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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
zycz¢ radosci z odkrywania nieznanych lub mniej znanych z16z
mysli biblijnej Nowego Testamentu. Niech ksigzka ta towarzyszy
przede wszystkim studentom teologii, dla ktérej dusza powinno
by¢ zawsze Pismo Swiete.

Wroctaw, 7 kwietnia 2008 r.

1 Marian Gotgbiewski
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 zaczeto jasno odrézniaé teologie biblijna od dogmatycz-
nej, na gruncie polskim doczekalismy si¢ kilku opracowan, kt6-
re pretenduja do calo$ciowego objecia zagadniert wchodzacych
w sktad teologii biblijnej, ograniczonej do Nowego Przymierza.
Kazde z nich przyjeto nieco inny klucz ukazywania zasadniczych
zagadnien teologii Nowego Testamentu. H. Langkammer po-
dzielit swa prace, wydana we Wroctawiu w 1985 roku, na dwie
czgdci. Pierwsza, omawiajaca Ewangelie, Dzieje Apostolskie,
Listy Katolickie i Apokalipse, nosita podtytut: Jezus Chrystus
wezoraj — Jezus Chrystus dzis — Jezus Chrystus na wieki. Tom dru-
gi tej pracy, obejmujacy oméwienie teologii Pawtowej i Listu
do Hebrajczykéw, opatrzony zostal podtytutem: Ex Deo — per
Christum (in Christo) — ad Deum. Juz samo spojrzenie na tytuly
tak pojetej teologii Nowego Testamentu dowodzi, iz jest ona na
wskro§ chrystologiczna; nie ulega przeciez watpliwosci, ze whas-
nie Chrystus ze swoim dzietem jest centralng postaciag Nowego
Przymierza.

Nieco innym tropem poszli autorzy trzytomowej 7Teologii
Nowego Testamentu, wydanej rok pézniej (1986) w Lublinie, pod
redakcja 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 poswigcono §w. Pawtowi, natomiast w tomie trzecim ujeto
zagadnienia poruszone w Dziejach Apostolskich, pismach Jano-
wych i Listach Katolickich. Staraniem redakcji bylo ,pokazanie
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teologicznej mysli kazdego autora, zawartej w kazdej jego ksigdze,
ktéra weszta do Nowego Testamentu” (F. Gryglewicz, Wprowa-
dzenie, w: J. Kudasiewicz, Teologia Nowego Testamentu, 1, 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 poszczegdlnych 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 szukajg 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 Wydziat Teologiczny
we Wroclawiu
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OBRAZ BOGA OJCA

Jeden z wybitnych egzegetéw naszych czaséw, ktéry po
swoim nawréceniu z ortodoksyjnego zyda stal si¢ domini-
kaninem wyktadajacym w jerozolimskiej Ecole Biblique et
Archeologique Frangaise — Qjciec Profesor Francois Dreyfus
we wstepie do swojej ksiazki Czy Jezus wiedzial, ze jest Bo-
giem? zadal bardzo intrygujace pytanie: ,Zatézmy, ze Jezus
z Nazaretu za swego ziemskiego zycia wzial do r¢ki nasza
Ewangeli¢ wedlug $w. Jana. Jak zareagowalby na stowa, ktére
przypisuje mu Ewangelista: «Nie znaczy to, aby ktokolwiek
widziat Ojca, jedynie Ten, ktéry jest od Boga, widzial Ojca»;
«Zanim Abraham stat si¢, Ja jestem»; «Ja i Ojciec jedno je-
stesmy»; «Ojcze, otocz Mnie u siebie ta chwala, ktérag miatem
u Ciebie pierwej, zanim $wiat powstal» (J 6,46; 8,58; 10,30;
17,5)? Czy w tych stwierdzeniach Jezus rozpoznalby stowa,
ktére wypowiedziat albo — jesli nie wypowiedzial — to przy-
najmniej mégt wypowiedzie¢, poniewaz odpowiadaly one
temu, co o sobie myslal, jak pojmowal swojg osobe i swoja
tajemnicg? A moze uznalby to za bluznierstwo i w ten sposéb
stanal po stronie tych, ktérzy — wedtug Ewangelisty — chcieli
Go ukamienowa¢ po wypowiedzeniu jednej z takich deklara-
cjir Ich zarzut byl jasny: «be¢dac cztowiekiem, uwazasz siebie
za Boga»(J 10,33b)"™.

Przecigtny czytelnik Ewangelii Janowej cze¢sto nie za-
uwaza w tekécie sformutowan, ktére dla wielu zydowskich
odbiorcéw stanowia trudno$é nie do pokonania. Staja oni bo-

1 F.DREYFUS, Czy Jezus wiedziat, ze jest Bogiem?, thum. R. Rubinkiewicz,
W drodze, 1995, 9.
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wiem przed dylematem, w jaki sposéb potaczy¢ wiare w jed-
nego Boga wyrazona w Dekalogu (Wj 20,3nn.; Pwt 5,7nn.)
i w Szema Izrael (Pwt 6,4nn.) z boskimi prerogatywami
Jezusa z Nazaretu?. Na kartach czwartej Ewangelii Jezus —
Syn Bozy — wielokrotnie spotyka si¢ z zarzutem bluZnierstwa
ze strony swoich rozméwcéw. ,,Zydzi” Janowi3 wielokrotnie
w spos6b gwaltowny wyrazaja swoja niech¢é wobec stwier-
dzeni Jezusa pragnac go zabi¢*. W tym kontekscie rodzg sie
pytania — w jaki sposéb ewangelista Jan, redaktorzy czwartej
Ewangelii i wspdlnota pierwszych chrzescijan zydowskiego
pochodzenia pokonata te trudng droge od zydowskiego ro-
zumienia monoteizmu do uznania w Jezusie oczekiwanego
Mesjasza i Syna Bozego? Jak taczyli oni wiare w jedynego
Boga Ojca z wiarg w Jezusa Chrystusa — Syna Bozego? Jak
rozumieli oni tozsamo$¢ Boga jako Ojca i tozsamo$é Jezusa
jako Syna Bozego? Jak ujmowali relacj¢ pomiedzy Bogiem
Ojcem i Jego Jednorodzonym Synem? W jaki sposéb pojmo-
wali Boga jako Ojca Jezusa i zarazem swego Ojca? Odpowiedz
na te pytania wymaga gle¢bszego wniknigcia w chrystologie

2 M.L. APPOLD, Tke Oneness Motif in the Fourth Gospel, Tiibingen 1976;
R. BAUCKHAM, God Crucified: Monotheism and Christology in the New Testa-
ment, Grand Rapids 1999.

3 Termin ,,Zydzi” umieszczamy w cudzystowie, gdyz na kartach czwarte;
Ewangelii termin ten nie okresla catego ludu zydowskiego w wymiarze etnicz-
nym, religijnym i historycznym, lecz ma bardzo specyficzne i ztozone znaczenie.
Zob. U.C. VON WAHLDE, Tp¢ Johannine Jews: A Critical Survey, NTS 28
(1982), 33-60; tenze, ,The Gospel of John and the Presentation of Jews and Ju-
daism”, Within Context: Essays on Jews and Judaism in the New Testament, red.
D.P. Efroymson et al., Collegeville, Minnesota 1993, 67-84; tenze, ‘The Jews’ in
the Gospel of John: Fifteen years of Research (1983-1998), ETL 76 (2000), 30-55;
L. DEVILLERS, La féte de I’Envoyé. La section johannique de la féte des Tentes
(Jean 7,1-10,21) et la christologie, Paris 2002; M.S. WROBEL, Zydzi"w Ewan-
gelii Janowej, Collectanea Teologica 73 (2003) 1, 19-36; tenze, Antyjudaizm
a Ewangelia wedlug sw. Jana. Nowe spojrzenie na relacjg czwartej Ewangelii do
Jjudaizmu, Lublin 2005..

4715,18;7,1.19.25; 8,37.59; 11,8.53; 19,7.
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Ewangelii wedlug $w. Jana, w ktérej kluczowym problemem
jest ojcostwo Boga®.

I. TERMINOLOGIA I KONTEKST
STAROTESTAMENTALNY

Termin ,ojciec” (gr. patér) wystepuje w czwartej Ewangelii
137 razy®. W wigkszosci przypadkéw (ok. 120 razy) termin ten
odnosi si¢ do Boga jako Ojca Jezusa i ludzi. Poza odniesieniem

> Na wage tego zagadnienia dla badan nad Ewangelig §w. Jana wskazuja
prace wspétczesnych egzegetow: J. GIBLET, ,Jésus et le Pere dans le IV évangi-
le”, L’Evangile de Jean, red. F.M. Braun, Paris 1958,111-130; W. MARCHEL,
Abba, Pere ! La priere du Christ et des chrétiens. Etude exégétique sur les origines et
la signification de I'invocation & la divinité comme pére, avant et dans le Nouveau
Testament, Rome 1963; R. BEAUVERY, Mon Pére et votre Pére, Lumiére et
Vie 104 (1971), 75-87; J. SCHLOSSER, Le¢ Dicu de Jésus. Etude exégétique,
Paris 1987; G. SCHNEIDER, Auf Gott bezogenes ‘Mein Vater’ und ‘Euer Vater’
in den Jesus-Worten der Evangelien. Zugleich ein Beitrag zum Problem Johan-
nes und die Synoptiker, The Four Gospels 1992. Festschrift Frans Neirynck, red.
F. van Segbroeck et al., 3, Leuven 1992, 1751-1781; W. MARCHEL, , Ojciec”,
Egzegeza Ewangelii sw. Jana, red. F. Gryglewicz 1992 , 147-156; L. DEVIL-
LERS, Visage du Pére, le Christ de saint Jean, Bruxelles: Connaitre la Bible 1993;
H. LANGKAMMER, Bdg jako Qjciec w swietle Nowego Testamentu, Radom
1999; F. MICKIEWICZ,]. WARZECHA, red., T, Panie, jestes naszym Qjcem,
Warszawa 1999; . SZLAGA, Objawienie ojcostwa Bozego przez Jezusa Chrystu-
sa, Czgstochowskie Studia Teologiczne 27 (1999), 85-94; ]. KUDASIEWICZ,
Poznawanie Boga Qjca, 1, Kielce 2000; L. DEVILLERS, La féte de I’Envoyé.
La section johannique de la féte des Tentes (Jean 7,1-10,21) et la christologie, Pa-
ris 2002; T. SODING, ,Ich und Vater sind eins” (Job 10,30): Die johanneische
Christologie vor dem Anspruch des Hauptgebotes (Din 6,4f), Zeitschrift fir die
neutestamentliche Wissenschaft und die Kunde der ilteren Kirche 93 (2002),
177-199; L. DEVILLERS, Dieu le Pere dans le quatriéme évangile, Roczniki
Teologiczne 52 (2005), 95-116; M.S. WROBEL, Who are the father and his
children in Jn 8:442 The literary, historical and theological analysis of Jn 8:44 and
its context, Paris 2005.

6 R. MORGENTHALER, Statistik des Neutestamentlichen Wortschatzes,
Zirich—Frankfurt 1958, 130.
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do Boga termin ten jest uzywany takze na okreslenie patriarchéw
iprzodkéw (] 4,12.20;6,31.49.58;7,22;8,39.53.56),]6zeta (6,42),
urzednika krélewskiego (J 4,53), diabta (Kaina) (J 8,38.41a.44) 7.
W Ewangeliach synoptycznych termin ten wyst¢puje znacz-
nie rzadziej (Mt — 64 razy, u Mk — 18 razy, u £k — 56 razy).
Synoptycy podkreslaja zwlaszcza ojcostwo Boga w stosunku do
ludzi, podczas gdy czwarta Ewangelia ktadzie mocny nacisk na
rzeczywisto$¢ Ojca, ktéry objawia sie przez Syna®.

Idea ojcostwa Boga znajduje swoje korzenie w kontekscie
Starego Testamentu. W Wj 4,22 Izrael jest okreslany przez Boga
jako syn pierworodny: ,,To méwi Pan: Synem moim pierworod-
nym jest Izrael” (koh “amar yhwh boni bokori yisra’él). Idea ta
Zostaje Mmocno wyrazona przez proroka Tritoizajasza: 1z 63,16:
Bos Ty naszym Ojcem! (ki->attah > abini) Zaiste, nie poznaje nas
Abraham, Izrael nas nie uznaje; 73/5, Panie, naszym Qjcem (Cattah
yhwh *abind), ‘Odkupiciel nasz’ to Twoje imig odwieczne; 1z 64,7:
A teraz, Panie, Tys naszym Qjcem (wo‘attal yhwh Jabmu) Mysmy
gling, a Ty naszym Tworcq. Dzietem rgk Twoich jestesmy my wszy-
scy. W wielu psalmach i tekstach profetyckich zostaje wyrazona
personalna wiez pomiedzy czlowiekiem a Bogiem oparta na
zaufaniu, milosci i odpowiedzialnosci’. Ewangelista Jan wielo-
krotnie cytuje proroka Izajasza odwotujac si¢ do tekstéw Starego
Testamentu. Wskazuje przez to na tozsamo$¢ Boga Abrahama,
Izaaka i Jakuba z Bogiem, ktéry: ,tak umilowal §wiat, ze Syna

7W ] 8,38.41a.44 tozsamos$¢ ojca jest enigmatyczna. Analiza literacka, eg-
zegetyczna i teologiczna wskazuje na odniesienie tego terminu explicite do diabta,
lecz implicite termin ten moze by¢ takze odniesiony do Kaina. Zob. IML.S. WROBEL,
Who are the father and his children in Jn 8:442 The literary, historical and theological
analysis of Jn 8:44 and its context, Paris 2005; tenze, , The Father in Jn 8:44 — De-
miurge, Devil or Cain?”, Deus meus et omnia. Ksigga Pamigtkowa ku czci O. Prof.
Hugolina Langkammera, red. M.S. Wrébel, Lublin 2005, 451-461.

$W.MARCHEL, , Ojciec”, Egzegeza Ewangelii sw. Jana, red. F. Gryglewicz,
Lublin 1992, 147-156.

9 Ps 4; 16; 63; 73,23-26; 139,1-16; Jr 17,7-10; 20,7-9; 31,29-30; Ez 18,2-4;
33,20.
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swego Jednorodzonego dat, aby kazdy, kto w Niego wierzy, nie
zginat, ale miat Zycie wieczne” (J 3,16). Na wyrazenie szacunku
i czci wobec Ojca przez Syna $w. Jan uzywa terminologii z De-
kalogu, gdzie mowa o szacunku i czci wobec rodzicéw: Wj 20,12
— Czcij ojca twego i matke twojg (LXX — tima ton patera sou kai
tén métera), abys dtugo 2yt na ziemi, ktorq Pan, Bog twdj, da tobie.
J 8,49 — Jezus odpowiedziat: ,Ja nie jestem opetany, ale czcze Ojca
mego (alla timd ton patera mou), a wy Mnie zniewazacie”. Tekst
Ewangelii Janowej czerpie wiele inspiracji ze Starego Testa-
mentu. Liczne cytaty i motywy starotestamentalne wskazuja, ze
Ewangelista Jan wiacza w nurt historii zbawienia histori¢ Stowa
Weielonego postanego na $wiat przez Ojca.

II. BOG JAKO OJCIEC JEZUSA

Relacja ,Ojciec-Syn” jest bardzo eksponowana w czwartej
Ewangelii i przez jej pryzmat lepiej mozna zrozumieé chry-
stologie i teologie pisma Janowego!®. W tekécie Ewangelii
wystepuja charakterystyczne wyrazenia, ktére odnosza si¢ do tej
relacji: ,Jednorodzony [Syn]” (monogenés [hyios])'!, oraz ,Ojciec,
ktéry Mnie postal” (ho pempsas me patér)1?. Pierwsze wyrazenie
wskazuje na szczegdlng wiez odwiecznej mitosci i jednosci po-
miedzy Ojcem i Synem (J 3,35 — Ojciec mituje Syna i wszystko
oddal w Jego rece). Jezus przebywajacy w chwale Ojca przed
powstaniem $wiata (J 17,5) jawi si¢ jako Madroé¢ Boza, ktéra
przewodniczy jego powstaniul’. Jezus staje si¢ Stowem Boga,
przez ktére wszystko otrzymuje egzystencje'®. Preegzystencja
Jezusa zostaje mocno podkreslona w fakcie, ze istnial On przed

10 R. SCHNACKENBURG, Das Johannesevangelium, Freiburg 1965, 151:
»Vater-Sohn Verhiltnis ist der Schlissel zum Verstindnis des joh. Jesus, wie ihn
der Evangelist zeichnet, und seines Redens und Verhaltens, wie er es beurteilt”.

1171,14.18; 3,16.18.

12 7 5:23.37; 6:44; 8:16.18; 12:49; 14:24.

13 Prz 8,22-31; Mdr 9,9; Syr 24,9.

141, 55,10-11; ] 1,3.14.
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Janem Chrzcicielem (J 1,30) i przed Abrahamem (] 8,58). Sci-
sta wspélnota odwiecznego Logosu i Ojca zostaje przez sw. Jana
obrazowo przedstawiona jako przebywanie Syna w tonie Ojcal®:
»2Boga nikt nigdy nie widzial, Ten Jednorodzony Bég, ktéry jest
w lonie Ojca, o Nim pouczyt” (] 1,18).

Drugie wyrazenie podkresla tematyke postania, ktéra stano-
wi istotny punkt chrystologii Janowe;j®. Jezus nie przychodzi sam
od siebie, lecz zostaje postany przez swojego Ojca. Idea postania
Syna przez Ojca zostaje w czwartej Ewangelii wyrazona przez
dwa czasowniki: pempo " oraz apostello '*. W niektérych tekstach
Ewangelista zestawia te terminy obok siebie: J 5,36b-37 — [...]
»dzieta, ktére czynig, $wiadcza o Mnie, ze Ojciec Mnie postat
(ho patér me apestalken). Ojciec, ktéry Mnie postat (ho pempsas me
patér), On dat o Mnie $wiadectwo. Nigdy nie styszeliscie ani Jego
glosu, ani nie widzieliScie Jego oblicza”. J 7,28-29 — A Jezus,
uczac w §wiatyni, zawotal tymi stowami: «I Mnie znacie, i wie-
cie, skad jestem. Ja jednak nie przyszedlem sam od siebie; lecz
prawdziwy jest Ten, ktéry Mnie postal (bo pempsas me), ktérego
wy nie znacie. Ja Go znam, bo od Niego jestem i On Mnie postat
(kakeinos me apesteilen)»” .

W wigkszosci tekstéw Janowych podmiotem tej formuty
jest Ojciec. Najczesciej odnosi sie to do relacji Ojca wobec Syna.
W ustach Jezusa to wyrazenie jest jakby prawdziwym imieniem
wlasnym Boga, do ktérego nalezy inicjatywa zbawcza. Bég jest
»2Posylajacym”. Jezus jako ,Postany” zyskuje nie tylko autorytet
dziatania od Boga, ale objawia si¢ jako jedno z Ojcem i jako
ten, ktéry ma uczestnictwo w dziele Ojca. Czasowniki pempo

15 1., DEVILLERS, Le sein du Pére: la finale du prologue du Jean, Revue Bi-
blique 112 (2005), 63-79.

16 1.. DEVILLERS, La féte de I'Envoyé. La section johannique de la féte des
Tentes (Jean 7,1-10,21) et la christologie, Paris 2002.

177 434; 5,23.24.30.37; 6,38.39.44; 7,16.18.28.33; 8,16.18.26.29; 9,4;
12,44.45.49; 13,20, 14,24; 15,21; 16,5.

18 7 3,17.34; 5,36.38; 6,29.57; 7,29; 8,42; 10,36; 11,42; 17,3.8.18.21.23.25;
20,21.
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i apostello stuzg do ukazania uczestnictwa Boga w dziele Jezu-
sa w akcie postania. Taka interpretacja zgodna jest z orgdziem
Ewangelii Janowej podkreslajacym fakt, ze dziatanie Jezusa rodzi
si¢ z dziatania Boga i poprzez to dziatanie Boga osiaga swéj cel.
W ten sposéb Jezus przychodzi na §wiat od Boga Ojca i w Jego
imieniu: ,Przyszedtem w imieniu Ojca mego, a nie przyjeliscie
Mhnie. Gdyby jednak przybyt kto inny we wlasnym imieniu, to
byscie go przyjeli” (J 5,43); ,Ja bowiem od Boga wyszedlem
i przychodze. Nie wyszedlem od siebie, lecz On Mnie postat”
(], 8,42).

Droga Syna w Ojcu znajduje zaréwno swéj poczatek jak
i kres. Ewangelista Jan mocno podkresla, ze misja Jezusa w $wie-
cie jest tylko czasowa i koriczy si¢ odejsciem do Ojca: ,Byto to
przed Swietem Paschy. Jezus wiedzac, ze nadeszia Jego godzina
przejscia z tego $wiata do Ojca, umitlowawszy swoich na $wiecie,
do konicaich umitowat”(J 13,1);,,Wyszedtem od Ojca i przyszed-
tem na $wiat; znowu opuszczam $wiat i ide do Ojca’(] 16,28);
»Rzekt do niej Jezus: Nie zatrzymuj Mnie, jeszcze bowiem nie
wstgpitem do Ojca. Natomiast udaj si¢ do moich braci i powiedz
im: «Wstepuje do Ojca mego i Ojca waszego oraz do Boga mego
i Boga waszego»” (] 20,17) 1°.

Najistotniejsza misja Syna jest objawienie ludziom chwaly
pochodzacej od Ojca i zaproszenie ich do udzialu w tej chwale:
J 17,22 — |1 takze chwalg, ktérg Mi dates, przekazatem im, aby
stanowili jedno, tak jak My jedno stanowimy”. W Starym Testa-
mencie ,chwata Boza” manifestowata si¢ w Jego zbawczym dzia-
taniu?®. Chwata ta byta zwigzana w sposéb szczegdlny z sank-
tuarium (Wj 29,43), a p6zniej ze Swiqtyniq Jerozolimska (1 Krl
8,10). Idea powiazania chwaty Bozej ze Swiqtyniq Jerozolimska
byta mocno akcentowana przez prorokéw?l. Wedlug czwarte;
Ewangelii chwata Boza objawia si¢ na ziemi przez osobg Jezusa,

19714,12.28; 16,10.17; 17,11.
20 Wj 16,7; Lb 14,22.
21 E79-11; 36,23; 12 60,1.3.

2 — Teologia... t. 1
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ktéry przez fakt wcielenia jako odwieczny Logos zamieszkat
w ciele na ziemi (] 1,14). Jego pojawieniu si¢ towarzyszy chwata
(J 12,40-41). W sposéb szczegdlny chwata Boza manifestuje sig
przez meke Jezusa, ktéra zmierza ku zmartwychwstaniu i uwiel-
bieniu Ojca (J 17,4)?2. Jezus zostaje uwielbiony w Niebie przez
Boga poprzez pelng realizacj¢ uwielbienia swego Ojca na ziemi.
Ewangelista akcentuje takze fakt, ze chwata Boza manifestuje si¢
poprzez wiare uczniéw, ktéra jest rezultatem gloszenia Bozego
Stowa i dokonywania cudownych znakéw?3. Czwarta Ewangelia
mocno podkresla, ze zbawcza moc Jezusa jest skutkiem Scistej
komunii Ojca z Synem i z catkowitym wypelnieniem przez
Posytanego woli Posytajacego?*. Misja Posytajacego jest przez
$w. Jana charakteryzowana jako ,wypetnienie dzieta”, ktére Syn
otrzymat od Ojca do wykonania (J 17,4). Dzieto Ojca jest ze-
spolone z dzietem Syna?’. Jezus otrzymuje to dzielo i wypelnia
je az do konica poprzez postuszeristwo i mito$¢ wobec Ojca.
Wyrazenie ,wypetni¢ dzieto” (gr. 7o ergon teleidsas) wskazuje na
$cista relacje pomiedzy Ojcem i Synem. Czasownik ,wypetnié,
udoskonali¢” (gr. teleiod) w calej Ewangelii Janowej wystepuje
trzy razy w stronie aktywnej i zawsze w odniesieniu do dzieta
Ojca (J 4,34; 5,36). W stronie biernej czasownik ten jest uzyty
w chwili ukrzyzowania Jezusa (J 19,28). Dzieto jawi si¢ jako
dar Ojca dla Syna. Dar ten jest w pelni przyjety poprzez jego
wykonanie. W realizacji tego dzieta wida¢ zatem dziatanie Ojca,
ktéry obdarowuje, oraz dziatanie Syna, ktéry wykonuje dzieto?.
Dziatanie Ojca i Syna zespala si¢ w jedno$¢ i harmonig. Dzia-
tanie to zostaje przez Ewangelist¢ sprecyzowane jako obdaro-
wywanie zyciem wiecznym. Jezus jako Nowy Adam otrzymuje
od Boga wtadz¢ (gr. ekskusia) nad wszelkim stworzeniem, aby

2 1.DROZD, ,Chwata Chrystusa”, Egzegeza Ewangelii sw. Jana, 167-182.
2372,11; 6,68-69.

