, Einsiedeln
—Zirich-Koln 1972, s. 106-109.

140 Z bogatej literatury na temat Mateuszowego Kosciota zob. G. KUNZEL,
Studien zum Gemeindeverstindnis des Matthius-Evangeliums, Stuttgart 1978, nie
podano strony; H. FRANKEMOLLE, Evangelist und Gemeinde, Bib 60 (1979),
s.153-190; J. FLIS, gp. ciz., s. 166-168; A. PACIOREK, Ewangelia wedtug Swie-
tego Mateusza. Rozdzialy 1-13. Witep — przektad z oryginatu — komentarz, Nowy
komentarz biblijny. Nowy Testament I/1, Czestochowa 2005, s. 53-58.

'W. EGGER, Krdtkie wprowadzenie do Nowego Testamentu, ttum.
M. Jagodziriski, Sandomierz 1991, s. 54-55; M. ROSIK, Marek i Mateusz
o Kosciele i Synagodze, w: Mitos¢ wytrwa do korica. Ksigga pamigthowa dla Ksig-
dza Profesora Stanistawa Pisarka w 50. rocznicg Swigcen kaptariskich i 75. rocznice

urodzin, red. W. Chrostowski, Warszawa 2004, s. 380-381.
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ciota, ktéry od wewnatrz przezywa rézne napiecia i kontrasty
oraz brakuje mu mestwa i wiary w trudnosciach i przesladowa-
niach. Ewangelista staje si¢ wiec ,katechety”!*2, ktéry przekazuje
poglebione zrozumienie samej rzeczywistosci Kosciota i ewan-
gelicznych zasad, na ktérych winien on budowa¢ swoje istnienie
i odnajdywac sens swej misji w $wiecie.

1. Kosciol wspélnota uczniéw Jezusa Chrystusa

Zgodnie z przestaniem Markowej Ewangelii dla Mateusza
Koscidt jest wspélnota uczniéw Jezusa powotanych przez Niego
i bedacych z Nim w $cistej relacji. Jej zewngtrznym wyrazem
staje si¢ ich radykalne nasladowanie Mistrza zgodnie z Jego na-
ukg i postepowaniem (por. Mt 8, 18-22; 10, 37-39; 16, 24-28).
Mateusz, cho¢ w celach pedagogicznych wyraznie idealizuje
Markowy obraz uczniéw, nie zapomina jednak o ich stabos-
ciach, by podkresli¢, ze ostoja ich wiary i Zycia zawsze pozostaje
Chrystus'*. To On jest w centrum gromadzonej przez siebie
wspélnoty uczniéw jako ich jedyny nauczyciel i przewodnik,
i takim zawsze pozostaje nawet w najmniejszej grupie ,dwéch
albo trzech zebranych w Jego imie” (18, 20). Jako ci, ktérzy poszli
za Jezusem, s3 Jego uczniami bioracymi na siebie Jego jarzmo
i uczacymi si¢ od Niego (11, 29; por. takze 10, 24-25). Z tej ra-
¢ji nawet spetniajacy w Kosciele misje nauczania, wypetniaja ja
jedynie jako studzy, bo Nauczyciel moze by¢ tylko jeden. Nawia-
zujac w tym duchu do sytuacji swej wspélnoty, w ktérej pojawit
si¢ problem ,wielu nauczycieli”, ktérzy chcieli by¢ nad Mistrza,
Mateusz przywotuje Jego stowa, by uczniowie nie pozwalali
nazywacé si¢ rabbi czy ,przewodnikami” (23, 8-12). W Koscie-
le Mateusza konkretnie dotyczy to trzech dzialajacych w nim
grup: ,prorokéw” (profétai) jako wedrownych misjonarzy (23, 34;

42 J. KOCHEL, Katecheza krilestwa niebieskiego. Studium biblijno-
katechetyczne Ewangelii Mateusza, Opole 2005, nie podano strony.
143 J.KUDASIEWICZ, op. cit.,s. 197.
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por. 7,15.22; 10, 41), ,medrcéw” (sofoi), ktérych synonimem sa
»sprawiedliwi” (dikaioi) wzorowo wypelniajacy Boze przykazania
(23, 34; por. 10, 41) oraz chrzescijaniskich ,uczonych w Pismie”
(grammateis), ktérzy moga by¢ podobni do zydowskich rabinéw
(23, 34; por. 13,51-52)144,

Podobnie jak u Marka w strukturze Mateuszowego Kosciota
ztozonego z Jezusowych uczniéw wyréznia si¢ grupa Dwunastu,
nazwanych ,apostotami”(10,1-4). Ewangelista widzi w nich znak
i symbol nowego ludu Bozego. Na czele Dwunastu stoi postaé
Szymona-Piotra. Jego autorytet w Kosciele zaréwno w okresie
przedpaschalnym, jak i popaschalnym ma swg podstawe w woli
samego Jezusa, ktéry na nim zechcial ,zbudowaé swéj Kosciot”.
Zauwazyt to jedynie Mateusz, ktéry do relacji o wyznaniu przez
Piotra pod Cezareg Filipows, ze Jezus jest ,Mesjaszem, Synem
Boga zywego” (16, 13-16), dotaczyt Jego odpowiedz (16, 17-19).
Sktada si¢ na nig: nazwanie Szymona ,blogostawionym”; stowa
o danym mu objawieniu przez Boga — Jezusowego Ojca; okre-
§lenie Piotra ,skala” z obietnica zbudowania na niej Kosciota,
ktérego nie pokonaja nawet ,bramy piekta”, oraz przyznanie mu
ywladzy kluczy” wyrazonej przez metafor¢ wigzania i rozwiazy-
wania. Wszystkie te szczegdty potwierdzaja autorytet Piotra za-
pewniajacy Kosciotowi stabilno$¢ i trwatos¢ oraz jednoznacznie
wskazuja na przyznana mu przez Zatozyciela wtadze w Kosciele.
Cho¢ ta wladza zaktada uprawnienia odnoszace si¢ do dyscypliny
i praktyki zycia, nie jest wtadza czysto jurysdyczna, lecz ducho-
wa, bardziej doktrynalna, majaca na celu praktyczng interpreta-
cje woli Bozej'®. Z podobnych stéw skierowanych do uczniéw:
»Wszystko, co zwiazecie na ziemi, b¢dzie zwigzane w niebie,

144 J.FLIS, op. cit., s. 188-191; A. PACIOREK, Ewangelia wedtug Swig-
tego Mateusza..., op. cit., s. 56-57.

4 J. HOMERSKI, Ewangelia wedtug sw. Mateusza. Wstep — przekiad
— komentarz (PSNT 111/1), Poznad—Warszawa 1979, s. 250; J. CZERSK],
Ksiggi narracyjne Nowego Testamentu. Wprowadzenie historyczno-literackie

i teologiczne, Opole 2003, s. 209.
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a co rozwigzecie na ziemi, bedzie rozwigzane w niebie” (18, 18)
wynika jednak, ze w Kosciele istnieje pozostajaca w nurcie tra-
dycji Piotrowej wiadza o charakterze dyscyplinarnym z sankcja
wylaczenia ze wspélnoty przy zachowaniu ewangelicznej drogi
postepowania (18, 15-17)14°.

Poza tekstem prymatu Piotra w Mateuszowej Ewangelii sg
inne szczegdty, ktére w znaczeniu pozytywnym odnosza si¢ tylko
do niego. Od poczatku narracji wystepuje pod dwoma imionami
Szymon-Piotr (4, 18), a w katalogu apostotéw (10, 2) wystepuje
jako ,pierwszy” (protos). To on chodzi po wodzie na stowo Jezusa
(14, 28-29), stawia Nauczycielowi pytania i wystepuje jako Jego
gtéwny rozmdwea (15,15; 18,21). Do Piotra zwracajg si¢ pobor-
cy podatku, a on pouczony przez Mistrza znajduje w tym celu
statera w ztowionej rybie (17,24-27). Obok pozytywnych szcze-
gétéw Mateusz, zgodnie z Markowym Zrédiem, nie zapomina
jednak o negatywnych przymiotach Piotra. W ten sposéb jawi
sie on w konwencji typowej dla ucznia. Swiadezy to o tym, ze
cho¢ nie mozna kwestionowac jego pierwszenistwa w Kosciele, to
jednak w jego strukturze tak naprawde¢ pozostaje tylko jednym
spo$réd uczniéw, ktéry jako pierwszy winien stuzy¢ wszystkim,
a kazdy moze dostrzec w nim siebie ze swoimi stabosciami#’.

2. Kosciol a Izrael i krélestwo Boze

Na redakcje Mateuszowej eklezjologii decydujacy wplyw
miat kryzys w relacjach miedzy Kosciotem Chrystusa a Syna-
goga. Domagal si¢ on okreslenia miejsca Kosciota w dziejach
zbawienia, a doktadniej w relacji do Izraela jako narodu wybra-
nego. W zwigzku z tym w Mateuszowej Ewangelii duzo miejsca
zajmuje dialektyczny zwigzek miedzy Koéciotem a Izraelem. Tak

146 A. PACIOREK, Ewangelie synoptyczne II. Ewangelia wedfug sw.
Mateusza, Tarnéw 2002, s. 112.

147 E. SCHWEIZER, Matthius und seine Gemeinde, SBS 71, Stuttgart
1974, s.153-154; P. DSCHULNIGG, Petrus im NT, Stuttgart 1996, s. 59.
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wigc trafne jest stwierdzenie E. Schweizera: ,Kto chce méwié
o Mateuszowym rozumieniu Kosciota, ten musi rozpoczaé¢ od
Izraela” 148,

Na pierwszym miejscu nalezy stwierdzié¢, ze w Jezusie
Chrystusie Bég pozostat wierny Izraelowi jako swemu ludowi.
Wedlug Mateusza Jezus jest ,,synem Dawida, synem Abrahama”
(1, 1) i jako Mesjasz przychodzi do Izraela (1, 16-17). Zgodnie
ze swoim imieniem przychodzi, aby ,zbawi¢ swéj lud od jego
grzechéw” (1, 21) i jak zapowiadal prorok Micheasz — podobnie
jak Dawid — bedzie ,pasterzem Izraela” — ludu Bozego (2, 6).
Jednak juz od Jego urodzenia swoi go odrzucaja, co ujawnia sig
w perykopie o medrcach (2, 1-12), a punkt szczytowy osiagnie
w procesie przed Pitatem (27, 25). Z kolei Bég w Jezusie kon-
sekwentnie okazuje wierno$¢ swemu ludowi¥’. Dlatego rodzice
Jezusa razem z Nim maja wréci¢ z Egiptu do ,ziemi Izraela”
(2, 20). A kiedy rozpoczyna On mesjaniskg dziatalnos¢, Mateusz
zauwaza, ze wypelnia si¢ proroctwo Izajasza o ludzie, ,ktéry sie-
dziat w ciemnosci i ujrzat $wiatto wielkie...” (4, 14-16). On sam
okresla swoja zbawcza misje w stowach: ,Jestem postany tylko do
zaginionych owiec domu Izraela” (15, 24). W takim samym celu
jeszcze za swojej dziatalnosci rozesle apostotéw z misja: ,Idzcie
raczej do owiec zaginionych z domu Izraela” (10, 6).

Izrael nie rozpoznat jednak znakéw czasu i przyjscia Mesja-
sza. Calg Ewangeli¢ Mateusza przenika polemika z przywédca-
mi i nauczycielami Izraela, co najmocniej uwidacznia si¢ w przy-
powiesci o przewrotnych dzierzawcach winnicy (21, 33—46)0.
Jej przestanie dobrze wyraza konkluzja: ,Dlatego méwi¢ wam,
ze zostanie odjete od was krélestwo Boze i bedzie dane ludowi

148 E. SCHWEIZER, op. ciz., s. 31.

149 J.FLIS, op. cit.,s.172-173; S. GADECKI, Witgp do Ewangelii synop-
tycznych, Gniezno 19992, s. 84.

150 T KUDASIEWICZ, ,Krélestwo Boze bedzie wam zabrane, a dane na-
rodowi, ktdry wyda jego owoce” (Mt 21, 43), RTK 41 (1994)1, s. 72-84; S. ME-
DALA, ,Krélestwo Boze bedzie wam zabrane” (Mt 21, 43). Przypowies¢ o sprze-
niewierczych dzierzawcach (Mk 12, 1-12 i par.), C'T 70 (2000) 2,s. 7-34.
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wydajacemu jego owoce” (21, 43). Nalezy ja rozumieé¢ w tym
sensie, ze w miejsce starego ludu nastanie lud nowy, dla ktérego
Jezus bedzie ,kamieniem wegielnym” (21, 42.44). Odrzucenie
i $mier¢ Jezusa bedzie mie¢ konsekwencje eklezjologiczne pole-
gajace na tym, ze uprawnienia ludu wybranego przejmie Kosciét
Syna Bozego zdolny do przynoszenia owocéw, jakich oczekuje
B6g!®l. Na ten moment ponownie wskazuje Mateusz w procesie
przed Pitatem, przytaczajac stowa ,catego ludu” (pas o laos), kt6-
ry zawolal: ,Krew Jego na nas i na dzieci nasze” (27, 25). Jest to
punkt zwrotny w historii zbawienia, gdyz krew Jezusa wylana na
krzyzu przypieczetuje powstanie wspélnoty Nowego Przymie-
rza (por. 26,28). W tej wspélnocie zrodzonej przez krew ,wylang
za wielu” na odpuszczenie grzechéw znajdzie si¢ takze miejsce
dla Izraela i kazdego cztowieka wierzacego w zbawcza moc
tej przelanej na krzyzu krwi Jezusa Mesjasza, Syna Bozego!®2.
Oznacza to, ze istnieje kontynuacja ludu Bozego, ktéry formuje
si¢ na nowym fundamencie — na krwi Jezusa; ogarnia wiernych
pochodzacych z judaizmu i poganistwa. Ten nowy lud w pelni
zastuguje na miano prawdziwego Izraela!>3.

Dla lepszego zrozumienia sytuacji prawdziwego Izraela, ale
réwniez starego ludu Bozego w perspektywie historiozbawczej,
Mateusz postuguje si¢ specyficznym dla Biblii wyrazeniem
ykrélestwo Boze”. Jednak w odréznieniu od pozostatych syn-
optykéw tylko on postuguje sie wlasnym, powszechnie uzywa-
nym w swoim czasie, sformutowaniem ,krélestwo niebieskie”
(32 razy)>*. W ten sposéb Mateusz odwoluje sic do znanej

151 M. BEDNARZ, Ewangelie synoptyczne, Tarnéw 1992, s. 212-213;
A. PACIOREK, Ewangelie synoptyczne II..., op. cit., s. 121-122.

152 T HOMERSKI, op. cit., s. 59-60.

153 J. KUDASIEWICZ, Starotestamentalne motywy w eklezjologii Ma-
teusza, w: Swiatla Prawdy Bozej. Ksigdzu Profesorowi Lechowi Stachowiakowi
w 70. rocznicg urodzin, red. E. Szewc, £.6dZ 1996, s. 148.

154 J. KUDASIEWICZ, Ewangelie synoptyczne dzisiaj, Zabki 19992,
s.277-278; U. LUZ, Das Evangelium nach Matthius, EKK 1/1, Ziirich-Dis-
seldorf-Neukirchen/Vluyn 1997-2002, s. 98-99.
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w Starym Testamencie idei krélowania Boga w wybraniu i po-
wotlaniu historycznego Izraela (por. np. 1Sm 12, 12; Iz 6, 5).
Aby w nim, a przez niego w calym $wiecie, mogta dokona¢ si¢
petna realizacja Bozego krélestwa, prorocy zapowiadaja oso-
be i dzieto zbawcze Mesjasza Bozego, wiazac z nim nadejscie
powszechnego i eschatologicznego krélowania Boga posréd
nowego, mesjanskiego ludu Bozego!>. Zapowiedzi te staj sie
rzeczywisto$cia, kiedy Jan Chrzciciel (Mt 3, 2), Jezus (4, 17b)
i Jego uczniowie (10, 7) glosza: ,(...) bliskie jest krélestwo
niebieskie”. Znaczy to, ze Bég bedac juz krélem Izraela, staje
si¢ jedynym i absolutnym Krélem nowej spotecznosci groma-
dzonej przez Jezusa Mesjasza — Syna Bozego, ochrzczonego
przez Jana Chrzciciela i namaszczonego Duchem Swigtym.
To On w swej osobie, stowach i czynach, objawia i wprowadza
juz krélestwo Boze na $wiat. Nic wiec dziwnego, ze Mateusz
zmienia Markowsa wersje¢ stéw Jezusa ,krélestwo Boze przy-
chodzace w mocy” (Mk 9, 1) na stwierdzenie ,,Syn Cztowieczy
przychodzacy w krélestwie swoim” (Mt 16, 28). Jako dowdd
na to, ze sam Jezus mial §wiadomos¢, iz jest wcielonym kré-
lestwem Bozym, moze stuzy¢ Jego wypowiedz: ,Jesli Ja moca
Ducha Bozego wyrzucam zle duchy, to istotnie przyszto do
was krélestwo Boze” (12, 28)1%¢,

Obficie korzystajac z Jezusowej pedagogii krélestwa Boze-
go wyrazonej w przypowiesciach'®’, Mateusz ukazuje w nich
tajemnicze i niepozorne, ale dynamiczne poczatki tegoz kréle-
stwa, ktére zaczyna si¢ wraz z ingerencja zbawcza Boga w swo-
im Synu Jezusie Chrystusie (Mt 13). Zatozone przez Jezusa
krélestwo Syna Czlowieczego rozwija si¢ posréd $wiata nazna-
czonego ztem i zmierza ku doskonatosci, co ujawni si¢ dopiero
na konicu czaséw w zyciu wiecznym. Ten eschatologiczny aspekt

155 Na temat genezy i rozwoju idei ,krélestwa Bozego”, zob.]. HOMERSKI,
op. cit., s.43-49; M. BEDNARZ, Ewangelie synoptyczne..., op. cit., s. 204-206.

156 S. GADECKI, op. cit., s. 86.

157 . KOCHEL, op. cit., s. 163-205.
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krélestwa Bozego catkowicie wypelni si¢ w powtérnym przyj-
$ciu Syna Czlowieczego i sadzie ostatecznym (24, 32-25, 46),
po ktérym nastanie krélestwo Ojca (por. 13, 43; 25, 34). Po-
miedzy zmartwychwstaniem Jezusa az po Jego paruzje Mate-
usz umieszcza posrednig faze krélestwa niebieskiego, ktérg jest
krélestwo Syna Czlowieczego. Jego urzeczywistnieniu si¢ i ak-
tualizacji w przejsciowym stadium ziemskim stuzy Kosciét jako
nowy lud Bozy zbudowany przez Jezusa Chrystusa'®®. Podobnie
jak na etapie Starego Testamentu, kiedy Izraela nie mozna byto
utozsamia¢ z krélestwem Bozym, réwniez i na etapie Kosciota
nie mozna go uwazaé za synonim tegoz krélestwa. Przeciez
ono polega na panowaniu Boga i jako takie jest niezalezne od
jakichkolwiek ludzkich i ziemskich uwarunkowari. Bég panuje
nad wszystkimi, a wiec takze nad tymi, ktérzy nie znajduja si¢
w obrebie Kosciota, chociaz ten jest w Jezusie Chrystusie Jego
umitowanym ludem, odnowionym Izraelem. Krélestwo Boze
juz teraz dziata w Kosciele, ktéry jest na jego stuzbie. W nim
dzialaja moce krélestwa i on je na tyle urzeczywistnia, na ile
poddany jest Chrystusowi, spetnia Jego wole i zZyje Ewangelia
krolestwal>.

Proces urzeczywistniania si¢ krélestwa Bozego, w jaki za-
angazowany jest Kosciét, dokonuje si¢ jednak w dramatycznym
kontekscie jego malosci (13, 31), niepewnosci (13, 18-23),
kontrastéw (13, 37-43), gwaltownych zmagan (11, 12), bardzo
trudnego zycia (7, 13-14), wymagajacego wielkiego zaparcia
i wyrzeczen (10, 37-38; 16, 24). Do tego wszystkiego dochodzi
jeszcze chelpliwos¢ i prowokujaca postawa Synagogi nie tylko
w stosunku do pogan i grzesznikéw, ale takze do Kosciotal®.

158 M. BEDNARZ, Ewangelie synoptyczne..., op. cit., s. 206-211; J. KU-
DASIEWICZ, Ewangelie synoptyczne..., op. cit, s. 206-207; A. PACIOREK,
Ewangelie synoptyczne I1..., op. cit.,s. 118-121.

159'S. GADECKI, op. cit., s. 87.

160 S. MEDALA, Ewangelie synoptyczne. Wprowadzenie w Mysl i We-
zwanie Ksigg Biblijnych, 8, red. J. Frankowski, Warszawa 2006, s. 239.
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Mimo takiej postawy Synagogi Mateusz uswiadamia swemu
Kosciotowi, ze Bég byt obecny wséréd Izraela dopdki przebywat
posréd niego judeochrzescijariski Kosciét Jezusa. Kiedy po wy-
darzeniach roku 70 opuszcza on ,,dom Izraela”, wéwczas pozo-
stawia go poza krélestwem Boga i Jezusa Syna Bozego. Mateusz
chce uswiadomié¢ Kosciotowi, ze tajemnice¢ krélestwa Bozego
w pelnej prawdzie ukazuje teraz Jezus — Emmanuel Kosciota
(1, 23; 28, 20) za posrednictwem apostotéw na czele z Piotrem
oraz ich nastepcéw!6l.

Ewangelista jako uczeni apostolski potwierdza wiarygod-
no$¢ i prawdziwo$é objawionych przez Jezusa nowych tresci
tajemnic krélestwa Syna Czlowieczego, ale réwnoczesénie
przestrzega swéj Kosciét przed popeinianiem biedéw Sy-
nagogi. Musi on wej$¢ na droge Jezusa Syna Czlowieczego,
ktéra jest naznaczona Jego meka i $miercia; stuchad i na-
§ladowac¢ tylko Jego, poniewaz w Nim Bég chce skutecznie
zrealizowa¢ swéj plan zbawienia catej ludzkosci. Kosciét
musi mie¢ §wiadomos$é, ze tylko mito§¢ Boga i blizniego
umozliwia prawdziwe poznanie oraz do§wiadczenie niezna-
nych tajemnic krélestwa Bozego (12, 34-40)12. Przez wyko-
rzystanie idei krélestwa Bozego Mateusz podpowiada droge
do dialogu i spotkania Synagogi i Ko$ciota. Przed Synagoga
stawiane jest zatem wezwanie do zmiany postawy wobec woli
i panowania Boga, realizujgcego si¢ w krélestwie Jezusa Syna
Czlowieczego i w Jego Kosciele (23,13-28). Natomiast Kos-
ciét wzywany jest do glebszego przemyslenia tajemnicy swej
obecnos$ci w krélestwie Bozym w perspektywie jej ostatecz-
nego wypelnienia w paruzji Syna Czlowieczego i nastaniu

krolestwa Boga Ojca (25, 31-46).

161 7. ZYWICA, Koscidt Jezusa a judaizm i poganie wedlug ewangelisty
Mateusza. Teologia narratywna, Olsztyn 2006, s. 360-361.
1627 ZYWICA, op. cit., s. 355-356.
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3. Kosci6l braterska wspolnota dzieci Bozych
dla calego $wiata

Zrozumienie misji Ko$ciota w $wietle krélestwa Bozego dla
Mateusza réwnoznaczne jest z u§wiadomieniem sobie prawdy
o dzieciectwie Bozym wynikajacym z synowskiej relacji do Boga
Ojca. Dla Kosciota jest to pierwszy i podstawowy element jego
struktury, jaki Jezus objawil swoim uczniom!®3. Jego pragnienie:
»2Badzcie [...] jak Ojciec wasz niebieski” (5, 48) przenika cate
oredzie Mateuszowej Ewangelii, ktéra mozna nazwa¢ Ewange-
lig Boga Ojcal®*.

Od jej poczatku wiadomo, ze Bég jest Ojcem Jezusa Chry-
stusa (1, 16.20; 2, 15). W formie podniostej deklaracji: , Ten jest
méj syn umitowany...” potwierdza to ,glos z nieba / z obloku”
podczas Jezusowego chrztu w Jordanie (3, 17) i przemienienia
na wysokiej gérze (17, 5). Dopowiedzenie ,w ktérym mam upo-
dobanie” podkresla mito$¢ i zazyta wigz miedzy Bogiem Ojcem
a Jezusem, Jego ,umilowanym Synem”. To z niej rodzi¢ si¢ be-
dzie Jezusowe nauczanie o Bogu Ojcu i prowadzenie do Niego
swoich uczniéw. Tematyka ojcostwa Boga dochodzi do glosu
zwlaszcza w kazaniu na Gérze (Mt 5-7), ale pojawia si¢ réwniez
w dalszych opowiadaniach i mowach Mateuszowej Ewangelii'®’.
Jezus, przekonujac stuchaczy, ze maja Boga za Ojca, az 19 razy
uzywa okreslania ,Ojciec mé6j” (patér mou), by podkresli¢c swa
tozsamos¢ i jednosé z Ojcem, a przez to mozliwo$¢ bycia po-
érednikiem migdzy Nim a ludzmi (por. 10, 32-33; 11, 25-27;
16, 27). Istota przekazywanej przez Jezusa Ewangelii Kosciota
jest oredzie o Bogu, ktéry jako dobry i mitosierny Ojciec zawsze

163 W. TRILLING, Das wabhre Israel. Studien zur Theologie des Matthius-
Evangeliums, StANT 10, Miinchen 19643, s. 121.

164 J. KUDASIEWICZ, Ewangelie synoptyczne..., op. cit., s. 202-203;
S.MEDALA, Ewangelie synoptyczne..., op. cit.,s. 235.

165 J. LACH, O#reslenie Boga Ojcem w Ewangelii sw. Mateusza, w: , T},
Fanie, jestes naszym Ojcem” (Iz 64, 7). Biblia o Bogu Ojcu, red. F. Mickiewicz,
J. Warzecha, Warszawa 1999, s. 72-77.
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jest blisko kazdego cztowieka, gotowy do stuchania, przebaczania
i ratunku (por. 6, 8; 7,11; 18, 14.23-35).

Z ufnej, dziecigcej relacji uczniéw Jezusa do Boga Ojca winny
rodzi¢ si¢ ich postawy wzgledem innych oraz wiasciwy stosunek
do rzeczy materialnych. W Mateuszowej teologii mozna méwic
o nasladowaniu Boga Ojca czy postgpowaniu na Jego wzér. Podej-
mujac ten rzadko zauwazany temat, P. Kositowski na podstawie
kilku tekstéw wskazuje na dobro¢, ukrycie, mitosierdzie i wolg
Ojca, ktére nalezy nasladowaé¢!®®. Dynamizm bycia dzieckiem
Bozym (5, 45), cho¢ pelna manifestacja tej prawdy bedzie mieé
miejsce dopiero na koricu czaséw (5, 9), w pierwszym rzedzie po-
lega na nasladowaniu Bozej dobroci. Kontakt z Bogiem, Zrédiem
wszelkiego dobra (por. 6, 25-34), winien pobudza¢ do catkowitej
bezinteresownosci w relacjach, czego najbardziej wymownym
dowodem bedzie zawsze milo$¢ nieprzyjaciét (5, 43—48). Jezus
poucza, ze nieustanne dzialanie Boga Ojca wzgledem kazdego
cztowieka, dokonuje si¢ przy jednoczesnym Jego pozostawaniu
,w ukryciu”. Podobnie wystrzegajac si¢ obtudy (hipokryzji), czto-
wiek ma si¢ troszczy¢ o innych i zwracaé si¢ do Boga (6, 1-18).
W sytuacji grzechu i zagubienia si¢ dziecka Bozego Ojciec nie
zrywa z nim relacji, ale poszukuje go i okazuje mitosierdzie.
W podobny sposéb cztowiek ma si¢ troszczyé o innych, prze-
bacza¢ i zaradza¢ ztu, jakie wdarto si¢ do Bozej rodziny (6, 12;
18,23-35). Najwi¢kszym dobrem dla czlowieka zawsze jest wola
Ojca, na ktéra Jezus byt szczegdlnie wyczulony i catkowicie jej
postuszny (26, 36—46; 27, 39-50). Nauczal uczniéw, ze pytanie
o wole Ojca (21, 28-32), prosba o jej spetnienie (6, 10) i trwanie
w niej jako zbawczym planie Boga, nawet w najtrudniejszych
momentach zycia (18, 14), decyduje o ,wejsciu do krélestwa
niebieskiego” (7, 21). Opierajac swéj Kosciét na autorytecie Ojca

166 P KOSIELOWSKI, ,BgdZcie doskonali, jak doskonaty jest Ojciec wasz
niebieski” (Mt 5, 48). Nasladowanie Ojca w Ewangelii Mateusza, w: , Ty, Panie,
Jestes naszym Qjcem” (Iz 64, 7). Biblia 0 Bogu Ojcu, red. F. Mickiewicz, J. Wa-
rzecha, Warszawa 1999, s. 187-204.
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niebieskiego, petnienie Jego woli uczynit Jezus znakiem przyna-
leznosci do tej wspélnoty nowego Izraela (12, 50).

W zaktadanej przez Jezusa eklezjalnej rodzinie dzieci Bozych
petnienie woli Bozej ostatecznie urzeczywistnia sie, jesli ona zyje
jako wspdlnota wzajemnie odpowiedzialnych i stuzacych sobie
nawzajem braci. W struktur¢ wewnetrzng Kosciota Mateusz
wpisuje ide¢ braterstwa jako kolejna zasad¢ strukturalng jego
istnienia i misji w $wiecie. W §lad za tym idzie jego predylekcja
do uzywania stowa ,brat” oraz uczynienie z mowy eklezjologicz-
nej Jezusa (Mt 18) lekeji o Kosciele, ktéry z racji jednego Ojca
w niebie i Jezusa Brata wszystkich jest réwnoczesnie wspélnota
dzieci Bozych i wspélnoty braterska!®’. W takiej wspélnocie
wspélbracia sa za siebie nawzajem odpowiedzialni. Ewangelista
ostrzega przed gniewem wséréd braci i wzywa zwasnionych do
pojednania (5,22-24) i przebaczenia ,z serca” (18,21-22.23-35);
przypomina tez o obowigzku braterskiego upomnienia i zgodnej
modlitwy w potrzebach wspélnoty zebranej ,w imi¢” Chrystusa
(18, 19-20). W Mateuszowej Ewangelii szczeg6lnym przeja-
wem braterstwa jest troska o wszystkich ,matych” we wspdlnocie
koscielnej (10, 42; 18, 6.10.14)1%8. S3 nimi ci uczniowie Chry-
stusa, ktérzy sa malej wiary, a przez to wchodza w kryzys, sa
narazeni na niebezpieczeristwo zwatpienia, pozostaja najbardziej
bezbronni wobec zta i zgorszenia. Troska braterskiej wspélnoty
winna by¢ ochrona tych najstabszych i wystrzeganie sie jakiej-
kolwiek pogardy w stosunku do nich, gdyz za nimi stoi troska
Ojca niebieskiego (8, 14) i wstawiennictwo aniotéw (18, 10) oraz
zbawcza misja Syna Cztowieczego (18, 11).

W tak przedstawionej strukturze Kosciota jako braterskiej
wspoélnocie dzieci Bozych Mateusz akcentuje ich odpowiedzial-

167 J. KUDASIEWICZ, Ewangelie synoptyczne..., op. cit.,s. 204; J. FLIS,
op. cit.,s. 181-183; J. KOCHEL, op. cit., s. 215.

168 Doktadng analize czterech Mateuszowych tekstéw z wyrazeniem , je-
den z tych matych” zob. A. NIECIECKI, Mali — uczniowie Jezusa, Kieleckie
Studia Teologiczne 1 (2002) 1, s. 186-199.
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no$¢. Stad tez Jezus domaga si¢ od swoich uczniéw ,wickszej
sprawiedliwo$ci” niz od faryzeuszéw (5, 20) i ,,doskonatosci” na
wz6r Ojca niebieskiego (5, 48). Domaga si¢ tego nie tylko idea
braterstwa, ale zatozenie eklezjologiczne Mateusza, Ze sama przy-
naleznos¢ do Kosciota nie gwarantuje zbawienia (por. 22, 1-14).
Dlatego w przypowiesciach Kosciét jest przedstawiony nie jako
zrzeszenie wybranych przeznaczonych do zbawienia, lecz jako
organizm zlozony z dobrych i ztych, ktérych oddzielenie na-
stapi dopiero na Sadzie Ostatecznym!®’. Dlatego chrzescijanin
zawsze winien czué si¢ ,powotanym” a nie ,wybranym” (20, 6;
22, 14). Z przynaleznosci do Kosciota wynika jedynie wzrost
odpowiedzialnosci, a nie pewno$¢ zbawienia.

Odpowiedzialnos¢ Kosciota, w ktérym i przez ktérego reali-
zuje si¢ na ziemi krélestwo niebieskie, dotyczy nie tylko cztonkéw
wspélnoty koscielnej, ale Izraela i wszystkich narodéw $wiata.
Tak uniwersalng misj¢ pozostawia Kosciotowi zmartwychwstaty
Jezus w swoim ostatnim stowie do uczniéw (28,18-20). Poniewaz
on, ocalony z przesladowan w Izraelu, jest w pelni wiarygodnym
gwarantem prawdziwosci i skutecznego wypelnienia si¢ stow
,2Ewangelii krélestwa niebieskiego”!”?. Dlatego po wydarzeniach
paschalnych Jezusa Chrystusa pierwszy nakaz misyjny, dotyczacy
jedynie Izraela (10, 5-6), obejmuje wszystkie narody $wiata az do
konica czaséw. Z trwalej, zbawczej obecnosci Zmartwychwstatego
w swoim Koéciele jako ,Emmanuela”, to znaczy ,,Boga z nami”,
ma rodzi¢ si¢ misja Jego uczniéw, ktérzy wezesniej uformowani
przez Mistrza, majg innych czyni¢ Jego uczniami i uczy¢ ich
radykalizmu Chrystusowej Ewangelii. W tym dziele nie sg sami,
gdyz zawsze moga liczy¢ na opieke¢ Ojca niebieskiego i wsparcie
zmartwychwstatego Pana w uczniowskim nasladowaniu Jego
przyktadu w radykalnym petnieniu woli Ojca.

169 Na temat relacji miedzy eklezjologig i eschatologia zob. S. MEDA-
LA, Ewangelie synoptyczne..., op. cit., s. 237-238.
1707 ZYWICA, op. cit., s. 360.
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II1. KOSCIOE ZYCIOWYM SRODOWISKIEM
DOSWIADCZANIA W CZASIE

OBECNOSCI KROLESTWA BOZEGO
(EWANGELIA WEDEUG SW. EUKASZA)

We wszystkich wspélczesnych opracowaniach teologii trzeciej
Ewangelii powtarza si¢ teza, ze jej dominujacym tematem jest histo-
ria zbawienia. Historiozbawcze mysélenie fukasza odkryt H. Con-
zelmann!’}; a jego teoria o tréjcztonowej historii zbawienia — czas
Izraela, okres dziatalnosci Jezusa jako ,$rodek czasu”i czas Kosciota
— zainspirowala egzegetéw do dalszych badan. Wykazaly one, ze
Fukasz, odkrywajac rzeczywisto$¢ historii, wlaczyt w nig dzieje Je-
zusa 1 Kosciota jako jeden czas wypelnienia po wezesniejszym okre-
sie zapowiedzi Starego Testamentu!’2. Wraz z takim spojrzeniem
na historie¢ zbawienia fukasz ma $wiadomosé, ze Kosciét musi
odkrywa¢ swa cigglos¢ ze wspdlnota uczniéw zrodzong z inicjatywy
i historycznej misji Jezusa Chrystusa. Oznacza to, ze chcac zglebic
tenomen Kosciota w trzeciej Ewangelii, nalezy w pierwszym rze¢dzie
siggna¢ do obecnej w niej problematyki gltoszonego przez Jezusa
krélestwa Bozego!”3. Choé Eukaszowa koncepcja tegoz krélestwa
ma wiele punktéw stycznych z teologia pozostaltych Synoptykéw,
odznacza si¢ nowymi treSciami rzutujacymi na glebsze rozumienie
Kosciota. Konsekwencja dwucztonowej koncepcji historii zbawie-
nia jest tez spojrzenie na Kosciét, obecny juz w wydarzeniu Jezusa
Chrystusa, jako kontynuacje poboznego Izraelal’.

171 H. CONZELMANN, Die Mitte der Zeit. Studien zur Theologie des
Lukas, BHTh 17, Tiibingen 1964°, nie podano strony.

172 H. FLENDER, Heil und Geschichte in der Theologie des Lukas, Min-
chen 1968, nie podano strony; S. ZEDDA, Teologia della salvezza nel vangelo di
Luca, StB 18, Bologna 1991, nie podano strony; S. WEODARCZYK, Swigzy
Lukasz. Teolog historii zbawienia, Czestochowa 1995, nie podano strony.

173 1.D. CHRUPCALA, Krolestwo Boze w trynitarnej wizji Lukasza,
Krakéw 2000, nie podano strony.

174 G. LOHFINK, Die Sammlung Israels. Eine Untersuchung zur lukanis-
chen Ekklesiologie, Minchen 1975, nie podano strony.
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Na ksztalt Eukaszowej eklezjologii duzy wplyw miata
réwniez sytuacja jego Kosciota, w ktérym chrzescijanie dru-
giej, a moze juz trzeciej generacji, poganskiego i zydowskiego
pochodzenia, przezywali swoje zyciowe problemy. Opéznianie
sie paruzji Jezusa Chrystusa rodzito pytania o miejsce Kosciota
w eschatologii, a réwnoczesnie otwierato przed nim perspektywy
instytucjonalne i domagalo si¢ odpowiedniej parenezy kosciel-
nej. Lukasz mial §wiadomos¢, ze po tylu dziesiatkach lat Kosciét
nie moze zy¢ w wiernosci przestaniu ewangelicznemu w ludzkiej
historii, jesli nie odkrywa nieustannie samego siebie, doglebnie
sprawdzajac, czy istnieje nadal ciaglo$¢ ze wspédlnota pierwotng
zrodzong przez zmartwychwstalego Pana. Pamictajac o tej cig-
glosci, Eukasz w swej eklezjalnej parenezie uwzgledniat aktualng
sytuacje swego Kosciota: jego konfiguracje spoteczng z przewagg
ludzi ubogich, pierwsze problemy zwiastujace trudng egzysten-
cj¢ chrzescijariska oraz pytania w kwestii, jak wyrazi¢ oredzie
Ewangelii w kategoriach kulturowych adresatéw. Na wszystkie
wymienione problemy zwrécimy wigksza uwage przy omawia-
niu wynikajacych z nich gtéwnych tematéw eklezjologicznych
trzeciej Ewangelii.

1. Koécidl a eschatologiczne krélestwo Boze

Podobnie jak u innych synoptykéw réwniez u Lukasza nauka
o krélestwie Bozym stanowi gtéwny temat or¢dzia Jezusa. Ale
u Lukasza krélestwo Boze taczy si¢ ze zbawieniem i ma bardziej
eschatologiczny charakter!”. Trescig oredzia o krélestwie Bozym
jest plan zbawienia, zapowiedziany w Pismie i ukierunkowany na
osobe i dzieto Mesjasza. Jego bliska realizacj¢ zapowiedzial Jan
Chrzciciel, ale poczatek ,,gtoszenia Dobrej Nowiny o krélestwie
Bozym” mégt mie¢ miejsce, o czym przypomina fukasz, dopiero
w misji Jezusa (4, 21.43; 8, 1; 16, 16). On sam wprost o§wiadcza
uczniom: ,Nie bdj si¢, mata trzédko, gdyz spodobato si¢ Ojcu

175 S. MEDALA, Ewangelie synoptyczne..., op. cit.,s. 278.
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waszemu daé¢ wam krélestwo” (12, 32). Krélestwo jest zatem da-
rem Boga i zawiera w sobie bogactwo débr ostatecznych. Dostep
do nich jest mozliwy od ,dzisiaj”, gdyz w Chrystusie Bég Ojciec
rozpoczal juz realizacje planu zbawienia. Dlatego obiektem troski
Jezusowych uczniéw powinny staé sie rzeczy duchowe dotyczace
Bozego krélestwa, a nie te materialne (12, 31). Troska ta winna
by¢ znacznie wicksza, gdyz ich to wlasnie upodobat sobie Ojciec
i zdecydowat o przyznaniu im krélestwal’e.

O ile plan zbawienia i decyzja o wprowadzeniu go w Zycie
leza w gestii Boga Oijca, o tyle historyczna realizacja tego planu
wigze si¢ z misja Jezusa Chrystusa. Wierzacy w Niego juz teraz
moga rzeczywiscie zauwazy¢ i doswiadczy¢ zbawczej obecnosci
krélestwa Bozego. Dlatego Jezus pytany o jego przyjscie wprost
odpowiada: ,[...] Krélestwo Boze posréd was jest” (17, 20-21).
W ten sposéb nawigzuje On do bogatego nurtu tradycji biblijnej,
ktéry zapowiadal wydarzenia zbawcze zwiazane z przywréce-
niem panowania Bozego wéréd ludzi. Ma to miejsce w zbaw-
czych stowach i czynach Jezusa. Dzigki temu historia zbawienia
osiagneta swéj punkt kulminacyjny, ale nie znaczy to, ze historia
$wiata przestala istnie¢; stala si¢ natomiast historig ,ostatnich
dni” (por. Dz 2,17a). W niej krélestwo Boze jest juz ,,posréd” lu-
dzi, bo zbawienie w osobie Jezusa Chrystusa objawito si¢ swiatu
i dosiega odtad kazdego czlowieka w jego historiil”’.

Krélestwo zapoczatkowane przez Jezusa Chrystusa jest
nadal obecne ,wéréd” ludzi po tym, jak On zmartwychwstat
i zasiadl jako Pan po prawicy Ojca. Teraz posrednikiem Jego
obecnosci i dziatania w $wiecie jest Duch Swiety, podobnie jak
to miato miejsce w ziemskich dziejach Jezusa (por. £k 11, 20;
24, 49)178. To On wspiera ewangelizacyjng misje Kosciota
i wiedzie ludzko$¢ ku ostatecznemu wypelnieniu zbawczego
planu Boga Ojca w paruzji Syna Cztowieczego. Tak Jezusowe

176 1..D. CHRUPCALA, op. cit., s. 79-80.
177 Tamze,s. 128-129.
178 Tamze,s. 144-149.
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nauczanie o krélestwie Bozym wprost prowadzi do Kosciola,
chociaz tych dwéch rzeczywistosci nie mozna ze soba identyfi-
kowaé. Jednak z chwila, gdy Duch Swiety nadal czyni obecnym
Chrystusa Pana w Kosciele, umozliwia tym samym skuteczny
rozwdj eschatologicznego krélestwa Bozego. Stad tez miedzy
historyczna inauguracja tegoz krélestwa przez Jezusa Chrystusa,
a jego stopniowym rozwojem az do dnia chwalebnego przyjscia
Pana, wspélnota Kosciota musi otwiera¢ si¢ na doswiadczenie
Ducha Swigtego. Wedtug ELukaszowej Ewangelii najlepszym
sposobem na to jest owocne stuchanie Stowa Bozego. To ono
staje si¢ narzedziem zbawienia (4, 22; 8, 11-15), zapewnia
przynalezno$¢ do eklezjalnej rodziny Jezusa (8,21) i jest zréd-
tem blogostawieristwa (11, 28)17?. Warunkiem jego uzyskania
jest jednak postawa stuchania i wypelniania Stowa Bozego.
Fukasz ukazuje ja na przyktadzie Marii z Betanii (10, 38-42),
a zwlaszcza Maryi Matki Jezusa (1, 38; 2,19.51), widzac w Niej
przyktad blogostawienistwa juz zrealizowanego (1, 42.45.48;
11,27-28). Jednak to uprzywilejowane miejsce Maryi pozostaje
otwarte dla kazdego Jezusowego ucznia, ktéry jak Ona stucha
Stowa Bozego i wypelnia je!®. Dlatego nie jest przypadkiem,
ze na koncu Ewangelii zmartwychwstaty Jezus zwraca si¢ do
uczniéw ze stowem o kontynuacji krélestwa Bozego przez zrea-
lizowanie ,,obietnicy Ojca’, czyli dar Ducha (24, 44-49). W ten
spos6b Lukasz chce uswiadomié¢ Kosciotowi, ze jego zadaniem
zawsze bedzie stuchanie zmartwychwstalego Jezusa Chrystusa,
by mocg Jego Ducha otwieraé si¢ na petng realizacje obecnego
juz krélestwa Bozego!®l.

179 M. LACONI, 8. Luca ¢ la sua chiesa, Torino 1986, s. 50-52; S. HA-
REZGA, Maryjny aspekt Jezusowego blogostawieristwa o stuchajgcych i zacho-
wujgcych Stowo Boze (E£ 11, 27-28), TST 13 (1994), s. 200-201.

180 M. KIEDZIK, Stowo Boze (£ 8, 4-21). Studium % teologii sw. Euka-
sza, Warszawa 1998, s. 181-187.

181 M. LACONI, Koncepcja duchowosci w Ewangeliach synoptycznych,
w: Historia duchowosci, 2, Duchowos¢ Nowego Testamentu, red. R. Fabris, thum.

K. Stopa, Krakéw 2003, s. 268-269.
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Aktualna obecnos¢ krélestwa Bozego oraz antycypacja
eschatologicznego doswiadczenia zbawienia w terazniejszosci,
mocg Ducha Swif;tego poprzez stuchanie i zachowywanie Sto-
wa Bozego, domaga si¢ zawsze trwania na modlitwie. Bowiem
ona jest zywa, duchowsa przestrzenia, w ktérej objawia si¢ moc
Ducha, rozbrzmiewa i daje si¢ stysze¢ Stowo Boze. Bez tych
daréw Boga nie sposéb wlaczy¢ si¢ w realizacje Jego zbawczych
planéw w Jezusie Chrystusie. Szczegdlnie zwrdcil na to uwage
Fukasz, celowo naznaczajac zycie i mesjariskg dziatalnos¢ Jezusa
charakterystycznym rysem modlitwy'®2. Jednak Jezus trzeciej
Ewangelii jest nie tylko wzorem i nauczycielem modlitwy ucz-
niéw. Ona zapewnia ciagto$¢ miedzy Nim a eklezjalng wspélnota
i czyni aktualne po$réd niej krélestwo Boze. Poprzez nacisk na
ciagloé¢ i trwato$¢ modlitwy uczniéw Chrystusa (18, 1-8) Lu-
kasz chce im réwnoczes$nie przypomnieé, kto jest protagonistg
powierzonego im krélestwa Bozego. Jest nim Bég, ktéry rozwija
histori¢ zbawienia przez Chrystusa i Ducha Swietego. Dlatego
Koscidét nie moze popasé w rezygnacje i marazm z racji ograni-
czonych sit duchowych, trudnosci i przeciwnosci ze strony zta
i wrogéw krélestwa Bozego. To przez niego Bég chee prowadzi¢
dalej ,,swoja” histori¢ zbawienia. Dlatego Ko$ciét musi pamigtaé
o modlitwie, co nigdy nie ustaje, wprost utozsamia si¢ z zyciem
(18, 1). Faktycznie Lukasz sprowadza t¢ modlitwe do prosby
o Ducha (11, 13) i na przyktadzie Jezusa ukazuje ja jako orez do
walki o zbawienie (22,39-46)'83. To modlitwa pozwala kazdemu
odnalez¢ si¢ w planach Bozych i pozostawa¢ w zasiegu krélestwa
Bozego, ktére mimo réznych przeszkéd zmierza do petni zba-
wienia. Fukasz koficzy Ewangelie wzmianka o modlitwie popas-

182°W. OTT, Gebet und Heil. Die Bedeutung des Gebetspardnese in der luka~
nischen Theologie, Miinchen 1965, nie podano strony; F. JOZWIAK, Znaczenie
modlitwy w dzietach sw. Lukasza, w: Studia z teologii sw. Lukasza, red. F. Gry-
glewicz, Poznan 1973, s. 125-140; L. MONLOUBOU, La preghiera secono
Luca, ttum. L. Bianchi, Bologna 1979, nie podano strony; J. KUDASIEWICZ,
Ewangelie synoptyczne...,op. cit.,s. 272-273.

18 M. LACONI, §. Luca..., op. cit., s. 80-89.
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chalnej wspdlnoty jerozolimskiego Kosciota, reprezentowanego
przez apostoléw, ktérzy ,stale przebywali w Swiatyni, wielbiac

Boga” (24, 52-53).

2. Historiozbawcza kontynuacja
mi¢dzy Kosciolem a Izraelem

Eukaszowa periodyzacja historii zbawienia na czas obietnicy
oraz jej wypelnienia w czasie Jezusa i Kosciota stawia pytanie
o relacje Kosciota do Izraela. Dla Lukasza nie bylo to czysto
teoretyczne pytanie, ale zywotny problem, ktérym zyt jego
Koscidt sktadajacy sie z chrzescijan pochodzenia zydowskiego
i poganiskiego, moze juz trzeciej generacji'®.Chcac go rozwigzaé
ewangelista zwraca uwage na powigzanie Kosciota z Izraelem
jako historiozbawczg kontynuacje, w czym wyraznie rézni si¢ od
pozostatych Synoptykéw.

Potwierdzeniem tej charakterystycznej cechy Lukaszowej
eklezjologii jest ciagtosé w przejsciu od starego do nowego ludu
Bozego, co widoczne jest szczegdlnie w Ewangelii Dziecinstwa
(Ek 1-2). W scenie zwiastowania Maryi pojawia si¢ zapowiedz,
ze Jezus otrzyma ,tron praojca Dawida” (1, 32) i bedzie panowat
,nad domem Jakuba” (1, 33). W Magnificat Maryja potwierdza,
ze Bog ,ujat si¢ za stugg swoim, Izraelem” (1, 54-55), a Za-
chariasz wielbi Boga Izraela, ze ,nawiedzil Iud swéj” zgodnie
z zapowiedziami ,$wigtych prorokéw” (1, 68-70). Jezusa, kté-
ry narodzit si¢ w miescie Dawida — Betlejem (2, 4-7), pierwsi
rozpoznali jako ,Mesjasza i Pana” proéci przedstawiciele ludu
— pasterze (2, 8-20). A kiedy zgodnie z Prawem Mojzeszowym
przyniesiono Jezusa do Jerozolimy, wéwczas w imieniu pobozne-
go Izraela, ktéry w $wiatyni oczekiwat ,,pociechy Izraela”, zostat
pozdrowiony przez Symeona i Anne (2, 22-38). Sprawiedliwy
i pobozny Symeon w nawigzaniu do proroka Izajasza odczytat
w tym wydarzeniu przejicie od czasu obietnicy do czasu wy-

184 J.FLIS, op. cit.,s. 231.
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pelnienia, gdyz w Jezusie ujrzat ,Boze zbawienie” (2, 29-30).
Dodaje jednak, ze rozpoczyna si¢ ono od poboznego Izraela, ale
jest ,wobec wszystkich narodéw”, zaréwno dla pogan, jak i dla
Izraela (2,31-32)18.

Elementem spajajacym historiozbawcza kontynuacje¢ miedzy
Kosciotem a Izraelem jest dla Lukasza swi¢te miasto Jeruzalem.
Ku niemu zmierzajg kroki ziemskiego Jezusa (2, 41-42; 9, 51;
13,22; 17,115 19, 11). W nim znalazta swoje wypelnienie Jego
zbawcza dziatalno$¢ zakonczona meka, §miercia i zmartwych-
wstaniem, by 7 niej, ale moca zestanego Ducha Swietego, mogta
rozpoczaé sie misja Kodciota (24, 46-49; Dz 1, 8)1%. Jej mandat
pochodzacy od zmartwychwstatego Chrystusa obejmuje wszyst-
kie narody (eis panta ta ethné), ale zawiera Lukaszows klauzule
»poczawszy od Jeruzalem” (24, 47). W ten sposéb ewangelista,
prawdopodobnie zainspirowany tekstem Iz 2, 2-3, podkresla, ze
w Jeruzalem bedzie mie¢ miejsce nie tylko poczatek chrzescijai-
skiej misji, ale takze tutaj powstanie pierwsza wspdlnota nowego
Izraela. Idei kontynuacji nie narusza wydarzenie zburzenia Jeru-
zalem, w ktérym Lukasz nie widzi faktu eschatologicznego, ale
jedynie fakt historyczny, po ktérym musza wypelnié si¢ ,czasy
pogan” (21, 24). Dla niego nie oznacza ono korica czaséw, ani
tez konca judaizmu, ale jest to ,czas pomsty” Bozej (ekdikésis)
i wypelnienia si¢ kar zapowiadanych przez prorokéw dla nie-
wiernego Izraela (21, 22)1%7. W Eukaszowej eklezjologii Jeru-
zalem nadal pozostanie jednak miejscem realizacji zbawczego
planu Boga w odniesieniu do nowego ludu Bozego za sprawa
idealnej jerozolimskiej wspélnoty Chrystusowego Kosciota. Do
Fukaszowych elementéw taczacych dawny i nowy Izrael nalezy
tez dotaczy¢ Dwunastu. To wiasciwie w nich, a nie w grupie
uczniéw, ewangelista widzi motyw preeklezjalny. Dlatego tez

185 B. PRETE, Lopera di Luca. Contenuti e Prospettive, Torino 1985,
s.365-366.

186 S. GADECKI, op. cit., s. 147-148.

187 B.PRETE, op. cit., s. 366-367.
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samych tylko Dwunastu az sze$ciokrotnie nazywa ,apostotami”
(6,13;9,10; 11,49; 17, 5; 22, 14; 24, 10). Mozna w tym widzie¢
konsekwencje dziatalnosci Jezusa, zmierzajaca w kierunku zgro-
madzenia Izraela, w czym Dwunastu apostotéw spetnia wzorco-
w3 role jako jego reprezentacjal®s.

Historiozbawcza kontynuacja miedzy Kosciotem a Izrae-
lem nie oznacza jednak, ze Lukasz pomija negatywna role, jaka
oficjalnie Izrael zajat wobec Jezusa. Po optymistycznej wizji
powszechnosci Kosciota — poprzez Izrael — jako wybrany lud
Bozy (2,31-32) Symeon dodaje, ze Jezus ,jest przeznaczony na
upadek i na powstanie wielu w Izraelu” (2, 34). W ten sposéb
juz na poczatku Ewangelii zapowiada sie odrzucenie Jezusa,
ale tylko przez ,wielu”, czyli tylko przez pewna czg¢$é Izraela.
Na poczatku publicznej dziatalnosci Jezus doswiadcza tego
podczas programowego wystgpienia w synagodze Nazaretu,
kiedy odwotuje si¢ do uniwersalizmu zbawczego dziatania Boga
(4,16-30). Dalej, w trakcie dziatalnosci, przeciw Jezusowi bun-
tujg si¢ przywddcy Izraela (por. np. 7, 30; 13, 17; 19, 47-48).
Kulminacj¢ Jego odrzucenia tukasz widzi w sadzie przed
Pitatem (23, 17-25) i Jego $mierci na krzyzu (23, 35-37.39;
24, 21). Jednak to wszystko jest jakby ttem typicznym dla idei
zbawienia i jak najbardziej zgodne z wolg Boza i przez Niego
zaplanowane (24, 25-27)1%°. Wprawdzie Jezus jako Zbawiciel
musiat cierpie¢ (22, 15; 24, 46), ale dzigki temu oferta zbawie-
nia stala si¢ dostgpna dla wszystkich. Stad odrzucenie Jezusa
przez ,wielu w Izraelu” po Jego zmartwychwstaniu, w mocy
Ducha Swietego, stanie si¢ poczatkiem gromadzenia nowego,
eschatologicznego Izraela (24, 31-32.47-49) az po Jego po-
nowne przyjscie w chwale (Dz 1,10-11). Ten prawdziwy Izrael,
wyrastajac w historycznej kontynuacji z pierwszego, ubogiego

188 S.HAREZGA, Jezus..., op. cit.,s. 17-18.

189 J. FLIS, op. cit., s. 210-211; H. LANGKAMMER, Ewangelia we-
dtug sw. Lukasza. Tlumaczenie — wstep — komentarz — ekskursy, Radom 2005,
s.411-412.
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i poboznego Izraela, jako Chrystusowy Kosciét ma przed sobg
otwartg droge dynamicznego i uniwersalnego rozwoju.

3. Istotne przejawy stawania si¢ Ko$ciola w czasie

Uswiadomienie Kos$ciolowi obecnego w nim krélestwa
Bozego i widzenie w nim historiozbawczej kontynuacji ku
nowemu, eschatologicznemu Izraelowi'”?, domagalo si¢ bar-
dziej zyciowych i praktycznych wnioskéw. Skoro przed Kos-
ciolem zamiast objawienia si¢ oczekiwanego krélestwa Bozego
otwiera si¢ perspektywa historyczna, a z nig przychodzi czas
préby, nalezy ja podjaé, by osiagnaé zbawienie. Z tej racji Lu-
kasz w wyjatkowy sposéb rozwija w swym dziele motyw drogi.
Wprawdzie w Ewangelii jest to temat bardziej chrystologiczny,
ale réwnoczesnie staje si¢ naglaca propozycja pod adresem Je-
zusowych uczniéw, by nasladowali Mistrza na Jego zbawczej
i wzorczej drodze. Na tej podstawie J. Flis stusznie uwaza, ze
Fukasz nie przedstawia Kosciota jako juz uksztattowang i do-
skonalg wielkos¢, ale konsekwentnie widzi go ,w drodze”. Cho-
dzi o pewien, wyraznie rozciagniety w czasie, proces ,stawania
si¢” Kosciotal®!. Zawsze ma on miejsce w drodze za Jezusem,
co réwnoznaczne jest z podjeciem zadania nasladowania Go
»co dnia”, biorac ,swéj krzyz” i wydajac swoje zycie ,z Jego po-
wodu” (9, 23-25). Dlatego Lukasz zgodnie z ewangeliczng tra-
dycja ukazuje jak droga Jezusa angazuje uczniéw (por. 9, 56-57;
10, 38; 17, 12; 18, 31). Ewangelista taczy z ta droga eklezjalng
katechezg, ktérej wymownym redakcyjnym przyktadem jest se-
ria powotan na poczatku ,drogi do Jeruzalem” (9, 57-62) i lek-

190 J. Kudasiewicz, podsumowujac badania egzegetyczne na ten temat,
twierdzi, ze Lukasz dokonat tego przez tzw. ,deeschatologizacje sformulowari
zbyt skrajnych, jakie spotkal w swoich Zrédtach, oraz przez wprowadzenie
na ich miejsce elementéw wyraznie historycznych”: J. KUDASIEWICZ,
Ewangelie synoptyczne..., op. cit.,s. 252.

91 J.FLIS, op. cit., s. 214-215.
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cja, jaka Zmartwychwstaly daje w drodze uczniom z Emaus
(24, 13-35). Sercem tej katechezy pozostaje wezwanie do
wiernosci zbawczym planom Boga na wzér Chrystusa, a réw-
noczes$nie wielka troska o wlasng identycznosé w $wiecie, by
mozliwg i owocng stala sie jego ewangelizacjal®?.

Dynamizm i autentyczno$é drogi za Jezusem Chrystusem
wymaga od Jego nasladowcéw cigglego nawracania sie. W trze-
ciej Ewangelii jest to wyjatkowo natarczywa i bardzo gieboko
uzasadniona zacheta. Koniecznoé¢ takiej eklezjalnej postawy
Fukasz widzial, bacznie obserwujac zycie Kosciota. Dostrzega-
jac w nim ostabniecie wiary, przytacza wymowne pytanie Jezusa:
»,Czy jednak Syn Cztowieczy znajdzie wiare na ziemi, gdy przyj-
dzie?” (18, 8). Cho¢ jest to jezyk apokaliptyki, to jednak zdaje
sie odzwierciedla¢ aktualng sytuacje wiernych. W konfrontacji
ze $wiatem chrzescijanie byli niewystarczajaco zdecydowani
i przewidujacy co do krélestwa Bozego (16, 8), a nawet zdolni do
apostazji (por. 11, 24-26). Ich wiernos¢ Ewangelii byta powierz-
chowna i chwiejna (por. 14, 28-32). Nawet u odpowiedzialnych
za wspélnote pojawita si¢ lekkomys$lnos¢ i brak zaangazowa-
nia (12, 47-48)1%3. W tej sytuacji zrozumiate jest, ze Fukasz,
zwracajac siec Ewangelia do grzesznego Kosciota, borykajacego
sie z trudno$ciami w zyciu, przedktada mu bogata Jezusowsa
katecheze¢ o potrzebie nawrécenia. Ujawnia si¢ w niej cate lite-
rackie pigkno i duchowa glebia Lukaszowej narracji. Wystarczy
wspomnieé epizod z bezimienna grzesznica (7, 36-50), z Za-
cheuszem (19, 1-10) czy centralne przypowiesci z rozdziatu 15,
ktéry stanowi prawdziwe serce calej Ewangelii. Temat nawrdce-
nia Jezusa pojawia si¢ tez w wielu innych przypowiesciach (por.
13, 6-9; 16, 19-31; 18, 9-14) czy logiach Jezusa zachowanych
tylko u Eukasza (np. 13, 1-5)1%4.