241 4,345 5,30; 6,38.39.40.

25 75,17; 4,34; 6,29.

26 1536 7,21; 8,39.41; 10,25.37; 14.10.12; 15,24; 17 4.
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napelnié je zyciem wiecznym. Wszyscy, ktérzy przychodza do
Niego, staja sie Jego uczniami?’ i otrzymuja od Niego zycie
wieczne. Gdy pierwszy Adam poprzez swoje niepostuszeristwo
Bogu sprowadzit na ludzkos$¢ $mieré, tak Nowy Adam poprzez
swe postuszenstwo az do korica obdarza wszystkich wierzacych
zyciem wiecznym?®. Ojciec jawi sie jako ten, ktéry daje, obdaro-
wuje Syna.Jednoczeénie Syn obdarowuje tym darem stworzenie.
W Ewangelii §w. Jana czasownik ,dawad” (gr. didomi) wystepuje
76 razy?. Wyrazenie ,dawaé zycie” pojawia si¢ wielokrotnie
w pismach Janowych®’. Darem Boga jest dzieto, ktére zostaje
przekazane Synowi do wykonania. Przedmiotem daru Ojca jest
wladza nad wszelkim stworzeniem oraz uczniowie Jezusal.
Dar ten zostaje przez Syna przyjety i zrealizowany przez Niego
jako dar zycia wiecznego dla ludzkosci. W Ewangelii i listach
Janowych czasownik ten ma przewaznie sens teologiczny. Da-
wanie to cz¢$¢ dziatania Bozego w historii zbawienia. To da-
wanie Boga wychodzi od Ojca. Bég jest podmiotem dawania
w 42 miejscach w Ewangelii Janowej. Nastepnie dar przechodzi
na Jezusa, a przez Jezusa na ludzi. Czasownik ten w czwartej
Ewangelii wskazuje na relacje miedzy Bogiem Ojcem a Jezusem
Chrystusem. Czesto chodzi tu o catkowity dar, ktérego Jezus
jest w pelni swiadomy (J 3,35). Dar Boga Ojca wobec Jezusa
znajduje swa kontynuacj¢ w darze wobec ludzi. Szczytem tego
daru Ojca dla ludzi jest Jego wlasny Syn. W darze Syna jest
objawienie najwyzszej mitosci Ojca. Termin ,dawaé” wyraza nie
tylko zwigzek pomiedzy Ojcem i Synem, lecz takze pomiedzy
Ojcem a adresatami daru, ktérymi sg ludzie. Dar Ojca jest rea-
lizowany w osobie Jezusa, ktéry otrzymujac wszystko od Ojca

27717,2.6.9.24.

2 Rz 5,17.

29 R. MORGENTHALER, Statistik des Neutestamentlichen Wortschatzes,
157 (Mt - 56; Mk — 39; £k — 60; Pisma Pawtowe — 72 razy).

3076,33;10,28; 17,2; 1] 5,11.16.

31 Por. teksty wyrazajace ideg dawania przez Boga uczniéw Jezusowi—J 3,35;

6,37.39; 10,9; 13,3; 17,2.6.9.24; 18,9.
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przekazuje ten dar ludziom. Dar Boga i dar Jezusa zlewaja si¢
razem, taczac si¢ w jeden dar. Jedno$¢ obydwu daréw zostata
objawiona w arcykaptariskiej modlitwie Jezusa32. U poczatku
kazdego daru jest mitos¢. Bég dat wszystko Synowi, gdyz Go
mituje. Bég dal $wiatu Jednorodzonego Syna, gdyz umitowat
$wiat (] 3,16). Stowo ,,dawa¢” objawiajac relacje migdzy dajacym
— darem — a odbiorcami daru prowadzi nas do tajemnicy Boga
i Jego dziatania na korzys$¢ ludzi. W tym wlasnie kontekscie
nalezy umiesci¢ obdarowanie ludzkosci zyciem wiecznym przez
zbawczy czyn Jezusa. Bg Ojciec realizuje pelng i doskonata
wspdlnote ze swym Synem i z ludzkoscia.

Pelna realizacja dzieta Posylajacego Ojca przez Syna zostaje
w czwartej Ewangelii okreslona jako ,nadejscie Godziny” (gr.
eléluthen hé hora). Wyrazenie to na kartach Ewangelii Janowej ma
bardzo glebokie znaczenie teologiczne. Rzeczownik ,Godzina”
(gr. hora) wystgpuje w czwartej Ewangelii 25 razy w liczbie poje-
dynczej i1 raz w1l mn. (J 11,9). Poza nielicznymi przypadkami
rzeczownik ten ma gleboki sens teologiczny. Janowa Godzina
moze oznaczaé jaki$§ okres, w ktérym dokonuje si¢ wydarzenie
zbawcze: czas kultu Ojca w Duchu i prawdzie (] 4,21.25); czas
zmartwychwstania umartych (J 5,25.28.29); czas przesladowan
i rozproszenia uczniéw (J 16,2.32). W perykopie o Kanie Gali-
lejskiej, gdzie Jezus objawil poczatek swoich znakéw, znajdujemy
takze wzmianke o Godzinie, ktéra jeszcze nie nadeszia (J 2,4).
Sw. Jan przez zastosowanie tego wyrazenia stwarza w swojej
narracji pewne napigcie, ktére polega na oczekiwaniu momentu
nadejécia jakiego§ waznego wydarzenia. Rzeczywistos¢ Godziny
dla czwartej Ewangelii jawi si¢ jako klucz interpretacyjny znakéw
dokonywanych przez Jezusa Chrystusa. Napiecie typowe dla
Janowej Ewangelii wystepuje w ] 7,30 i J 8,20, kiedy to ,,Zydzi”
prébuja pojmac Jezusa, ale nie moga tego uczyni¢, poniewaz nie
nadeszta jeszcze Jego Godzina. Widac stad, ze nadejscie tej Go-
dziny nie zalezy od woli nieprzyjaciét Jezusa Nadejscie Godziny

32717,7-8.22.
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wskazuje takze na fakt rozpoczecia Paschy — przejscia Jezusa
z ziemi do Ojca w Niebie (J 13,1 —,Jezus wiedzac, ze nadeszta
Jego Godzina przejscia z tego $wiata do Ojca”). Wywyzszenie
Jezusa rozpoczyna si¢ z chwila wejscia w jego unizenie az do
korica — do $mierci krzyzowe;j.

W ujeciu teologicznym wydarzenie Godziny jawi si¢ wyraz-
nie na plaszczyznie relacji pomiedzy Ojcem i Synem. Godzing
zamierzong przez Ojca Jezus czyni wiasng Godzing. Cate Zycie
Jezusa zorientowane jest ku tej Godzinie. Rodzi si¢ pytanie,
kiedy owa Godzina Jezusa realizuje si¢c w czwartej Ewangelii?
Ostatni okres ziemskiego Zycia Jezusa rozpoczyna sie, gdy Naj-
wyzsza Rada Zydowska podejmuje decyzje skazania Jezusa na
$mier¢ (J 11,53.55; 12,1). Jezus zaraz na poczatku czyni aluzje
do swego pogrzebu (J 12,7). Nastepnego dnia wyraznie méwi
On, ze Godzina Jego nadeszta (12,23). Wida¢ tu wyraznie, ze
owa Godzina, ktéra dysponuje Ojciec, taczy si¢ ze skazaniem
Jezusa na §mier¢. Jest to wigc Godzina zwigzana z Paschg, Go-
dzina §mierci. W zwigzku z tym Jezus jakby wzbrania si¢ przed
ta wiasnie Godzina. W J 13,1 kondensuje si¢ cala teologia na-
dejscia Godziny (Pascha, zejscie z tego $§wiata, zmartwychwsta-
nie, Godzina mitosci do Ojca i mitosci do ludzi). W J 19,14
ewangelista konkretyzuje owg Godzing z godzing széstg. Jest
to czas ofiarowania baranka paschalnego. Smier¢ Jezusa inau-
guruje nowg Pasche. Nadejscie Godziny w Ewangelii §w. Jana
taczy sie wiec ze swigtem Paschy, z meka i uwielbieniem Syna
Cztowieczego. Realizuje si¢ tu Bozy plan zbawienia. Jest to
réwniez Godzina mitosci az do korica. W Godzinie tej mozna
dostrzec momenty chwaly oraz momenty cierpienia (J 12,23).
W czwartej Ewangelii Godzina wigc oznacza uwielbienie Syna
Cztowieczego poprzez wywyzszenie na krzyzu i powrét do
nowego zycia poprzez zmartwychwstanie. Chwalebna $mier¢
Jezusa objawia chwate, mito§¢ Syna i mitosé Ojca. Realizacja
Godziny Ojca przez Syna poprzez meke, Smieré i zmartwych-
wstanie wigze si¢ z Jego wywyzszeniem. Ziemia w Godzinie tej
dotyka pocatunkiem mitosci szczytéw Nieba.
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W wielu miejscach czwartej Ewangelii podkreslana jest $ci-
sta wiez pomiedzy Ojcem i Synem33. Relacja ta takze w dalszym
kontekscie czwartej Ewangelii jest charakteryzowana przez
mito$é** i jednos¢®. Syn zawsze pozostaje w komunii ze swo-
im Ojcem: J 8,16 — ,A jesli nawet bede sadzit, to sad mdj jest
prawdziwy, poniewaz Ja nie jestem sam, lecz Ja i Ten, ktéry Mnie
postat”; J 16,32 — ,Oto nadchodzi godzina, a nawet juz nadeszta,
ze si¢ rozproszycie — kazdy w swoja strong, a Mnie zostawicie
samego. Ale Ja nie jestem sam, bo Ojciec jest ze Mng”.

Wiez pomigdzy Jezusem a posytajacym Go Ojcem jest tak
§cista, ze w Synu mozna zobaczy¢ Ojca®®: ] 8,19 — ,Oto nadcho-
dzi godzina, a nawet juz nadeszta, ze si¢ rozproszycie — kazdy
w swoja strone, a Mnie zostawicie samego. Ale Ja nie jestem sam,
bo Ojciec jest ze Mng”; ] 12,45 — A kto Mnie widzi, widzi Tego,
ktéry Mnie postal”; J 14,9 — ,Odpowiedzial mu Jezus: Filipie,
tak dtugo jestem z wami, a jeszcze Mnie nie poznates? Kto Mnie
zobaczyt, zobaczyt takze i Ojca. Dlaczego wigc méwisz: «Pokaz
nam Ojcar»”.

Jezus doskonale wypetnia wole swojego Ojca’” poprzez na-
uczanie i czynienie znakéw w jednosci z Ojcem3®. Wspélnota
mitosci pomigdzy Ojcem i Synem realizuje si¢ poprzez wza-
jemne poznanie: J 10,15a — ,Podobnie jak Mnie zna Ojciec, a Ja
znam Ojca’. Poznanie w mysli semickiej nie ogranicza si¢ tylko
do sfery intelektualnej, ale dotyczy tez doznania, doswiadczenia
przedmiotu, ktéry si¢ poznaje. Poznanie to ma charakter dyna-
miczny wyrazajacy si¢ przyjeciem objawienia i zyciem zgodnym
z przyjetym objawieniem. Wida¢ tu zwiazek z hebrajskim
terminem yada‘“ . Stowo gindsko oznacza wiedz¢ nabyta przez

33 ] 3,35-36; 5,19-20; 6,40; 14,13; 8,37.
345,20, 10,17; 15,9.10; 17,23-26.

35 10,30.38; 14,10-11.20; 17,11.21-23.
36 7 8,19; 12,45; 14,7.9.

377 4,34; 8,29; 10,18; 12,49; 14,31.

38 ] 8,28.38.40; 12,50; 15,15.
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doswiadczenie (J 1,48; 13,35). Wiedzg¢ takg zdobywa si¢ czesto
w sposéb posredni oparty na swiadectwie (J 4,53) lub doswiad-
czeniu (J 12,9). W Ewangelii Jana na oznaczenie poznania obok
czasownika gindsko wystepuje tez termin oida®®. Czasownik oida
oznacza u $§w. Jana wiedzg¢ jako sprawe absolutna, wiedze¢ intui-
cyjna, ktéra cztowiek posiada bez uczenia si¢, bez doswiadczenia.
Analizujac czasownik gindsko stwierdzamy, ze jego tres¢ skon-
centrowana jest na osobie Ojca i Syna. Poznanie zawiera w sobie
realizacje gltebokiej komunii opartej na mitosci i jednosci.

Scista jednos¢ Jezusa z Ojcem implikuje Jego boskie pre-
rogatywy. Ojciec staje si¢ punktem wyjscia i punktem dojscia
dla swojego Syna*’. Tekst w J 10,30 (Ja i Ojciec jedno jestesmy)
wyrazajacy Scista relacj¢ pomigdzy Ojcem i Synem moze nawia-
zywa¢ do zydowskiego wyznania wiary w Szema Izrael — Soma*
yisra’el yhwh *¢lohéni yhwh ’ehad (Stuchaj, Izraclu, Pan jest
naszym Bogiem — Pan jest jeden)". Byla to jedna z najbardziej
znanych formut monoteistycznych recytowanych przez poboz-
nych Zydéw kazdego dnia. Podczas gdy Septuaginta thumaczy
wyrazenie Pan jest jeden uzywajac liczebnika ,jeden” w rodzaju
meskim (kyrios heis estin), ewangelista Jan uzywa tego liczebnika
w rodzaju nijakim (ben). Wydaje sig, ze chce przez to podkresli¢
$cista wspdlnote Ojca i Syna oraz fakt, ze w tej jednosci Ojciec
i Syn nie stanowig razem jednej osoby. Scista wicz Ojca z Synem
zostaje zaakcentowana takze w dalszym kontekscie, gdy Jezus
stara si¢ odrzucié¢ zarzuty bluznierstwa ze strony swoich adwer-
sarzy (] 10,38 —,Ojciec jest we Mnie, a Ja w Ojeu” — en emoi ho
patér kago en to patri). Tekst ten w sposéb obrazowy pokazuje
wzajemne zamieszkanie Ojca w Synu i Syna w Ojcu. W obrazie

% 1. DE LA POTTERIE, , Oida et gindsko”, Biblica 40 (1959), 709-725.

40713,1.3; 14,2-4.12.28; 16,10.27-28; 17,11.13; 20,17.

1 Wersja aramejska w Tg Onkelosa Pwt 6,4 brzmi — ybwh Thn’ yhwh bd,
1. DRAZIN, Targum Onkelos to Deuteronomy, Hoboken 1982, 109. Retrowersja
aramejska J 10,30 brzmi podobnie: 5’ wnh hd 'nhn’ Zob. P. GRELOT, Les Juifs
dans | ’Evangile selon Jean. Enquéte historique et réflexion théologique, Paris 1995, 153.
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tym wyraznie wida¢ gleboka wspélnote jednosci pomigdzy Oj-
cem i Synem. Jedno$¢ ta nie niszczy jednak réznosci pomiedzy
Ojcem i Synem. W relacji tej tozsamos¢ Boga jako Ojca realizuje
sie ze wzgledu na Syna, natomiast tozsamo$¢ Jezusa jako Syna
realizuje sie ze wzgledu na Ojca. Jednos¢ Ojca i Syna zostaje
takze mocno podkreslona w Modlitwie Arcykaptariskiej Jezusa.
W ] 17,11 jednos¢ pomiedzy Ojcem i Synem staje si¢ modelem
jednosci dla uczniéw: ,aby tak jak My stanowili jedno” (hina ésin
en kathos hémeis). Podobna mysl zawarta jest w J 17,22 — ,aby
stanowili jedno, tak jak My jedno stanowimy” (hina ésin en kathos
hémeis hen).

Powyzsze teksty wyraznie wskazuja na fakt, ze Ewangelista
Jan opiera swoja chrystologie i teologie na relacji ,Ojciec-Syn”.
Relacja ta staje si¢ istotnym paradygmatem, ktéry inspiruje $w.
Jana do wyrazenia boskiej tozsamosci Jezusa. W ten sposéb zy-
dowski monoteizm w osobie Jezusa Chrystusa — Syna Bozego
nie tylko nie zostaje usuniety, lecz uzyskuje nows i glebsza prze-
strzeri interpretacyjna*2.

I1I. JEZUS JAKO SYN BOGA

Ewangelia $w. Jana juz w pierwszych wersetach Prologu
(J 1,1-5) mocno podkresla boski autorytet Jezusa w terminach,
ktére staraja si¢ uwzglednia¢ kontekst zydowskiego monotei-
zmu. Wersety te w sposéb wyrazny sa odniesione do poczatku
Ksiegi Rodzaju (1,1-4). Do wspdélnych elementéw naleza — uzy-
cie pierwszych stéw (na poczatku — gr. en arkheé, hebr. borésit),
wzmianka o powstaniu wszystkich rzeczy przez Stowo (J 1,3),

2 H. LANGKAMMER, Problemy literackie i teologiczne Ewangelii
Janowej, RTK 29,2 (1982), 75-88; takze: L. MORRIS, Jesus is the Christ: Studies
in the Theology of John, Grand Rapids 1989; F. GRYGLEWICZ, red., Egzegeza
Ewangelii sw. Jana. Kluczowe teksty i tematy teologiczne, Lublin 1992; S. ME-
DALA, Chrystologia Ewangelii sw. Jana, Krakéw 1993; M. E. BOISMARD,
Moses or Jesus. An Essay in Johannine Christology, Leuven 1993; A. PACIOREK,
Ewangelia wedtug sw. Jana, Lublin 2000.
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terminy ,$wiatlod¢” (gr. fos; hebr. %0r) i ,ciemnosc” (gr. skotia;
hebr. hosek)*. Charakterystyka Boga jako jedynego Stwo-
rzyciela wszystkich rzeczy nalezala do istotnych elementéw
zydowskiego monoteizmu. Motyw ten zostaje mocno podkre-
lony w ] 1,3 w odniesieniu do Stowa: ,wszystko przez Nie si¢
stalo, a bez Niego nic si¢ nie stato, co si¢ stato”. W biblijnym
opisie stworzenia §wiata i cztowieka mocno akcentowana jest
instrumentalna rola Stowa. Choé¢ sam termin dabar (stowo)
nie wystepuje, to jednak kazdy stwérczy akt Boga poprzedzony
jest Jego stowem. Dobrze wyraza to Ps 33,6: ,,Przez stowo Pana
(Bidbar yhwh) powstaly niebiosa i wszystkie ich zastepy przez
tchnienie ust Jego”. Ewangelista Jan uzywajac w Prologu termi-
nu /ogos (stowo) podkresla jego preegzystencie i fakt, ze wszystko
przez nie si¢ stalo. Chee przez to mocno zaakcentowaé, ze Stowo
nalezy do istoty Boga, ktéry jako jedyny Stworzyciel przez swoje
Stowo stwarza §wiat. W J 1,14 $w. Jan utozsamia Stowo z osobg
Jezusa Chrystusa: ,A Stowo stalo si¢ cialem i rozbito namiot
wiéréd nas. I ogladalismy Jego chwale, chwale, jaka Jednorodzony
otrzymuje od Ojca, peten taski i prawdy”. W ten sposéb zostaje
podkreslona prawda, ze Jezus — Stowo Boga — byl na poczatku
obecny w procesie stwérczym wszystkich rzeczy: ,Na poczatku
byto Stowo, a Stowo byto u Boga, i Bogiem bylo Stowo”.

W Ewangelii Janowej Boski autorytet stéw i czynéw Jezu-
sa jest mocno podkreslany przez stosowanie wyrazen: ,z géry”
(epano),,z nieba” (ek tou ouranou),,,od Boga” (ho on para tou theou)**.
Fakt synostwa Bozego Jezusa zostaje wielokrotnie wyrazony na
kartach czwartej Ewangelii przez §wiadectwo spotykajacych Go
os6b: Jana Chrzciciela (J 1,34 —,On jest Synem Bozym”), Na-
tanaela (1,49 — ,Rabbi, Ty jestes Synem Bozym”— Rabbi, su ei ho
hyios tou theou), Marte (] 11,27 — Ty jeste§ Mesjasz, Syn Bozy”).
Stanowig oni wzér dla wszystkich cztonkéw wspédlnoty Janowej,
ktérzy sa przez Ewangeliste zach¢cani do wiary w Jezusa jako

4 Rdz 1,3-5;] 1,4-5.
447 3,13.30.31; 6,31-58.
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Mesjasza i Syna Bozego (J 20,31 — ,[...] abyscie wierzyli, ze
Jezus jest Mesjaszem, Synem Bozym...”). W Ewangelii Janowej
prawda o synostwie Bozym jest wypowiadana takze przez same-
go Jezusa (J 10,36 —,Jestem Synem Bozym”; J 11,4 — ,Choroba
ta nie zmierza ku $§mierci, ale ku chwale Bozej, aby dzigki niej
Syn Bozy zostal otoczony chwaly”).

Tozsamos¢ Jezusa jako Syna Bozego na kartach czwartej
Ewangelii stanowi jeden z waznych motywéw polemiki z zydow-
skimi rozméwcami. Po uzdrowieniu chromego nad sadzawka Be-
tesda, Jezus uzasadnia swe uzdrowicielskie dziatanie w szabat ze
wzgledu na swg scistg wigz z Ojcem (J 5,17- ,,Ojciec mdj dziata az
do tej chwili i Ja dziatam”; J 5,19 -, Syn nie méglby niczego czynic¢
sam od siebie, gdyby nie widziat Ojca czyniacego. Albowiem to
samo, co On czyni, podobnie i Syn czyni”). Jezus implicite wydaje
sie tu uzywaé argumentu, ze Bég jako Pan Zycia i §mierci sprawuje
swéj sad nad czlowiekiem takze w szabat, gdyz narodziny i §mier¢
cztowieka maja miejsce takze w dniu szabatu. Jezus jako Syn Bozy
dokonuje wiec uzdrowienia w szabat*. Tak rozumieja to rozméw-
cy Jezusa, gdyz ich gléwnym zarzutem nie jest ztamanie szabatu,
lecz cheé uzurpowania sobie synostwa Bozego. Powoduje to ich
oburzenie i ch¢é zabicia Jezusa (J 5,18 — ,,Dlatego wigc usitowali
Zydzi tym bardziej Go zabi¢, bo nie tylko nie zachowywat sza-
batu, ale nadto Boga nazywal swoim Ojcem, czyniac si¢ réwnym
Bogu”). Jezus w odpowiedzi na zarzuty potwierdza swa boskos¢
akcentujac atrybuty odnoszone jedynie do Boga: Dawca zZycia
(J 5,21 -, Albowiem jak Ojciec wskrzesza umartych i ozywia, tak
réwniez i Syn ozywia tych, ktérych chee”), Sedzia (J 5,22 —,,0j-
ciec bowiem nie sadzi nikogo, lecz caty sad przekazal Synowi”),
Ten, ktéremu nalezy si¢ czes¢ (J 5,23 — by wszyscy oddawali czes¢
Synowi, tak jak oddajg czes¢ Ojcu. Kto nie oddaje czci Synowi, nie
oddaje czci Ojeu, ktéry Go postal”).

# R. BAUCKHAM, ,Monotheism and Christology in the Gospel of John”,
Contours of Christology in the New Testament, red. R.N. Longenecker, Cambridge
2005, 152.
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Podczas $wicta Poswiecenia Swigtyni (J 10,22-39), kiedy
Jezus glosi nauke o swej jednosci z Ojcem (] 10,30 — ,Ja i Oj-
ciec jedno jeste$Smy” — ego kai ho patér hen esmen), wéwczas Jego
interlokutorzy reaguja z oburzeniem na te stowa, pragnac Go
ukamienowaé za bluznierstwo (J 10,31 — ,I znowu Zydzi po-
rwali kamienie, aby Go ukamienowac¢”; J 10,33 — ,Nie chcemy
Cig¢ kamienowa¢ za dobry czyn, ale za bluznierstwo, za to, ze Ty
bedac cztowiekiem uwazasz siebie za Boga”). Gwaltowna reak-
cja rozméweéw Jezusa nastepuje takze w dalszej czesci dialogu,
gdy Jezus wyraznie podkresla, ze jest Synem Bozym (J 10,36 —
SJestem Synem Bozym”) oraz ze Ojciec jest w Nim, a On jest
w Ojcu (J 10,38 — , Ojciec jest we Mnie, a Ja w Ojcu”). Koscig
niezgody pomiedzy judaizmem a chrzescijaristwem moglto by¢
takze stwierdzenie zawarte w J 14,6 o tym, ze Jezus jest jedyng
droga do Ojca: ,Nikt nie przychodzi do Ojca inaczej jak tylko
przeze Mnie™*. Takze w narracji o mece Jezus spotyka sie z za-
rzutem uzurpowania sobie synostwa Bozego: ,My mamy Prawo,
a wedlug Prawa powinien On umrzeé, bo sam siebie uczynit
Synem Bozym” (J 19,7). Tozsamosé¢ Jezusa jako Syna Bozego
z jednej strony jest przyjmowana w wierze przez uczniéw Jezu-
sa, z drugiej za$ odrzucana przez Jego przeciwnikéw. Uznanie
badz odrzucenie Jezusa jako Syna Bozego staje si¢ w ten sposéb
w czwartej Ewangelii kryterium podzialu na wierzacych i za-
twardzialtych w wierze.

W chrystologii czwartej Ewangelii bardzo wazna funkcje
odgrywa formula ,ego eimi” (gr. egé eimi — ja jestem)*’. W tekscie

46 Zob. szczegétowy dyskusje na ten temat w: J.JH. CHARLESWORTH,
»1he Gospel of John: Exclusivism Caused by a Social Setting Different from that of
Jesus”, Anti-Judaism and the Fourth Gospel: Papers of the Leuven Colloquium, eds.
R. Bieringer et. al., Assen 2001, 479-513.

7 D.M. BALL, T Am’ in John’s Gospel: Literary Function, Background
and Theological Implications, Sheffield 1996; C.H. WILLIAMS, I am He: The
Interpretation of ani hu’ in Jewish and Early Christian Literature, Tibingen
2000; R. BAUCKHAM, Monotheism and Christology in the Gospel of John,
148-166.
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Ewangelii Janowej mozemy odnalez¢ jej uzycie z orzecznikiem
i w postaci absolutnej. W pierwszym uzyciu formula ta pojawia
si¢ siedmiokrotnie w tekstach, w ktérych Jezus opisuje siebie,
podkreslajac istotne cechy w odniesieniu do swej funkeji sote-
riologiczne;:

—Ja jestem chlebem zycia” (J 6,35.41.48)

—,Ja jestem $wiatlem swiata” (] 8,12)

— ,Ja jestem brama owiec” (] 10,7.9)

—,Ja jestem dobrym pasterzem” (] 10,11.14)

—,Ja jestem zmartwychwstanie i zycie” (J 11,25)

—,Ja jestem drogg i prawda, i zyciem” (J 14,6)

—,Ja jestem prawdziwym krzewem winnym” (J 15,1).

W postaci absolutnej formuta ego eimi nie zawiera zadne-
go orzecznika, lecz wystepuje w sposéb niezalezny. W' tekscie
czwartej Ewangelii mozemy spotkaé jej zastosowanie siedem
razy. W ] 4,26 Jezus koriczy swéj dialog z kobieta samarytariska
stwierdzajac: ,Ja jestem, ktéry z tobg méwie”. W J 6,20 Jezus
kroczac po jeziorze wota do przestraszonych uczniéw: ,Ja jestem,
nie béjcie sie!” W rozdziale 8 w dialogu ze swymi rozméwcami
Jezus az trzykrotnie podkresla swoja tozsamo$¢ uzywajac formu-
ty ego eimi: ] 8,24 — jezeli nie uwierzycie, ze ja jestem, pomrzecie
w grzechach swoich; J 8,28 — gdy wywyzszycie Syna Cztowie-
czego, wtedy poznacie, ze ja jestem”. W J 8,59 po tym, jak Jezus
wyraza ide¢ preegzystencji w projektach swego Ojca i odnosi do
siebie formute egd eimi (] 8,58 — ,Zanim Abraham stat sie, Ja
Jestem”) Jego interlokutorzy reaguja bardzo gwalttownie i pragna
Go ukamienowaé. W J 13,19 Jezus wypowiada te formute wobec
swoich uczniéw zgromadzonych na Ostatniej Wieczerzy: ,Juz
teraz, zanim si¢ to stanie, méwie wam, abyscie, gdy si¢ stanie,
uwierzyli, ze Ja jestem”. Po raz ostatni formuta ta zostaje uzyta
przez Jezusa wobec tych, ktérzy biorag udziat przy Jego pojma-
niu w Getsemani. Na stowa Jezusa oprawcy padaja na ziemie
- 18,5.6.8 — ,Rzekt do nich Jezus: «Ja jestem» [...] Skoro wiec
rzekt do nich: «Ja jestem», cofneli si¢ i upadli na ziemig [...]
Jezus odrzekt: «Powiedzialem wam, ze Ja jestem»”.
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Starotestamentalnym ttem dla formuly ,ego eimi” moze by¢
tekst z Wj 3,14, w ktérym Bég objawia swoje imie Mojzeszowi:
wayyo°mer *6I6him *el-mosel *ehyeh *aser *ehyeh wayyo mer
ko" to°mar 1ibné yisra’el >ehy Solahani *ilekem (Odpowiedziat
Bég Mojzeszowi: ,«JESTEM, KTORY JESTEM>». I dodat:
«Tak powiesz synom Izraela: JESTEM postat mnie do was»”).

Ciekawe jest jednak, ze Septuaginta w swym ttumaczeniu
tego tekstu nie uzywa sformutowania ,ego eimi” w sensie ab-
solutnym. Wyrazenie ,Jestem, ktéry Jestem” jest ttumaczone
— ego eimi ho on, za$ zdanie ,Jestem postal mnie do was” jest
ttumaczone ho on apestalken me pros humas.W Biblii hebraj-
skiej mozemy znalez¢ takze teksty, ktére zawieraja formute
»ja jestem” w sensie absolutnym. Teksty te zawarte w Ksigdze
Powtérzonego Prawa i u Deutero-Izajasza naleza do naj-
bardziej emfatycznych sformutowan na temat monoteizmu
w Starym Testamencie. W Pwt 32,39 w Hymnie Mojzesza
bardzo wyraznie Bég podkresla swoja jedynosé: ,Patrzcie
teraz, ze Ja jestem, Ja jeden, i nie ma ze Mng zadnego boga”.
Tekst hebrajski na formute ,Ja jestem” uzywa zwrotu ‘anif
“ani hii’. W tym samym wierszu zawarta jest idea Boga jako
Wtadcy zycia i $mierci: ,,Ja zabijam i Ja sam ozywiam, Ja ra-
ni¢ i Ja sam uzdrawiam, ze nikt z mojej reki nie uwalnia”.
Ciekawe, ze w Ewangelii Janowej czgsto mowa jest o ,zyciu
wiecznym” udzielanym przez Jezusa, a w rozdziale 8. formuta
Janowa ego eimi, wystepujaca tam az trzykrotnie, $cisle ia-
czy si¢ z moca Jezusa wskrzeszania zmartych: ,Powiedzia-
tem wam, ze pomrzecie w grzechach swoich. Tak, jezeli nie
uwierzycie, ze JA JESTEM, pomrzecie w grzechach swoich”
(J 8,24). ,«Zaprawdg, zaprawdg, powiadam wam: Jesli kto$
zachowa moja nauke, nie zazna $mierci na wieki». Rzekli
do Niego Zydzi: «Teraz wiemy, ze jestes opetany. Abraham
umart i prorocy — a ty méwisz: Jesli kto zachowa moja nauke,
ten $mierci nie zazna na wieki’. Czy Ty jeste$ wigkszy od ojca
naszego, Abrahama, ktéry przeciez umart? I prorocy pomarli.
Kim Ty siebie czynisz?»” (J 8,51-53).
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Hebrajskie wyrazenie “ani-hi’ oraz *anoki “anoki hi’ wy-
stepuje 9 razy w tekstach Deutero-Izajasza*®. W tekstach tych
formuta ta jest wypowiadana przez Boga czgsto w kontekscie
monoteizmu i ekskluzywizmu wobec innych bozkéw. Deutero-
-Izajasz przedstawia Boga jako wiecznego Stwoérce wszystkich
rzeczy i jako jedynego Wtadcg calej historii. Posréd wszystkich
narodéw Bég objawia swa chwale, aby rozpoznaty Go wszyst-
kie kranice ziemi i zwrécily sie¢ do Niego jako Pana i Zbawcy.
Septuaginta ttumaczy to wyrazenie jako egg eimi oraz w sposéb
podwainy ego eimi egi eimi. Obecnos¢ wielu cytatéw z Deutero-
Izajasza w tekscie czwartej Ewangelii nie wyklucza wplywu
formule ego eimi. W tym kontekscie uzycie przez Jana formuty
ego eimi w sensie absolutnym wskazuje na Jezusa, ktéry jako Syn
Bozy obdarza ludzkoé¢ zyciem wiecznym objawiajac jej praw-
dziwe oblicze i chwate Boga Ojca.

IV. BOG JAKO OJCIEC LUDZI

Misja Jezusa pozostajacego w doskonatej wspélnocie z Oj-
cem jest skierowana do ludzi. Jego stowa i czyny s3 wezwaniem
do otwarcia na Bozy dar Zycia wiecznego. Reakcja ludzi wobec
Jezusa jest wyznacznikiem ich relacji wobec Jego Ojca. Wszyscy
odrzucajacy osobe Jezusa pozostaja zamknigci na Boga. Przy-
jecie Jezusa i odpowiedz miltosci na Jego mitosé sg znakiem
otwarcia na Boga: [ ...] aby wszyscy oddawali czes¢ Synowi, tak
jak oddaja czes¢ Ojcu. Kto nie oddaje czci Synowi, nie oddaje
czci Ojeu, ktéry Go postal” (J 5,23). Z jednej strony uczniowie
Jezusa jawig si¢ na kartach czwartej Ewangelii jako dar Ojca dla
Syna: ,Wszystko, co Mi daje Ojciec, do Mnie przyjdzie, a tego,
ktéry do Mnie przychodzi, precz nie odrzucg” (J 6,37); ,Nikt
nie moze przyj$¢ do Mnie, jezeli go nie pociagnie Ojciec, ktéry
Mnie postat” (J 6,44). Z drugiej strony Jezus przez swoje dzieta

48 1z 41,4; 43,10.13.25; 45,18; 46,4; 48,12; 51,12; 52,6.
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objawia uczniom prawdziwe oblicze Ojca: ,Odpowiedzial im
Jezus: «Ukazatem wam wiele dobrych czynéw pochodzacych od
Ojca»” (J 10,32a); ,Odpowiedzial mu Jezus: «Filipie, tak dtugo
jestem z wami, a jeszcze Mnie nie poznales? Kto Mnie zoba-
czyl, zobaczyt takze i Ojca. Dlaczego wiec méwisz: 'Pokaz nam
Ojca?'»” (J 14,9). Ewangelista Jan mocno podkresla, ze Ojciec
Jezusa jest jednoczesnie Ojcem Jego uczniéw: ,Rzekt do niej
Jezus: «Nie zatrzymuj Mhnie, jeszcze bowiem nie wstapitem do
Ojca. Natomiast udaj si¢ do moich braci i powiedz im: "Wiste-
puje do Ojca mego i Ojca waszego oraz do Boga mego i Boga
waszego'» (] 20,17). Uczniowie Jezusa sg wyraznie w tym kon-
tekscie nazywani Jego bra¢mi, choé¢ w kontekscie calej Ewangelii
synostwo Jezusa jest wyraznie odrézniane od synostwa Jego
uczniéw. Relacja Jezusa jako Syna do Ojca jawi si¢ jako rzeczy-
wisto$¢ jedyna i niepowtarzalna. W pismach Janowych Jezus jest
okreslany terminem ,syn” (gr. Ayios), podczas gdy uczniowie sa
nazywani ,,dzie¢mi Boga” (gr. tekna Theou)*. Na relacje pomiedzy
Bogiem, Jezusem i Jego uczniami wskazuje alegoria o winnym
krzewie (J 15,1-11). W alegorii tej Jezus jest krzewem win-
nym, Ojciec jest Ogrodnikiem, a uczniowie Jezusa latoroslami.
Tworzenie dynamicznej i glebokiej wspélnoty z Ojcem i Synem
decyduje o owocnej egzystencji uczniéw Jezusa: ,Ojciec méj
przez to dozna chwaly, ze owoc obfity przyniesiecie i staniecie
si¢ moimi uczniami” (J 15,8). W takiej wspélnocie realizuje si¢
bowiem prawdziwa Mitos¢, ktérej zrédlem jest Mitosé Ojca
do Syna: ,Jak Mnie umitowat Ojciec, tak i Ja was umitowatem.
Trwajcie w mitosci mojej!”(J 15,9). Uczniowie Jezusa odgrywa-
ja wazng role, gdyz ich owocne zycie jest przedtuzeniem misji
samego Mistrza w powierzonym im $wiecie: ,Jak Ojciec Mnie
postal, tak i Ja was posytam” (J 20,21b). Przyjecie przez uczniéw
objawienia Jezusa o Ojcu czyni z nich przyjaciét Ojca i Syna®®:
»Juz was nie nazywam stugami, bo stuga nie wie, co czyni pan

¥71,12;11,52;17 3,1.2.10; 5,2.
0 Tytut ,przyjaciel Boga” na kartach biblijnych pojawia sic w odniesieniu do
Abrahama (Iz 41,8; Jk 2,23) oraz Mojzesza (Wj 33,11).
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jego, ale nazwalem was przyjaciétmi, albowiem oznajmitem wam
wszystko, co ustyszatem od Ojca mego” (] 15,15).

W swoim nauczaniu Jezus zwraca szczegélng uwage na
podkreslenie jednosci pomigdzy Ojcem, Synem i wiernymi ucz-
niami®!. Uczniowie otrzymuja obietnice Ducha Parakleta, ktéry
pomaga im poglebiaé wiare i w petni realizowaé misje powierzong
przez Ojca i Jego Syna. Paraklet (Paraklétos) nie tylko przebywa
w wierzacych®?, doprowadza ich do calej prawdy®3, otacza chwaty
Chrystusa®*, lecz takze jest tym, ktéry przychodzi, aby przekonaé
$wiat o grzechu, sprawiedliwosci i sadzie. Jawi si¢ On jako dar
dla wspélnoty, zapewniajacy jej wieZ z Bogiem i umacniajacy
w konfrontacji z judaizmem®. We wspélnocie wiary, jednosci
i mitosci z Ojcem, Synem i Duchem Swigtym wierni uczniowie
moga czyni¢ dzieta na miare¢ swego Mistrza (J 14,12).

Na wage misji uczniéw wskazuje modlitwa arcykaptariska Je-
zusa, w ktorej Jezus wstawia si¢ u Ojca za swoimi uczniami. Swoja
modlitwg Jezus obejmuje wszystkie generacje uczniéw pozostaja-
cych we wspélnocie wiary i mitosci: ,Ja za nimi proszg, nie prosze
za $wiatem, ale za tymi, ktérych Mi dales, poniewaz s3 Twoimi”
(J 17,9 ); ,Nie tylko za nimi prosze, ale i za tymi, ktérzy dzieki ich
stowu bedg wierzy¢ we Mnie” (] 17,20). Wspélnota Ojca i Syna jest
gwarantem jednosci uczniéw: ,,aby wszyscy stanowili jedno, jak Ty,
Ojcze, we Mnie, a Ja w Tobie, aby i oni stanowili w Nas jedno, aby
$wiat uwierzyl, zes Ty Mnie postal. I takze chwale, ktérg Mi dates,
przekazatem im, aby stanowili jedno, tak jak My jedno stanowimy.
Ja w nich, a Ty we Mnie! Oby sie tak zespolili w jedno, aby $wiat
poznal, ze§ Ty Mnie postat i ze§ Ty ich umitowat tak, jak Mnie
umitowates” (] 17,21-23). Wspélnota uczniéw z Ojcem i Synem
moze by¢ realizowana dzigki wierze. Sw.Jan w zakoriczeniu Ewan-

517 14,18-24; 15,1-11; 17,20-26.

52 ] 14,17.

53716,13.

54716,14.

55 ] 14,15-17.25-26; 15,26-27; 16,4b-11.12-15.
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gelii wskazuje na intencje, z jaka pisal: ,abyscie wierzyli, ze Jezus
jest Mesjaszem, Synem Bozym” (J 20,31). Podobne zakoriczenie
wystepuje w scenie, w ktérej uczen daje swiadectwo: ,abyscie i wy
wierzyli” (] 19,35). Cel ten, ktéry wzywa chrzescijan do pewnosci
wiary, zostaje takze podkreslony w 1 Liscie $w. Jana (1 ] 5,13).
Wiara dla $w. Jana jest spotkaniem z Chrystusem i przyjeciem
Syna Bozego, ktéry przybywa do ludzkosci jako Objawiciel Ojca.
Wiara zwigzana jest wiec $cisle z dwoma fundamentalnymi te-
matami dla teologii Janowej: misterium Wcielenia oraz misterium
Objawienia Boga Ojca w Jego Synu Jezusie Chrystusie. Sw. Jan
w swojej Ewangelii, w odréznieniu od Synoptykéw, nie uzywa rze-
czownika ,wiara” (gr. pistis), lecz zawsze czasownik, ktéry oznacza
akt wiary (gr. pisteus). Wskazuje to na fakt, ze termin ,wierzy¢” dla
Jana oznacza postawe dynamiczng i egzystencjalna. Na znaczenie
wiary uczniéw w chrystologii Janowej moze wskazywac fakt, ze
czasownik ,wierzy¢” pojawia sie na kartach czwartej Ewangelii az
98 razy>°. Proces wiary uczniéw prowadzi do prawdziwego zy-
cia w wolnosci dzieci Bozych: , Te za$ zapisano, abyscie wierzyli,
ze Jezus jest Mesjaszem, Synem Bozym, i abyscie wierzac mieli
zycie w imi¢ Jego” (] 20,31). Nowe Zycie uczniéw w imi¢ Jezusa
uzdalnia ich do kontynuowania misji swojego Mistrza, w ktdrej
kluczowym punktem jest mitoé¢ Boga i blizniego. Zycie uczniéw
w wierze i mitosci stanowi wedtug $w. Jana droge prowadzaca do
domu Ojca: ,W domu Ojca mego jest mieszkan wiele. Gdyby tak
nie byto, to bym wam powiedzial. Ide przeciez przygotowaé wam
miejsce. A gdy odejde i przygotuje wam miejsce, przyjde powtér-
nie i zabiore was do siebie, abyscie i wy byli tam, gdzie Ja jestem”
(J 14,2-3 ); ,Ojeze, cheg, aby takze ci, ktérych Mi dates, byli ze
Mng tam, gdzie Ja jestem, aby widzieli chwate moja, ktéra Mi
dates, bo umitowates Mnie przed zatozeniem $wiata” (J 17,24 ).

%6 U synoptykéw stwierdzamy znacznie rzadsze wystepowanie tego terminu
(Mt — 11razy; Mk — 14 razy; £k — 9 razy). Zob. K. ALAND, Vollstindige Konkor-
danz, Berlin 1983,1127-1129; W.F. MOULTON - A.S. GEDEN, 4 Concordance
to the Greek New Testament, Edinburgh 1974, 805-808.

3 — Teologia... t. 1
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Wspdlnota uczniéw w Ewangelii Janowej idaca droga
do domu Ojca nie jest jaka$ anonimowa grupg ludzi, lecz jest
utworzona z konkretnych oséb: uczniéw powotanych przez Je-
zusa (J 1,35-51), Samarytanki (4,1-26), urzednika krélewskiego
(J 4,46-54), niewidomego od urodzenia (9,1-41). Wielu z nich
jest wymienionych po imieniu: Andrzej, Szymon Piotr, Filip,
Natanael, Tomasz, Marta, Maria, Lazarz. Spotkanie tych ludzi
z Jezusem wzbudza w nich wiare, ktéra prowadzi ich do gleb-
szego poznania wspdlnoty mitosci z Ojcem, Synem i Duchem
Swietym oraz do owocniejszego realizowania misji zbawczej.
Wspélnota wiernych uczniéw Jezusa zostaje mocno skontrasto-
wana z tymi, ktérzy nie uwierzyli i ktérzy utozsamieni zostaja
ze §wiatem wrogo nastawionym do Jezusa i Jego nasladowcow>’.
Odrzucajg oni prawdziwego Ojca poddajac si¢ pod wptyw dia-
bta, ktéry zostaje nazwany ich ojcem (J 8,44)°8.

V. JANOWA MODLITWA OJCZE NASZ

Cho¢ w Ewangelii Janowej termin ,ojciec” wystepuje
znacznie czgéciej niz w pozostatych Ewangeliach synoptycz-
nych, to jednak nie spotykamy na jej kartach modlitwy Ojcze
nasz. Modlitwa ta stanowi wazny punkt tradycji przekazany

przez Mateusza (6,9-13) i Lukasza (11,2-4)°. Uwazna lek-

57715,18-16,4; 17,14-16.

58 M.S. WROBEL, Who are the father and his children in Jn 8:442 The literary,
historical and theological analysis of Jn 8:44 and its context, Paris 2005.

59 R.E.BROWN, The Pater Noster as an Eschatological Prayer, Theologi-
cal Studies 22 (1961), 175-208; J. JEREMIAS, The Prayers of Jesus, London
1967; A. FINKEL, ,The Prayer of Jesus in Matthew”, Standing before God,
FS J. M. Oesterreicher, red. A. Finkel, L. Frizzell, New York 1981, 131-169;
J. DROZD, Qjcze nasz. Modlitwa Pariska wediug wspotczesnej egzegezy, Kato-
wice 1983; E. J. JEZIERSKA, Wypowiedzi Jezusa o przebaczeniu w przekazie
Ewangelii Mateusza (6,12; 6,14-15;18,35), w: Wszystko czyni¢ dla Ewangelii,
FS H. Langkammer, red. G. Witaszek, A. Paciorek, A. Kiejza, Lublin 2000,
151-155.
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tura czwartej Ewangelii pozwala na odnalezienie elementéw
modlitwy Ojcze nasz w teksécie catej Ewangelii. Ilustruje to
ponizsza tabela®®.