192 M. LACONY, 8. Luca..., op. cit., s. 64=75.

193 Tamze, s. 264.

194 M.LACONI, Koncepcja duchowosti..., op. cit.,s.262; réwniez: TM. DABEK,
»Nawracajcie sig!” Metanoia w Nowym Testamencie, Katowice 1996, s. 163-183.
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Dla Eukasza znamienne jest tez to, ze nie gorszy si¢ grzesz-
nym Kosciotem, ale przedktadajac mu wezwanie do nawrécenia,
taczy go z obrazem milosiernego Jezusa, ktéry kocha i szuka
grzesznikéw. Jezus trzeciej Ewangelii jest Zbawicielem wszyst-
kich bez wyjatku, ale nade wszystko biednych, pogardzanych
i grzeszniké6w!®. Oni zawsze znajduja w Nim przebaczajaca
mitos¢, gdyz ,Syn Czlowieczy przyszedt szukad i zbawié to, co
zgingto” (19, 10). Prawda ta staje si¢ jeszcze bardziej widoczna
w zbawczej mocy Jezusowej Paschy. Z Jego krzyza rozlewa si¢
milosierdzie i przebaczenie na Piotra (22, 31-32.61-62), na od-
powiedzialnych za $mier¢ Jezusa (23, 34), na skruszonego lotra
(23,42-43),na ttumy gapiéw (23,48),a nawet na Judasza (22,48).
A zmartwychwstaly Jezus doprowadza uczniéw z Emaus do
wiary i przywraca ich Kosciotowi (24, 13-35). Ostatnie Jego sto-
wa do uczniéw zapowiadaja popaschalng misje Kosciota, ktérej
sercem bedzie oredzie ,0 nawrdceniu i odpuszcezeniu grzechéw
wszystkim narodom” (24, 47).To z tej prawdy, ze Chrystus kocha
swoj grzeszny Kosciét, bedzie w nim mozliwa do zrealizowania
zawsze aktualna potrzeba nawrdcenia. Bez niej bowiem nikt
o wlasnych sitach nie bylby zdolny do nasladowania Chrystusa
w drodze ku pelnej realizacji krélestwa Bozego.

Wedtug Ebukasza nawrécenie winno wyrazi¢ si¢ w zyciu
spotecznym, a zwlaszcza we wlasciwym stosunku do débr
materialnych i do ludzi ubogich, pokrzywdzonych i nieszcze-
sliwych!¥. W' trzeciej Ewangelii wyczuwa sie naglacy apel
skierowany do Kosciota, by docenit ubéstwo jako sposéb i styl
zycia oraz w duchu braterstwa pamigtal o losie swoich ubogich,
pokrzywdzonych braci (por. 6,20.30; 8, 3; 10, 25-37; 14, 13-14).
Wigze si¢ to z radykalnym podejsciem Eukasza do débr i bo-
gactw materialnych, ktére winny by¢ narzedziem zbawienia
i stuzy¢ realizacji krélestwa Bozego (por. 12, 16-21; 16, 19-31;

195 J. KUDASIEWICZ, Ewangelie synoptyczne..., op. cit., s. 257-259.
196 J. ERNST, Lukas. Ein theologisches Portrait, Disseldorf 1985,
s. 74-104.
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19, 1-10). W zwiazku z tym ewangelista nie tylko zatroszczyt
sie o zebranie najmocniejszych stéw Jezusa o ubdstwie i boga-
ctwie, ale w oparciu o wilasna redakcyjng refleksje teologiczna
nadal im niespotykany gdzie indziej radykalizm (np. 5, 11.28;
12,33; 14, 33; 18,22.28; 21, 4). W tym samym duchu nalezy tez
umiesci¢ Bukaszowa rehabilitacje i dowarto$ciowanie kobiety
w Kosciele, co w éwezesnym $wiecie byto czym$ niezwyklym
i rewolucyjnym?!?’.

Zwrécenie uwagi na najwazniejsze Lukaszowe przejawy sta-
wania si¢ Kosciota w historii §wiadczy o jego wielkim wyczuciu
pastoralnym i zrozumieniu znakéw czasu. Sg tez dowodem jego
wielkiej odpowiedzialnosci za Kosciét, ktéry jako nowy prawdzi-
wy Izrael winien by¢ dla $wiata miejscem i znakiem obecnosci
krélestwa Bozego.

IV. KOSCIOE SWIADKIEM I KONTYNUATOREM
BOZEGO ZBAWIENIA W CHRYSTUSIE

OD JERUZALEM ,AZ PO KRANCE ZIEMI”
(DZ1,8)

Oryginalna mysl eklezjologiczna Lukasza zostata jeszcze
bardziej rozwinigta w Dziejach Apostolskich pomyslanych po
Ewangelii jako ,druga ksigga” (Dz 1, 1) tego samego dzieta. Jej
zasadniczym celem jest ukazanie rozwoju Kosciota od wniebo-
wstgpienia Chrystusa (Ek 24, 50-53; Dz 1, 9-11) az po ,krarice
ziemi” (Dz 1, 8), ktére ciagle pozostaja otwarte (28, 30-31)
i bedy osiggniete dopiero z paruzjg Chrystusa (1, 11)1%8. Na

197 G.ROUILLER, C. VARONE, I7 vangelo secondo Luca. Testi e teologia,
ttum. H. Cavalieri, Assisi 1983, s. 326-340; J]. KUDASIEWICZ, Ewangelie
synoptyczne..., op. cit.,s. 267-270; S. GADECKI, op. cit, s. 143-145.

198 7 tej racji zakonczenie Eukaszowego dziela pozostaje otwarte, zob.

B.PRETE, op. ciz., 532-543.
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tak wyznaczonej drodze Kosciota Fukasz umieszcza jako wzér
i przestanie dla wszystkich wspdlnot chrzescijariskich obraz
Kosciota czaséw apostolskich. Jawi sie on jako ,narze¢dzie” Boga
do dalszej realizacji zbawczych obietnic, ztozonych ludziom
w Starym Testamencie i wypelnionych w Jezusie Chrystusie. To
wypelnienie mocg Jego Paschy, ozywione przez Ducha Swiqtego,
staje si¢ dostepne dla wszystkich za pomoca apostolskiego swia-
dectwa o Jezusie Chrystusie, ktéry ,przeszedl, dobrze czyniac
i uzdrawiajac wszystkich” (10, 38).

Lukasz wierny swej mysli historyczno-teologicznej rozwija
i pogiebia eklezjologie zawarta w Ewangelii. Jednak nowe uwa-
runkowania historiozbawcze, w jakich znalazt si¢ Koscidt, przy-
czynity si¢ do uwydatnienia troche innych aspektéw w jego obo-
zie. Nie znaczy to, ze nie s3 one cze$ciowo obecne w Ewangelii,
jednak w Dziejach Apostolskich uzyskuja swéj petny i wzorcowy
wymiar. Zaciesnimy je do trzech szerokich kwestii: uniwersalne-
go charakteru misji Kosciota w mocy Stowa i Ducha Swietego,
organizacji Kosciota i przejawéw zycia spoteczno-religijnego
oraz jego roli i postepowania wobec $wiata pogariskiego i wladzy

politycznej.

1. Uniwersalizm misji Chrystusowego Kosciota
w mocy Stowa i Ducha Swigtego

Rozpoczete w Jezusie Chrystusie gromadzenie prawdziwe-
go Izraela osiaga dopelnienie i perspektywe ostatecznej realizacji
w Kodciele. Dokonuje si¢ to zgodnie z wolg Boga i przewidziane
jest w Jego planach zbawczych, co miedzy innymi przypomina
czgste uzycie stowa dei, ,trzeba, nalezy” (por. np. Dz 1, 16.21;
9,15-16; 19, 21; 23, 11; 27, 24)1°. Podobnie jak to byto w dzia-
talnosci historycznego Jezusa, réwniez apostotowie w realizacji
woli Bozej koncentrujg si¢ na misji zbawczej adresowanej na

199 F. GRYGLEWICZ, Bdg i Jego plan zbawienia w ujeciu sw. Lukasza,
w: Studia z teologii sw. Eukasza, red. tenze, Poznaii 1973, s. 9-43.
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pierwszym miejscu do Izraela. Dwunastu z Piotrem, poprzez
pierwsza mowe misyjng w dniu Pig¢édziesiatnicy, otwiera po-
nownie catemu Izraelowi mozliwo$é nawrécenia i wiary w Jezusa
Pana i Mesjasza (2, 36.41). Pierwsze rozdziaty Dziejéw konse-
kwentnie przedstawiaja, jak lud z entuzjazmem przyjmuje nauke
apostotéw (por. 4, 4.21; 5, 13-14.26; 6, 7) i rodzi si¢ wspdlnota
jerozolimskiego Kosciota, ktéra Lukasz po raz pierwszy okresla
terminem ekklésia (5,11). Jednak od samego poczatku przywéd-
cy ludu wykazuja wrogie nastawienie do apostotéw (por. 4, 1-3;
5,17-18.33), co doprowadza do przesladowania uczniéw Chry-
stusa (4, 5-22; 5, 17-18; 7, 54-60; 12, 1-3), a w konsekwencji
do rozdzialu mig¢dzy judeochrzescijanami a Zydami (12,11.17;
15, 14)2%,

Mimo tego, ze przywédcy Izraela, juz wezesniej odrzuciwszy
Jezusa, w swej ,nieswiadomosci” (3, 17) odrzucaja nowg propozy-
cje nawrdcenia sig, kierowang do nich przez apostotéw, zbawczy
plan Bozy nieuchronnie realizuje si¢ dalej w misji Kosciota do
pogan (por. 14, 27; 15, 14). Na poczatku judeochrzescijanie nie
rozumieli w pelni, w jaki sposéb ma si¢ to dokonaé. Choé z nar-
racji Dziejéw ujawniaja si¢ ogromne napiecia z tym zwigzane,
jednak z wyraznego nakazu Boga Kosciét zdecydowanie zwraca
si¢ w kierunku pogan (por. 9, 15; 10, 45; 11, 18; 13, 46; 15, 7).
Nie oznacza to jednak zerwania z Izraelem, ale rozszerzenie pro-
pozycji zbawczej w Chrystusie na pogan, bez uzaleznienia jej od
koniecznosci przyjecia Prawa Mojzeszowego, a jedynie od wiary
w Jezusa Chrystusa. Tak przed Kos$ciotem otwiera si¢ uniwersa-
lizm jego misji, przy réwnoczesnym zachowaniu $wiadomosci
o koniecznosci wypetnienia si¢ obietnic Bozych wobec Izraela.

Dla podkreslenia tej historiozbawczej zasady Pawet zwykle

200 Stopniowo terminy Joudaioi (,,Zydzi”) 0d 9,23 i laos ton Ioudaion (,lud
zydowski”) od 12, 11 stajg si¢ synonimami tych, ktérzy sprzeciwiajg sic Ewan-
gelii i ja odrzucajg. Por. W.RAKOCY, , Bedziecie moimi swiadkami...” (Dz 1, 8),
w: Dzieje Apostolskie. Listy sw. Pawta. Wprowadzenie w Mysl i Wezwanie Ksigg
Biblijnych, 9, red. J. Frankowski, S. MEDALA, Warszawa 1997, s. 34-35.
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zaczynal swa apostolska dziatalno$¢ od spotkania z Synagoga
(9,20-23; 13,13-41; 17, 1-4; 18, 4 itd.), ale p6zniej zwracat si¢
do pogan (13, 46—48; 28, 28), a ci, jakby na zasadzie kontrastu,
radowali si¢ i przyjmowali proponowana im ofert¢ zbawienia.
Jednak w ramach zasady o ciagltosci historiozbawczej dla Eukasza
istotnym argumentem jest to, ze jerozolimscy judeochrzescijanie,
zachowujac Prawo, nadal pozostaja rekojmia ciaglosci nowego
ludu Bozego z Izraelem?.

W zaplanowanej przez Boga w Chrystusie i kontynuowane;j
przez Kosciét realizacji zbawienia ,az po konce ziemi” (Dz 1, 8)
centralne miejsce w Dziejach zajmuje misja ewangelizacyjna
Kosciota. W sensie $cistym mozna o niej méwié dopiero od
momentu rozproszenia si¢ uczniéw Chrystusa po meczeristwie
Szczepana (Dz 8). Ostateczny bieg nada ewangelizacji Kosciét
w Antiochii (11,19-29; 13, 1-3), inicjujac podréze misyjne Pa-
wla i Barnaby, ktére koncentrujg si¢ na przepowiadaniu Dobrej
Nowiny Zydom i Grekom, az po $wiadectwo Pawta w Rzymie.
Dla zrozumienia jego misji, a przez to misji ewangelizacyjnej
catego Kosciota, stuzy w narracji potréjne nawiagzywanie do wy-
darzenia pod Damaszkiem, by podkresli¢, ze ma ona charakter
apostolski (9, 3-19), jest swiadectwem dawanym Chrystusowi
(22, 3-21) i dokonuje si¢ w stylu prorockim, czyli w imi¢ i za
sprawa samego Boga (26, 2-23)?%2. Podmiotem ewangelizacji
jest caly Kosciél, co stopniowo ujawnia si¢ na przyktadzie:
dwunastu apostotéw na czele z Piotrem (5, 42; 8, 25); Szczepa-
na (6, 10); uczniéw, ktérzy rozproszyli si¢ z racji przesladowan
(8,4;11,20); Filipa (8,12.35.40; 21, 8); Pawta i Barnaby (13, 32;
14,7.15.21; 15, 35; 16, 10; 17, 18). Istota i trescig ewangelizacji
zawsze pozostaje zywa osoba Jezusa Chrystusa, Pana i Zba-
wiciela, oraz cale Jego dzielo zbawcze dokonane w stowach
i czynach jako Dobra Nowina dla wszystkich ludzi (por. 5, 42;

W1 J. FLIS, op. cit., s. 213; J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu,
ttum. W. Szymona, Krakéw 2002, s. 261-264.
202 R. FABRIS, Atti degli Apostoli, Brescia 19822, s. 86-90.
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8, 35; 10, 34-43; 11, 20)?%. Wedtug Eukasza ewangelizacja
winna by¢ réwnoczesnie swiadectwem dawanym Chrystusowi,
czyli publicznym wyznaniem wiary w Niego, az do przelania
krwi (por. 1, 8; 7, 56-60; 10, 42; 28, 23). Z racji jedynego
i niepowtarzalnego doswiadczenia Paschy Jezusa Chrystusa,
szczeg6lne miejsce w tym $wiadectwie pierwotnego Kosciola,
maja dwunastu apostotéw i §w. Pawet (por. 1,21-22; 10, 39-43;
22,15.20-21). Po nich chrzescijanie bedg juz swiadczy¢ o swej
wierze zbudowanej na fundamencie apostolskiej Tradycji2®4.
Tak jak w czasie Jezusa, réwniez w czasie Kosciota sercem
ewangelizacji pozostaje Stowo Boze. Réznica polega na tym, ze
w przepowiadaniu Jezusa chodzi o ,krélestwo Boze”, a w keryg-
macie chrzescijaiiskim jest nim nauczanie o Panu Jezusie Chry-
stusie, co jest réwnoznaczne z gloszeniem krélestwa Bozego (Dz
28, 31)%%. Fukasz podkresla wiec jednosé misyjnego nauczania
Jezusa i Kosciota — czasu apostolskiego, jak i korica pierwszego
wieku. Z trudnej sytuacji ludzkiej egzystencji droga do zbawienia
prowadzi poprzez Stowo przepowiadania, ktére przynosi zbawie-
nie i ocala (por. 11, 14; 13, 47-48; 16, 30-32; 26, 17-18). Stad
wynika nakaz postuszenistwa Stowu Bozemu, a przez to trwania
we wspdlnocie Kosciota. Dlatego jest to tak wazne, poniewaz
stuchanie Chrystusa stanowi integralng czes$¢ pojecia nowego
ludu Bozego i jednoczesnie kryterium wylaczenia z niego tych,
ktérzy tego stuchania nie podejmujg (3, 22-23)?%. Dla Euka-
szowej eklezjologii wazne jest tez zwrécenie uwagi na prawde, ze
w misji ewangelizacyjnej stuchaniu Stowa towarzysza znaki i cuda

203 C. GHIDELLI, Evangelizzare» nellopera lucana, w: ,La parola di
Dio cresceva” (At 12, 24). Scritti in onore di Carlo Maria Martini nel suo 70°
compleano, red. R. Fabris, Bologna 1998, s. 314-316.

204 A. BOTTINO, La testimonianza nel libro degli Atti, w: ,La parola
di Dio cresceva” (At 12, 24). Scritti in onore di Carlo Maria Martini nel suo 70°
compleano, red. R. Fabris, Bologna 1998, s. 339-342.

205 W. RAKOCY, op. cit., s. 53-54.

26 S. HAREZGA, Eklezjotworcza funkga Stowa Bozego wedlug
Dz 3,22-23,CT 54 (1984) 3,s.35-38.
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zdziatane ,w imi¢ Jezusa Chrystusa” (por. np. 3, 6; 4, 29-30; 14, 3;
15,12;19,11). Sg one znakiem nie tylko wiarygodnosci Stowa, ale
réwnoczes$nie zbawieniem juz zrealizowanym, potwierdzajacym
zbawcza wole Boga wzgledem swego ludu?”’.

Kontynuacje obecnosci i dziatalnosci zbawczej Chrystusa
w misji ewangelizacyjnej Kosciota zapewnia Duch Swiqty jako
dynamiczna moc $wiadectwa. Lukasz mniej widzi Ducha jako
rzeczywisto$¢ konstytutywna Kosciota, ale jako site pobudzajaca
jego wzrost, moc w dziele misji i ewangelizacji (por. £k 24, 48—49;
Dz 1, 8). Mozna powiedzieé, ze dar Ducha Swiqtego w dniu
Pig¢édziesiatnicy (Dz 2) uprawomocnil pierwszych swiadkéw, by
mogli zanies¢ Ewangeli¢ ,az po krarice ziemi” (Dz 1, 8). On tez
petni role przewodnika misji ewangelizacyjnej Kosciota, o kt6-
rej opowiadaja Dzieje Apostolskie?®. Duch Swiety uczestniczy
w wyborze oséb i drég misyjnych, bierze w posiadanie aktoréw
zbawczej historii, by kierowa¢ nimi w aktualizacji planéw Bozych
(por. np. 8, 39-40; 10, 19; 11, 12; 13, 2-3; 20, 22-23). ,Nowe
Piecdziesiatnice” stuza podsumowaniu i umocnieniu kolejnych
etapéw misji (8, 14-17; 10, 44-46; 19, 1-7). W dziele ewange-
lizacji uswigcajaca moc Ducha Swiqtego ujawnia si¢ tez w pod-
trzymywaniu §wiadectwa oraz czynieniu go odwaznym (parrésia),
szczegolnie w kontekscie przesladowarn i trudnosei (por. 2, 29;
4,13.29.31)?%. Obrazem Pawtla jako odwaznego $wiadka Chry-
stusa Lukasz zamyka wiec swe dzieto, by na zawsze pozostat dla
Kosciota wzorem herolda Ewangelii, ktéry z mocy Ducha Swie-

tego glosi ja wszystkim ,z odwaga, bez przeszkéd” (28, 31).

27 L. OREILLY, Word and Sign in the Acts of the Apostles. A Study in
Lucan Theology, Roma 1987, s. 212-223.

28 S.A. PANIMOLLE, Lo Spirito, guida della Chiesa, PSV 4 (1981),
s.193-201.

2098, HAREZGA, Uswigcajgea moc Ducha Swigtego wewngtrz wspdlnoty
Kosciota, w: Duch Swigty i Jego obecnosé w Kostiele, red. E. Szczotek, A. Lisko-
wacka, Katowice 1997, s. 40-44; T. STUDA, Duch Swigty w Dziejach Apostol-
skich, w: Nie wstydzg si¢ Ewangelii. Ksigga Dziejow Apostolskich, red. ].K. Pytel,
Szczecin 1999, s. 323-333.
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2. Organizacja i przejawy
zycia spoleczno-religijnego Kosciota

Coraz dalsze odsuwanie si¢ w czasie paruzji Chrystusa po-
wodowato wyksztalcenie si¢ w Kosciele pewnych form organiza-
cyjnych, co widoczne jest zwlaszcza w Dziejach. W pierwszym
rzedzie dotyczy to siegajacej Jezusa grupy dwunastu apostotéw
(por. £k 6,13-16), ktérzy sg autentycznymi $wiadkami i przeka-
zicielami chrzescijaniskiej tradycji. Ich autorytet w Kosciele po-
twierdzony zostal ponownym wymienieniem ich imion réwniez
na poczatku drugiej cz¢sci Lukaszowego dzieta (Dz 1,13-14).To
oni poswigcaja si¢ catkowicie ,,modlitwie i postudze stowa” (6, 4),
nadzorujg rozwéj misji Kosciota i jg aprobuja (8, 14-17; 11, 22).
Ich dziatalnosci na zewnatrz i wewnatrz jerozolimskiej gminy
towarzysza potwierdzajace cuda i znaki (por. 2, 43; 4, 16.30;
5,12-16). Trwanie Kosciota ,w nauce apostotéw” uznawat takze
$w. Pawel, udajac si¢ do Jerozolimy, by spotkaé si¢ z Piotrem
i apostotami (9, 26-28; 11, 30, 15, 1-2.4; 18, 22; 21, 17-18).
Po wypelnieniu misji zatwierdzenia warunkéw, na jakich beda
przyjmowani do Kosciota poganie (15, 28), apostotowie znikaja
z narracji Dziejéw (16,4). Dopiero w tym momencie Lukasz
przechodzi do ukazywania Pawta jako apostota pogan, ktéry
pozostaje zalezny od tradycji apostolskiej, ale jak apostotowie
ma takie samo prawo do przepowiadania na podstawie specjal-
nej misji otrzymanej podczas spotkania ze zmartwychwstalym
Chrystusem (9, 15-16; 22, 15.21; 26, 16-18)?1°.

Podobnie jak FTukaszowa Ewangelia, réwniez przekaz
Dziejéw kontynuuje wyréznianie Piotra jako najwazniejszego
$wiadka zycia i zmartwychwstania Jezusa Chrystusa (1,15; 2, 14;
3,1.6.12; 4, 8; 5, 3.8.15.29; 9, 32 itd.). To przez niego doko-
nuje si¢ przelom w gloszeniu Ewangelii poganom (Dz 10) i on

210 J. DUPONT, Teologia della Chiesa negli Atti degli Apostoli, ttum.
A.T. Malagutti, Bologna 1984, s. 27-29; W. RAKOCY, op. ciz., s. 58-59;
J. FLIS, op. cit., s. 225-226.
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zamknatl dyskusj¢ na ten temat na tzw. soborze jerozolimskim,
o$wiadczajac: ,Wiecie, bracia, ze Bég juz dawno wybral mnie
spo$réd was, aby z moich ust poganie ustyszeli stowa Ewangelii
i uwierzyli” (15, 7). W ten sposéb rola $w. Piotra w Dziejach
osiagneta jakby rodzaj kulminacji, a jego wystapienie stalo si¢
w Kosciele uprawomocnieniem misji Pawta wéréd pogan?!l.

Z inicjatywy apostotéw w Kosciele jerozolimskim dochodzi
do wyboru i ustanowienia przez wlozenie rak siedmiu apostol-
skich pomocnikéw (6, 1-7). Ogélnie chodzi o urzad diakonii
(diakonia: 6, 1) upowazniajacy do stuzby charytatywno-socjalnej
w Kosciele. Powstate gremium zajeto sie misja wsréd Zydéw
diaspory, stuzac nie tylko opieka charytatywna, ale takze postuga
nauczania i chrztu (6, 10; 8,4.12.16.38.40; 21, 8), az po dziatanie
znakéw i cudéw (8, 6-7.13). Nalezy przyjaé, ze siedmiu pierw-
szych pomocnikéw apostolskich stato sie¢ zaczatkiem diakonatu
hierarchicznego w Kosciele?!2. Obok diakonéw w gminie Je-
rozolimskiej pojawili si¢ tez inni wspétpracownicy apostolscy
nazywani ,starszymi” (presbyteroi). Oni przyjmuja kolekte
z Antiochii (11, 30), u boku apostotéw aktywnie uczestnicza
w soborze jerozolimskim (15, 2.4.6.22-23), Pawet spotyka ich
tez przy Jakubie w Jerozolimie (21, 18). Raz tylko Lukasz méwi,
ze Pawetl i Barnaba w Kosciotach Azji Mniejszej wéréd mod-
litw i postéw ustanowili starszych przez natozenie rak (14, 23).
W mowie pozegnalnej starszych Efezu w Milecie Pawet nazywa
ich okresleniem episkopoi (,nadzorcy”), by lepiej wyrazi¢ ich obo-
wiazki pasterskie (20, 17.28). Zamienno$¢ termindw presbyteroi
i episkopoi $wiadczy, ze sg synonimami i oznaczajg przetoZzonych
gmin chrzescijariskich?!3. W zwigzku z Ko$ciotem antiocheri-
skim Fukasz méwi ponadto o prorokach i nauczycielach, do

20 F ]OZWIAK, Dzigje Apostolskie, w: Wstep do Nowego Testamentu,
red. R. Rubinkiewicz, Poznani 1996, s. 296; J. FLIS, op. cit.,s. 227.

212 p OSTANSKI, Studzy Ewangelii w Dzicjach,w: Nie wstydzg si¢ Ewan-
gelii. Ksigga Dziejow Apostolskich, red. ] K. Pytel, Szczecin 1999, s. 268-270.

213 Tamsze,s. 273-278.
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ktérych zaliczany jest takze Szawet (13, 1; por. 11,27-28; 15, 32;
21,9). Podsumowujac, mozna powiedzied, ze Eukasz ma $wiado-
mos¢ struktury organizacyjnej Kosciota, ale nie przywiazuje do
niej wigkszej wagi, wysuwajac na pierwszy plan role dwunastu
apostoléw oraz ich sukcesje, ktérej rekojmie stanowi szczegélnie
Pawel?14,

Bardziej niz od strony organizacyjnej Lukasz patrzy na Kos-
ciél poprzez rézne przejawy jego zycia spoleczno-religijnego.
W tym temacie najwiecej do powiedzenia maja summaria, ktére
w sposéb wzorcowy przedstawiaja zycie pierwotnego Kosciota
(1, 12-14; 2, 42-47; 4, 32-37; 5, 12-16). W ich $wietle istotng
jego cecha jest jedno$¢ i harmonijne wspétzycie chrzescijan we
wspdlnocie. Konstytutywna dla niej byta nie tylko wspélnota
débr materialnych, ale jednomyslne trwanie w nauce apostol-
skiej, na modlitwie i ,tamaniu chleba”, czyli Eucharystii, spra-
wowanej po domach i taczonej jeszcze ze zwyklym braterskim
positkiem?!®. Warunkiem wejscia do wspélnoty koscielnej byta
wiara w Chrystusa Pana zwigzana z nawréceniem, przypiecze-
towana chrztem, ktérego skutkiem byto nie tylko odpuszczenie
grzechéw, ale takze udzielenie Ducha Swiqtego (por. 2, 37-38,;
3, 19; 5, 31-32). Dzieje wspominajg takze o udzielaniu Ducha
niezaleznie od chrztu przez wlozenie rak (8,17; 19, 6), co nalezy
uznad za sprawowanie sakramentu bierzmowania?!®.

Wsréd przywilejéw, jakimi cieszyli si¢ ci, ktérzy otrzymali
chrzest, istotne miejsce zajmowata §wiadomos$¢ przynaleznosci
do wspélnoty zbawionych przez Jezusa Chrystusa. Ochrzczeni,
stajac si¢ cztonkami Kosciota, nazywali si¢ ,wierzacymi” (por. np.
5,14;11,21;14,1;17,12), ,bra¢mi” (por. np. 9, 30; 10, 23; 11, 1),

214 J.GNILKA, gp. cit., s. 287.

15 W. RAKOCY, op. cit., s. 56-58; J. FL1s, op. cit., 5. 215-217.

26 J. SZLAGA, Problematyka historyczno-literacka i teologiczna Dziejow
Apostolskich, w: Materialy pomocnicze do wykladow z biblistyki, 5, red. L. Sta-
chowiak, R. Rubinkiewicz, Lublin 1982, s. 107-108; F. GRYGLEWICZ,
Teologia Nowego Testamentu, 3, red. tenze, Lublin 1986, s. 17-18.
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yuczniami” (por. np. 6, 1.7; 9, 1.10.25.38; 13, 52) czy ,$wicty-
mi” (9, 13; 26, 10). W Antiochii po raz pierwszy nazwano ich
»chrzescijanami” (11, 26). Terminu ekk/esia Yukasz uzywa zaréw-
no w odniesieniu do wspélnoty lokalnej Kosciota (5, 11; 8, 1.3),
jak i do Kosciota uniwersalnego (9, 31), ktéry po raz ostatni
nazywany jest ,Kosciolem Boga” (20, 28)?!7. Miejscem Zycia
religijnego chrzescijariskich wspélnot byty Koscioty domowe
(por.16,15.33; 18, 7-8). W nich odbywata si¢ wspdlna modlitwa
(1,13; 12, 12), ,tamanie chleba” (2, 42), gloszenie Stowa i kate-
cheza (20, 7-11), zatrzymywali si¢ wedrowni misjonarze (10, 6),
wystepowali prorocy (21, 9-10). Wazng role¢ w zyciu Kosciota
iw dzialalnos$ci misyjnej pelnity tez kobiety (12,12;16,15;17,34;
18, 2.18.26)?18. Wszystkie przejawy zycia spoleczno-religijnego
pierwotnego Kosciota byty na tak wysokim poziomie, ze pierwsi
chrzescijanie byli wzorem nie tylko dla sobie wspétczesnych, ale
stali si¢ nimi dla chrzescijan wszystkich czaséw.

3. Kosciol w kontekscie kultury $wiata poganskiego
i wobec wladzy politycznej

Dzieje Apostolskie ukazuja ryzyko przekroczenia granic
religii i kultury Zydowskiej podjete przez Kosciét apostolski, aby
Ewangelia mogta dotrze¢ na krarice swiata (Dz 1, 8). Kiedy apo-
stotowie zaakceptowali taki rozwéj Kosciota jako zbawcezy plan
samego Boga, chrzescijaistwo przekroczyto granice Palestyny,
spotykajac si¢ z réznymi przejawami poganskiej kultury i religii
oraz z realiami wladzy politycznej imperium rzymskiego.

Spotkanie chrzescijafistwa ze §wiatem pogariskim, jego kul-
tura, religia i wladzami naznaczone jest réznymi oskarzeniami
i przesladowaniami. Swiat pogariski, cho¢ z innych motywéw,
reaguje w podobny sposéb jak Zydzi, ktérzy nie uwierzyli w Je-

A7 H. LANGKAMMER, Nowy Testament...., op. cit., s. 68; W. RAKO-
CY, op. cit., 5. 351 58.
48 J.GNILKA, op. cit., s. 288-289.
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zusa Chrystusa. Watek opozyciji i przesladowania Kosciota prze-
wija si¢ przez calg ksigge Dziejéw Apostolskich. W ten sposdéb,
zgodnie z zapowiedzig Jezusa (Ek 12 i 21), Eukasz ukazuje, jak
przeciwnosci staja si¢ czynnikiem rozwojowym Ewangelii. Roz-
woj Stowa Bozego w $wiecie nie jest sprawa samych tylko ludzi,
ale kierowany jest przez Chrystusa Pana i Ducha Swiqtego (por.
Dz 8,29-30; 10, 19; 13, 2.4; 16, 6-10; 20, 22-23). Zadna ludzka
opozycja nie moze zatrzymac rozwoju Ewangelii (28,30-31), ale
jej gloszenie i dawanie §wiadectwa nieuchronnie wigze si¢ z ofia-
rami i cierpieniami ewangelizatoréw, co zawsze uwierzytelnia
Koscidt i jego misje w swiecie?!?.

Powazng przeszkoda, na jaka napotykata Dobra Nowina
o Jezusie Chrystusie w $wiecie poganskim bylo zjawisko bat-
wochwalstwa. Fukasz wyraznie ukazuje go w zwigzku z ewan-
gelizacja Pawla apostota w Listrze i Atenach. W przypadku
Listry po raz pierwszy oredzie chrzescijaniskie byto gloszone
w §cistym sensie poganom (14, 8—20). Btedne rozumienie natury
béstwa spowodowalo, Ze ich reakcja na dokonany przez Pawta
cud uzdrowienia kaleki od urodzenia bylo okrzyknigcie jego
i Barnaby bogami. Che¢ ztozenia ofiary apostotom byta konse-
kwencja utozsamienia Barnaby z Zeusem, a Pawta z Hermesem
(14, 12—-13). Rozdarcie przez nich swych szat byto znakiem
sprzeciwu wobec batwochwalczego kultu (14, 14), a mowa Pawta
stata si¢ zachetg do wiary w ,,zywego Boga”, stwérce wszystkiego
i opiekuna wszystkich ludzi (14, 15—17). Krétko zasygnalizowa-
na tematyka szerzej zostata rozwinieta w kerygmatycznej mowie
Pawta wygloszonej na Areopagu w Atenach (17,22—31). Lukasz
nadaje jej szczegdlna range, czyniac z niej plaszczyzne dialogu
z wyksztalconym $wiatem poganskim. Wystgpienie Pawla ma na
celu ukazanie Boga jako stwércy wszystkiego (17, 24—29) i se¢-
dziego $wiata (17,30—31). Na tym tle apostot krytykuje pogariska
poboznosé, w ktérej przez niezrozumienie prawdziwej natury
Boga utozsamia si¢ Go z tym, co stworzone, albo z wytworem

219 W.RAKOCY, op. cit., s. 67-68.
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rak czy ludzkiej wyobrazni. Mowa koriczy si¢ wezwaniem do
nawrécenia, by w zmartwychwstalym Jezusie pozna¢ nature
i oblicze prawdziwego Boga??’.

W konfrontacji chrzescijaistwa ze $wiatem pogariskim
Fukasz zwraca tez uwage na niebezpieczenistwo wszechobecnej
w nim magii i réznych praktyk magicznych. W zwiazku z tym
w Dziejach odwotuje si¢ on az do czterech przypadkéw spot-
kania si¢ Ewangelii ze §wiatem magii i jej przedstawicielami
(8,9-24; 13, 4-12; 16, 16-21; 19, 11-20)*21. W ten sposéb Eu-
kasz ukazuje, jak Ewangelia — stajac si¢ prowokacja — prowadzi
do wyzwolenia cztowieka, co moze wyrazi¢ si¢ przez wiare i na-
wrdcenie, usuni¢cie przeszkéd na drodze wiary czy pozbycie sig
przywiazania do magii. Pierwszym celem ewangelizatoréw nie
jest sama konfrontacja z magia jako taka, ale gloszenie zbawienia
w Jezusie Chrystusie, tak by czlowiek wybrat Jego Ewangelie
i zaufat Bogu, a nie szukat rozwigzan zyciowych probleméw na
drodze praktyk magicznych??.

Mimo opozycji, z jaka spotykato si¢ chrzescijanstwo ze
strony judaizmu i poganstwa, jego stosunek do wtadz rzymskich
jest pozytywny. Wielokrotnie w Dziejach prawo rzymskie chroni
uczniéw Chrystusa falszywie oskarzanych i atakowanych przez
Zydéw i pogan (por. 16, 16—-24.35-40; 19, 23-40). Na przykta-
dzie wydarzen w Tesalonice i Koryncie Lukasz podkresla, ze
zrédtem oskarzen o propagande antyrzymska czy antyspolecz-
ng byta zazdros¢ Zydéw spowodowana konkurencja ze strony
chrzescijaiistwa (17, 5-9; 18, 12-16). Postawa Galliona w Ko-
ryncie jest wzorem zachowania si¢ wiadzy rzymskiej, ktéra nie
przywlaszcza sobie prawa do rozstrzygania sporéw religijnych.
Wobec urz¢dnikéw rzymskich i samych prokuratoréw Feliksa
i Festusa oficjalnie stwierdza si¢ niewinno$é¢ Pawta (21, 30-36;

20 W.RAKOCY, op. cit., s. 68-3.

21 R.PINDEL, Magia czy Ewangelia? Konfrontacja glosicieli Ewangelii ze
Swiatem magicznym w ujeciu Dziejow Apostolskich, Krakéw 2003, s. 279-338.

222 Tamsze,s. 342-344.
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22,22-29; 23,26-30; 25, 8-12.25; 26,30-32). W jego mowie do
Zydéw rzymskich Eukasz réwniez akcentuje niewinnos$¢ Pawla,
podkreslajac, ze ,dZwiga kajdany dla nadziei Izraela”, ktérej istote
stanowi zmartwychwstanie umartych (28, 20). Epilog Dziejéw
sugeruje fakt uwolnienia Pawla z powodu niestawienia sie jego
oskarzycieli (28, 30-31). Tym samym Eukasz chce podkresli¢
niewinno$¢ chrzescijanistwa, ktére nie chee siegac po jakakolwiek
wladze polityczna, religijng czy kulturalna; zas wtadza polityczna
nie powinna si¢ kierowac religijnymi przesadami czy nienawiscia,
ale dobrem obywateli??3. Propozycja Dziejéw w sprawie relacji
chrzedcijanistwa i wladzy politycznej uwarunkowana jest histo-
ryczng sytuacja tamtych czaséw. Choé w narracji daje sie wyczud
podziw wobec wladzy rzymskiej, Lukasz nie agituje na rzecz ja-
kiego$ jednego systemu politycznego. Najlepsza konkluzja moze
wiegc by¢ stwierdzenie, ze chrzescijadstwo nie stanowi zagrozenia
dla zadnej wtadzy, ktéra kieruje si¢ rozsadkiem i dobrem obywa-
teli, bedac gwarantem porzadku i tadu spotecznego.

23 R. FABRIS, op. cit., s. 105-107; W. RAKOCY, op. cit., s. 75-77
J. CZERSKI, op. cit.,s. 314-315.
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ESCHATOLOGIA

Eschatologia jako nauka o rzeczach ostatecznych stanowi
istotny element teologii biblijnej, a co za tym idzie réwniez teologii
dogmatycznej. W potocznym jednak rozumieniu bywa czgsto poj-
mowana intuicyjnie. Swiadczy o tym choc¢by mylenie poje¢ ,apo-
kaliptyka”i eschatologia”. Stad tez kazdy, kto zabiera si¢ chocby do
opracowania danych o rzeczach ostatecznych w Biblii, musi naj-
pierw zmierzy¢ sie z takimi zagadnieniami jak wyzej wymienione,
a dodatkowo zdefiniowa¢ biblijne pojecie czasu, ktére zasadniczo
r6zni si¢ od pojmowania go na sposéb §wiecki. Majac swiadomosé,
ze eschatologia jest wlasciwie koricowym etapem soteriologii,
nalezy spojrze¢ na nauke Jezusa Chrystusa o krélestwie Bozym,
jako o istotnym elemencie Bozego dzialania na rzecz zbawienia
cztowieka. To z kolei pozwala na pojmowanie eschatologii nie tyl-
ko w kategoriach czasowych, ale przede wszystkim w kategoriach
jakosciowych. Krélestwo Boze, owszem, ,juz jest” (rozumienie cza-
sowe), ale jednoczesnie ,w nas jest” (rozumienie jakosciowe).

Musimy zauwazy¢, ze w ujeciu tak Starego, jak i Nowego
Testamentu nie ma wilasciwie podzialu na eschatologie po-
wszechng i indywidualng. Jednak do$wiadczenie $mierci poka-
zuje, jak bardzo ta wlasnie rzeczywistos¢ wptywa na indywidu-
alne rozumienie rzeczy ostatecznych. Dlatego wtasnie w naszym
opracowaniu, dokonujemy tego podziatu. Zatem konsekwentnie
oméwimy najpierw tematy eschatologii powszechnej: paruzja,
wskrzeszenie umartych, sad ostateczny, niebo, piekto i reintegra-
cja kosmosu. Nast¢pnie przedstawimy zagadnienia eschatologii
jednostkowej: $mier¢, sad jednostkowy, trwanie duszy od §mierci
do paruzji oraz czysciec jako stan posredniego bytowania duszy.
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Z pewnoscig nasze opracowanie nie pretenduje by by¢ je-
dynym kompletnym i ostatecznie wiasciwym przedstawieniem
nauki o rzeczach ostatecznych. Za takie mozna by uznaé dzieto
o. Augustyna Jankowskiego zatytulowane FEschatologia biblijna
Nowego Testamentu, a wydane w Krakowie w 1987 r. Jest to
jednak dzieto juz dwudziestoletnie i domaga si¢ uzupetnienia
i rozszerzenia o nowe hipotezy i tendencje. W miar¢ opracowy-
wania materialu bedziemy to wiasnie czynié. Jest jeszcze jeden
argument, ktéry zdecydowat o podjeciu przeze mnie tego tema-
tu. Jest nim fakt komponowania czgsci wickszej catosci, ktéra ma
by¢ teologia biblijna.

I. USTALENIE POJEC I TEA

W potocznym rozumieniu i uzyciu eschatologia bywa czgsto
btednie rozumiana, a wrgcz mylona z innymi terminami. Stad
nasze poszukiwania musimy rozpoczaé¢ od doprecyzowania po-
jeé, temu poswiecimy pierwsza czes$¢ tego rozdziatu. Wiasciwe
rozumienie eschatologii zwigzane jest z biblijnym pojmowaniem
czasu. Czym zajmiemy si¢ w kolejnej czgsci. Wreszcie przejdziemy
do prezentacji zagadnienia gloszenia przez Chrystusa nadejscia
krélestwa Bozego, jako podstawowego tematu eschatologicznego
Ewangelii synoptycznych.

1. Eschatologia a apokaliptyka

Oba pojecia bardzo czgsto bywaja mylone do tego stopnia,
ze ,apokalipsg” potocznie okresla si¢ wydarzenia korica czaséw??4,
podczas gdy wedlug Zrédtostowu to wiasnie ,eschatologia” jest
nauka o rzeczach ostatecznych: ta eschata (,rzeczy ostatnie”) +

224 Por. np. hasto ,apokaliptyczny” w: Stownik jexyka polskiego, red.
M. Szymczak, Warszawa 1978, s. 69.
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logos (,stowo, nauka”)??°. Réznice miedzy eschatologia i apoka-
liptyka przedstawit dos$¢ precyzyjnie L. Stachowiak: ,,Zaczynajac
od apokaliptyki, jako pojecia bardziej jednoznacznego, nalezy
stwierdzi¢, ze moze ona w potocznym jezyku teologicznym
oznaczal zaréwno specyficzny kierunek péznego judaizmu
i wezesnego chrzescijanistwa, jak i rodzaj literacki wlasciwy pis-
mom tego okresu. Oba znaczenia dotycza zresztg tego samego
zjawiska kulturowego, ktérego rozkwit przypada na okres litera-
tury mi¢dzytestamentalnej. [...] Zajmuje si¢ ona — méwiac naj-
ogélniej - spekulacjami na temat biegu §wiata i jego historii”?2.
Wydaje si¢ wigc, ze apokaliptyka, to specyficzny sposéb pisania
historii, a wigc rzeczywisto$¢, ktéra bardziej jest ukierunkowana
ku przesztosci niz ku przysztosci. Jakkolwiek i eschatologiczne
nachylenie apokaliptyki nie jest wykluczone. Chodzitoby, zwtasz-
cza w ujeciu Nowego Testamentu, o calosciowe przedstawienie
historii Kosciota, od jego poczatkéw az do korica $wiata??’.
Przy prébach okreslenia czym jest eschatologia trafiamy
na znacznie wiecej trudnosci. Wysitki dookreslenia tego pojecia
siegaja XIX w. Ciagle jednak nie ma zgody na ten temat wéréd
naukowcéw. ,Powszechna zgoda panuje jedynie co do etymolo-
gicznego jego zwiazku z greckim stowem eschatos, ktére oznacza
yostatni” lub ,,ostateczny”zzg. Termin ten do$é czesto spotykany

225 A. JANKOWSKI, Eschatologia biblijna Nowego Testamentu, Krakéw
1987,s.9.

226 1. STACHOWIAK, Apokaliptyka i eschatologia u progu ery chrzesci-
jariskiej, AK 77(1971), 59; por. tez hasto ,Apocalittica” w: Nuovo Dizionario
di Teologia biblica, red. R. Rossano, G. Ravasi, A. Girlanda, Torino 1988,
s. 98-106, Bibeltheologisches Werterbuch, red. ]. Barbock, K.M. Woschitz,
J.B. Bauer, Graz-Wien—Kéln 19944, s. 25-33.

27 R. RUBINKIEWICZ, Eschatologia Ksiggi Apokalipsy, w: Biblia
o praysztosci. Materialy pomocnicze do wyktadow z biblistyki, 8 , red. L. Stacho-
wiak, R. Rubinkiewicz, Lublin 1987, s. 141-143.

28 L. STACHOWIAK, Co to jest eschatologia biblijna?, w: Biblia o przy-
szlosci. Materiaty pomocnicze do wykladow z biblistyki, 8, red. L. Stachowiak,
R. Rubinkiewicz, Lublin 1987,s. 7.
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jestw Ewangeliach synoptycznych (21 razy). Jednak jego znacze-
nie nie zawsze jest jednakowe — od dostownego (Mt 5, 26 / £k
12,59;12,45/tk 11,26; Mt 20,8.12.14;27,64; Mk 12,6;12,22)
po metaforyczne (Mt 19, 34 / 20, 16 / Mk 10, 31 / £k 13, 30;
Mk 9, 35; £k 14,9.10). Jednak w zadnym z tych fragmentéw nie
ma bezposredniego odniesienia do znaczenia ,eschatologii” jako
nauki o rzeczach ostatecznych (w sensie wezszym) czy stosunku
do tych rzeczy (w sensie szerszym). Znaczenie szersze zaczgto
dominowaé w teologii ogélnej i w teologii biblijnej pod koniec
XIX i w XX w. Im za$ szerzej rozumie si¢ eschatologie, tym da-
lej nalezy doszukiwac si¢ jej poczatkéw, az po pytanie czy caly
zbawczy plan ma charakter eschatologiczny. ,Etymologicznie
wigze si¢ to pojecie niewatpliwie z mysla o konicu lub definityw-
nym okresie. Trudnos¢ polega na tym, ze mysl ta posiada inng
tre$¢ i znaczenie w Starym Testamencie, nieco inng w literaturze
mi¢dzytestamentalnej i inng w Nowym Testamencie; co wigcej,
w tych trzech §rodowiskach teologicznych moze wystgpowac
wiecej niz jedna koncepcja eschatologii (np. w Nowym Testa-
mencie koncepcja staro- i nowotestamentalna, nie méwiac juz
o miedzytestamentalnej)”?%. Wobec takiej sytuacji wypada nam
przedstawié przynajmniej najwazniejsze koncepcje eschatologii
Nowego Testamentu. W historii badari problemu pojawity si¢
nastgpujace propozycje rozumienia eschatologii:

— przysztosciowa — zwigzana z ukierunkowaniem nauki
Chrystusa na wypelnienie si¢ idei krélestwa Bozego w czasach
ostatecznych (J. Weif3, A. Schweizer, M. Werner, E. Grisser),

— zrealizowana — krélestwo Boze jest juz obecne w zyciu
Kosciota (C.H. Dodd),

— realizujaca si¢ — zbawienie juz zostalo objawione, ale jego
catkowite spetnienie pozostaje wcigz w sferze przysztosci (J. Je-
remias),

— napiecia — pomiedzy juz zapoczatkowanym krélestwem

Bozym a jego pelna realizacjag (W.G. Kiimmel),

29 L. STACHOWIAK, Apokaliptyka i eschatologia..., op. cit., s. 65.
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— dialektyczno-teologiczna — przedstawiajaca relacje po-
miedzy przyszloscia a zdarzeniami, ktére juz si¢ dokonaty dla
naszego zbawienia (O. Cullmann),

— odzwierciedlona w historii Ko$ciota — Boze panowanie
dokonato sie w osobie Jezusa Chrystusa, ale dazy ku przysztemu
dopetnieniu (charakterystyczna dla dawniejszej teologii katoli-
ckiej),

— progresywno-historiozbawcza — Kosciél, nie do korica
identyczny z krélestwem Bozym, zyskuje funkcje realizacji ore-
dzia Chrystusa az do korica czaséw (R. Schnackenburg)?3.

Przy tych réznych koncepcjach rozumienia eschatologii
Nowego Testamentu niezwykle wazne jest biblijne pojmowanie
czasu. Ma ono wplyw na pojmowanie zaréwno rzeczy ostatecz-
nych, jak i ustosunkowania si¢ do nich kazdego cztowieka.

2. Biblijne rozumienie czasu

Zrozumienie zagadnienia czasu w ujeciu biblijnym pozwo-
li nam uchwycié, w jaki sposéb naste¢puja po sobie eschatologia
Starego i Nowego Testamentu. Nalezy pamietaé o tym, ze ta
druga zaktada i wynika z pierwszej. W wielu kulturach czas byt
pojmowany cyklicznie — powracajace w okreslonych odstepach
czasu te same lub podobne zdarzenia, np. wschody i zachody
stoica, dni tygodnia, miesiagce czy pory roku. Podobne do-
swiadczenia mieli réwniez Izraelici (por. Rdz 8,22, Koh 3,1-8),
jednak ich rozumienie czasu mialo charakter linearny: czas
ludzi nieustannie zmierza naprzéd ku niesmiertelnosci, ktéra
jest udziatem w wiecznosci samego Boga. Natchnieni autorzy
Starego Testamentu wypracowali w tej materii szczegdlng
terminologie. Na okreslenie celu, ku ktéremu zmierza czas,

230 Szerzej na temat réznych koncepciji eschatologii Nowego Testamentu
zob. R. SCHACKENBURG, Gottes Herrschaft und Reich, Freiburg—Basel-
Wien 21961, s. 77-79; SJ. STASIAK, Eschatologia w Listach Pasterskich,
Legnica 1999, s. 31-36.
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uzywajg zwrotéw: ,,6w dzied” (por. Iz 2,11.17; 11, 10-11; Am
8, 3.9.13), ,dzien JHWH (por. Am 5, 16-20; J1 1, 15; 2, 1.11
ML 3, 23), ,koniec dni” (por. 1z 2, 2; Jr 23, 20; 30, 24; 48, 47,
49,39; Ez 38, 16; Oz 3, 5; Mi 4, 1; Dn 10, 14)%31. Po zdarze-
niach w tym dniu nastapi ,czas przyszty” i stworzenie ,nowych
niebios i nowej ziemi” (por. Iz 65, 17). Starotestamentowa
koncepcja czasu przedstawia si¢ wiec w nastepujacej sekwencji:
przed stworzeniem (czas istnienia Boga); stworzenie (stwér-
cza ingerencja Boga w czasie); migdzy stworzeniem a ,dniem
JHWH’; ,dzien JHWH’ wraz z pojawieniem si¢ Mesjasza i czas
po ,owym dniu”, ktéry bedzie trwal na wieki (ad 9/am). We-
dlug tej koncepcji szczyt czasu przypada na ,dzien JHWH’, na
konicu czaséw?32.

W koncepcji eschatologii Nowego Testamentu zachodzi
tu do$¢ istotna réznica. Szczyt i §rodek czasu zostaje przesu-
niety, a wlasciwie ,rozdzielony” na dwa, zbawcze wydarzenia
— wcielenie Jezusa Chrystusa i Jego powtérne przyjscie na
koricu czaséw. Koncepcja czasu przedstawiataby sie wiec w na-
stepujacy sposob: przed stworzeniem; Boza interwencja stwér-
cza zapoczatkowujaca istnienie §wiata i czasu; czas Starego
Testamentu (obietnica); pierwsze przyjscie Jezusa Chrystusa
(pierwsza realizacja); czas Kosciota naznaczony gloszeniem
Dobrej Nowiny o pierwszym i drugim przyjsciu Zbawiciela;
paruzja Jezusa Chrystusa na ,korcu czasu” (druga realizacja);
wieczno$é?33. Réwniez autorzy Nowego Testamentu wypraco-
wali szczegdlng terminologia dotyczacy tego drugiego przyjscia
Chrystusa w chwale:

%1 G. VON RAD, Hemera. ,Der Tug” im AT, TWNT 11, s. 945-949.
Zwrot ,w ostatnich dniach” (6° ahdrit hajjamim) spotykany jest réwniez w Tar-
gumach w formie: &s6f jiomagja* por. H.L. STRACK, P. BILLERBECK,
Kommentar zum Neuen Testament aus Tulmud und Midrasch, 3: Die Briefe des
Neuen Testaments und die Offenbarung Johannis, Minchen 1926, s. 658. Por.
tez S.J. STASIAK, op. cit., s. 89.

232 A. JANKOWSKI, op. cit., s. 14.

23 A.JANKOWSKI, 0p. cit., s. 15; por. tez S.J. STASIAK, op. cit., s. 33-34.
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— dzieri Pana (Dz 2,20;1 Kor 1, 8; 5,5; 2 Kor 1, 14; 1 Tes
5,2;2Tes2,2;2 P 3,10);

— dzieri Boga (2 P 3,12; Ap 16, 14)

- dzieri Chrystusa Jezusa (Flp 1, 6.10; 2, 16)

- dzieri Syna Czlowieczego (Lk 17,22.24.26.30)

—dzien sqdu (Mt 10, 15; 11,22.24; 12,36; por. Dz 17,31; Rz
2,16;2P2,9;3,7;1] 4,17; por. Jud 1, 6)

- dzien gniewu (Rz 2, 5; Ap 6,17)

- 6w dzieri (Mt 7,22; 24, 36; 26, 29; Mk 13, 32; 14, 25; £k
6,23;10,12;17,31; 21, 34; ] 14,20; 16,23.26; 2 Tes 1,10; 2 Tm
1,10.12.18; 4, 8);

— owe dni (Mt 24,19.22.29; Mk 13,17.19.24; £k 21,23; Ap
9,6);

— dzieni ostateczny (] 6,19.40.44.54; 11, 24.48);

— ostateczne dni (Dz 2,17;2'Tm 3,1; Hbr 1,2; ]k 5,3; 2 P
3,3);

- ostatnia godzina (1] 2,18);

— koniec czasu / kairos (1 P 1,5);

— koniec czasu / chronos (1 P 1,20; Jud 1, 18);

- paruzja (Mt 24,3.27.37.39; 1 Kor 15,23; 1 Tes 2,19; 3,13;
4,15;5,23;2Tes 2,1.8.9;Jk 5,7.8; 2 P 3,4.12; 1 ] 2, 28);

- epifaneia (2 Tes 2, 8; 1 Tm 6, 14; 2 Tm 1, 10; 4, 1.8; Tt
2,13);

— apokalypsis (Rz 2, 5;1 Kor 1,7;2Tes 1,7;1 P 1, 7.13;
4,13).

Zwraca uwage charakterystyczne uzycie liczby pojedyncze;
(,dzien ostateczny”, ,6w dzieri’) na okreslenie czasu paruzji
Chrystusa. Kiedy za$ spotykamy liczb¢ mnoga (,,ostateczne dni”,
»owe dni”), wéwczas chodzi o czasy poprzedzajace powtérne
przyjscie Zbawiciela, tak zwane prodromy.

Powr6¢émy jednak jeszcze do zagadnienia ,rozdzielenia” tego,
co autorzy natchnieni nazywali ,dniami ostatecznymi” i tego, co
mialo si¢ wéwczas wydarzy¢, czy tez juz si¢ dokonato. W rozu-
mieniu prorokéw szczyt dziejéw mial przypas¢ w ,,dniu JHWH”
wraz z przyjsciem Mesjasza na koricu czaséw. Uczniowie Chry-
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stusa, rozpoznajac w nim Mesjasza, wychowani na nauczaniu
prorokéw, niewatpliwie zachowali ten sposéb rozumienia, o czym
$wiadczy wstep do Listu do Hebrajczykéw: ,,Wielokrotnie i na
rézne sposoby przemawiat niegdy$ Bég do ojcéw naszych przez
prorokéw, a w tych ostatecznych dniach (ep’ eschatou ton hemerin)
przeméwil do nas przez Syna” (Hbr 1, 1-2). Z jednej strony
,nowa i ostateczna era eschatologiczna rozpoczyna si¢ wiec
w Synu albo inaczej, On kontynuuje to, co bylo, ale Bg w Nim
inaczej przeméwi, definitywne — ostatecznie”23. Z drugiej jednak
strony, te dni nie mogtyby by¢ dostownie ,,ostatnimi”, skoro Jezus
w nich wtasnie dopiero zapowiedziat swoje powtérne przyjscie
— paruzj¢ — jako zapoczatkowanie wiecznosci. W ten sposéb era
eschatologiczna, jak i caly mesjanizm zostaly przepotowione.
»,Dwa Chrystusowe przyjscia: pierwsze, gdy «Stowo stalo si¢
cialem i zamieszkalo wsréd nas (J 1, 14), i powtérne — a $cislej
— ostatnie, gdy Chrystus... drugi raz ukaze si¢ nie w zwiazku
z grzechem, lecz dla zbawienia tych, ktérzy go oczekujg» (Hbr
9, 28), te dwa przyjscia rozpoczynaja odpowiednio dwie fazy ery
eschatologicznej”?¥. W ten sposéb doszlismy do szerszego (,juz”
zrealizowane wraz z pierwszym pojawieniem si¢ Chrystusa)
i wezszego pojmowania eschatologii (,jeszcze nieobjawione”
ostateczne przyjscie Zbawiciela w chwale). W odniesieniu do
omawianego przez nas zagadnienia eschatologii w Ewangeliach
synoptycznych, chodzitoby o to, co Mateusz nazywa paruzja czy
»dniem sadu”, Lukasz ,dniem Syna Cztowieczego”, a wszyscy
trzej synoptycy ,owym dniem” (eschatologia w sensie $cistym).
Natomiast w sensie szerszym o calg rzeczywisto$¢ gloszonego
przez Chrystusa nadejscia ,krélestwa Bozego”, ktére juz jest

obecne wsréd nas (Ek 17,21).

24 H. LANGKAMMER, Zycie cztowicka w swietle Biblii, Rzeszéw
2004, s. 401.
25 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 16.
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3. Nadejscie krélestwa Bozego

Jezusowe przepowiadanie posiadalo charakter eschatolo-
giczny pod wieloma wzgledami. Nie chodzito jednak o podawa-
nie szczegétowych informacji dotyczacych wydarzen, ktére miaty
nastapi¢ w blizszej czy dalszej przysztosci. Raczej o wezwanie
do podjecia radykalnej decyzji w sprawie przyjecia oredzia o na-
dejsciu krélestwa Bozego. Decyzji wobec Jezusa i dziet, ktérych
On dokonuje. Do tak radykalnych dzialan wzywat sam Jezus:
,P6jdZ za mng, a zostaw umartym grzebanie ich umartych” (Mt
8,22); ,Ktokolwiek przyktada reke do ptuga, w wstecz si¢ oglada,
nie nadaje si¢ do krélestwa Bozego” (Ek 9, 62)%3¢. Zatem ore-
dzie o nadejsciu krélestwa Bozego jest kluczowe w rozumieniu
eschatologii Nowego Testamentu, o czym $wiadczg inne stowa
Jezusa zapisane w Ewangelii sw. Marka: ,Gdy Jan zostat uwie-
ziony, Jezus przyszedt do Galilei i glosit Ewangelie Boza. Méwit:
«Czas si¢ wypelnit i bliskie jest krélestwo Boze. Nawracajcie si¢
i wierzcie w Ewangelie»” (Mk 1, 14-15). Zanim przejdziemy do
przedstawienia radykalnych dziatan, ktérych domaga sie¢ nadej-
Scie krélestwa Bozego, zatrzymajmy si¢ nad samym pojeciem tej
eschatologicznej i fundamentalnej dla nauczania Jezusa rzeczy-
wistosci.