Ojcze nasz (Mt 6,9-13) Ewangelia $w. Jana

Ojcze nasz, ,»Ojca mego i Ojca waszego”— 20,17
»Ojczel”-11,41;12,27.28;17,1.5.11.21.24.26

ktéry jestes w niebie, »Jezus wzniést oczy ku niebu”— 17,1

$wied sie imie Twoje, »Ojcze, wstaw Twoje imie!”— 12,28

przyjdz krélestwo Twoje, | ,[...] jesli si¢ kto§ nie narodzi powtérnie, nie

moze ujrze¢ krélestwa Bozego... jesli sie ktos
nie narodzi z wody i z Ducha, nie moze wej$é
do krélestwa Bozego” - 3,3.5

Badz wola Twoja na ziemi, | ,z nieba zstapitem nie po to, aby petni¢ swoja
tak jak w niebie. wole, ale wole Tego, ktéry Mnie postal” —
6,38

Chleba naszego powsze- | ,Moim pokarmem jest wypetni¢ wole Tego,
dniego daj nam dzisiaj, ktéry Mnie postat, i wykonaé Jego dzieto” -
4,34

»\Nie Mojzesz dal wam chleb z nieba, ale
dopiero Ojciec méj da wam prawdziwy chleb
z nieba [...] Panie, dawaj nam zawsze tego

chleba!”- 6,32.34

przebacz nam nasze winy, | ,Oto Baranek Bozy, ktéry gladzi grzechy

$wiata”— 1,29

60'W. O. WALKER, The Lord’s Prayer in Matthew and in John, New Testa-
ment Studies 28 (1982), 237-256; W. SCHENK, Die Um-codierungen der mat-
thaischen Unser-Vater-Redaktion in Joh 17, A. Denaux (ed.), John and the Synoptics,
red. A. Denaux, Leuven 1992, 587-607; L. DEVILLERS, Dieu le Péere dans le
quatriéme évangile, Roczniki Teologiczne 52 (2005), 95-116.
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jako i my odpuszczamy | ,Przykazanie nowe daj¢ wam,abyscie si¢ wza-
tym, ktérzy przeciw nam | jemnie mitowali, tak jak Ja was umilowatem;
zawinili, zebyscie 1 wy tak si¢ mitowali wzajemnie. Po
tym wszyscy poznaja, zescie uczniami moimi,
jesli bedziecie si¢ wzajemnie mitowali”
13,34-35

i nie dopus¢, aby$my ule- | ,zachowaj ich w Twoim imieniu, ktére Mi
gli pokusie, ale nas zbaw | dale$ [...] ustrzeglem ich, a nikt z nich
od Ztego. nie zginal [...] Nie prosze, abys ich zabrat
ze $wiata, ale by$ ich ustrzegt od zlego” —

17,11.12.15

Na podstawie powyzszej analizy widaé, ze wiele sformu-
towan Modlitwy Pariskiej znajduje swoje paralele w tresci
Ewangelii Janowej. Jezus jako najdoskonalszy Orant zwraca
si¢ w modlitwie arcykaptanskiej (J 17) bezposrednio do Ojca
pokazujac uczniom wiasciwy charakter, przedmiot i cel modli-
twy. Postannictwo i misja uczniéw Jezusa sg realizowane przez
trwanie z Nim w modlitwie wznoszonej ku Ojcu w mocy Ducha
Swietego: ,Nadchodzi jednak godzina, owszem juz jest, kiedy to
prawdziwi czciciele beda oddawaé czes¢ Ojcu w Duchu i praw-
dzie, a takich to czcicieli chee mie¢ Ojciec” (J 4,23).

KONKLUZJA

Podsumowujac mozemy stwierdzié, ze or¢dzie o Jezusie
Synu Bozym, Stowie wcielonym, pozostajacym we wspdlno-
cie ze swoim Ojcem jest jedng z najglebszych mysli teolo-
gicznych czwartej Ewangelii. Sw. Jan mocno uwypukla chry-
stologie tozsamosci Jezusa jako Syna Bozego, w ktérej jest
On rozumiany jako pozostajacy w $cistej jednosci z Bogiem
Ojcem. Chrystologia Janowa nie burzy teocentryzmu czwar-
tej Ewangelii, lecz go mocno akcentuje i uwypukla. Dobrze
oddaja to stowa Jezusa wypowiedziane w pierwszej mowie
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pozegnalnej: ,Niech si¢ nie trwozy serce wasze. Wierzcie
w Boga i we Mnie wierzcie!” (] 14,1).

Boskie prerogatywy Jezusa sa opisywane w nawigzaniu do
kontekstu Starego Testamentu. Jezus — Syn Bozy jawi si¢ jako
odwieczny Logos, Stwérca, Sedzia, Pan Zycia i $mierci. W Jego
obliczu mozna oglada¢ twarz Ojca. W ten sposéb Bég najpelniej
objawia si¢ w osobie swego Syna Jezusa Chrystusa, ktéry dzigki
jednosci ze swoim Ojcem staje si¢ Zbawca i Dawca Zycia. Potwier-
dza to czeste uzycie na kartach czwartej Ewangelii formuly ego
eimi w spos6b absolutny, ktéra mocno akcentuje boska tozsamos¢
Jezusa w nawiazaniu do imienia Boga objawionego Mojzeszowi —
>ehyel *ser *ehye” (,Jestem, ktéry jestem”) oraz w nawigzaniu do
monoteistycznych okreslen Boga w Ksigdze Powtérzonego Prawa
i w Ksiedze Deutero-lzajasza, ktére zawierajg formuty “ani-hi’
oraz °anoki *anoki hii” (,Ja jestem oraz ja jestem, ja jestem”).

Boska tozsamo$¢ Jezusa objawiona na kartach czwartej
Ewangelii wywotuje ostry sprzeciw i oburzenie ,Zydéw” Jano-
wych. Kontrowersja Jezusa z zydowskimi rozméwcami na temat
Jego synostwa Bozego moze odzwierciedla¢ sytuacje dyskusji
pomig¢dzy wspdlnota Janows a judaizmem rabinackim. Wiara
chrzescijan w Jezusa jako Syna Bozego jawila si¢ jako zaprze-
czenie podstawowego fundamentu judaizmu, jaki stanowit
monoteizm®!. Jednak chrystologia rozwijana na kartach czwartej
Ewangelii pragnie zachgci¢ wyznawcéw pierwotnych wspdl-

61 P. GRELOT, Les Juifs dans Z’E‘vangile selon Jean, 150-151: , [...] au temp
ou la rédaction de l'évangile s’achéve, la discussion sur ce point est plus dpre que
jamais: les Juifs passés sous lobédience pharisienne interpétent comme un blas-
phéme le titre de Fils de Dieu, mais les chrétiens en font le centre de leur chris-
tologie en estiment que les Ecritures, depuis Moise, en témoignent (cf. 5,39-47);
M. DE JONGE, , Christology, Controversy and Community in the Gospel of John”,
Christology, Controversy and Community. New Testament Essays in Honour of D.R.
Catchpole, red. D.G. Horrell, C.M. Tuckett, Leiden 2000, 221, dostrzega wyrazna
reakcje wspdlnoty Janowej na zarzut batwochwalstwa: It is clear that the Johan-
nine community took this criticism, voiced here by Jesus’ Jewish opponents, very
seriously. Also that, in clarifying the issues involved, it tries to avoid aberrations
and to keep the radical Christology it advocates on the right track”.
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not chrzescijaniskich do glebokiej, zywej i dynamicznej wiary
w Jezusa — Mesjasza i Syna Bozego. Wielu bowiem zydowskich
wyznawcéw Jezusa patrzac glebiej na Jego relacje z Bogiem po-
trafi pogodzi¢ Zydowski monoteizm z uznaniem Jezusa za Syna
Bozego.

Jezus — Syn Bozy — pozostaje w $cistej tacznosci ze swo-
im Ojcem. Poprzez catkowite postuszeristwo, zaufanie i mitosé
Jezus staje si¢ Ikona samego Boga. Nauczanie Jezusa Janowe-
go nie ogranicza si¢ tylko do stéw, lecz jest gleboko osadzone
w Jego dzialaniu. Wszystkie wymagania, ktére Jezus stawia
swym uczniom, wyptywaja z Jego wezesniejszego doswiadczenia
i przezywania relacji z Ojcem. W ten sposéb pragnie, aby Jego
uczniowie stali si¢ prawdziwymi dzie¢mi Boga otwartymi na
Zycie wieczne.

Prébujac w $wietle przedstawionej chrystologii Janowej od-
powiedzie¢ na hipotetyczne pytanie postawione przez Profesora
Francoisa Dreyfusa, ktére zostato przytoczone we wstepie, mysle,
ze Jezus z Nazaretu biorac do reki tekst czwartej Ewangelii nie
doznalby szoku, lecz w Jezusie Janowym rozpoznatby z tatwos-
cig swoja twarz objawiajaca z cala moca jedynego Boga Izraela.
W stormutowaniu ,Ja i Ojciec jedno jestesmy” dostrzegtby za-
pewne najglebsza prawde o swojej tozsamosci jako Synu Bozym,
ktéry w jednosci z Ojcem i w mocy Ducha Swir:;tego stal sie
Cztowiekiem dla zbawienia ludzkosci.

Joanna Jaromin

CHRYSTOLOGIA

A. Jankowski uwazal, iz ,biblista ma prawo i obowigzek
zajac si¢ dwojako chrystologia: badZ od strony historycznosci
postaci Jezusa, przekraczajac jednak zapotrzebowania apo-
logetyki, badz ze stanowiska wspdtczesnej teologii biblijne;.
Wychodzi ona ze stwierdzenia, ze pisma Nowego Testamentu
nie sg tylko Zrédiem dla pézniejszej teologii, lecz juz zawieraja
mysl teologiczna, o tyle cenniejsza, ze natchniona przez Du-
cha Swiqtego. Gléwnym jej tematem — rzecz oczywista — jest
dzieto i osoba Chrystusa, a wiec soteriologia i chrystologia”®2.
W mysl tych stéw niniejsze opracowanie traktowaé bedzie
chrystologie pism Janowych gléwnie ze stanowiska teologii
biblijnej. Pisma te bowiem, zwlaszcza Ewangelia, uczynity
Jezusa Chrystusa centrum kerygmatu. Jezus jest podmiotem
i przedmiotem przepowiadania, dlatego tez chrystologia
stata si¢ tu centralnym tematem teologicznym. Ten chrysto-
centryzm nie zepchnal jednak na dalszy plan aspektu sote-
riologicznego, wrecz przeciwnie — Jan tak $cisle taczy ze sobg
chrystologie i soteriologi¢, ze w wielu momentach trzeba je
traktowac tacznie. Stad tez w ponizszych rozwazaniach wy-
branych aspektéw chrystologicznych pism $w. Jana pojawia
si¢ pewne nieodigczne elementy soteriologii.

2 A.JANKOWSKI, , Jezus jest Mesjaszem, Synem Bozym” (] 20,31). Elemen-
ty chrystologii Nowego Testamentu, ,Znak” 26(1974), 1067. Wiele metod podejscia
do chrystologii biblijnej prezentuje dokument Papieskiej Komisji Biblijnej, Biblia
i chrystologia.
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I. SYTUACJA WSPOLNOTY JANOWE]

Na poczatku rozwazari dotyczacych chrystologii pism
Janowych warto najpierw przyjrzeé si¢ samej wspdlnocie, dla
ktérej byta ona przeznaczona. Poglady i problemy jej cztonkéw
uksztattowaty kierunek chrystologii i catej teologii pism $w. Jana,
ktéry wskazujac na podwdjne znaczenie stéw i czynéw Jezusa:
historyczne i symboliczne, ukazywatl jednoczesnie ich relacj¢ do
tego, co aktualnie przezywal Kosciét i kazdy wierny z osobna.

Idac za mysla R. E. Browna®, mozemy wyréznié cztery fazy
w rozwoju Janowego chrzescijaristwa: faz¢ preewangelijng, faze
redakeji czwartej Ewangelii, faze redakcji listéw Janowych i faze
po napisaniu listéw. Kazda z nich zmaga si¢ z problemami chry-
stologicznymi, co ukaze ponizsza charakterystyka.

Faza preewangelijna ksztaltowata si¢ w okresie od ok. 55
do ok. 85 r. Te pierwotng wspélnote Jana tworzyli palestyriscy
Zydzi, oczekujacy Mesjasza — potomka Dawida. Jej trzonem
byli uczniowie Jana Chrzciciela, wierzacy w Jezusa jako obie-
canego Mesjasza, wypelniajacego proroctwa starotestamentalne
i potwierdzajacego to cudami®*. Ta wiasnie grupa wypracowata
pierwotng chrystologie, zwang chrystologia oddolng lub nizsza.
Polegata ona na odniesieniu mesjanskich tytuléw ze Starego
Testamentu i z literatury mi¢dzytestamentalnej do Jezusa.

Do wspélnoty tej przyjeto tez hellenistéw i Samarytan, kt6-
rzy wniesli ze sobg tzw. wyzsza lub odgérna chrystologie. Polegata

0 R.E.BROWN, La communauté du disciple bien-aimé (Lectio divina 115),
tr. F. M. Godefroid, Paris 1990; por. takze: S. MEDALA, Chrystologia Ewange-
lii sw. Jana, Krakéw 1993, 27-35; F. GRYGLEWICZ, Aktualna problematyka
czwartej Ewangelii, STV 1(1979), 81-84.

4 F. Gryglewicz uwaza, iz ta tradycja miata na uwadze przede wszystkim
doprowadzenie do wiary nowych stuchaczy. Swiadczy to réwniez o misyjnym
nastawieniu Janowych gmin koscielnych. W pézniejszych fazach nauczanie to
ulegnie zmianie i zajmie si¢ gtéwnie wyjasnianiem zaistnialych probleméw, a na-
wet obrong wiernych; F. GRYGLEWICZ, Jezusowe przeméwienia w czwartej
Ewangelii, Krakéw 1985, 195, 201.
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ona na uwydatnieniu boskiego charakteru Jezusa, a wypracowana
zostata na podlozu roli Mojzesza i Jézefa Egipskiego. Helleni-
$ci i Samarytanie mieli réwniez wplyw na rozwdj chrystologii
preegzystencji we wspélnocie Janowej. Zydzi zaczeli wéwezas
podejrzewaé czlonkéw wspdlnoty o porzucenie monoteizmu,
usuneli wiec chrzescijan z synagogi. Chrzescijanie natomiast, re-
kompensujac jakby to, co stracili wraz z judaizmem, podkreslali
w Jezusie realizacj¢ obietnic eschatologicznych.

Druga faza rozwoju Janowego chrzescijaristwa przypada na
ok. 90 rok i koncentruje si¢ bardziej na eklezjologii, choé¢ pojawiaja
si¢ takze problemy chrystologiczne. W tym czasie weszli bowiem
do wspdlnoty Grecy, dzigki ktérym bardziej uniwersalistyczny stat
si¢ temat osoby i znaczenia Jezusa. Jednak odrzucanie wiary przez
niektérych i przesladowania ze strony Zydéw doprowadzity do
przekonania, ze $wiat jest w opozycji do Jezusa i ze Jego wyznawcy
nie mogg naleze¢ do $wiata, ktérym wtada szatan.

Wewnatrz wspdlnoty Janowe]j doszlo do roztamu ze wzgledu
na koncentracje na chrystologii i defensywna postawe wobec Zydéw
i judeochrzescijan (ktérzy tez odrzucili chrystologie odgérna).

Jan w Ewangelii przedstawia wyraznie t¢ sytuacje, w ktorej
kontrowersje z Zydami doprowadzity do roztamu miedzy wspélnota
wierzacych w Jezusa i synagoga, w ktérej przewodzili faryzeusze. Po
zburzeniu Jerozolimy w 70 roku dokonali oni reorganizacji judaizmu
ktadac nacisk na wierno$¢ prawu i tradycji, wprowadzajac surowg
droge zycia i ujednolicajac praktyki liturgiczne. W tym wtasnie okre-
sie istniat rozdziat miedzy zwolennikami Jezusa i lokalna synagoga,
ktéry musial doprowadzi¢ do definitywnego roztamu i wydalenia
chrzescijan z synagogi. Los uzdrowionego niewidomego od urodze-
nia w rozdziale 9. jest przyktadem i przestrogg dla pozostatych Zy-
déw, ktérzy byli wierni Jezusowi. On zostat wyrzucony, gdyz Zydzi
postanowili, ze kazdy, kto wyzna wiar¢ w Jezusa jako Mesjasza, zo-
stanie wylaczony z synagogi (J 9,22.34; por. takze: 16,1-4; 20,19)%.

5 M. DE JONGE, Christology in Context. The Earliest Christian Response to
Jesus, Philadelphia 1988, 142-143.
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Trzecia faza nast¢puje ok. 100 r., kiedy to redagowano li-
sty §w. Jana. Informujg one o konflikcie we wspélnocie. Nastapit
wreszcie roztam (por. 1 ] 2,19), ktéry mégt dokonaé si¢ najpraw-
dopodobniej na podstawie interpretacji Ewangelii, m.in. w spra-
wach chrystologii, a takze etyki, eschatologii i pneumatologii.
Grupa chrzescijan Janowych odseparowata si¢ od grupy piszacej
Pierwszy List $w. Jana (1,1-4) i od Prezbitera — starszego, ktéry
pisat Drugi i Trzeci List $w. Jana (2 ] 7-11)%. Wskazuja one takze
na powodzenie secesjonistéw (1 ] 4,5), przestrzegaja przed fai-
szywymi prorokami (1 ] 2,27; 2 J 10-11), prébujg zaciesni¢ wigzi
mig¢dzy wiernymi i skupié¢ ich wokét Prezbitera, ktéry wskazywat
na konieczno$¢ wyznawania wiary m.in. w to, ze Jezus przyszedt
w ciele. Odstepcy uwazali natomiast, ze jest On do tego stopnia
bytem niebieskim, ze nie mdgt by¢ w pelni czlowiekiem i nie
nalezat do tego $wiata. Dlatego tez ani Jego zycie ziemskie, ani
zycie wierzacych w Niego nie jest wazne dla zbawienia; wazna
jest jedynie wiedza i wiara, ze Syn Bozy przyszed! na $wiat — to
wystarczy do zbawienia.

Faza ostatnia — po napisaniu listéw — obfituje niestety w pogla-
dy zmierzajace ku herezjom, jak m.in. doketyzm czy gnostycyzm.
Z jednej strony ,,Ko$ciét powszechny” otwiera si¢ na chrystologie
wspdlnoty Janowej, z drugiej — dochodzi do schizm w jej wnetrzu.

Rekonstrukcja dziejéw wspélnoty Janowej autorstwa Brow-
na jest catkiem realna i prawdopodobna, niemniej jednak wiele
jej elementéw ma charakter hipotetyczny zwtaszcza w przypad-
ku fazy preewangelijnej i danych tekstu Ewangelii dotyczacych

wspdlnoty uczniéw.

II. CHRYSTOLOGIA EWANGELII SW. JANA

Teologia czwartej Ewangelii koncentruje si¢ wokét osoby
Jezusa Chrystusa. Jan przedstawia Jezusa z réznych perspek-
tyw i w réznych kontekstach, dlatego tez autorzy zajmujacy

66 Tamze, 143.
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sie ta problematyka wyrézniaja m.in.: chrystologic wywyzsze-
nia®’, chrystologie objawienia®® czy chrystologie postania®.
Zagadnienie chrystologii Ewangelii wg $w. Jana zostanie
przedstawione ponizej w czterech punktach: tozsamos¢ Jezusa,
Jego samoswiadomosé, relacje do Ojca i Jego znaczenie, ktére
jednak powinny nakresli¢ catosciowy obraz Jezusa Chrystusa
i Jego misji.
1. Tozsamo$¢ Jezusa

Ewangelia wg $w. Jana pozwala szukaé¢ odpowiedzi na
pytanie: ,Kim jest Jezus?” w opisach cudéw, w nadawanych
Mu tytutach i w Jego przeméwieniach. Rozwazaé nalezy je
na dwéch plaszczyznach: w swietle tradycji gmin, ktéra Jan
przejal oraz biorac pod uwage nauczanie, ktérym ja uzupetnit
i poglebit. W ponizszych rozwazaniach skupimy sie przede
wszystkim na tytulach chrystologicznych, cho¢ nadmienié
nalezy, iz opisy cudéw w Ewangelii Janowej zwracaja szcze-
g6lna uwage na tresci mesjanskie, §wiadcza jednak nie tylko
o tym, ze Jezus jest Mesjaszem, ale gléwnie o tym, ze jest
Synem Bozym; dzigki cudom ukazuje si¢ chwata Boza, ktéra
daje ludziom zycie wieczne’®. Czwarta Ewangelia nadaje
Jezusowi wiele tytuléw: Stowo, Baranek Bozy, Mesjasz, Krél
Izraela, Syn Bozy, Prorok przychodzacy do $wiata, Zbawiciel
swiata, Swiety Bozy, Syn, Syn Czlowieczy, Pan oraz Bég.
Przedstawione zostang trzy z nich, najbardziej charaktery-

styczne dla Jana: Mesjasz, Syn Bozy i Syn Czlowieczy.

7 R.E.BROWN, Introduzione alla cristologia del Nuovo Testamento (Biblio-
teca Biblica 19), Brescia 1995.

8 F.J. MATERA, New Testament Christology, Louisville, Kentucky 1999.

69 J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, ttam. W. Szymona, Krakéw
2002.

0 F. GRYGLEWICZ, S. MEDALA, Ewangelia wedlug sw. Jana, w: Wstgp
do Nowego Testamentu, red. R. Rubinkiewicz, Poznan 1996, 500-501.
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Mesjasz

Tytut ,Mesjasz” (ho christos), czyli Pomazaniec Bozy, stoso-
wany jest zazwyczaj w formie ,,Chrystus”, bedacej jednoczesnie
imieniem wcielonego Syna Bozego oraz podsumowaniem Jego
bytu i funkcji’l. Wage tego tytutu podkresla pierwszy epilog,
ktéry podaje cel napisania ksiegi: ,abyscie wierzyli, Ze Jezus jest
Mesjaszem, Synem Bozym” (20,31). Tytul ten mozna rozpatry-
waé na réznych plaszczyznach. Gléwnym aspektem jest proro-
cki charakter Mesjasza, z czym laczy si¢ dokonywania cudéw,
ktérymi wedlug éwczesnych zydowskich przekonan miat sig
on legitymowaé. W okresie miedzytestamentalnym do glosu
doszed! krélewski charakter Mesjasza, do ktérego w tradycji
Janowej nawigzywat tytut ,Zbawiciel $wiata” (4,42). Poniewaz
tytul ten byt wieloznaczny, a przez Zydéw najczesciej trakto-
wany w kategoriach politycznych, wspélnota Janowa uscislita
go przez dodawanie innych tytutéw lub przez tytuly zastepcze,
np.: wybrany Bozy, Krél Izraela, Zbawiciel $wiata, prorok, $wie-
ty Bozy, Syn Bozy, Syn. Dzi¢ki temu eliminowano polityczne
znaczenie Mesjasza, podkreslano natomiast fakt, ze jest On tym,
ktérego zapowiadaja teksty mesjariskie. Jan dokonat jeszcze in-
nej modyfikacji przesunawszy nacisk z dowodzenia na osobisty
kontakt z Jezusem, co takze uwydatnia przekonanie, ze Jezus jest
obiecanym i postanym przez Boga Zbawicielem cztowieka”.

Podczas gdy u synoptykéw uczniowie dostrzegaja mesjariska
godnos$¢ Jezusa dopiero pod koniec Jego dziatalnosci, tutaj dzie-
je sie to znacznie wczeséniej. Juz pierwszy fragment narracyjny
(1,29-51) zawiera swiadectwo Jana Chrzciciela na temat mesjan-
skiej godnosci Jezusa. W takim mesjariskim kontekscie ukazane
takze zostalo powotanie uczniéw (1,35-51). Perykopa ta przed-

1 M. WOJCIECHOWSKI, Chrystologia Nowego Testamentu. Préba pod-
sumowania, w: Duch i Oblubienica mowiq. ,PrzyjdZ”. Ksigga pamigtkowa dla Ojca
Profesora Augustyna Jankowskiego OSB w 85. rocznicg urodzin, red., W. Chrostow-
ski, Warszawa 2001, 448.

2 F.GRYGLEWICZ, S. MEDALA, Ewangelia wedtug sw. Jana, 501-502.
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stawia trzy wyznania wiary w mesjariska godnos¢ Jezusa’3. Pew-
nego rodzaju klucz do zrozumienia tytutu ,Mesjasz” w czwartej
Ewangelii znalez¢ mozna w stowach Andrzeja skierowanych do
Szymona: ,,Znalezlismy Mesjasza — to znaczy: Chrystusa” (1,41)
i Filipa do Natanaela: ,Znalezlismy Tego, o ktérym pisal Mojzesz
w Prawie i Prorocy — Jezusa, syna J6zefa, z Nazaretu” (1,45). Te
wersety wskazuja, ze Jezus Chrystus w Ewangelii Janowej spet-
nia starotestamentalne obietnice. Jednak to wyznanie mesjariskie
taczy si¢ tu z godnoscig Syna Bozego, na co réwniez wskazuje
Natanael: ,Rabbi, Ty jeste§ Synem Bozym, Ty jestes Krélem
Izraela” (1,49)74. W czwartej Ewangelii Jezus wystepuje takze
jako Syn Czlowieczy. Tytut ten jest tu w pewnym sensie korekta
wyznan mesjariskich, ktérej dokonuje sam Jezus (1,51). Réwniez
Marta, jeszcze przed wskrzeszeniem Lazarza, wyznaje, ze Jezus
jest Mesjaszem i Synem Bozym (11,27). Teksty te wskazuja dwa
podstawowe kierunki w rozumieniu tytutu ,Mesjasz” w Ewan-
gelii $w. Jana: Jezus spetnia wszystkie obietnice mesjariskie i jest
Synem Bozym?’. Jezus, uzywajac w stosunku do swojej osoby
sformutowania ,Ja jestem”, wyraza w spos6b autorytatywny swo-
je prawo do godnosci mesjaniskiej i synostwa Bozego, potwier-
dzajac to jednoczesnie cudami; meka jest wige ujawnieniem Jego
chwaty udokumentowanej faktem zmartwychwstania’®.

3 A. PACIOREK, Ewangelia umitowanego ucznia, Lublin 2000, 201-202.

74 Préby stanowczego rozdzielenia tytuléw czy kategorii chrystologicznych
w pewnym sensie nie powiodly sie, gdyz po prostu byly stosowane jedynie do oso-
by Jezusa, a jednoczesnie zwiazane byly z nakiadajacymi si¢ w chrzescijaristwie
znaczeniami. Rzeczywiscie, w Ewangelii $w. Jana rézne chrystologiczne kategorie
sktaniajg si¢ ku temu, by aczy¢ si¢ ze soba. Dlatego tez niektére z wypowiedzi
o Jezusie jako Synu lub Synu Bozym stosujg si¢ takze do Jezusa jako Syna Czlo-
wieczego czy Mesjasza, badz odwrotnie; CH. M. TUCKET'T, Christology and
New Testament. Jesus and His Earliest Followers, Edinburgh 2001, 159.

5 H. LANGKAMMER, U podstaw chrystologii Nowego Testamentu, Wroc-
taw 1976, 100-101; F. J. MATERA, The New Testament Christology, 230-231;
A.JANKOWSKI, Rozwdj chrystologii Nowego Testamentu (My$l Teologiczna 46),
Krakéw 2005, 134.

76 H. LANGKAMMER, U podstaw chrystologii Nowego Testamentu, 103.
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W Ewangelii tej mozna réwniez zaobserwowac, na przykta-
dzie niewidomego od urodzenia (9,1-41), stopniowe dochodzenie
do odkrycia, ze Jezus jest Mesjaszem’”. Warto zwrécié takze uwage
na obraz Mesjasza, jaki ma Samarytanka rozmawiajaca z Jezusem;
dla niej jest to nauczyciel pouczajacy o wszystkim (4,25). Te mysl
mozna pogodzi¢ z powszechnym wéwczas wyobrazeniem Mesja-
sza, ktérego uwazano za odnowiciela prawdziwego kultu w czasach
ostatecznych. Jan akcentuje tu wigc mysl, ze skoro Jezus Chrystus
spelnia takze oczekiwania Samarytan, to Mesjasz nie jest postany
wytacznie do Zydéw. Na zakoriczenie rozmowy z Samarytanks
Jezus osobiscie potwierdzi tytul Mesjasza w stosunku do siebie
(4,26), podczas gdy do tej pory to inni odnosili ten tytut do Niego,
a co wigcej — Jezus sam chronit go tajemnica mesjariska. Spotkanie
z Samarytanka ma takze inng wymowe: osobisty kontakt z Jezu-
sem, doswiadczenie Jego obecnosci i przezycia z Nim zwigzane le-
piej, niz jakiekolwiek dowodzenie, doprowadza do wiary, ze Jezus
jest obiecanym Mesjaszem. Jan podkresla jednak wcigz niewiare
Zydéw, mimo ujawniania przez Jezusa swej godnosci mesjaniskie]
czynami dokonywanymi w imie Boga (10,24-25)78.

Jana i Zydéw zdecydowanie réznig poglady na temat miej-
sca wykonywania wiladzy krélewskiej przez Mesjasza. Zaréwno
Galilejezycy, jak i Pitat, spodziewali si¢ krélowania ziemskiego, co
poniekad mozna zrozumie¢, biorac pod uwagg cata tradycje staro-
testamentalng (6,15;18,33).Jan, podobnie jak synoptycy, podkresla

natomiast, ze Jezus nie jest Mesjaszem w politycznym znaczeniu.

77 Juz jako uzdrowiony poczatkowo postrzega Jezusa jako zwyklego czto-
wieka (9,11), podczas przestuchania przez faryzeuszy wyznaje, ze Jezus jest
prorokiem (9,17), a w czasie kolejnego przestuchania dostrzega juz w Jezusie
posta¢ mesjariska pochodzaca od Boga (9,30nn.); A. PACIOREK, Ewangelia
umitowanego ucznia, 203.

8 F. GRYGLEWICZ, Jezusowe przeméwienia w czwartej Ewangelii, 198;
A. JANKOWSKI, Rozwdj chrystologii Nowego Testamentu, 134; N. CASALINI,
Teologia dei Vangeli. Lezioni e ricerche (Studium Biblicum Franciscanum. Analecta
57), Jerusalem 2002, 371; H. LANGKAMMER, U podstaw chrystologii Nowego
Testamentu, 101-102.
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Jezus odrzuca préby obwotania Go krélem po cudownym rozmno-
zeniu chleba (6,14-15), koryguje takze wyznanie Natanaela, ze jest
skrolem Izraela”, uwazajac si¢ za Syna Czlowieczego (1,51). To
pojecie o duchowym, a nie politycznym, przywédztwie powstato
prawdopodobnie z potaczenia dwdch starotestamentalnych idei:
kréla i Stugi Jahwe, czyli wodza narodu, a jednoczesnie kogos,
kto spetnia role proroka dla narodu, ponoszac niesprawiedliwg
$mier¢ i pozostajac wiernym Bogu i powierzonej sobie misji’’.
Jest to wlasnie obraz Mesjasza, ktérym jest Jezus. Sam jednak
takt politycznego obciazenia, wbrew pojeciu Mesjasza-Jezusa
jako ,Kréla zydowskiego”, nie wystarcza Janowi; Jezus sam musi
wiec zdefiniowad istote swojego krélestwa. Pojecie , krélestwa” jest
znane nawet bez analogii w judaizmie, gdyz faktycznie wystepuje
we wszystkich starozytnych religiach; jest ono jednak, czesto takze
dzis, wyrywane z kontekstu Kosciota i teologii, co prowadzi do
bezmyslnego méwienia o ,politycznej teologii”i , krélestwie Chry-
stusa” — réwniez w znaczeniu politycznym. Jezus sam wyjasnia,
nie tylko Pitatowi, charakter swego krélestwa (18,36-38). Jednak
nawet gdyby zatrzymac si¢ nad Janowa wyzsza chrystologia, to
i tak w pewnym sensie dazy¢ si¢ bedzie do ponownego zrozumie-
nia historyczno-politycznych podstaw jego czaséw, jak chociazby
konflikt miedzy Zydami, Rzymianami i chrzescijanami zaréwno
przed, jak i po zburzeniu §wigtyni w 70 roku®.

Syn Bozy

Ewangelia Janowa zwraca uwage na ludzkie aspekty Jezusa,
jednak Jego Boski charakter jest w niej podkreslony tak mocno,
jak w Zadnym innym miejscu Nowego Testamentu. Jan wyraz-
nie nazywa Jezusa Synem Bozym (hyios tou Theou; np. 1,34.49),
a nawet Bogiem. Boskie synostwo Jezusa z Nazaretu jest wrecz
punktem kulminacyjnym chrystologii czwartej Ewangelii. Jezus

7 S.GADECKI, Wstgp do pism Janowych, Gniezno 1996,50-51; H. LANG-
KAMMER, U podstaw chrystologii Nowego Testamentu, 102-103.
80 M. HENGEL, Studies in Early Christology, Edinburgh 1995, 337-338.
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jako Bég pojawia si¢ na poczatku i na koricu Ewangelii, czyli:
w preegzystencji — 1,1 (hymn o Logosie) i po zmartwychwstaniu
— 20,28 (wyznanie Tomasza). Momenty te wskazuja na znacze-
nie Jezusa, a béstwo — na Jego istotedl. Sam termin ,,Syn Bozy”
jest antropomorficzny i wskazuje na wielka bliskosé¢ Ojca i Syna.
Ta relacja pociaga za soba dwa inne istotne aspekty: Syn jest
podporzadkowany Ojcu, a zarazem nalezy do tej samej ,katego-
rii” bioragc pod uwage sposéb istnienia®2.

Okreslenie Jezusa jako Syna Bozego nastapilo juz w tradycji
o cudach (1,40; 20,31). Tutaj jednak tres¢ tego tytutu miata po-
dobne znaczenie jak w Starym Testamencie, gdzie skupiata si¢
gtéwnie na idei wybraristwa i szczegdlnej misji, do ktérej Bog
zobowigzat kréla — Mesjasza. Nim jednak czwarta Ewangelia
zostala spisana, nauka pierwotnego Kosciota rozwineta sig, a ty-
tut ,Syn Bozy” w odniesieniu do Jezusa nabrat giebokiej tresci
i zaczal wyrazad rzeczywiste Boskie pochodzenie Jezusa®’.

Tytut ,Syn Bozy” wystepuje przede wszystkim w wyznaniach
wiary (np.: 1,34.49; 11,27; 20,31), jednak jego tres¢ pozwalaja zro-
zumie¢ inne Jezusowe wypowiedzi, ktére go zawieraja i wskazuja
na postanie Jezusa przez Boga (10,36)%, dlatego tez Jan piszac
o synostwie Bozym Jezusa, potozyt szczegélny akcent na postan-
nictwo Jezusa jako Syna Bozego; zajmowat si¢ bardziej dzietem,
ktére Ojciec zlecit Synowi, niz samg ideg Bozego synostwa®.
Wyznanie Natanaela: ,Rabbi, Ty jestes Synem Bozym! Ty jestes
Krélem Izraela!” (1,49) identyfikuje Syna Bozego z krélem izra-

elskim, natomiast narrator Ewangelii identyfikuje Syna Bozego

81 F. GRYGLEWICZ, S. MEDALA, Ewangelia wedtug sw. Jana, 503;
F. GRYGLEWICZ, Jezusowe przeméwienia w czwartej Ewangelii, 200.

82 M. WOJCIECHOWSKI, Chrystologia Nowego Testamentu, 449.

8 F. GRYGLEWICZ, Jezusowe przemdéwienia w czwarte] Ewangelii, 199;
H. LANGKAMMER, Poczqtki chrystologii Nowego Testamentu, Lublin 1977, 20.

8 F. GRYGLEWICZ, Stowo Ciatem si¢ stato. Pochodzenie Jexusa Chrystusa
w Nowym Testamencie, Lublin 1976, 94-95.

8 ]. DROZD, Chwata Chrystusa, w: Egzegeza Ewangelii sw. Jana. Kluczowe
teksty i tematy teologiczne, red. F. Gryglewicz, Lublin 1992, 175.
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z Synem, ktéry zostat postany do $wiata®. Juz w Prologu ujawnia
si¢ preegzystencja Syna Bozego, ktérego Ojciec posyta z mesjani-
ska misja na $wiat. Dziatalno$¢ zbawcza Syna Bozego polega
m.in. na Jego $cistej wiezi z Ojcem. Jezus sam objawit t¢ relacje
z Ojcem (np. 5,17.19.23.26; 14,10.20). Dajac swiadectwo o swo-
im synostwie Bozym, uwaza je za odwieczne®. Jezus nazywajac
siebie Synem Bozym méwit, ze Bég postat Go na swiat, ze Bég
Go miluje, co przejawia si¢ w oddaniu wszystkiego w Jego rece
(3,35), w dopuszczeniu do uczestnictwa we wszystkich dzietach,
ktérych dokonuje sam Bég (5,19). Nazywajac Boga Ojcem, Jezus
takze podkreslal boskie postannictwo i otrzymanie wszystkiego
od Boga (17,7): imienia (17,11), chwaty (17,22.24), zycia (5,26),
czynéw (5,36), wtadzy sadzenia (5,22.27) i wtadzy nad kazdym
cztowiekiem (17,2). Bég dat swemu Synowi wiernych (6,37.39;
10,29; 17,2.6.9.24) i zlecit Mu wykonanie zamierzonego przez
siebie dzieta (3,34; 17,4); przekazat Jezusowi, czego ma nauczaé
(8,28.38) i jak postepowaé (14,31). Najwazniejszym zadaniem
Syna Bozego bylo jednak spetnienie ,kielicha” (18,11). Migdzy
Ojcem i Synem panuje calkowita jednosé, ktéra przejawia sie
m.in. we wspdlnym dziataniu (5,17.19). Ojciec swoja powaga
potwierdza osobg i czyny Jezusa (6,27; 8,18), a takze otacza Go
chwatg (8,54; 13,31-32). Syn natomiast jest catkowicie postuszny
woli Ojca (8,29; 14,31), zyje dla Niego i stara si¢ o Jego chwale
(7,18; 8,50). Zjednoczenie Ojca i Syna idzie tak daleko, ze Ojciec
jest w swoim Synu, a Syn w Ojcu (10,38; 14,10.11.20; 17,21.23),
a kto widzi Syna, widzi takze Boga Ojca (8,19; 12,45; 14,7.9). Pan
Bég otoczy miloscia tych, ktérzy uwierza w Jego Syna (14,21.23;
16,26-27), obdarzy ich réwniez Zyciem wiecznym (6,40). Jezus
natomiast po spetnieniu tego, co zlecit Mu Ojciec, wréci do Niego
(np. 13,1; 14,12.28; 16,10.28; 17,11.13; 20,17), chce jednak, aby
wraz z Nim byli u Boga ci, ktérzy w Niego uwierza (14,3; 17,24).
Jezus Chrystus jest wigc tym, ktéry zostat wystany na $wiat, jednak

8 F.J.MATERA, New Testament Christology, 231.
8 H. LANGKAMMER, U podstaw chrystologii Nowego Testamentu, 86-87.
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przyszediszy na niego, nie tylko nie stracit kontaktu z Niebem, ale
Jego zwiazki z Bogiem objety duzo szerszy zasieg — od preegzy-
stencji po kazdego wierzgcego na ziemi®.

Zydzi oburzali si¢, ze Jezus nie tylko czyni si¢ podobnym do
Boga, ale uwaza si¢ za Boga (5,18; 10,33). W ich mentalnosci byto
to bluznierstwo. Uczniowie jednak poznali Jego moc Bozg (2,11)%.
Dla Zydéw natomiast stato si¢ to podstawy oskarzenia Jezusa
przed Pitatem: ,My mamy Prawo, a wedlug Prawa powinien On
umrzeé, bo sam siebie uczynit Synem Bozym” (19,7). Dla Pitata,
rzymskiego namiestnika, byto to rzecza niezrozumiata, rozumowat
wylacznie w kategoriach czysto ludzkich, dlatego zadat Jezusowi
pytanie: ,.Skad Ty jestes?” (19,9). Skazaniec nie odpowiedziat, ale
odpowiedz byta oczywista — Jezus jest od Boga i do Boga wraca®.

W Janowej Ewangelii Jezus jest Synem Bozym w sensie ab-
solutnym. Nikt nie mégl mie¢ watpliwosci, Ze Jezus jest postacia
nadprzyrodzona, pochodzaca od Boga i bedaca Jego Synem.
Taka byla szczegdlnie tres¢ wyznan wiary w Jezusa jako Syna
Bozego w srodowisku Janowym. To wniosek wynikajacy z na-
uki bedacej objawieniem, ktéra miata potwierdzenie w cudach,
z ktérych kazdy dowodzil, ze Jezus Chrystus to prawdziwy Syn
Bozy. Koncepcja ta najbardziej sprzyjata dalszym rozwazaniom
trynitarnym. Jan jednak rozpatrywat synostwo Boze Jezusa przez
pryzmat Jego postannictwa, czyli w sposéb funkcjonalno-zbawezy,
podczas gdy wezesne sobory, formutujac wyznania chrystolo-
giczne, beda podchodzily do synostwa Bozego w sposéb ontolo-

giczny i spekulatywnygl.

8 F. GRYGLEWICZ, Stowo Ciatem sig stato, 95-96.

8 H. LANGKAMMER, U podstaw chrystologii Nowego Testamentu, 88.
Spowodowato to wprowadzenie przez Zydéw do synagogalnego nabozeristwa
przekleristwa na heretykéw, co w rezultacie jeszeze bardziej utwierdzito chrzesci-
jan w ich przekonaniu o béstwie Jezusa Chrystusa, . GRYGLEWICZ, Jezusowe
przemdéwienia w czwartej Ewangelii, 203.

% F.J.MATERA, New Testament Christology, 232.

91 H. LANGKAMMER, U podstaw chrystologii Nowego Testamentu, 88;
F. GRYGLEWICZ, Stowo Ciafem sig stato, 97.
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Syn Czlowieczy

U podstaw tytutu ,,Syn Cztowieczy” (hyios tou anthropou)
lezy wizja proroka Daniela (Dn 1,13-14). Bez wzgledu na rézne
interpretacje, jakie na podstawie tej wizji mozna przyjac dla Je-
zusa jako Syna Czlowieczego, pewne jest to, ze Jezus przez ten
tytut wyrazal nie tylko posiadanie nadprzyrodzonego autorytetu
i wladzy, a réwnocze$nie doswiadczenie unizenia, cierpienia
i meki, ale przede wszystkim Boskie pochodzenie i stabos¢
zwigzang z ziemskim zyciem. Wida¢ takze réznice miedzy
synoptykami a Janem w stosowaniu tego tytutu. Jan umieszcza
go bowiem w wypowiedziach, w ktérych Jezus identyfikuje si¢
z Synem Czlowieczym i w ktérych méwit o przyjsciu z nieba
i 0 ponownym wstapieniu do niego??.

W obrazie Syna Czlowieczego u Jana wystepuja rézne idee
i wyobrazenia. Pytanie o to, kim jest Syn Cztowieczy, pojawia
si¢ w kontekscie cudu uzdrowienia niewidomego od urodzenia
i pada wlasnie z jego ust podczas powtdérnego spotkania z Je-
zusem (9,35-38). Jezus odnosi ten tytul do siebie, co byto dosé
dziwne w tych okolicznosciach, gdyz podstawowa rzecza byt
sam cud — to raczej on wzbudzit wiare¢ uzdrowionego niz tytut.
Tylko niektére grupy Zydéw spodziewaty sie Syna Czlowie-
czego jako tego, ktdry, pochodzac z nieba, przyniesie ratunek;
ogélnie jednak niewiele o Nim wiedziano. Kolejny raz pytanie
o Syna Czlowieczego pada po uroczystym wjezdzie Jezusa do
Jerozolimy (12,32-34). Zydzi przeciwstawiali Mesjasza i Syna
Czlowieczego, majac watpliwosci, czy mozna uznaé Jezusa za
tego, ktérego oczekiwali. Jezus odpowiadajac, znéw wskazu-
je na siebie — tym razem méwi o sobie jako o $wietle. Logion
z pierwszego rozdziatu, méwiacy o Synu Czlowieczym (1,51),
wskazuje na Jezusa zyjacego na ziemi, ale ciagle zjednoczone-
go z Bogiem Ojcem, ktéry jest w niebie. Ta komunia mi¢dzy

92 F. GRYGLEWICZ, Syn Cztowieczy, w: Egzegeza Ewangelii sw. Jana.
Kluczowe teksty i tematy teologiczne, tenze, red., Lublin 1992, 157-158; por. takze:
M. WOJCIECHOWSKI, Chrystologia Nowego Testamentu, 449.
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Ojcem a Synem tworzy jednoczesnie komuni¢ mi¢dzy niebem
i ziemig — miedzy Bogiem i wierzacymi®>. W tym kontakcie
mi¢dzy Osobami Boskimi posrednicza aniotowie. Jezus jest wiec
postacig nadprzyrodzona, gdyz pochodzi z nieba, a na ziemi ob-
jawia Boga. Na nadprzyrodzong tres¢ tytutu wskazuje réwniez
identyfikacja Syna Czlowieczego z Synem Bozym w kontekscie,
w ktérym jest mowa o sadzie (np. 5,26-27). Niektére wypowie-
dzi zapowiadaja wywyzszenie i uwielbienie Syna Czlowieczego
(3,14; 8,28; 12,23.34; 13,31). Obraz ten zaczerpnigty zostat z Lb
21,8n., gdzie umieszczenie miedzianego weza na palu zostalo
odniesione typologicznie do Jezusa wywyzszonego na krzyzu; ten
moment staje si¢ dla Niego godzing uwielbienia. Syn Cztowieczy
jest tym, ktéry przynosi zbawienie i kazdy, kto w Niego wierzy,
bedzie miatl zycie wieczne (3,14). W innych tekstach natomiast
wystepuje takze identyfikacja ciata i krwi Syna Czlowieczego
z cialem i krwia Jezusa (6,53-54). Jezus jako Syn Czlowieczy,
ktéry nalezy do nieba i zstapil z niego, jest jednoczesnie pokar-
mem i tym, ktéry go udzieli, gdy wréci do nieba. Jan méwi wiec
o Synu Czlowieczym jako o postaci boskiej, ktérej ciato i krew
beda pokarmem duchowym na zycie wieczne”.

Powyzsze przykltadowe wypowiedzi, w ktérych Syn Czlo-
wieczy jest identyfikowany z Jezusem, maja duze znaczenie dla
zrozumienia innych miejsc, gdzie wystepuje ten tytut. Historyczny
Jezus jest Synem Czlowieczym, ktéry jako $wiatto objawia Boga,
przynosi zbawienie jako pokarm eucharystyczny i jako sedzia.
W tych zasadniczych aspektach postaci Syna Czlowieczego moz-
na wicc z tatwoscia dostrzec najwazniejsze cechy Jezusa®. Odno-
szac tytut Syna Czlowieczego do siebie Jezus unikat tym samym
nazywania siebie Mesjaszem, gléwnie dlatego, iz byt on wéwczas

9 E. GHEZZI, Come abbiamo ascoltato Giovanni. Studio esegetico-pastorale
sul quarto Vangelo, Pontecchio Marconi 2006, 194.

9 F. GRYGLEWICZ, Syn Czlowieczy, 158-160; S. GADECKI, Wstep do
pism Janowych, 49; A. PACIOREK, Ewangelia umitowanego ucznia, 195-198.

% F. GRYGLEWICZ, Syn Cztowieczy, 160.
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obciazony skojarzeniami z doczesnym, szczegdlnie politycznym,
wyzwoleniem Izraela®. U Jana jednak godno$é mesjariska przy-
stuguje Synowi Cztowieczemu — to wlasnie Syn Czlowieczy jest
oczekiwanym Mesjaszem. Dla obrazu Syna Czlowieczego wazne
jest wywyzszenie na krzyzu. Ono ostatecznie usuwa falszywe wy-
obrazenie Mesjasza jako politycznego wtadcy”.

Posta¢ Syna Czlowieczego z czwartej Ewangelii wiele swych
cech zawdzigcza Janowym gminom koscielnym i jemu samemu,
jednak zasadnicze rysy tej postaci pochodza z tradycji, czyli od
Jezusa. W Ewangelii Janowej tytut ,Syn Czlowieczy” wskazuje
jednoczesnie na czlowieka Zyjacego na ziemi i Syna Bozego,
ktéry w preegzystencji byt u Ojca i zstapil na ziemig. Jan kta-
dzie nawet akcent na pochodzenie niebianiskie Syna Czlowie-
czego (3,13; 6,62). Przez caly czas swej ziemskiej egzystencji
Syn Cztowieczy zjednoczony byt z Bogiem i objawial ludziom
Boze zamiary. Posta¢ ta pozwala spojrze¢ na siebie z réznych
perspektyw. Widzimy Syna Czlowieczego utrudzonego, ktéry
przez codzienne nauczanie, a pézniej takze przez meke dazyt do
szczescia; podwyzszonego na krzyzu, ktéry pociaga wszystkich
do siebie i daje zycie wieczne; otoczonego chwata zaréwno na
krzyzu, jak i po zmartwychwstaniu i wniebowstapieniu; czwarta
Ewangelia podkresla wigc nie tylko cztowieczenistwo Jezusa, ale
i Jego wywyzszenie, ukazuje Jezusa ziemskiego przez pryzmat
zmartwychwstania. Jan przedstawil Syna Cztowieczego jako
centralng posta¢ dziejéw. On dziala, jest posrednikiem zbawienia,
w Nim juz teraz urzeczywistnia si¢ to, co w Ewangeliach synop-
tycznych byto przedmiotem eschatologii, w Nim koncentruje si¢
cata chrystologia i soteriologia Janowej Ewangelii®s.

% J. DROZD, Chwata Chrystusa, 178; A.JANKOWSKI, , Jezus jest Mesja-
szem, Synem Bozym” (] 20,31), 1068-1069.