4. Biblijne pojecie krélestwa Bozego

W Nowym Testamencie najczgsciej okresleniem ,krélestwo
Boze” postuguja si¢ Marek (14 razy) i Lukasz (33 razy). Mateusz
zwykle zastepuje je zwrotem ,krélestwo niebieskie” (30 razy)?’.
To sugerowaloby jego przestrzenny charakter. Tak jednak nie
jest. Pod wzgledem jezykowym chodzi o sposéb méwienia o rze-
czywistosci Bozej, bez uzycia, ze wzgledu na niezwykly szacunek,

236 H. SCHWARZ, Eschatology, Grand Rapid — Cambridge 2000, s. 69.
237 Jedynie pieciokrotnie uzywa okreslenia ,krélestwo Boze” (Mt 6, 33;
12,28; 19, 24; 21, 31.43).
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imienia Boga. W takich zwrotach semici postugiwali si¢ zwykle
pojeciami ,niebo” lub ,niebieski”. Pod wzgledem teologicznym
chodzi nie tyle o przestrzen, stan czy wydarzenie, w ktérym Bég
roztacza swoje panowanie. Jest to raczej zbawcza rzeczywistosé,
w ktérej ujawnia si¢ Boza wszechmoc i wladza oraz mitosierdzie
i mitog¢?38,

Jezusowe gloszenie nadejscia krélestwa Bozego opiera sie
na starotestamentowym rozumieniu tej rzeczywistosci. Byto ono
pojmowane przede wszystkim w kategoriach doczesnosci. Obra-
zuje to do$¢ wyraznie tekst Psalmu: ,,Pan kréluje: wesel si¢ ziemio,
radujcie sig, mnogie wyspy! Oblok i ciemnoé¢ wokét Niego, spra-
wiedliwo$¢ i prawo podstawg Jego tronu” (Ps 97, 1-2). Chodzi
wigc o panowanie Boga jako kréla. O tym czgsto czytamy w wielu
miejscach Starego Testamentu (por. Wj 15, 18; 1 Sm 12, 12; Ps
5, 3; 10, 16; 29, 10 itd.). Bég jest réwniez przedstawiany jako
Pan wszechswiata i wiekéw (Ps 10, 16; 146, 10) oraz jako krol
czas6éw ostatecznych (Iz 52, 7)%. Jednak idee ,,dziedzictwa” (hebr.
nachilah) i ,reszty” (hebr. $érif) wypracowane przez prorokéw
sugeruja, ze krélestwo Boze juz w Starym Testamencie posiadato
pewne znamiona przekraczajace doczesnosé. W przepowiadaniu
Jezusa zyskato ono nowy wymiar — rzeczywistosci obecnej posréd
wierzacych w Niego. Dzi¢ki temu kazdy moze juz teraz uczestni-

czyé w przysztych przywilejach krélestwa Bozego.

5. Wypelnienie si¢ czasu i blisko$¢ krélestwa Bozego

O tych dwéch elementach wspomnial Jezus w swojej za-
powiedzi: ,,Czas si¢ wypelnit i bliskie jest krélestwo Boze” (Mk
1, 15a). Chodzi o nadejscie czasu (gr. kairos) zbawienia. Nie
jest to jakie§ przypadkowe zdarzenie. Jest to czas przewidziany
w planach Bozych, z géry ustalony termin, punkt zwrotny po-

28 H. LANGKAMMER, op. cit., s. 404-405.
29 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedtug sw. Marka. Wstep — prze-
ktad z oryginatu — komentarz, Poznaii-Warszawa 1977, s. 93.
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miedzy tym, co bylo, i tym, co nastapilo, i juz istnie¢ nie prze-
stanie?®?. W ten sposéb §w. Marek przedstawia koniec ludzkiej
winy i Bozego gniewu, poprzedzony dlugim czasem oczekiwania
oraz poczatek czasu zbawienia. Nadeszly czasy ostatecznie, ale
nie jest to ich zakonczenie, bowiem krélestwo Boze jedynie si¢
przyblizyto (gr. eggiken). ,Mozna je juz osiagnaé, gdyz rzeczywi-
$cie jest bliskie. Nie nadeszto ono jeszcze catkowicie, jakkolwiek
stalo si¢ juz konkretem i realnoécig”#!. To wypelnienie sie czasu
i blisko$¢ krélestwa Bozego domaga si¢ mawrécenia i wiary
w Ewangelie.

6. Nawrodcenie

Pierwsze wezwanie zwigzane z przyblizeniem si¢ krélestwa
Bozego, to wolanie Jezusa: ,nawracajcie si¢” (gr. metanoeite)! (IMk
1, 15b). Chodzi i porzucenie dawnej drogi i obranie zupelnie
nowej. Réwniez w dziatalnosci Jana Chrzciciela znaczaca role
odgrywato wezwanie do nawrécenia: ,,... wystapit Jan Chrzciciel
na pustyni i glosit chrzest nawrécenia (gr. baptisma metanoias)
na odpuszczenie grzechéw” (Mk 1, 4). W przekazie Mateusza
i Lukasza jego nauczanie charakteryzuja stowa: ,Juz siekiera jest
przytozona do korzenia drzew. Kazde wigc drzewo, ktére nie
wydaje dobrego owocu, zostaje wyciete i w ogien wrzucone” (Mt
3,10/ £k 3, 9). W wezwaniu Jezusa Chrystusa jednak chodzi
o rzeczywisto$¢ odmienng. Owszem podkreslone zostato wez-
wanie do nawrdcenia, ale nie wynika ono z zagrozenia sadem.
Zwlaszcza w odniesieniu do indywidualnych oséb i sytuacji
obserwujemy réznice pomiedzy wyrokiem skazujacym a zba-
wieniem poparta bardzo stanowczym wezwaniem: ,Jesli zatem
twoja reka jest dla ciebie powodem grzechu, odetnij ja; lepiej
jest dla ciebie utomnym wejs¢ do zycia wiecznego, niz z dwiema

240 A, JANKOWSKI, op. cit., s. 19; por. tez H. LANGKAMMER,
Ewangelia wedtug sw. Marka, op. cit.,s. 92.
241 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedlug sw. Marka, op. cit.,s. 92-93.
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rekami p6jé¢ do piekta w ogien nieugaszony” (Mk 9, 3). Wedtug
nauczania Jezusa juz nadszed! czas zbawienia i wlasnie dlatego
moze On ukazywaé dobro¢ Boga wobec grzesznikéw oparta na
Jego tasce. Kiedy czytamy o uzdrowieniach dokonywanych przez
Jezusa (por. £k 7, 22) i dostrzegamy przyjecie oséb odrzuconych
przez spotecznos¢ Izraela (jawnogrzesznica, Zacheusz itd.), co
znaczy, ze oczekiwanie na przyszle zbawienie juz si¢ wypelnia.
Niekoniecznie w sensie catkowitym i uniwersalnym, lecz obec-
nos¢ tych znakéw zbawienia stoi pod znakiem krélestwa Boze-
go?®2,

7. Wiara w Ewangelie¢

Kolejne wezwanie dotyczy wiary w Ewangeli¢: ,[...] i wierz-
ciew Ewangeli¢”/ gr. kai pisteucte en to(i) euaggelio(i) (Mk 1,15¢).
Niewatpliwie zwrot semityzujacy, ktéry zamyka w sobie starote-
stamentowe znaczenie termindw euaggelia, euaggelion i euaggeli-
dzasthai (Septuaginta; hebr. odpowiednio #°6rah i basar), ktéry-
mi opisywano przyszte zbawienie, jakiego Bég udzieli Syjonowi
(por.1z 40, 9; 52, 7; 60, 6; 61, 1; Na 2, 1)?*3. Pierwotnie w grece
klasycznej pojecia te oznaczaty nagrode za dobra wiadomos¢ lub
ofiar¢ zlozong béstwom za dobra wiadomosé. W grece helleni-
stycznej zaczely oznacza¢ samg dobrg nowing o zwycigstwie lub
o narodzinach syna krélewskiego. W Nowym Testamencie w ten
sposéb okreslana byta juz nie tylko sama dobra wiadomos¢, ale
réwniez jej tre$¢. Juz sam Jezus w Ewangelii Fukasza wskazal na
tre$¢ tych poje¢. Nawigzujac do proroctwa Izajasza (Iz 61, 1-2),
wskazuje na sposéb dziatania Bozego — wypowiedziane stowo
w tym samym momencie zostaje zrealizowane: ,Duch Parnski

2 H.SCHWARZ, op. cit.,s. 71-72.
23 M. BEDNARZ, Ewangelie Synoptyczne, Tarnéw 1994, s. 15. Sze-
rzej na temat znaczenia terminéw euaggelia i euaggelion zob. S.J. STASIAK,

»hriller teologiczno-archeologiczny’: poszukiwanie kodu czy prawdy, Wroctaw
2007,s.21-24.
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spoczywa na Mnie, poniewaz namascit i postal Mnie, abym
ubogim nidst dobra nowine (euaggelizasthai), wigzniom glosit
wolnoé¢, a niewidomym przejrzenie, abym ucisnionych odsytat
wolnymi, abym obwotywatl rok taski od Pana” (Ek 4, 18-21).
W ten sposéb Jezus przedstawia siebie jako tego, ktéry reali-
zuje proroctwa mesjaiskie. W Nim, w Jego stowach i czynach
wyraza si¢ dobra nowina o nadejsciu krolestwa Bozego?*4. Po
zmartwychwstaniu Jezusa te same terminy oznaczaty juz niemal
w sensie ,technicznym” dobra nowine o nadejsciu i obecnosci
krélestwa Bozego. Dla pierwotnej wspélnoty chrzescijan nie byt
to jednak szereg nastgpujacych po sobie waznych wydarzen (jak
to pojmowano w §wiecie hellenistycznym), ale jedno, najwazniej-
sze i definitywne wydarzenie: wie§¢ o decydujacej i ostateczne;j
interwencji Boga w Jezusie Chrystusie dla zbawienia?*.

Konkluzja

Biorac pod uwage nasze dotychczasowe poszukiwania, za-
uwaza si¢ kilka istotnych punktéw. Przede wszystkim nie mozna
okresli¢ jednoznacznie, z jakiego rodzaju eschatologia mamy do
czynienia w Ewangeliach synoptycznych. Moze ona mie¢ cha-
rakter szerszy (nauka o rzeczach ostatecznych) lub wezszy (sto-
sunek do tych rzeczy). Nie sposéb réwniez jednoznacznie okre-
§li¢, czy jest to eschatologia przysztosciowa czy zrealizowana, czy
tez progresywno-historiozbawcza. Niewatpliwie w nauczaniu
Jezusa odnajdujemy cechy wszystkich trzech (i réwniez innych
przedstawionych wyzej). Dostrzegamy to na podstawie biblij-
nego rozumienia czasu. W ujeciu Nowego Testamentu, dzief
Panski zostal ,rozdzielony” na dwa wydarzenia zbawcze — wcie-
lenie i powtérne przyjscie Jezusa Chrystusa. Z tym zwiazane jest

244 8. MEDALA, Dobra Nowina, w: Ewangelie Synoptyczne, oprac.
S. Medala, Warszawa 2006, s. 16-17.

245 1. CZERSKI, Wprowadzenie do Ksigg Nowego Testamentu, Opole
1996,s.9.
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réwniez ewangeliczne nauczanie o nadejsciu krélestwa Bozego.
Jest to zbawcza rzeczywisto$¢, w ktérej ujawnia si¢ wszechmoc
i wiadza Boga oraz jego mito$¢ i mitosierdzie. Czas ujawnienia
si¢ krélestwa Bozego zostat scisle okreslony. Nie w sensie poda-
nia doktadnej daty, lecz w sensie ustalonego punktu, w ktérym
historia zbawienia dokonuje zwrotu. Pierwszy zwrot dokonat si¢
w momencie wcielenia i narodzenia Zbawiciela. Drugi bedzie
mial miejsce w chwili Jego przyjscia na konicu czaséw. Krélestwo
Boze przyblizylo sig, wiec i czasy ostateczne juz si¢ rozpoczety,
jednak ciagle oczekuja na ostateczne wypetnienie. Taki stan rze-
czy domaga si¢ od kazdego wierzacego dwéch radykalnych dzia-
tari — nawrécenia i wiary w Ewangelie. Nie sa one spowodowane
lekiem przed sadem, lecz raczej koniecznoscia, ktérej domaga sie
dziatanie Bozej mitosci i mitosierdzia. Na to wskazuje nowote-
stamentowe znaczenie pojecia Ewangelia.

II. ESCHATOLOGIA POWSZECHNA

Podzial na eschatologi¢ powszechna i indywidualna posiada
charakter bardziej filozoficzny niz biblijny. Jakkolwiek réwniez
w Nowym Testamencie mozemy odnalez¢ wskazowki dotyczace
loséw jednostki po $mierci az do czasu paruzji Chrystusa. Ta ostat-

nia stanowi centralny moment eschatologii powszechnej. W tym

punkcie zbiegng si¢ oba elementy eschatologii biblijnej?*°.

246 Szeroko zagadnienie podziatu na eschatologi¢ powszechng i indywi-
dualng omawia A. Jankowski w swojej pracy. Zauwaza mi¢dzy innymi: , Ta wi¢z
miedzy obu czgéciami eschatologii, to nie jest tylko sam kres czasu, powszech-
nego czy jednostkowego, lecz co$ wiecej. Eschatologia bowiem nie jest samg
tylko historig konica, lecz nalezy do misterium Chrystusa — Zbawcy i Sedziego.
Dopiero chwalebny Kyrios nadaje wewnetrzng spoisto$¢ obu czesciom tego
traktatu, odréznionym dla celéw praktycznych. Eschatologia wiec biblijna musi
by¢ chrystocentryczna tak w obu swoich czgsciach — powszechnej 1 indywidual-

nej — jak i w poszczegélnych tematach”: A. JANKOWSKI, op. ciz., s. 144.
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Jak zauwazylismy juz wyzej jednym z elementéw central-
nych eschatologii powszechnej jest ponowne przyjscie Chry-
stusa w chwale. Poniewaz przedmiotem naszego opracowania
nie s3 ani chrystologia, ani soteriologia, dlatego nie bedziemy
omawiali kwestii wcielenia Syna Bozego jako zasadniczego wy-
darzenia rozpoczynajacego czasy ostateczne. Nasza uwage skon-
centrujemy na paruzji oraz na wydarzeniach, ktére ja poprzedza
(tzw. prodromy) i tych, ktére po niej bedg miaty miejsce (niebo
— pieklo). W tak zwanej Apokalipsie synoptycznej (Mk 13 /
Mt 24-25 / £k 21) Jezus zapowiada znaki korica towarzyszace
Jego powtérnemu przyjsciu: pojawienie si¢ fatszywych mesjaszy
(Mk 13, 6.21-23), wojny ogarniajace caly swiat (13, 7-8a), trze-
sienia ziemi i kleski gtodu (13, 8b), przesladowanie chrzescijan
(13, 9-13) i powszechny ucisk (13, 19), ,ohyda spustoszenia”
zalegajaca w miejscu $wigtym (13, 14) oraz katastrofy kosmiczne
(13, 24-27)?%7. Wsréd tych znakéw mozemy zidentyfikowaé
takie, ktére pozostaja w $cistym zwiazku z elementami znanymi
z przepowiedni apokaliptycznych Starego Testamentu: kata-
strofa kosmiczna (Mk 13, 24-25 / 1z 13, 10; 34, 4), powszechny
ucisk (Mk 13,19 / Dn 12, 1), dzien zaskoczenia (Ek 21,35/ 1z
24,17-18; Za 12, 10-12), sad powszechny (Mt 25, 31-46; por.
Dn 7,10-12; J1 4, 14) i powstanie z martwych (Mk 13, 27; Mt
24,31; por. Dn 12, 2-3.13)**8.Te elementy pozwalajg nam wska-
zaé zasadnicze tematy eschatologii powszechnej w Ewangeliach
synoptycznych: paruzja, wskrzeszenie umartych, sad ostateczny
i los osgdzonych (niebo albo piekto)?*. Nawet jezeli w naucza-
nia Chrystusa nie znajdujemy zbyt wielu danych na ten ostatni
temat.

247 . RATZINGER, Eschatologia, ttum. M. Wectawski, Poznari 1985,
s.215.

248 A. JANKOWSKI, op. cit., s. 20.

24 Szeroko te zagadnienia omawia H. Langkammer. Zainteresowanego
czytelnika odsytamy do tego opracowania, ktére ukazuje zaréwno naukowe,
jak i duszpasterskie podejscie do zagadnien eschatologii, H. LANGKAM-
MER, Zycie czlowieka..., op. cit., s. 418-423.
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1. Paruzja

Termin ten, cho¢ grecki, posiada $cisty zwigzek z nauka
Starego Testamentu. Grecki rzeczownik 4é parousia pochodzi
od czasownika pareimi. Oznacza ,przybycie” lub ,obecnos¢”.
Zwtaszcza w grece hellenistycznej opisywat oficjalne odwie-
dziny wtadcy w podleglych mu paristwach. W sensie religijnym
odnosi nas jednak do objawiania si¢ Boga w Starym Testa-
mencie. Jego wkraczanie w histori¢ ludzkosci. Wsréd takich
interwencji Bozych mozemy wyliczy¢ te najwazniejsze:
Wyijscie narodu z Egiptu, Pascha oraz teofania na Synaju.
Z czasem zaczeta sie ksztaltowad idea dnia JHWH, ktéry
w Nowym Testamencie staje si¢ dniem Chrystusa, zawsze
w sensie eschatologicznym?®°. Jak juz wspomnielismy wyzej
autorzy Nowego Testamentu w odniesieniu do paruzji (por.
Mt 24, 3.27.37.39) postugiwali si¢ réwniez synonimami:
»dzien Syna Czlowieczego” (Ek 17,22.24.26.30); ,6w dzien”
(Mt 7,22; 24, 36; 26, 29; Mk 14, 25; £k 6, 23; 10,12; 17, 31;
21, 34). Z tej réznorodnosci wynika dla nas wniosek, ze przy
przedstawianiu ,scenariusza” ostatecznego przyjscia Chry-
stusa musimy zachowa¢ duzg ostrozno$é. Nie chodzi bowiem
o rekonstrukcje, nawet hipotetyczna, owego zdarzenia lecz
o ukazanie przysztosci naszej obecnej sytuacji w kontekscie
zbawczego planu Boga.

Podstawowa trudno$¢ dotyczy rozumienia wymienionych
wyzej pojec. Moga one opisywacé: historyczne wydarzenie oble-
zenia Jerozolimy (por. £k 17,22-37) lub jej zdobycie i zburze-
nie Swiqtyni (por. Mk 13, 1-37 / Mt 24, 1-44 / £k 21, 5-36).
Ale nie jest wykluczone, a nawet bardzo prawdopodobne, ze
zawieraja réwniez informacje o paruzji. Pozostawiajac dyskusje

50 A.JANKOWSKI, gp. cit., s. 25; por. takze J. RATZINGER, op. cit.,
s. 220-221; E. SCHWEIZER, 1l Vangelo secondo Matteo, trad. F. Ronchi,
Brescia 2001, s. 444—445.
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na temat historii tradycji i historii redakcji**!, przejdziemy do
oméwienia zasadniczych danych teologicznych dotyczacych
powtérnego przyjscia Chrystusa. Jako Zrédlo tych informacji
potraktujemy wymienione wyzej teksty: tzw. apokalipse syn-
optyczna (Mk 13, 1-37 / Mt 24, 1-44 / £k 21, 5-36) oraz
tzw. mala apokalips¢ Lk 17, 22-37. Z przeanalizowane;j ter-
minologii, ktéra synoptycy opisuja paruzje¢ oraz z kontekstu
omawianych fragmentéw, wynika kilka istotnym elementéw,
ktére dotycza tego finalnego wydarzenia. Pierwszym jest py-
tanie i ewentualne wskazéwki dotyczace czasu ponownego
przyjscia Chrystusa. Drugie, to wydarzenia towarzyszace mu:
wstrzas kosmiczny, ukazanie si¢ Syna Czlowieczego, zgroma-
dzenie przez Niego wybranych. Kolejny element, to wskazéwki
dotyczace sposobu oczekiwania na paruzje.

Pytanie o czas paruzji pojawia si¢ we wszystkich trzech
Ewangeliach synoptycznych (Mt 24, 3; Mk 13, 3—4; £k 21, 7),
cho¢ jedynie Mateusz uzywa pojecia ,paruzja’ (Mt 24, 3).
W swojej wypowiedzi Mateusz dzieli pytanie uczniéw na dwie
czgsci.,,Powiedz nam, kiedy to nastapi...” nawigzuje do zburzenia
Swigtyni. Druga czesc: ,...i jaki bedzie znak Twego przyjscia (zés
sés parousias) i kofica $wiata”, niewatpliwie odnosi si¢ do ponow-
nego przyjscia Chrystusa. Ewangelista w ten sposéb rozdziela
paruzje¢ od prefiguracji sadu ostatecznego, ktéra bedzie sad nad
Izraelem — zburzenie Swigtyni252. W narracji §w. Marka na es-
chatologiczny sens drugiej cze¢sci pytania (,I jaki bedzie znak,
gdy to wszystko zacznie si¢ spetniac¢”; 13, 4) wskazuje uzycie
czasownika synteles. Termin ten zwykle odnosi si¢ do dopetnie-
nia si¢ jakiego$ dziatania (por. £k 4, 2.13; Dz 21, 27). Tu jednak

odnosi nas do Mateuszowego ,konica s§wiata” / hé synteleia tou

251 Obszernie na ten temat pisali w ostatnich czasach: H. LANGKAM-
MER, Paruzja Syna Czlowieczego (Mk 13), RTK 21 (1974), s. 61-74; J. DU-
PONT, Le tre apocalissi sinottiche. Marco 13, Matteo 24-25; Luca 21, trad. R. Tu-
fariello, Bologna 1987, nie podano strony; A. JANKOWSKI, op. ciz., s. 42—46.

2 E. SCHWEIZER, op. cit., s. 415-416.
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aignos (Mt 24, 3), technicznego zwrotu, ktéry powraca w cha-
rakterystycznych dla eschatologii tekstach (por. Mt 13,39.40.49;
Hbr 9, 26)?°3. Inaczej Fukasz, w tekscie ktérego ,to” (Ek 21, 7)
odnosi si¢ bez watpienia do zburzenia Swigtyni. Temat czaséw
ostatecznych znajdujemy dopiero od wersu 1024,

Na te pytania Jezus nie udziela odpowiedzi wprost. Ra-
czej wskazuje na znaki, ktére poprzedza jego paruzje (por. Mt
24,4-14; Mk 13, 5-13; £k 21, 8-24). Zanim nastapi koniec, po-
jawia sie zapowiadajace go znaki: pseudomesjasze, wojny, wiesci
o wojnach, kleski zywiotowe, krwawe przesladowania uczniéw
Jezusa, zanik mitoéci u wielu?*.

Do czasu nadejscia Syna Cztowieczego (paruzji) nawiazuje
wypowiedz z Ewangelii $w. Eukasza: ,Do uczniéw za$ rzekt:
«Przyjdzie czas, kiedy zapragniecie ujrze¢ chocby jeden z dni
Syna Czlowieczego, a nie zobaczycie»” (Ek 17, 22). Pytanie czy
zwrot ,jeden z dni Syna Czlowieczego” (gr. mian ton hémeron
tou hyiou tou anthripou) jest okresleniem paruzji czy nie? Kon-
tekst wydaje si¢ wskazywaé na paruzje. Wers 26 zawiera bo-
wiem poréwnanie ,dni Syna Czlowieczego” z czasami Noego,
w sensie nagtego nadejscia paruzji. Dodatkowo wskazuje na to
paralelny tekst Mateusza: ,A jak byto za dni Noego, tak bedzie

23 R.T.FRANCE, The Gospel of Mark. A Commentary on the Greek Text,
Grand Rapids 2002, s. 507-508; por. takze W. WIEFEL, Das Evangelium
nach Matthéus, Leipzig 1998, s. 411.

254 Takiej opinii s3 miedzy innymi: F. GRYGLEWICZ, Ewangelia we-
dtug sw. Lukasza. Witep — przektad z oryginatu — komentarz, Poznan—Warszawa
1974, s. 312; E. SCHWEIZER, Il Vangelo secondo Luca, trad. P. Filorioli,
Brescia 2000, s. 297; H. LANGKAMMER, Ewangelia wedtug sw. Lukasza.
Tlumaczenie, wstgp, komentarz, ekskursy, Radom 2005, s. 338-339.

255 W tekscie Mateusza obserwujemy zestawienia znakéw uniwersalnych
zwiastujacych paruzje i tych, ktére dotycza jedynie Judei. Na ten temat zob.
J. HOMERSKI, Ewangelia wedfug sw. Mateusza. Ttumaczenie, wstgp i ko-
mentarz, Lublin 1995, s. 135-136; zob. takze C.H. GIBLIN, 7he Destruction
of Jerusalem according to Luke’s Gospel; A Historical-Topological Moral, AnBib
107, Roma 1985, s. 80-83.
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z przyjéciem (hé parousia) Syna Czlowieczego” (Mt 24, 37)>.
WypowiedZ pojawia sie w konteksécie wezesniejszego pytania
faryzeuszéw (zob. wers 20-21). Teraz jednak Jezus niepytany po-
dejmuje wobec uczniéw dyskurs na temat paruzji. Wskazuje na
naglos¢, z jaka ona nastapi. W kilku kolejnych tekstach zostanie
to dobitnie podkreslone w odniesieniu do obrazu ,btyskawicy”
i do wydarzen za ,dni Noego”.

Obraz ,btyskawicy” spotykany w dwéch paralelnych tekstach
(Mt 24,27; £k 17, 24), podkresla uniwersalny charakter paruzji.
Sens tego znaku, zgodnie ze jego starozytnym znaczeniem, to
rozéwietlenie calego $§wiata, od wschodu po zachéd i od pétnocy
po potudnie. Tak bedzie z ,przyjsciem” (e parousia; Mt 24, 27)
Syna Czlowieczego ,w jego dniu” (en té hémera(i) autou; Lk
17, 24), ktére ogarnie caly swiat. Nie jest pewne, czy ten obraz
opisuje réwniez natychmiastowy charakter tego zdarzenia, cho¢
z duzym prawdopodobienstwem tak wiasnie nalezy to rozumiec.
W ten sposéb odkrywamy dwa elementy charakterystyczne pa-
ruzji. Pierwszy — Boze panowanie w wyniku ponownego przyj-
$cia Chrystusa, bedzie miato charakter uniwersalny. W zadnym
razie nie bedzie to prywatna sprawa tylko najbardziej pobozniej-
szych, poniewaz be¢dzie miata charakter kosmiczny i doprowadzi
do nowego stworzenia. Drugi — bedzie miata charakter nagty,
nieoczekiwany. Nie bedzie wiec mozliwosci podziwiania tego
zdarzenia z ,bezpiecznej odleglosci”. Wrecz przeciwnie, ,blyska-
wicznie” ogarnie caty $wiat?’.

Kolejny obraz zostat zaczerpniety z opisu potopu. Réwniez
to poréwnanie odnajdujemy w dwdéch tekstach paralelnych (Mt
24, 37-41; £k 17, 26-30). Odnosi si¢ wrazenie, ze mamy tu
do czynienia z krétkim midraszem, ktéry wyjasnia wydarzenia
z czaséw Noego (Mt i Ek) i Lota (tylko Lk), typy paruzji (hé
parousia; Mt 24, 37) ,w dniach Syna Czlowieczego” (en tais

256 J. ZMIJEWSKI, Die Eschatologiereden Lk 21 und Lk 17, Bible 14
(1973), 5. 35-36.
57 E. SCHWEIZER, I! Vangelo secondo Matteo, op. cit., s. 420—421.
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hémerais tou huiou tou anthropou; £k 17, 26)%8. Jak juz zauwa-
zyli$my, poréwnanie ponownego przyjscia Chrystusa z potopem
zostalo rozszerzone przez Lukasza odniesieniem do dni Lota.
To zostawienie przywodzi na mysl kilka elementéw, ktére wigza
wydarzenia z czaséw Noego i Lota z wydarzeniami w czasie
paruzji. Pierwsze — nieuchronno$¢ nadejscia Syna Cztowieczego.
Drugie — ostrzezenie dla tych, ktérzy podobnie jak w czasach
Noego i Lota mysla tylko o sobie, o przyziemnych sprawach,
a zapomnieli zupelnie o Bogu. Trzecie — konkretyzacja, czyli
kara, ktéra spotka tych whasnie ludzi (Mt 24, 39; por. £k 17, 30).
Czwarte — nie bedzie to ,zwykle” przyjscie, lecz objawienie.
W ten sposéb podkresla si¢ teofaniczny charakter paruzji — Syn
Cztowieczy objawi si¢ w Bozym majestacie?>’.

Nagto$¢ paruzji i niemozliwo$¢ przygotowania si¢ do
niej w ostatniej chwili podkresla logion spotykany tym razem
u wszystkich trzech synoptykéw (Mt 24, 17; Mk 13, 15; Ek
17, 31), z tym ze jedynie Lukasz uzywa charakterystycznego
okreslenia: ,W owym dniu (en ekeiné(i) t(i) hémera(i)) kto be-
dzie na dachu, a jego rzeczy w mieszkaniu, niech nie schodzi,
by je zabra¢; a kto na polu, niech réwniez nie wraca do siebie”.
To decyduje réwniez o tym, ze wlasnie u tego ewangelisty ten
logion odnosi si¢ do powtérnego przyjscia Chrystusa, podczas
gdy u Mateusza i Marka zawiera zachete do szybkiej ucieczki
podczas oblezenia Jerozolimy?®C.

Powréémy jednak jeszcze do tekstu Mt 24, 36 (par. Mk
13, 32), w ktérym mowa jest o nieznanym terminie paruzji:
y2Lecz o dniu owym (zés hemeras ekeinés) 1 godzinie nikt nie wie,
nawet aniofowie niebiescy, tylko sam Ojciec” (Marek dodaje ,,ani

8 W. WIEFEL, op. cit., s. 420.

%9 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedlug sw. Lukasza, op. cit., s. 304.

260 F. GRYGLEWICZ, op. cit., s. 278. Jakkolwiek C.A. Evans jest zda-
nia, Ze oblezenie Jerozolimy nie miato tak naglego charakteru, zeby prowoko-
walo tak gwaltowna ucieczke. Wrecz przeciwnie, wojska rzymskie wolno sie

poruszaly, przez co czas na ucieczke wydtuzat si¢. Por. C.A. EVANS, Mark
8; 27-16; 20, WBC 34B, Nashville 2001, s. 321.
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Syn”). Zwlaszcza w ujeciu Marka ten logion moze zaskakiwaé.
Oczekiwaliby$my raczej stwierdzenia, ze obok Boga réwniez
Syn zna czas paruzji. Tymczasem stwierdza si¢ bardzo radykalnie
»nikt nie wie”. Chodzi o wyeliminowanie wszelkiej mozliwosci
kalkulacji czy uwagi w obserwacji znakéw zblizajacej si¢ paruzji,
na rzecz statej gotowosci na przyjscie Chrystusa??.

Pytanie o czas paruzji pojawia si¢ we wszystkich trzech
Ewangeliach synoptycznych. Jednak Jezus nie udziela odpowie-
dzi wprost, raczej podaje wskazéwki dotyczace czasu poprzedza-
jacego Jego przyjscie i sposobu oczekiwania — stalej gotowosci.
Dzieri 6w bowiem przyjdzie jak btyskawica, ogarniajac caly $wiat.
Jednak czas jego przyjscia jest znany jedynie Bogu. Bedzie on
jednak miat do$¢ charakterystyczny ,scenariusz”, ktéry mozemy
przesledzi¢ na podstawie tekstéw paralelnych: Mt 24,29-31; Mk
13,4-27; £k 21, 25-28262,

Wstrzas kosmiczny. Przytoczony w Mt 24, 29; Mk
13, 24-25; £k 21, 25-26 obraz ten zawiera cytaty i aluzje do
Starego Testamentu, zapozycza elementy charakterystyczne dla
dnia JHWH i wykazuje szereg paralel stamtad (zob. Iz 13, 10;
34, 4; 27, 13; Ez 32, 7-8; J1 2, 10; 4, 15-16; Ag 2, 6-7; por. Jr
4,23-26). Mateusz i Marek wskazuja czas owych zdarzen: ,Za-
raz tez po ucisku owych dni (20n hemerin ekeinon)”— Mt, ,,W owe
dni (en ekeinais tais hemerais), po tym ucisku” — Mk. Inaczej bu-
kasz, ktéry przechodzi bezposrednio do przedstawienia znakéw.
Niewatpliwie znaki te wskazuja na charakter pojawienia si¢ Syna
Cztowieczego. W Starym Testamencie zjawienie si¢ Boga pro-
wokowalo poruszenie natury, ktérej jest stwérca. Paruzja wige
bedzie miata charakter teofanii?®3.

Ukazanie si¢ Syna Czlowieczego zostalo opisane w Mt
24,30; Mk 13, 26; £k 21, 27. Przypomina opis z Ksi¢gi Danie-

261 R T.FRANCE, op. cit., s. 543-544.

262 Kolejne trzy punkty naszego opracowania oprzemy na cytowanej juz
publikacji A. Jankowskiego: A. JANKOWSKI, op. ciz., s. 46-48.

263 W.WIEFEL, o0p. cit., s. 418.
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la: ,Patrzytem w nocnych widzeniach: a oto na oblokach nieba
przybywa jakby Syn Cztowieczy. Podchodzi do Przedwiecznego
i wprowadzaja Go przed Niego. Powierzono mu panowanie,
chwale i wladze¢ krélewska, a stuzyty Mu wszystkie narody, ludy
i jezyki. Panowanie Jego jest wiecznym panowaniem, ktére nie
przeminie, a Jego krélestwo nie ulegnie zagtadzie” (Dn 7,13-14).
Przyjscie Syna Czlowieczego i przyjecie przez Niego wiadzy nad
calym $wiatem, stanowia zasadnicze elementy paruzji. Wtedy
wlasnie Chrystus ujawni si¢ jako wiadca i s¢dzia, ktéry zgroma-
dzi wiernych wokot siebie?6.

O ile wersje Marka i F.ukasza sg zblizone, to Mateusz wpro-
wadza nowe motywy. W owych dniach, bedzie widzialny ,znak”
(gr. to semeion) Syna Czlowieczego (Mateusz), a nie tylko Jego
przyjscie (Marek i Lukasz). Przyjdzie On ,na” (gr. epi) obtokach,
a nie jak u Mk i £k, ,w” oblokach (gr. en). Nadto Mateusz czyni
wspomniang juz aluzj¢ do tekstu Za 12,10 i w ten sposéb pod-
kresla znaczenie sadu, ktérego dokona Syn Cztowieczy w czasie
swego przyjscia. Zastanéwmy si¢ wiec, co nowego wnoszg zmiany
wprowadzone przez Mateusza. ,Znak Syna Czlowieczego miat
niejedng interpretacje. Padaly w dziejach egzegezy rézne odpo-
wiedzi: krzyz, zmartwychwstanie, sam Chrystus (...); a wedlug
systemu tzw. apokaliptycznego znakiem tym jest zwycigstwo
Chrystusa ukazane w jawnym rozwoju Kosciota od chwili Jego
zmartwychwstania”?%>. Uzycie za$ przez Mateusza przyimka ,na”
(gr. epi) tworzy lepsze powiazanie z Dn 7, 13, gdzie zostat uzyty
ten sam przyimek (przynajmniej w najbardziej prawdopodobne;j
wersji Septuaginty)?®®. Zauwazalna jest réwniez réznica, ktérg
wprowadza Lukasz — ,w obtoku” (gr. en nefelé(i)), podczas gdy

264 Zgromadzenie wiernych jest zasadniczym przestaniem Marka. Pod-
czas gdy Mateusz zwraca uwage przede wszystkim na sad. Czyni to przez
aluzje do tekstu Za 12, 10. Por. E. SCHWEIZER, op. ciz., s. 422-423.

265 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 48.

26 W.WIEFEL, op. cit., s. 418; por. takze E. SCHWEIZER, 1/ Vangelo
secondo Matteo, op. cit.,s. 423.
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Marek i Mateusz uzywaja liczby mnogiej. Relacja £k 21, 27 na-
wigzuje do opisu wniebowstapienia Jezusa (Dz 1,9). Wedlug Dz
1, 11 uczniowie zobacza Go przychodzacego powtérnie tak, jak
widzieli go zabieranego przez oblok, poniewaz paruzja bedzie
dopetnieniem Jego wywyzszenia (por. Mk 14, 62). Poza tym
oblok (liczba pojedyncza) jest znakiem obecnosci chwaty Boga
réwniez w tekstach Starego Testamentu (Wj 19, 16; 24, 16; Lb
11, 25 itd.)?¢7.

Przyjscie wigc Syna Czlowieczego bedzie nosito wszelkie
symptomy teofanii opisywanych w Starym Testamencie (obtok,
chwata itd.). Bedzie réwniez doskonale widoczne dla wszystkich.
Jego paruzja pozostaje w Scistym zwiazku z wniebowzigciem:
»1len Jezus wzigty od was do nieba, przyjdzie tak samo, jak wi-
dzieliscie Go wstepujacego do nieba” (Dz 1,11). Bedzie réwniez
pierwszym aktem sadu i zgromadzenia wiernych.

Zgromadzenie wybranych zostalo przedstawione réwniez
przez wszystkich trzech synoptykéw (Mt 24, 31; Mk 13, 27;
Lk 21, 28). Zacznijmy od wersji Marka. ,Motyw zgromadzenia
wybranych réwniez spotykamy w zydowskiej eschatologii. Stary
Testament mysli jednak o ztaczeniu roztaczonych plemion izra-
elskich lub tez o przyprowadzeniu roztaczonych Izraelitéw do
niebieskiego Jeruzalem (Pwt 30, 4; Ez 34, 12nn; Iz 27, 12nn.;
43, 5nn.; Za 2, 105 8, 7nn.). Apokaliptyka rozszerza ten poglad
eschatologiczny na wszystkich wybraricéw znajdujacych si¢ na
catym §wiecie (HenEt57),a] 11,52 na wszystkie dzieci Boze”2%8.
Mateusz dodaje charakterystyczny motyw traby, ktéra wedtug
1Tes 4,161 1 Kor 15,52 jest czgscia ,scenariusza” paruzji Chry-
stusa, i ktéra juz w Iz 27, 13 powigzana jest z dniem JHWH?%.
Fukasz opuszcza motyw aniotéw, ale dodaje zachete do radosci:

267 E. SCHWEIZER, I/ Vangelo secondo Luca, op. cit.,s. 303.

268 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedlug sw. Marka, op. cit., s. 302.
Podobng opini¢ wyraza R'T. FRANCE, op. ciz.,s. 536.

29 W.WIEFEL, op. cit., s. 418; por. takze E. SCHWEIZER, I/ Vangelo
secondo Matteo, op. cit.,s. 422.
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»nabierzcie ducha i podniescie glowy”. Motywem takiego zacho-
wania jest obietnica ,wybawienia” (gr. hé apolytrisis) od wszelkiej
udreki (por. HenEt 51, 2). Pojecie to mozna rozumieé jako ,zba-
wienie”, w odréznieniu od ,,odkupienia”. To ostatnie dokonane
zostalo raz na zawsze na krzyzu. Wszystkie jego skutki naleza
jednak weciaz do eschatologicznej przysztosci. Whasnie ostatecz-
ne ,zbawienie” zostanie dopetnione przez Chrystusa w czasie
Jego paruzji?™°.

Przestrogi dotyczace stalej czujnosci odnajdujemy
u wszystkich trzech synoptykéw (Mt 24, 42-44; Mk 13, 33-37;
Lk 21, 34-36), jednak w innym kontekscie. Marek zacheca do
czujnosci w przypowiesci o czlowieku, ktéry udal si¢ w $wiat
i moze nagle i niespodziewanie wréci¢. Mateusz wprowadza
przypowie$¢ o gospodarzu i ztodzieju charakterystyczng prze-
stroga: ,Czuwajcie, bo nie wiecie, w ktérym dniu (bémera(i)) Pan
(ho kyrios) wasz przyjdzie” (Mt 24, 42). Zwr6¢my uwage na dwa
terminy. Mateusz méwi o ,,dniu”, w przeciwieristwie do Marka,
ktéry uzywa kilku pojeé: ,wieczér”, ,pétnoc”, ,pianie kogutéw”
i ,ranek” (Mk 13, 35). W ten sposéb ten pierwszy podkresla
nie tylko fakt, Ze Chrystus moze przyjé¢ w kazdej chwili, ale
przede wszystkim, ze kazdy musi ciagle ukierunkowaé swoje
zycie na dzien sadu, niezaleznie od tego, jak wiele czasu dzieli
go od paruzji Chrystusa. Spotykany w Mt 24, 42 rzeczownik
»Pan” stanowi tytul, ktérym zostal okreslony Chrystus. Na Jego
funkcje Pana i S¢dziego w dniu ostatecznym wskazuje nastepu-
jaca przypowiesé (wersy 43-44)271. Fukasz natomiast zachete do
czuwania zamyka w logionie: ,Zwlaszcza trzy przyczyny mogg
sta¢ sic powodem do tragedii i do przespania tego dnia”. S nimi
obzarstwo i pijafistwo oraz ogélnie sformutowany powdéd: ,troski
doczesne”. To wszystko pociaga za sobg ,oci¢zatosé serca” (por.

20 L. MORRIS, I/ Vangelo secondo Luca, tham. E. Grosso, Roma 2003,
s. 459; por. takze H. LANGKAMMER, Ewangelia wedlug sw. Lukasza, op.
cit.,s.342.

21 E. SCHWEIZER, I! Vangelo secondo Matteo, op. cit., s. 427.
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Wj 7, 14 LXX). Lukasz nieraz juz ostrzegal przed tego rodzaju
znieczulicg na sprawy Boze, kiedy sprawy doczesne biorg gére
(12, 22-31) i rozkosze zycia (8, 14; 12, 19nn.45; 17, 26-30).
Z 12, 45 wynikaloby, Ze ta btedna postawa moze wynika¢ z nie-
odpowiedzialnego nastawienia do paruzji. Skoro jeszcze nie nad-
chodzi, trzeba korzysta¢ z zycia. Ostrzezenie dane przez Jezusa
dotyczy wszystkich mieszkaricéw ziemi. Zeby uniknaé katastrofy
sadu Bozego nalezy wiec czuwad i trwaé na modlitwie”?72.

Konkluzja

Wiréd wielu okreslert ponownego przyjscia Chrystusa na
pierwszy plan wysuwa si¢ dzien, tak sensie dnia Syna Czlo-
wieczego jak i w sensie owego dnia, w nawigzaniu do staro-
testamentowego dnia JHWH. W wielu miejscach ewangelisci
zZwracajg uwage na to ostateczne wydarzenie. Podstawowe jed-
nak teksty to tzw. Apokalipsa synoptyczna (Mk 13, 1-37; Mt
24, 1-44; £k 21, 5-36) oraz Mata apokalipsa (Ek 17, 22-37).
W tych jednostkach pojawia si¢ zasadnicze pytanie o czas pa-
ruzji. W odpowiedzi na nie Jezus podaje jedynie informacje
dotyczace jej nagtego charakteru, zauwazajgc, ze jej termin jest
znany jedynie Bogu. W kolejnym bloku tematycznym, stano-
wiacym zasadniczy opis paruzji Chrystusa przedstawiony zostat
wstrzas kosmiczny, charakterystyczny dla epifanii starotesta-
mentowych. Dalej ma miejsce ukazanie si¢ Syna Czlowieczego,
ktére réwniez posiada cechy epifanii (Stary Testament) i po-
zostaje w $cistym zwiazku z wydarzeniami zbawczymi (Nowy
Testament), chodzi zwtaszcza o wniebowstgpienie Chrystusa.
Konsekwencja za$ paruzji jest zgromadzenie wybranych, ktére
prowadzi do dopelnienia zbawczego dzieta Chrystusa i sadu
nad $wiatem. Wsréd réznego rodzaju wskazéwek i przestrég
w kontekscie powtérnego pojawienia si¢ Chrystusa na pierw-
szy plan wysuwa si¢ wezwanie do ukierunkowania Zycia na to
ostateczne wydarzenie i wytrwalego czuwania.

22 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedtug sw. Eukasza, op. cit., s. 344.
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2. Wskrzeszenie umartych

Dane Ewangelii synoptycznych dotyczace wskrzeszenia
zmarlych nawigzuja — z jednej strony — do starotestamentowe;j
nauki na ten temat. Z drugiej jednak strony zawieraja absolutng
nowos¢. Jest to zmartwychwstanie Chrystusa. Przyjrzyjmy si¢
tym dwém zagadnieniom przynajmniej w zarysie, aby nie wcho-
dzi¢ w dziedzing eschatologii Starego Testamentu, ktéra bedzie
przedmiotem odrebnego opracowania, ani w dziedzineg soterio-
logii, ktéra réwniez bedzie oddzielnie omawiana.

Prawda o zmartwychwstaniu ciala jest obecna w péznym
judaizmie. Jej $wiadectwa znajdujg si¢ w ksiggach natchnionych,
w apokryfach i w pismach rabinéw. W wyniku diugotrwatych
poszukiwan pojawily si¢ przynajmniej dwie koncepcje: zmar-
twychwstanie powszechne (Iz 26, 19; Ez 37, 1-14; Dn 12, 2)
i zmartwychwstanie tylko sprawiedliwych (2 Mch 7, 1-42)73.

Fundamentem dla nowotestamentowej nauki o powszechnym
zmartwychwstaniu jest prawda o zmartwychwstaniu Chrystusa.
W wielu miejscach w Ewangeliach synoptycznych Jezus zapo-
wiada je wobec uczniéw. Do podstawowych tekstéw nalezg trzy
zapowiedzi meki i zmartwychwstania: 1) Mk 8, 31; Mt 16, 21;
bk 9,22; 2) Mk 9, 31; Mt 17, 23; 3) Mk 10, 34; Mt 20, 19; £k
18,33.W innych miejscach upomina uczniéw, aby nie rozgtaszali
tego, co widzieli w czasie przemienienia, az do czasu Jego zmar-
twychwstania (Mk 9, 9.10; Mt 17, 9). Wreszcie zapowiada, ze
po swoim zmartwychwstaniu poprzedzi uczniéw w Galilei (Mk
14, 28; Mt 26, 32). W kolejnych tekstach spotykamy zapewnie-
nie o zmartwychwstaniu Chrystusa w relacji o pustym grobie
(Mk 16, 6; Mt 28, 6.7; £k 24, 6.7) i w narracji o ukazaniu si¢
Chrystusa (Mk 16, 9.14; Mt 27, 52.53; £k 24, 34.46). Mateusz

273 Szeroko zagadnienie to omawia A. Jankowski, wskazujac teksty
biblijne, apokryficzne i rabinackie, w ktérych mozemy odnalezé wskazéwki
dotyczace zmartwychwstania w §wiecie judaistycznym. Zob. A. JANKOW-
SKI, gp. cit., s. 64-66.
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dodatkowo wktada w usta arcykaptanéw i faryzeuszéw stowa
Chrystusa o zmartwychwstaniu (Mt 27, 63.64)74.

Zanim przejdziemy do przedstawienia danych dotyczacych
powszechnego zmartwychwstania, musimy wspomnie¢ jesz-
cze o tekstach, w ktérych mowa jest o wskrzeszeniu zmartych
w czasach Jezusa. Dzielg si¢ one na trzy grupy: a) opowiadania
o wskrzeszeniach (cérki Jaira — Mk 5, 41.4227>; Mt 9, 25; £k
8, 54.55; mlodzienica z Naim — Lk 7, 14); b) relacje o wypet-
nieniu si¢ zapowiedzi czaséw mesjaniskich (Ek 2, 34; Mt 11, 5;
Lk 7, 22); c) wskrzeszenia dotyczace innych oséb (Mt 10, 8;
Mk 6, 14.16; Mt 14, 2; £k 9, 7.8.19; 16, 31). Znaczenie cudéw
wskrzeszenia dobrze zrelacjonowat H. Langkammer, dlatego
przytoczmy jego opinig: ,Wskrzeszenie zmartych do dalszego
ziemskiego zycia nie obala Pawlowej tezy o zmartwychwstaniu
Jezusa jako praprzyczynie (porotokos ek ton nekron; Kol 1, 18)
naszego chwalebnego zmartwychwstania, wrecz przeciwnie.
Zreszta Marek poprzez tajemnice mesjaiska pragnal takze za-
znaczy¢ (por. Mk 9, 9n), ze wskrzeszenia za zycia Jezusa nalezy
rozpatrywaé w kontekscie eschatologicznym”276. Na taki wiasnie
kontekst wskazuje odpowiedz, jakiej maja udzieli¢ uczniowie
Janowi: ,umarli zmartwychwstaja, ubogim glosi si¢ Ewangeli¢”
(Mt 11, 5; £k 7, 22). Czasy eschatologiczne juz zostaly zaini-
cjowane pojawieniem si¢ Chrystusa w ludzkiej postaci. Ciagle
jednak oczekuja na ostateczne wypelnienie.

Przechodzac do zagadnienia powszechnego wskrzeszenia
umartych, zauwazamy, ze synoptycy pisza o nim wprost w trzech
tekstach: znak Jonasza (Mt 12, 38-42; £k 11, 29-32), logion
o nagrodzie w dniu zmartwychwstania sprawiedliwych (Ek

274 Szerzej na temat wskrzeszenia / zmartwychwstania Chrystusa i re-
lacji o pustym grobie zobacz: M. ROSIK, Swiatto dnia trzeciego, Wroctaw
2004, passim.

275 W odnosnikach do tekstéw biblijnych nie podajemy catych tekstéw,
o ktérych mowa, lecz jedynie te wersety, w ktérych pojawiajg si¢ terminy: Aé
anastasis, anistémi i egeiro.

276 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedtug sw. Eukasza, op. cit.,s. 174.
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14,14), mowa polemiczna Jezusa w sprawie zmartwychwstania
(Mk 12,18-27; Mt 22,23-33; £k 20, 27-40). Odnajdujemy réw-
niez inne teksty, ktére implikuja wskrzeszenie umartych: mowa
o zgorszeniu (Mk 9, 43-47), mowa o nagrodzie za dobrowolne
ubéstwo (Mk 10, 28-31; Mt 19, 27-30; £k 18, 28-30; 22, 30).
Znak Jonasza (Mt 12, 38-42; £k 11, 29-32). Dla Jonasza
znakiem woli Bozej byta nieudana préba uwolnienia si¢ od misji
przeznaczonej mu przez Boga. Jezus, w relacji Mateusza i Lukasz,
wzial pod uwage tylko jeden aspekt tej historii — czas pobytu
Jonasza we wnetrzu ryby. W interpretacji Jezusa symbolizowat
on Jego pobyt w grobie. W kontekscie znaku Jonasza, smier¢
i pogrzeb Jezusa jest wigc znakiem, Ze jego misja nie tylko sie nie
skoriczyta, ale ze dopiero si¢ zacznie, jak zaczeta si¢ misja Jona-
sza®”7. Poniewaz Zydzi nie cheg stucha¢ nauki Jezusa, wickszego
od Salomona i Jonasza, w przeciwieristwie do krélowej z potu-
dnia i Niniwitéw, dlatego wiasnie oni powstang (gr. anastésontai
— Niniwici; egerthésetai — krélowa) przeciw nim na sadzie
ostatecznym?’8. ,Nawet jesli stowom egeiromai i anistamai nie
przypisze si¢ tutaj znaczenia technicznego ,zmartwychwstac”,
to i tak wystapienie na sadzie ostatecznym, gdyz powszechnym,
suponuje uprzednie wskrzeszenie i to — jak wida¢ — takze i ztych,
potepionych. Oskarzycielami w obu wypadkach s3a poganie: Ni-
niwici (por. Jon 3, 3-10) i przystowiowa krélowa Saby (por. 1 Krl
10, 1-13; 2 Krn 9, 1-12) wzgledem Izraelitéw”2”.
Nagrodadlasprawiedliwych (Ek 14,14). Logion ten zamyka
druga cz¢$¢ przypowiesci skierowana do gospodarza uczty: [ ... ]
odptate bowiem otrzymasz przy zmartwychwstaniu sprawiedli-
wych”. Jedyny raz w Nowym Testamencie uzyte tu ,zmartwych-
wstanie sprawiedliwych” (gr. hé anastasis ton dikaion) mogtoby
sugerowac ide¢ zadomowiong w Starym Testamencie, ze zostang
wskrzeszeni jedynie sprawiedliwi. Jednak opinia ta zostata juz

277 . HOMERSKI, op. cit., s. 84.
278 F. GRYGLEWICZ, op. cit.,s. 228.
279 A. JANKOWSKI, op. cit., s. 70.
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skorygowana w £k 11, 31-32 (por. Mt 12, 41-42; Mk 12, 26)?%°.
Zwrot ten nie przekresla wigc prawdy o powszechnym zmar-
twychwstaniu na koricu czaséw. Sprawiedliwo$¢ w oczach Jezusa
domaga si¢ catkowitej korekty. Miernikiem sprawiedliwosci jest
milosierne traktowanie drugiego czlowieka, bez oczekiwania
odptaty czy nagrody?®!. Dlatego mozemy wyciagna¢ wniosek, ze
tylko zmartwychwstanie do zycia jest w pelni godne tego miana.
Stad mowa o ,,zmartwychwstaniu sprawiedliwych”.

Polemika w sprawie zmartwychwstania (Mk 12, 18-27;
Mt 22, 23-33; £k 20, 27-40). Wobec Jezusa stajg saduceusze,
ktérzy zaprzeczali zmartwychwstaniu i przedstawiaja hipote-
tyczna historie o siedmiu mezach jednej zZony. Stawiaja pytanie:
»Przy zmartwychwstaniu wiec, ktérego z nich bedzie zong?”
(Mk 12, 23; Mt 22, 28; £k 20, 33). Celem ich dziatania jest
che¢ o$mieszenia Jezusa, ktéry swoja nauka przyciagat znacznie
wiekszg uwage niz oni. W trzech redakcjach odpowiedzi, ktérej
udziela Jezus spotykamy cala game terminéw, ktérymi w No-
wym Testamencie opisuje si¢ zmartwychwstanie, tak Jezusa, jak
i powszechne: ,wsta¢” (gr. anistemi, egeirs), ,zmartwychwstanie”
(gr. hé anastasis).

W pierwszej kolejnosci Jezus méwi o zyciu zmartwych-
wstatych i potwierdza w ten sposéb sam jego fakt (Mk 12, 25;
Mt 22, 30; £k 20, 35.36). Zaprzeczajac przypuszczeniu o zyciu
malzeniskim po tym fakcie, wskazuje réwniez na sposéb bytowa-
nia w tym stanie. Bedzie ono zupelnie inne niz to ziemskie. Ci,
ktérzy zmartwychwstana, nie bedg juz umierali, wiec i przekazy-
wanie zycia ani zwigzki malzenskie nie bedg juz potrzebne. Ich
zycie bowiem bedzie podobne do Zycia aniotéw?82.

W drugiej kolejnosci Jezus uzasadnia sam fakt zmartwych-
wstania (Mk 12, 26; Mt 22, 31; £k 20, 37). Argumentacja jest

280 F. GRYGLEWICZ, op. cit., s. 256.

281 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedtug sw. Eukasza, op. cit.,s. 271.

282 To podobienstwo relacjonujg wszyscy trzej synoptycy: Mk 12, 25; Mt
22,30; £k 20, 25.
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typu rabinicznego, gdyz wykracza poza tres¢ Wj 3, 6 (,,Ja jestem
Bogiem ojca twego, Bogiem Abrahama, Bogiem Izaaka i Bogiem
Jakuba”). Jezus wyjasnia, ze Bég JEST Bogiem zywych, a nie
umartych. Jak otaczat ich troska za ich Zycia, tak i teraz, kiedy
juz dawno umarli. Skoro troszczy si¢ o nich i ,teraz” znaczy, ze sg
u Niego. Obserwujemy w ten sposéb krok naprzéd w rozumie-
niu zmartwychwstania w poréwnaniu do Starego Testamentu,
gdzie szeo/ byl miejscem nieswiadomego bytowania zmartych.
Tymczasem Jezus stwierdza, ze patriarchowie dla Boga sg zy-
wiZ83. Nie mogg by¢ na wieki umarli, gdyz wszyscy (ludzie) zyja
dla Niego (Ek 20, 38b), mozna tez dodaé i przez Niego (por. Rz
6, 10n). Wypowiedzi tej nie mozna jednak uogélniaé i wyjmo-
wac z kontekstu. Chodzi bowiem o tych, ktérzy pomarli. Oni to
przeznaczeni sg do zycia. Stad do zmartwychwstania”#. W po-
lemice tej mowa jest wprawdzie o zmartwychwstaniu sprawied-
liwych (patriarchowie), niemniej inne logia Jezusa akcentujg fakt
zmartwychwstania takze przed potgpieniem (por. Mk 9, 43—47;
Mt 18, 6-11; £k 17, 1) — catemu czlowiekowi grozi wrzucenie
w ,ogien Wieczny”zgs.

Nagroda za dobrowolne ubdéstwo (Mk 10, 28-31; Mt
19, 27-30; £k 18, 28-30; 22, 30). Centralny punkt odpowie-
dzi na pytanie Piotra stanowia stowa Jezusa przytoczone przez
Mateusza: ,,Zaprawde powiadam wam: Przy odrodzeniu (en #&(7)
paliggenesia(i)), gdy Syn Czlowieczy zasiadzie na swym tronie
chwaty, wy, ktérzy poszliscie za Mna, zasiadziecie réwniez na
dwunastu tronach, aby sadzi¢ (krinontes) dwanascie szczepéw
Izraela” (Mt 19, 28). Z pewnoscia jest tu mowa o paruzji Chry-
stusa. Wskazuje na to charakterystyczny zwrot — ,tron swojej
chwaly” (gr. ho thronos doksés autou), na ktérym zasigdzie Syn
Cztowieczy. Réwniez na innych miejscach Mateusz zauwaza, ze
na sadzie ostatecznym objawi si¢ On ,w swojej chwale” (gr. en

283 A. JANKOWSKI, op. cit., s. 68-69.
284 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedtug sw. Eukasza, op. cit., s. 333.
285 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 69.
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té(i) doksé(i) autou; Mt 25, 31) lub ,w chwale swojego Ojca” (gr.
en té(i) doksé(i) tou patros autou; Mt 16,27). W tym wtasnie sa-
dzie wezma udzial réwniez uczniowie Chrystusa (Mt 19, 28)286.
A wigc bedg juz wéwezas zmartwychwstali. Stanie si¢ to ,przy
odrodzeniu” (gr. hé paliggenesia). Termin stoicki, juz w pismach
Filona i J6zefa Flawiusza oznacza nadzieje eschatologiczne
judaizmu, wyrazone takze w apokryfach, jako rozwiniecie idei
eschatologicznych Starego Testamentu. Tutaj uwydatnia fakt, ze
zmartwychwstanie naprawi skutki grzechu?®’.

Konkluzja

Z dotychczasowych poszukiwari wynika do$é jasno, ze
nauka Jezusa o powszechnym zmartwychwstaniu opiera si¢ na
takcie Jego zmartwychwstania. Widzimy to zaréwno w trzech
zapowiedziach tego faktu (a. Mk 8, 31-33; Mt 16, 21-23; £k
9, 22; b. Mk 9, 30-32; Mt 17, 22-23; c. Mk 10, 32-34; Mt
20,17-19; £k 18,31-34), jak i w opisach teofanii Zmartwych-
wstatego wobec uczniéw (Mk 16,9-14; Mt27,51-56;28,9-10;
Lk 24, 13-35.44-49). Opierajac si¢ na starotestamentowych
danych o wskrzeszeniu umartych, nalezatoby si¢ spodziewa¢
przekonania, ze na konicu czaséw powstang jedynie sprawied-
liwi. Z oméwionych przez nas tekstéw wynika jednak bardzo
jasno, ze na sad zostana wskrzeszeni zaréwno sprawiedliwi,
jak i niegodziwi. Fakt ten nastgpi nieuchronnie (Mk 12, 26;
Mt 22,31; £k 20, 37), a stan bytowania wskrzeszonych bedzie
absolutnie r6zny od zycia ziemskiego (Mk 12, 25; Mt 22, 30;
bk 20, 34-36). Dodatkowym owocem zmartwychwstania
(oprécz przeznaczenia do zycia wiecznego — por. £k 14, 14
— lub ku potepieniu — por. Mk 9, 43-47; Mt 18, 6-11; £k
17, 1) jest wspétudziat uczniéw w sadzie, ktérego Syn Czto-

286 J.ROLOYF, Das Reich des Menschensohnes. Ein Beitrag zur Eschatologie
des Matthius, w: Eschatologie und Schopfung: Festschrift fiir Erich Grisser, red.
M. Evang, H. Merklein und M. Wolter, Berlin 1997, s. 290.

27 A. JANKOWSKI, op. cit., s. 70.
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wieczy dokona, przychodzac w swojej chwale (Mt 19, 27-30).
W nauczaniu synoptykéw, swego rodzaju tacznikiem dwéch
rzeczywistoéci (ziemskiego zycia i zmartwychwstania w cza-
sach ostatecznych) sg wskrzeszenia, ktérych dokonuje Jezus
(Mk 5,41.42; Mt 9,25; £k 8,54.55; £k 7,14). S3 one znakiem
nadejscia krélestwa Bozego, a wige czaséw ostatecznych. Cig-
gle jednak oczekuja one na wypelnienie si¢ w czasie paruzji
Syna Cztowieczego.

3. Sad ostateczny

Temat od pierwszych wiekéw obecny w wyznaniu wiary Kos-
ciota. Opiera si¢ na nauczaniu Jezusa Chrystusa, lecz korzeniami
siega oredzia Starego Testamentu. Podstawowym przekonaniem
judaizmu byt fakt, ze jedynym s¢dzia narodéw i jednostek jest
Jahwe. Mozemy jednak spotka¢ kilka nurtéw rozumienia sadu.
Przede wszystkim oczekiwano, ze w wyniku sadu kara spotka
wszystkich przeciwnikéw narodu wybranego. Prorocy za$ pro-
klamowali sad nad narodami. W nurcie za$ apokaliptycznym,
kara skierowana jest przeciw samemu Izraelowi, ktéry ztamat
przymierze i przekracza przykazania?®8. W Nowym Testamencie
sad ostateczny jest nieodigcznie zwiazany ze zbawczym dzietem
Boga, ktérego dokonat przez swojego Syna, Jezusa Chrystusa.
Zawsze pozostaje w bezposrednim zwiazku z Jego paruzja, co
zauwazyliSmy juz w oméwionych wyzej zagadnieniach. W na-
szych poszukiwaniach skoncentrujemy si¢ na odpowiedzi na
trzy pytania: 1) Kto bedzie podmiotem sadu? 2) Jaki jest jego
przedmiot? 3) Jakie aspekty posiada sad ostateczny w nauczaniu
synoptykéw?

Podmiot sadu. Zauwazyliémy juz wyzej, ze w Starym Te-
stamencie jedynym sedzig jest B6g. W Nowym Testamencie to
przekonanie jest oczywiscie obecne. Szczegélnie dobrze widaé
to w tzw. kazaniu na Gérze. W wypowiedziach dotyczacych

28 H. LANGKAMMER, Zycie cxlowieka..., op. cit., s. 422.
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jalmuzny, modlitwy i postu czytamy znamienne stowa potwier-
dzajace role Boga na sadzie ostatecznym: ,,A Ojciec twdj, ktéry
widzi w ukryciu, odda tobie” (Mt 6, 4.6.18). Obserwujemy jednak
znamienng modyfikacje. Oto przede wszystkim Chrystus, Syn
Czlowieczy dokonuje sadu (Mt 16, 27; por. Mk 8, 38; £k 9, 26),
jakkolwiek w Zadnym miejscu nie jest On nazywany tytulem
»sedzia” (gr. ho krités). W obrazach i przypowiesciach uzywane sg
raczej tytuly: ,pan” — ho kyrios (14 razy®®), krol” — ho basileus (Mt
25, 34.40), ,pasterz” — ho poimen (Mt 25, 32), ,oblubieniec” — Ao
nymfios (Mt 25,1.5.6.10). Ow sedzia, Jezus Chrystus, bedzie miat
$wiadkéw swojego sadu. Beda nimi aniotowie. Fakt ten nie zaska-
kuje, bowiem juz Starym Testamencie byli oni cztonkami swoiste-
go ,dworu” Bozego. W Nowym Testamencie jednak sa ztaczeni
z Chrystusem: ,,Albowiem Syn Czlowieczy przyjdzie w chwale
Ojca swego razem z aniotami swoimi (meta ton aggelon autou),
i wtedy odda kazdemu wedtug jego postgpowania” (Mt 16, 27; por.
Mk 8, 38); ,,Syn Cztowieczy posle aniotéw swoich: ci zbiora z Jego
krélestwa wszystkie zgorszenia oraz tych, ktérzy dopuszczaja sig
nieprawosci” (Mt 13, 41). Ten sam przywilej sadu razem z Synem
Czlowieczym nad Izraelem maja takze apostotowie: ,Przy od-
rodzeniu, gdy Syn Czlowieczy zasiadzie na swym tronie chwaty,
wy, ktérzy poszlicie za Mna, zasigdziecie réwniez na dwunastu
tronach, aby sadzi¢ (&rinontes) dwanascie szczepéw lzraela” (Mt
19, 28)?%%; [...] abyscie w krélestwie moim jedli i pili przy moim
stole oraz zasiadali na tronach, sadzac (4rinontes) dwanascie szcze-
p6w Izraela” (Ek 22, 30). Ten udziat w sadzie ostatecznym zostanie
pozniej rozszerzony przez §w. Pawta na wiernych?”1.

Zauwazamy wiec, ze w przekazie synoptykéw, sad bedzie
mial dwa podmioty: Boga (zgodnie z or¢dziem Starego Testa-

289 Mt 25,11 (2 razy).18.19.20.21 (2 razy).22.23 (2 razy).24.26.37.44.

290 Tekst ten zostal juz przez nas omdéwiony przy okazji powszech-
nego zmartwychwstania. Zob. réwniez teksty paralelne: Mk 10, 28-31; £k
18, 28-30.

21 A JANKOWSKI, op. cit., s. 92-93.
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mentu) i Chrystusa. Tak jak w Starym Testamencie aniotowie
stanowili swoisty ,,dwér” Boga, tak w Nowym Testamencie staja
si¢ $wiadkami sadu. Ten sam przywilej posiadaja apostotowie —
uczniowie Jezusa Chrystusa.

Przedmiot sadu. Sam fakt sagdu ostatecznego nie podlegat
zadnej dyskusji tak w Starym, jak i w Nowym Testamencie.
Jednak akcent zostaje przeniesiony z faktu samego grzechu, za
ktéry oczywiscie grozi sad, na rodzaj popetnianego grzechu.
Szczegdlnie brany bedzie pod uwage stosunek do Jezusa i Jego
Ewangelii (Mt 7, 24-27)?%2. Stosunek ten rozszerza si¢ na
praktyczne zastosowanie stéw Jezusa: ,Zaprawde, powiadam
wam: Wszystko, co uczynili$cie jednemu z tych braci moich
najmniejszych, Mniescie uczynili” (Mt 25, 40); ,Zaprawdg, po-
wiadam wam: Wszystko, czego nie uczyniliscie jednemu z tych
najmniejszych, tegoscie i Mnie nie uczynili” (Mt 25, 45). Tak
wiec o wyniku sadu bedzie decydowatl stosunek do blizniego.
Dlatego wtasnie tak Mateusz, jak i Pawet (Rz 2, 6.13-14)
ktada tak duzy nacisk na to, ze wola Boga nie tylko powinna
by¢ stuchana, ale przede wszystkim wypetniana. Nie sposéb
bowiem kochaé¢ Chrystusa, jesli nie kocha si¢ ,najmniejszego”
z bliznich?%3,

Kolejnym przedmiotem sadu bedzie postawa obludy.
W odniesieniu do uczonych w Pi$mie czytamy wregcz wy-
rok Jezusa: ,Ci tym surowszy dostang wyrok” (Mk 12, 40).
Co staje si¢ jeszcze bardziej czytelne w redakcji Mateusza:
,Weze, plemie¢ zmijowe, jak wy mozecie ujs¢ potepienia (apo
tés kriseos) w piekle?” (Mt 23, 33). Tak surowy wyrok spowo-
dowany jest funkcja, jaka petnili uczeni w Pi§mie w spote-
czenistwie. Jako wodzowe byli zobowiazani do przyktadnego
zycia 1 wzorowej postawy, tymczasem postepowali obtudnie
(por. Mk 12, 38—40a)?%4. Taka postawa powoduje odrzucenie

22 H. LANGKAMMER, Zycie cztowieka..., op. cit.,s. 423.
23 E. SCHWEIZER, 1! Vangelo secondo Matteo, op. cit., s. 442—444.
24 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedlug sw. Marka, op. cit., s. 291.
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stowa Chrystusa (Mt 11, 20.23; £k 10, 13), a w konsekwen-
cji wyrok potepiajacy ,na sadzie” (en £e(i) krisei; Mt 12, 41.42;
bk 11, 31.32). Zauwazmy, ze tymi, ktérzy dokonajg sadu
sg poganie. Podobng zapowiedZ wyroku ,w dzien sadu” (en
heémera(i) kriseos; Mt 11,22.24); ,na sadzie” (en (i) krisei; £k
10, 14) ustyszeli réwniez mieszkanicy miast Izraela. Réwniez
zamknigcie na stowo apostoléw (,A jesliby was gdzie$ nie
chciano przyjaé¢ i nie dano postuchu stowom waszym, wy-
chodzac z takiego domu albo miasta, strza$nijcie proch z nég
waszych”; Mt 10, 14) staje si¢ powodem do surowego wyroku
»w dzien sadu” (en hémera(i) kriseos; Mt 10, 15); ,w 6w dzien”
(en té(i) hemera(i) ekeiné(i); Lk 10, 12). Juz w symbolicznej
czynnosci ,strza$niecia prochu z nég” widzimy zapowiedz
kary. Fakt ten staje si¢ oczywisty po stowach Jezusa, ze
miastu (om) catkowicie zniszczonym lzej bedzie na sadzie
niz tym, ktérzy odrzucaja gloszone im nadejscie krélestwa
Bozego?®.

Mateusz w swojej Ewangelii podkresla jeszcze jeden
przedmiot sadu — brak milosci. W antytezie dotyczacej piatego
przykazania, w interpretacji Mateusza, nie tylko zabéjstwo, ale
tez gniew i obraza blizniego bedg surowo karane: ,A kto by
mu rzekl: «Bezbozniku», podlega karze piekta ognistego” (IMt
5, 22)?%. Podobny wydzwick ma przypowies¢ o nielito§ciwym
dtuzniku (Mt 18, 32-35).

Znamienne stowa o grzechu przeciwko Duchowi Swietemu
(Mt 12, 31-37; Mk 3, 28-30) wprowadzaja kolejny przedmiot
sadu: ,A powiadam wam: Z kazdego bezuzytecznego stowa, kt6-
re wypowiedzg ludzie, zdadza sprawe w dzien sadu (en hémera(i)
kriseds). Bo na podstawie stéw twoich bedziesz uniewinniony i na
podstawie stéw twoich bedziesz potepiony” (Mt 12, 36-37). Sto-
wa s3 przedmiotem catego fragmentu. One bowiem moga staé
si¢ powodem grzechu tak wobec Syna Czlowieczego, jak i wobec

2% F. GRYGLEWICZ, op. cit.,s. 211.
2% J.HOMERSKI, op. cit., s. 46.
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Ducha Swifgtego (wers 32). Zatem kazde nieuwazne stowo moze
sta si¢ przyczyna wyroku potepiajacego na sadzie ostatecznym.

Przedmiot sadu ostatecznego w Nowym Testamencie nie
ogranicza si¢ jedynie do ogélnego stwierdzenia, ze grzech staje
si¢ powodem wyroku potepiajacego. Podstawowym kryterium
sadu jest stosunek do Jezusa Chrystusa i gloszonego przez nie-
go nadejscia krélestwa Bozego. Konsekwencja ma by¢ przyjecie
stowa Jego i tego gloszonego przez apostotéw. Postawa obtu-
dy powoduje odrzucenie tych stéw i lekcewazenie blizniego,
szczegolnie w jego podstawowych potrzebach (Mt 25, 31-46),
a wiec brak mitosci.

Aspekty sadu?®’ wigza sie réwniez ze zbawczym planem
Boga. Sad staje si¢ oczyszczeniem krélestwa Bozego ze zta.
Wskazuje na to juz etymologia greckiego terminu Ao Arisis,
ktéry oznacza przede wszystkim ,oddzieli¢”, a w konse-
kwencji — ,sadzi¢” przez oddzielenie winnych od niewinnych
(por. Mt 24, 40-41). W wyjasnieniu szeregu przypowie-
éci takie rozumienie sadu staje si¢ oczywiste: o chwascie
(Mt 13, 41), o sieci (Mt 13, 49), o uczcie krélewskiej (Mt
22, 13), o dziesigciu pannach (Mt 25, 12), o talentach (Mt
25,28-30), o minach (Ek 19, 24) oraz w jedynym opisie sagdu
(Mt 25,32.34.41.46).

Skoro paruzja i sad, ktéry bedzie jej wynikiem, bedg trium-
fem Chrystusa nad wrogimi potggami, stad w jego wyniku moce
zla musza by¢ usuni¢te (Mt 25, 41). Mt 25, 31-46 opisuje sad
nad narodami, co szczegdlnie wida¢ w drugiej czesci (wersy
41-46), ktéra nawigzuje w negatywnej formie do krotkiej za-
powiedzi z Mt 24, 30: ,[...] wtedy bedg narzekaé wszystkie
narody ziemi; i ujrza Syna Czlowieczego, przychodzacego na
obtokach niebieskich”. ,Ogien wieczny” (gr. fo pyr to aionion),
o ktérym jest mowa w 25, 41 pozostaje w opozycji do ,zycia”
(hé dzceé), o ktérym byta mowa w Mt 18, 8. W kolejnym jednak

27 W tej czesci opieramy si¢ przede wszystkim na opracowaniu A.JAN-
KOWSKI, op. cit., s. 92.
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wersecie (18, 9) mowa jest juz o wrzuceniu ,do piekta ogni-
stego” (gr. eis tén geennan tou pyros). Stad mozemy wyciggnac
wniosek, ze tak ,ogient wieczny”, jak i ,piekto ogniste” obrazuja
potepienie — stan bytowania diabla i jego aniot6w??8. W wyniku
sadu te moce w sposéb ostateczny zostang zwycigzone.

Istotnym aspektem sadu ostatecznego jest jego $cisty
zwiazek ze zbawcza meka Chrystusa, ujeta w kategoriach
sadu nad grzechem §wiata. ,Podtekst takiej wtasnie teologii
meki widac tylko w Mateuszowym opisie okoliczno$ci §mierci
Jezusa na krzyzu (Mt 27, 45.51-52). Znalazly w nim zasto-
sowanie starotestamentowe barwy opisu Dnia Jahwe: trz¢-
sienie ziemi i powstanie martwych z grobéw. W taki wlasnie
spos6b zostal ukazany w mece i $mierci Jezusa szczegdlny
aspekt soteriologiczny: zapoczatkowanie sagdu nad grzechem
$wiata”?%?,

Konkluzja

Teologia sadu ostatecznego w nauczaniu synoptykéw wy-
kazuje zwigzek z gloszeniem tego faktu przez natchnionych
autoréw Starego Testamentu. Pozostaje zawsze w Scistym
zwigzku z paruzjg, co odzwierciedla powigzanie go z dniem
Jahwe w Starym Testamencie. Posiada jednak istotne nowe
elementy. Podmiotem sadu, wedtug Synoptykéw, jest Chrystus
wraz z aniotami i apostotami. Przedmiotem zas$ sadu pozostaje
stosunek do Jego osoby — wiernos¢ Jego stowu i stowu aposto-
t6w. Do istotnych zas aspektéw eschatologicznego sadu naleza:
oddzielenie dobrych od ztych, usuniecie mocy zta. Wszystko
to pozostaje w $cistym zwiazku ze zbawczym dzietem Jezusa —
meka i $miercig — ktére juz zapoczatkowalo sad nad grzechem
Swiata.

28 W.WIEFEL, op. cit., s. 436-437.
299 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 93.
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4. Niebo

Konsekwencja sadu ostatecznego beda dwie rzeczywistosci:
niebo lub piekto®. W kolejnych czgéciach naszego opracowania
przedstawimy te zagadnienia w ujeciu Ewangelii synoptycz-
nych. Niewatpliwie pojecie ,nieba” w tej czesci ksiag Nowego,
jak i Starego Testamentu jest bardzo bogate. Idac za koncepcija
A. Jankowskiego, przyjmujemy, ze sktadajg si¢ na nie takie okre-

$lenia jak: ,zbawienie” (gr. hé sotéria i so(i)dzo), ,zycie wieczne”

(gr. hé dzoe aionios) oraz ,rado$¢” (gr. chara, chairo, agalliac)>®L.

Postaramy si¢ przyblizy¢ czytelnikowi te wlasnie pojecia, aby
ukaza¢ cel zycia chrzescijanina, do ktérego ma prowadzié¢ trwa-
nie w Chrystusie 3?2,

Niebo w jezyku hebrajskim wystepuje zawsze w liczbie
mnogiej: Samajim (pol. ,niebiosa”). Natomiast w Septuagincie
i w Nowym Testamencie mowa jest o niebie w liczbie pojedyn-
czej. Zakres znaczeniowy tego rzeczownika jest bardzo bogaty,
od sklepienia oddzielajacego wody gérne od wéd dolnych (por.
Rdz 1,7), poprzez przestrzen pomiedzy tym sklepieniem a zie-
mig®%, az po miejsce bytowania Boga (por. Mt 5, 16.45; 6, 1.9;
7,11; 10, 32.33; 12, 50; 16, 17; 18, 10.14.19; Mk 11, 25). Niebo
jest tronem Boga (por. Mt 5,34; 23,22; 24, 36). Otwarte oznacza

30 Dwa pojecia, ktére zostaly uzyte réwniez w Katechizmie Kosciola

Katolickiego, oznaczaja odpowiednio: ,niebo” — zjednoczenie na zawsze
i podobienstwo do Boga oraz komunia zycia i milosci z Trdjcg Swietg oraz
z Dziewica Maryja, aniotami i wszystkimi $wietymi; ,pieklo” — stan osta-
tecznego samowykluczenia z jednosci z Bogiem i §wietymi; por. Katechizm
Kosciola Katolickiego, Poznani 1994, nr 1023-1024 i 1033.

301 A. JANKOWSKI, op. cit., s. 103-108.

392 Tak pojmowane jest niebo w ujgciu teologii dogmatycznej: ,Cztowick
jest w niebie wtedy i w takiej mierze, kiedy i w jakiej mierze jest z Chrystu-
sem. Przez to znajduje miejsce swego bytu jako czlowiek w bycie Bozym™:
J. RATZINGER, op. cit., s. 254.

33 W tym sensie uzywa sie okreslenia ,ptaki niebieskie” (por. np. Mt
6, 26; 8, 20; 13, 32 itd.), ktére oznacza stworzenia poruszajace si¢ pomiedzy
sklepieniem a powierzchnig ziemi.
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blisko$¢ Boga (por. Mt 3,16-17; Mk 1,10-11; £k 3,22). Jest ono
réwniez mieszkaniem aniotéw (Mt 18, 10; 22, 30; Mk 12, 25;
13,32; £k 2,15). Do niego Jezus wréci po ziemskiej dziatalnosci
(Mk 16,19; £k 24,51) i z niego przyjdzie jako Syn cztowieczy, na
konicu czaséw (Mt 24, 30; 26, 64; Mk 14, 62).

W odniesieniu do tych, ktérzy uwierzyli w Chrystusa, od-
nosza si¢ liczne zachety do gromadzenia sobie skarbéw w niebie
(por. Mt 5,12; 6, 20; 19, 21; Mk 10, 21; £k 6, 23; 12, 33; 18, 22).
Dzigki wtasnie takim dziataniom, wszyscy, ktérzy spelniajg wolg
Ojca, wejda do krélestwa niebieskiego (Mt 7, 21), tam bowiem
sg zapisane ich imiona (Ek 10, 20). Najlepiej czym jest ,niebo”,
okreslajg stowa Jezusa do dobrego totra: ,Zaprawde, powiadam
ci: Dzi§ bedziesz ze mna w raju”(Ek 23, 43). Zatem niebo to
przede wszystkim przebywanie z Chrystusem3%4.

Zbawienie w Nowym Testamencie wyrazane jest pojeciami
hé sotéria (rzeczownik) i s6(7)dzo (czasownik). W Ewangeliach
synoptycznych dominujg cztery aspekty zbawienia. Z jednej
strony w pewien sposdb juz jest obecne. Jezus méwi o nawréco-
nym Zacheuszu: ,Dzi$§ zbawienie stato si¢ udziatem tego domu”
(Ek 19, 9). Pézniej to przekonanie zostanie rozwinigte w Listach
$w. Pawta. Z drugiej jednak strony wyraznie méwi si¢ o zbawie-
niu przysztym. Bedzie ono nagroda za wytrwatosé: ,Lecz kto
wytrwa do korica, ten bedzie zbawiony” (Mt 10, 22). Niepewno$¢
dotyczaca zbawienia podkresla ten wlasnie jego aspekt (por. Mt
19, 25; Mk 10, 26; £k 13, 23; 18, 26). Warto jeszcze przypo-
mnieé, ze inicjatywa zbawienia czlowieka pochodzi od Boga.
W Ewangelii $w. Mateusza znalazto to wyraz w przypowiesci
o uczcie krélewskiej, na ktéra zostajg zwolani zaproszeni (Mt
22,1-10). Réwniez zapewnienie — w obrazie sadu ostatecznego
(Mt 25, 31-46) — o ,krélestwie przygotowanym od zalozenia”
daje temu wyraz (Mt 25, 34). Dlatego wiasnie ludzie wcigz
oczekujg zbawienia. Nie ma to by¢ jednak bezczynne trwanie
w stagnacji. Wrecz przeciwnie, wymaga wolnej i nietatwej de-

304 H. LANGKAMMER, Zycie cztowieka..., op. cit., s. 420.
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cyzji: ,Jakze ciasna jest brama i waska droga, ktéra prowadzi do
zycia, a malo jest takich, ktérzy ja znajdujg” (Mt 7, 14; por. £k
13, 24). Punktem kluczowym tej decyzji jest wiara i wynikajacy
z niej chrzest: ,Kto uwierzy i przyjmie chrzest, bedzie zbawiony,
a kto nie uwierzy, bedzie potepiony” (Mk 16, 16). Dostrzegamy
wiec $cista relacje pomiedzy darmowoscig zbawienia ze strony
Boga, a wolng decyzjg ze strony cztowieka. Zbawienie wtedy sta-
je sie niemal ,zaptaty” (gr. misthos) za taka wtasnie decyzje (zob.
Mt 5, 12; 6,1; por. Mt 16,27)3%.

Zycie wieczne. W Ewangeliach synoptycznych pojecia ,zycie”
(gr. hé dzoe) 1 ,zycie wieczne” (gr. hé dzoé aionios) sa synonimiczne.
Wyjatek stanowig dwa teksty z Ewangelii $w. fukasza (12, 15
i 16, 25), gdzie termin Aé dzoé oznacza ,zycie fizyczne”3%. Sledzqc
wystepowanie tych zwrotéw w Ewangeliach, mozemy zauwazy¢
réwniez nauke Jezusa zwigzana z osiggnieciem Zycia (wiecznego).

Najpierw nalezaloby zwréci¢ uwage na pytanie, ktére sta-
wiane jest Chrystusowi, a przytoczone przez wszystkich synop-
tykéw niemal w identycznym brzmieniu: ,Co mam czynié, aby
odziedziczy¢ zycie wieczne?” (Mt 19, 16; Mk 10, 17; £k 18, 18;
por. Ek 10, 25)3%7. Jedynie Mateusz podaje natychmiastows
odpowiedz Jezusa: ,A jesli chcesz osiagnal zycie, zachowuj
przykazania” (Mt 19, 17). Dalsza cz¢$é wypowiedzi jest podobna
u wszystkich synoptykéw. Przytoczone zostaja przykazania i od-
powiedz rozméwey. Wéwezas Jezus podaje jeszcze dwa warunki
osiagniecia zycia wiecznego: pozbycie sie bogactw oraz péjscie za
Nim. Nawet jesli warunki te, w tym konkretnym przypadku, nie
zostaly spelnione (,odszed} zasmucony”), to jednak odziedzicze-
nie zycia wiecznego wiaze si¢ ze spelnieniem wtagnie tych trzech

305 A. JANKOWSKI, op. cit., s. 103-105.

36 JA.FITZMYER, The Gospel according to Luke X—XXIV. Introduction,
Translation and Notes, New York—London—Toronto—Sydney—Auckland 1985,
s.970.

307 Jedynie Mateusz w miejsce ,odziedziczy¢” (gr. Aléronoméss) ma
yotrzymac” (gr. scho).
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warunkéw: zachowywania przykazan, wyzbycie si¢ bogactw, kt6-
re mogy staé sie przeszkods oraz péjsécie za Jezusem38,
Kolejnym elementem nauki o zyciu wiecznym sa prze-
strogi dotyczace zgorszenia, przytoczone w Mt 18, 6-11 i Mk
9,42-50. W obu tekstach dwie z przestrég koriczg si¢ podobnym
stwierdzeniem:  lepiej jest dla ciebie utomnym wejs¢ do Zycia niz
zdrowym by¢ wrzuconym do piekta”3%’. Wydaje sie, ze deforma-
cja ciata (odcigcie r¢ki, nogi czy wylupanie oka) jest lepsza niz
danie powodu do zgorszenia. W Starym Testamencie utomnosé
fizyczna stanowila zasadnicza przeszkode na przyktad wejscia
do Swiatyni (por. 2Sm 5, 8; Kpt 21, 18), a wiec przebywania
w obecnos$ci Boga. Tymczasem, zgodnie z przestrogami Jezusa,
to wiasnie deformacja ciata moze przyczyni¢ si¢ do osiagniecia
zycia wiecznego, byle tylko nie staé si¢ powodem do zgorszenia,
ktére moze skutecznie uniemozliwi¢ osiggniecie tego celu®1?.
Wreszcie ostatni element obrazujacy, czym jest zycie wiecz-
ne. Mateusz w zakoriczeniu obrazu sadu ostatecznego przytacza
stowa Jezusa: ,I péjda ci na wieczng kare, sprawiedliwi za$ do
zycia wiecznego” (Mt 25, 46). Podkreslone zostato tu oddziele-
nie dobrych od ztych, jak réwniez odplata, jaka czeka jednych
(,wieczna kara”) i drugich (,zycie wieczne”). Idea ta jest obecna
w jeszcze jednej wypowiedzi Jezusa przytoczonej przez wszyst-
kich synoptykéw, cho¢ w odmiennej redakcji kazdego z nich.
Chodzi o logion, w ktérym mowa o opuszczeniu najblizszych

308 JA.FITZMYER, op. cit, s. 1197.

399 Nie przytaczamy tu dostownego cytatu, podajac jedynie ogdlny sens
wypowiedzi, poniewaz istniejg rozbieznosci w tekscie pomiedzy Mateuszem
a Markiem. Ten pierwszy taczy w jednej wypowiedzi reke i noge jako powody
do grzechu, a nastepnie wymienia oko. W zakoriczeniu obu wypowiedzi méwi
o ,wejéciu do zycia” (Mt 18,8.9). Marek natomiast oddzielnie wymienia reke,
noge i oko. W odniesieniu do dwéch pierwszych méwi o ,wejsciu do zycia”
(Mk 9, 43.45), natomiast w odniesieniu do oka, méwi o ,wejsciu do krélestwa
Bozego” (Mk 9, 47).

310 . RADERMAKERS, Lettura pastorale del Vangelo di Matteo, ttum.
R. Passini, Bologna 19863, s. 261.
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i utracie mienia, za co czeka nagroda w postaci zwielokrotnione-
go posiadania tych rzeczy i zycia wiecznego w przyszltym wieku
(Mt 19, 29; Mk 10, 30; £k 18, 30). Biorac pod uwage kontekst
wypowiedzi, zauwazamy, ze nie jest to jedynie pociecha dana
uczniom, ale raczej obietnica. Zaptata doczesna nie jest petna
i nie moze zastgpic¢ zycia wiecznego. To ono jest podstawowym
celem dziataii podejmowanych przez uczniéw Jezusa3!l.

Rados$¢ opisywana w Ewangeliach za pomocg stownictwa:
chara, chairi i agalliad stanowi nieodlaczny element Dobrej No-
winy. Juz tu, na ziemi, Jezus kaze radowac si¢ nagroda ostatecz-
na: ,Cieszcie si¢ i radujcie, albowiem wielka jest wasza nagroda
w niebie” (Mt 5, 12). Nie przestajgc by¢ radoscia osobistg kaz-
dego, jest udziatem w radosci samego Pana, jak to stysza wierni
studzy w przypowiesci o talentach (Mt 25,21.23). Elementem
radosci jest réwniez, juz od czaséw Starego Testamentu (por.
Iz 25, 6-9), udzial w uczcie weselnej, na ktéra Bég zaprasza
juz teraz (por. Mt 22, 3; Lk 14, 16). Zas obraz uczty ,z Ab-
rahamem, Izaakiem i Jakubem” jest synonimem wiekuistego
szezescia (Bk 13, 28-30). Podczas ostatniej wieczerzy Jezus
przekazuje uczniom krélestwo ze stowami: ,abyscie jedni i pili
przy moim stole” (Ek 22, 30). Z calego kontekstu tego spra-
wozdania Lukaszowego wynika, ze Pascha zZydowska dopelni
sie w krélestwie Bozym, gdy Eucharystia, ktéra je dzi§ oznacza
i przygotowuje, zostanie w pelni zrealizowana i zastapiona
przez uczte w niebie, poza granicami tego eonu i tej ziemskiej
rzeczywistosci”312.

Konkluzja

Celem zycia ucznia Chrystusa jest zbawienie, wyraza-
ne przez synoptykéw w réznej terminologii — ,niebo”, ,zycie
wieczne” czy ,rado$¢”. Niewatpliwie niebo jest przede wszyst-
kim mieszkaniem Boga i aniotéw. Do niego powraca Chrystus

311 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedtug sw. Marka, op. cit., s. 249.
312 A. JANKOWSKI, op. cit., s. 107.
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i z niego przyjdzie na koncu czaséw. Jednak réwniez cztowiek
moze mie¢ w nim udzial juz tutaj na ziemi — przedsmak obec-
ny w Eucharystii oraz zbawienie, ktére realizuje si¢ juz tu na
ziemi (por. £k 19, 19). Ciagle jednak pozostaje rzeczywistoscia
przyszta (por. Mt 10, 22). Zatem zadaniem kazdego wierzacego
jest podjecie wspétpracy (gromadzenie sobie skarbéw w niebie;
por. Mt 5,12; 6, 20; 19, 21; Mk 10, 21; £k 6, 23; 12, 33; 18, 22)
z darmo ofiarowang przez Boga szansg zbawienia. Nawet jesli
trzeba bedzie wchodzié ,ciasng bramg i waska drogg” (por. Mt
7,14). Srodkiem do osiggniecia takiego celu jest zachowywanie
przykazan, wyzbycie si¢ bogactw, ktére moga stac si¢ przeszkoda
oraz péjscie za Jezusem (por. Mt 19, 16-22; Mk 10, 17-22; £k
18,18-23).

5. Pieklo

Stary Testament postuguje si¢ dwoma pojeciami: ,szeol”
(hebr. 55/) i ,gehenna” (hebr. gé’ben hinnom)313. Pojecia te jednak
nie s3 réwnoznaczne. Pierwsze cz¢sciej jest wigzane ze $miercig
w ogdlnosci, a z przebywaniem zmartych po $mierci w szcze-
gblnoscil®. Jakkolwiek z czasem nauka o szeolu podlegata
ewolucji. Pierwotnie, zwlaszcza w tekstach poetyckich i proro-
ckich (Pwt 32,22; Am 9, 2) oznacza najglebsze glebiny ziemi.
Powszechniej jednak rozumiano go jako §wiat podziemny, do
ktérego odchodzg cienie ludzi (por. Prz 9, 18)%1°. Wydaje sie,
ze wowcezas chodzito o wszystkich, ktérzy umieraja. Z czasem
jednak, pod wplywem filozofii greckiej i przemyslenia prawdy
o sprawiedliwym Bogu, szeol ulega podziatowi na ,tono Ab-

313 Odpowiadaja one greckiemu ba(i)des.

314 Na ten temat zob. hasto ,gréb” w: Stownik symboliki biblijnej, red.
L. Ryken, J.C. Wilhoit, T. Longman III, thum. Z. Kosciuk, Warszawa 1998,
s.233-234.

315 M. FISHBANE, ,Szeol”w: Encyklopedia biblijna, red. PJ. Achtemei-
er, thum. E. Szymula, Warszawa 1999, s. 1184.
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rahama” (por. Ek 16, 23)31%, zwane takze ,rajem”3!7 (por. £k
23, 43) oraz na ,gehenn¢”, jako miejsce kary (por. 2 Mch 6, 26;
7,36; Mdr 4,19)318,

Pojecie gehenny wigze si¢ nie tylko ze $miercig, ale réwniez,
jak juz zauwazylismy wyzej, z zagadnieniem kary. Obraz ten 13-
czy si¢ z doling potozona na potudniowy wschéd od Jerozolimy,
ktéra nosi nazwe gé’ ben hinnom (,dolina syna(éw) Hinnoma”).
W miejscu tym Izraelici uprawiajacy batwochwalstwo, sktadali
Molochowi i Baalowi swoje dzieci w ofierze (por. 2 Krl 16, 3;
21, 6; 2 Krn 28, 3; 33, 6). Nastepnie zostato celowo zbeszczesz-
czone przez kréla Jozjasza, ,aby juz nikt odtad nie przeprowa-
dzal swego syna lub swojej cérki przez ogier na czes¢ Molocha”
(2 Krl 23, 10). Wreszcie zostato przeklete przez Jeremiasza (por.
Jr 7,31-32; 19, 2-6). Z czasem dolina ta stala si¢ wysypiskiem
$mieci, ktére nieustanie plonely i by¢é moze dlatego w apokryfach
IT w. przed Chr. (zwhaszcza Ksigga Henocha) stata si¢ miejscem
przysztego sadu eschatologicznego i kary ognia na grzesznikéw,
na co naprowadzaly réwniez ksiegi kanoniczne (zob.1z 66,24; Jdt
16, 17)%1%. Dlatego tez termin ,gehenna” (gr. geenna) w Nowym
Testamencie oznacza miejsce wiecznego potepienia (por. Mt
5,29.30; 18,9 / Mk 9, 43.45.47; Mt 10,28 / £k 12, 5). Réwniez
yhades” (gr. ha(i)des) wydaje si¢ mie¢ podobng konotacje (por. Mt
16, 18; Ek 16, 23)3%0.

W Ewangeliach synoptycznych wiasciwie brak opisu pie-
kta z wyjatkiem krétkiej wzmianki w przypowiesci o bogaczu
i Lazarzu (Ek 16, 19-31). Bogacz trwa w hadesie pograzony
w meczarniach w ogniu. Zadna pomoc nie jest mozliwa ze strony
Fazarza, bo jedno miejsce od drugiego oddziela wielka przepas¢

316 Tu nie mamy uzytego stowa ,szeol”lecz ,hades” (gr. ha(i)deés).

317 Greckie Ao paradeisos.

318 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 111.

319 Por. hasto ,piekto” w: Stownik symboliki biblijnej, op. cit., s. 680—681.

320 Jakkolwiek A. Jankowski jest zdania, ze ,hades” w Nowym Testa-
mencie jest odpowiednikiem ,szeolu” Starego Testamentu i oznacza miejsce

przebywania wszystkich zmartych; zob. A. JANKOWSKI, op. cit.,s. 111.
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(gr. chama mega; wers 26). Jak si¢ wydaje nie chodzi tu jedynie
o réznice co do stopnia, ale o nieprzezwyci¢zalng przeszkode
w pomocy cierpiacemu w ptomieniach bogaczowi.

W pozostatych tekstach natchnieni autorzy, przytaczajac
stowa Jezusa, koncentrujg si¢ raczej na przedstawieniu obawy,
kto moze wtraci¢ do piekla. Przedstawiajac zas grozbe wiekui-
stego odrzucenia przedstawiaja piekto w oparciu o obrazy ognia
(gr. 2o pyr), kary (gr. hé kolasis), wyrzucenia w ciemnosci (gr. hé
skotia) i plastycznego zwrotu ,placz i zgrzytanie zgbéw” (gr. Ao
klauthmos kai ho brygmos ton odonton).

Kogo nalezy obawia¢ sie, stojac w obliczu §mierci? To py-
tanie sugeruja dwa paralelne teksty pochodzace z tak zwanego
dokumentu Q: Mt 10,28 i £k 12, 4-5. Przytoczmy jeden z nich:
»INie béjcie si¢ tych, ktérzy zabijaja cialo, a potem nic juz wigcej
uczynié¢ nie mogg. Pokaze wam, kogo si¢ macie obawiaé: béjcie
si¢ Tego, ktéry po zabiciu ma moc wtraci¢ do piekta (eis zén geen-
nan). Tak, méwi¢ wam: Tego si¢ béjcie!” (Ek 12,4-5). Nie chodzi
tu jednak o lgk wobec sadu Syna czlowieczego czy diabta albo
szatana lub mocy zta. Chodzi o lgk wobec Boga, ktéry ma wiadze
nad losami cztowieka po jego $mierci. Podwdéjne zaakcentowanie
»bojazni Bozej” nie ma na celu przejaé czytelnika lekiem, lecz
zacheci¢ do nalezytej czci Boga i wyznawania Jego Syna®2l.

Grozba wiekuistego odrzucenia zostala przedstawiona
w tekscie o zgorszeniach (Mk 9,42-50; Mt 5,27-32;18,6—11; por.
Lk 17,1-2). Wydaje sig, ze Marek przedstawil petniejsza wersje
wypowiedzi Jezusa, trzykrotnie powtarzajac, co jest konsekwen-
cja zgorszenia: [ ...] p6j$¢ do piekla (eis ten geennan) w ogien (eis
to pyr) nieugaszony” (9, 43); ,[...] by¢ wrzuconym do piekta (eis
ten geennan)” (9, 45.47). W tekscie tym spotykamy kilka prze-
ciwstawienstw. Pierwsze dotyczy ,zycia” (gr. hé dzoe) i krélestwa
Bozego” (hé basileia tou theou) w opozycji do ,piekta” (hé geennay).
Reka i noga symbolizuja tu pragnienie podporzadkowania sobie

31 JA.FITZMYER, op. cit., s. 959; H. LANGKAMMER, Ewangelia
wedlug sw. Lukasza, op. cit.,s. 243; J. HOMERSKI, op. cit., s. 73-74.
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innych i §wiata, a oko przedmiot pozadania. Analogicznie prze-
ciwstawione zostalo Miasto Swiqte, Jeruzalem, ze wzgérzem
$wiatynnym w ,dolinie syna(éw) Hinnoma (Gehenna)”, w ktérej
grzebano zmarlych i w ktérej ogien dzien i noc ptonal, poze-
rajac nieczystosci. Kolejne przeciwienistwo zostato zaczerpnigte
przez Marka ze Starego Testamentu w zakonczeniu wypowiedzi:
»gdzie robak ich nie ginie i ogieri nie gasnie” (Mk 9, 48). Cytat
z Iz 66, 24, ktéry pozostaje w opozycji do wizji nowych niebios
i nowej ziemi (por. 1z 66,22-23; por. tez Jdt 16, 21; Syr 7,17). Te
obrazy przedstawiaja los tych wszystkich, ktérzy pozostang ghusi
na wezwania Boga i glos Jego Syna. Ich kara to wieczny absurd
niemoznosci zrealizowania siebie i samowyniszczenia®?2.

Obrazy ognia i kary jako wiekuistej meki wspomniane wy-
zej 1 jeszcze wezesniej w Mt 10, 28 pojawiaja si¢ réwniez w in-
nych tekstach. W antytezach kazania na Goérze, w odniesieniu
do piatego przykazania, Jezus méwi o karach zwiazanych z jego
przekroczeniem. Podczas gdy dwie pierwsze podlegaja sadowi,
to trzecia ma juz charakter eschatologiczny: ,A kto by mu (bra-
tu) rzekt: «Bezbozniku», podlega karze piekta ognistego (eis zen
geennan tou pyros)” (Mt 5, 22). Podobne zestawienie piekta (be
geenna) z ogniem (fo pyros) spotykamy w Mateuszowej wersji
wypowiedzi o zgorszeniach: ,[...] by¢ wrzuconym do piekla
ognistego (eis tén geennan tou pyros)” (Mt 18, 9), co pozostaje
w analogii do uzytego w wersie 8 ,ognia wiecznego” (fo pyr fo
aignion). ,Jezus przejmuje ten gotowy zwrot czy przynajmniej
zestaw pojec z apokaliptyki péznego judaizmu. Znaja go rabini
i pisma Wspélnoty z Qumran, przy czym jest to tam kara na
bezboznych nastepujaca natychmiast po $§mierci”323.

W tym miejscu warto jeszcze raz powréceié do tekstu Mateu-
sza, ktéry czesto tytutowany jest ,sad ostateczny” (Mt 25,31-46).
Nie chcemy tu omawiaé catego fragmentu, zwrécimy jedynie

322 . RADERMAKERS, Lettura pastorale del Vangelo di Marco, ttum.
G. Bernabei, Bologna 19873, 5. 234.
323 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 114.
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uwage na ostateczny werdykt wydany przez Syna cztowieczego,
w ktérym mowa jest o interesujacych nas obrazach ognia i kary.
Wyrok jest r6zny dla sprawiedliwych (,Péjdzcie, blogostawieni
u Ojca mojego, wezcie w posiadanie krélestwo, przygotowane
dla was od zalozenia $wiata”; wers 34) i dla niesprawiedliwych
(»idzcie precz ode Mnie, przekleci, w ogien wieczny (eis fo pyr
aionion), przygotowany diabtu i jego aniotom”; wers 41). Re-
alizacja wyroku zostala przedstawiona w zakoriczeniu sceny:
»1 pojda ci na wieczna karg (eis kolasin aionion), sprawiedliwi
za$ do zycia wiecznego” (wers 46)°2*. W odniesieniu do charak-
teru odplaty zastanawiajace jest dwukrotne uzycie imiestowu
»przygotowane(y)” (hétoimasmenen; wers 34; hétoimasmenon; wers
41 ). Raz w odniesieniu do ,krélestwa” a drugi raz w odniesieniu
do ,ognia wiecznego”. To mogloby sugerowad, ze Bég z géry
przeznaczyl jednych ludzi do zbawienia, a innych do potepie-
nia. Jednak tak nie jest, co najwyzej mozemy wywnioskowa¢, ze
chodzi o preegzystencj¢ tak krélestwa, jak i piekta, jednak nie
w taki sam sposéb. Sprawiedliwi sg z natury rzeczy wlasnosciag
Boga i sa przeznaczeni do ,krélestwa”. Natomiast ,,ogien wiecz-
ny” jest przeznaczony nie dla ludzi, lecz dla upadtych duch6w*%.
Cztowiek jedynie w konsekwencji wolnego wyboru moze staé sie
winnym ,kary” i ,ognia wiecznego”.

Inne jeszcze okredlenie kary, jaka spotka niesprawied-
liwych, zostalo zawarte w powtarzajacym si¢ po wielokro¢
stwierdzeniu ,tam bedzie placz i zgrzytanie zebow” (ckei
estai ho klauthmos kai ho brygmos ton odonton). Ta kara grozi
cztonkom narodu wybranego, to znaczy Izraelitom, ktérzy
nie uznajag w Chrystusie Mesjasza (Mt 8, 12; £k 13, 28)32.
W przypowiesciach za$ spada ona na ,tych, ktérzy dopusz-

324 J.DUPONT, op. cit., s. 89-92.

35 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 114-115.

326 W sprawie odrzucenia czlonkéw narodu wybranego por. takze Mt
23,25.33, gdzie mowa jest o potepieniu, ktére czeka uczonych w Pismie i fa-
ryzeuszéw za ich naganng postawe.
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czajg si¢ nieprawosci” (Mt 13, 42); na ,ztych” (Mt 13, 50); na
,biesiadnika”, ktéry nie mial szaty weselnej (Mt 22, 13); na
yniewiernego stuge” (Mt 24, 51); na ,stuge zlego i gnusnego”
(Mt 25, 30). Widzimy wigc, ze jest to formuta stereotypowa,
oparta na wzorach ze Starego Testamentu (por. np. Ps 34, 16;
36, 12; 111, 10; Hi 16, 9), wyrazajaca spézniony zal, rozpacz
i ztos¢ tych, ktérzy sami pozbawili si¢ szczgscia, a ma zobrazo-
wa¢ okropnos¢ takiej kary®?’. W kilku z tych obrazéw zostato
wyraznie wskazane miejsce, gdzie to si¢ dokona: ,w ciemnos¢,
na zewnatrz (eis to skotos to eksoteron)” (Mt 8,12; 22,13; 25, 30)
lub w wersji skréconej ,na zewnatrz (ekso)” (Ek 13, 28). Wydaje
sig, ze ,miejsce” to oznacza wieczne skazanie na chaos i mrok,
usuniecie z przestrzeni doswiadczania taskawej Bozej obec-
nosci i Jego dobroci, bo dzieto stworzenia rozpoczgto sie od
oddzielenia przez Boga $wiatla od ciemnosci (Rdz 1, 1-3)328.
To zagadnienie wprowadza nas do tematu istoty tego, czym
jest piekto.

Odrzucenie potegpionych zostalo  przedstawione
w dwoéch tekstach w Ewangelii Mateusza, z ktérych jeden
posiada paralel¢ w Ewangelii Lukasza. PrzejdZmy do omé-
wienia tych tekstéw, cytujac wersje Mateusza: ,Nie kazdy,
ktéry méwi Mi: «Panie, Panie!», wejdzie do krélestwa nie-
bieskiego, lecz ten, kto speinia wole mojego Ojca, ktéry jest
w niebie. Wielu powie Mi w owym dniu: «Panie, Panie, czy
nie prorokowali§my mocg Twojego imienia i nie wyrzucali-
$my ztych duchéw moca Twojego imienia, i nie czyniliSmy
wielu cudéw mocg Twego imienia?» Wtedy o$wiadcze im:
«Nigdy was nie znalem. Odejdzcie ode Mnie wy, ktérzy do-
puszczacie si¢ nieprawosci»” (Mt 7, 21-23). Wersja Lukasza
(Ek 13, 22-30) jest nieco zmieniona i odnosi si¢ do Zydéw,
podczas gdy Mt wypowiada grozbg wobec charyzmatéw Kos-

ciota. Swiadczy o tym trzykrotne uzycie charakterystycznego

327 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 115.
328 Zob. hasto ,,piekto” w: Stownik symboliki biblijnej, op. cit., s. 682.
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,mocg Twego imienia”. Jednak obie zostaly zakoriczone wy-
rokiem sformutowanym na podstawie Ps 6, 9. Lukasz jednak
jakby uogdlnial, méwiac o ,wszystkich”, ktérzy dopuszczaja
sie ,niesprawiedliwo$ci” (gr. hé adikia; £k 13, 27), w miejsce
Mateuszowego ,nieprawosci” (gr. hé anomia; Mt 7, 23)32.

Bardzo podobng sentencja konczy sie dialog w zakon-
czeniu przypowiesci o dziesigciu pannach: ,Te, ktére byty
gotowe, weszly z nim na uczte weselna, i drzwi zamknigto.
Nadchodza w konicu i pozostate panny, proszac: «Panie, panie,
otwérz nam!» Lecz on odpowiedzial: «Zaprawde, powiadam
wam, nie znam was»” (Mt 25, 10-12). Podobnie wyrok Bozy
wobec potepionych bedzie precyzyjny i nieodwotalny33°. Ko-
nieczna jest roztropnos$¢ i wysitek osobisty sprostania woli
Bozej, aby unikna¢ grozby potepienia.

Konkluzja

Nowotestamentowa terminologia dotyczaca piekta zamyka
sie w dwéch pojeciach: ,gehenna” i ,hades”. Pierwszy posiada
Sciste zwiazki z geograficzno-historycznymi realiami Jerozo-
limy. Chodzi o doling na potudniowym wschodzie od miasta,
w ktérej lokalizowany byt — przez pisma péznego judaizmu —
eschatologiczny sad nad ludZzmi. Nauka o piekle zaczyna si¢ od
wskazania na Tego, ktéry ma wiadze¢ wtraci¢ do piekta — Boga
(Mt 10, 28 i £k 12, 4-5). Grozba wiekuistego odrzucenia
wigze si¢ z niewlasciwym stosunkiem wobec blizniego (Mk
9, 42-50; Mt 5, 27-32; 18, 6-11; por. £k 17, 1-2) — zgor-
szenia. Potepienie zostato przez Ewangelistéw przedstawione
za pomoca obrazéw ognia, kary i wyrzucenia w ciemnosci, na
zewnatrz, gdzie ,bedzie placz i zgrzytanie z¢gbéw”. Istota zas
kary piekta jest odrzucenie, odsuniecie potepionych od wspdl-
noty zbawionych.

329 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedlug sw. Lukasza, op. cit., s. 265.
330 E. SCHWEIZER, 1! Vangelo secondo Matteo, op. cit.,s. 433.
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6. Reintegracja kosmosu

Jeszcze w potowie XX w. niewielu teologéw wigzato odku-
piericze dzieto Chrystusa z kosmosem, ograniczajac je jedynie
do czlowieka czy tez ludzkosci. Dzis, przynajmniej od lat sie-
demdziesiatych czy osiemdziesiatych minionego wieku, coraz
czgsciej méwi sig¢ o odkupieniu kosmicznym czy tez o eschato-
logii kosmicznej, ktérej istota jest nowe stworzenie®3l. Dlatego
tez nasze rozwazania na temat eschatologii powszechnej chcemy
zamkna¢ tym wilasnie tematem.

W Ewangeliach synoptycznych nie mamy zbyt wielu przesta-
nek na ten temat. Teologie reintegracji kosmosu rozwinat przede
wszystkim $w. Pawet w swoich Listach (por. np. Rz 8, 19-23).
Odnajdujemy jednak pewne nawigzania terminologiczne do tej
idei, obecnej juz w Starym Testamencie. Chodzi o stworzenie
nowych niebios i nowej ziemi (por. Iz 65, 17; 66, 22). W Ewan-
geliach synoptycznych spotykamy zaréwno przymiotnik ,,nowy,
-a, -¢” (gr. kainos, -¢, -on) jak i zwrot ,niebo i ziemia” (gr. Ao
ouranos kai hé gé) w potaczeniu z czasownikiem ,przemijac” (gr.
parerchomai). Miejsca, w ktérych te pojecia wystepuja, pozwola
nam na wskazanie pewnych elementéw dotyczacych eschatolo-
gicznej reintegracji kosmosu.

Przemijalno$¢ swiata w kontekscie ostatecznej przemiany
zostala zobrazowana przez stwierdzenie ,niebo i ziemia przemi-
ng’. To sformulowanie powtarza si¢ u synoptykéw wielokrotnie:
w kazaniu na Gérze (Mt 5, 18; por. £k 16, 17) i w mowie apoka-
liptycznej (Mt 24,35; Mk 13,31; £k 21, 33). Na eschatologiczny
charakter tego zwrotu wskazuje grecki czasownik parerchomai,
ktéry w pewnych kontekstach nabiera znaczenia ostatecznego
przemijania®32. Przemijalno$¢ ta pozostaje ,zawsze w kontrascie

31 R.E. ROGOWSKI, Swiatlosc i tajemnica, Katowice 1986, s. 382; por.
takze J. RATZINGER, Nadzieja, ,Communio” 4/22 (1984),s.12-13.

332 . SCHNEIDER, erchomai ktl., Theologisches Werterbuch zum Neuen Te-
stament, 2, Stuttgart 1950, 680; por. takze J.A. FITZMYER, op. cit.,s. 1118.
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do niezmiennosci Stowa Bozego w Prawie czy nauczania Jezusa.
Taki wlasnie akcent jest tu zamierzony: stowo Chrystusa jest
trwalsze od materialnego wszechéwiata. Natomiast wiersze po-
przednie o zmianach kosmicznych sa oparte na wzorach apoka-
liptycznych Starego Testamentu, a ten gatunek literacki wymaga
ostroznej interpretacji: jaki§ §wiat przeminie, ale niekoniecznie
caly wszech§wiat w naszym rozumieniu”333.

W niewielu tekstach mowa jest na temat nowosci. Wszyst-
kie pozostaja w kontekscie ustanowienia Eucharystii. Nowe
Przymierze zostaje zawarte w krwi Chrystusa (Ek 22, 20),
a nowy kielich wina bedzie cz¢scig przyszlej uczty w krélestwie
Ojca (Mt 26, 29; Mk 14, 25). Wszystkie te wypowiedzi pozo-
staja wprawdzie w kontekscie eschatologii, lecz niekoniecznie
w zwigzku z przemiang kosmosu. Chodzi tu raczej o realizacjg
krélestwa Bozego, ktérego przedsmak uczniowie maja w ustana-
wianej przez Chrystusa Eucharystii®34.

W opinii A. Jankowskiego jeszcze jeden tekst wskazuje na
odnowienie kosmosu w czasach ostatecznych. Chodzi o odpo-
wiedz, jakiej udziela Jezus na pytanie Piotra o odplate za apostol-
skie wyrzeczenia: ,Zaprawde, powiadam wam: przy odrodzeniu
(¢¢(i) paliggenesia(i)), gdy Syn Czlowieczy zasigdzie na swym
tronie chwaty, wy, ktérzy poszliscie za Mna, zasiadziecie réwniez
na dwunastu tronach, aby sadzi¢ dwanascie szczepéw Izraela”
(Mt 19,28)33. Sprawa dotyczy znaczenia terminu Aé paliggenesia.
Z. Abramowiczéwna podaje kilka jego znaczen: ,odrodzenie”,
o osobach: ,rozpoczgcie nowego zycia” po $mierci, w filozofii
stoickiej ,,odrodzenie” wszech$wiata; a w religijnym znaczeniu

333 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 125.

33 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedtug sw. Eukasza, op. cit.,
s.361-362; ]. RADERMAKERS, Lettura pastorale del Vangelo di Matteo, op. cit.,
s.328; H. LANGKAMMER, Ewangelia wedtug sw. Marka, op. cit.,s. 322-323.

335 O tym tekscie méwiliémy juz przy okazji charakteryzowania sadu
ostatecznego.
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,2zmartwychwstanie”, ,odrodzenie” przez chrzest®3¢. Z duza wiec
ostroznoscia, uwzgledniajac jednak eschatologiczny sens wypo-
wiedzi Chrystusa (funkcja sedziowska, paruzja i powszechne
zmartwychwstanie), mozemy wnioskowaé, ze owo ,odrodzenie”
na koricu czaséw dotyczyé bedzie réwniez kosmosu®3’.

Konkluzja

Z powyzszych poszukiwan zauwazamy, ze na podstawie
Ewangelii synoptycznych trudno jest przedstawi¢ catosciows
nauke o eschatologicznej reintegracji kosmosu. Posiadamy
jedynie kilka tekstéw, ktére dosé¢ wyrywkowo przedstawiajg
zagadnienie przemijalnosci $wiata, ,nowosci” i odrodzenia kos-
mosu na koricu czaséw.

ITII. ESCHATOLOGIA INDYWIDUALNA

Jak zauwazylismy juz we wstepie do poprzedniego rozdziatu,
podziat na eschatologi¢ powszechna i indywidualng ma charakter
bardziej akademicki niz biblijny338. Takie ujecie dwéch aspektéw
nauki o ,koncu” jest uzasadnione z uwagi na dane poréwnawczej
historii religii dotyczace podziatu na ,dusz¢”i ,ciato”, ,jednostke”
i ,spoteczno$¢” oraz jasnego rozgraniczenia poje¢ ,doczesno$¢”
i,wieczno$¢”. W tym znaczeniu eschatologia indywidualna trak-
tuje o po$miertnym losie jednostek, to znaczy po opuszczeniu
ciata przez dusze¢. Ten moment znajduje si¢ na styku doczesnosci
i wiecznosci®®’.

336 7, ABRAMOWICZOWNA, Stownik grecko-polski, 3, Warszawa
1962,5.370.

337 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 125-126.

338 EJ. NOCKE, Eschatologia, tum. W. Borowski, Sandomierz 2003,
s. 17.

339 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 139.
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Biorgc pod uwage Scista tacznos$é eschatologii z korico-
wym etapem soteriologii, oméwiliémy juz zagadnienia, ktére
odnosza si¢ do loséw wszystkich ludzi i kosmosu (eschatologia
powszechna). Teraz przechodzimy do przedstawienia loséw jed-
nostki w perspektywie §mierci i tego, co dalej bedzie si¢ z nig
dzialo. Dlatego tez w pierwszym rzedzie przedstawimy kres
zycia doczesnego — $mieré. Z kolei przejdziemy do oméwienia
danych biblijnych dotyczacych sadu jednostkowego, ktéremu
podlegaja wszyscy zaraz po $mierci. Logicznie rozumujac, dusze
ludzi umartych zyja i oczekuja zmartwychwstania ciat na kornicu
czaséw, dlatego tez temu zagadnieniu poswiecimy kolejny punkt.
Biorac pod uwage, ze dopiero sad ostateczny zdecyduje réwniez
o losie jednostek (niebo albo piekto), mozemy przypuszczaé, ze
do czasu tego sadu dusze moga znajdowac si¢ w stanie jako$-
ciowo posrednim. Stad w ostatnim punkcie zatrzymamy si¢ nad
zagadnieniem czy$éca.

1. Smier¢ czlowieka®*°

Wydawatoby si¢, ze w Ewangeliach synoptycznych nie
terpretacji. Tak jednak nie jest, bowiem juz w nauczaniu i dzia-
talnosci Jezusa odkrywamy Jego stosunek do $mierci jednostki.
Relacj¢ pomigdzy $miercig czlowieka a postawa i nauczaniem
Chrystusa ukazuje jeszcze bardziej stosunek Jezusa do wlasnej
$mierci (przedstawiony réwniez w ujeciu teologicznym przez
poszczegdlnych ewangelistéw). Obserwujemy nadto zachete
ze strony Chrystusa do solidarnosci wiernych z Jego $miercia.
Przedstawmy wigc po kolei te zagadnienia.