97 A.PACIOREK, Ewangelia umitowanego ucznia, 197.

% F. GRYGLEWICZ, S. MEDALA, Ewangelia wedtug sw. Jana, 502;
F. GRYGLEWICZ, Syn Czlowieczy, 165; H. LANGKAMMER, U podstaw
chrystologii Nowego Testamentu, 49-52; por. takze: E. GHEZZI, Come abbiamo

ascoltato Giovanni, 195.
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2. Jezus o sobie

Ewangelia Janowa ukierunkowana jest chrystocentrycznie,
a proklamacja samoswiadomosci Jezusa konstytuuje jeden z jej
gtéwnych aspektéw czwartej Ewangelii, podczas gdy u synopty-
kow akcent pada na gloszone przez Jezusa Krélestwo Boze.

Jezus ma $wiadomos¢ swego Béstwa i postannictwa. Co
wigcej, od poczatku swej dziatalnosci objawia swoja chwale, za-
powiadajacostateczny znak swego béstwa,czylizmartwychwsta-
nie'%. Obok cudownych znakéw, ktérych dokonujel®, postawy
i stéw, najwazniejszymi Jego wypowiedziami $wiadczacymi
o tej §wiadomosci i stanowigcymi jednoczesnie odrebng grupe
pod wzgledem literackim sg te, w ktérych stosuje On zwrot: ,Ja
jestem” (eg6 eimi). Sg to tzw. wypowiedzi epifanijne lub formuty
objawienia. Zwrot ten nawigzuje do Starego Testamentu, gdzie
Pan Bég, powierzajac Mojzeszowi misj¢ wyzwolenia Izrae-
la z niewoli egipskiej, objawil mu swoje imig: ,Jestem, ktéry
jestem” (egé eimi ho 6n1%% Wi 3,14). Zwrot ,Ja jestem” w Sta-
rym Testamencie byt wprowadzeniem do formuty objawienia
sic Boga, a w Septuagincie takze niejednokrotnie zastgpowat
imi¢ Boze. W okresie mi¢dzytestamentalnym uczeni zydowscy
uzywali tego sformutowania coraz ostrozniej, traktujac je wrecz
jako imie Boze, ktérego wymawiaé¢ nie byto wolno. Jezus uzy-

99 J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 318-319.

100 A. PACIOREK, Ewangelia umitowanego ucznia, 223.

101 Pierwszym ze znakéw jest cud w Kanie Galilejskiej. Ma on szczegélne
znaczenie w Ewangelii Janowej, gdyz stanowi poczatek tych wydarzen, poprzez
ktére Jezus objawil swa chwale, nalezng Mu jako Synowi Bozemu. Cud ten,
ukazujac béstwo Jezusa, utatwil wiare Jego uczniom (2,11). Najwickszym jednak
ze znakéw ukazujacych boska nature Jezusa jest Jego Zmartwychwstanie. Sam
zapowiedzial go we fragmencie o oczyszczeniu §wiatyni (2,13-20). Moc dyspo-
nowania swoim zyciem mégt mie¢ tylko Syn Bozy, dlatego tez Jezus powstajac
z martwych ukazuje, ze jest prawdziwym Bogiem i Panem, jak Ojciec; A. PACIO-
REK, Ewangelia umitowanego ucznia, 223.

102 W tlumaczeniu Septuaginty.
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wajac wiec zwrotu ,Ja jestem” w odniesieniu do wiasnej Osoby,
traktuje je poniekad jako wlasne imig, dajac jednoczesnie do
zrozumienia, ze jest Bogiem, gdyz imi¢ to przystuguje wytacz-
nie Bogu!®. Formuta ta, wychodzac ze starotestamentalnego
wyobrazenia Boga, madrosci Bozej, a takze Stowa Bozego,
ukazuje kilka aspektéw. Wystepuje przede wszystkim w dwéch
zdaniach warunkowych, zwigzanych tresciowo z wiara: 8,24.28.
Nastepne stwierdzenie: 8,58, nawiazuje do preegzystencji. For-
muta ta ma takze charakter epifanii w scenach rozpoznania
Chrystusa: 6,20; 18,5-8 i wreszcie w 13,19 wskazuje na tres¢
wiary uczniéw, ktéra stanie si¢ ich udziatem przez catkowite
zaufanie stowom Jezusa. Racja teologiczng tych wypowiedzi
jest wiez mitosci migdzy Ojcem a Synem, a przez to miedzy
Bogiem a $wiatem, poniewaz wyrazajg one calg petni¢ Bozego
zbawienial%4,

Jezus postuguje si¢ formula ,Ja jestem” jeszcze wiele razy
w Ewangelii Janowej, dodajac do niej rézne obrazy, np.: ,Ja je-
stem chlebem zycia” (6,35), ,Ja jestem $wiatlem $wiata” (8,12),
»Ja jestem bramg owiec” (10,7), ,Ja jestem dobrym pasterzem”
(10,11), ,Ja jestem zmartwychwstaniem i zyciem” (11,25), ,Ja
jestem droga i prawds, i zyciem” (14,6), ,Ja jestem winnym
krzewem” (15,5). Mozna uzna¢, ze te twierdzenia méwig nawet

103 J. Gnilka przytacza takze inne mozliwe rozumienie zastosowania przez
Jezusa formuty ,Ja jestem”. Uwaza on, Ze Jezus moze wypowiada¢ te stowa jako
wystaniec Boga, gdyz w kulturach antycznych istnialo prawo wystannika, posta do
wystepowania w imieniu posytajacego, czyli jako jego a/ter ego. W takim przypadku
uzywanie zwrotu ,Ja jestem” nie musiatoby wcale oznacza¢ samoobjawiania Jezusa
jako Boga. Jan jednak nadaje tej formule specyficzny sens: Chrystus jest wystanym
przez Boga postaricem, ale, w odréznieniu od praw antycznych wystannikéw, nie
wycofuje si¢ po spelnieniu swego zadania, nie staje si¢ niepotrzebny, ale zostaje
wprowadzony do chwaty swego Ojca (13,31-32; 17,1-5); J. GNILKA Teologia
Nowego Testamentu, 321-322.

104 Tamze, 320; A. JANKOWSKI, Rozwdj chrystologii Nowego Testamentu,
135-136; N. CASALINI, Teologia dei Vangeli, 369-370; S. GADECKI, Wstgp do
pism Janowych, 45.
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wigcej o Jezusie, niz oméwione wezesniej tytuty. Nietrudno bo-
wiem uchwycié ich najblizsze znaczenie, gdyz narrator czwartej
Ewangelii dostarcza odbiorcy, wraz ze znakami i dyskursem,
wyjasnienia intencji, np.: ,,Ja jestem dobrym pasterzem. Dobry
pasterz daje zycie swoje za owce” (10,11)1%.

Jezus, swiadomy i objawiajacy swoje béstwo, musi wielo-
krotnie broni¢ je wobec swych przeciwnikéw. Najwyrazniejsze
apologie nastgpuja po uzdrowieniu chorego przy sadzawce
Betesda (5,19-47), gdzie Jezus m.in. ogtasza si¢ Synem Bozym
i réwnym Ojcu oraz podczas pobytu Jezusa w Jerozolimie na
$wiecie Poswigcenia Swiatyni (10,22-39), gdzie zwraca uwage
na dzieta, ktérych nie moze dokona¢ nikt inny, jak tylko Syn
Bozy. Zydom jednak nie wystarczaty Jego argumenty. Dramat
odrzucenia béstwa Jezusa jest najbardziej widoczny w dialogu
zawartym w 8. rozdziale Ewangelii (12-59), gdzie ostateczne po-
twierdzenie swej boskiej natury Jezus wyraza w stowach: ,Zanim
Abraham stat sig, Ja jestem” (8,58) i tym samym jednoznacznie
ogtasza si¢ prawdziwym Bogiem. Zydzi doskonale zrozumieli te
wypowiedz, gdyz uznali ja za bluznierstwo i chcieli ukamienowaé
Jezusal%; ostatecznie za$ na tej wlasnie podstawie doprowadzili
do pojmania i skazania Go na §mier¢.

Zaréwno imie¢ Boze ,Jahwe”, jak i formuta ,Ja jestem” ozna-
czaja absolutne ,bycie” Boga, a takze Jego ,bycie” zbawcze, gdyz
Bég, ktory jest w catej pelni, jest takze Zbawicielem dla cztowie-
ka. Podobnie jest z Chrystusem, ktérego ukazujg karty Janowej
Ewangelii; formuta, ,Ja jestem”, ktérej uzywa Jezus, oznacza,
iz Bég objawia si¢ w Nim — swoim Synu, poprzez Niego jest
obecny posréd ludzi i zbawia ich!%’. Podobnie réwniez przez na-
uke i dokonywanie cudéw Jezus objawiajac siebie, objawia takze

Boga Ojca.

105 F. J. MATERA, New Testament Christology, 234.

106 A. PACIOREK, Ewangelia umitowanego ucznia, 225-229.

107 H. LANGKAMMER, Teologia biblijna Starego i Nowego Testamentu
(Biblioteka Diecezji Legnickiej 29), Legnica 2007, 326.
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3. Jezusi Ojciec

Bardzo znaczacym aspektem chrystologii Janowej sa wypo-
wiedzi Jezusa na temat Jego synostwa Bozego i relacji do Ojca,
co zostalo juz w pewnym stopniu przyblizone przy okazji oma-
wiania tytutu ,Syn Bozy”. Fundamentalnym zdaniem na ten te-
mat jest werset rozpoczynajacy Janowa Ewangeli¢: ,Na poczatku
byto Stowo, a Stowo byto u Boga, i Bogiem byto Stowo” (1,1).
Znana jest takze tajemnica inkarnacji Stowa (1,14a). Warto jed-
nak zwréci¢ uwage takze na inne aspekty tych relacji.

Jezus postany na $wiat

Czwarta Ewangelia identyfikuje Jezusa jako tego, ktérego
Bég postat na $wiat. Na okredlenie tej czynno$ci uzyte zosta-
ty dwa czasowniki: apostéllo i pe’mpolog, ktére znacza ,posytac”.
Ewangelista stosuje jednak te czasowniki w réznych konteks-
tach. Zazwyczaj postuguje si¢ pierwszym z czasownikéw, ktéry
czgsto wystepuje w aoryscie. Podmiotem sg tu takie wyrazenia,
jak: ,B6g”, ,Ojciec”, ,ten”, ,zyjacy Ojciec” czy ,, Ty”, dopelnienie
natomiast stanowia: ,Syn”, ,kogo”, ,ktéry”, ,mnie”, np.: 3,17,
5,36. Chociaz podmioty i dopetnienia moga by¢ rézne, to i tak
podstawowa forma pozostaje taka sama: Bég (Ojciec) posyta
Jezusa (Syna) na $wiat. Drugiego natomiast czasownika uzywa
Ewangelista w nieco inny sposéb. W wigkszosci przypadkéw
uzywa go w formie imiestowu funkcjonujacego jako przymiot-
nik opisujacy Boga. Grecki zwrot przewaznie ma nast¢pujacy
schemat:

przedimek + imiestéw w aoryscie + zaimek w bierniku.

W konsekwencji, zwrot ten funkcjonuje jako przymiotnik,
ktéry opisuje Boga jako posytajacego Jezusa (np.: 4,34; 8,16).
Te dwa czasowniki wyjasniaja relacje mi¢dzy Jezusem i Bogiem.
Ich teologie mozna stresci¢ w ten sposéb, iz §wiat musial poznad

108 M. DE JONGE, Christology in Context, 145-146; A. JANKOWSKI,
Rozwdj chrystologii Nowego Testamentu, 98.
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Ojca, dlatego tez postat On Syna na $wiat, by ludzie widzac i styszac
Jezusa, mogli zobaczy¢ i ustysze¢ Ojca. Uczniowie Jezusa byli tymi,
ktérzy jako pierwsi uwierzyli, ze jest On postanym przez Boga.
Dlatego tez, gdy Jezus powrdci do Ojca, ktéry Go postat, sam posle
swych uczniéw do §wiata, aby glosili Jego nauke i aby wszyscy uwie-
rzyli w Tego, ktérego Bég postat (por. 6,29)1%. Postanie Jezusa na
$wiat ma wiec swg kontynuacje w postaniu uczniéw: ,Jak Ty Mnie
postates na $wiat, tak i Ja ich na $wiat postatem” (17,18).

Z milosci do $wiata Bég zestal swego Jednorodzonego Syna
i poswigcit Go (10,36; por. 17,19), aby swiat zbawit (3,17), a jed-
noczes$nie objawil i przekazat ludziom bogactwo zycia Bozego.
W celu zrealizowania planu zbawczego, Ojciec przekazat wszyst-
ko w rece Syna. Z chwila wystania na $wiat naznaczyt Go swoja
pieczecia (6,27), czyli potwierdzil autentycznos$¢ swojego Wy-
stannika (5,37; 8,18). Te pieczeé stanowi wszystko, co wskazuje
na boskie pochodzenie Chrystusa. Jezus przychodzi wigc, glosi
nauke i dziata w imieniu Ojca. Dzieta, ktérych dokonuje, s3 m.in.
znakami nowej dziatalnosci Boga w $wiecie, czyli znakami wy-
pelniania si¢ obietnic mesjaiskich i nadejécia czasu zbawieniall®.

Jednosé Ojca i Syna

Relacje mi¢dzy Bogiem a Jezusem z punktu widzenia relacji
miedzy Ojcem a Synem ukazuja takze Ewangelie synoptyczne.
Jednak w przypadku czwartej Ewangelii autor wybiega poza to,
co przekazuja Synoptycy. Jezus wyznaje tu w sposéb szczegdlny
m.in., ze stanowi z Ojcem jedno (10,30) i okresla t¢ jednos¢ jako
$cista wspdlnote, wrecz zamieszkiwania w sobie nawzajem: ,,Oj-
ciec jest we Mnie, a Ja w Ojcu” (10,38b). Aby opisaé te wspélne
relacje, ewangelista musial znalez¢ droge tego silnego zwigzania
Jezusa z Ojcem, ale bez wynoszenia Go ponad lub przeciw Bogu.
I tak w 5. rozdziale odnotowano, iz Zydzi usitowali zabié Jezusa,

109 . J. MATERA, New Testament Christology, 235-236.
110 W, MARCHEL, Ojciec, w: Egzegeza Ewangelii sw. Jana. Kluczowe teksty
i tematy feologiczne, red. F. Gryglewicz, Lublin 1992, 149-151.
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poniewaz nazwal Boga swoim Ojcem,, czynigc si¢ rtéwnym Bogu”
(5,18b). Przed tym stwierdzeniem Jezus opisal swoja relacj¢ do
Boga z punktu widzenia Syna, ktéry nic nie moze uczyni¢ sam
od siebie, jedynie to, co Jego Ojciec, ktéry wszystko Mu pokazuje
(5,19-20), wszystkiego Go uczy. Dlatego wigc, skoro Bég daje
zycie, daje je réwniez Jego Syn; Jezus moze dokonywaé sadu,
poniewaz Bég przekazat Mu wtadze¢ sadzenia. Ostatecznie Jezus
stwierdza: ,Ja sam z siebie nic czyni¢ nie mogg. Tak, jak stysze,
sadze, a sad méj jest sprawiedliwy; nie szukam bowiem wlasnej
woli, lecz woli Tego, ktéry Mnie postal” (5,30). W efekcie, to
koncowe stwierdzenie podkresla, iz Jezus w pelni uczestniczy
w Bozym dziataniu, gdyz dziata z woli Boga i to, co przekazat
Mu Ojciec!™. Jednak w innym miejscu Jezus stwierdza: ,,Ojciec
jest wigkszy ode Mnie” (14,28b). Stowa te znéw moga wydawac
sie dziwne w konfrontacji z licznymi wypowiedziami o jednosci
Ojca i Syna; staja si¢ zrozumiale dopiero w kontekscie postania
Syna na $wiat. Mitos¢ Ojca wzgledem Syna jest tak wielka, ze
Ojciec pozwala Synowi wniknaé w swoje najbardziej intymne
sprawy, powierza Mu wszystko. Ta $cista tacznosé¢ Syna z Ojcem
sprawia, ze wszystko, co Jezus méwi i czyni, uzyskuje najpierw
aprobate Ojca''2. Chociaz Jezus podporzadkowuje sie Bogu,
moze jednoczesnie méwi¢ o jednosci z Bogiem, gdyz z jednej
strony posiada t¢ sama nature boska, czyli jest réwny Ojcu w bé-
stwie, a z drugiej — postany przez Ojca na $wiat — jednoczy si¢
z Nim w zbawczym dziele.

4. Znaczenie Osoby Jezusa

W centrum Janowej Ewangelii stoi Jezus Chrystus, kté-
ry objawia nie tylko sam siebie, ale takze Boga, kto bowiem

HLE J. MATERA, New Testament Christology, 236-237; S. GADECK]I,
Wstep do pism Janowych, 47-48.

12 A PACIOREK, Ewangelia umitowanego ucznia, 222; H. LANGKAM-
MER, U podstaw chrystologii Nowego Testamentu, 87-88.
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widzi i styszy Jezusa, widzi réwniez i styszy Boga. Jezus jest
droga, na ktérej kazdy, kto w Niego wierzy, zna Boga. Dlatego
tez termin ,,Stowo” (/ogos) doskonale wyraza znaczenie Jezusa.
Whasnie jako Stowo objawia Tego, ktéry je wypowiada, jest
Objawicielem stowa swego Ojca; wszystko bowiem, cokol-
wiek méwi i czyni, wskazywato i wyrazato Boga. Gdy Zydzi
kwestionowali prawo Jezusa do dziatania w szabat (np. 5,18),
On nie usprawiedliwiat swojego czynu opierajac si¢ na prze-
stankach ludzkich, lecz objawial swéj najwyzszy autorytet (co
zreszty jeszcze bardziej rozdrazniato Zydéw). Rabini glosili
bowiem, ze Bég podtrzymuje wszech$wiat w istnieniu takze
w szabat. Jezus nawiazat wiec do tych pogladéw teologicznych,
objawiajac swoje synostwo Boze i jednos¢ dziatania z Ojcem.
W opowiadaniu o uzdrowieniu chorego przy sadzawce Betesda
(5,1-47) Jezus objawit si¢ takze jako jedyny posrednik miedzy
cztowiekiem a Bogiem. Tylko wiara w Jego postannictwo daje
dostep do zycia Bozego i moc do wyzwolenia si¢ z grzechu
i $mierci'’3. Punktem kulminacyjnym tego postannictwa stajg
si¢ wydarzenia meki i $§mierci Jezusa. Warto juz takze zwrécié
uwage na wypowiedzi, ktére posrednio odnosza si¢ do przy-
sztych wydarzenn Golgoty, jak np.: zapowiedzi meki méwiace
o wywyzszeniu Jezusa (3,14; 8,28; 12,32.34), o oddaniu zycia
(10,11.15-18), a takze na obraz ziarna pszenicznego (12,24;
por. 12,25-26) czy na wzmianke Jana Chrzciciela o Jezusie
jako Baranku Bozym (1,29.36), ktéra moze by¢ nawigzaniem
do baranka paschalnego!!*.

W opisie meki w Ewangelii $w. Jana na pierwszy plan wy-
suwa si¢ sens teologiczny krzyza. Wspomniane juz zapowiedzi
meki nie traktuja o $mierci czy zmartwychwstaniu, ale o wy-

113 S. MEDALA, Chwata Jezusa. Ewangelia wedlug sw. Jana, w: Wprowa-
dzenie w mysl i wezwanie ksigg biblijnych, 10, red. J. Frankowski, R. Bartnicki,
Warszawa 1992, 37.

114 M. DE JONGE, Christology in Context, 148.

Chrystologia 61

wyzszeniu'®. Jan éwiadomie odnosi termin ,wywyzszenie” do
krzyza, by podkresli¢, Ze $mier¢ i uwielbienie Jezusa sa ze sobg
$cisle powiazane. Z opisu meki eliminuje momenty upokarza-
jace Jezusa, akcentuje natomiast wskazujace Jego godnosé jako
Kréla i Sedziego. Mgka Jezusa w czwartej Ewangelii jest wigc
»godzing” uwielbienia i objawienia Jego chwaty (17,1). Jednym
z ostatnich stéw Jezusa z krzyza byto ,Pragne”, ktére w podejsciu
symbolicznym wskazuje na Jego wole zbawienia calego §wiatalle,
stad tez podstawowym znaczeniem, jakie Jezus ma dla kazdego

wierzacego, jest Jego misja jako Zbawiciela i Odkupiciela.

III. CHRYSTOLOGIA LISTOW JANOWYCH

Listy $w. Jana dostarczaja okazji do studium poréwnawczego
nowotestamentalnej chrystologii, gdyz znalez¢ mozna relacje
mi¢dzy nimi i czwarta Ewangelia; wykazuja one niejedno po-
wigzanie, takze tresciowe. Wydaje si¢ na przyktad, ze Pierwszy
List $w. Jana zaktada z géry, iz jego odbiorcy znajg histori¢ Jezusa
taka, jak ta opowiedziana w Ewangelii. Te relacje, szczegdlnie
literackie, migdzy listami a Ewangelia sa istotne dla chrystologii
Nowego Testamentu. Jesli bowiem listy rzeczywiscie zostaly na-
pisane pézniej niz Ewangelia, mozna przypuszczal, ze znalazly
sie w nich pewne mysli z niej zaczerpniete. Pisma te, zwlaszcza

115 Stowo ,wywyzszy¢” (hypsdo) w Septuagincie oznacza intronizacje na kréla,
aw terminologii pierwotnego Kosciota byto terminem technicznym na okreslenie
wniebowstgpienia Jezusa (por. Dz 5,31). Tradycyjna terminologia koscielna nato-
miast wykorzystata je na okreslenie objecia wiadzy krélewskiej przez Jezusa po
Jego zmartwychwstaniu i wniebowstapieniu; S. MEDALA, Chwata Jezusa, 49.

116 Tamze, 49-50. R. Vignolo takze zaznacza, ze fizyczne pragnienie wycien-
czonego, ukrzyzowanego czlowieka, zbiega si¢ tu z pragnieniem bardziej radykal-
nym i paradoksalnym lub raczej synowskim i zbawczym, by wypi¢ kielich podany
przez Ojca (18,11), by samemu sta¢ si¢ zywa woda (4,7-14; 7,37-38) i dawca
Ducha; R. VIGNOLO, La morte di Gesix nel Quarto Vangelo come compimento (Gv
19,28-30), in: Opera Giovannea, red. G. Ghilberti (Logos. Corso di Studi Biblici
7), Torino 2003, 290.
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Pierwszy List, koncentruja si¢ gtéwnie na zagadnieniach chrysto-
logicznych i etycznych!'”. Wszystkie trzy Listy $w. Jana, podkre-
slajac wzajemna mito$¢ — agape jako istote zycia chrzescijariskiego,
przestrzegaja wiernych przed falszywymi nauczycielami, ktérzy
przecza wcieleniu Chrystusa i glosza falszywe poznanie, czyli
bronig wiary przed gnostycyzmem!!® i innymi bledami, wskazu-
jac jednoczesnie wlasciwg droge Kosciotowi Chrystusowemu.

1. Antychrysci, falszywi prorocy i oszusci

Wierni Janowych gmin koscielnych znali z pewnoscig nauke
Jezusa, przynajmniej w ogdlnych zarysach, niemniej jednak na
ich wiarg i przekonania religijne miato takze wptyw cate dwezes-
ne $rodowisko ze swymi pradami filozoficznymi, wierzeniami
religijnymi, mysla grecka i judaistyczng i wieloma innymi czyn-
nikami. Trudno wiec si¢ dziwi¢, iz rodzace si¢ dopiero chrzesci-
jaistwo narazone byto na filozoficzno-religijny synkretyzm, kt6-
remu ulegali niektérzy cztonkowie wspdlnot, przejmujac nauki
majace swoje zrédto w judaizmie lub w gnozie!®. Listy Janowe
identyfikujg tych, ktérzy zerwali wigzi wspdlnotowe, z antychry-
stami (1 J 2,18), fatszywymi prorokami (1 J 4,1) i oszustami (2 J
7). Pojawita si¢ tez posta¢ jakiegos konkretnego Antychrysta (1]
2,18; 4,3),znanego prawdopodobnie odbiorcom, ktéry byt zdecy-
dowanym oponentem Chrystusa, chcacym zajaé Jego miejsce. Ci
wszyscy odstepcy wezesniej nalezeli do wspdlnoty, przynajmnie;
pozornie (1] 2,19; 2 J 7), ale ich odejscie udowodnito, ze nigdy
tak naprawde nie byli z nig zwigzani. Gdyby bowiem prawdziwie
nalezeli do wspdélnoty, nie podwazaliby podstawowych prawd: ze
Jezus jest Mesjaszem (1 J 2,22; 5,1), Synem Bozym (1 ] 4,15;

U7 F.J.MATERA, New Testament Christology, 237-238; por. takze: A. JAN-
KOWSKI, Rozwdj chrystologii Nowego Testamentu, 120.