340 Pomijamy tutaj zagadnienie stosunku wspéiczesnego §wiata do $mier-
ci, uciekanie od zmierzenia si¢ z jej rzeczywistoscia badz upowszechnianie jej
obrazu w mediach. Zainteresowanego czytelnika odsytamy do opracowania:
J. RATZINGER, Eschatologia, op. cit., s. 84-89; R.E. ROGOWSKI, op. cit.,
s. 343-344.
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Jezus wobec $mierci czlowieka

W poprzednim rozdziale zauwazyli$my, Ze w nauczaniu Jezu-
sa znacznie wiecej miejsca zajmuja prawdy dotyczace eschatologii
powszechnej (paruzja, wskrzeszenie umartych, sad, niebo, piekto)
niz indywidualnej. Niemniej jednak, w jego wypowiedziach, cu-
dach i przypowiesciach mozemy dostrzec elementy, ktére odnosza
si¢ do losu jednostek po $mierci. To prawda, ze przypowiesci wzy-
wajace do czujnosci odnoszg sie przede wszystkim do oczekiwania
na paruzj¢, jednak znamienne jest, ze z wielu z nich emanuje prze-
konanie, iz paruzja nie nastapi zbyt predko. ,Ow termin niebyt
bliski wynika z wypowiedzi Jego o rozwoju krélestwa Bozego na
ziemi przed paruzja. I tak ziarno gorczycy ma urosnaé do wielkich
rozmiaréw, a cala masa ciasta ma si¢ zakwasi¢ (Mt 13, 32n), za-
siew ros$nie samoczynnie w jednostajnym rytmie wielu dni (Mk
4,26-29),pan mlody opéznia si¢ z przybyciem (Mt 25,5), whasciciel
talentoéw rozlicza si¢ ze stugami ,,po diuzszym czasie” (Mt 25, 19),
a ztemu studze zdaje si¢, ze wrecez ,pan si¢ ociaga” (Mt 24, 48).
To samo wynika z niektérych proroctw eschatologicznych Jezusa:
wielka mowa (zwana niekiedy ,apokalipsg synoptyczng’) zawiera
zapewnienia po opisie zwiastunéw paruzji: ,jeszcze nie koniec”,
»to dopiero poczatek bolesci” (IMk 13, 7n), ,ewangelia o krélestwie
bedzie gloszona po calej ziemi, na $wiadectwo wszystkim naro-
dom” (Mt 24, 14; por. 26, 13). Nakaz misyjny Zmartwychwstatego
odnosi si¢ do gloszenia Ewangelii wszystkim narodom, a koniczy
sie zapewnieniem o obecnosci Chrystusa ,przez wszystkie dni az
do skoriczenia $§wiata” (Mt 28, 19n). Wszystkie te stwierdzenia
w odniesieniu do eschatologii indywidualnej zamyka w sobie lo-
gion o niedoczekaniu paruzji, co spotyka wielu: ,Przyjdzie czas,
kiedy zapragniecie ujrze¢ chocby jeden z dni Syna Cztowieczego,
a nie zobaczycie” (Ek 17, 22). Tesknota wielu uczniéw za paruzja
nie spelni si¢ za ich zycia ziemskiego, a moze si¢ sta¢ dla nich —
jak dalszy kontekst wskazuje — niebezpieczna okazja do dawania

postuchu samozwarczym, falszywym mesjaszom” 34,

341 A.JANKOWSKI, op. cit., s. 158.
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Stosunek Jezusa do $mierci indywidualnego cztowieka
obrazuja réwniez cuda wskrzeszenia, ktére zostaly opisane
w Ewangeliach synoptycznych3#. Mamy relacje dwéch tego
rodzaju cudéw: wskrzeszenie corki Jaira (Mk 5, 21-24a; 35-43;
par.) i miodzierica z Nain (Ek 7, 11-17). Nie chodzi tu jednak
tylko o stwierdzenie dokonanego przez Jezusa cudu. Kazdy
z ewangelistéw w swoisty sposéb przedstawia jego funkcje. Nie-
watpliwie pierwsze ze wskrzeszen (cérka Jaira) ma funkcje znaku
zapowiadajacego zmartwychwstania wierzacych w Chrystusa4.
Réwniez Mateusz (9,18-19; 23-26) i Fukasz (8,40-42a; 49-56)
podtrzymuja te wiasnie funkcje, cho¢ kazdy z nich wprowadza
»swoje” korekty. Mateusz podkresla w zwigzku z tym adoracje¢
Mesjasza, ktéra jest jednoczesnie wyznaniem wiary: ,[...] oto
przyszedt do Niego pewien zwierzchnik synagogi i oddajac Mu
pokton (prosekynei), prosit...” (Mt 9, 18). Lukasz za$ akcentuje
»przyjecie” Jezusa przez ttum: ,Gdy Jezus powrdcit, ttum przyjat
(apedeksato) Go z radoscia, bo wszyscy Go wyczekiwali” (Ek
8, 40). Drugi opis wskrzeszenia (mlodzieniec z Nain), zawarty
jedynie w Ewangelii fukasza podkresla realizacj¢ proroctwa
Izajasza (Ek 7,22), a wige nadejscie krélestwa Bozego w znakach
czaséw mesjaniskich344,

Jeszcze dwie przypowiesci, przytoczone przez Lukasza
wskazujg na stosunek Jezusa do $mierci jednostki: o glupim

342 Pomijamy tu kwestie odrebnosci cudéw uzdrowienia i wskrzeszania.
Zainteresowanego czytelnika odsytamy do dos¢ bogatej literatury zagadnienia,
réwniez w jezyku polskim: T. HERGESEL, Jezus cudotworca, Katowice 1987,
s. 77-176; J. KUDASIEWICZ, Ewangelie synoptyczne dzisiaj, Zabki 19992,
s.123-136;]. CZERSKI, Jezus Chrystus w swietle Ewangelii synoptycznych, Opo-
le 2000, s. 211-222; M. ROSIK, Jezus i Jego misja, Kielce 2003, s. 160-193.

343 Jakkolwiek M. Rosik zwraca tu uwage na zasadnicza réznice pomie-
dzy wskrzeszeniem i zmartwychwstaniem. To pierwsze jest przywréceniem
do zycia ziemskiego, ktére jednak ponownie zakoniczy si¢ $miercia. Drugie
natomiast ma charakter nieprzemijajacy — wieczny. Por. M. ROSIK, Jezus
i Jego misja, op. cit.,s. 219.

34 T.HERGESEL, op. cit., s. 206.



272 Ks. Stawomir Stasiak

bogaczu (12, 16-21) i o bogaczu i Fazarzu (16, 19-31)34. Obie
stanowig napomnienie wobec bliskiej §mierci, jako wydarzenia
zaskakujacego dla mito$nikéw doczesnosci, nieodwotalnego
w swoich nastepstwach i polaczonego z natychmiastowa zmiang
losu. ,,Obie te przypowiesci dowodza, jak bardzo zalezato Jezu-
sowi na ukazaniu stuchaczom tzw. napiecia eschatologicznego,
tzn. przekonania o podjeciu juz teraz decyzji wobec $mierci jako
nieodwolalnego zakoriczenia doczesnosci”™*. Niezaleznie od
przypowiesci Jezus obiecuje skruszonemu totrowi: ,,Dzi$ bedziesz

ze Mna w raju” (Ek 23, 43).

Jezus wobec wlasnej $mierci

W opracowaniach z zakresu teologii dogmatycznej, to
czegsto jedyne zagadnienie omawiane w zwigzku ze $miercig
jednostki, badZ zagadnienie szczegdlnie akcentowane na tle
Nowego Testamentu#’. Tymczasem wiele pozycji z zakresu
teologii biblijnej i egzegezy omawia je owszem jako kluczowe,
ale jednak jedno z kilku zagadnied dotyczacych rozumienia
$mierci jednostki w kontekscie ostatecznego spotkania z Bo-
giem w $mierci**®. Zagadnienie to zostalo réwniez w wielu
opracowaniach bardzo szczegétowo oméwione3#, dlatego tez
nie bedziemy powielali niepotrzebnie tresci i odwolamy si¢

3% Przypowiesci te szeroko omawia A. Jankowski w swojej znamienitej
monografii, zob. A. JANKOWSKI, Krdlestwo Boze w praypowiesciach, Kra-
kéw 1997, 5. 76-87.

3% A.JANKOWSKI, Eschatologia biblijna..., op. cit., s. 159.

347 J. RATZINGER, Eschatologia, op. cit., s. 109-118; R.E. ROGOW-
SKI, op. cit., s. 344-348.

38 A. JANKOWSKI, Eschatologia biblijna..., op. cit., s. 159-162;
H. LANGKAMMER, Zycie czlowieka..., op. cit.,s. 316-317.

349 Z wazniejszych opracowan w jezyku polskim na ten temat mozna
wyliczyé: Mgka Jezusa Chrystusa, red. F. Gryglewicz, Lublin 1986, nie po-
dano strony; A. JANKOWSKI, Eschatologia biblijna..., op. cit., s. 159-163;
H. LANGKAMMER, Passio Domini nostri Jesu Christi. Nowy Testament

o0 mgce i Smierci Jezusa, Wroctaw 1994, nie podano strony.
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jedynie do wnioskéw, ktére wysuneli w swoich opracowaniach
A. Jankowski i H. Langkammer.

Na podstawie najstarszego dokumentu historycznego do-
tyczacego osoby Jezusa Chrystusa, Ewangelii Marka, mozna
stwierdzi¢, ze Jezus swoja $mier¢:

a) przewidzial i zapowiedzial (por. zapowiedzi meki — Mk
8,31-33; 9, 30-32; 10, 32-34; par.),

b) swiadomie przyjat, nadajac jej szczegdlny sens zbawczy®*,

c) przezyt w szczegélny sposéb3L.

Odwotajmy sie do wnioskéw, ktére przedstawia H. Lang-
kammer. Jezus musial si¢ liczy¢ z rychla $miercig. Sam zai-
nicjowal konflikt z faryzeuszami i uczonymi w Pismie. Ten
konflikt musial mieé¢ tragiczny koniec. Jednak dane Ewangelii
pozwalaja powiedzie¢ wigcej o $wiadomosci Jezusa. Nie byt to
jedynie nieunikniony koniec konfliktu. Jezus widzial w swojej
$mierci, ktéra mial ponies¢ za wszystkich ludzi, zadanie zleco-
ne mu przez Boga. Uwazal ja za ofiar¢ zastgpcza i ekspiacyjna.
Widaé to w Jego wypowiedziach (Ek 22, 19-20; Mk 10, 45;
bk 22,35-38; Mk 14, 27; £k 23, 34), w ktérych nawigzuje do
tak zwanej czwartej piesni o Studze Jahwe (Iz 52, 13-53, 12).
Zwlaszcza cztery momenty wskazuja zastepcza i ekspiacyjng
$mier¢ Stugi: jest ona dobrowolna (53, 10), cierpliwie zno-
szona (53, 7), niewinna (53, 9), zlecona przez Boga (53, 6.10).
Wszystkie te cechy §mierci Stugi Jahwe spetnity si¢ w cierpie-
niu i émierci Jezusa3>2.

350 Szereg wypowiedzi Jezusa §wiadezy o takim Jego przekonaniu. Zob.
H. LANGKAMMER, Passio Domini.., op. cit., s. 99-100.

351 Te przezycia szczegdlnie uwydatniajg ewangeliczne opisy pojma-
nia, sadu i $mierci Jezusa. A. JANKOWSKI, Eschatologia biblijna..., op. cit.,
s.161-162.

32 H. LANGKAMMER, Pussio Domini..., op. cit.,s. 101-102.
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Solidarno$¢ wiernych ze $miercia Jezusa

Zagadnienie to do$¢ szeroko rozwija §w. Pawet w swoich li-
stach. W Ewangeliach synoptycznych posiadamy wlasciwie jedna
tylko wzmianke. Chodzi mianowicie o logion o niesieniu krzyza
(Mt 10,38; £k 14,27). Wezwanie do ,niesienia krzyza” powraca
jeszcze innym logionie — o warunkach nasladowania Chrystusa
(Mk 8,34-35; Mt 16,24-25; £k 9,23-24; por. £k 17,33). We
wszystkich tych tekstach kluczowymi zwrotami s ,wzig¢®3 /
nies¢3>* / podniesé®> krzyz” oraz napomnienie o utracie Zycia
przez tego, kto chce je zachowa¢. Z pewnoscia w tych logiach nie
chodzi jedynie o solidarno$¢ z cierpieniami Jezusa lub jedynie
o solidarno$¢ z Nim, podobng do postawy Szymona z Cyreny®*°.
Chodzi o solidarno$¢ w $mierci, na ktéra maja by¢ gotowi nie
tylko apostotowie, lecz wszyscy uczniowie.

Konkluzja

Stosunek Jezusa Chrystusa do $mierci jednostki, cztowie-
ka, uwydatnia si¢ juz w Jego przekonaniu o niezbyt bliskim
terminie Jego paruzji. Suponuje w ten sposéb jaki$§ nieokre-
§lony, ale trwajacy przez pewien okres, czas pomiedzy $miercig
niektérych a Jego przyjsciem. W cudach wskrzeszenia, ktérych
dokonal, dostrzegamy zaréwno znaki przysztego zmartwych-
wstania umartych (cérka Jaira), jak i nadejscia krélestwa Bo-
zego (mlodzieniec z Nain). Logiony za$§ o glupim bogaczu
oraz o bogaczu i Lazarzu utwierdzaja nas w przekonaniu, ze
intencjg Jezusa bylo wskazanie na konieczno$¢ podejmowania
wtlasciwych decyzji w obliczu zblizajacej si¢ $mierci. Oczywiscie
kluczowym zagadnieniem dla zrozumienia $mierci jednostki

353 Gr. lambans; Mt 10, 38.

354 Gr. bastadzo, Ek 14, 27.

355 Gr. aire; Mk 8, 34; Mt 16,24; £k 9, 23.

356 JLA. FITZMYER, The Gospel according to Luke I-IX. Introduction,
Translation and Notes, New York—-London-Toronto—Sydney—Auckland 1981,
s.787.
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w ogdle jest §mier¢ samego Jezusa: przewidziana i zapowiedzia-
na, $wiadomie przyjeta i majaca sens zbawczy oraz w szczegdl-
ny sposéb przezyta. Z niej ptynie wezwanie dla wierzacego do
solidarnosci nie tylko w zyciu, cierpieniu, ale takze w $mierci
z Chrystusem.

2. Sad jednostkowy

Jak zauwazylismy w drugiej czg$ci naszego opracowania,
zdecydowanie wigksza czegsé tekstéw Ewangelii synoptycznych
odnosi si¢ do sadu ostatecznego. Jest jednak pewna ich grupa
(zwlaszcza w Ewangelii Lukasza), ktéra pozwala poznaé pewne
przestanki dotyczace sadu jednostkowego. Sg to fragmenty, ktére
juz wezesniej omawialiSmy, wige tutaj wskazemy jedynie te ele-
menty, ktére bezposrednio poruszaja nasz temat.

Pierwszy tekst, ktéry chcemy oméwié, to przypowiesé o bo-
gaczu i Lazarzu (16, 19-31). Zwlaszcza we wprowadzajacym
fragmencie dochodzi do glosu prawda o sadzie jednostkowym:
»Umarl zebrak i aniotowie zaniesli go na tono Abrahama. Umart
takze bogacz i zostat pogrzebany” (wers 22). W ten spos6b zosta-
to przedstawione odwrécenie loséw po $mierci. Czlowiek moze
oczekiwa¢ po $mierci rekompensaty za swoje postepowanie za
zycia. Jakkolwiek niektérzy egzegeci nie widza tu wskazéwki o sa-
dzie, a jedynie informacje o odwréceniu loséw>*’, to jednak taki
stan rzeczy wydaje si¢ niemozliwy bez uprzedniej, przynajmniej
pewnego rodzaju, oceny. Na takie znaczenie wskazuje zwrot ,tono
Abrahama” (gr. ho kolpos Abraam), ktéry przez wielu egzegetow
jest rozumiany jako stan szcze$cia, odpoczynku po $mierci®*s. Czy
jednak jest to stan wiecznej szczgsliwoscei — niebo? Nie ma pew-
nosci co do tego faktu. Zwtaszcza, ze posmiertny stan drugiego
z bohateréw przypowiesci zostal lakonicznie okreslony: ,i zostat

37 J.A.FITZMYER, The Gospel according to Luke X~-XXIV, op. cit. s. 1128.
358 F. GRYGLEWICZ, Ewangelia wedtug sw. Lukasza, op. cit.,s.270-271;
JA.FITZMYER, The Gospel according to Luke X—-XXIV, op. cit., s. 1132.



276 Ks. Stawomir Stasiak

pogrzebany”. Dalszy jednak kontekst wskazuje na réwnie jasno
okreslony stan bogacza: ,,Gdy cierpiac meki w otchtani (en #5(i)
ha(i)de(i)), podnidst oczy...” (wers 23). Mozna stad wnioskowac,
ze zaraz po $mierci dokonat si¢ ostateczny sad — Lazarz trafit do
nieba, a bogacz do piekta. Pojawiajg si¢ tu jednak pewne watpli-
wosci, bowiem uzyty termin ,hades” (gr. ho ha(i)des) zwykle jest
odpowiednikiem starotestamentowego ,szeolu”, a stan wiecznego
potepienia w Nowym Testamencie oddawany jest raczej pojeciem
,gehenna”>?. Tak wiec stan, w ktérym znalazt sie bogacz jest
posrednim stanem oczekiwania, w ktérym znalazt si¢ wskutek
sadu dokonanego nad nim zaraz po $mierci, a nie ostatecznym
potepieniem mogacym mieé miejsce dopiero na korcu czaséw.
Wskazuje na to jeszcze jedna wzmianka o braciach bogacza (wers
28), ktérzy weigz znajduja si¢ przy zyciu. Prowadzi to do wniosku,
Ze paruzja jeszcze nie nastapila, a sad, ktéremu zostal poddany
bogacz, mial charakter jednostkowy.

Podobny wydzwigk posiada kolejna przypowies¢ — o glupim
bogaczu (Lk 12,16-21). Jakkolwiek sens catego tekstu jest skoncen-
trowany na przestrodze przed chciwoscia, to jednak ukazane zostaly
réwniez jej konsekwencje — sad ze strony Boga. Kluczowe znaczenie
maja tu stowa, ktére bezposrednio Bég kieruje do bogacza: ,,Glup-
cze, jeszcze tej nocy zazadaja twojej duszy od ciebie; komu wigc
przypadnie to, co§ przygotowat?” (wers 20). Najpierw mocny zwrot
»Glupcze!” obrazuje bezsensownos$¢ postgpowania bogacza. Jego
glupota polega na tym, ze plawigc sic w bogactwach, zupetnie nie
brat pod uwage Boga. Teraz na nic zdaja si¢ jego plany budowy no-
wych spichlerzy, bowiem tej nocy umrze. Fakt nieuchronnej §mierci
zostal wyrazony przez ewangeliste zwrotem ,tej nocy zazadaja twojej
duszy od ciebie”. Zwraca uwage bezosobowa forma czasownika ,za-
zadajq” (gr. apaitousin). W ocenie uczonych zastepuje ona tak zwane
passivum theologicum na oznaczenie Bozego dziatania’®®. Chodzitoby

359 A.JANKOWSKI, Eschatologia..., op. cit.,s. 176.
360 F. BLASS, A. DEBRUNNER, F. REHKOPEF, Grammatica del greco del
Nuovo Testamento, (ed. it. a cura di G. Pisi), Brescia 19972, § 130,s. 199-200.
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wigc o to, ze Bég zazada od bogacza jego duszy. Nie jest to jednak
zwykty synonim $mierci, lecz stanowi echo zadania ,sptacenia dtugu
duszy” (por. Mdr 15, 8), ktéra Bég tylko ,wypozycza” cztowiekowi6!.
Zatem wydaje si¢ w pelni uzasadnione dostrzeganie w tych stowach
aluzji do sadu jednostkowego z elementami zdania sprawy z zycia
ijego oceny ze strony Boga.

Kolejna przestanka dotyczaca istnienia sadu zaraz po
$mierci znajduje si¢ w Lukaszowej redakcji logionu ,,0 Tym,
kogo nalezy si¢ ba¢, bo ma moc wtracenia do piekta”. Stowa
te relacjonujg tak Mateusz (10, 28), jak i Lukasz (12, 4-5).
Jednak wersja trzeciego ewangelisty zostala rozszerzona
o stwierdzenie ,[...] po zabiciu (0 apokteinai) ma moc wtra-
ci¢ do piekta” (Ek 12, 5). Owszem chodzi tu o potepienie
wieczne, na ktére wskazuje uzycie terminu ,gehenna”, jednak
zwraca uwage uzycie bezokolicznika w aoryscie ,po zabiciu
(to apokteinai)”. Aoryst moze wskazywac badz na chwile ode-
brania zycia, bagdZ na samg czynno$¢ jako taka. Jakkolwiek
by bylo niewatpliwie chodzi o moment konca doczesnego
zycia. Zatem w caltym zwrocie chodzitoby o potepienie, ktére
ma nastgpi¢ po $mierci w wymiarze eschatologii indywidu-
alnej3%2.

O sadzie indywidualnym i nagrodzie méwi jeszcze jeden
tekst. ,Skruszony lotr, ukrzyzowany obok Jezusa, gani swego
towarzysza zbrodni i kary, samego za$ Jezusa prosi o to, by
o nim pamigtat, gdy przyjdzie do swego krélestwa. Na t¢ inter-
pelacje, styszy stowa Jezusa: «Dzi$ ze Mna bedziesz w raju» (Ek
23, 43). Stowa te obiecuja wigcej, niz tamten prosit. Okazuje
sie z nich — i to bylo zaskakujaca nowoscia dla stuchajacego —
ze sad i nagroda naleza do Mesjasza Jezusa juz teraz, nie za$
dopiero u progu eonu przysztego”363.

361 A. JANKOWSKI, Krdlestwo Boze..., ap. cit.,s. 79.
362 JA.FITZMYER, The Gospel according to Luke X-XXIV, op. cit., s. 957.
36 A. JANKOWSKI, Eschatologia biblijna..., op. cit.,s. 178.
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Konkluzja

Z przeprowadzonych poszukiwari do$¢ jasno wynika, ze
w Ewangeliach synoptycznych nie zostala wylozona doktryna
dotyczaca sadu indywidualnego po $mierci. W oméwionych
tekstach mozemy odnalez¢ jedynie przestanki dotyczace tego za-
gadnienia. Nasuwa si¢ tu bardzo ogélny wniosek: po §mierci czto-
wieka bedzie miata miejsce jakas ocena jego Zycia, ktérej wynik
moze by¢ trojaki: zbawienie (,fono Abrahama”, ,raj”), potepienie
(»gehenna”) i stan posredni (,hades”).

3. Trwanie duszy od $mierci do paruzji

Z wyzej oméwionych tekstéw — zwlaszcza o glupim boga-
czu (Ek 12,16-21) i 0 bogaczu i Lazarzu (16,19-31) — wynika,
ze dusze zmartych trwaja az do paruzji w jakim§ stanie po-
§rednim czasowo. Jeden z analizowanych juz logionéw Lukasza
wskazuje na to, jaki jest to stan: ,Dzi§ ze Mng bedziesz w raju”
(Ek 23, 43). W wypowiedzi tej, w kontekscie omawianego
przez nas tematu, zwracaja uwage dwa zwroty: ,raj” i ,bedziesz
ze Mng”. Zatrzymajmy si¢ nad nimi.

Rzeczownik ,raj” (gr. paradeisos) spotykamy w Nowym
Testamencie jeszcze w 2 Kor 12, 4 1 Ap 2, 7. Czgsto jest on
rozumiany jako biblijne niebo. Jedno znaczenie jednak jest
nieco inne. Do jezyka greckiego trafit ze staroperskiego, gdzie
pairidaéza oznaczalo ,zamknieta przestrzen, obreb”. W grece
jest obecny od czaséw Ksenofonta w znaczeniu ,zamknietego
parku, ogrodu”. Podobnie w hebrajskim jako pardes (Pnp 4, 13;
Koh 2, 5; Neh 2, 8) oznacza ,drzewiasty park”. W Septua-
gincie paradeisos jest uzywane jako tlumaczenie hebrajskiego
gan — ,ogréd” (Rdz 2, 8; 13, 10). Znaczenie zapoczatkowane
w Ksiedze Rodzaju podlegato rozwojowi w kierunku eschato-
logicznym, jako miejsce oczekiwanego szczescia (por. np. Ez
31, 8), a w literaturze apokryficznej nawet mityczne miejsce
przebywania sprawiedliwych po $§mierci (T.Lev. 18, 10-11; Ps
Sal. 14, 3; 1 Hen 17-19; 60, 8; 61, 12). To ostatnie znaczenie
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moze by¢ obecne w omawianym przez nas tekscie Lukasza
(23, 43)364,

Co jednak oznacza 6w raj? OdpowiedZ na to znajdujemy
w drugim zwrocie: ,bedzieszze Mng’. Uzyta tu zostata konstruk-
cja przyimkowa meta + Genetivus w miejsce zwyklego dla greki
Koine w takich przypadkach zlozenia ,syn” + Dativus. Ta pierw-
sza konstrukcja jest znacznie mocniejsza, a jej pierwotny Zréd-
tostéw, jeszcze sprzed greki Koine, taczy si¢ z ,byciem w srodku,
pomiedzy”3¢°. Dlatego zwrot ten méwi nie tyle o zwyklym towa-
rzyszeniu, lecz o udziale w radosnym zyciu z Chrystusem. Takie
znaczenie potwierdzajg jeszcze inne miejsca, w ktérych mowa
jest o ,wejsciu z oblubieficem (e’ autou)” panien roztropnych
(Mt 25, 10), o piciu kielicha przez Chrystusa z apostotami (mezh’
hyméon) w krolestwie Ojca (Mt 26, 29)36¢. Niewatpliwie wigc 6w
czasowy stan posredni dusz sprawiedliwych taczy si¢ z biblijnym
obrazem ,ogrodu” — ,raju” jako miejsca ich przebywania. Stan ten
bedzie si¢ charakteryzowat radosnym byciem ,z” Chrystusem.

4. Czysciec

Kazdy egzegeta staje przed niezwykle trudnym zadaniem,
kiedy chce wylozy¢ precyzyjnie i w sposéb pewny nauke Ewan-
gelii synoptycznych dotyczaca czyséca. O ile bowiem w teologii
dogmatycznejzagadnienie tojest prezentowane doé¢ obszernie®®7,
o tyle w Ewangeliach posiadamy jedynie posrednie informacje
na ten temat, a i to nie przez wszystkich egzegetéw akceptowane

jako takie. O. Augustyn Jankowski z charakterystycznym dla sie-
bie mistrzostwem egzegety prezentuje cztery teksty, ktére jego

%4 JA. FITZMYER, The Gospel according to Luke X-XXIV, op. cit.,
s.1510-1511.

365 7. ABRAMOWICZOWNA, 0p. cit., s. 114-115.

3¢ A. JANKOWSKI, Eschatologia biblijna..., op. cit.,s. 193-195.

3¢7 J.RATZINGER, Eschatologia, op. cit.,s. 238-253; ]. FINKENZEL-
LER, Eschatologia. Podrecznik teologii dogmatycznej, Traktat X1, ttum. W. Szy-
mona, Krakéw 2000, s. 121-142; F.J. NOCKE, op. ciz, s. 107-113.
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zdaniem podaja pewne przestanki dotyczace czys$éca. Zamyka
je w nastepujacych tematach: sprawa odpuszczenia win w zyciu
przysztym (Mt 12, 32 oraz teksty paralelne, ktére jednak nie po-
siadaja tak wyraznej wymowy: Mk 3, 29; £k 12, 12); posmiertne
uiszczenie diugu (Mt 5, 25-26; £k 12, 58-59); sprawa stopnio-
wania kary pozagrobowej (bk 12, 47-48); koniecznos$¢ osta-
tecznego oczyszczenia (Mk 9, 49-50)3%8. Sprébujmy przyjrzec
sie blizej tym tekstom, odwotujac si¢ réwniez do opinii innych
komentatoréw Nowego Testamentu.

Grzech (dost. ,stowo”; gr. ho logos) przeciwko Duchowi
Swietemu w redakcji Mateusza opatrzony zostat sentencja: | ... ]
nie bedzie mu odpuszczone ani w tym wieku, ani w przysztym”
(Mt 12, 32)3%. Kluczowym sformutowaniem jest ,ani w tym
wieku, ani w przysztym”, co wydaje si¢ by¢ synonimem ,nigdy”,
na co zreszta wskazujg teksty paralelne. A. Jankowski stawia
jednak wazne pytanie: dlaczego zamiast radykalnej i prostej for-
muty obecnej u Marka i Fukasz, Mateusz postuguje si¢ jej forma
rozbudowana? Wydaje si¢, ze odpowiedz mozemy znalez¢é w ko-
lorycie palestyriskim jego Ewangelii. Otéz rabini powszechnie
glosili, ze doczesne cierpienia moga zgtadzi¢ niektére grzechy,
ich jednak konsekwencje miaty zosta¢ przeniesione do przyszle-
go $wiata3”0. Jezusowi wiec chodzito o absolutne podkreslenie, ze
grzech przeciwko Duchowi Swigtemu, nie moze by¢ odpuszczo-
ny w przysztym wieku (to znaczy w czysceu, jesli chcemy uzy¢
tej nomenklatury).

Logion o pogodzeniu si¢ z przeciwnikiem jeszcze w drodze
zostal przytoczony tak przez Mateusza (5, 25-26), jak i przez
Fukasza (12,58-59). Juz kontekst w Ewangelii Mateusza (anty-

368 A. JANKOWSKI, Eschatologia biblijna..., op. cit., s. 218-224.

399 Pozostali synoptycy maja: [ ...] nigdy nie otrzyma odpuszczenia, lecz
winien jest grzechu wiecznego” (Mk 3, 29); ,[...] nie bedzie odpuszczone”
(Ek 12, 10).

370 C.S. KEENER, Komentarz historyczno-kulturowy do Nowego Testa-
mentu, red. wyd. pol. K. Bardski, W. Chrostowski, ttum. Z. Kosciuk, Warszawa
2000, 5. 37.
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tezy dotyczace piatego przykazania) wskazuje, ze nie chodzi tu
o ziemskiego sedziego. Za opisywang sytuacja procesu jawi si¢
rzeczywisto$¢ sadu eschatologicznego. Staje si¢ to jeszcze bar-
dziej ewidentne, jesli wezmiemy pod uwage charakterystyczne
dla eschatologii stownictwo Mateusza: ,zaprawde” (gr. amen)
i ,powiadam” (gr. /ego) (por. np. 5,205 6, 2.5.16; 8, 11; 10, 15.42;
11, 22.24; 12, 36; 19, 23.28; 21, 43 itd.)3"!. W redakji za$ Fu-
kasza, jak zauwaza A. Jankowski, oczywista jest nauka moralna
o odpowiedzialnosci przed sadem Bozym. Nadto kontekst roz-
dziatu 12 o charakterze eschatologii®’? i to indywidualnej pozwa-
la wysuna¢ wniosek o — przynajmniej teoretycznej — mozliwosci
wyplacenia si¢ Bogu jako Sedziemu z najmniejszych nawet win
chetnie okreslanych jako dtugi (por. Mt 6, 12; gr. za ofeilemata).
A taka wiasnie mozliwoéé daje rzeczywisto$¢ nazywana przez
nas czysécem.

W kontekscie 12 rozdzialu Ewangelii Lukasza pozostaje
jeszeze jeden logion: ,Ow stuga, ktéry poznat wole swego pana,
a nic nie przygotowat i nie uczynit zgodnie z jego wola, otrzyma
wielka chioste. Ten za$, ktéry nie poznat jego woli i uczynit co$
godnego kary, otrzyma matg chtoste. Komu wiele dano, od tego
wiele wymagac si¢ bedzie; a komu wiele powierzono, tym wigcej
od niego zada¢ beda.” (Ek 12, 47-48). W komentarzu do tych
stéw zwykle zwraca si¢ uwagg na fakt stopniowania winy uzalez-
niony od réznej $wiadomosci winy u winowajcy*’3 oraz na to, do
kogo zostaly one skierowane3’. Zwlaszcza ta pierwsza norma
byta do$¢ powszechna juz w nauczaniu rabinéw. Nie wydaje
si¢ prawdopodobne, aby Jezus chciatl ja tylko powtérzy¢. Nadto
kontekst £k 12 (eschatologiczny przeciez) pozwala wnioskowad,

371 A. PACIOREK, Ewangelia wedlug swigtego Mateusza, cz.1, Czgsto-
chowa 2004, s. 223.

372 W formie sygnalizacyjnej opinie taka wyraza H. LANGKAMMER,
Ewangelia wedtug sw. Lukasza, op. cit.,s. 257.

37 F. GRYGLEWICZ, op. cit., s. 243.

374 JA.FITZMYER, The Gospel according to Luke X—XXIV, op. cit.,s.992;
H. LANGKAMMER, Ewangelia wedlug sw. Lukasza, op. cit., s. 253-254.
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ze chodzi o eschatologiczna odpowiedzialnosé jednostek przed
Bogiem, przed Jego sadem, ktérego wynikiem jest, oczywiscie
rozumiana przeno$nie, czgsto wéwczas stosowana kara chiosty.
Nowym zas elementem jest jej stopniowanie w wymiarze escha-
tologicznym. W opinii A. Jankowskiego kara ,matej chlosty” to
kara, ktéra sie skoriczy, a wiec stanowi metafore czyséca’”.

Kolejny logion, tym razem zawarty tylko w Ewangelii
Marka, stanowi crux interpretum: ,Bo kazdy ogniem bedzie po-
solony. Dobra jest sél; lecz jesli s6l smak swdj utraci, czymze ja
przyprawicie? Miejcie sl w sobie i zachowujcie pokdj miedzy
soba!” (Mk 9, 49-50). Zwykle komentatorzy wyjasniaja ja dos¢
ostroznie, nawigzujac do starotestamentowych ofiar, ktére byty
solone przed spaleniem. Widza w ,,ogniu” prébe, ktérej poddany
musi byé kazdy uczeri Chrystusa3’®, a w ,s0li” znak posiadania
wszystkich waloréw ucznia’”’. A. Jankowski, za P. Benoitem
i MLE. Boismardem, wyciaga tu znacznie odwazniejsze wnioski.
Préba potaczenia metafor ,,ognia” i ,soli” z aspektem eschatolo-
gicznym przyjmuje nastepujaca forme: ,Jesli uczen utraci wtas-
ciwosci ‘soli’, tzn. odrzuci madros¢ otrzymana od Jezusa, czym
go sie osoli? Bedzie posolony ogniem eschatologicznym”’s.
Bedzie w ten sposéb oczyszczony. Zatem zestawienie pojec
sadu eschatologicznego i oczyszczenia z nim zwigzanego daje
w wyniku mozliwo$¢ szczegdlnego, posmiertnego oczyszczenia
duszy w ogniu jakiego$ cierpienia. Przy czym ogien rozumiemy
tu w sensie metaforycznym37°.

Z tych niewatpliwie trudnych w interpretacji tekstéw moze-
my wysunaé ostrozny wniosek o istnieniu stanu jakosciowo po-
$redniego — czy$éca. Opiera si¢ on na przekonaniu o mozliwosci

375 A. JANKOWSKI, Eschatologia..., op. cit.,s. 221-222.

376 M. ROSIK, Ku radykalizmowi Ewangelii, Wroctaw 2000, s. 83-84.

377 H. LANGKAMMER, Ewangelia wedlug sw. Marka, op. cit.,s. 234.

378 Synopse des quatre Evangiles en frangaise: avec paralléles des apocryphes et
des Péres, 2, red. P. Benoit, M.-E. Boismard, Paris 1972, . 266; A. JANKOW-
SKI, Eschatologia biblijna...,s. 223.

379 A.JANKOWSKI, Eschatologia biblijna...,s. 224.
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odpuszczenia przez Boga win juz w zyciu przysztym. Cztowiek
moze juz po $mierci wyplaci¢ swoje nawet najmniejsze winy wo-
bec Niego. Kara bowiem, ktéra si¢ z nimi wiaze jest stopniowana
i niekoniecznie musi mie¢ od razu charakter wieczny. Jakkolwiek
istnieje koniecznos¢ ostatecznego oczyszczenia.

ZAKONCZENIE

Zagadnienia dotyczace rzeczy ostatecznych byly obecne
tak w nauczaniu samego Jezusa, jak i pierwotnego Kosciota.
Sg przynajmniej dwa powody takiego stanu rzeczy. Po pierw-
sze — kazdy czlowiek przezywa rézne momenty swego zycia,
a zwlaszcza $mier¢, jako elementy eschatologii jednostkowej. Po
drugie — przekonanie o zblizaniu si¢ korca czaséw byto i jest
obecne w nauczaniu Jezusa. Te rzeczywistosci przetozyty si¢ na
dwie czgsci naszego opracowania — eschatologi¢ powszechng
i jednostkows. Jakkolwiek akademicki jest 6w podzial, to jednak
utatwil nam przedstawienie charakterystycznych tematéw kaz-
dej z nich.

Centralnym zagadnieniem eschatologii powszechnej jest
niewatpliwie paruzja — powtérne przyjcie Chrystusa — analogicz-
ne do Jego pierwszego pojawienia si¢ — wcielenia i narodzenia.
Bardziej jednak niz na jej czas zwraca si¢ uwage w Ewangeliach
synoptycznych na jej nagly charakter oraz na elementy, ktére
beda jej towarzyszyly: wstrzas kosmiczny, ukazanie si¢ Syna
Czlowieczego i zgromadzenie wybranych. Konsekwencja osta-
tecznego pojawienia si¢ Chrystusa bedzie wskrzeszenie zmar-
tych, ktére jednak zyskuje absolutng nowos¢ — w poréwnaniu do
Starego Testamentu — dzigki zmartwychwstaniu Chrystusa. Ono
stanowi zaréwno zapowiedZ powszechnego wskrzeszenia, jak
i jego gwarancj¢. Ta rzeczywisto$¢ pociagnie za sobg nieuchron-
ny sad ostateczny, ktérego podmiotami beda Bég Ojciec i Jezus
Chrystus. Jego zas wynikiem bedzie przeznaczenie jednych do
nieba, innych do piekta. Przy czym zauwazy¢ nalezy, ze jedynym
powszechnym przeznaczeniem jest predestynacja do zbawienia,
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zycia wiecznego i radosci — stowem nieba. Pieklo zas jest jedy-
nie konsekwencja — jak uczy Katechizm Kosciota Katolickiego
— samowykluczenia si¢ ze wspdlnoty z Bogiem i §wigtymi. Za-
gadnienie to zostalo w bardzo obrazowy sposéb przedstawione
przez synoptykéw za pomocs poje¢ ,gehenna’, ,ogien i kara”
oraz ,placzu i zgrzytania zebéw”. Reintegracja kosmosu, jako
skutek paruzji, szeroko omawiana przez niektérych wspétczes-
nych dogmatykdéw, przez autoréw pierwszych trzech Ewangelii
zostala jedynie zasygnalizowana.

Jak zauwazyliSmy juz wyzej, istnienie eschatologii jednost-
kowej opiera si¢ przede wszystkim na odczuciach cztowieka,
ktéry postrzega siebie w perspektywie $mierci i tego, co bedzie
si¢ z nim dziato pézniej. Temat $mierci zajmowat nie tylko filo-
zotéw. Nad nim zatrzymywali si¢ réwniez autorzy biblijni. Z kart
Nowego Testamentu dowiadujemy sig, jaka postawe wobec
$mierci zajmowal Jezus, tak w odniesieniu do $mierci cztowieka,
jak i swojej wiasnej. Cztowiek od wiekéw intuicyjnie wyczuwat,
ze nie wszystkich czeka jednakowy los po §mierci. W nauczaniu
Synoptykéw zostalo to wyraznie wyartykutowane. Pisza oni
o sadzie jednostkowym, ktéry dokona si¢ zaraz po $mierci. Juz
woéwcezas jedni osiaggnag stan zbawienia, a inni znajdg si¢ w stanie
posrednim — tak czasowo, jak i jakosciowo. Wszystkie te zjawiska
nie zostaly jednak w Ewangeliach synoptycznych zaprezentowa-
ne w formie zwartego wyktadu doktrynalnego. Autorzy raczej
starajg si¢ przedstawié¢ w swéj wlasny sposéb te zagadnienia na
tle zycia i nauczania Jezusa Chrystusa. Jednym zas z integralnych
elementéw Jego nauczania bylo przestanie dotyczace czaséw
ostatecznych tak w sensie powszechnym, jak jednostkowym.

Ks. Mariusz Rosik

MARIOLOGIA

Gdy synoptycy ukazuja posta¢ Maryi, dzieje si¢ to za-
wsze w tacznosci z osoba Chrystusa, w tacznosci z grupa Jego
uczniéw lub w kontekscie realizacji Bozego planu zbawienia
(co zreszta nie jest oderwane od dwu poprzednich aspektéw).
Dlatego mariologia z natury rzeczy musi byé¢ ukazywana
w $wietle chrystologicznym, eklezjologicznym i soteriolo-
gicznym. W ten ostatni wlacza si¢ takze pneumatologia, gdyz
synoptycy (zwlaszcza Eukasz) ukazuja potezne dziatanie
Ducha Swietego w zyciu Maryi wybranej na Matke Bozego
Syna. Uciekajac si¢ do pewnego schematu, mozna przyjaé, iz
mariologia synoptykéw wlacza si¢ zasadniczo w dwa, silnie ze
sobg powigzane, konteksty: soteriologiczny i eklezjologiczny.
Poprzez kontekst soteriologiczny rozumie si¢ tu realizacje
przez Chrystusa planu Ojca w Duchu Swiqtym, przez kon-
tekst eklezjologiczny natomiast poczatki Kosciota, w ktérych
Maryja odegrala niebagatelng role. W ten sposéb pierwszy
kontekst ukazuje zasadniczo relacje Maryi z kazda z Oséb
Boskich, kontekst drugi natomiast — relacje¢ Maryi do grupy
uczniéw tworzacych wspélnote chrzescijariska. Na tym planie
zostanie przedstawiona w niniejszej prezentacji mys$l mario-
logiczna synoptykéw. Warto przy tym zauwazy¢, ze dogmaty
maryjne zasadzaja si¢ zasadniczo na tekstach synoptycznych
z pierwszej grupy, natomiast teksty drugiej grupy wykazuja
raczej charakter parenetyczny, zach¢cajac do nasladownictwa
postaw Maryi.
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I. MARIOLOGIA SYNOPTYKOW:
KLUCZ SOTERIOLOGICZNY

Ukazanie roli Maryi w dziele zbawienia na kartach
Ewangelii synoptycznych nalezy rozpoczaé od zasadniczego
twierdzenia wyrazonego przez ojcéw Soboru Watykanskie-
go II: ,Maryja nie zostala czysto biernie przez Boga uzyta,
lecz z wolng wiarg i postuszedstwem czynnie wspétpracowata
w dziele zbawienia ludzkiego” (KK 56). Rodzac Chrystusa —
Odkupiciela, wlacza si¢ w dzieto odkupienia, a tym samym
— w dzieto zbawienia (soféria). Stwierdzeniem tym odrzucono
stanowisko tych teologéw, ktérzy twierdzili, iz Maryja nie bie-
rze udziatu w dziele odkupienia. Maryja brata udzial w obiek-
tywnym dziele odkupienia, w jego fazie przygotowawczej —
poprzez zrodzenie Syna Bozego, a takze poprzez wychowanie
Go i moralne wspieranie swa obecnoscia. Natomiast nie brata
udzialu w gléwnej fazie dzieta odkupienia w sensie bezposred-
nim, ale jedynie w sensie posrednim i moralnym38. Maryja
brata natomiast i do dzi$ bierze udzial w subiektywnym dziele
odkupienia, tzn. jako Posredniczka wstawia si¢ za tymi, ktérzy
dazg do zbawienia.

Przedstawiajac rol¢ Maryi w dziele zbawienia, synoptycy
zasadniczo koncentruja uwage na kilku zagadnieniach. Wska-
zuja na dziatanie taski Bozej w Matce Chrystusa; taska ta, wi-
dziana przez pryzmat dziatania Ducha Swiqtego, jest przyczyna
sprawczg wolnosci od grzechu, przywileju Bozego macierzynstwa
i dziewictwa Maryi, a takze faktu, iz Maryja widziana jest przez
synoptykéw jako Matka oczekiwanego przez Zydéw Mesjasza.
Te wigc pigé¢ zagadnien: obecnos¢ taski Bozej w Maryi, Jej Boze
macierzynistwo i dziewictwo oraz wolno$¢ od grzechu, a takze
spelnienie si¢ w Maryi starotestamentowych proroctw o naro-
dzeniu Mesjasza, wyznaczaja zasadniczo (choé nie wyczerpujaco)
Jej role w dziele zbawienia.

380 R.ROGOWSKI, ABC teologii dogmatycznej, Olesnica 1999, s. 245.
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1. Maryja gratia plena

Sposréd wszystkich synoptykéw dziatanie taski w zyciu
Maryi najpelniej ukazuje Lukasz. O obecnosci taski Bozej
w osobie Maryi §wiadczy zawotanie, jakie kieruje do Niej aniot
w scenie zwiastowania: ,Nie béj si¢, Maryjo, znalaztas bowiem
taske u Boga” (Ek 1, 30). Prawda ta staje si¢ wyrazniejsza, gdy
w slowach aniota pojawia si¢ bapax legomenon kecharitomene.
Termin ten niezbyt precyzyjnie tlumaczony jest przez polskie
wyrazenie ,peina taski” (Ek 1, 28), oparte z pewnoscig na tacin-
skim gratia plena, zaczerpnigtym z Wulgaty. Wyrazenie gratia
plena dostato si¢ do tekstu laciriskiego najprawdopodobnie;
przez zapozyczenie z tekstéw syryjskich, zwlaszcza z Diates-
saronu. Syryjski nie ma doktadnego odpowiednika greckiego
kecharitomené, podobnie zreszta jak hebrajski. W tym ostat-
nim jezyku najblizsze bytoby wyrazenie esez hen, czyli ,dzieto
taski”81. Wydaje sie wigc, ze bardziej odpowiedni termin niz
gratia plena zapisaly niektére przeklady starotacinskie, ktére
maja lekcje gratificata’®?. Réwniez w dwéch innych kodeksach:
Palatyniskim i Q, kecharitomené oddane zostato jako gratificata.
Pomimo tego, ze forma ta jest wiernym odbiciem gramatycz-
nym imiestowu greckiego, w terminologii eklezjastycznej nie
przyjeta si¢ zapewne z tego powodu, ze w starozytnej litera-
turze taciriskiej, np. u Laktancjusza, Liwiusza czy Cycerona
forma ta uwypuklata §wieckie aspekty znaczenia: ,okazaé si¢
uprzejmym”, ,wyswiadczy¢ przystuge”, ,sprawi¢ przyjemnos¢”.
W znaczeniu religijnym uzywa tego czasownika Augustyn:
»by¢ przychylnym”, ,by¢ zyczliwym”, ,obdarzaé”.

381 J.LACH, Dziecig nam si¢ narodzito. W krggu teologii dziecigctwa Jezusa,
Czestochowa 2001, s. 125.

382 S. BZOWSKL, ,,Gratia plena czy gratificata?”, RBL 1 (1973), s. 48—49;
J. KOZYRA, Modlitwy Maryjne w Nowym Testamencie, ,Scriptura Sacra” 7
(2003), s. 154.
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Grecki imiestéw kecharitomené pochodzi od czasownika
charitod, ktéry w catej Biblii wystepuje zaledwie trzy (niekté-
rzy badacze twierdza: cztery) razy38. W Nowym Testamen-
cie czasownik wystepuje jedynie dwa razy, w £k 1, 28 i Ef
1, 6. W obydwu przypadkach oznacza tyle, co ,przemieniaé
kogo$ przez taske”, czyniac go zyczliwym i pelnym wdzie-
ku384. Imiestéw utworzony od tego czasownika wskazuje na
jednorazowa, dokonanag w przesztosci czynnos$é zwiazang
z udzieleniem taski i obdarzeniem taska w taki sposéb, ze
powoduje ona istotowa zmian¢ w przedmiocie dzialania.
W dziele Lukasza rzeczownik ,taska” przyjmuje specyficzne
znaczenie: obejmuje cala Ewangelie — Dobrag Nowing o zba-
wieniu przyniesionym w Chrystusie3®>. Mozna wiec wnio-
skowaé, ze dzielo zbawienia o charakterze uniwersalnym
dotkneto wezesniej indywidualnie osobe Maryi jako t¢, ktéra
byta kecharitomené. Dokladne badania lingwistyczne wskazu-
ja, ze taska zadziatata w Maryi ,uprzednio” (stad w teologii
mowi si¢ o praeredemptio). Kecharitomené to participium per-
Jfecti passivi, ktéry mozna ttumaczy¢ jako ,wypelniona taska”;
natomiast w sformutowaniu ,znalaztas bowiem taske u Pana”
(Ek 1, 30) uzyty zostal indicativus aoristi. Uzycie tego czasu
wskazuje, ze wypelnienie taska dokonato si¢ jednorazowo

383 Syr 18,17; £k 1,28; Ef 1, 6.

384 ] H. THAYER, Thayer’s Greek-English Lexicon of the New Testament.
Coded with Strong’s Concordance Numbers, Peabody 1996, s. 667. Niekiedy pro-
ponuje si¢ znaczenie: ,obdarzac taska”lub ,napetniac taska”; R. POPOWSKI,
Wielki stownik grecko-polski Nowego Testamentu, Warszawa 1995, s. 652. Gre-
ckie czasowniki koriczace si¢ na -06 nalezg do grupy czasownikéw sprawczych
lub przyczynowych i zawsze wskazujg na takie dzialanie podmiotu, ktdre
dokonuje zmiany w przedmiocie dziatania. Przyktadowo: fenkos — wybielié,
sprawic, by cos stalo sie biate; douloé — uczyni¢ niewolnikiem, sprawié, by ktos
stal si¢ stuga; eleutereos — uczyni¢ wolnym. Zgodnie ze znaczeniem rdzenia
danego stowa, od ktérego tworzy si¢ rzeczownik, w formie czasownikowej
termin wskazuje na zmiane w przedmiocie dziatania.

385 Lk 4,22; Dz 20, 24.32.
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w przesztosci i czynno$¢ ta jest definitywnie zakonczona38®.

Maryja uzyskata petnie task nie w chwili poczecia Jezusa, lecz
wezesniej’®’. To wlasnie owa pelnia task stata sie podstaws
przywileju Bozego macierzyistwa Maryi®s8.

Oprécz terminu kecharitomené Lukasz — jak wspomnia-
no wezesniej — opisuje obecnos¢ taski Bozej w Maryi takze
za pomocg zwrotu ,znalez¢ taske”. Pojawia si¢ on w Starym
Testamencie okoto 40 razy, z czego 13 razy dopelnienie
blizsze stanowi B6g3%. Gdy cata ludzkos$é pograzata sie
w nieprawosci, ,jedynie Noe znalazt taske w oczach Pana”
(Rdz 6, 8). Laskawos¢ Boga okazata si¢ w ocaleniu Noe-

386 I tema dell’aoristo veicola l'aspetto di un’azione terminata. Al modo
indicativo questo aspetto, combinato con altri elementi nel contesto, normal-
mente significa che l'azione in questione ¢ passata. Ci sono dunque due tempi
grammaticali che al modo indicativo veicolano ’idea dell’azione collocata nel
tempo cronologico passato: 'imperfetto che veicola ’idea dell’azione continuata
o ripetuta nel passato e l’aoristo, che veicola I'idea di un’azione vista nel pas-
sato come terminata, vale a dire non continuata né ripetuta”; ]. SWETNAM,
1] greco del Nuovo Testamento, 1, Morfologia, thum. C. Rusconi, Bologna
1995, s. 104.

387 Wedtug J.A. Fitzmyera (Luca teologo. Aspetti del suo insegnamento,
Brescia 1991, s. 61) Maryja otrzymatla pelni¢ task w momencie zwia-
stowania, ale interpretacja ta nie uwzglednia zasadniczego waloru uzytej
formy gramatycznej. ,Wiadomo, ze takie ttumaczenie nie oddaje w petni
precyzyjnie tresci wyrazonych imiestowem perfecti. Nie uwzglednia bo-
wiem samej czynnosci dokonanej w czasie przesztym, a koncentruje sie
jedynie na samym skutku”; H. WITCZYK, Bdg Ojciec a Maryja w tajem-
nicy zwiastowania, ,Salvatoris Mater” 2 (1999) 2, 5.119.

388 FLaska w Ek 1,28 oznacza mitoéé i zyczliwos¢ Boga wobec Ma-
ryi, ktérg obdarza petnig débr i mitosci. Easka jest tu wyjatkowym darem
Boga, ktérego udziela On ludziom z mitosci w swym umitowanym Synu
(Ef 1,30). Oznacza to, ze pelna milosci Zyczliwoéé Boga Maryja otrzy-
mata od wiekéw”; J. KOZYRA, Modlitwy Maryjne w Nowym Testamencie,
s. 153. Por. takze: R. LAURENTIN, Maryja — Matka Odkupiciela, ttum.
T. Zeleznik, Warszawa 1988, s. 33.

389 G.GERLEMAN, ,ms’— finden”,w: Theologisches Handworterbuch zum
Alten Testament, red. E. Jenni, C. Westermann, IT, Miinchen 1971, s. 684.
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go i calej jego rodziny. Podobnie Abraham znalazl taske
u Boga, gdyz Ten nie odméwit jego gosciny (Rdz 18, 3)3%.
Lot zwraca si¢ do Boga z prosba o taske: ,Jesli darzysz
Twego stuge zyczliwoscia, uczyni wigkszg taske niz ta, ktorg
mi wys$wiadczyles, ratujac mi zycie: bo ja nie moge szukad
schronienia w gérach, aby tam nie dosi¢gto mnie nieszcze¢-
écie i abym nie zginagl” (Rdz 19, 19). Dowodem uzyskania
taski jest jego ocalenie podczas zniszczenia miast Sodomy
i Gomory. Mojzesz w rozmowie z Bogiem sam powoluje
si¢ na Boze stowa: , Ty sam powiedziates: Poznalem ci¢
po imieniu i znalazte$ task¢ w moich oczach” (Wj 12, 12).
Bazujac na tym zapewnieniu, Mojzesz nie waha si¢ prosié
Boga o to, by towarzyszyt wedréwce przez pustynie catemu
ludowi. Dawid zmuszony byt uciekaé¢ z Jerozolimy przed
Absalomem. Tylko dzi¢ki Bozej tasce méglt tam powrdcié:
,Krél [Dawid] powiedzial Sadokowi: «Zanie§ z powrotem
Arke Bozg do miasta. Jezeli Pan bedzie darzyt mnie zyczli-
woscig [jezeli znajde taske i Pana — ML.R.], to przywréci mig,
tak ze znéw bede¢ mdgt ja zobaczy¢ razem z przybytkiem,
jezeli jednak powie — Nie znajduje¢ w tobie upodobania —
oto jestem — niech czyni ze mng, co uzna za stuszne»” (2 Sm
15, 25-26). Fakt, ze ostatecznie Arka dotarta do Miasta
Swiqtego, swiadczy, ze rzeczywiscie — zgodnie z trescia wy-
znania Dawida — Pan okazal mu taske. Jak pokazuja powyz-
sze przyklady, zwrot ,znalez¢ taske” nalezy do terminologii
dworskiej; zawsze przetozony jest tym, ktéry okazuje taske
podwladnemu. Relacja krél-podwtadny na kartach Starego
Przymierza funkcjonuje w odniesieniu Boga do cztowieka.
Tylko w przypadku Noego i Mojzesza zdanie o znalezieniu
taski wypowiadane jest przez samego Boga. Tak samo dzieje
si¢ w przypadku Maryi. Matka Zbawiciela zostala wigc po-

390 Wedtug Rdz 7, 15 imie Abraham wywodzi¢ nalezy od ab-hamon (,0j-
ciec wielu narodéw”), mozliwe jest jednak tlumaczenie abiram (,méj ojciec
jest dostojny”) ze wskazaniem na Boga.
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stawiona na réwni z najwiekszymi postaciami historii ludu
wybranego391.

Wracajac do terminu kecharitomené, nalezy zwréci¢ uwage na
takt, ze zostal on uzyty przez Lukasza jako imi¢ wiasne. Opowiada-
nie o zwiastowaniu wpisuje si¢ we wzdr starotestamentowych opo-
wiadai o powolaniu. Jednym z elementéw formalnych opowiadan
o powotaniu lub powierzeniu misji jest bezposrednie zwrdcenie si¢
po imieniu do osoby, ktérej powierzana jest misja. Tak bylo w przy-
padku Mojzesza, ktéry zblizat si¢ do ptonacego krzewu: ,Gdy za$
Pan ujrzal, ze [Mojzesz] podchodzit, aby si¢ przyjrzeé, zawotat Bég
do niego ze $rodka krzewu: «Mojzeszu, Mojzeszu»” (Wj 3, 4). Tak
bylo z Samuelem: , Przybyt Pan i stangwszy, zawotat jak poprzednim
razem: «Samuelu, Samuelu!». Samuel odpowiedziat: «Méw, Panie,
bo stuga Twéj stucha»” (1 Sm 3, 10). Podobnie rzecz miata si¢ z pro-
rokami. Zestawienie zwiastowania z opowiadaniami o powotaniu
1 powierzeniu misji nasuwa przypuszczenie, ze Recharitomené uzyte
zostalo przez Fukasza jako imi¢ wlasne Maryi®®2. Na takie stwier-

91 W Starym Testamencie taska Boga wzgledem Noego badz Moj-
zesza nie polegata jedynie na przekazaniu im umiejetnosci potrzebnych do
spelnienia misji. Obejmowata ich osoby, okreslajac ich nows tozsamosé. Do-
piero wewnetrznie umocnione taska Boga, Jego niezmienng mitoscia, mogly
wypetnia¢ powierzone im funkcje. Nawigzujac do tej starotestamentowe]
tradycji, aniol objawia, ze Maryja w wyjatkowy sposéb otoczona jest i prze-
niknieta taska Boga”; H. WITCZYK, op. ciz., s. 125. ,Easka jest emanacja
samej natury Bozej, ktéra stworzenie nig obdarzone czyni wspétuczestnikiem
doskonatosci Boga. Maryja otrzymata taske bez miary, w takiej obfitosci, ze
zadne inne stowo jak kecharitomené nie potrafito jej wyrazi¢, bo oznacza jak
najécislej pojeta petnie z wykluczeniem najmniejszych brakéw. W Maryi byt
nieogarniony ogrom taski, bo zostata powotana do wydania na §wiat Dawce
taski — Syna Bozego”; ]. KOZYRA, op. ciz., s. 155.

392 Imiestéw kecharitomené wystepuje w pozdrowieniu aniota zamiast
imienia Maryi; oznacza to, ze petna mitosci zyczliwos¢ Boga, znizajaca si¢ do
Maryi, w sposéb istotny charakteryzuje Jej osobe. Petna taski Pana — to imig
wiasne Maryi. Tylko niektére postacie w historii zbawienia cieszyly si¢ taka
zyczliwoscig Boga: Noe (Rdz 6, 8), Mojzesz (Wj 33, 17), Dawid (Dz 7, 46).
Do tych najwigkszych z dziejéw zalicza si¢ réwniez Maryja”; J. KUDASIE-
WICZ, Matka Odkupiciela, Kielce 1991, s. 34.
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dzenie pozwalaja przede wszystkim wyniki studium poréwnaw-
czego narracji o zwiastowaniu ze sceng powotania Gedeona (Sdz
6, 11-24)%%3. Tam réwniez w miejsce imienia Gedeona pojawia
sie¢ wezwanie: ,dzielny wojowniku”. Biblisci jednym niemal ché-
rem przyznajg, ze starotestamentowa perykopa dostarczyta Fu-
kaszowi potrzebnego schematu, w ktéry mégt wbudowac sceng
zwiastowania. Podobienstwa pomi¢dzy oboma opisami sg ude-
rzajace; mozna je zaobserwowac, odwotujac sie do nastepujacego
zestawienia:

Gedeon (Sdz 6, 11-24) Maryja (Ek 1, 26-38)
objawienie aniota (6, 11) objawienie aniota (1, 26)
»Pan jest z tobg” (6, 12) »Pan jest z Toba” (1, 28)
zamiast imienia: zamiast imienia:
»dzielny wojowniku” (6, 12) kecharitomené (1,28)
oredzie aniota (6, 14) oredzie aniota (1,30-33)
watpliwosé (6, 15) watpliwosé (1, 34)
wyjasnienia (6, 16-24) wyjasnienia (1, 35-37)

W obydwu opisach mowa jest o zapewnieniu pomocy ze
strony Boga oraz o znaku (Sdz 6, 16-17; £k 1, 35-37). Jesli
wiec w obydwu opowiadaniach imi¢ wiasne zastapiono innym
sformutowaniem, warto przypomnie¢ hebrajskie rozumienie
imienia. W mentalno$ci semickiej imi¢ oznacza osobg, jej

393 Podobng struktur¢ przyjmuja takze inne opisy powolan. Misja
Jeremiasza zakotwiczona jest w scenie powotania, ktéra prorok opisuje
u poczatku swej ksiegi (1, 4-8). Narracja, przyjmujaca formg dialogu Je-
remiasza z Bogiem (podobnie Iz 6 i Ez 1-3), jest zwigzla, przez co pelna
dramatyzmu. Wydaje sie, ze jej struktura jest klarowna. Sktadajg si¢ nan
trzy elementy: po formule wprowadzajacej (w. 4) nastgpuje (1) wybdr,
powolanie i powierzenie misji (ww. 5-6), dalej (2) obickcje powotane-
go (w.7) oraz zapewnienie Bozej asystencji (w. 8). Wedtug tego samego
modelu strukturowane sg opowiadania o powotaniu innych charyzma-
tycznych przywédcéw lzraela: Mojzesza (Wj 3—4), Gedeona (6, 11-17)
i Saula (1Sm 9, 17-10,7).
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najglebszy istote3?4. Tak bylo zreszta w przypadku wszystkich
ludéw semickich. Egipska legenda opowiada o bogini Izydzie,
ktéra, zanim zgodzita si¢ wyleczy¢ boga Ra ukaszonego przez
weza, zazgdata od niego wyjawienia swego imienia, ktére miato
by¢ zrédlem jego potegi’®. Wierzono, ze imi¢ wpltywa na los
cztowieka, w pewien sposéb determinuje jego przeznaczenie®%.
Przez etymologie imienia prébowano niekiedy odgadna¢ przy-
szto$¢ nowo narodzonego. Stary Testament zna imiona, ktérych
znaczenie oddaje konkretna sytuacje historyczna: Ewa - ,uro-
dzitam me¢zcezyzng z pomoca Jahwe” (Rdz 4, 1); Samuel - Bég
wystuchat (1 Sm 1, 20); Gerszom - cudzoziemiec (Wj 2, 22).
Konkretng sytuacj¢ porodu oddajg imiona Ezawa i Jakuba: ,, Wy-
szedl pierwszy syn czerwony, caly pokryty owlosieniem, jakby
plaszczem. Nazwano go wigc Ezaw [kosmaty]. Zaraz potem
ukazal si¢ jego brat, trzymajacy Ezawa za pigte. Dano mu przeto

imi¢ Jakub” (Rdz 25, 25-26). Czasem wybierano imi¢ bedace

nazwa zwierzecia (Rachel - owca, Debora - pszczota, Kaleb

394 Imie jest w czasach biblijnych — jak w ogéle w starozytnosci — wigcej

niz tylko ,zawotaniem”. Dlatego ma tez wicksze znaczenie niz u nas, a nada-
nie imienia zaktada obdarzenie osoby (lub rzeczy) pewnymi petnomocnic-
twami. Wida¢ to szczegdlnie wyraznie w historii stworzenia, gdzie cztowiek
otrzymuje od Boga zadanie i prawo nazywania zwierzat (Rdz 2,19-20). Tutaj
czlowiek wykorzystuje dang mu przez Boga wladze (Rdz 1, 28)”; ,Imi¢”,
w: F. RIENECKER, G. MAIER, Leksykon biblijny, red. wyd. polskiego
W. Chrostowski, Warszawa 2001, s. 284.

395 H. DANIEL-ROPS, Zycie codzienne w Palestynie w czasach Chrystusa,
thum. J. Lasocka, Warszawa 1994, s. 97.

3% Midrasz Tanchuma glosi: ,Kiedy cztowiek zostal przeznaczony, aby
wypetni¢ liczne polecenia, przybiera dobre imie. Zauwaz, ze czlowiek nosi
trzy imiona: jedno, ktére nadali mu rodzice, drugie nadaja mu ludzie, a trzecie
zdobywa sam. Najlepsze ze wszystkich jest to imie, ktére zdobywamy sami”
(Wajigal 121, 2). P. Kyle McCarter twierdzi, Ze imiona osobowe patriarchéw
(i nazwy geograficzne) stanowig klucz do interpretacji wezesnej historii Izra-
elitéw; P. KYLE McCARTER, Okres patriarchow. Abraham, Izaak i Jakub,
w: Starozytny Izrael. Od czasow Abrahama do zburzenia Jerozolimy przez Rzy-
mian, thum. W. Chrostowski, Warszawa 1994, s. 47.
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- pies, Nahasz — wgz) lub rosliny (Tamar - palma, Elon - dgb,
Zetan - oliwka). Dzialo si¢ tak, gdy np. w chwili porodu matka
spojrzata na zwierzg czy roéling lub gdy symbolicznie odnoszo-
no si¢ do niektérych cech zwierzat (np. pszczota symbolizowata
pracowito$¢). Najwicksze znaczenie mialy imiona teoforyczne,
w ktorych (czgsto w formie skréconej) pojawiato si¢ imi¢ Boga.
Przyktady takich imion to Natan, Jeremiasz, Ezechiel, Jerubbal
czy Jezus3?’. We wczesniejszych epokach historii Izraela duzo
czesciej stosowano imiona teoforyczne3’s.

Kolejnego argumentu za tym, ze kecharitomené nalezy trak-
towac jako imie wiasne dostarczaja prorockie teksty, akcentujace
zbawcze dzialanie Boga, w ktérych mowa jest o powrocie do
ywnetrza” Coéry Syjony badz Coéry Jeruzalem samego Boga. Przy
zestawieniu tresci prorockich wyroczni z zapowiedzia Mesjasza
w ustach Gabriela, bardzo wyraznie dostrzec mozna grecki ter-
min kecharitomené w miejscu imienia wiasnego. Podobieristwo
tk1,28-3327a9,9-101 So 3,14-17 przedstawia si¢ nast¢pu-
jaco’”’:

ZA9,9-10 SO 3,14-17 EK 1,28-33
Raduj si¢ wielce [...] Ciesz si¢ i wesel [...] Badz pozdrowiona
Coro Jeruzalem Coro Jeruzalem kecharitomené

Oto krél twéj idzie Krél Izraela, Pan z Tobg

do Ciebie Pan jest w tobie

397 U. SZWARC, Dyzieci i ich wychowanie w Starym Testamencie, w: Zycie
spoteczne w Biblii, red. G. Witaszek, Lublin 1998, s. 234-235.

3% Onomastyka biblijna zna np. okoto czterdziestu imion odwotujacych
si¢ do idei ojcostwa Bozego, zawierajacych morfem aé. Poza imionami wias-
nymi unikano jednak w Izraelu nazywania Boga Ojcem (wydaje si¢, ze jedyne
wyjatki stanowia Ps 2, 7; 89, 27; 1 Krn 28, 6). Na temat teoforyki imion
akeentujacych ojcostwo Boze zob. A. TRONINA, Ojcostwo Boga w swictle
onomastyki izraelskiej, w: Stworzyt Bdg czlowicka na swdj obraz. Ksigga Pamigt-
kowa dla Biskupa Profesora Mariana Golgbiewskiego w 65. rocznice urodzin, red.
W. Chrostowski, Warszawa 2002, s. 418-427.

399 Zestawienie za: ]. KOZYRA, op. cit., s. 152.
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Jesli wiec rzeczywiscie Lukaszowy termin kecharitomené po-
traktowaé jako imi¢ wiasne (a w $wietle powyzszych rozwazan
jest to uzasadnione), wéwczas jego tres¢ okresla istotg osoby,
ktéra je nosi. Maryja wigc wypelniona jest taska w calej swej
istocie. W tym tez znaczeniu jest niepokalanie poczeta, ponie-
waz pelnia taski catkowicie wyklucza grzech. Idac dalej w tych
rozwazaniach, nalezy siggna¢ do centralnej idei antropologicz-
nej w soteriologii biblijnej, ktdrg jest ,nowy cztowiek” (Ef 2, 15;
4, 24; Kol 3, 10). Okreslenie to oznacza w mysli Pawlowe;
cztowieka wyzwolonego z niewoli grzechu i uksztattowanego
na wzér Chrystusa. ,Wszyscy, ktérzy zostaliscie ochrzczeni
w Chrystusie, przyoblekliscie si¢ w Chrystusa” (Ga 3, 27) - po-
wie apostot narodéw. Temu wyznaniu Pawta wtéruje sw. Piotr,
gdy méwi, ze cztowiek staje si¢ ,uczestnikiem Bozej natury” (2P
1, 4). Maryja juz tutaj, w doczesnosci, zrealizowata ideal no-
wego, wyzwolonego z niewoli grzechu, cztowieka. To Ona jest
kecharitomené, ,peina taski”. Osiagnela to, do czego wezwany
jest kazdy wierzacy w Chrystusa i co stanie si¢ jego udzialem
dopiero w paruzji. Maryja jest wigc dzigki tasce Bozej arche-
typem cztowieka wolnego i zbawionego. Zadaniem wierzacych
jest taka wspétpraca z taska Boza, aby wzorem Maryi t¢ pelnie
odkupienia osiggnaé*®. W tym sensie Matka Pana staje si¢ nie
tylko wzorem poszczegdlnych postaw o charakterze etycznym,
o ktérych bedzie mowa w dalszej czesci niniejszej prezentacji,
ale takze wzorem czlowieka przemienionego wewngtrznie.

Jesli ,petnia task” Maryi obejmuje takze ideg ,,nowego czto-
wieka”, to nalezy podkresli¢, ze ideat nowego czltowieka realizuje
siec w Kosciele — Ciele Chrystusa. Dlatego przez Lukasza Ma-
ryja ukazywana jest jako prototyp Kosciota. Doskonale wida¢

400 Chrzescijanin jako cztowiek potencjalnie juz wyzwolony przez Pana,
obdarzony nieskoriczonymi mozliwosciami — ma teraz za zadanie wcielaé to
potencjalne wyzwolenie w zycie, poddawa¢ si¢ wyzwalajacej tasce i wspét-
pracowac z nig, aby — wzorem Maryi — osiagna¢ petnie”; R.E. ROGOWSKI,
Wicher i mysl, Katowice 1999, s. 427.
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to przy przesledzeniu paralelnych watkéw Ewangelii i Dziejéw
Apostolskich. Wydaje si¢, ze ewangelista swiadomym zabiegiem
redakcyjnym podkresla analogie pomig¢dzy zwiastowaniem (Ek
1, 26-38) a Pi¢cdziesigtnica (Dz 2, 1-13). Najpierw pojawiaja
sie wyraznie zbiezno$ci terminologiczne. Duch Swiqty zstapil
na Maryje (Ek 1, 35) i na rodzacy si¢ Kosciét (Dz 1, 8; por. Ek
24,49). ,Moc Najwyzszego” i ,moc z wysoka” to terminy, ktérych
zbiezno$¢ nie jest z pewnoscig przypadkowa. Po zstapieniu Du-
cha zar6wno Maryja, jak i apostolowie ,zaczynaja méwi¢” (Ek
1,46a; Dz 2,4.6.7). Tres¢ wypowiadana jest réwniez analogiczna:
Maryja wielbi Boga za ,wielkie rzeczy” (Ek 1, 46), apostotowie
glosza ,wielkie dzieta Boga” (Dz 2, 11). Maryja napeiniona Du-
chem Swietym wyrusza z pospiechem do Elzbiety, by ogtosi¢
jej ,wielkie rzeczy” (Ek 1, 46.49); apostotowie po napelnieniu
Duchem Swiqtym wychodza z wieczernika, by publicznie glosié
dzieta Boga (Dz 2, 4.6.7.11). W przypadku Maryi realizuje si¢
proroctwo Izajasza: ,,O jak sa pelne wdzieku na gérach nogi zwia-
stuna radosnej nowiny, ktéry oglasza pokéj, zwiastuje szczescie,
ktéry obwieszcza zbawienie, ktéry méwi do Syjonu: «Twéj Bég
zaczat krolowad»” (1z 52, 7).

W przypadku apostotéw spetnia si¢ zapowiedZz proroka
Joela: ,I wyleje potem Ducha mego na wszelkie ciato, a syno-
wie wasi i cérki wasze prorokowaé beda, starcy wasi beda $nili,
a miodziency wasi bedg mieli widzenia. Nawet na niewolnikéw
i niewolnice wyleje Ducha mojego w owych dniach” (J1 3,1-2).
Zwiastowanie staje si¢ wigc posrednio zapowiedzig narodzin
Kosciota, a Maryja ,petna taski” jest jego doskonatg ikong*0L.

41 W obydwu tych wydarzeniach zbawczych spotyka si¢ t¢ samg eko-
nomi¢ dzialania Bozego, w obydwu obecna jest Matka Jezusa, ktéra napet-
niona Duchem Swigtym w zwiastowaniu, wychwala wielkie dzieta Pana w Jej
zyciu i w historii, zapowiadajac narodziny Kosciota, ktéry obdarzony moca
z wysoka — Duchem Swigtym, bedzie glosi¢ w réznych jezykach wielkie dzie-
ta Boze (Dz 2, 11). Dla Lukasza Maryja jest wyraznie prototypem Kosciota,
jego doskonaly ikong”; J. KUDASIEWICZ, Odkrywanie Ducha Swigtego.
Medytacje biblijne, Kielce 1998, s. 335.
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2. Maryja Dei Genitrix

Podstawa wszelkich przywilejéw Maryi jest Boze ma-
cierzynstwo. Wyplywaja wigc one z faktu, iz Maryja jest Dei
Genitrix (gr. Theotokos). Wybranie Maryi i obdarzenie Jej taska
zaowocowalo tym, ze stata si¢ Matka Syna Bozego, co znalazto
swe odzwierciedlenie w tytule Zheotokos — Bogurodzica. Cho¢
tytul ten na kartach Biblii nie wystepuje, to jednak ma on so-
lidne podstawy biblijne. Postugujac si¢ terminologia teologii
dogmatycznej, nalezy stwierdzi¢, ze Maryja jest Matka Osoby
Jezusa Chrystusa, a jest to Osoba Boska. W Osobie tej obecne
sa dwie natury, boska i ludzka; Maryja, rodzac Syna, obdarza
Go naturg ludzkg*?. Jako biblijne podstawy dogmatu o Bozym
macierzyfistwie Maryi przywoluje si¢ zazwyczaj dwa teksty
synoptykéw: opis zwiastowania i nawiedzenia (Ek 1,31.39-45)
oraz relacj¢ z narodzenia Jezusa (Mt 1, 16.25).

Zasadniczy tekst, do ktérego nalezy si¢ odwotaé, zostat za-
pisany przez §w. Lukasza, ktéry w usta Gabriela wkiada stowa:
wlee] Swiqte, ktére sie narodzi, bedzie nazwane Synem Bozym”
(Ek 1, 35). Przebadanie formuty ,bedzie nazwane” w Biblii
wskazuje wyraznie na fakt, ze skoro jakas rzeczywistos¢ bedzie
nazwana w okreslony sposéb, to jest rzeczywiscie tym, na co
owo okreslenie wskazuje. Jesli Jezus ,bedzie nazwany” Synem
Bozym, to znaczy, ze jest Nim rzeczywiscie. Juz sam ten fakt
pozwala przypisaé Maryi tytut Zheotokos. Nie ulega takze wat-
pliwosci, ze tytut ,,Syn Najwyzszego” w zawotaniu Gabriela (Ek
1, 32) wskazuje na ojcostwo Boga wobec Jezusa. Na anielskie
zaproszenie, by sta¢ si¢ Matka Syna Bozego, Maryja odpowia-
da zgoda wyrazong zawolaniem: genoifo! — ,niech si¢ stanie!”.
Czasownik ten uzyty jest tu w tzw. trybie zyczacym. Dzieje
sie tak jeden jedyny raz na kartach calej Biblii. W innych

miejscach, gdzie autorzy natchnieni siegaja po ten czasownik,

42 Prawde o Bozym macierzyristwie Maryi potwierdzily sobory: Efeski
(431 1.), Chalcedoriski (451 r.) i Konstantynopolitaniski IT (553 r.) i IIT (681 r.).
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wystepuje on w trybie rozkazujacym w stronie biernej; tak jest
w przypadku Modlitwy Panskiej (Mt 6, 10) oraz w modlitwie
Jezusa w Ogrodzie Oliwnym (Mt 26, 42). Komentujac odpo-
wiedz Maryi na anielskie zaproszenie, Augustyn nie zawaha
sie powiedzie¢: Beatior Maria est percipiendo fidem Christi, guam
concipiendo carnem Christi*®3.

Istnieja wszakze i inne przestanki, ktére uzasadniaja taki
tytul. Relacja Lukaszowa pozwala dostrzec swoista analogie
mie¢dzy opowiadaniem o zwiastowaniu a wydarzeniami z cza-
séw wedréwki Izraelitéw przez pustynig; dotyczy ona sfor-
mulowania ,ostoni¢” (gr. episkiadzein). Ewangelista zauwaza
odnos$nie Maryi: ,moc Najwyzszego ostoni Ci¢”. Czasownik
w dostownym tlumaczeniu brzmi: ,otoczy¢ kogos obtokiem”
i zawsze w Starym Testamencie tgczy si¢ z dziatalnoscig Bo-
ga*%4 Eukasz zdaje sie czyni¢ $wiadomg aluzje do Wj 40, 35:
»Wtedy to oblok okryl namiot spotkania, a chwata Pana
napetnita przybytek. I nie mégt Mojzesz wejs¢ do namiotu
spotkania, bo spoczywatl na nim oblok i chwata Pana wypet-
niala przybytek”. Oblok ten jest znakiem obecnosci Boga.
Oblok ostaniajgcy Maryje wskazuje na obecnos$¢ w Niej sa-
mego Boga. To Ona jest przybytkiem Nowego Przymierza,
w ktérym mieszka Bég. Zatem réwniez w tym sensie Maryja
jest Theotokos.

Innym argumentem za tym, iz Maryja jest widziana
przez synoptykéw jako Matka Syna Bozego jest tytul uzyty
przez Elzbiete w scenie nawiedzenia: ,A skadze mi to, ze
Matka mojego Pana przychodzi do mnie?” (Ek 1, 43). Caly
kontekst sformutowania ,Matka mojego Pana” wskazuje, iz
termin Kyrios nalezy odnie$¢ do Boga. Wystarczy przytoczyé¢
pojawiajacy si¢ w najblizszym kontekscie hymn Magnificat,

403

PL 40, 398. W podobnym tonie wypowie si¢ $w. Tomasz z Akwinu:
Prius mens eius de ipso instrueretur quam carne eum conciperet; Summa Reologiae,

111, q. 30, a. 1.

404 Wyjatek stanowi wiersz Prz 18,11 w tlumaczeniu Septuaginty.
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ktéry rozpoczyna sie stowami: ,Wielbi dusza moja Pana (Ky-
rios)” (Ek 1, 46)%0>,

3. Maryja Mater Christi

Synoptycy ukazujg role Maryi w perspektywie realizacji
starotestamentowych proroctw o nadejsciu Mesjasza. Ocze-
kiwania mesjariskie Zydéw czaséw Jezusa byty dos¢ zréznico-
wane. Nie wszystkie frakcje judaizmu podzielaty jednakowe
wyobrazenia mesjariskie i nie wszystkie oczekiwaty Go z takim
samym natezeniem. Zupelng specyfika wyréznialy si¢ nadzieje
mesjariskie qumranczykéw, ktérzy oczekiwali na przyjscie dwu
postaci w roli Mesjasza. Wsréd starotestamentowych tekstéw
dotyczacych pojawienia si¢ Bozego postarica na uwage zastuguje
fragment Ksiegi Micheasza, gdzie mowa jest o Betlejem: ,A ty,
Betlejem Efrata, najmniejsze jeste§ wsréd plemion judzkich! Z
ciebie mi wyjdzie Ten, ktéry bedzie wtadat w Izraelu, a pocho-
dzenie Jego od poczatku, do dni wiecznosci. Przeto Pan wyda
ich az do czasu, kiedy porodzi majaca porodzi¢. Wtedy reszta
braci Jego powréci do synéw Izraela. Powstanie On i pas¢ be-
dzie moca Pariskg” (Mi 5, 1-2). Lukasz ukazuje realizacj¢ tego
proroctwa w scenie narodzenia Jezusa. Wystarczy wymienié

405 Warto w tym kontekscie przytoczy¢ takze zdanie z Listu do Gala-
téw wzmiankujace postaé Maryi: ,Gdy nadeszla pelnia czaséw, zestal Bog
swego Syna, zrodzonego z niewiasty, zrodzonego pod Prawem, aby wykupit
tych, ktérzy podlegali Prawu, abysmy mogli otrzymad przybrane synostwo”
(Ga 4, 4). Czas nabiera w wypowiedzi Pawla wymiaru historiozbawczego.
W ,pelnie czasu” wlaczona zostata Maryja; to Ona wiaczyta Chrystusa
w rodzaj ludzki; S. WEODARCZYK, Niewiasta — Maryja w pelni czasu’
(Ga 4, 4-6); ,Salvatoris Mater” 2 (2000) 1, s. 32. Hebrajski zwrot ,zrodzi¢
z niewiasty” oznacza tyle, co ,staé si¢ cztowiekiem”. Sformutowanie to ma
wiec u Pawla znaczenie antropologiczne i chrystologiczne; A. PACIOREK,
»Bdg zestal Syna swego narodzonego z niewiasty”. Implikacje mariologiczne Ga
4, 4-5, ,Salvatoris Mater” 1 (1999) 2, s. 108. Apostot stwierdza jednoczesnie,
ze zrodzony z Maryi Jezus byt i czlowiekiem, i Bogiem zarazem.
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zasadnicze podobiefistwa pomiedzy fragmentem prorockim
a opisem Lukaszowym, by zauwazy¢, ze nawigzanie jest zupet-
nie $wiadomym zabiegiem ewangelisty: ,Udat si¢ takze Jézef
z Galilei, z miasta Nazaret, do Judei, do miasta Dawidowego,
zwanego Betlejem (...)” (Ek 2, 4); ,Kiedy tam przebywali, nad-
szedt dla Maryi czas rozwigzania. Porodzita swego pierworod-
nego Syna, owineta Go w pieluszki i potozyta w ztobie (...)”
(Ek 2, 6-7); ,W tej samej okolicy przebywali w polu pasterze
i trzymali straz nocng nad swoja trzoda. Naraz stanal przy nich
aniot Paniski i chwata Pariska zewszad ich oswiecita” (Ek 2, 9).
Nie ulega wiec watpliwosci, ze trzeci ewangelista ukazuje Ma-
ryje jako Matke przychodzacego Mesjasza.

Ta sama prawda dotyczy dzieta Mateuszowego. Ewangelista
bezposrednio wskazuje cztonkom swego narodu, Ze mesjaniskie
oczekiwania spelniajg si¢ w przychodzacym na $wiat Dziecigciu.
W opowiadaniu o wizycie u Nowo narodzonego tajemniczych
medreéw ze Wschodu Mateusz wkiada w usta Heroda pytanie
o to, gdzie narodzi¢ ma si¢ Mesjasz (Mt 2, 4). Réwniez i to wy-
darzenie umieszcza ewangelista na linii realizacji proroctwa z Mi
5, 1. Stanowi ono kolejny argument za teza, iz Maryja postrzega-
na jest przez autoréw natchnionych jako Matka Mesjasza, Mater
Christi.

4. Maryja virgo

Judaizm starotestamentalny zna dwa idealy kobiecosci:
dziewica badZ matka. Za naturalne uwazano, ze kobieta go-
towa do zamazpdéjscia pozostaje dziewica. Wyjatkows sytuacje
stanowi w tym wzgledzie poslubienie wdowy (zwlaszcza przez
zastosowanie lewiratu) lub poslubienie kobiety rozwiedzione;.
Poniewaz dziewictwo nie wchodzito tu w gre, $lub byt zazwyczaj
mniej uroczysty. Idealem kobiety byla réwniez matka, w mysl
zasady, ze zrodzone potomstwo jest oznaka Bozego blogosta-
wienstwa. Jesli wigc zachowanie dziewictwa byto swego rodzaju
taska Boga, to réwniez dziewicze macierzynistwo Maryi uwazad
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nalezy za szczegdlny i wyjatkowy przywilej, ktéry wlacza si¢
w ,pelnie task” otrzymang przez Matke Zbawiciela*®. Jej ma-
cierzyfistwo nie koliduje z dziewictwem, a wszystko to dzieki
interwencji Boga.

Prawda o dziewictwie Maryi zakotwiczona jest w trzech Jej
przywilejach: Bozego macierzyristwa, niepokalanego poczecia
i Jej swigtosci. Najstarsza Tradycja ukazuje Maryje jako dziewice
przed, w czasie i po urodzeniu Chrystusa. Oczywiscie najsolid-
niejsze podstawy biblijne ma pierwsze przekonanie: virginitas
ante partum*”’. Dwie odmienne tradycje, nazaretariska i jero-
zolimska, niezaleznie od siebie ukazuja Maryje jako dziewice:
Mt 1, 18-25 i £k 1, 34-35. W pierwszej z nich aniol we $nie
oznajmia Jézefowi: ,J6zefie, synu Dawida, nie béj sie wzia¢ do
siebie Maryi, twej Matzonki; albowiem z Ducha Swigtego jest
to, co si¢ w Niej poczeto” (Mt 1, 20). Ewangelista zapewnia, Ze to
wydarzenie lezy na linii realizacji proroctw Starego Testamentu:
»A stalo si¢ to wszystko, aby sie wypetnito stowo Pariskie po-
wiedziane przez Proroka: Oto Dziewica pocznie i porodzi Syna,
ktéremu nadadza imi¢ Emmanuel, to znaczy: «Bég z nami»”
(Mt 1, 22-23). Ewangelista nawigzuje tu wprost do zapowiedzi
proroka: ,Dlatego Pan sam da wam znak: Oto Panna pocznie
i porodzi Syna, i nazwie Go imieniem Emmanuel” (Iz 7, 14).
Na uwage zastuguje w tym kontekscie kwestia thtumaczenia he-
brajskiego rzeczownika al/mah, ktéry przyjmuje dwa znaczenia:

46 L. BOFF zauwaza: ,Dziewictwo wyraza [...] radykalne oddanie
si¢ Maryi Bogu. Bdg jest [Osoba] tak centralng w Jej planie zyciowym, ze
dziewictwo staje si¢ tego zywym potwierdzeniem. To dziewictwo nie ozna-
cza zadnego pomniejszenia milosci ludzkiej czy matzenstwa, ktére sg takze
formami milosci Boga. Ale dziewictwo objawia radykalizm szczegélny; uka-
zuje takie skoncentrowanie si¢ na Bogu, ze wszystkie inne formy mitosci beda
zawsze miloscia, ktéra bierze poczatek z mitosci Boga i [bedzie] mitoscia
w Bogu”; cytat za: G.M. BARTOSIK, Dziewictwo Maryi wyrazem mifosci
Ojca, ,Salvatoris Mater” 1 (1999) 1,s. 111.

407 Prawde te akcentujg Symbol Nicejsko-Konstantynopolitariski, Synod
Lateranski (649 r.) i Sobér Watykariski I w Lumen gentium 57.
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»dziewica” i ,mloda kobieta”. Mozna wig¢c zapowiedZ Izajaszo-
wa rozumie¢ dwojako: albo ,mloda kobieta” pocznie i porodzi
syna, albo uczyni to ,dziewica”. Zdaniem niektérych teologéw
(w tym Hansa Kinga) starozytne ttumaczenie greckie Starego
Testamentu zwane Septuagintg bl¢dnie oddaje hebrajskie a/mah
(mtoda kobieta) przez greckie parthenos (dziewica). Zdaniem au-
tora Izajaszowa zapowiedZ winna brzmie¢: ,Oto mtoda kobieta
pocznie i porodzi syna” (Iz 7, 14). Autor zauwaza: ,W greckim
ttumaczeniu Biblii Hebrajskiej a/ma oddano bl¢dnie - przez
parthenos = ‘dziewica’, 1 w ten sposéb cytat ten przywedrowat do
Nowego Testamentu jako starotestamentowy dowéd na dziewi-
ctwo Matki Mesjasza™%. Te bezpodstawne twierdzenia tchng
ignorancja co do natury Septuaginty, ktéra zapisata przeciez
dtugoletnie i szeroko rozpowszechnione tradycje interpretacji
tekstu biblijnego*®. Gdyby Zydzi dokonujacy przektadu Biblii
Hebrajskiej na jezyk grecki nie byli przekonani co do dziewi-
ctwa majacej narodzi¢ kobiety z zapowiedzi Izajasza, wybraliby
z pewnoscig inny termin niz parthenos. Jesli zdecydowali si¢ na
rzeczownik ,dziewica”, utrwalili tym samym zywe przekonania
judaizmu co do interpretacji tej zapowiedzi. Wiasnie z tego
bogactwa interpretacyjnego korzystal ewangelista Mateusz, ar-
gumentujac za dziewictwem Matki Zbawiciela.

Nieco inaczej wyglada kwestia przedstawienia dziewictwa
Maryi w tekscie Eukaszowym. Tu argumentéw za dziewictwem
ewangelista szuka nie poprzez nawiazanie do Iz 7, 14, ale w ana-
logiach pomig¢dzy ukazywaniem postaci Jezusa i Jana Chrzcicie-
la. Nie ulega watpliwosci, ze Lukasz §wiadomie analogie takie
buduje. Poréwnanie tych dwu postaci stuzy jego teologicznym
zamiarom; pragnal on mianowicie ukaza¢ Jana jako poprzednika
Jezusa. Zwiastowanie narodzin Jana ukazuje na zasadzie kontra-

408 H. KUNG, Credo. Apostolskie wyznanie wiary objasnione ludziom
wspotezesnym, thum. 1. Bokwa, Warszawa 1995, s. 61.

409 W. CHROSTOWSKI, Zydowskie tradygje interpretacyjne pomocq
w zrozumieniu Biblii, CT 66 (1996) 1,s. 46—47.
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stu ze zwiastowaniem narodzin Jezusa. W pierwszym przypadku
wie$¢ przyniesiona zostaje ojcu majacego si¢ narodzi¢ dziecka,
w drugim - Jego matce. Zachariasz nie potrafit z wiara przyjaé
Bozego przestania, Maryja w pokorze wypowiada ,niech mi si¢
stanie”. Matka Jana bedzie podeszta juz w latach Elzbieta, matka
Jezusa mlodziutka Maryja. Narodzenie Jana odbywa si¢ w kli-
macie radosnego oczekiwania, w obecnosci sasiadéw i krewnych.
Narodzenie Jezusa dokonuje si¢ w ubogich warunkach, z dala
od miejsca statego zamieszkanie Jézefa i Maryi. Zestawiajac te
przekazy, mozna usystematyzowac je w nastepujacym schema-
cie:

Narodziny Jana Narodziny Jezusa
wieé¢ przyniesiona ojcu wieé¢ przyniesiona Matce
niedowierzanie Zachariasza wiara Maryi

matka — podeszta w latach Matka — mloda dziewczyna

klimat $wietowania podczas narodzin klimat ubogiej groty

Ewangelista relacjonuje nastepnie krétko moment obrzeza-
nia. Dokonywane w ésmym dniu po narodzeniu zlaczone byto
z obrzedem nadania imienia. W obydwu przypadkach, Jana
i Jezusa, imi¢ zostalo wczesniej objawione. Modlitewne hym-
ny, kantyk Zachariasza i Symeona, wypowiedziane zostaja pod
wptywem Ducha Swietego. Wyzszos¢ Jezusa nad Janem Chrzci-
cielem ukazywana jest przez Lukasza etapami. Jan jest ,wielki
w oczach Pana” (1, 15a), Jezus jest po prostu ,wielki” (1, 32a); Jan
jest ,napetniony Duchem Swietym juz w tonie matki” (1, 15¢),
a w przypadku Jezusa juz same Jego poczecie wiaze si¢ z zsta-
pieniem Ducha Swiqtego (1, 35b); Jan ma ,przygotowaé Panu
lud doskonaly” (1, 17), Jezus zas bedzie ,panowatl nad domem
Jakuba na wieki, a Jego panowaniu nie be¢dzie korica” (1, 33). Jesli
ta analogia ma i$¢ dalej, byloby dziwne, aby Jan mial pocza¢ si¢
dzigki Bozej interwencji, natomiast Jezus w sposéb naturalny.
Zrozumiate wydaje si¢ natomiast, ze jesli Jan poczat si¢ dzigki
Bozej interwencji w zycie Elzbiety i Zachariasza, tym bardziej
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nalezy oczekiwaé, ze poczecie Jezusa dokona sie w sposéb jesz-
cze bardziej wyjatkowy*!0. Tu wlasnie pojawia sie przestrzen na
mys$l o dziewictwie Maryi. Dziewicze poczecie dopetnia obrazu
analogii pomie¢dzy ukazywaniem postaci Jana Chrzciciela i Je-
zusa. Poza tym nalezy zauwazy¢, ze w przypadku Jana, mowa
jest zawsze o dwéch rodzicach. Aniot zwiastuje w $wiatyni: ,Nie
béj sie, Zachariaszu! Elzbieta urodzi ci syna, ktéremu nadasz
imi¢ Jan” (Ek 1, 13). Zachariasz wysuwa obiekcje: ,Po czym to
poznam? Bo ja jestem stary i moja Zona jest juz w podeszltym
wieku” (Ek 1, 18). W przypadku Jezusa, mowa jest zawsze tylko
o Maryi (Ek 1,31.35.38). Pytanie, ktére stawia, dotyczy réwniez
tylko niej samej (1, 34). Jesli wigc analogia pomi¢dzy obiema
scenami zwiastowan ma by¢ doktadna, wniosek narzuca si¢ sam:
Maryja pocznie syna bez udzialu mezczyzny. Na tej samej linii
rozumowania méwi si¢ pézniej, iz jedynie ,mniemano, ze [ Je-
zus] byt synem Jézefa” (Ek 3, 23). Przy odrzuceniu dziewiczego
poczecia ta wzmianka nie miataby sensu.

Jest wszakze w Lukaszowej Ewangelii Dziecinstwa frag-
ment, ktéry bardziej bezposrednio odnies¢ mozna do kwestii
dziewiczego macierzyristwa Maryi: ,Na to Maryja rzekta do
aniota: «Jakze to si¢ stanie, skoro me¢za nie znam?» Aniot jej od-
powiedzial: «Duch Swi;ty zstapi na ciebie i moc Najwyzszego
ostoni cig. Dlatego tez Swiete, ktére sie narodzi, bedzie nazwane
Synem Bozym»” (Ek 1,34-35). Obiekcje Maryi dotycza sposobu

410 Autor w nastgpujacy sposob argumentuje za dziewiczym poczeciem:
wINow this build-up of the superiority of Jesus would fail completely if John the Bap-
tist was conceived in an extraordinary manner and Jesus in a natural manner. But
it would be continued perfectly if Jesus was virginally conceived, since this would
be something completely unattested in previous manifestations of God’s power. It is
to the virginal conception rather than to a natural conception that Elizabeth refers
when she says of Mary: ‘Fortunate is she who belived that the Lord’s words to her
would find fulfillment’ (1:45). No belief would really be required if Mary was to
conceive as any other young girl would conceive”; R E.BROWN, The Birth of the
Messiah. A Commentary on the Infancy Narratives in the Gospels of Matthew and
Luke, New York-London-Toronto—Sydney—-Auckland 1993, s. 300-301.

Mariologia 305

poczecia; czasownik ,poznaé” (w. 34), stosowany w kontekscie
malzeriskim, w mentalnosci semickiej odnosit si¢ do relacji
seksualnych. Poniewaz w zwrocie ,nie znam meza” brak rodzaj-
nika okreslonego przed rzeczownikiem, pomimo wczesniejszej
wzmianki o po$lubieniu Jézefowi, mozna je thumaczy¢ jako ,nie
znam mezezyzny . Taka interpretacja moze stuzy¢ tezie podkre-
slajacej intencj¢ Maryi pozostania dziewica. Niektérzy egzegeci
utrzymuja, ze £k 1, 34-35 jest p6zniejszym dodatkiem do sceny
zwiastowania*!l. W tej kwestii istnialy dwie hipotezy. Wedtug
pierwszej, dodatek miatby pochodzi¢ od po-Lukaszowego re-
daktora lub kopisty; wedtug drugiej, autorem dodatku miatby
by¢ sam kukasz. Pierwsza hipoteza nie wytrzymuje krytyki
wewnetrznej, bowiem jezyk obydwu wierszy jest typowy dla
trzeciego ewangelisty. Druga nie wytrzymuje krytyki z tego po-
wodu, ze gdyby w pierwotnej wersji opowiadania o zwiastowaniu
brakowato ww. 34-35, nie bytby zachowany schemat biblijnych
narracji o zwiastowaniu narodzin, a tym samym paralelizm ze
zwiastowaniem narodzin Jana nie bylby pelny. Schemat taki
pojawia si¢ w Biblii kilkakrotnie zaréwno w Starym, jak i w No-
wym Testamencie i dotyczy kolejno nast¢pujacych postaci:

1. Izmael (Rdz 16, 7-12)

2.Izaak (Rdz 17,1-21; 18, 1-15)

3. Samson (13, 3-21)

4.Jan Chrzciciel (Ek 1,11-20)
5.Jezus (Ek 1,26-37; Mt 1,20-21).

Sktada sie on z pieciu elementéw*!2: pojawienie si¢ aniota
Panskiego; strach lub gest proskynezy osoby, ktérej objawia si¢

41 Takie propozycje wysuwali np. H. USENER, Religionsgeschichtliche
Untersuchungen, 1: Das Weibnachfest, Bonn 1889 i ]. HILLMANN, Die Kind-
heitsgeschichte Jesu nach Lukas kritisch untersucht, ,Jahrbuch fir Protestantische
Theologie* 17 (1891), s. 53-57.

412 Podobny schemat przedstawia: R.E. BROWN, op. cit., s. 156.

20 — Teologia... t. 1
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aniol; przestanie; obiekcje i pro$ba o znak; zapowiedz znaku ma-
jacego potwierdzi¢ objawienie. Najistotniejszy wydaje si¢ element
centralny, a mianowicie przestanie, ktére zbudowane jest z kilku
segmentéw: zwrdcenie si¢ po imieniu; fraza opisujaca osobe, do
ktérej skierowano oredzie; zacheta, by porzuci¢ strach; zapo-
wiedZ narodzin; objawienie imienia dziecka; interpretacja ety-
mologii imienia; przyszie zadania majacego si¢ narodzi¢. Gdyby
przyjaé, ze ww. 34-35 byly dodane przez Lukasza w pézniejszym
stadium, oznaczatoby to, ze pierwotna wersja opowiadania nie
zawierata dwéch istotnych elementéw catego schematu, obiekcji
wyrazonej przez osobg, do ktérej skierowane jest przestanie oraz
zapowiedz znaku, a to wydaje si¢ mato prawdopodobne. Nalezy
przyjaé, ze zaréwno pytanie Maryi, jak i zapowiedZ znaku nale-
zaly do pierwotnego zrebu perykopy.

Idac za spostrzezeniami Ojcéw Kosciota, nalezy zauwa-
zy¢, ze samo pytanie Maryi ,Jakze si¢ to stanie?” (Ek 1, 34) nie
miatoby sensu, gdyby — juz poslubiona J6zefowi, cho¢ jeszcze
z nim niemieszkajaca — zamierzata podja¢ zwyczajne malzen-
skie wspéizycie. Skoro pytanie to si¢ pojawia, swiadczy¢ moze
o decyzji Maryi, by pozosta¢ dziewicg. Z tego tez powodu wy-
korzystywano niekiedy ten tekst jako argument za dziewictwem
post partum. Wezesnochrzescijaniskie tradycje, ktére ida w tym
kierunku interpretacyjnym, zmierzaja do ukazania Jézefa jako
cztowieka w podesztym wieku. Autor apokryficznej Protoewan-
gelii Jakuba wktada w usta Oblubiefica Maryi wyznanie, iz jest
on juz starcem i ma synéw, a Maryja jest jeszcze bardzo mtoda
(9, 2). Warto zauwazy¢, ze wedlug tego tekstu Jézef, zaslubiajac
Maryje, miat by¢ juz wdowcem*3.

413 Niektorzy badacze jako argumentu za dziewiczym poczgciem uzywali
zwyczaj bezzennosci w sekcie qumrariskiej. Czlonkowie sekty mieli bardzo
wysoko cenic tak celibat, jak i dziewictwo. Maryja i Jézef, dzielac ich przeko-
nania, mieli §wiadomie zrezygnowacé ze wspétzycia. Utarlo si¢ przekonanie, ze
wszyscy zrzeszeni we wspdlnocie zobowiazani byli do celibatu. Przekonanie
to ma za podstawe trzy przyczyny: esseficzycy trzy razy w ciaggu dnia udawali
sie do doméw zgromadzen, czynili to jednak bez kobiet i dzieci; pozostawali
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Niektérzy egzegeci proponuja swoistg interpretacje zapew-
nienia aniota skierowanego do Maryi: ,Dlatego tez Swiqte, ktore
si¢ narodzi, b¢dzie nazwane Synem Bozym” (Ek 1, 35). Sugeruja
oni, iz termin ,Swiete” nalezy raczej polaczy¢ z czasownikiem
ynarodzi¢ si¢”. Przy takim zestawieniu tekst wskazywalby na
$wigte narodziny: ,Dlatego tez to, co si¢ narodzi swigcie [...]”".
Przy takiej interpretacji silny argument zyskuje teza o dziewi-
czym narodzeniu Jezusa, czyli o dziewictwie Maryi in partu*'*.

Najwigksze trudnosci w akceptacji napotkata prawda
o dziewictwie Maryi po narodzeniu Jezusa, a wicc wvirginitas
post partum. Prawda ta zostata zawarta w kanonie Synodu La-
teraniskiego z 649 roku: ,Jezeli kto§ nie wyznaje wedtug nauki
swietych Ojcéw, ze swigta zawsze Dziewica (sanctam semperque
virginem) i niepokalana Maryja jest wlasciwie i prawdziwie Boga
Rodzicielka, poniewaz samego Boga-Stowo zrodzonego z Ojca
przed wszystkimi wiekami, a w ostatnich czasach w sposéb
szczegolny i prawdziwy bez nasienia z Ducha Swietego pocze-
tego (absque semeni concepisse ex Spiritu Sancto), bez naruszenia
dziewictwa porodzita (incorruptibiliter eam genuisse) i pozostata

bezzenni przynajmniej do dwudziestego roku zycia, podczas gdy ich réwies-
nicy od kilku lat posiadali juz wiasne rodziny; mogli posiadaé nie tylko jedna,
ale jedyng zong. Biorac pod uwage fakt, ze mezezyZzni poslubiali Zony, ktére
miaty zaledwie okoto dwunastu lat, a te w wigkszosci co roku rodzity dzie-
cko, zajmowaty si¢ domem, pomagaly w pracy na roli, tatwo przypusci¢ duza
$miertelnos¢ wsréd kobiet. Rzeczywiscie wiele z nich nie dozywato dwudzie-
stego piatego roku zycia; powodem $mierci byly komplikacje okotoporodowe,
choroby zakazne lub ogélne wyczerpanie organizmu. Jesli umierata Zona
czlonka gminy esseriskiej, ten nie wstgpowal juz w kolejny zwiazek; z tego
powodu rzeczywiscie wigkszo$¢ essericzykéw zyta jako celibatariusze. Poza
tym do gmin nie mogty naleze¢ kobiety, natomiast przyjmowano chtopcéw
— dzieci cztonkéw wspdlnoty. Doktadnie taki obraz rysuje przed czytelnikiem
J6zef Flawiusz: jego zdaniem esseficzycy nie wyrzekali sic malzeristwa (Bell.
2, 120-121), ale tylko nieliczni posiadali zony (Bell. 2, 160-161), ktére nie
uczestniczyly jednak w liturgicznych zgromadzeniach (4nz 18, 21).

441 DE LA POTTERIE, Maryja w tajemnicy przymierza, thum.
A.Tronina, Czestochowa 2000, s. 64.
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takze dziewica po narodzeniu (post partum eiusdem wvirginita-
te) — niech bedzie wyklety”#1. Jako argument przeciwny tezie
o dziewictwie Maryi po narodzinach Jezusa przywotywano za-
zwyczaj ewangeliczne wzmianki o Jego braciach i siostrach*1®.
Egzegeza proponuje jedno z trzech wyjasniert tych wzmianek.
Wedtug pierwszej, najbardziej rozpowszechnionej hipotezy*!’,
bracia i siostry Jezusa to Jego kuzyni. Ich ojcem miat by¢ Kleo-
fas, a matkg Maria, ale nie tozsama z Matkg Jezusa (Mk 3, 18;
15, 40; J 19, 25). Wedtug hipotezy drugiej, ,bracia i siostry
Jezusa” to Jego rodzenstwo, ktére po Nim urodzito si¢ Marii
i Jozefowit'®. Wedtug trzeciego przypuszczenia, Jézef jako
wdowiec poslubit Maryje, a posiadal juz dzieci z pierwszego
matzeristwa. Takg tezg¢ proponuje takze autor wspomnianej juz
wyzej apokryficznej Protoewangelii Jakuba: ,I rzekl kaptan:
«J6zefie, Jzefie, na ciebie wypadto, by$ wzial dziewice Pariska,
by jej strzec dla Niego». I sprzeciwit si¢ Jézef i rzekt: «Mam
synéw, jestem starcem, ona za$ jest mtodziutka dzieweczka. Nie,
zaiste, bo stane si¢ po§miewiskiem dla synéw Izraela». Odrzekt
kaptan: «J6zefie, b6j si¢ Boga, Pana twojego, i pamigtaj na to, co
uczynil Pan Datanowi, Abironowi i Koremu, jak rozdzielita si¢
ziemia i pochtoneta ich wszystkich, poniewaz si¢ sprzeciwiali.
Teraz wigc przeto i ty, Jézefie, lekaj si¢, by nie przydarzylo si¢ to
samo w twoim domu». I Jézef zdjety lekiem Bozym wziat ja pod
swoja opieke” (9, 1-3).

415 DH 503.

416 Mateusz na przyklad relacjonuje zdumienie mieszkaricéw stron Je-
zusa nad Jego madroscig, ktore taczy si¢ z odwotaniem do Jego krewnych:
»A przyszedlszy w swoje ojczyste strony, [ Jezus] nauczat w synagodze ich, tak
iz si¢ bardzo zdumiewali i méwili: Skad ma te madro$¢ i te cudowne moce?
Czyz nie jest to syn ciesli? Czyz matce jego nie jest na imi¢ Maria, a braciom
jego Jakub, J6zef, Szymon i Juda? A siostry jego, czyz nie sg wszystkie u nas?”
(Mt 13, 55-56).

417 Przyjmowana jest przede wszystkim przez teologéw o proweniencji
katolickie;j.

418 Ta hipoteza przyjmowana jest w niektorych kregach protestanckich.
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Do tezy, ze ,bracia i siostry” Jezusa to dzieci J6zefa z pierw-
szego malzenstwa, przychylal si¢ zyjacy w IV w. Epifaniusz,
biskup i apologeta. Na weczesniejsze matzenstwo Jézefa moglyby
wskazywac takze zwyczaje zydowskie tamtego czasu; dtugi stan
kawalerski byt raczej niespotykany. Zydzi sadzili, ze posiadanie
potomstwa jest znakiem blogostawienistwa Bozego, stad mez-
czyzni chetnie zakladali rodziny, by cieszy¢ si¢ tym blogosta-
wienstwem. Psalmista zapewnial: ,oto synowie s3 darem Pana,
a owoc fona nagroda” (Ps 127, 3). Bezptodnosé byta dla Izraelitéw
znakiem hariby*?¥; rabini ukuli nawet powiedzenie, ze cztowieka
bezdzietnego uwaza¢ mozna za zmarltego. Gdy oznajmiano ojcu
wie$¢ o narodzinach jego dziecka, ten przychodzil, by wziaé je
na kolana. Gest ten byt znakiem potwierdzenia jego prawego
pochodzenia. Oczywiscie najwigkszg radosé budzily narodziny
chtopca, zwtaszcza, gdy byt on bechor, ,pierworodnym”. Za tym,
ze Jezus byt nie tylko pierworodnym, ale i jedynym synem Maryi
przemawia jeszcze jeden argument. Scena opisana przez Jana
Ewangeliste, ktéra rozgrywa si¢ pod krzyzem (J 19, 25-27), sta-
nowi swoisty klucz do interpretacji wzmianek o braciach Jezusa.
Jezus umierajac, przekazuje Janowi opieke nad swa Matka. Gdyby
rzeczywiscie miat rodzonego brata, w mysl prawa zydowskiego,
wlasnie jemu przypadlby obowiazek zatroszczenia si¢ o Maryije;
takt, ze Jezus powierza Jg Janowi jest argumentem przeciw tezie
o istnieniu braci Jezusa.

Ciekaws interpretacje dziewiczego macierzynstwa Maryi
przekazuja Ojcowie Kosciota. Odwotuja si¢ do chrystofanii,
kiedy to Chrystus pojawil si¢ w wieczerniku pomimo drzwi
zamknietych. Zamknigte drzwi, przez ktére przechodzi Jezus,
staja si¢ figurg Maryi, ktéra pozostata Dziewica. Oto klasyczny

419 Niekiedy Izraelici rozumieli j3 jako wyraz kary Bozej; tak byto w przy-
padku kobiet z domu Abimeleka (Rdz 20, 18) oraz w przypadku Mikal, ktérej
bezptodnos¢ byta réwniez wyrazem kary meza nalozonej na krnabrng zoneg;
S. SZYMIK, Matzeristwo i rodzina w Biblii, w: Zycie spoteczne w Biblii, red.
G. Witaszek, Lublin 1998, s. 207.
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tekst §w. Hieronima zawierajacy taka interpretacje: ,Drzwi byty
zamkniete, a Jezus wszedl. O tym, Zze byly one zamknigte, nie
ma najmniejszej watpliwosci. Ten, kto wszedl przez te drzwi,
nie byt zjawa, nie byt duchem, lecz byl prawdziwym Ciatem.
Dlatego méwi: «Popatrzcie na moje rece i nogi... duch nie ma
ciata ani kosci, jak widzicie, ze Ja mam» (Ek 24, 39). Miat On
ciato i kosci, a drzwi byty zamkniete. W jaki sposéb ciato i kosci
mogly przej$¢ przez drzwi zamkniete? Drzwi bylty zamkniete,
a mimo to wchodzi przez nie Ten, ktérego jednak nie mozemy
zobaczy¢ wchodzacego. Jak wszedi? Nie bylo innego przejscia,
a drzwi byly pozamykane, a jednak widzimy Go w §rodku i nie
pojmujemy, jak to si¢ stalo. Jak to sie stato, tego nie wiesz, lecz
przypisujesz to potedze Boga”+%.

Dziewictwo Maryi stuzy¢ ma ukazaniu Jezusa jako dru-
giego Adama, ktéry jest Glowg nowego stworzenia. Jesli
rzeczywiscie jest On ,drugim Adamem” (Rz 5, 14), to musi
by¢ zrodzony z Dziewicy, poniewaz pierwszy Adam jako
glowa pierwszego stworzenia zostal stworzony z dziewiczej
ziemi. Wskazuje na to fragment opisu stworzenia: ,Gdy Pan
Bég uczynit ziemie i niebo, nie byto jeszcze zadnego krzewu
polnego na ziemi ani zadna trawa polna jeszcze nie wze-
szta — bo Pan Bég nie zsylal deszczu na ziemig [...] wtedy
to Pan Bég ulepil cztowieka z prochu ziemi” (Rdz 2, 4-7).
Komentujac ten tekst, sw. Ireneusz zauwaza: I jak substancja
Adama, pierwszego cztowieka, byla uczyniona z ziemi prostej
i jeszcze dziewiczej [...] tak byto whasciwe to, zeby Stowo
Boga otrzymato takie zrodzenie, ktére odnowitoby zrodzenie
Adama [...] Gdyby pierwszy Adam mial za ojca cztowieka
i byt zrodzony z nasienia meskiego, byloby rzecza stuszng

twierdzenie, ze réwniez drugi Adam zostal zrodzony z J6zefa
[...]42

420 Homilia do J 1, 1-14, BCPNT 3, 40.
21 Adv. Haer. 111, 21, 10.
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5. Maryja immaculata

W Ewangeliach synoptycznych nie zostata zapisana wprost
prawda o Niepokalanym Poczeciu Maryi; zreszta nie pojawia sie
ona bezpo$rednio w ogéle w Pismie Swiqtym. Mozna przytoczy¢
co najwyzej kilka argumentéw posrednich potwierdzajacych
te prawde. Jest ona natomiast mocno zakotwiczona w tradycji
koscielnej. Papiez Aleksander VII w 1661 r. pisal: ,Starodawna
juz jest poboznos¢ wiernych wzgledem swietej Dziewicy Ma-
ryi, utrzymujacych, ze Jej dusza od pierwszej chwili stworzenia
i polaczenia z cialem byla wolna od wszelkiej zmazy grzechu
pierworodnego mocg szczeg6lnej taski Boga i przywileju [udzie-
lonego] ze wzgledu na przyszle zastugi Jezusa Chrystusa, Od-
kupiciela rodzaju ludzkiego. Wznawiamy konstytucje i dekrety
Rzymskich Biskupéw wydane na korzys¢ twierdzenia, ze dusza
swigtej Dziewicy Maryi juz w akcie stworzenia i polaczenia
z ciatem byta obdarowana taska Ducha Swictego i zachowana od
grzechu pierworodnego”?2. Natomiast Pius IX w bulli Ineffabilis
Deus w nastepujacy sposéb zdefiniowat prawde o Niepokalanym
Poczgciu: ,W pierwszej chwili swego poczecia, za szczegdlng
taska i przywilejem Boga Wszechmogacego, biorac pod uwage
zastugi Jezusa Chrystusa, Zbawiciela rodzaju ludzkiego, Naj-
$wietsza Maryja Panna zostata zachowana od wszelkiej zmazy
grzechu pierworodnego”*?3.

Odwotujac si¢ do wezesniejszych rozwazan na temat ,petni
task”w Maryi, zauwazy¢ trzeba, ze jesli owa petnia obejmuje takze
Jej dziewicze macierzyiistwo, wéwczas przywilej Niepokalanego
Poczecia mozna rozumieé na zasadzie analogii do przywileju

422 BF VI, 88.

43 BF VI, 89. W innym miejscu tego samego dokumentu papiez
stwierdza: ,A przeto daleko wiecej od kogokolwiek z duchéw anielskich
i wszystkich innych niebian obsypat Ja obfitoscig daréw zaczerpnigtych ze
skarbnicy béstwa w sposéb tak cudowny, ze Ona sama ustawicznie byta wolna
od jakiejkolwiek zmazy grzechowe;j”.
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dziewiczego macierzynstwa: skoro Bég chciat, aby Matka Pana
pozostata integralna (nienaruszalna) fizycznie, tak tez zapragnat
zachowa¢ nienaruszalnym przez grzech Jej ducha.

Argumentem wzmacniajacym t¢ tez¢ jest teologia Pawlo-
wa. Dzieto zbawienia na kartach Nowego Przymierza widzia-
ne jest u apostota narodéw jako dzieto nowego stworzenia.
W takim kontekscie mozna odczytaé stowa Pawta o Bogu,
ktéry ,wybral nas przed zalozeniem $wiata, bysmy byli $wieci
i niepokalani przed Jego obliczem” (Ef 1, 4). Prawda ta dotyczy
wszystkich chrzescijan, a wiec i Maryi. Ona réwniez zostata
wybrana przed stworzeniem $wiata, by sta si¢ $wieta i nie-
pokalang. Réwniez i Ona zostata ,stworzona w Chrystusie”,
ktéry jest ,Pierworodnym wobec kazdego stworzenia, bo
w Nim zostato wszystko stworzone” (Kol 1, 15-16). W takiej
wizji zbawienia jako nowego stworzenia otwiera si¢ miejsce
dla Maryi: jesli Chrystus poprzedza stworzenie i zwiazany
z nim grzech, to nie podlega mu takze Jego Matka, z ktérej
zostal zrodzony*?*.

II. MARIOLOGIA SYNOPTYKOW:
KLUCZ EKLEZJOLOGICZNY

W drugiej czesci niniejszych rozwazan wskazane zostang
postawy Maryi, ktére nalezy widzie¢ jako wzér postepowania

424 J. Bolewski, odwotujac si¢ do pism Dunsa Szkota, wyjasnia: ,W tej
wiasnie glebszej wizji zbawienie w Chrystusie jawi si¢ jako dopelnienie stwo-
rzenia, ktére z gory taczyto si¢ z Nim — nie tylko Boska Osoba, lecz i Jej
wecieleniem. A zatem otwiera si¢ tu miejsce takze dla Maryi. Znika trudnoéé
uniemozliwiajaca przyjecie Jej Niepokalanego Poczecia w owej ograniczonej
wizji zbawienia, gdzie zaktadato si¢ powszechno$¢ grzechu. Skoro w planie
Bozym Chrystus poprzedza pierwszego czlowieka i zwiazany z nim grzech,
to réwniez Jego Matka nie podlega mu”; ]. BOLEWSKI, Srworzenie w swiet-
le Niepokalanego Poczecia, ,Salvatoris Mater” 1 (1999) 1,s. 37.
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dla tych, ktérzy przynaleza do Kosciota. O ile Maryja data
fizyczne ciato Chrystusowi, o tyle stusznie przynalezy Jej ty-
tut Matki Kosciota, ktéry w mysli Pawlowej jest mistycznym
Ciatem Chrystusa. Zanim jednak postawy te zostang zapre-
zentowane, warto zauwazy¢ fakt, ze Lukasz ukazuje Maryje
jako te, ktéra stata u poczatkéw Kosciota. Przez trzeciego
ewangeliste Maryja ukazywana jest jako prototyp Kosciota.
Doskonale wida¢ to przy przesledzeniu innej analogii, a mia-
nowicie paralelnych watkéw trzeciej Ewangelii i Dziejéw
Apostolskich. Wydaje sig, ze Lukasz $wiadomym zabiegiem
redakcyjnym podkresla analogie pomi¢dzy zwiastowaniem
(Ek 1, 26-38) a Pieédziesiatnica (Dz 2, 1-13). Najpierw
pojawiaja si¢ wyraznie zbiezno$ci terminologiczne. Duch
Swiety zstapit na Maryje (Ek 1, 35) i na rodzacy si¢ Kosciét
(Dz 1, 8; 2, 4; por. £k 24, 49). ,Moc Najwyzszego” i ,,moc
z wysoka” to terminy, ktérych zbieznos$¢ nie jest z pewnoscia
przypadkowa. Po zstapieniu Ducha zaréwno Maryja, jak
i apostotowie ,zaczynaja méwié¢” (Ek 1, 46a; Dz 2, 4.6.7).
Wypowiadana tres¢ jest réwniez analogiczna: Maryja wiel-
bi Boga za ,wielkie rzeczy” (Lk 1, 46), apostotowie glosza
,2wielkie dzieta Boga” (Dz 2,11). Maryja napeiniona Duchem
Swiqtym wyrusza w pospiechu do Elzbiety, by oglosi¢ jej
ywielkie rzeczy” (Lk 1, 46.49); apostolowie po napelnieniu
Duchem Swietym wychodza z wieczernika, by publicznie
glosi¢ dzieta Boga (Dz 2, 4.6.7.11). W przypadku Maryi
realizuje si¢ proroctwo Izajasza*?’; w przypadku apostotéw
spelnia si¢ zapowiedz proroka Joela*?®. Zwiastowanie staje
si¢ wigc zapowiedzig narodzin Kosciota, a Maryja ,peina

425 O jak sa pelne wdzigku na gérach nogi zwiastuna radosnej nowi-
ny, ktéry ogtasza pokéj, zwiastuje szczgscie, ktéry obwieszcza zbawienie,
ktéry méwi do Syjonu: «Twéj Bég zaczat krélowaé»” (Iz 52, 7).

426 1 wyleje potem Ducha mego na wszelkie cialo, a synowie wasi
i cérki wasze prorokowaé beda, starcy wasi bedg $nili, a mtodziency wasi
beda mieli widzenia. Nawet na niewolnikéw i niewolnice wyleje Ducha

mojego w owych dniach” (J1 3,1-2).
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taski” jest jego doskonaly ikona*?’. Zbieznosci te zestawié
mozna naste¢pujgco:

Zwiastowanie Pieédziesigtnica
Duch Swigty zstepuje na Maryje Duch Swiety zstepuje na Kosciot
(Ek 1,35) (Dz2,4)
Maryja przemawia (Lk 1, 46) Apostotowie przemawiajg

(Dz2,4)
Maryja glosi dzieta Boga Apostotowie glosza dzieta Boga
(Ek 2, 46) (Dz2,11)

Spetnia si¢ proroctwo Iz 52,7 Spetnia si¢ proroctwo J13,1-2

Swoistym prototypem Kosciota jest w Starym Testamencie
figura ,,Céry Syjonu”. W scenie zwiastowania fukasz ukazuje
Maryje jako ,Cére Syjonu”, a wiec typ Kosciota. Zbieznosci
terminologiczne pomiedzy fragmentem Ksiggi Sofoniasza (So
3, 14-17) a stowami Gabriela wypowiedzianymi podczas zwia-
stowania (Ek 1,28-31) sg zaskakujace*?s:

Wezwania skierowane do Izraela ~ Wezwania skierowane do Maryi
Wyspiewuj, Céro Syjoniska! Badz pozdrowiona, petna taski
Podnies radosny okrzyk, Izraelu! (dost. radyj sie) (Ek 1,28)

Ciesz si¢ i wesel z calego serca,

Céro Jeruzalem! (So 3, 14)

Kr6l Izraela, Pan, jest posréd ciebie Pan z Tobg (Ek 1, 28)
(So 3,15)

Nie bd;j sie, Syjonie! (So 3,16) Nie bdj sie, Maryjo (Ek 1, 30)

27 W obydwu tych wydarzeniach zbawczych spotyka si¢ te samg ekono-
mi¢ dziatania Bozego, w obydwu obecna jest Matka Jezusa, kt6ra napetniona
Duchem Swigtym w zwiastowaniu, wychwala wielkie dzieta Pana w Jej zyciu
i w historii, zapowiadajac narodziny Kosciota, ktéry obdarzony moca z wysoka
— Duchem Swietym, bedzie glosi¢ w réznych jezykach wielkie dzieta Boze (Dz
2,11). Dla Eukasza Maryja jest wyraznie prototypem Kosciota, jego doskonata
ikona”; J. KUDASIEWICZ, Odkrywanie Ducha S‘wigtego..., op. cit.,s. 335.