118 . CHMIEL, Listy sw. Jana, w: Witgp do Nowego Testamentu, red. R. Ru-
binkiewicz, Poznan 1996, 513.

119 F. GRYGLEWICZ, Teologia Nowego Testamentu, 3, Lublin 1986, 60.

Chrystologia 63

5,5.10-13), ze przyszedt na swiat w ludzkim ciele (1] 4,2; 2]
7) i odkupit swiat swoja meka (1] 5,6; por. 3,16). Teraz jednak
staneli w opozycji do nauki Chrystusa (2 J 9) i naleza do $wiata
(1] 4,5). W konsekwencji nie uznawali wigc Syna, a przez to
takze i Ojca, poniewaz ,kazdy, kto nie uznaje Syna, nie ma tez
i Ojca” (1] 2,22-23).

Juz od poczatku gltéwne oskarzenia w listach kierowane sg
wlasnie przeciw tym, ktérzy opuszczajac wspdlnote zaprzeczyli,
ze Jezus jest Mesjaszem, wystepujac tym samym przeciw Ojcu
i Synowi. To oskarzenie musi by¢ jednak odczytane w swietle
innych stwierdzen, jak te, ze Jezus Chrystus przyszedl w ciele
ludzkim (2 J 7) przez krew i wode (1 ] 5,6)'%°. Skoro wiec od-
stepcy negowali boski charakter Jezusa Chrystusa, Jego réwno-
czesne istnienie jako czlowieka, Mesjasza i Syna Bozego, Jego
preegzystencje i przyjscie na $wiat, a przede wszystkim meke
i $mier¢ krzyzows, to trzeba uznaé, ze odrzucali oni nie tylko
takt, ale i potrzebe odkupienia z ciazacych na kazdym cztowieku
grzechéw, przekreslali wiec podstawowe znaczenie Jezusa, jakie
ma On dla wszystkich wierzacych!?l. Fatszywa nauka odstep-
c6w nazwana jest ktamstwem (psiidos; 1 ] 2,21-22). To ktamstwo
stanowi nie tylko odmowa Chrystusowi czlowieczenstwa, ale
takze wewnetrzne nastawienie heretykéw, ktérzy sami biadzac
w ciemnos$ciach, glosza nauke godzaca w podstawowe tezy
chrzescijariskiel?2.

120 Stowa te polemizuja z nauky Cerynta (Kerynta), ktéry glosit, ze Chrystus
jako byt duchowy zstgpil na Jezusa w momencie chrztu w Jordanie, ale opuscit
Go w czasie meki. Autor 1 J, jako $wiadek Jezusa, stwierdza tozsamo$¢ Jezusa
w chwili chrztu (przez wodg), w $mierci (krew) i w uwielbieniu (przez Ducha);
S. MEDALA, Chodzenie w swiatlosci. Pierwszy List sw. Jana, w: Wprowadzenie
w mysl i wezwanie ksigg biblijnych, 10, red. J. Frankowski, R. Bartnicki, Warszawa
1992, 84.

L F. J. MATERA, New Testament Christology, 239-240; F. GRYGLE-
WICZ, Teologia Nowego Testamentu, 60.

122 H. LANGKAMMER, Teologia Nowego Testamentu, 1, Wroctaw 1985,
252-253.
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Jan nie prowadzit polemiki z btednowiercami, umacniat ra-
czej tych, ktérzy trwali w nauce Chrystusa. Zwracal wiec uwage
na Jego preegzystencje (1 J 1,1-2; 2,13.14), méwit o wcieleniu
(1]1,2;3,5.8; 4,9; 5,20), o tym, ze jest Mesjaszem (1 J 5,1; por.
2,22), nazywajac Go Synem Bozym (1] 3,8; 4,15; 5,5.10.13.20)
i okresleniami réwnorz¢dnymi: ,Syn” (1] 2,22.23.24; 4,14; 5,12),
»Jego Syn” (1] 1,3.7; 3,23; 4,9.10; 5,9.11.20), ,,Syn Ojca” (2 ] 3)
oraz ,Jednorodzony” (1] 4,9), przez co uwydatnit Jego nadprzy-
rodzony i boski charakter. Przede wszystkim jednak podkreslit
fakt odkupieniczej misji Jezusa: zniszczenie dzieta diabta (1] 3,8),
zgtadzenie ludzkich grzechéw (1 ] 3,5) i ofiarowanie swojego
zycia za wszystkich (1] 3,16). W zwiazku z tymi stwierdzeniami
jasne staje sie, ze wylacznie ten, kto wierzy w Jezusa Chrystu-
sa, jest zjednoczony z Bogiem (np. 1 ] 2,23; 4,15) i uczestniczy
w zyciu nadprzyrodzonym (1 J 1,1-3; 5,11.20)!23. Btednowiercy
natomiast, nie uznajac wcielenia (np. 1 J 4,2) i nie przyjmujac
Jezusa jako Syna Bozego w znaczeniu takim, jakie podaje na-
uczanie apostolskie, nie maja udzialu w Zyciu wiecznym. Jest
ono darem Boga. Odrzucajac wigc $wiadectwo samego Boga,
ze Jezus jest Jego Synem, odstepcy sami odlaczajg si¢ od zycia
wiecznego?*. W 2 J 7-9 autor ostrzega jednoczeénie adresatéw
przed tymi zwodzicielami i antychrystami, ktérzy odcinaja si¢
od tacznosci z Chrystusem i z Bogiem. Zabrania pozdrawiaé
i przyjmowac ich w goscing (2 J 10). Zakazuje wiernym utrzy-
mywac z nimi tacznodci (koindnein), czyli zarbwno wewnetrznej
solidarnosci, jak tez zewngtrznych kontaktéw spotecznych. Lacz-
no$¢ z nimi oznaczataby bowiem solidaryzowanie si¢ ze ztem,
ktére reprezentujg (2 J 11)'2°. Autor zdaje sobie bowiem sprawe
z tego, ze herezji, ktéra zaprzecza istnieniu Chrystusa w ciele,

123 F. GRYGLEWICZ, Teologia Nowego Testamentu, 61.

124 S, MEDALA, Chodzenie w swiattosci, 85.

125 8. MEDALA, Trwanie w prawdzie. Drugi List sw. Jana, w: Wprowa-
dzenie w mysl i wezwanie ksigg biblijnych, 10, red. J. Frankowski, R. Bartnicki,
Warszawa 1992, 94-95.
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przeciwstawié¢ sie moze tylko spotecznosé zwarta i wewnetrznie
niesktécona. Tym czynnikiem, ktéry trwa w wiernych, faczy ich
braterska mitoscig i stanowi w nich nieroztaczng rzeczywistosé
Boza, jest prawda (2 J 2). Poniewaz prawda jest scisle zwigzana
z naukg Chrystusa, tym samym réwniez trwanie w Jego nauce
uchroni od niebezpieczeristwa fatszywej doktryny'26.

Prawda objawiona laczy si¢ z prawym postgpowaniem.
Domaga si¢ ewangelizacji, do ktérej potrzebni sa misjonarze
pochodzacy sposréd wiernych gminy. Ci misjonarze sa przeci-
wieristwem zwodzicieli, a gloszona przez nich nauka Chrystusa
stoi w opozycji do herezji, ktére glosili odstgpcy. Misjonarze wy-
ruszaja w droge dla imienia Chrystusa i nalezy im udzielaé gos-
ciny, gdyz chrzescijariska goscinno$¢ stanowi szczegélny przejaw
mitosci blizniego i wyptywa bezposrednio z wiary w Chrystusa
(3] 7-8)1%7.

Prawdy chrystologiczne zwiazane z blgdami, jakie zaistniaty
w gminach Janowych, mozna uja¢ w trzy zasadnicze wnioskil?®:

— teologiczny: bez Syna nie uznaje si¢ i nie jest sie we
wspélnocie z Ojcem; negacja Syna jest takze negacja Ojca (1]
2,22-23);

— antropologiczny: bez Syna nie posiada si¢ Zycia wiecznego;
zerwanie z Synem oznacza $mieré — ,grzech, ktéry sprowadza
$mier¢” (2,25; por. 5,16);

— eschatologiczny: zanegowanie prawdziwej tozsamosci Je-
zusa jest znakiem ,ostatniej godziny” (2,18); ponadto, wytrwanie
w wierze w tym czasie jest przygotowaniem do spotkania z Jezu-

sem podczas paruzji (2,28).

126 H. LANGKAMMER, Teologia Nowego Testamentu, 252.

127°S. MEDALA, Goscinnos¢ chrzescijariska. Trzeci List sw. Jana, w: Wpro-
wadzenie w mysl i wezwanie ksigg biblijnych, 10, red. J. Frankowski, R. Bartnicki,
Warszawa 1992, 98-99; H. LANGKAMMER, Teologia Nowego Testamentu, 252.

128 G.GIURISATO, Struttura e teologia della Prima Lettera di Giovanni. Analisi
letteraria e retorica, contenuto teologico (Analecta Biblica 138), Roma 1998, 421.

5 — Teologia... t. 1



66 Joanna Jaromin

2. Chrystus — Syn Bozy przychodzacy w ciele

Konkluzja czwartej Ewangelii sa stowa: , Te (znaki) za$ za-
pisano, abyscie wierzyli, ze Jezus jest Mesjaszem, Synem Bozym,
i abyscie wierzac mieli Zycie w imie Jego” (20,31). Dla ewangelisty
»Mesjasz” 1 ,Syn Bozy” to gtéwne tytuly chrystologiczne. Listy

Janowe pozostaja w tej tradycji, gdyz ,,Syn”, ,Syn Bozy” i ,,Mesjasz”

tu takze sg gtéwnymi tytutami, ktére identyfikuja i wyznajg praw-
dziwego Jezusa. Tytut ,Mesjasz” (ho christos) zrost si¢ z imieniem
wiasnym Jezusa i czgsto wystepuje w formie ,Jezus Chrystus” (1 ]
1,3; 2,1; 3,23; 4,2; 5,6.20; 2 ] 3; 7), a klucz tego zagadnienia widaé
ewidentnie w stwierdzeniu, ze Jezus jest Synem Bozym (1 ]
4,15; 5,5.10). Co wigcej, bliski paralelizm mig¢dzy stwierdzeniem,
ze Jezus jest Mesjaszem a stwierdzeniem, ze jest Synem Bozym
(1] 2,22-23; 5,1) sugeruje, iz terminy: ,Mesjasz” i ,Syn Bozy” sg
wiasciwie stosowane jako synonimy. Nie wiadomo jednak czy autor
(lub raczej autorzy) brat pod uwage kontekst lub znaczenie tych
terminéw, np. mesjariskie oczekiwania Zydc’)w. Rozszerzenie zna-
czenia frazy z 1] 2,22 o nieuznawaniu Jezusa za Mesjasza z punktu
widzenia nieuznawania Ojca i Syna (1 ] 2,22-23) oraz wzajemne
wspdlzaleznosci miedzy Ojcem a Synem sugeruja, ze brak tu na
razie konkretnych idei zwigzanych z mesjanizmem Zzydowskim.
Pierwszy List w zasadzie w ogéle nie zdradza, z jakim konkretnym
zadaniem laczy mesjanizm Jezusa. W przeciwieristwie do Ewange-
lii listy nie nazywaja Jezusa Synem Czlowieczym, Stowem Bozym,
Barankiem Bozym, Prorokiem czy tez Krélem Izraela. Stosuja jed-
nak takze wlasne tytuly chrystologiczne, jak: ,,Rzecznik” (pardkletos,
1] 2,1), ,Zbawiciel $wiata” (sofer tou kosmou; 1 ] 4,14), , Ten, ktéry
(byt) od poczatku” (ton ap’ arche; 1] 2,13.14), ,prawdziwy Bég i Zy—

cie wieczne” (ho aléthinos theos kai zo¢ aionios; 1 ] 5,20). Niemniej

jednak gléwnymi tytutami, szczegélnie w 1 J, pozostaja ,,Syn Bozy”

i ,Mesjasz”— Chrystus (2,22.23; 4,2.15; 5,1.5.10.13)'%.

129 CH. M. TUCKETT, Christology and the New Testament, 173-174;
F. J. MATERA, New Testament Christology, 240-241.
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Autor listéw Janowych dodat takze nowy aspekt do tych
chrystologicznych wyznari. Podkreslit, ze Antychryst nie docenit
znaczenia czlowieczeristwa Jezusa w dziele zbawczym. Przypo-
mina swoim odbiorcom, ze Jezus Chrystus, Syn Bozy, przyszedt
w ludzkim ciele przez krew i wodg (1 J 5,6); Syn Bozy byt wigc
obecny nie tylko w Jezusie podczas chrztu (woda), ale takze byt
w Nim obecny w czasie $§mierci na krzyzu (krew). W konsekwen-
¢ji, $mier¢ Jezusa na krzyzu byla $miercia Syna Bozego, ktéry
przyszedt w ludzkim ciele; to byta ofiara przebtagalna (hilasmos)
za grzechy ludzi (1] 1,7; 2,2.12; 3,5; 4,10). To zaakcentowanie
obrony prawdziwego czlowieczeristwa Jezusa nie umniejsza jed-
nak znaczenia Jego boskiego pochodzenia. Przyjscie Chrystusa
na $wiat w ten sposéb, ze nie przestajac by¢ Synem Bozym stat
si¢ prawdziwym czltowiekiem, czyli wraz z ciatem ludzkim przy-
jat na siebie jego stabosci, zostato wyrazone w listach czasowni-
kiem erchomail3®. Nawet jesli stwierdzenie preegzystencji nie jest
jednoznaczne w listach, jak ma to miejsce w Prologu Ewangelii,
znajduja si¢ w nich aluzje do preegzystencji, kiedy mowa o Synu
objawionym, postanym na $wiat lub przychodzacym, np.: ,,...Zycie
wieczne, ktére byto w Ojcu, a nam zostato objawione” (1 ] 1,2),
»oyn Bozy objawit si¢ po to, aby zniszczy¢ dzieta diabta” (1 J 3,8).
Podobnie autor méwi o Bogu posytajacym swego Syna do swiata
(1] 4,9.10.14) i o Synu przychodzacym przez wodg i krew (1 ]
5,6), a wigc tak, by wszyscy mogli poznaé Jego, ktéry jest praw-
dziwym Bogiem (1] 5,20). Wydaje si¢ catkiem prawdopodobne,
iz te sugestie dotyczace preegzystencji mogly powstaé na kanwie
czwartej Ewangelii3?.

W parze z nauka o wcieleniu i §mierci Chrystusa idg takze
poglady antropologiczne. Na podstawie 1 J 5,6 i innych tekstéw
méwiacych o wyjatkowym znaczeniu $§mierci krzyzowej, mozna
zrozumie( takze nacisk potozony na temat prawdy o Chrystusie
w ludzkim ciele powigzany z tematem mitosci, gdyz Chrystus

130 . GRYGLEWICZ, Stowo Cialem si¢ stato, 106-107.
131 F. J. MATERA, New Testament Christology, 241-242.
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spelniajac na krzyzu akt postuszeristwa wobec Boga spetnit wo-
bec ludzi najwickszy akt mitosci. Heretycy w swoim spojrzeniu
dualistycznym nie mogli zrozumie¢, ze cialo, a tym samym caly
cztowiek, zostal uswiecony przez Boga-Czlowieka, bowiem
dzigki wcieleniu Jezusa i Bozej mitosci az po Jego ofiare krzyzo-
wg cztowiek stat si¢ dzieckiem Bozym!32.

Biorac pod uwage skutki przyjscia Jezusa na swiat, listy nie
tyle podkreslaja uwolnienie od grzechéw, ile raczej to, ze dzieki
temu objawila si¢ mitos¢ Boga do ludzi, a Chrystus objawia si¢
jako zycie wieczne (por. 1 ] 4,9). To zycie byto u Boga w pre-
egzystencji, z osobg Jezusa Chrystusa przyszio na $wiat i nie
bedzie miato korica, a obecnie jest udziatem wszystkich, ktérzy
wierzg w Chrystusa i przez to s3 zjednoczeni z Bogiem!33.
Przedmiot wiary w Jezusa tkwi wigc nie tylko w Jego godno-
éci Syna Bozego, ale takze w catosci Jego ziemskiej misji — od
wecielenia, przez Jordan, po krzyz (por. 1 J 5,6). To potaczenie
wyraza koniecznos¢ kompletnosci, bez ktérej tozsamosé Jezusa
nie bytaby autentycznal34.

3. Historia opowiedziana ponownie

Jesli nawet autor listéw Janowych nie mial przed sobg
ostatecznie zredagowanej czwartej Ewangelii, teologiczne
podobieristwo miedzy listami a Ewangelia sugeruje, ze znat
historie¢ Jezusa, przynajmniej w poczatkowej formie. Biorac np.
pod uwage stowa: ,(Bég) zestal Syna swego Jednorodzonego
na $wiat, aby$my zycie mieli dzigki Niemu” (1 J 4,9) oraz ,,Oj-
ciec zestal Syna jako Zbawiciela §wiata” (1 ] 4,14), natychmiast
przychodzi na mysl centralne stwierdzenie Ewangelii: , Tak
bowiem Bég umilowat $wiat, ze Syna swego Jednorodzonego
dat, aby kazdy, kto w Niego wierzy, nie zginat, ale mial zycie

132 H. LANGKAMMER, Teologia Nowego Testamentu, 255-256.
133 . GRYGLEWICZ, Stowo Ciatem sig stato, 112.
13% G. GIURISATO, Struttura e teologia della Prima Lettera di Giovanni, 631.
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wieczne” (J 3,16) lub wyznanie Samarytan: ,Jestesmy przeko-
nani, ze On prawdziwie jest Zbawicielem swiata” (] 4,42). Bég
przez swojego Syna Jezusa Chrystusa, zwlaszcza w Jego misji
i zbawczej §mierci, objawia sam siebie, objawia, ze jest Miloscia.
Innym przyktadem sg stowa: ,Po tym poznalismy milos¢, ze
On oddat za nas zycie swoje” (3,16), ktére natychmiast na mysl
przywodza Jezusa — Dobrego Pasterza, ktéry oddaje swoje zycie
za owce (J 10,11). Choé¢ w kompozycji listéw snuje si¢ refleksje
nad ta historia, to jednak zastosowano ja do nowej sytuacj.
Swiadomos$¢ bowiem tego, ze niektérzy skupiaja sie wytgcznie
na $mierci jako gloryfikacji, pogardzajac jednoczesnie cialem
Syna Bozego, kazata autorowi przypomnie¢ odbiorcom, ze Syn
Bozy przyszedt w ciele ludzkim przez wode i krew, by mdgt
ztozy¢ ofiare przebtagalng za grzechy calego $wiata!3®. Podczas
gdy Ewangelia akcentowala, ze ziemski Jezus jest Mesjaszem
i Synem Bozym, listy podkreslaja raczej, ze obiecany Mesjasz
i Syn Bozy to historyczny Jezus.

Blednowiercy glosili, ze Boga mozna poznaé bez Chrystusa
weielonego i takze dostapi¢ zbawienia. Poniewaz jednak wcie-
lenie Chrystusa mialo miejsce w czasie, w historii i zapoczat-
kowalo zbawienie ludzkosci, wszyscy wierzacy maja obowiazek
glosi¢ te prawde i nig zy¢. Stad tez chrystologia Pierwszego Listu
skupia si¢ wokét tej zasadniczej prawdy, ze Jezus Chrystus jest
prawdziwym Synem Bozym, ktéry przyszedl na §wiat w ludzkim
ciele i odkupit ludzko$¢ przez swoja krew przelang na krzyzu!36.
Drugi i Trzeci List maja gtéwnie wskazywac droge postgpowania
wspélnotom szczegdlnie narazonym na odlaczenie. Wiasciwg
alternatywg do falszywej nauki stata si¢ nauka apostolska oparta
na wskazaniach Chrystusa, czyli prawda, ktéra przez mitosé pro-
wadzi do wiecznej nagrody'3’.

135 FJ. MATERA, New Testament Christology, 242; J. CHMIEL, Koncepeja
mitosci w Pierwszym Liscie sw. Jana, RBL 29(1976), 288-289.

136 H. LANGKAMMER, Teologia Nowego Testamentu, 253.

137 J. CHMIEL, Listy sw. Jana, 513.
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IV. CHRYSTOLOGIA APOKALIPSY

W ostatniej ksiedze Biblii zawarta jest najbardziej, sposréd
wszystkich pism Nowego Testamentu, rozwini¢ta wizja wywyz-
szenia Jezusa Chrystusa. Obraz Chrystusa w Apokalipsie ksztal-
towany jest przez dwie tendencje. Jedna dazy do uwydatnienia
Jego béstwa i majestatu, a druga ma na uwadze odkupienie
$wiata, wiec nawigzuje do ziemskiego zycia Jezusa, dlatego musi
wskazywaé takze momenty stabosci i upokorzenial®®. Obraz
Chrystusa powstal jednak zasadniczo pod wplywem trzech
wizji. W pierwszej z nich ukazuje si¢ posta¢ podobna do Syna
Cztowieczego!® (1,12nn.). Jest On przepasany ztotym pasem na
piersiach — jak arcykaptan i ubrany w dluga do stép szate. Jego
rysy upodobniaja Go do istoty niebieskiej — Boskiej. Ukazany
jest w tej wizji w kontekscie eklezjologicznym. Nastepnie Chry-
stus ukazuje si¢ jako Baranek ,jakby zabity” (5,6nn.). Z rak Boga
otrzymuje ksigge opieczetowang siedmioma pieczeciami. Wraz
z nig przekazane Mu zostaje zadanie doprowadzenia do korica
dziejéw swiata. Jawi si¢ jako wywyzszony, ktéry przeszedt droge
$mierci i zmartwychwstania i otrzymal panowanie nad §wiatem,
ktére przystuguje Mu juz teraz, ale dopelni si¢ dopiero w cza-
sie paruzji. Tym powtdrnie przychodzacym Chrystusem jest
jezdziec na biatym koniu (19,11nn.). Ukazany jest w majestacie
krélewskim jako ,Krél kréléw i Pan panéw” (19,16). Pokonuje
i niweczy moce wrogie Bogu i wéwczas rozpoczyna definitywne
panowanie*’. W ponizszych rozwazaniach przedstawione zo-
stana, zawarte w Apokalipsie, obrazy Chrystusa w kontekscie
réznych relaciji.

138 F. GRYGLEWICZ, S. MEDALA, Apokalipsa sw. Jana, w: Wstep do
Nowego Testamentu, red. R. Rubinkiewicz, Poznari 1996, 533; por. F. GRYGLE-
WICZ, Teologia Nowego Testamentu, 152.

139 Apokalipsa nie rozwija juz chrystologii Syna Czlowieczego, ale raczej
bazuje na tej przedstawionej w czwartej Ewangelii.