428 Zestawienie za: W. WOLYNIEC, Maryja w petni Objawienia,
Wroctaw 2007, s. 23.
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Pan, twéj Bég jest posréd ciebie, Oto poczniesz i porodzisz Syna,
Mocarz — On zbawi, ktéremu nadasz imie Jezus
uniesie si¢ weselem Bk 1,31)

nad tobg, odnowi swa mitos¢,
wzniesie okrzyk radosci (So 3,17)

Starotestamentowa ,,Céra Syjonu”, czyli Izraela, jest w tym
wypadku typem Maryi, a Ta z kolei jest typem Kosciota. Skoro
tak, nalezy teraz nakresli¢ zasadnicze postawy Maryi ukaza-
ne przez synoptykéw, aby wskazaé w nich wzér postaw, ktére
przyjmowac¢ winni cztonkowie Kosciota, ktérego Maryja jest
typem. Na czoto wysuwaja si¢ wéréd nich: postawa modlitwy
(Maryja orans), stuchania stowa Bozego (Maryja ascoltans),
medytacji (Maryja meditans), poszukiwania (Maryja guaerens),
umiejetnosci znoszenia cierpienia (Maryja patiens), stuzby
cztowiekowi (Maryja serviens) i samemu Bogu (Maryja ancilla
Domini).

1. Maryja orans

Modlitwe rozumieé¢ nalezy jako $wiadomy akt czlowieka
wierzacego, skierowany ku Bogu, celem nawigzania z Nim dia-
logu. Nalezy jednak pamigta¢, ze zawsze jest ona odpowiedzia
na inicjatywe Boga; to On wychodzi naprzeciw cztowiekowi po-
przez dar objawienia. Tak ujmowat modlitwe Stary Testament:
Bég méwi — Izrael stucha, a stowo Boga zamienia si¢ w czyn.
Mozna wiec pokusi¢ si¢ o twierdzenie, ze modlitwa jest echem
inicjatywy Boga. W swej formie moze by¢ réznoraka: moze w
yraza¢ uwielbienie lub dzigkczynienie skierowane ku Stwércy
i Odkupicielowi; moze by¢ wotaniem o pomoc badz btaganiem
o milosierdzie; moze zawieraé¢ krzyk o nadziej¢ badz nadzieje
te wyrazaé; moze wreszcie stanowi¢ lament i btaganie o przeba-

czenie. Najbardziej powszechna jest chyba modlitwa proéby429.

429 H. LANGKAMMER, Zycie cxtowieka w swietle Biblii. Antropologia
biblijna Starego i Nowego Testamentu, Rzeszéw 2004, s. 160-199.
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W kontekscie relacji migdzyludzkich na czoto wysuwa si¢ mod-
litwa za innych*.

Na modlitwe Maryi, o ktérej wzmiankuje Nowy Testament,
popatrze¢ nalezy w kluczu chrystologicznym. Cho¢ wyrasta ona
z korzeni starotestamentowych, to wlasnie ,wydarzenie Chry-
stusa” interpretuje tre$¢ Jej modlitwy. Ewangelie kilkakrotnie
ukazuja Maryje jako homo orans — ,,osobe¢ modlacg si¢”. Hymn
uwielbienia Boga — Magnificat — stanowi doskonaty przyktad
modlitwy catkowicie bezinteresownej, a wigc w pewnym sensie
najczystszej, gdy chodzi o intencje osoby modlacej sig**!. J. Kuda-
siewicz nazywa modlitwe uwielbienia ,najdoskonalszg i najbar-
dziej dojrzata modlitwa czlowieka zafascynowanego wielkoscia,
$wietosécia i mitosierdziem Boga Zbawcy” 432, Magnificat, kantyk
(Ek 1, 46-55) zwany tak od pierwszego stowa ttumaczenia ta-
cinskiego, zbudowany zostal w mysl zasad konstrukeji psalmu
hebrajskiego*3®. Zawarto w nim wiele elementéw liturgicznych
ijuz przez ten fakt znajduje on swoje przednie miejsce w ramach
kultu chrzescijariskiego. Zgodnie z obowigzujacym w poezji he-

430 Na kartach Nowego Testamentu wzorem modlitwy jest sam Jezus.
Zwyczaje modlitewne Jezusa nie odbiegaja od zasadniczych form kon-
taktu z Bogiem praktykowanych w judaizmie. Za najwazniejsze miejsce
modlitwy oczywiscie uwazano §wiatynie jerozolimska, w ktérej sktadano
réwniez ofiary. Najbardziej pobozni trzykrotnie w ciggu roku spedzali
w Jerozolimie regalim. W szabat, a czgsto takze w dni powszednie, modty
odprawiano w synagogach. Ci, ktérzy modlili sie poza synagoga, czynili
to zawsze zwréceni twarzg w kierunku §wigtyni. Jezus respektowal te
zwyczaje (por. ] 2,13; 5, 1; 7, 2.10; Mt 4, 23; 9, 35; 11, 11; £k 4, 16.31;
13,105 19, 45; Mk 1, 21; 6, 2). Biorac udzial w pielgrzymkach do Jerozo-
limy i uczestniczac w zgromadzeniach synagogalnych, Jezus musiat by¢
widziany przez dwczesnych jako osoba szanujaca tradycje Izraela.

41 Pawet VI zauwaza: ,Maryja jest Dziewicg modlaca si¢. Uwidacznia
sie to w Jej nawiedzeniu Matki Poprzednika. Wypowiada tam stowa uwiel-
bienia Boga i stowa pokory oraz wiary i nadziei: to bowiem zawiera kantyk
Magnificat” (MC 18).

42 J. KUDASIEWICZ, Odkrywanie Ducha Swigz‘ego..., op. cit.,s.152.

433 Bez watpienia wzorowany zostal na piesni Anny (1 Sm 2, 1-10).
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brajskiej kanonem hymn zostal zbudowany z nastepujacych po
sobie paralelizméw. Zasadniczym tematem Magnificat jest wy-
zwolenie mesjariskie, ktére dosigga najbardziej potrzebujacych:
ubogich, glodnych, pokornych. Kantyk rozpoczyna si¢ uwielbie-
niem Boga przepelnionym radoscia (Ek 1, 47). Zaréwno motyw
radosci, jak i temat milosierdzia Bozego okazywanego ubogim
naleza do zasadniczych idei teologicznych Ewangelii Lukaszo-
wej. ,Wielkie rzeczy” (Ek 1, 49), za ktére Maryja wielbi Boga, to
wybér na Matke Mesjasza; motywem uwielbienia jest wiec Boze
macierzyristwo, ktére lezy u podstaw kultu Najswietszej Maryi
Panny. Najsilniej w calym hymnie zarysowuja si¢ nastepujace
motywy teologiczne: dzigkczynienie i uwielbienie Boga, rados¢
Maryi, Jej pokora, Boza troska o ubogich i mitosierdzie*3*.
Modlitewny charakter miata takze wizyta Maryi w $wiaty-
ni jerozolimskiej, zwiazana z zydowska praktyka oczyszczenia
po porodzie i ofiarowaniem Jezusa. Maryja jawi si¢ tam jako
Zydéwka skrupulatnie przestrzegajaca Prawa i spetniajaca
zawarte w nim nakazy. Modlitwa Maryi byty takze inne Jej
pielgrzymki do Jerozolimy. Ewangelista L.ukasz poswiadcza, ze
uczestniczyta w pielgrzymkach do Swietego Miasta, zgodnie
z zydowskim zwyczajem. Trzy sposréd §wiat nalezaty do grupy
tzw. regalim, czyli $wiat pielgrzymich. Na Swicto Paschy, Na-
miotéw i Tygodni Zydzi udawali si¢ do Jerozolimy najczesciej
w grupach, tworzac karawany, ktére zapewniaty bezpieczeristwo
zaréwno osobom, jak i pieniadzom przeznaczonym na podatki
$wigtynne. Do uczestnictwa w tych §wietach zobowiazani byli

wszyscy mezezyzni (Wj 23, 17; 34, 23; Pwt 16, 16)*3. Nie

434 S. Harezga podkreéla, ze hymn Maryi ma charakter na wskro$
teocentryczny; S. HAREZGA, Bdg Maryi w swietle hymnu Magnificat (L&
1,465-55), ,Salvatoris Mater” 1 (1999) 2,s. 137-141.

435 Jozef Flawiusz relacjonuje: ,Do miasta, w ktérym ustanowig $wiaty-
ni¢, niechaj schodzg si¢ Hebrajczycy trzy razy w roku ze wszystkich kraricéw
zdobytej krainy, by sktada¢ Bogu dzieki za doznane dobrodziejstwa, prosi¢
o taske na przyszlo$é i poprzez obcowanie ze sobg na wspdlnych ucztach
wzmaga¢ uczucia wzajemnej mitosci. Przystoi bowiem, by dobrze znali jedni
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ulega watpliwosci, ze Maryja, J6zef i Jezus brali udzial w tych
pielgrzymkach, spelniajac tym samym nakazy Prawa. Jesli nie
przychodzita z Nazaretu trzykrotnie w ciagu roku do Swictego
Miasta (z powodu znacznej odlegtosci), to swiadectwa ewange-
liczne podkreslaja, ze przynajmniej na Pasche Maryja pojawiata
si¢ wJerozolimie. Fakt ten uwydatnia pokorna pobozno$¢ Maryi,
gdyz jako kobieta nie byta do owych pielgrzymek zobowigzana.
Krétka wzmianka o obecnosci Maryi w Jerozolimie w czasie
$wieta odkrywa wielkie bogactwo Jej zycia modlitewnego.
W2zmianka: ,Rodzice Jezusa chodzili co roku do Jerozolimy na
Swieto Paschy”, méwi bardzo wiele. Rozpoczynajace sie piet-
nastego dnia miesigca Nisan i trwajace siedem, a w diasporze
osiem dni, Swicto Paschy, upamigtnia cudowne uwolnienie
Izraelitéw z Egiptu pod wodza Mojzesza. Pascha i Przasniki,
ktére poczatkowo stanowily dwa odrebne $wigta, z biegiem
czasu uformowaly jedna celebracje*®. Przebieg uroczystosci
paschalnych opierat si¢ na zapisie Wj 12: ofiarowywano baran-
ka paschalnego, skrapiano jego krwia odrzwia doméw, uzywa-
jac hizopu, migso za$ spozywano z przasnym chlebem (czgsto
w postawie stojacej, z kijem podréznym w reku, co symbolizo-
waé miato gotowo$¢ do drogi) . Baranka wybieral zazwyczaj
ojciec rodziny. Zwierz¢ musiato by¢ doskonate, bez skazy, gdyz
tego wymagato Prawo. Na terenie $wiatyni, u wejscia do dzie-
dzinca kaptanskiego, ofiarnicy odbierali wybrane baranki, by na
dzwigk trab zabi¢ zwierz¢ta zgodnie z rytualem. Wieczorem
rozpoczynano uczte, na ktérej kazdy z domownikéw miat $cisle
okreslong role. Najmtodszy z uczestnikéw biesiady zadawat ry-
tualne pytanie o znaczenie tak spozywanego positku. Praktyka

drugich, skoro nalezg do tego samego plemienia i zyja wedtug tych samych
praw; a osiagnaé to mozna tylko przez takie wzajemne obcowanie, gdy pa-
trzac na siebie i rozmawiajac ze sobag, przypominaja sobie o wszystkim, co ich
taczy” (Ant. 4,203-204).

436 Pascha byla obchodzona w Izraelu juz w okresie monarchicznym.

Swiadczy o tym 2 Krl 23,22; Joz 5,10; 2 Krn 8, 13
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ta bazuje na Wj 13, 8: ,W tym dniu be¢dziesz opowiadat syno-
wi swojemu: Dzieje si¢ tak ze wzgledu na to, co uczynit Pan
dla mnie w czasie wyjscia z Egiptu”. Odpowiedz ojca rodziny
przybierata forme haggady, czyli opowiadania o historii §wieta.
Przy wypowiadaniu pierwszego blogostawieristwa spozywano
przasny chleb maczany w czerwonym sosie zwanym charose*>’.
Przy odmawianiu Psalmu 114, opowiadajacego o wyjsciu Izra-
elitéw z Egiptu, wypijano tyk stonej wody, na pamiatke tez wy-
lanych przez przodkéw w niewoli. Aby przypomnieé ich gorzki
los, spozywano migso baranka z gorzkimi ziotami. Positkowi
towarzyszyl rytual picia wina, przy czym trzeci kielich, zwany
ykielichem btogostawienstwa”, miat najbardziej uroczysty cha-
rakter. Tuz po nim rozpoczynat si¢ §piew piesni Hallelu (Psalmy
112-118)*8. Wszystkie te zwyczaje zwigzane ze §wietowaniem
Paschy pozwalaja na wysuniecie tezy, ze modlitwa Maryi miata
takze charakter rodzinny.

W Dziejach Apostolskich Eukasz zamiescit jedynie la-
pidarng wzmianke o obecnosci Maryi w wieczerniku, wraz
z apostotami, po wniebowstapieniu: ,Wtedy wrécili do Jero-
zolimy z géry, zwanej Oliwng, ktéra lezy blisko Jerozolimy,
w odleglosci drogi szabatowej. Przybywszy tam weszli do sali
na goérze i przebywali w niej: Piotr i Jan, Jakub i Andrzej, Filip
i Tomasz, Barttomiej i Mateusz, Jakub, syn Alfeusza, i Szymon
Gorliwy, i Juda, érat Jakuba. Wszyscy oni trwali jednomysl-
nie na modlitwie razem z niewiastami, Maryja, Matka Jezusa,
ibra¢miJego” (Dz 1,12-14). Wtasnie Lukasz najczesciej podej-
muje temat kobiet w swoim dwudziele (Ek-Dz), a wéréd nich
zaznacza obecno$é Maryi. Ta krétka wzmianka stuzy¢ moze

#7 Nazwa pochodzi od hebrajskiego rzeczownika ,cegta”; sok przygo-
towany z jablek, orzechéw, fig i wina ma przypominaé niewolnicze prace
Izraelitéw w Egipcie; E. ZAWISZEWSKI, Instytucje biblijne, Pelplin 2001,
s. 129.

48 M. ROSIK, Judaizm u poczqtkow ery chrzescijariskiej, Rozprawy Na-
ukowe 46, red. serii: I. Dec, Wroctaw 2003, s. 85-90.
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podkreslaniu roli Maryi w poczatkach nowej wspélnoty oraz
akcentowaniu modlitewnego charakteru Jej obecnosci. Jest to
jednomyslna, wytrwata, wspélnotowa i skuteczna modlitwa
rodzacego si¢ Kosciota. Obecnos¢é Maryi w wieczerniku ma
charakter stuzebny; wraz z innymi modli si¢ Ona — jak nalezy
przypuszczaé — o dar Ducha Swifgtego. Dar ten zostal udzielo-
ny w dniu Pi¢édziesiatnicy, a sama Maryja — tak przynajmniej
wnioskowaé mozna z tekstu biblijnego — wraz z innymi zacze¢ta
glosi¢ innymi jezykami wielkie dzieta Boze.

2. Maryja ascoltans

Omawiajac powyzej scen¢ zwiastowania, zaakcentowa-
no juz postuszenstwo Maryi wobec przekazanego Jej Bozego
oredzia. Obecnie warto podkresli¢ jeszcze dwie ewangeliczne
sceny, w ktérych Matka Chrystusa ukazana zostaje — tym razem
posrednio — jako Ta, ktéra stucha stowa Bozego. Jezus, odpo-
wiadajac na wiesé, iz Jego krewni (wsréd ktérych znajdowata sie
takze Jego Matka) pragng si¢ z Nim zobaczy¢, zapewnia: ,Moja
matkg i moimi braémi sg ci, ktérzy stuchajg stowa Bozego i wy-
pelniajg je” (Ek 8, 21). Podobnym echem rozbrzmiewa blogo-
stawienistwo, ktére Jezus wypowiedzial po ustyszeniu zawotania
pewnej kobiety z ttumu: ,Btogostawione tono, ktére Cig¢ nosito
i piersi, ktére ssates” (Ek 11, 27). Odpowiadajac jej, zapewnia:
»,Owszem, ale przeciez blogostawieni ci, ktérzy stuchajg stowa
Bozego i zachowujg je” (Ek 12, 28). Obydwa te blogostawiern-
stwa poérednio podkreslajg postawe Maryi, ktéra swym Zyciem
wykazuje postuszenistwo ustyszanemu stowu Bozemu. Wypo-
wiedzi Jezusa sg w istocie pochwata Jego Matki. Przenosi On
pochwale z plaszczyzny czysto naturalnej na plaszczyzng wiary.
Komentujac drugi z przytoczonych fragmentéw, sw. Augustyn
parafrazuje stowa Jezusa: ,, Takze moja Matka, ktéra ty nazywasz
blogostawiona, jest wlasnie blogostawiong dlatego, ze zachowuje
stowo Boga, a nie dlatego, ze w Niej Stowo stato si¢ ciatem i za-
mieszkato migdzy nami (J 1, 14); [jest blogostawiona] wtasnie
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z tego wzgledu, ze zachowuje Stowo samego Boga, ktére Ja

stworzylo, i ktére w Niej stato sie ciatem”#3.

3. Maryja meditans

Te specyficzng postawe Maryi, postawe medytaciji, dwukrotnie
w swym dziele podkresla Fukasz ewangelista. Po opisie odwiedzin,
ktére ztozyli Nowo narodzonemu Jezusowi pasterze, autor natchnio-
ny stwierdza: ,Maryja zachowywata wszystkie te sprawy i rozwazata
je w swoim sercu” (Ek 2, 19). Przedmiotem medytacji Maryi sa wy-
darzenia przed chwila opisane. Pasterze, rolnicy i rybacy, w oczach
religijnych przywédcéw Izraela s ,ludem nieznajacym Prawa’,
a wiec nalezacym do najnizszej warstwy spolecznej**. Wiagnie im,
pasterzom uwazanym za grzesznikéw, pozbawionym prawa wyste-
powania jako $wiadkowie w sadzie, objawia si¢ Jezus, prawdziwy
Pasterz Izraela, wybierajac ich na swiadkéw Jego przyjscia na $wiat.

Po raz drugi fukasz odnotowuje postawe medytacji Maryi po
odnalezieniu Jezusa zagubionego podczas pielgrzymki do Jerozolimy:
»Vlatka Jego chowata wiernie wszystkie te wspomnienia w swym sercu”
(Ek 2,51)*1. Tym razem przedmiotem refleksji s stowa wypowie-
dziane przez dwunastoletniego Jezusa, ktére brzmia niczym wyrzut:
»Czemuscie Mnie szukali? Czy nie wiedzieliScie, ze powinienem by¢

w tym, co nalezy do mego Ojca?” (Ek 2, 49). Obydwie Lukaszowe

49 Homilia do ] 10, 3, BCPNT 3,281

440 T. LOSKA, Fwangelia wedlug sw. Eukasza. Tajemnica Chrystusa po-
s§r6d nas, w: Moja ewangelia. Jezus Chrystus wezoraj, dzis, jutro, 3, Katowice
1996, s. 111-114.

41 Jezus méwi, ze na miano Jego najblizszych zastuguja ci, ktérzy stu-
chaja — szczegot pominiety przez Mateusza i Marka — stowa Bozego i wypet-
niajg je. Warto przy okazji zauwazy¢, ze i w tym sensie Maryja byta w petni
Matka Jezusa. Dwa razy powie o Niej Lukasz, ze zachowywata w sercu stowa
Jezusa i strzegta ich (2, 19.51). Ona tez wspaniatomyslnie o$wiadczyta, ze
jest stuzebnicg Panska (Ek 1, 38)”; K. ROMANIUK, A. JANKOWSKI,
L. STACHOWIAK, Komentarz praktyczny do Nowego Testamentu, 1, Poznani
—Krakéw 1999, s. 316.

21 —Teologia... t. 1



322 Ks. Mariusz Rosik

wzmianki ukazujg Matke Chrystusa w postawie kontemplacji zbaw-
czych dziet dokonywanych przez Boga i realizowanych w Jezusie.

4. Maryja querens

Wspomniana powyzej scena zagubienia dwunastoletniego
Jezusa w $wiatyni w Jerozolimie (Ek 2, 41-50) pozwala do-
strzec jeszcze jedng istotng postawe Maryi, ktéra — interpre-
towana na plaszczyznie wiary — staje si¢ wzorem i wezwaniem
do nagladownictwa dla przynalezacych do Kosciota. Chodzi
o postawe poszukiwania Jezusa. Pobyt Maryi, J6zefa i Jezusa
w Jerozolimie spowodowany byl, jak wspomniano juz wyzej,
zwyczajem udawania si¢ dorostych (powyzej trzynastu lat)
Zydéw trzy razy do roku (Pascha, Pigcdziesigtnica i Swieto
Namiotéw) z pielgrzymka do Jerozolimy**2. Cho¢ kobiety nie
byty zobowiagzane do takiej wizyty, czgsto towarzyszyly swoim
mezom. Celebracje paschalne trwaty tydzieri, natomiast kazdy
Izraelita winien przebywaé w $§wigtym miescie przynajmniej
jedng dobe. Cierpienie Maryi jest wigc cierpieniem matki za-
troskanej o losy swego dziecka. Rodzicom Jezusa zdawato sig,
ze Syn ich zaginatl bez §ladu, tymczasem Jezus zdumiewatl swa
madrosciag nawet nauczycieli.

Odnalezienie Jezusa Lukasz relacjonuje wedlug starotesta-
mentowego schematu epifanii Boga, w ktérym wystepuja trzy
momenty: wstapienie — objawienie — zstapienie*3. Ewangelista
zauwaza, ze Jézef, Maryja i Jezus ,wstapili” do Jerozolimy na
Swieto Paschy (Ek 2, 41-42), a po skoriczonych uroczystosciach
Jezus ,zstapil” z nimi do Nazaretu (Ek 2, 51). Pomiedzy ,wsta-
pieniem” a ,zstapieniem” realizuje si¢ Objawienie**.

442 Jesli dystans byt zbyt duzy, Prawo zezwalalo na jedng pielgrzymke
w roku, wiasnie na §wigto Paschy.

43 Podobnie dzieje si¢ przy objawieniu sic Boga Mojzeszowi (Wj 3—4
133, 18-34) i Eliaszowi (1Kr1 19).

#4 W.WOLYNIEC, op. cit.,s. 57.
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Po raz kolejny Jezus poszukiwany jest przez Maryje juz
w toku swej publicznej dziatalnosci. Kiedy ja rozpoczat, niemal bez
ustanku otaczany byl przez ttumy ludzi. Tzw. ,magnetyzm” Jezusa
szczeg6lnie czesto podkreslany jest przez Marka, jednak wszy-
scy synoptycy zamiescili w swych dzietach sceng, ktérej synopsy
biblijne zazwyczaj nadajg tytul ,prawdziwi krewni Jezusa” (Mt
12, 46-50; Mk 4, 21-25; £k 7,19-21). Jezus daje w relacjonowa-
nej przez synoptykéw scenie pierwszeristwo wspdlnocie religijnej
przed wigzami krwi. Taka postawa stanowi novum w zydowskim
srodowisku mentalnosciowym**. Podobnym echem brzmia zresz-
ta stowa zapisane w mowie misyjnej u Mateusza: ,,Kto kocha ojca
lub matke bardziej niz Mnie, nie jest Mnie godzien” (Mt 10, 37).

5. Maryja patiens

Ewangelie synoptyczne dostarczajg stosunkowo duzo materia-
tu, ktéry rysuje posta¢ Maryi doznajacej cierpienia. To prawda, ze
zapowiedz Symeona o mieczu, ktéry przeniknie Jej dusze najpet-
niej zrealizowata si¢ pod krzyzem, byly jednak takze i inne chwile,
w ktérych tajemnica cierpienia przepetnia osobe Maryi. Wsréd
tekstéw dotykajacych tematyki cierpienia Matki Jezusa wyréznié
nalezy proroctwo Symeona (Ek 2,25-35), ucieczke do Egiptu (Mt
2,13-15), poszukiwanie zagubionego w §wigtyni dwunastoletnie-
go Jezusa (Ek 2, 41-50) oraz trudnosci w spotkaniu z Jezusem
podczas Jego publicznej dziatalnosci (Mt 12, 46-50; Mk 4, 21-25;
Lk 8,19-21), a takze sceng, w ktére krewni Jezusa prébuja sklonié
Go do zaprzestania tej dziatalnosci (Mk 6, 1-6).

Zasadniczym tekstem méwigcym o cierpieniu Maryi jest za-
powiedZ dana przez Symeona w czasie, gdy rodzice Jezusa przyszli

5 [...] w judaizmie nie styszano o tym, by dawa¢ pierwszenistwo wigzom
religijnej wspdlnoty przed zwigzkami rodzinnymi, z wyjatkiem sytuacji, gdy poga-
nin nawracat si¢ na judaizm i uznawat swoja nowa rodzine za wazniejsza od stare;j”;
C.S.KEENER, Komentarz historyczno-kulturowy do Nowego Testamentu, red. wyd.
pol. K. Bardski, W. Chrostowski, thum. Z. Ko$ciuk, Warszawa 2000, s. 142.
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z Nowo narodzonym do $wiatyni, by wypelni¢ wymogi Prawa:
»A Twoja dusz¢ miecz przeniknie, aby na jaw wyszly zamysty serc
wielu” (Ek 2, 35). Proroctwo (taka nomenklatura powszechnie
przyjmowana jest w literaturze egzegetycznej) to zawarte zostato
w tzw. ,cyklu $wigtynnym”, ktéry w Eukaszowej Ewangelii Dzie-
cifistwa obejmuje: ofiarowanie Jezusa w $wiatyni (Ek 1, 22-24),
zlaczone z narracja o spotkaniu z Symeonem (Ek 2,25-35) i Anng
(Ek 2, 36-38), oraz opowiadanie o odnalezieniu dwunastolet-
niego Jezusa w $wiatyni (2, 41-50). Przepis zanotowany w Wj
13, 2.12.15 wymagal, by pierworodnego syna ofiarowa¢ Bogu na
stuzbe w $wigtyni. Od czaséw, kiedy stuzbe te zaczeli petnié lewici,
dziecko podlegato regulacji wykupu. Przy okazji przedstawienia
niemowlecia w $wigtyni, sktadano ofiary. Najubozsi ofiarowacd
winni pare synagorlic lub gotebi (Kpt 5, 7; 12, 8)*¢. Postacie Sy-
meona i Anny reprezentuja oczekujacych na Mesjasza Izraelitéw.
Obydwoje wypowiadaja prorocze stowa, zapowiadajace przyszta

#46 Wzmianka Fukasza o ,ich oczyszczeniu” (2, 22) budzi pewne niejasnosci.
Prawo Mojzesza méwito o czterdziestodniowym okresie nieczystosci rytualnej
kobiety po porodzie; nie ma mowy o takim przepisie dotyczacym mezczyzny. Jesli
wiec zaimek dzierzawczy ,ich” nie wskazuje na Maryje i Jézefa, mozliwe, ze za-
mierzeniem teologicznym Fukasza byto wskazanie na samego Jezusa. Przy takiej
interpretacji nie chodzitoby o oczyszczenie, ktéremu Jezus miat by¢ poddany, ale
ktérego sam miat dokonaé. Skrupulatni egzegeci obliczyli, ze od chwili zwiasto-
wania narodzin Jana do narodzenia Jezusa minglo czterysta pigédziesigt dni. Suma
z czterdziestodniowym okresem oczyszczenia daje czterysta dziewie¢dziesiat dni,
a wiec doktadnie siedemdziesigt tygodni, czyli czas zapowiedziany przez Daniela,
w ktérym Bog polozy kres nieprawosci (9, 24). W takiej interpretacji przedsta-
wienie Jezusa w §wiatyni byloby symboliczng zapowiedzig jej oczyszczenia. ,Oba
epizody [oczyszczenie i ofiarowanie] z historycznego punktu widzenia weale nie
musiaty odbywa¢ si¢ w tym samym miejscu i w tym samym czasie: sg to bowiem
odrebne momenty religijne w zyciu rodziny zydowskiej. Oczyszczenie kobiety,
ktéra urodzita dziecko, zwykle miato miejsce w §wiatyni (Kpt 12, 1-8), ale zadne
prawo starotestamentowe nie méwi nic o koniecznosci ofiarowania w §wiatyni
pierworodnego syna. Ofiarowanie moglo nastapi¢ w jakimkolwiek miejscu i byé
przyjete przez kazdego kaptana”; M. MIKORAJCZAK, Swigtynia jerozolimska
a ofiarowanie Jezusa (Lk 2, 22-24), ,Wroctawski Przeglad Teologiczny” 6 (1998) 2,
s.139; O. DA SPINETOLL Luca. I! Vangelo dei poveri, Assisi 1986, s. 112-116.
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misje¢ Jezusa. Oprécz kantyku Nunc dimittis, Symeon zapowia-
da takze sprzeciw, jaki powstanie wobec Jezusa, oraz cierpienia
Maryi. Proroctwo to wyraznie nawigzuje do ksiegi Izajasza: ,On
bedzie kamieniem obrazy i skata potknigcia si¢ dla obu doméw
Izraela; putapka i sidlem dla mieszkancéw Jeruzalem. Wielu
z nich si¢ potknie, upadnie i rozbije, beda usidleni i w niewolg
wzigci” (Iz 8, 14-15). Stowa Symeona odczytane w tym kontek-
$cie sugeruja, ze dla przyjmujacych dzieto Jezusa, On sam stanie
si¢ fundamentem zbawienia, dla odrzucajacych je - kamieniem
obrazy. Termin ,znak” w wyrazeniu ,znak sprzeciwu” ma diuga
tradycje biblijng. Przywotuje najpierw dzieto stworzenia i cuda
dokonywane przez Bozych postanicéw; odnosi si¢ takze do préb
obecnosci Jahwe podczas pustynnej wedréwki Izraelitéw. Z chwi-
la przyjscia na swiat Zbawiciela On sam staje si¢ znakiem, ktéry
moze by¢ przyjety lub odrzucony*¥’. Réwniez termin ,miecz”
ma w tradycji biblijnej i pozabiblijnej szerokie pole znaczeniowe.
W tradycji greckiej miecz kojarzony byt z zemsta wtadcy: Damo-
kles, pochlebca na dworze tyrana Syrakuz, Dionizosa I Starszego
(405-367 r. przed Chr.), zostal zaproszony przez wladcg na uczte,
podczas ktérej miat zakosztowa¢ stodyczy rzadzenia. Posadzono
go na miejscu, nad ktérym na konskim wlosiu powieszono obna-
zony miecz. Miecz stat si¢ symbolem grézb wciaz zatruwajacych
zycie ludzkie**8. Motyw miecza niejednokrotnie pojawia si¢ na
kartach Starego Testamentu jako symbol Bozej kary. W stowach
proroctwa przeciw Egiptowi Jeremiasz obwieszcza: ,A dzien ten
jest u Pana, Boga Zastepéw, dniem odwetu, by si¢ pomsci¢ nad
swoimi wrogami. Miecz pochtonie, nasyci si¢ i ugasi pragnienie
ich krwig, albowiem rzez to ofiarna dla Pana, Boga Zastepéw
w ziemi péinocy, nad Eufratem” (Jr 46, 10). Miecz — wlozony
w rece Babiloniczykéw — stuzyt takze jako symbol gniewu Boze-

#7 M. ROSIK, Jezus i Jego misja. W kregu oredzia Ewangelii synoptycz-
nych, w: Studia Biblica 5, Kielce 2003, s. 53-54.

448 W. KOPALINSKI, , Damokles”, w: Stownik mitow i tradycji kultury,
Krakéw 1996, s. 192.
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go nad Izraelem: ,Miecz, miecz! Wyostrzono go i wyczyszczono.
Na krwawy béj wyostrzono, by I$nit jak btyskawica, wyczysz-
czono. [...] Datem go, by wyczysci¢, by chwyci¢ w dton; miecz
wyostrzono i wyczyszczono, aby go poda¢ w reke tego, co zabija”
(Ez 21, 14-16). Nieco ogdlniej ujmujac, miecz jest symbolem
cierpienia. Wiasnie w takim znaczeniu termin ten zostat uzyty
przez Lukasza. Oznacza on cierpienia Maryi spowodowane ma-
jaca nastapi¢ meka Jezusa.

Sama koniecznos¢ ucieczki, by chroni¢ zycie ludzkie, jest
juz swoistg forma cierpienia. Fabula narracji o ucieczce Swifgtej
Rodziny do Egiptu (Mt 2, 13-15) koncentruje si¢ wokét uda-
nia sie Swiqtej Rodziny do Egiptu, celem uniknig¢cia gniewu
Heroda, ktéry postanowit zgtadzi¢ nowo narodzonego Jezu-
sa. Opowiadanie to jest echem starozytnego przekazu Ksiegi
Wyjscia o postanowieniu faraona, by zgtadzi¢ wszystkie nowo
narodzone dzieci hebrajskie. Postanowienie to znalazto swéj
wyraz w stowach faraona, skierowanych do potoznych kobiet
hebrajskich: ,Jesli bedziecie przy porodach kobiet hebrajskich,
to patrzcie na ple¢ noworodka. Jesli bedzie to chlopiec, to win-
niscie go zabi¢” (Wj 1, 16).

Rozpoczynajac narracje, Mateusz postuguje si¢ typowym dla
siebie okresleniem: ,oto aniot Parski ukazat siec we $nie” (Mt 1, 20;
2,19-20). Sen jest jednym ze sposobéw komunikowania si¢ Boga
z czlowiekiem w Mateuszowej Ewangelii Dziecifistwa. Autor
kilkakrotnie podkresla znaczenie snéw. Stuzg one jako ostrzezenia
skierowane do Jézefa i medrcéw*’. Przypuszczalnie ewangelista
znal starozytng legende zydowska, wedtug ktérej za czaséw niewoli
egipskiej astrologowie ostrzegli faraona, ze narodzit si¢ Mojzesz,
ktéry miat poprowadzi¢ Izraelitéw ku wyzwoleniu; ojciec Mojzesza
jednak zostal przez boska interwencje ostrzezony we $nie o tym, ze
faraon zamierza zabi¢ wszystkich chlopcéw hebrajskich, i ratujac

9 . MEYER EVERTS, Dreams in the NT and Greco-Roman Literature.
The Anchor Bible Dictionary, D.N. Freedmann (wyd.), II, New York-London—
Toronto—Sydney—Auckland 1992, s. 231-232.
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si¢ ucieczka, ocalit Zycie syna. O legendzie tej wspomina Flawiusz:
,Ulitowat si¢ nad nim [Amaramem, ojcem Mojzesza] Bég, wzru-
szony jego blaganiem, i ukazujac mu si¢ we $nie, upomnial go,
by nie tracit nadziei na poprawe losu; On bowiem pamieta o ich
poboznosci i nigdy nie przestanie wynagradza¢ za nig; przeciez to
z Jego taski nieliczni przodkowie Izraelitéw rozmnozyli si¢ w ple-
mie tak potezne” (Ant. 2, 170-171). Analogia pomig¢dzy obiema
historiami wydaje sie ewidentna®°. Narracja Mateusza nie méwi
wprost o cierpieniu Maryi, jednak na zasadzie analogii mozna do
Niej odnies¢ uczucia kazdej matki kochajacej swe dziecko. Zagro-
zenie zycia dziecka jest zawsze powodem strachu, czyli cierpienia
matki. Mozna w tym kontekscie odczytac takze starotestamentowe
zapewnienie o Bozej mitosci wobec Izraela, w ktérym Jahwe powo-
tuje si¢ na przyktad matki troszczacej sie o swe dziecko: ,,Czy moze
niewiasta zapomnie¢ o swym niemowleciu? Ta, ktéra kocha syna
swego tona? A nawet gdyby ona zapomniata, Ja nie zapomng o To-
bie. Oto wyrytem ci¢ na obu mych dloniach” (Iz 49, 15-16). Aniot
poleca Jézefowi udaé si¢ ,,do Egiptu”, gdyz kraj ten w tradycji staro-
testamentowej widziany jest nie tylko przez pryzmat zniewolenia,
ale takze jako miejsce ucieczki®*l. Cel poszukiwania Jezusa przez
Heroda okresla Mateusz zdaniem celowym: ,aby Go zgtadzi¢”.
Mozna tu widzie¢ zapowiedz wydarzen zwigzanych ze $miercig

40 1 P. MEIER, Matthew, Dublin 1984, s. 13.

#1 Kiedy Salomon poszukiwat Jeroboama, aby go zabi¢, ten ,schronit si¢
do Egiptu, do Szeszonka, kréla egipskiego, i zostal w Egipcie az do $mierci
Salomona” (1Krl 11, 40). Podobnie rzecz miata si¢ w przypadku Uriasza,
syna Szemajasza z Kiriat-Jearim, ktérego prorocze stowa nie spodobaly si¢
krélowi Jojakimowi. Gdy krél postanowit zabi¢ proroka, ,Uriasz ustyszat
o tym, przerazit si¢ i uciekajac, przybyt do Egiptu” (Jr 26, 21). Tutaj réwniez
w czasach Machabeuszéw schronit si¢ najwyzszy kaptan Oniasz IV. Egipt
byt jednak przede wszystkim krajem, w ktérym przez dlugie lata mieszkali
Izraelici. Podréz Jezusa do Egiptu wyobraza wedréwke Izraela z Kanaanu do
Egiptu. Rozszerzeniu takiej interpretacji stuzy postaé¢ Jézefa, przybranego
ojca Jezusa, ktéry nosi imie patriarchy Jézefa, ktéry przyprowadzit do Egiptu
Jakuba-Izraela; R E.BROWN, op. cit., s. 216.
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Jezusa, ewangelista bowiem postuguje si¢ tym samym okresleniem
(Mt 27, 20). Tym samym uzyta przez ewangeliste terminologia
wskazuje na cierpienie Maryi. Juz sama mowa o checi zgtadzenia
Jezusa jest pierwsza realizacja proroctwa Symeona. Bez watpienia
jednak Mateusz, postugujac si¢ analogia Jezus-Mojzesz, nawia-
zuje w uzasadnieniu nakazu do podwéjnej tradycji ksiegi Wyjscia:
do nakazu faraona, by zabija¢ hebrajskie dzieci (Wj 1, 22)*? oraz
do usitowan faraona, by straci¢ Mojzesza (Wj 2, 15: ,faraon [...]
usitowat straci¢ Mojzesza”)*3.

Cierpienie Maryi zwigzane z koniecznoscia ucieczki do
Egiptu widzi Mateusz w kontekscie realizacji dawnych proroctw.
Cytat z Oz 11, 1: ,Z Egiptu wezwalem syna mego” wprowadza
Mateusz stosowang przez siebie formulg ,tak miato si¢ spetnié
stowo, ktére Pan powiedziat przez proroka”*. Ozeasz nawia-

2 A. LESKE, Ewangelia wedtug sw. Mateusza, w: ,Migdzynarodowy
komentarz do Pisma Swigtego. Komentarz katolicki i ekumeniczny na XXI wiek’”,
red. W.R. Farmer, S. McEvenue, A.J. Levoratti, D.L. Dungan, red. wyd. pol.
W. Chrostowski, T. Mieszkowski, P. Pachciarek, ttum. B. Widla, Warszawa
2001, s.1142.

430 tym wydarzeniu J6zef Flawiusz pisat: ,Otéz jeden z kaptanéw
(a sa tam [w Egipcie] kaptani bardzo biegli w przepowiadaniu przyszlosci)
oznajmit krélowi, ze teraz wlasnie ma si¢ narodzi¢ wéréd Izraelitéw dziecie,
ktére, gdy wyrosnie na meza, ukréci potege Egipcjan, a wzmocni Izraelitéw,
przewyzszajac wszystkich ludzi mestwem i zdobywajac stawe wiecznotrwaly.
Ulakt sie krdl i za rada owego kaptana rozkazal, by kazde nowo narodzone
dzieci¢ pici meskiej z rodzicéw izraelskich topiono w rzece i pilnowano po-
togéw niewiast hebrajskich” (4nz. 2, 8,2). Flawiusz nic nie wspomina jednak
o podobnym wydarzeniu w Palestynie za czaséw Heroda. Brak jakichkolwiek
zrédet historycznych poza Ewangelia, ktére wskazywatyby na rzez niemowlat,
sktania niektérych egzegetéw do tezy o legendarnym charakterze opowiada-
nia Mt 2, 16-18.

44 Takie zastosowanie starotestamentowego cytatu do opisywanych
wydarzen dzieciristwa Jezusa ukazuje generalng zasadg, jaka przyjmuje Mate-
usz w korzystaniu z Pisma Swictego: nadaje starozytnym tekstom znaczenie,
ktérego z pewnoscia nie posiadaly w historycznym kontekscie, w ktérym
powstaty; F. KERMODE, ,Matthew”, w: The Literary Guide to the Bible, red.
R. Alter, F. Kermode, London 1989, s. 338.
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zywal w swej wypowiedzi do historycznego wyjscia Izraelitéw
z Egiptu; nie prorokowal o przysztych wydarzeniach. Mateu-
szowe ,wypelnienie si¢” proroctwa nalezy wigc rozumieé typolo-
gicznie: jak ,,syn Boga”, Izrael, zostal wybawiony z niewoli przez
cudowng interwencje Jahwe, tak réwniez Jezus, ,syn Bozy”,
zostaje ocalony za przyczyng ingerencji boskiej. Ozeaszowy cy-
tat stanowi kulminacje, a jednoczesnie teologiczna interpretacje
historycznego wydarzenia ucieczki Swietej Rodziny do Egiptu.
Jezus przedstawiony w dotychczasowych perykopach Ewangelii
Dziecinistwa jest synem Maryi i Jézefa, synem Dawida i synem
Abrahama (Mt 1, 1)*°) ale jest przede wszystkim ,moim Sy-
nem’, czyli Synem Bozym. Jak Izrael-Syn Bozy, tak Jezus musi
wyjs¢ z Egiptu (powrét do Nazaretu: 2, 19-23), przejs¢ przez
wody Jordanu (chrzest z rak Jana Chrzciciela: Mt 3,13-17) i do-
swiadezyé wedréwki przez pustynie (kuszenie: Mt 4, 1-11)%°.
Mateusz ukazuje wiec Jezusa jako Tego, ktéry w swoim zyciu
»przezywa’ histori¢ swojego narodu. Izrael jest przybranym,
kolektywnie rozumianym synem Jahwe; Jezus jest prawdziwym
synem Bozym. W tym tez kontekscie cierpienie Maryi towarzy-
szy realizacji Bozego planu zbawczego.

Kolejny fragment méwiacy o cierpieniu Maryi to opis za-
gubienia Jezusa podczas jednej z pielgrzymek do Jerozolimy (Ek
2, 41-50). Ewangelista wktada w usta Matki wprost wzmianke
o Jej bélu: ,,Oto ojciec Twoéj ija z bélem serca szukalismy Ciebie”
(Ek 2, 48). Scena, ktéra rozegrata si¢ w $wiatyni, kiedy to Jezus

5 AL Vogtle sadzi, ze sekwencja: syn Dawida — syn Abrahama — syn Boga,
nie jest przypadkowa, lecz stuzy ukazaniu synostwa Bozego Jezusa jako kul-
minacji stopniowego objawiania Jego tozsamosci; A. VOGTLE, Messias und
Gottessohn. Herkunft und Sinn der matthiischen Geburts- und Kindheitsgeschichte,
Diisseldorf 1971, s. 18.

#6 D.J. Harrington zauwaza: ,Matthew’s emphasis is on Jesus as Son of God.
The original context [of Hos 1, 11] is Israel’s exodus from Egypt; Israel is thus called
the Son of God. Such a background for Jesus’ divine sonship stresses the continuity
between Jesus and Israel, for Jesus repeats the experience of Israel in the exodus genera-

tion”; D.J.HARRINGTON, The Gospel of Matthew, Collegeville 1991, 5. 44.
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zdumiewat ,nauczycieli” (Ek 2, 46), jest na wskro§ symbolicz-
na*’. Juz sama terminologia posrednio jest pasyjna, a wiec doty-
ka cierpienia Jezusa. Termin dei (,powinienem”), ktéry pojawia
sie w Jezusowym stwierdzeniu, iz powinien On by¢ ,w sprawach
Ojca” (Ek 2, 49), jest typowym czasownikiem zapowiedzi meki
i zmartwychwstania (Ek 9, 22; 13, 33; 17, 25; 22, 37; 24, 7.44).
Przywotujac kontekst pasyjny, tym samym perykopa dotyka
tematu cierpienia Maryi. Inna wiezia aczaca narracje o Jezusie
w §wiatyni z wydarzeniami paschalnymi jest motyw ,trzech dni”
z watkiem poszukiwania Jezusa (por. £k 24, 5). Rodzicom Jezusa
zdawalo sie, ze zaginal bez §ladu, tymczasem zdumiewal swa
madroscig nawet nauczycieli; wyleknionym uczniom po wyda-
rzeniach wielkopiagtkowych wydawalo sie, ze Jezus zginat na za-
wsze, tymczasem zmartwychwstal, aby kontynuowaé swa misje
nauczania i prowadzenia ku zbawieniu. Analogia pomiedzy za-
gubieniem Jezusa i Jego $miercig oraz pomig¢dzy odnalezieniem
Jezusa a Jego zmartwychwstaniem jest moze daleka, ale na pewno
dostrzegalna. Mozna méwic o cierpieniu Maryi w podwéjnym
aspekcie: w wymiarze egzystencjalnym jest to cierpienie matki,
ktérej syn si¢ zagubil; w wymiarze teologicznym wydarzenie jest
zapowiedzia meki i $§mierci Jezusa, ktérych Maryja byta $wiad-
kiem. Pierwszy wymiar ma charakter bezposrednio wynikajacy
z tekstu, drugi jest elementem jego interpretacji teologiczne;.
Przy omawianiu postawy poszukiwania Jezusa przez
Maryje wskazano na perykopy Mt 12, 46-50; Mk 4, 21-25;
Lk 8, 19-21. Réwniez i w tej scenie posrednio zarysowuje
si¢ element cierpienia Matki, ktéra ma trudnosci w spotka-
niu z wlasnym synem. Bardziej jeszcze element éw obecny

#7.0. da Spinetoli zauwaza: ,La scena di Gesii in mezzo ai dottori del
tempio, dove rivela una sapienza superiore davanti ai ‘maestri’ piit gualﬁmli della
comunita israelitica, é altamente simbolica. Essa indica che egli usufruisce di una
particolare comunicazione divina dato che non ha frequentato nessuna scuola. La
risposta di Gesiy ai genitori conferma questa impressione’; O. DA SPINETOLI,
op. cit., 5. 129.
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jest w opisie wrogiej postawy mieszkaicéw Nazaretu wobec
Jezusa (Mk 6, 1-6). Trudno wyobrazi¢ sobie, by nie sprawiata
ona bélu Jego Matce. Ewangelista nie wspomina bezposrednio
o obecnosci Maryi przy calym wydarzeniu, jednak uprawnione
jest przypuszczenie, ze przynajmniej dotarlty do Niej wiesci
o calym zajSciu. Scena rozegrata si¢ przeciez w synagodze,
w Jej rodzinnym miescie. Markowa wzmianka, iz Jezus jest
ysynem Maryi” (Mk 6, 3), swiadczy o klimacie niechgci réw-
niez wobec Niej.

6. Maryja serviens

Kolejny rys postaci Maryi to Jej postawa stuzebna. Maryja
moze by¢ ukazywana jako wzér stuzby w dwojakim aspekcie:
stuzby Bogu i ludziom, zatem jest ancilla Domini i homo ser-
viens. Najwyrazniej postawa stuzby cztowiekowi zarysowuje sie
w scenie nawiedzenia Elzbiety (Ek 1,39-45). Czyn Maryi jest
wyrazem ducha stuzby, tym razem skierowanej ku krewnej. Ma-
ryja wybiera si¢ na spotkanie z Elzbieta ,z pospiechem”, ktéry
oddaje stan ducha czlowieka pragnacego zweryfikowaé stowa
Boze*8. Zadziwienie owym duchem stuzby, ktéry prowadzit
Maryje, wyraza pytanie Elzbiety: ,Skadze mi to, ze matka mo-
jego Pana przychodzi do mnie?” (Ek 1, 43). Teologia Wschodu
okresla Maryje mianem Pneumatophora, Nosicielka Ducha.
Istotne dla pelniejszego odczytania nawiedzenia okazuje si¢
spojrzenie na kontekst; Maryja udaje si¢ do swych podesztych
juz w latach krewnych po otrzymaniu Bozego zwiastowania
o narodzinach Jezusa. Spotkanie z Bogiem prowadzi do spotka-
nia z cztowiekiem. W stuzbie cztowiekowi bowiem weryfikuje
si¢ autentycznos$¢ spotkania z Bogiem.

48 Fukasz ukazuje wizyte Maryi w domu Zachariasza nie tylko jako

spotkanie dwéch matek, ale réwniez jako spotkanie Jezusa z Jego poprzed-
nikiem, Janem Chrzcicielem. Tak odczytywano wydarzenie juz w pierwszych
wiekach chrzescijaristwa.



332 Ks. Mariusz Rosik

7. Maryja ancilla Domini

Przy zwiastowaniu Maryja sama okresla siebie jako ,stuzeb-
nice Panska”, co powtarza w Magnificat, chwalac Boga, iz wejrzat
yunizenie stuzebnicy”. Jej zawotanie ,niech mi si¢ stanie” nie jest
— jak chcieliby niektérzy egzegeci — naznaczone rezygnacja czy
wrecz determinacja. Maryja stawia pytanie: ,jakze si¢ to stanie?”,
jednak nie jest to pytanie $wiadczace o braku wiary, zaufania czy
powatpiewaniu. Wrecz przeciwnie, jest to poszukiwanie wiary
catkowicie swiadomej. Co prawda tacinskie fias sugerowaé moze
pewien odcieri zgody podjetej z rezygnacja w tonie ,no dobrze,
niech juz tak bedzie”, jednak grecka forma (a wigc oryginalna)
jest jak najdalsza od takiego wydzwicku zgody Maryi. Uzyta tu
przez Lukasza forma opzativus jest niezwykle rzadka na kartach
Nowego Testamentu. Greckie genoizo (Ek 1, 38) jest radosnym
zawolaniem ,niech tak bedzie!”, ,niech si¢ tak stanie!”, a wyraza
ochocze przyjecie woli Bozej, entuzjastyczne wrecz podjecie
wspéldziatania z nig®”.

Mozna u synoptykéw wskazaé wiecej tekstéw poswiadcza-
jacych stuzebng postawe Maryi wobec Boga. Jednym z aspektéw
tej postawy jest modlitwa, medytacja czy stuchanie stowa Bozego,
a wiec cechy oméwione powyzej. Postawa stuzebna wobec Boga
przejawia si¢ takze w scenie ofiarowania w §wiatyni; Maryja za-
chowuje Boze prawo, sktada przepisane nim ofiary. To wtasnie
tam miedzy innymi weryfikuje si¢ Jej postawa ,stuzebnicy Pan-
skiej”. Tym samym realizuje si¢ posrednio proroctwo Malachia-
sza: ,Przybedzie do swej $wiatyni Pan, ktérego wy oczekujecie”

(M13,1).

KONKLUZJA

Zarysowane powyzej zasadnicze linie mariologii synop-
tykéw nie wyczerpuja wszystkich jej zagadnien; wskazuja co

#9 J. KUDASIEWICZ, Odkrywanie Ducha Swigz‘ega..., op. cit.,s.133.
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najwyzej kierunki, w ktérych idg dalsze dociekania teologéw.
Petniejszy obraz mariologii zyskuje si¢ w zestawieniu z mysla
Janowa uzupelniona o interpretacje niektérych fragmentéw
list6w nowotestamentowych. Warto jednak zaznaczy¢ po raz
kolejny, ze mariologia Ewangelii synoptycznych pozostaje
zawsze chrystologiczna i eklezjologiczna. Zagubienie ktérego-
kolwiek z tych wymiaréw, a wiec prezentacja postaci Maryi bez
zwigzkéw z Chrystusem lub Kosciotem, jest falszywym tropem
refleksji teologiczne;.



Michat Wojciechowski

ZAGADNIENIA ETYCZNE

W teologii Nowego Testamentu wazng role odgrywa
rozréznienie nauk, ktére wyszly z ust samego Jezusa oraz
wiary wezesnego Kosciota. Sformutowania tej wiary rozwi-
nely si¢ z czasem znaczaco, co widaé¢ chocby po chrystologii
i soteriologii §w. Pawta. W przypadku zasad moralnych po-
danych przez Ewangelie sytuacja jest do§¢ odmienna. Etyka
Ewangelii synoptycznych to zasadniczo nauczanie moralne
Jezusa powtarzane przez tych, ktérzy w Niego uwierzyli.
Wprawdzie poszczegdlne nauki Jezusa mogly by¢ i byly
twérczo adaptowane we wezesnym Kosciele, zas wiara w Je-
zusa nadala wyjatkowa wage tresci jego nauczania, ale trudno
w tym przypadku méwié o znaczniejszym rozwoju czy zmia-
nie tresci przestania.

I. PODEJSCIE EWANGELII DO MORALNOSCI

1.Jezus i Ewangelie

Niezupetnie da si¢ uchwyci¢ specyfike moralnego nauczania
poszczegblnych Ewangelii synoptycznych, choé¢ wielu autoréw
na tym si¢ skupia. Réznice migdzy nimi polegaja gléwnie na
innym doborze wypowiedzi Jezusa na tematy etyczne. Wyda-
je sie, ze dla sw. Marka najwazniejsze jest péjscie za Jezusem
i nadzieja krélestwa Bozego, dla $w. Lukasza perspektywa
zbawienia, za§ Ewangelia Mateuszowa pokazuje nowy ksztatt
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przykazan i sprawiedliwoséci. Mozna by jednak twierdzié¢ ina-
czej, na przyktad wskazujac na role krélestwa niebieskiego u sw.
Mateusza. Lacznie lepiej przyjaé, ze Ewangelie gloszac Jezusa,
chcg tym samym przede wszystkim wskazaé na jego przesta-
nie.

W przypadku Dziejéw Apostolskich, nauczanie moralne ma
charakter mniej centralny niz w Ewangeliach. W ramach dzie-
ta $w. Lukasza, jako kontynuacja jego Ewangelii, stanowi ono
jednak cenne uzupelnienie, ktére pokazuje, jakie przedtuzenie
mialy zasady Jezusowe w Zyciu wezesnego Kosciota.

Nastepnie, zalecenia moralne Jezusa, cho¢ ida dalej niz
Stary Testament i tradycja Zydowska, pod wieloma wzgledami
do nich nawiazuja tak w formie, jak w tresci. Poszczegélne na-
uki moralne Jezusa maja na ogét odpowiedniki w dwezesnym
judaizmie, cho¢ jako catos¢ znacznie si¢ wyrézniaja. Wzgledem
Starego Testamentu nauka moralna Jezusa stanowi raczej
wzbogacenie, ulepszenie i kontynuacje niz rewolucj¢. Dotyczy
to i cech ogdlnych etyki, i wielu tresci szczegétowych. Etyka
Ewangelii wchodzi zatem w sposéb harmonijny do etyki bi-
blijnej jako catosci — nie tylko do etyki Nowego Testamentu.
Z tej racji nie catkiem moze by¢ od niej oddzielona i osobno
omawiana.

Czeé¢ autoréw podejmujacych te tematy rozdziela wpraw-
dzie przestanie moralne poszczegdlnych ksiag i postaci Nowego
Testamentu, podobnie jak w przypadku studiéw nad jego teo-
logia. Prowadzi to jednak do pewnych powtérzen i rozdzielania
kwestii blisko ze sobg sasiadujacych. Z drugiej strony, wobec
mnogosci i réznorodnosci tekstéw na tematy moralne, zbudo-
wanie ich syntezy nie do korica jest mozliwe.

Ostatnia nieunikniona trudno$¢ to omawianie przez Nowy
Testament kwestii etycznych wraz z bardziej teologicznymi:
zbawienia i postawy cztowieka wobec Boga. W pracach na tema-
ty biblijno-moralne pojawiaja si¢ wigc tematy wiary, krélestwa
Bozego, powotania itp., ktére nie sg scisle etyczne.
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2. Gléwne uzasadnienie etyki

Systematyczny wyktad etyki wymaga rozpoczecia od kwestii
jej uzasadnienia i cech strukturalnych, a nie od tresci szczegéto-
wych. Ogdlnie stwierdzi¢ mozna, ze etyka biblijna odwoluje si¢
do relacji cztowieka z Bogiem. Co to doktadniej znaczy?

Potocznie uwaza sig, ze ta etyka opiera si¢ na przykazaniach,
to znaczy na nakazach i zakazach podanych ludziom przez Boga
za posrednictwem jego wystannikéw. Jest to wiec, uzywajac je-
zyka bardziej filozoficznego, etyka normatywna (wyrazona przez
zesp6t norm) oraz heteronomiczna (cztowiek podlega prawu,
ktérego sam nie ustanowil). Mozna to modyfikowaé, méwiac,
ze taka etyka jest teonomiczna (Tillich), czyli oparta na prawie
Bozym.

Nie jest to jednak $ciste. Etyka biblijna i ewangeliczna od-
wotuje si¢ do Boga nie tylko jako prawodawcy. Bég jest przede
wszystkim zrédlem i wzorem zasad moralnych; daje przykazanie
mitosci, poniewaz sam jest mitoscig. Zatem lepiej bedzie méwic
o etyce ,teomorficznej”, wzywajacej do postgpowania na ksztatt
(gr. morfe) Boga. Ta etyka wychodzi od wzoru osobowego i na-
sladowania, z czego dopiero wynikaja normy.

Takze w Ewangeliach odnajdziemy wyrazne sformulowanie
zasady nasladowania Boga, ktéra motywuje moralne postgpowanie
i normuje je. W Starym Testamencie zasada ta wyrazita si¢ w kil-
kakrotnie powtérzonym nakazie, skierowanym do Izraela: ,Badz-
cie $wieci, bo ja jestem $wiety, Jahwe Bog wasz” (Kpt 19, 2; por.
11, 44n; 20, 7, Wj 22, 30; cytowane w 1 P 1, 16). Ewangelia méwi:
»2Bedziecie wiec doskonali, jak Ojciec wasz niebieski jest doskonaty
[gr. teleios]” (Mt 5, 48) oraz paralelnie: ,Staricie si¢ litosciwi, jak
Ojciec wasz niebieski jest litosciwy [oiktirmon]” (Ek 6, 36). Cechy
moralne Boga ujete sa ogdlnie jako swigtos¢ i doskonatosé, a kon-
kretniej jako milosierdzie; by¢ moze Jezus powiedziat o $wigtosci
Boga, a ewangelisci uzyli terminéw dostepniejszych odbiorcom.

Warto tu wspomniedé, ze takie pojmowanie zrédta moral-
nosci nie jest wylacznie cechg Biblii i chrzescijafistwa. Postulat

22 —Teologia... t. 1
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nasladowania béstwa podat Platon i znany on byt potem w sta-
rozytnej filozofii greckie;j.

W Ewangeliach takim Boskim wzorem $wietosci i mitosci
okazuje si¢ Jezus Chrystus. Pokazuje swoim zyciem ich doskonatg
realizacje. Wzywa do nasladowania go. Mt 11, 29: , Bierzcie jarz-
mo me na siebie i uczcie si¢ ode mnie, bo tagodny jestem i unizony
sercem’. £k 14, 27 (i par.): ,Kto nie dZzwiga swego krzyza, a idzie
za mna, nie moze by¢ mym uczniem” (por. ] 15,12.14; 1 P 2,21).

Gdy Jezus potwierdzal, modyfikowat lub zmienial zasady
Starego Testamentu albo tez, gdy ogtaszat nowe, opierat si¢ na
wlasnym autorytecie (,A ja wam powiadam...”). Stuchacze do-
strzegli, ze Jezus naucza, jak majacy wiadze (gr. exousia, wiasciwie
»autorytet”, Mt 7, 29, konkluzja kazania na Gérze). Kto wierzy
w Chrystusa, uznaje tez, ze wlasnie jego nauka jest Zrédiem
prawd moralnych. To uzasadnienie jest kontynuacja poprzed-
niego: etyka jest zbudowana na prawie Bozym, a to, ze Jezus
stanowit zasady moralne, wyniklo z jego uprawniert Boskiego
prawodawcy.

Z drugiej strony, nie mozna powiedzie¢, by etyka biblijna
pomijata podmiotowo$¢ cztowieka w zyciu moralnym. Na pew-
no nie jest to etyka ,autonomiczna”, ale uznaje ona mozliwos¢
dotarcia umystem do zasad moralnych, jak tez podkresla role
sumienia, ktére w greckim kontekscie oznacza przede wszystkim
ludzka zdolno$¢ do uswiadomienia sobie nadrze¢dnej prawdy
moralnej i do samooceny. Ewangelie nie uwypuklaja jednak tego
aspektu, aczkolwiek go wspominajga. Jezus powiedziat: ,Dlacze-
go sami z siebie nie rozrézniacie tego, co stuszne?” (£k 12, 57).
Serce (czyli w jezyku biblijnym rozumne wnetrze cztowieka) jest
zrédiem jego mysli i czynéw (Mt 15, 18n i par.; £k 6, 45).

Obok tego gltéwnego, teocentrycznego uzasadnienia wyste-
puje tez argumentacja odwotujaca si¢ do autorytetu wypowiedzi
Pisma, jak tez bardziej praktyczna, bazujaca na obserwacji. Kon-
sekwencje moralnego postepowania, czyli nagroda badz kara, nie
sa wprawdzie same w sobie uzasadnieniem etyki, ale s3g w tym
kontekscie wymieniane.
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Kazanie na Gérze méwi mianowicie o zaptacie za dobre czy-
ny (gr. misthos, niescisle ttumaczone ,,nagroda”, Mt 5,12.46; 6, 2).
»2Zaptata” jest tu pewnym obrazem, wzigtym z dziedziny stosun-
kéw pienieznych, jak ,dtug” w modlitwie Ojcze nasz. Niemniej
jednak jasno wskazuje, Ze moralne postepowanie wprowadza do
krélestwa Bozego, ze Bég je wynagrodzi. Nie jest to jednak wtas-
ciwie motywacja etyki, lecz raczej jej naturalna konsekwencja.
Milosierni, pokorni, wybaczajacy zostana zbawieni, ale Jezus nie
twierdzil, Ze ludzie maja tacy by¢ ze wzgledu na nadziej¢ zarob-
ku! O tych kwestiach bedzie jeszcze mowa przy odpowiednich
tekstach w punktach nastepnych.

3. Zakres etyki

Uderzajaca cecha etyki biblijnej, a zwlaszcza Jezusowej, jest
maksymalizm wymagari polaczony z przekonaniem, ze przykaza-
nia Boze okreslaja cate zycie cztowieka i wymagaja petnego postu-
szeristwa. Rodzi to istotng trudnosé. Czy taka etyka nie przecenia
mozliwosci cztowieka? Po co przykazania, ktére sa nieustannie
tamane? Jak grzeszny cztowiek moze upodobni¢ si¢ do Boga?
Czy nie lepsze bylyby zasady mniej ambitne, ale wykonalne?

W historii teologii mozna wyodrebni¢ cztery odpowiedzi na
to pytanie. Pierwsza uznaje, Ze etyka ewangeliczna ma charakter
katechezy stawiajacej wymagania trudne, lecz mozliwe do reali-
zacji. Chrzescijanin wsparty taska moze i powinien tak zy¢. Za
takim rozwigzaniem stoi stuszny argument, ze z wymogéw mo-
ralnych nie nalezy rezygnowad. Nastepnie, cho¢ cz¢§¢ wymagarni
Jezusa ma charakter maksymalny, inne na pewno s3 w zasigegu
zwyktych ludzi. Z drugiej strony mozna odnie$¢ wrazenie, ze
przez takie wyjasnienie zaciera si¢ niewatpliwa trudnos¢ zycia
po chrzescijanisku.

Drugie stanowisko rozréznia poziomy wymagari. Wymogi
moralne bylyby wéwczas dwustopniowe: etyka dla zwyktych
ludzi, Dekalog i etyka dla wybranych, na przyktad zakonnikéw
i zakonnic. Ci moga podjaé prébe zycia wedlug nauk Jezusa, trak-
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tujac je jako rady ewangeliczne. Jednakze, nawet jesli §wietych
jest niewielu, to przeciez Jezus nauczat zwyktych ludzi w Galilei,
a Ewangelie nie powstaty jako lektura dla elity. Kazdy cztowiek,
mamy nadzieje, zostat wybrany przez Boga.

Te dwa rozwigzania zrodzily si¢ w srodowisku katolickim.
Ttem dalszych dwéch jest protestantyzm. Luter uznat, ze Ewan-
gelie z ich trudnymi wymogami przede wszystkim uswiadamiaja
cztowiekowi jego grzesznosé. Tym samym liczy¢ moze on tylko
na Boze przebaczenie. Ta odpowiedz jest wyraznie za uboga.
Owszem, konfrontacja z przykazaniami Bozymi ujawnia, ze
grzeszymy, ale jednak ich gtéwnym celem pozostaje poprawienie
cztowieka, a nie jego zdemaskowanie!

W nowszym protestantyzmie liberalnym twierdzono z kolei,
ze Jezus w swoim nauczaniu moralnym miat na wzgledzie czasy
ostateczne. Jezeli krélestwo Boze ma wkrétce nasta¢ w sposéb
widoczny, zadanie doskonatosci ma sens. Za ta opinig idzie nie-
raz teza, ze skoro czasy ostateczne nie nadeszly, etyka Ewangelii
nie odnosi si¢ do zycia dzisiejszego, a nam wystarczy jakas etyka
bardziej ziemska.

Owo stanowisko nie jest jednak catkiem biedne. Etyka
chrzedcijariska istotnie chce uksztattowaé cztowieka tak, zeby byt
gotéw na spotkanie z Bogiem. Jej zrozumienie i przyjecie wy-
maga wiary w Boga, w Jego objawienie si¢ w Chrystusie i w zy-
cie wieczne. Zatem jest to etyka uwzgledniajaca eschatologie,
niesprowadzajaca si¢ do refleksji madrosciowej nad czltowiekiem
stworzonym — ale niekoniecznie apokaliptyczna, czyli nastawio-
na na bliski koniec.

W kazdym z tych wyjasnieri sa wiec elementy stuszne, ale
zaden z nich nie jest w petni zadowalajacy. Skad to wynika? Wy-
daje sig, ze we wszystkich czterech zalozono, iz etyka chrzesci-
jariska, biblijna, Jezusowa stanowi rodzaj prawa. Tymczasem, jesli
etyke rozumie¢ jako zesp6t norm, maksymalizm Ewangelii staje
si¢ mniej zrozumialy. Wtedy kazanie na Gérze budzi zarazem
podziw i sprzeciw, gdyz jawi si¢ jako zbyt trudne. Bardzo dobrze
wiemy bowiem o naszej grzesznosci.
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Uzasadnienie etyki przez odwotanie si¢ do natury Boga
i oparcie jej na wzorze danym do nasladowania pozwala jednak
ten maksymalizm zrozumie¢. Nauka moralna Jezusa nie jest
nam dana na sposéb kodeksu karnego, lecz jako idealny wzér
oraz drogowskaz na szczyt géry, jako trudny i pigkny szlak. Uczy
maksimum, a nie minimum moralnego, zasad §wigtosci, a nie
tylko poprawnosci.

Poczatkowy apel Jezusa zostal w Ewangelii streszczony tak:
»Bliskie jest krélestwo Boze. Nawracajcie si¢ i wierzcie w Ewan-
gelie!” (Mk 1, 15). Ta blisko$¢ krélestwa — sfery wladzy Boga,
ktéra juz jest nam dostepna, chociaz w pelnej chwale objawi si¢
dopiero w przyszlosci — ma wymiar moralny. Potwierdza po-
trzebe etyki wymagajacej, ktéra rzeczywiscie przygotowuje do
krélestwa, do spotkania z Bogiem. Skoro nawrécenie otwiera na
krélestwo, uwyraznia si¢ zarazem motyw i cel etyki. Etyka ewan-
geliczna prowadzi do krélestwa Bozego, a zycie w krélestwie jest
zyciem moralnym.

4. Prezentacja etyki

Jak to posrednio wynika z powyzszych stwierdzen, zasady
moralne przedstawiane s3 w Ewangeliach na rézne sposoby, nie-
koniecznie wprost. Odpowiada to sposobowi wyktadu teologii
w calej Biblii. Tak zwana teologia narracyjna polega na tym, ze
prawdy o Bogu przekazuje poprzez opowiadanie o jego czynach,
a nie przez wyktad teologiczny. Natomiast imiona Boze i wyzna-
nia wiary méwia o Bogu wprost.

Podobnie jest z zasadami moralnymi. Wielokrotnie sg one
formutowane bezpoérednio, jako przykazania. Czg$ciowo sa
to powtdrzenia i interpretacje przykazar Starego Testamentu,
czgéciowo zasady nowe. Do wlasciwego postepowania wzywaja
tez maksymy nawiazujace do tradycji madrosciowej, zachety
i napomnienia.

Réwnie wazne s jednak inne sposoby przekazu. Moralne
postepowanie odwoluje si¢ do wzoréw osobowych; takim wzo-
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rem jest w Nowym Testamencie Jezus Chrystus. Przyktady z zy-
cia i przypowiesci pokazuja dobre albo zte postepowanie. Mowa
tez o zaletach i wadach ludzkich, czasem s3 one wyliczane.
Patrzac od strony srodkéw wyrazu, przestanie moralne prze-
kazywane jest w Ewangeliach i Dziejach Apostolskich w bardzo
réznych formach literackich. Naleza tu rozmaite opowiadania
tak historyczne, jak symboliczne (w tym przypowiesci), pareneza,
adhortacja, maksymy, przykazania, dyskusje, listy cnét i wad.

II. GROWNA ZASADA

Przestanie moralne Nowego Testamentu nie jest oczywiscie
wylozone na sposéb podrecznikowy, w petni uporzadkowany. Za
naukami przekazanymi przez jego autoréw stoi jednak pewien
tad, hierarchia prawd i zasad.

Z apelu o nasladowanie dobrego Boga wynika naczelne przy-
kazanie, przykazanie mitosci. Potem stoja przykazania szczegétowe,
w zestawieniu ze Starym Testamentem zradykalizowane. Towarzy-
szy¢ im moga rady i apele indywidualne, ktére nie sg adresowane
do wszystkich odbiorcéw Ewangelii, lecz do konkretnych oséb czy
grup, chociaz dla wszystkich majg jednak przyktadowy charakter.

W Ewangeliach synoptycznych gléwnym przykazaniem jest
wiec niewatpliwie przykazanie mitosci Boga i blizniego, ,Wiel-
kie Przykazanie”. Podano je w Mt 22, 34-40; Mk 12, 28-34; Lk
10, 25-29 w kontekscie rozmowy Jezusa z uczonym w Pismie.
U Lukasza ciaggiem dalszym perykopy jest przypowies¢ o mito-
siernym Samarytaninie, zapewne umieszczona tam przez ewan-
geliste jako ilustracja przykazania.

Wedlug $w. Mateusza i §w. Marka uczony w Pismie spytat
o zdanie na temat dyskutowanej wéréd Zydéw hierarchii przy-
kazan, wedtug $w. Lukasza o sposéb osiggniecia zycia wiecznego.
To pierwsze ujgcie, odnoszace stowa Jezusa do etyki jako zespotu
norm, jest zapewne pierwotne, drugie, umieszczajace je w rela-

Zagadnienia etyczne 343

¢ji do Boga i krélestwa Bozego, stanowié moze interpretacje
chrzescijariska.

W dwéch pierwszych Ewangeliach odpowiedz, jakie jest
najwicksze przykazanie, pada z ust Jezusa. Natomiast wedtug
$w. Lukasza Jezus, jakby metoda Sokratesa, wydobyt z pytaja-
cego prawidlows odpowiedz; rozmowa mogla tak przebiegad,
niemniej jednak i tym przypadku Jezus pozostaje tym, ktéry
podwdijne przykazanie mitosci potwierdza.

W wersji Markowej brzmi ono tak: ,Pierwsze jest: Stuchaj,
Izraelu, Pan Bég nasz jest jedynym Panem. Bedziesz mitowat
Pana, Boga swego, calym swoim sercem, cala swoja dusza, catym
swoim umystem i cala swoja moca. Drugie jest to: Bedziesz mi-
towatl swego blizniego jak siebie samego” (Mk 12, 29-31).

Przykazanie z Ewangelii taczy w jedno dwa przykazania
z Prawa, czyli Tory (Pwt 6, 4nn.; Kpt 19, 18), a wi¢c dobrze
znane Zydom. Judaizm je doceniat i akcentowat. Jednakze dwa
przykazania mitosci Boga i blizniego zostaly w Prawie podane
osobno, a dopiero w Ewangelii $cisle ztaczone. Oryginalnos¢
nauki Jezusa polega wlasnie na tym potaczeniu. Nie wystepuje
ono w zadnym 7Zrédle wezesniejszym niz czasy Jezusa, chociaz
mozna doszukiwaé si¢ pewnej zapowiedzi w stwierdzeniach
prorokéw, ze kultowi powinno towarzyszy¢ prawe postgpowanie
(Iz 1). Zauwazmy tez, ze gdzie indziej w Nowym Testamencie na
plan pierwszy wysuniete jest samo przykazanie milosci blizniego
(Rz 13,9n; Ga 5,14; Jk 2, 8). 1] 4, 20 taczy oba, traktujac mitosé
blizniego jako sprawdzian mitosci do Boga.

Czy mitosé Boga jest zasada moralna? O tyle tak, ze Bég po-
jety jest jako osoba, wobec ktérej mozna postgpowaé dobrze lub
7le. Podkreslenie, ze Boga trzeba kocha¢ catym sercem (a wiegc
wnetrzem, mysla), calg duszg (zyciem i osobg), calg silg i calym
umystem oznacza, iz mito$¢ Boga ma by¢ absolutna. Znajduje to
uzasadnienie w przedstawionej wyzej biblijnej zasadzie, ze Bég
jest zrédltem i wzorem moralno$ci, ze jest sam mitoscia. Jedno-
cze$nie postawa wobec Boga wplywa na postawe wobec ludzi;
mitoé¢ Boga rzutuje na mito$¢ blizniego.
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Stowo hebrajskie ttumaczone jako ,blizni” (hebr. reuh)
oznacza zasadniczo przyjaciela czy sasiada. Stowo greckie ple-
sion z kolei, jak i urobione wedlug niego polskie, oznacza kogos
bliskiego. Takie zabarwienie tych terminéw oznacza, ze mito$¢
blizniego nie jest zyczliwg postawa wobec ,czlowieka w ogéle”
ani tez uczuciowsa przychylnoscia dla ludzi odlegtych, lecz prze-
de wszystkim stuzbg tym, ktérych spotykamy na swej drodze.

Stowa przykazania rodza jednak pytanie o zasi¢g pojecia
,blizni”. Biorac pod uwage samo pochodzenie tego wyrazu,
skojarzenie z rodakiem byto zrozumiate. W Starym Testamencie
stowo ,blizni” oznaczalo prawie zawsze cztonkéw tego samego
ludu, Izraelitéw (np. Wj 18, 18; 32, 27).

Jednakze w Septuagincie, greckim przektadzie Starego
Testamentu, pojawia si¢ w tych miejscach termin o szerszym
zakresie pojecia, whasnie plesion. W moralistyce greckiej epoki
hellenistycznej przyjmowano, ze oznacza on wszystkich ludzi.
W praktyce i przede wszystkim tych, z ktérymi si¢ stykamy,
potencjalnie jednak kazdego czlowieka. Do takiego samego
wniosku co ttumacze Prawa na grecki oraz filozofowie ,,pogari-
scy” zmierza i Jezus wbrew partykularyzmowi i ksenofobii czgsci
swych rodakéw. Mégt tu inspirowac si¢ tekstami Starego Testa-
mentu, ktére miaty wydzwiek uniwersalistyczny.

»Jak siebie samego” to dopowiedzenie, ktére ma w duzej
mierze wydzwigk praktyczny. Ludzie bowiem troszczg si¢ o sie-
bie i powinni rozciagnaé to takze na otoczenie. Jest to pewnego
rodzaju wymdég sprawiedliwosci, nalezy do innych odnosi¢ sig
tak samo. Jezus potem jeszcze zradykalizowat to przykazanie:
» 10 jest moje przykazanie, abyscie si¢ wzajemnie mitowali, tak
jak ja was umitowatem. Nikt nie ma wickszej mitosci od tej, gdy
ktos$ zycie swoje oddaje za przyjaciét swoich” (J 15, 12-13; por.
13, 34).

Takie brzmienie gléwnego przykazania warto zestawié
z innymi mozliwymi, zwi¢ztymi ujeciami moralnosci. Sam Jezus
podaje jeszcze ,zlota zasadg” (Mt 7, 12; zob. nizej) nakazujaca
czyni¢ ludziom to, czego i od nich chcemy. Nie jest to jednak
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wiasciwie przykazanie, lecz reguta wyboru wlasciwego rozwiaza-
nia w kwestiach moralnych. Gléwne przykazanie w ujeciu Jezusa
ma tez inny wydzwigk niz grecki ideal moralnej doskonatosci
i pickna, gdyz Grecy skupiali si¢ na cztowieku jako podmiocie
moralnosci, za$ Jezus podkreslit zwrécenie si¢ ku innym, na tym
polega doskonatos¢ w mitosci.

Juz w Kpt 19, 18 przykazanie mitosci blizniego wystepuje
jako konkluzja wyliczenia réznych przykazan, ktére jest pokrew-
ne Dekalogowi. W calej etyce biblijnej poszczegdlne przykazania
mozna wigc traktowac jako uszczegétowienia przykazania mito-
$ci. We wskazaniach zawartych w nauczaniu Jezusa chodzitoby
wiec o to, jak konkretnie kocha¢ blizniego. Inne nauki oraz czyny
Jezusa stuzy¢ moga jako objasnienia gléwnego przykazania — na
przyktad przykazanie mitosci nieprzyjaciét (zob. nizej).

Wola Boza wobec ludzi wyraza si¢ nie tylko w przykazaniach
adresowanych do wszystkich, lecz réwniez w indywidualnym po-
wolaniu. Jedni rybacy zostali nad jeziorem Genezaret, inni poszli
za Jezusem i zostali apostotami. Jezus nie przemawia tak samo do
bogatych i biednych; r6zng rol¢ w jego otoczeniu mieli me¢zczyzni
i kobiety. Nie ma w Ewangeliach tak wyraznego jak u $§w. Pawta
rozréznienia nakazu i rady (1 Kor 7, 10.25). Niemniej jednak,
pewne stowa Jezusa nie musiaty mie¢ waloru powszechnego, lecz
dotyczyly poszczegélnych ludzi (np. Mk 10, 21 i par.). Do innych

mogg by¢ stosowane za zasadzie przyktadu czy analogii.

III. PRZESEANIE KAZANIA NA GORZE

Osiem Btogostawienstw (Mt 5, 3-11) wylicza, jacy ludzie
sa w oczach Jezusa szczgsliwi. Z drugiej strony, zdania te tworza
rozbudowany paralelizm, w ktérym kolejne okreslenia sg blisko-
znaczne i dotycza wlasciwie jednej i tej samej postawy cztowieka.
Opis tej postawy ma walor moralny — blogostawieristwa pokazu-
ja, jaki cztowiek ma by¢. Od tego zaczyna si¢ kazanie na Gérze.
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Ideat ewangeliczny obejmuje wiec ubéstwo w duchu (czyli
duchowo przezyte), doznawanie cierpien i przesladowan, tagod-
nos¢, mitosierdzie, czystos¢ serca (to znaczy wngtrza i mysli), tro-
ska o pokéj (a wlasciwie hebr. szalom, czyli wszelka pomyslnosé).
Drugi czton kazdego z blogostawienistw pokazuje zaptate za taka
postawe, czyli krélestwo Boze w rozmaitych aspektach. Osiem
Blogostawienstw przedstawia portret cztowieka krélestwa Boze-
go. Uzupelnieniem tego portretu sg zdania o soli ziemi i $wietle
$wiata chwile potem (Mt 5, 13-16), ktére pokazujg funkcje czto-
wieka wiary w $wiecie.

Nast¢pna partia kazania na Gérze przedstawia role przy-
kazan w etyce Jezusowej. Zaktada ona waznos$¢ Prawa Starego
Testamentu (Mt 5, 17-20), ktére jawi si¢ jako jakby naczynie,
wypelniane przez Jezusa. Wydaje sig¢, ze Prawo nie jest tu poje-
te jako po prostu zbidér przepiséw, lecz duchowa rzeczywistos¢
w umysle Bozym zgodnie z tendencja znang z targuméw. Norma
moralng jest wola Boza w swej pierwotnej formie. Dlatego Jezus
mégt jednoczesnie odrzucaé formalne wymogi zydowskie, np.
w sferze §wigtowania szabatu.

Po potwierdzeniu waznosci Prawa Jezus dokonuje jego
wlasnej interpretacji, ktéra idzie w kierunku poszerzenia i zaost-
rzenia wymagan. Czyni to na mocy wlasnego autorytetu: JA ja
wam powiadam”. Méwi si¢ z tej racji o antytezach kazania na
Gorze, przeciwstawiajac sobie stare i nowe rozumienie kolejnych
przykazan. Takie rozumienie tej partii idzie zbyt daleko, etyka
Ewangelii nie przeciwstawia si¢ tu etyce Prawa, lecz interpretuje
ja 1 wznosi na wyzszy poziom.

Przykazanie ,nie zabijaj” jest rozszerzone na gniew nawet
wyrazony w samych stowach (Mt 5, 21-26). Poniewaz obecny
sposéb prezentacji etyki chrzescijariskiej czesto opiera si¢ na
schemacie Dziesigciu Przykazan, przy czym kazdemu z nich
przyporzadkowana jest cala kategoria pokrewnych grzechéw,
nie dostrzegamy nowosci takiego ujecia. Pozwala ono wyrazniej
niz w Starym Testamencie skupi¢ si¢ na podstawowych przyka-
zaniach oraz rozumie¢ je szeroko, wraz z mnogimi sytuacjami
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podobnymi. Stwarza mozliwo$¢ lepszego uporzadkowania etyki
i zwraca uwage na prawidlowos$é, ze mniejsze grzechy moga
prowadzi¢ do wigkszych.

Przykazanie ,nie cudzoléz” rozwinigte jest w podobny spo-
s6b (Mt 5,27-28). Jezus rozszerza je na pozadliwe przygladanie
si¢ kobiecie (wlasciwie mezatce, gr. gyne) i wskazuje, Ze jest ono
cudzotéstwem ,w sercu” (wewngtrznym). W tym przypadku
przykazanie nie jest rozszerzone na grzechy pokrewne, lecz
z postepowania na mysl i wyobraznie, z grzechéw zewnetrznych
na wewnetrzne.

Zwigkszenie wymagan w zwiazku z tym przykazaniem
spotkamy w Mt 5, 31-32 (i par.), gdzie Jezus formuluje zakaz
rozwodéw. Rozwodzac si¢ z zona, maz sprawia, ze ta cudzotozy
(odnotujmy, ze cz¢s¢ przektadéw oddaje to niescisle, podobnie jak
ustep poprzedni); cudzotéstwem jest tez matzenstwo z rozwédka.

Mt 5, 32 opatruje t¢ zasad¢ wyjatkiem — ,poza przypad-
kiem nierzadu”, podobnie jak paralelny tekst Mt 19, 9. Wyjatku
tego brak w Mk 10, 11-12, co moze sprawiaé¢ wrazenie wyrwy
w jednoznacznym zakazie rozwodéw i rzeczywiscie stuzy jako
furtka dla ich usprawiedliwienia w prawostawiu i protestan-
tyzmie. Poniewaz 6w ,nierzad”, gr. porneia, oznacza wiasciwie
prostytuowanie sig, jest to wyjatek waski. (Ttumaczenie porneia
jako cudzoléstwa jest jawnie bledne, a jako przyczyny separacji
lub niewazno$ci malzenistwa — ahistoryczne, gdyz te instytucje
chrzescijaristwo wprowadzito pézniej.) Strukturalnie jest po-
dobny do Pwt 24, 1, gdzie uzasadnieniem rozwodu moze by¢
»przypadek odrazy”. Zatem wyglada na interpretacje tego prze-
pisu i jego uscislenie.

Pelniejsza wersja tej perykopy w Mt 19, 3-10 pozwala po-
zna¢ racje, jaka Jezus podat dla tych wymagan. Odniést si¢ do
planu Bozego wyrazonego w akcie stworzenia mezczyzny i ko-
biety. Uzasadnieniem przykazania jest wiec jednoczesnie mysl
Boza i natura ludzka.

Kluczowsa nowoscig moralng kazania na Gérze sg stowa Jezu-
sa o rezygnacji z zemsty i o mitoéci nieprzyjaciét (Mt 5, 38—48).



348 Michat Wojciechowski

Nawigzujg one do starotestamentowego ,,oko za oko, zab za zab”.
Wyjasnienia wymaga najpierw ich doktadne brzmienie. Popu-
larna wersja ,nie stawiajcie oporu ztemu” nie odpowiada sensowi
greckiego antisthenai, ktére oznacza przeciwstawianie si¢ pro-
porcjonalne do napasci. Jezus nie wezwat wigc do pacyfizmu, lecz
do rezygnacji z zemsty, z rewanzu. Nastepne stowa, o nadstawie-
niu drugiego policzka, cechuja si¢ obrazowsa przesada. Niemniej
jednak jest to wezwanie do zerwania z pragnieniem wyréwnania
rachunkéw. Lepiej narazi¢ sie na ciosy, niz wdac si¢ w bijatyke.
Nawet w tej interpretacji jest to wezwanie radykalne i trudne.

Racja tego wezwania ujawnia si¢ w stlowach nast¢pnych
o mitosci nieprzyjaciét. Rewanz za zto nie da si¢ bowiem z nig
pogodzi¢. Jezus kaze rozciagnaé w ten sposéb zacytowane
przedtem przykazanie mitosci blizniego. Wprawdzie znajdzie-
my w Starym Testamencie i u starozytnych moralistéw rady, by
z wrogami postepowaé oglednie, ale majg one posmak praktycz-
ny: tak jest korzystniej, w ten sposéb ujawni si¢ ich nieprawos¢.

Jezus uscisla nastepnie swoje wezwanie. Po pierwsze, za wro-
goéw nalezy si¢ modli¢. Moze si¢ komus wydad, ze taka milosc jest
tylko werbalna, ale Jezusowi chodzi o postawe wewnetrzna: nie
o taktyczng przychylnosé, lecz o duchows akceptacje. Natomiast
nie ma powodu, by utozsamia¢ mito§¢ nieprzyjaciét z pobtaz-
liwoscia wobec zta. Prawdziwa mito$¢ nie godzi si¢ bowiem ze
ztem w ludziach kochanych, ktérych poleca Bogu.

Uzasadnienie tej zasady jest podwdjne. Pierwsze odwotuje sie
do zasady nasladowania Boga, do doskonalosci na jego wzor (byta
juz o niej mowa). Bég kocha i ztych, co przejawia si¢ w udziela-
niu im na réwni z dobrymi skarbéw Zycia i przyrody. Cho¢ na
plaszczyznie doczesnej trudno by mito$¢ nieprzyjaciét uzasadnié.
Druga racja jest catkiem praktyczna. Przeciez Zyczliwych i bliskich
kochaja wszyscy, nawet ci grzeszni. Tymczasem uczen Jezusa wi-
nien czyni¢ wigcej, niz wymaga etyka potoczna i naturalna.

Kolejna partia kazania na Gérze dotyczy uczynkéw plyna-
cych z poboznosci: jatmuzny, modlitwy i postu (Mt 6,1-6.16-18).

Obok siebie wyliczono wiec pomoc bliznim, relacj¢ do Boga

Zagadnienia etyczne 349

i wyrzeczenie. Sg to wazne sktadniki moralnej postawy ucznia
Jezusowego. Akcent pada jednak na to, by nie nadawaé swojej
poboznosci rozgtosu i nie czerpaé z niej doraznych korzysci. Je-
zus nie uznaje religijnosci czysto zewnetrznej (por. Mt 7,21-23).
Etyka nie moze wiec by¢ utylitarystyczna, cho¢ w ostatecznym
rachunku dobrzy zostang wynagrodzeni przez Boga. Na tej same;j
zasadzie nie da si¢ pogodzi¢ stuzby Bogu i mamonie (Mt 6, 24).

W te parti¢ wpleciona jest nauka o modlitwie Ojcze nasz (Mt
6,7-15). Modlitwa ta, patrzac od strony moralnej, oswietla w pe-
wien sposéb postawe cztowieka, nastawionego w swoim zyciu na
Boga i jego krélestwo. Zawiera tez jedna kluczowa wskazéwke
moralng (w. 13, ttumaczenie sporne): ,,i odpus¢ nam nasze dtugi,
jako i my odpuszczamy naszym dluznikom”. Dlug jest obrazem
wystepku i winy, co potwierdzaja ww. 14-15 rozwijajace t¢ mysl.
Przebaczanie jest konieczng czgscig zycia moralnego, bez niego
nie ma relacji z Bogiem.

Mozna by powiedzie¢, ze przebaczenie jest innym imieniem
mitosci blizniego. Z kochania blizniego ,jak siebie” wynika tez
potrzeba sprawiedliwego osadu siebie i innych, stosowania réw-
nej miary (Mt 7, 1-5).

Jezus podat tez w kazaniu na Goérze pewnego rodzaju
podsumowanie etyki w jednym zdaniu, nazwane w czasach
nowozytnych ,ztoty zasady” (Mt 7, 12): ,Wszystko wigc, co by-
Scie chcieli, zeby wam ludzie czynili, i wy im czyncie”. Potem
Ewangelia dorzuca, ze na tym wtasnie polegaja Prawo i Prorocy,
a wigc w tym streszcza si¢ etyka Starego Testamentu. Jest to wige
inny wariant odpowiedzi na pytanie o najwazniejsze przykaza-
nie. Mimo odmiennosci sformutowania, tres¢ tego zalecenia nie
rézni si¢ od kochania blizniego ,jak siebie” i stosowania réwnej
miary. Przez takie sformutowanie Jezus zachgca, by jego ucznio-
wie sami odkryli, co jest stuszne. Mianowicie, ze mito$¢ jest naj-
lepsza, bo przeciez chcemy by¢ kochani przez innych, traktowani
sprawiedliwie i miltosiernie.

Nie wiemy, czy ,ztota reguta” byta znana przed czasami Jezusa.
Najwczesniejsze zrédto poza Ewangelig to pochodzace z 11T w. Zy-
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woty i poglady stawnych filozofow (5,21) Diogenesa Laertiosa, ktéry
ja przypisal Arystotelesowi, ale nie wiadomo, czy stusznie. Mogta to
by¢ maksyma potoczna. Warto odnotowac, ze inspirowata ona ,,im-
peratyw kategoryczny” Kanta (nalezy postgpowaé wedtug zasady,
co do ktdrej bysmy chcieli, zeby stata si¢ powszechnym prawem).

Popularne jest natomiast w Zrédtach negatywne sformuto-
wanie tej samej zasady, w przystowiu polskim brzmigce: ,Nie
czyni drugiemu, co tobie niemilo”. Jest to jednak ujecie uboz-
sze i nie powinno by¢ mylone z pozytywnym sformutowaniem
z kazania na Goérze. Znane jest ono z Biblii (Tb 4, 15; rekopisy
zachodniego tekstu Dz 15,20.29). Wedtug tradycji zapisanej ok.
V w. po Chr. w Talmudzie (Szabar 31a) rabbi Hillel (I w. przed
Chr.) mial uwazaé ja za podsumowanie Prawa. Réwnolegle
wystepuje ona w innych tradycjach (np. Herodot, Dzieje 3, 142;
Izokrates, Nikokles 61b; Madros¢ Achikara w wersji ormianskiej
2, 88; Konfucjusz 5, 2; 12, 2). Jest to by¢ moze pierwsza préba
podania uniwersalnej zasady moralnej, streszczenia etyki natu-
ralnej w jednym zdaniu. Jak wida¢, nauczanie Jezusa ulepszyto
zasadniczo t¢ maksyme, nadajac jej forme pozytywna, przeno-
szac uwage z unikania zta na swiadczenie dobra.

IV.PRZESEANIE PRZYPOWIESCI

Przypowiesci stanowia bardzo wyrazista cze$¢ nauczania
Jezusa. Ich przenosny sens po czgsci dotyczy kwestii moralnych
— 1 ogélniejszych, i szczegélowych. To znaczy daja zaréwno
wskazania, jak podchodzi¢ do kwestii moralnych, jak i pewne
konkretne zalecenia.

Duza grupa przypowiesci dotyczy dobra i zta oraz dobrych
i ztych. Przypowiesci zaktadaja wyrazne rozréznienie dobra od
zta, ale przestrzegaja, Ze nasze oceny wartosci ludzi moga nie
by¢ trafne. Ta warto$¢ nie ujawnia si¢ od razu. Motyw ten jest
uwypuklony u Mateusza.
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W bliskim przypowiesciom poréwnaniu z kazania na Gérze
(Mt 7,15-20) Jezus kaze patrze¢ na owoce. Wilk w owczej ské-
rze, czyli falszywy prorok, jest jak drzewo, ktére wyda zte owoce.
Nie chodzi tu jedynie o ostrzezenie przed obtudnikami. Nie
nalezy ulegaé pozorom, a ocena moralna stéw i postgpkéw musi
uwzgledniac ich nastepstwa. Posrednio wynika stad, Ze etyki nie
da si¢ zbudowaé na zasadzie kodeksu karnego, klasyfikujacego
pojedyncze czyny.

Co jest najwazniejszym dobrem, pokazuje przypowiesé
o sadzie (Mt 25, 31-46). Nie przedstawia ona scenariusza sagdu
ostatecznego, lecz na sposéb przypowiesci kontrastuje dobro
i zto. Dobro to mitosierdzie dla bliznich. Przyktad mitosierdzia
i odwagi pokazuje tez przypowies¢ o mitosiernym Samarytaninie
(Ek 10, 30-37); wynika z niej, ze mitos¢ blizniego powinna obja¢
réwniez obcych.

Kwestie¢ motywacji i konsekwencji etyki ilustruja przypo-
wiesci o czujnosci: o dziesigeiu pannach (Mt 25, 1-13), o czu-
wajacych stugach (Mk 13, 33-37 i par.), o dwéch domach (Mt
7,24-27). Towarzyszg im krétsze poréwnania (wieza i krél na
wojnie, Lk 14,28-32; figa, £k 21, 29-31; ztodziej, Mt 24, 42—-44
i par.). Wynika z nich, ze cztowiek winien by¢ gotowy na spot-
kanie z Bogiem, co posrednio wskazuje na potrzebe wytrwatego
moralnego postgpowania. Dominujagcym motywem jest tu peda-
gogiczne ostrzezenie: kto si¢ zaniedba, ryzykuje nagly ,wizyta-
c¢j¢”. Nie chodzi wiec o prébe umotywowania etyki nadzieja na
zaptate. Przypowiesci te pokazuja konsekwencje moralnego badz
niemoralnego postgpowania — dobro zostanie nagrodzone, a zto
ukarane.

Podobny wydzwick majg przypowiesci o talentach (Mt
25,14-30) i pokrewna jej przypowies¢ o minach (Ek 19,11-27).
Warunkiem zbawienia jest pomnozenie daréw Bozych. Bez
tych daréw cztowiek nic by nie osiagnat, ale otrzymawszy je, ma
obowiazek przynies¢ owoce dzigki wiasnemu wysitkowi, owoce
w sferze materialnej, moralnej i duchowej. Potrzebna jest posta-
wa czynna i tworcza.
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Whasciwe ocenienie czlowieka wymaga czasu. W przypo-
wiesci o sieci (Mt 13,47-50) ryby dopiero po wylowieniu sg sor-
towane na te dobre i te do wyrzucenia. Jest to obraz koficowego
sadu nad ludZmi. Zatozono jednak, ze do czasu potowu woda
miesci wszelkie rodzaje ryb. Bardziej rozwinigta przypowiesé
o chwascie (Mt 13, 24-30; 36—43) przedstawia zboze i bardzo
do niego podobny chwast, zycice. Maja one rosnaé razem az
do Zniwa, kiedy zostang precyzyjnie rozdzielone. Przypowies¢
o dwoch synach (Mt 21, 28-32) pokazuje tego, ktéry powiedziat
ojcu (Bogu) ,tak”, ale nie spetnit jego woli, i drugiego, ktéry po-
wiedziawszy ,nie”, zrobil, co ojciec kazat.

Ptyna stad ogdlniejsze wnioski: ze chociaz réznica miedzy do-
brem a ztem jest jasna, nalezy osad zostawi¢ Bogu. ZIi mogg si¢ jesz-
cze zmienié¢ albo okaza¢ dobrymi, bo bywaja do nich podobni, a na
tym $wiecie trzeba przyjaé sasiedztwo zlych, bez préb wyrywania
ich z korzeniami, poniewaz Bég, gospodarz z przypowiesci, zabronit
tego. Sg to pewne praktyczne konsekwencje przykazania mitosci.

Przypowiesci, zwlaszcza te z Ewangelii §w. Lukasza, wielokrot-
nie podejmuja problem ludzi pozornie dobrych i sprawiedliwych.
Prowadzi to do ich zdemaskowania. Poprawny starszy brat z przy-
powiesci o synu marnotrawnym (Ek 15, 11-32) nie chce mieé nic
wspdlnego z zatujacym grzesznikiem. Nie chce wej$¢ z nim na uczte.
Odnajdujemy tu znany z modlitwy Ojcze nasz warunek zbawienia
— wybaczanie. Jeszcze mocniej méwi o koniecznosci przebaczania
przypowies¢ o niemitosiernym dtuzniku (Mt 18, 23-35). Skoro
Bég nam przebaczyt, my tez, jak On, musimy przebaczaé.

Krytyka obejmuje ludzi zaliczanych wéwczas do warstw
wyzszych. Przypowies¢ o faryzeuszu i celniku (Ek 18, 9-14)
pokazuje, ze pogardzany i nieuczciwy poborca podatkowy stoi
wyzej niz przekonany o swojej bezgrzesznosci faryzeusz, czto-
nek elitarnego ruchu religijnego. Podobna mysl niesie ironicz-
na konkluzja przypowiesci o zgubionej owey (Ek 15, 4-7; Mt
18,12-14),ze w niebie wigcej jest radosci z jednego nawréconego
grzesznika, niz z dziewigédziesieciu dziewigciu sprawiedliwych,
ktérzy pokuty nie potrzebuja.
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Na tych przyktadach widaé, ze droga do poprawy zycia
prowadzi przez zal za grzechy. To samo wynika z przypowiesci
o synu marnotrawnym. Obrazowe ostrzezenie przed skutkami
trwania w grzechu i wezwanie do nawrécenia znajdziemy tez
w bk 13, 1-5, gdzie Jezus komentuje $mier¢ ofiar tragicznych
zdarzeni. Wypadek nie jest karg Boza, ale jest ostrzezeniem.

Zle ukazywani sg w przypowiesciach bogaci. Majatek pro-
wadzi glupiego bogacza do zapomnienia o wlasnej §miertelnosci
(Ek 16,19-31). Na pokute po luksusowo spedzonym zyciu moze
by¢ za pézno (bogacz i Lazarz, £k 16,19-31). Taki sam jest sens
pouczenia o pozornych skarbach z Mt 6, 19-20. Przywigzanie
do rzeczy materialnych okazuje si¢ niszczaca wada moralna.

Niektére przypowiesci budza zaniepokojenie przez to, ze
jako przyktad do nasladowania pokazuja zachowania skadinad
naganne. Jest to przypowies¢ o nieuczciwym wlodarzu (Ek
16, 1-8), ktéry tracac pracg, falszuje kwity dluznikéw swego
pana. W dwéch przypowiesciach — o sedzim i wdowie (Ek 18,18)
i natretnym przyjacielu (Ek 11, 5-8) — agresywne naleganie od-
nosi sukces. Problem jest tu pozorny, gdyz te zachowania maja
znaczenie przeno$ne: wlodarz darujacy dlugi pana jest obrazem
cztowieka, ktéry powinien przebaczaé, gdyz dobra, jakimi obraca
pochodza od Boga. Jezeli naleganie przekonuje niechetnych lu-
dzi, to tym bardziej przychylnego Boga.

W licznych przypowiesciach przewija si¢ motyw pracy. Jest
ona traktowana jako zjawisko naturalne i pozytywne. O docenie-
niu pracy $wiadczy tez poréwnywanie uczniéw Jezusa do ludzi
pracujacych (Mk 1,17; £k 10, 2 i par.).

W przypowiesciach rysuja si¢ wigc nastgpujace gltéwne
watki. Ocena dobra i zta w ludziach wymaga czasu oraz wzigcia
pod uwage nastepstw ich czynéw i stéw; z wyrokowaniem trze-
ba poczekaé. Czolowe niebezpieczeristwa moralne to zadufanie
w sobie, swojej pozycji i majatku oraz obtuda. Na drodze zycia
moralnego trzeba zalowaé za grzechy, przebaczaé, czynnie stuzy¢
bliznim, pracowa¢, dzieli¢ si¢ dobrami otrzymanymi od Boga i je
pomnazaé. Takie postgpowanie prowadzi do zbawienia.

23 — Teologia... t. 1
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V.INNE NAUKI I PRZYKAZANIA JEZUSA

Ewangelie przekazuja jeszcze wiele innych pouczen moral-
nych Jezusa. Maja one najczesciej forme zachet, pouczen ma-
drosciowych oraz odpowiedzi na pytania.

Mk 1,14-15 (i par.) streszcza poczatkowe nauczanie Jezusa.
Wiesci o krélestwie Bozym towarzyszy apel o wiar¢ w Dobrg
Nowing i o nawré6cenie. To ostatnie stowo wystepuje skadinagd
w Ewangeliach w zwigzku z nauczaniem Jana Chrzciciela. Su-
geruje to, iz nawrécenie jest pierwszym, poczatkowym etapem
drogi, na ktérag wprowadza Jezus. Semickie pojecie nawrécenia
przywotuje obraz cztowieka, ktéry idzie w ztg strong, a w pew-
nym momencie zawraca, zmienia postgpowanie. W przektadzie
na grecki uzyto jednak pojecia metanoia, ktére oznacza prze-
mian¢ umystows, wewnetrzna. Te dwa aspekty si¢ uzupetniaja.

Péjscie za Jezusem i przemiana zycia wymagaja zmiany
radykalnej, ktéra bedzie miata dotkliwe konsekwencje. Aposto-
towie na jego wezwanie porzucili swoje sprawy (Mk 1, 16-20
i par.). Sam Jezus przediozyt troske o krélestwo Boze i wiez ze
swoimi stuchaczami nad naturalne wi¢zy rodzinne i dom, to
samo zalecajac innym (Mk 3, 31-35 i par.; £k 9, 57-62 i par.).
Péjscie za Jezusem wystawia na trudy, wymaga wzigcia swojego
krzyza, zaparcia si¢ siebie i wystawienia zycia na szwank (Mt
10,37-39 i par.; Mt 16,24-26 i par.). Naraza tez na przeslado-
wania (Mk 13, 9-13).

Przedstawiajac swoje maksymalne wymagania, Jezus czg¢-
sto postugiwal si¢ obrazowa przesads. Nie musimy rozumieé
dostownie zaleceri obcigcia sobie grzesznej reki (Mt 18, 6-9
i par.) czy nadstawienia drugiego policzka (Mt 5, 39), niemniej
jednak niosg one wezwanie do stanowczego zerwania ze ztem
i do pokory. W Mt 18, 21-22 na pytanie Piotra, czy nalezy
przebaczaé siedem razy (czyli wiele), Jezus odparl, ze az sie-
demdziesiat siedem (czyli bez ograniczen). £k 17, 3—4 méwi
o siedmiu razach dziennie, ale podkresla, ze przebacza si¢ temu,
ktéry zatuje.
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W tym samym duchu wobec swoich uczniéw Jezus
podkreslal potrzebe pokornej stuzby. Wobec sporu uczniéw
o pierwszernistwo nakazal im stuzbe i pokazatl jako wzér dzie-
cko (Mk 9, 33-37 i par.). Kazal patrze¢ na swoje osiagnigcia
jako na spelnienie oczywistych obowiazkéw (Ek 17, 7-10).
Na roszczenia synéw Zebedeusza do zaszczytéw w kréle-
stwie mesjaiskim odpowiedzial zawoalowana zapowiedzia
ich meczenstwa (Mk 10, 35-40 i par.). Wobec wywotanego
tym sporu uczniéw wyjasnil, ze przetozenstwo jest stuzba,
ze wazniejszy z nich ma stuzy¢ pozostalym, gdyz on sam
nie przyszedt, by by¢ obstugiwanym, lecz by stuzy¢ (Mk 10,
41-45 i par.).

Jednakze Ewangelia krytykuje tez wymagania sztuczne
i przesadne. Wobec wymogéw rytualnych wprowadzonych
przez uczonych w Pi§mie Jezus odwotuje si¢ do podstawowych
przykazan Bozych i stwierdza, ze to nie rzeczy zewnetrzne
zanieczyszczaja cztowieka, lecz zto, ktére pochodzi z jego wne-
trza, z serca (Mk 7, 1-20 i par.). Réwniez praktyka postu jest
podporzadkowana radosci krélestwa, czemu towarzyszy obra-
zowa zapowiedZ zmiany starych form, szat i buktakéw (Mk
2,18-22).

Potem nast¢puje uwaga, stanowigca zapewne komentarz
Markowy, z wyliczeniem cigzkich grzechéw, ktérych pocho-
dzenie jest wlasnie wewnetrzne i ktére cztowieka zanieczysz-
czaja (Mk 7, 21-23). Sg to zte mysli, rozpusta, kradzieze, za-
béjstwa, zdrady matzeniskie, zachtannos¢, ztosliwos¢, podstep,
rozpasanie, zawis¢, bluznierstwo, wyniostos¢, bezmyslnos¢. Jest
to jedyny taki spis w Ewangeliach. Na uwage zastuguje ostatnia
pozycja, przeczaca popularnemu przekonaniu, ze glupota nie
jest grzechem.

Wskazywanie grzechéw nie jest w Ewangeliach zbyt czeste,
ale jak widaé wystepuje. Wady krytykowane w przypowiesciach
bywaja tez wymieniane przez Jezusa wprost. Tyrada przeciwko
faryzeuszom (Mt 23 i par.) wymierzona jest przeciwko obtudzie
i formalizmowi w praktykowaniu religii, przeciwko kryteriom
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zewnetrznym i pokretnym argumentom. Te wady sg zarazliwe,
deformuja cate zycie Izraela, stad poréwnanie do kwasu, droz-
dzy (Mk 8, 15 i par.).

Jezus potwierdza wypowiedziang w przypowiesciach kry-
tyke bogactwa jako przeszkody do zbawienia (Mk 10, 17-31
i par.). Gdy zamozny mlodzieniec uchylil si¢ od péjscia za
Jezusem, ten zauwazyl, ze bogatemu trudno jest wejs¢ do
krélestwa Bozego — aczkolwiek dla Boga wszystko jest moz-
liwe.

Krétkie, lecz wazne pouczenie w obrazowy sposéb pote-
pia sprawcéw zgorszenia, czyli upadku innych ludzi (Mk 9, 42
i par.). Przypomnijmy, Ze maz porzucajacy zone jest winny jej
cudzotéstwa (Mt 5, 32, tekst grecki). Mamy tu pewng zapowiedz
kategorii ,,grzechéw cudzych”.

Jezus rzadko odnosit si¢ do zycia publicznego i politycz-
nego. Mamy jednak na ten temat kluczowa ogélng wskazéwke,
wypowiedziang przy okazji pytania, czy nalezy ptaci¢ podatek
cesarzowi (Mk 12, 13-17). Jezus odpowiedzial, ze nalezy cesa-
rzowi oddaé, co cesarskie, ale co Bozego — Bogu! Akcent pada
na to drugie. Owszem, nalezy ptaci¢ wspomniany podatek (dos§é
niewielkie pogléwne, gr. kensos), ale Bogu przeciez nalezy si¢
wszystko. Wymogi zycia spotecznego nie usuwaja obowigzkéw
wobec Boga.

Warto tu przypomnieé, ze przytoczone przedtem Jezusowe
krytyki éwezesnych elit Izraela, politycznych, religijnych czy
majatkowych, swiadcza o jego krytycyzmie wobec wladzy. Jej
odstepstwa od zasad moralnych i religijnych zastuguja na najsu-
rowsza krytyke.

Jak Ewangelia zaczyna si¢ Jezusowym apelem o nawrécenie,
tak koriczy wezwaniem do strzezenia jego nauki (Mt 28, 20).
Zostal on wezesniej zapowiedziany w stowach btogostawienstwa
dla tych, ktérzy stuchajg i strzega stowa Bozego (Ek 11, 28).
Wyznacza to przejscie od nauki Jezusa, nauki nowej, do jej kon-
tynuacji w Kosciele.
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VI.PRZYKEADY POSTEPOWANIA

Ewangelie przedstawiajg wiele postaci, ktérych postepo-
wanie moze by¢ wzorem wiasciwego postgpowania moralnego.
Czasami pokazuja tez postaci i postepki, ktére sa ,,antywzorem”,
ktérych nalezy unika¢. Kazania i katecheza od starozytnosci sze-
roko wykorzystuja te przyktady, natomiast dos¢ mato jest mowy
o tej metodzie przedstawiania etyki w literaturze egzegetyczne;j.

Jednak niestusznie. W czasach powstawania Ewangelii
zachecanie do dobra przez wzory postgpowania byto metoda
szerzej praktykowana, a tym samym zrozumiata dla odbiorcéw.
Wystarczy wspomnie¢ nieco pézniejsze dydaktyczne Zywoty
stawnych mezow Plutarcha (oraz jego zbiér przyktadéw heroicz-
nego postepowania kobiet). W swiecie zydowskim taka metode
mozna dostrzec w prezentacji bohateréw Ksiag Machabejskich.
Taki wzorcowy wymiar nalezy tez uwzgledni¢ w Ewangeliach
synoptycznych. Prezentacja postaci ma w nich mig¢dzy innymi
wymiar dydaktyczny, przykltadowy, moralizujacy, ktéry trafnie
dostrzegta tradycja kaznodziejska.

Jak juz wskazano w pierwszym punkcie tego rozdziatu, takim
naczelnym wzorem jest sam Jezus. Wprawdzie jego osoba pozo-
staje jedyna w swoim rodzaju (a jego czyny zbawcze nie moga
by¢ powtérzone przez chrzescijan, lecz jedynie przypominane
i uobecniane), ale wiele czynéw Jezusa jako czlowieka stanowi
dla ludzi czytelny przyktad religijny i moralny. Swiadcza o tym
takze jego wiasne stowa.

Wobec wezwania Jezusa do nasladowania go, mozna cate
jego zycie traktowac jako taki przyktad. Pewne postawy i sytua-
cje maja taki charakter wzorcowy w sposéb szczegélny. Mozna
tu wymieni¢ cho¢by jego wolno$é od grzechu, oddanie misji glo-
szenia krélestwa, jego odwage i poswigcenie, jego milosierdzie
i lito$¢ wielokrotnie wspominane w Ewangeliach i wielokrotnie
manifestowane przy licznych uzdrowieniach oséb cierpiacych.
Z konkretnych sytuacji zastuguje na uwage odparcie pokus
szatana (Mt 4, 1-11 i par.), milosierdzie wobec grzesznikéw
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potaczone z pragnieniem ich zbawienia i nawrécenia, okazane
w scenie uczty z celnikami-poborcami (Mk 2, 13-17 i par.),
stawianie wyzej troski o bliznich niz zewn¢trznej poboznosci,
wyrazanej w obchodzeniu szabatu (Mk 2, 23-3, 6 i par,; £k
13,10-17; 14, 1-6).

Przyktadem postgpowania moga tez by¢ i inne postaci
z Ewangelii. Wiara taczy sie u nich z wlasciwym postepowaniem.
Maryja daje przyktad postuszenstwa woli Bozej (Ek 1, 38). Jézef
tez okazuje postuszenistwo w trudnej sytuacji (Mt 1, 18-25) oraz
troske o rodzing (Mt 2,13-21). Jan Chrzciciel gtosi wezwanie do
pokuty (Mk 1, 4) i prowadzi surowe zycie (Mk 1, 6). Apostoto-
wie porzucajg wszystko (Mk 1,16-20 i par.) i petnig wole Jezusa.
Kobiety wiernie towarzysza Jezusowi az pod krzyz.

Czeé¢ postaci dajacych przyktad postgpowania wystepuje
epizodycznie albo nawet anonimowo. Tacy sg pokutnicy przyj-
mujacy apel Jana Chrzciciela (Mk 1,5 i par.). Taka jest nawrécona
grzesznica (Ek 7, 26-50). Taka jest wdowa, dajaca ostatni grosz
na $wigtynie (Mk 12, 414 i par.). Taki jest Zacheusz, podatko-
wy zdzierca, zwracajacy, co zabral, i dzielacy si¢ z biednymi (Ek
19, 1-10).

Bardzo wyraziste sa tez w Ewangeliach przyktady zlego
postepowania. Niektdre z nich, paradoksalnie, dotycza uczniéw
Jezusa. Judasz okazat si¢ zdrajca. Piotr tchérzliwie i ktamliwie
zapart si¢ Jezusa (Mk 14, 66-72 i par.). Niektérzy w stuzbie Je-
zusa chcieli zrobi¢ kariere... (Mk 10, 3540 i par.).

Czym jest zlo, pokazuja przede wszystkim wrogowie Jezusa.
Lekcewazenie i wrogosé¢ spotkato go w rodzinnej miejscowosci,
w Nazarecie (Mk 6, 1-6 i par.), przy czym niedowiarstwo ce-
chowato takze bliskich Jezusa (Mk 3, 21). Upér w ztu przeja-
wiaja przeciwnicy Jezusa, przypisujacy cuda Belzebubowi (Mt
12,22-30 i par.). Okazuje si¢ to ,grzechem przeciwko Duchowi
Swif;ternu” (Mt 12, 31-37 i par.). Polega on na przewrotnym
nazywaniu dobra zlem; taki czlowiek catkowicie zrywa z etyka
i sumieniem. W dalszym komentarzu Jezus przestrzega przed
grzeszeniem ustami. Oczywiste jest takze zlo popetniane przez
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wrogéw Jezusa: Kajfasz z Sanhedrynem knuje spisek przeciw
niewinnemu, Pitat swiadomie wydaje niesprawiedliwy wyrok,
szydercy kpia z ukrzyzowanego. Spotykamy tu przyktad zbrodni
sagdowe;j.

VII. WNIOSKI MORALNE
Z DZIEJOW APOSTOLSKICH

W Dziejach Apostolskich idee moralne sa przekazywane
przede wszystkim posrednio. Z tego wzgledu nie przyciagnety
zbytniej uwagi badaczy. Sg w nich jednak obecne i nauki, i przy-
ktady moralne, chociaz pouczenia i przyktady dotyczace wiary sa
daleko czestsze.

Juz podczas pierwszej mowy $§w. Piotra pada apel o nawré-
cenie (Dz 2, 38), podobnie jak na poczatku nauczania Jezusa.
Sw. Pawet w Dz 26, 20 streszcza swéj apel do Zydéw i pogan jako
wezwanie do nawrdcenia i pelnienia uczynkéw stad wyniktych.
Jak wida¢, ksiega zaktada, Ze wiadomo, jakie postgpowanie jest
moralne; autor, $w. Lukasz, przedstawil przedtem w Ewangelii
nauki moralne Jezusa.

Przyktadem wskazan szczegélowych jest dekret z Dz
15, 29 przeznaczony dla chrzescijan pochodzenia pogari-
skiego, ktéry wymienia cztery zakazy: ,Powstrzymajcie sie
od ofiar sktadanych bozkom” (nie stwarzaé nawet pozoréw
czczenia ich), ,od krwi” (zabéjstwa), ,od tego, co uduszone,
i od nierzadu”. Osobne miejsce zajmuja znane tylko z tej
ksiegi stowa Jezusa: ,Wiecej szczgsécia jest w dawaniu, anizeli
w braniu” (Dz 20, 35).

Moralne pouczenie kryje si¢ w ksigdze zwtaszcza w sposobie
przedstawienia czynéw chrzescijan. Nawréceni zyja we wspélno-
cie i dziela si¢ dobrami (Dz 2, 42-47; 4,34-35). Ich zycie zostato
przemienione przez Ducha Swiqtego, a wiec zostali uswieceni.
Szczegdlnie wyraziste jest zycie tych, ktérzy apostotuja.
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Dwunastu to apostotowie (wystannicy) i swiadkowie Jezu-
sa, ich zadaniem jest postuga (gr. diakonia; Dz 1,17.25; 6, 1-4).
Cechuje ich wytrwaloé¢ i odwaga mimo przesladowan (Dz 4-5;
8,111in.). Troszcza si¢ o potrzeby materialne wspélnoty; ich cuda
sg aktami milosierdzia (Dz 3, 1-8; 9, 36—43). Najwigcej dowia-
dujemy si¢ o $w. Piotrze. Sposréd apostotéw spoza grona Dwu-
nastu wyrézniajg si¢ Barnaba, zyczliwy i hojny (Dz 4, 36; 9, 27,
11,24 itd.) i oczywiscie $w. Pawet z uczniami. Cate jego zycie po
gwaltownym nawréceniu jest §wiadectwem gorliwosci, ofiarnosci,
odwagi i wytrwatosci (Dz 9, 27-29; 11, 26; 14, 6.20 itd.). Godne
uwagi sa wreszcie §wiadectwa o Zyczliwosci niektérych pogan:
setnika Juliusza (Dz 27, 3.43) i Maltariczykéw (Dz 28, 1.10).

Dzieje Apostolskie wskazuja réwniez wady, ktérych nalezy
unikaé. We wspdlnocie chrzescijariskiej dochodzi do konfliktu
o dobra materialne (Dz 6, 1-6). Niepotrzebny konflikt spowo-
dowali tez rzecznicy Prawa Mojzeszowego (Dz 15, 1nn). Indy-
widualne winy réwniez s3 wspominane: kltamstwo Ananiasza
i Safiry (Dz 5) oraz niekonsekwencja Jana Marka (Dz 15, 38).

Obfitosci przyktadéw negatywnych dostarczaja jednak prze-
de wszystkim wrogowie chrzescijanstwa. W opisie pierwszych
przesladowan i represji (Dz 4-8; 21-23) zwraca uwagg nie tylko
nienawis¢ przeciwnikéw, posunieta az do zabdjstwa §w. Szczepana,
lecz takze uporczywa zta wola, sprzeciwianie si¢ jawnej prawdzie
(Dz 4, 16) i wrecz zatykanie na nig uszu (Dz 7, 37; 22, 22). Nik-
czemnie postepowat krél Herod Agrypa I, gotéw do mordowania
chrzescijan dla zyskania popularnosci (Dz 12, 2) i w swojej pysze
przyjmujacy hotdy na podobienistwo jakiegos boga (Dz 12, 22).
Spotyka go za to przyktadna kara. Do intryg, napasci i oszczerstw
posuwali si¢ zydowscy wrogowie misji §w. Pawta (Dz 9,29; 13, 50;
14,5;14,19;17,5.13). Wcale nie lepszy byt organizator rozruchéw
antychrzescijaniskich, Demetriusz (Dz 19, 24-29), oraz wlasciciele
ope¢tanej z Filippi (Dz 16, 19nn). Ksigga odnotowuje tez kreta-
ctwo i niesprawiedliwo$¢ urzednikéw rzymskich, pretoréw w Fi-
lippi (16, 22.35-39), Lizjasza (23, 30), a zwlaszcza prefektéw (Dz
24,26n; 25,9), ktérzy wigzili sw. Pawta.
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KONKLUZJA

Spoéréd mozliwych metod przedstawiania etyki Ewangelie
synoptyczne i Dzieje Apostolskie najczesciej odwotuja sie do
dwdéch: do norm i do przyktadéw, pokazujacych ich realizacje
badz odrzucenie. Mimo duzego urozmaicenia pouczen i sytuacji,
system etyczny Ewangelii jest konsekwentny, gdyz odzwierciedla
sp6jne poglady Jezusa.

Jest to etyka opierajaca si¢ na wigzi cztowieka z Bogiem. Bég
i Chrystus sa wzorem postepowania. Od nich pochodza normy
moralne. Ich ksztalt jest maksymalistyczny, poniewaz maja Boga
za wzor i zrédto. Prowadza do doskonatosci, a tym samym do
terazniejszego 1 przysztego krélestwa Bozego. Najwazniejsza
norma jest przykazanie mitosci Boga i bliZzniego. Miloé¢ bliz-
niego posuwa si¢ az do mitosci nieprzyjaciét. Ewangelia wzywa
do nawrdcenia i przyjecia postawy milosierdzia, przebaczenia,
wytrwatosci, tagodnosci. Wymaga postawy czynnej, mitosci ak-
tywnej.

Wsréd wad ktécacych sie z wiara wytykane sg szczegdlnie
obtuda, pozory zewngtrzne, zadufanie w sobie z racji bogactwa
czy pozycji oraz oczywiscie nienawis¢ i przemoc ze strony wro-
goéw Jezusa i chrzescijanistwa. Przykazania sg rozumiane rady-
kalnie, czego przyktadem jest wezwanie do mitosci nieprzyjaciét
i zakaz rozwodéw.
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