140 1. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 533-534.
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1. Historia Chrystusa

Ksiega Apokalipsy zaktada z géry histori¢ Chrystusa i jest
to historia, ktéra nadaje sens jej prorockiemu przestaniu. Jak
wszystkie narracje, takze historia Chrystusa sktada sie z prze-
sztosci, terazniejszosci i przysztosci. Co sie tyczy przesztosci,
narracja jest tradycyjna, gdyz skupia si¢ na §mierci i zmartwych-
wstaniu Chrystusa. ,Baranek jakby zabity” (5,6), ktéry otwiera
ksigge, jest ukrzyzowanym Chrystusem, ktéry znéw zasiadzie na
tronie niebieskim wraz z Bogiem. Ten ,jakby zabity” Baranek jest
spelnieniem zZydowskich oczekiwan mesjariskich, o czym $wiad-
czg okreslenia o starotestamentalnym zabarwieniu, jak np.: ,lew
z pokolenia Judy” i ,,odrosl Dawida” (5,5). Podobnie mityczna
historia o Niewiescie §ciganej przez smoka (12,1-17) jest narra-
cja o charakterze mesjaiskim, proklamujaca, iz obiecany Mesjasz
narodzi si¢ pomimo ataku szatana. W zwiazku z terazniejszo$cia
Apokalipsa zaktada z gory, ze Mesjasz zostat juz ,porwany do
Boga i do Jego tronu” (12,5b). Tym dlugo oczekiwanym Mesja-
szem jest Baranek ,jakby zabity” zasiadajacy na tronie wraz z Bo-
giem, ktéry jednak wciaz obecny jest posréd swego ludu. Ukazuje
sic On Janowi pod postaciag podobna do Syna Czlowieczego
(1,13a), by méc wspierac oraz karci¢ swoje wspdlnoty koscielne.
Zna dobrze ich sytuacje, dlatego objawia swemu studze Janowi
prorocze przestanie nadziei i zwycigstwa. Chrystus jako Syn
Cztowieczy jawi si¢ w tej wizji jako wszechwiedzacy i odwieczny
jak Bog, objawia ostateczne, eschatologiczne oredzie, przez co
urzeczywistnia w pelni obraz Mesjasza zapowiadanego przez
prorokéw, wraz z faktami zbawczymi — $miercig i zmartwych-
wstaniem; jest tez eschatologicznym Sedzia. Syn Czlowieczy nie
jest jeszcze jednak Chrystusem paruzjil*l. Gdy chodzi o przy-
sztos¢, Apokalipsa znéw jest tradycyjna, pomimo symbolizmu,
dla proklamaciji faktu, ze Chrystus przyjdzie ponownie. Jest On

4 A JANKOWSKI, ,Jam Alfa i Omega” (Ap 22,13). Dopowiedzeri chrystolo-
gii biblijnej wydanie drugie, rozszerzone, Krakéw 2000, 149.
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wiec jak Syn Czlowieczy (14,14-15), jest jezdzcem na biatym
koniu, nazywany Wiernym i Prawdziwym, jest Krélem kréléw
i Panem panéw (19,11-16). Zwycigstwo Chrystusa dokonato si¢
juz jednak przez krew Baranka. Dlatego przyszios¢ jest zawarta
w przeszlosci, a ten, kto jest wiernym $wiadkiem, moze jej do-
$wiadczad juz w terainiejszos’cil42.

Celem, dla ktérego ostatnia ksiega Nowego Testamentu chce
przedstawié historie Jezusa Chrystusa, jest che¢ objawienia Jego
zbawczych wydarzen i przyblizenie ich Kosciotowi, by w nich
mogl poznaé, jak ma postgpowad w okresie przesladowan, udrek
i cierpieni. Ich koniec nastapi wraz z paruzja Chrystusa i sagdem
ostatecznym, po ktérych nadejdzie eschatologiczne panowanie
Boga nad nowym $wiatem!43,

2. Chrystus i Bég

W chrystologii nowotestamentalnej wazne jest okreslenie
relacji Chrystusa do Boga, gdyz to wiasnie one definiuja osobg
Chrystusa i ukazuja, kim jest. Apokalipsa przedstawia te relacje
w réznych kontekstach. W Starym Testamencie Jahwe przema-
wial do prorokéw, w Ksiedze Apokalipsy natomiast pojawia si¢
Chrystus przemawiajacy do Jana — scena ta ukazuje Chrystusa
w roli zarezerwowanej dla Boga. Sposéb, w jaki Apokalipsa opi-
suje Chrystusa na poczatku proroctwa, inicjuje réwniez proces
identyfikowania Go z Bogiem, jednak nie w takim sensie, Ze staje
sie On Bogiem, ale Ze ma udzial w istocie Boga. Juz u poczatku
tego proroctwa Apokalipsa przedstawia Boga jako Tego, ,Ktéry
jest, Ktéry byt, i Ktéry przychodzi” (1,4),do Chrystusa natomiast
stosuje zwrot zaczerpniety z Dn 7,13: ,0Oto nadchodzi z obto-
kami” (1,7), co sugeruje bliskie relacje migdzy przychodzacym
Bogiem a przychodzacym Chrystusem. Dalej paruzje Chrystusa
bedzie symbolizowat jezdziec na biatym koniu (19,11-21), od-

142 FJ. MATERA, New Testament Christology, 203-204.
14 H. LANGKAMMER, Teologia biblijna Starego i Nowego Testamentu, 350.
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grywajacy decydujacg role w nadejéciu nowego stworzenial#*.

Ten Bozy Wojownik opisany jest jezykiem zarezerwowanym dla
Boga. Jest On przedstawicielem i stowem Boga, ktére wymierza
kar¢ Jego wrogom, przez co osiagnie najwyzsza wiadze. Jego
imiona: ,Wierny” i ,Prawdziwy” czynia Go wiarygodnym obja-
wicielem Bozych tajemnic. Zostaty one juz wezesniej przypisane
Chrystusowi (1,5; 3,14), teraz jednak maja wskazywaé réwniez
Jego dziatanie jako Sedziego historii'®.

Autor Apokalipsy staral si¢ ukaza¢ relacje migdzy Bogiem
a Chrystusem przez ide¢ jednosci migdzy Nimi. Chrystus jeden
raz nazwany jest Synem Bozym (2,18), On natomiast czedciej
nazywa Boga swoim Ojcem (2,28; 3,5.21; 14,1) i dzieli tron z Bo-
giem (3,21; 22,1.3). Podczas liturgii w $wiatyni niebieskiej tylko
Chrystus-Baranek otrzymuje ten sam hotd co Bég (5,12-14).
Baranek jest figurag Mesjasza. Ma on siedem rogéw, ktére w Bi-
blii sg znakiem wszechpotegi, oraz siedmioro oczu (5,6), beda-
cych wyrazem opatrznosciowej wszechwiedzy. W Chrystusie
-Baranku koncentruja si¢ zatem atrybuty samego Boga: potega
i wszechobecno$é!#. Jego zwyciestwem jest $mieré; wtedy staje
si¢ godnym, by otworzy¢ ksiege (5,9-10). Bogu i Chrystusowi
ktaniaja si¢ starcy i serafini; otacza ich ta sama chwata. Obaj daja
zycie wieczne i $wiecg w niebieskim Jeruzalem (21,23). Wody
zycia wyplywaja z tronu Boga i Baranka (22,1). Niebianskie Je-
ruzalem nie posiada juz $wiatyni, poniewaz ,jego $wiatynig jest
Pan B6g wszechmogacy i Baranek” (21,22). Ci, ktérzy zachowali
dziewictwo, zostali wykupieni sposréd ludzi ,na pierwociny dla
Boga i dla Baranka” (14,4). Zbawieni majg wypisane na czotach
imiona Boga i Baranka (14,1), oni tez wotaja: ,Zbawienie u Boga

144 F. J. MATERA, New Testament Christology, 204-205.

45 D.A. AUNE, Stories of Jesus in the Apocalypse of John, in: Contours of Chris-
tology in the New Testament, ed. R. N. Longenecker, Grand Rapids, Michigan—
Cambridge 2005, 318; G. RAVASI, Apokalipsa (Z Biblig w Trzecie Tysiaclecie),
ttum. K. Stopa, Kielce 2002, 166.

146 G. RAVASI, Apokalipsa, 55.
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naszego, u Zasiadajgcego na tronie i u Baranka” (7,10). Przyktady
te $wiadczg o jednosci Boga z Chrystusem!#’.

W jednym z kilku przypadkéw, gdy Bég przemawia w Apo-
kalipsie, glosi: ,Jam jest Alfa i Omega” (1,8). Chrystus czyni
podobne wyznanie: ,Jam jest Pierwszy i Ostatni” (1,17; por.
2,8). Jest to aluzja do wersetéw z Ksiegi Izajasza 44,6 1 48,12,
w ktérych Bég okresla siebie jako ,Pierwszego” i ,Ostatniego”.
Pod koniec Apokalipsy Bég powtarza to wezesniejsze stwierdze-
nie w nieco rozszerzonej formie: ,Jam Alfa i Omega, Poczatek
i Koniec” (21,6), dlatego tez dalej Chrystus méwi o sobie: ,Jam
Alfa i Omega, Pierwszy i Ostatni, Poczatek i Koniec” (22,13).
W efekcie okazuje sig, ze Apokalipsa opisuje Boga i Chrystusa
bardzo podobnym jezykiem. Jest to kolejny dowéd na béstwo
Chrystusal8.

3. Chrystus i Kosciol

U podstaw historii Chrystusa w Apokalipsie lezg bliskie
relacje miedzy Nim a Kosciotem — ludZzmi, ktérych odkupit.
Obrazy Apokalipsy ukazujg Chrystusa wywyzszonego w czasach
Kosciota. Jest On zwrécony ku Kosciotowi, kieruje historia i po-
wréci, by ustanowié swoje definitywne panowanie!®. Pierwszy
hymn na cze$¢ Baranka proklamuje, iz jest On godzien otworzyé¢
ksiege, gdyz zostat zabity i przez przelanie swej krwi nabyt dla
Boga ludzi z kazdego pokolenia, jezyka, ludu i narodu, by uczyni¢
z nich krélestwo i kaptanéw stuzacych Bogu (5,9-10).

Juz w proroctwie pierwszego rozdziatu Chrystus objawia si¢
Janowi i poleca mu spisanie w ksiedze tego, co widzi i wystanie
siedmiu Kosciotom: w Efezie, Smyrnie, Pergamie (Pergamonie),

Tiatyrze, Sardach (Sardes), Filadelfii i Laodycei. Ta chrystofania

47'S. GADECKI, Wstep do pism Janowych, 197.

148 FJ. MATERA, New Testament Christology, 205; S. GADECKI, Witep
do pism Janowych, 197.

149 1. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 535.
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przedstawia Chrystusa jako podobnego do Syna Cztowieczego
(omoion hyion anthripou; 1,13). W prawej dloni trzyma siedem
gwiazd, z ktérych kazda symbolizuje aniota (ducha) jednego
z siedmiu Kosciotéw, ktére natomiast symbolizowane sg przez
siedem zlotych $wiecznikéw (1,16.20). Chrystus znajduje si¢
wlasnie posréd tych swiecznikéw. Zmartwychwstaly, ktéry za-
mieszkuje przestrzen nieba, nie opuszcza takze swoich wiernych.
Jest z nimi, miedzy nimi, zna ich, a takze ich potrzeby, na ktére
interweniuje przez pocieszenie, zachete, pomoc, jak wszechmo-
gacy Pan, ktéry wynagradza i karze; jest po prostu absolutna gto-
w3 Kosciotal®®. Miecz obosieczny, wychodzacy z ust Syna Czto-
wieczego, to Stowo Boze, ktérym Chrystus zdobedzie narody
w czasie paruzji (1,16; por. 19,15.21). Ta chrystofania prezentuje
Go w trzech obrazach. Pierwszy przedstawia Go jako Syna Czto-
wieczego na wzdr postaci z Dn 7,13-14; jest On Pierworodnym
sposroéd umartych (1,5). Drugi obraz ukazuje Chrystusa wywyz-
szonego, przebywajacego z Bogiem, ale jednoczesnie obecnego
w swoim Kosciele jako Ten, ,ktéry nas mituje i ktéry przez swa
krew uwolnil nas od naszych grzechéw, i uczynit nas krélestwem
— kaptanami Bogu i Ojcu swojemu” (1,5b-6a). Wreszcie w trze-
cim obrazie Chrystus zdobywa narody moca swego stowa, jest
»Wiadcg krolow ziemi” (1,5a). W tych wszystkich sytuacjach jest
zwigzany ze swoim Kosciotem i troszezy si¢ o niego. Dlatego
wlasnie kaze Janowi przekaza¢ siedem wiadomosci, z ktérych
kazda dostosowana jest do potrzeb poszczegdlnych Kosciotéw.
Te przestania sformutowane sa wedlug ustalonego wzoru: po-
lecenie napisania; stowa, w ktérych Chrystus przedstawia sam
siebie; potwierdzenie, ze wie, co si¢ zdarzyto w danej wspélnocie
wraz ze stosowng instrukcja; wezwanie do stuchania tego, co
méwi Duch wraz z obietnicg nagrody dla tego, kto zwycigzy,
tzn. dla chrze$cijanina, ktéry pokona pomyslnie rézne préby, na
jakie wystawiony jest przez swa wiar¢ w Chrystusa. Wszystkie

150 T N. ALETTI, Gesit Cristo: unitix del Nuovo Testamento?, ttum. C. Valen-
tino, Roma 1995, 244.
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te przestania, ktére powszechnie nazywa si¢ listami, podobne
sg do edyktéw cesarskich Domicjana i kréléw starozytnej Azji.
Chrystus wystepuje w nich jako imperator, Pan tego, co si¢ dzieje
i co si¢ dzia¢ powinno, jest On bowiem Krélem kréléw i Panem
panéw (19,16)11.

Powtarzajacy sie¢ w kazdym z listéw czasownik oida — znam,
wiem (2,2.9.13.19; 3,1.8.15), uzyty w czasie terazniejszym do-
konanym, wskazuje na wszechwiedz¢ Chrystusa, ktéry ma $wia-
domo$¢ wszystkiego, z czym boryka sie Jego Kosciét — zaréwno
niepowodzen, jak i osiagnie¢. Poza tym Chrystus siedmiokrotnie
sktada obietnice zwycigzey (2,7.10.17.26; 3,5.12.21), gdyz On
sam jest Zwyciezca dzigki przelaniu swej krwi. Pan, ktéry obiecat
Kosciotowi wybawienie, zapowiada mu swoje szybkie przybycie
(3,3.11), a cho¢ jest postacig transcendentng, jest blisko i kocha
go*2. Obraz Chrystusa ukazany w tych siedmiu listach jest kon-
tynuacja obrazu Syna Czlowieczego. Chrystus jest przedstawiony
jako wiadca swego Kosciota, w ktérym i poprzez ktéry udziela On
daréw eschatologicznych zaréwno juz teraz, jak i w wiecznoscil>>.

Mitos¢ Chrystusa do Kosciota wydaje si¢ nasladowaé ty-
powy schemat mitosci miedzy dwojgiem narzeczonych. Mia-
ra, w jakiej Kosciét przyjal mitos¢ Chrystusa, pozwala ustalié
miedzy nimi wciaz wzrastajaca wspotprace, ktéra zmierza do
dzielenia zwycigstwa i tronu Ojca. Ozywiony przez t¢ mitosé
Kosciét-Oblubienica (19,7) przygotowuje si¢ do poziomu ,$lu-
bu”, odpowiadajacego fazie eschatologicznej, poprzez swoje za-
angazowanie w zbawcze dzieto Chrystusa. Przez dokonywanie
czynéw sprawiedliwych (19,8) przygotowuje sobie ,§lubny stréj”,
by méc uczestniczyé w ,uczcie Godéw Baranka” (19,9)1%4.

B1F J. MATERA, New Testament Christology, 208-209; F. GRYGLE-
WICZ, S. MEDALA, Apokalipsa sw. Jana, 534.

12 F.J.MATERA, New Testament Christology, 209-210.

153 A.JANKOWSKI, . Jam Alfa i Omega” (Ap 22,13),152.

154 U.VANNI, La Lettera alla Chiesa di Laodicea (Ap 3,14-22),in: Opera Gio-
vannea, red. G. Ghilberti (Logos. Corso di Studi Biblici 7), Torino 2003, 399.
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Podsumowujac: zasiadajacy wraz z Bogiem na tronie nie-
bieskim Chrystus jest obecny w swoim Kosciele. Jest Mesjaszem,
Synem Bozym, ktéry przelat swoja krew (1,5; 5,9; 7,14; 12,11), by
odkupi¢ lud Bozy. Poniewaz umart, znéw zyje i na zawsze pozosta-
nie obecny w Kosciele, ktéry musi przezwycigzy¢ cierpienie i §mier¢
na wz6r Baranka. Podobnie jak wywyzszenie Chrystusa, Jego zbaw-
cza moc i potega wyrastaja z Jego $mierci, tak réwniez ci, ktérych
prowadzi Baranek, przychodza z wielkiego ucisku. Los Chrystusa
stat si¢ ich losem, a zwycigstwo Chrystusa — ich zwyciestwem!>>.

4. Chrystus i wrogowie Boga

Fundamentalny konflikt w Ksi¢dze Apokalipsy toczy sie migdzy
Bogiem a szatanem. Pojawienie si¢ obiecanego Mesjasza wzmogto
nienawis$¢ szatana i jego zadze walki o wladzg. W tym konflikcie
Chrystus odgrywa zasadniczg role. Dzieki swojej $mierci Baranek
odniést juz nad szatanem zdecydowane zwycigstwo, dlatego Michat
i jego aniotowie mogli straci¢ go z nieba (12,7-9). Reakcja na to
zwyciestwo wyraza si¢ w stowach: , Teraz nastalo zbawienie, potega
i krélowanie Boga naszego i wladza Jego Pomazarica, bo oskar-
zyciel braci naszych zostat stracony, ten, co dniem i noca oskarza
ich przed Bogiem naszym” (12,10). Konflikt mi¢dzy Bogiem a sza-
tanem nie zostal jednak jeszcze rozwiazany. Po straceniu z nieba
gniew szatana obrécit si¢ przeciw ludowi mesjariskiemu — zaczat
prowadzi¢ wojne na ziemi przeciw potomstwu Niewiasty, ktéra
urodzita Mesjasza (12,13-18). Szatan nie pokona jednak w catosci
ludu mesjanskiego, uda mu si¢ zwie$¢ jednostki, bowiem w walce
dwéch porzadkéw: porzadku tego $wiata i porzadku Chrystusa,
zwyciestwo nalezy do Chrystusa, zostalo ono zapewnione przez
ykrew Baranka”, a dokonalo si¢ przez ,swiadectwo” (12,11)136.

155 H.LANGKAMMER, Teologia biblijna Starego i Nowego Testamentu, 347.

156 FJ. MATERA, New Testament Christology, 210; M. CZAJKOWSKI,
Ostatnie proroctwo. Apokalipsa, w: Wprowadzenie w mysl i wezwanie ksigg biblij-
nych, red. J. Frankowski, R. Bartnicki, Warszawa 1992, 200-202.
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W rozdziale 13. Apokalipsy walka przybiera rysy poli-
tyczne. Szatan zrobil uzytek z dwéch Bestii. Pierwsza ozna-
cza Cesarstwo Rzymskie!®’, ktéremu szatan przekazal swa
moc i whadze (13,1-10). Jak wigc Chrystus réwny jest Bogu,
tak Bestia réwna jest szatanowi; Bestia jest przeciwieristwem
Chrystusa. Walka, jaka rozpgta Bestia, toczyé si¢ bedzie
jakby na dwéch plaszczyznach. Najpierw na stowa: z jej ust
wyjda bluznierstwa przeciw Bogu, Jego imieniu, przybytkowi
ianiotom (13,5a.6). Za stowami ida czyny — walka ze $wiety-
mi uwieficzona zwyciestwem Bestii (13,7)1°%. Jej panowanie
nie bedzie jednak trwato diugo (13,5). Drugg Besti¢ repre-
zentuje Falszywy Prorok, ktéry jest na ustugach pierwszej
Bestii (13,11). Jak Chrystus miat swego proroka, tak réwniez
Cesarstwo Rzymskie ma ludzi gloszacych idee bezwzgledne-
go postuszenistwa Rzymowi takze pod wzgledem religijnym,
zwlaszcza idei gloszacych kult cesarza. Wizja Imperium
Rzymskiego jako narzedzia szatana, ktéry toczy na ziemi
walke z dobrem, powréci w Ap 17.Tu symbolem Rzymu jest
Wielka Nierzadnica dosiadajaca Bestii (17,3). Posiada ona
tajemnicze imig, ,Wielki Babilon”'*° (17,5). Wrogos¢ wobec
Boga przejawia si¢ w batwochwalstwie, ktére symbolizowane
jest tu przez nierzad (17,2.4.5). Kosciét — potomstwo Nie-

157 Mimo iz z pewnoscig chodzilo tu o Cesarstwo Rzymskie przesladujace
chrzescijan, to jednak w Bestii koncentrujg si¢ wszystkie krolestwa historii stosu-
jace ucisk; G. RAVASI, Apokalipsa, 113.

158 Apoteoza cesarzy rzymskich byta swoistym rodzajem religii, co prze-
jawiato si¢ m.in. w przesladowaniach chrzescijan. Poza tym potega i dobrobyt
Rzymu sprawity, ze jego wiadcy zyskali zaufanie obywateli, takze w prowincjach.
Imperatorzy gwarantowali bowiem stabilnosé¢, pokéj oraz rozwéj i dobrobyt pan-
stwa, mieli wiec atuty, ktére dla niektérych mogly mie¢ wicksze znaczenie niz
kwestie religijne. Tak wigc ulegtoé¢ wobec rzymskiej potegi moze by¢ oddawa-
niem poklonu Bestii (13,4) czy tez jej zwycigstwem (13,7).

159 Nazwa ,Babilon” znana jest juz z literatury prorockiej, np. Iz 13-14; 47; Jr
50-51. Judaizm odnosit ja do Imperium Rzymskiego, w ktérym widziano uosobie-
nie doczesnych poteg politycznych wrogich Bogu i Jego ludowi; M. CZAJKOWSKI,
Ostatnie proroctwo, 203.

Chrystologia 79

wiasty — znajduje si¢ wigc w walce na §mier¢ i Zycie z szata-
nem, ktéry sprawuje swoja wladz¢ poprzez Bestie. Chrystus,
zasiadajacy na tronie niebieskim, peini gtéwna role w osta-
tecznym rozwiazaniu konfliktu miedzy Bogiem a szatanem
przez otwarcie ksiggi zaopatrzonej w siedem pieczgci. Ksiega
ta oznacza symbolicznie wladz¢ Chrystusa nad dziejami i nad
ich Bozym sensem, oznacza wszelka wladz¢ w niebie i na
ziemi. Apokalipsa zaznacza, iz tylko Baranek jest godny tego,
by ztamaé pieczgcie, co tez czyni (6,1.3.5.7.9.12; 8,1); jest
On bowiem tym, ktéremu Bég powierza przysztosé swiata.
Otwarcie ksiggi przedstawia Boze zwycigstwo, poniewaz gdy
Baranek tamie szésta piecz¢é, mieszkancy ziemi zdaja sobie
sprawe, ze nadszedt Wielki Dzieri gniewu Boga i Baranka
(6,16-17). Gdy Baranek ztamal siédmg piecz¢é, pojawito
si¢ siedmiu aniotéw z siedmioma trabami. Podobnie jak ta-
manie pieczeci, tak i trabienie w traby i to wszystko, co za
tym idzie, stanowi zapowiedz ostatecznego zwycigstwa Boga,
ktére natomiast przedstawia alegoria o dwéch Swiadkach
(11,1-13)19. Najprosciej rzecz ujmujac, Chrystus zwycieza
przeciwnikéw Boga dzigki stowu Bozemu i przez krew prze-
lang na krzyzu.

5. Chrystus i nowe stworzenie

Ostatnia cz¢$¢ Apokalipsy (19,11-22,5) opisuje ostatecz-
ne zwycigstwo Chrystusa. W 19,11-16 przedstawiony jest jako
jezdziec na biatym koniu. Nazwany jest Wierny i Prawdziwy
(19,11), Stowo Boze (19,13) oraz Krél kréléw i Pan panéw
(19,16). Bestie i krélowie ziemscy zostali zabici (19,17-21)
wraz ze swymi prorokami, a szatan — uwig¢ziony w czelusci

160 M . CZAJKOWSKI, Ostatnie proroctwo, 202-204; F.J. MATERA, New
Testament Christology, 210-211; D. A. AUNE, Stories of Jesus in the Apocalypse of
John, 318.
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na tysigc lat (20,1-3)%1. W tym czasie kréluje Chrystus wraz
z tymi, ktérzy wytrwali w lojalnosci Bogu i Jemu (20,4-6). Po
tym wszystkim nastapi sad ostateczny (20,11-15).

Bég doprowadza do korica dzieje §wiata, dokonujac tym sa-
mym dzieta nowego stworzenia; On wypowiada stowo stwércze:
,Oto czyni¢ wszystko nowe” (21,5). Zwycigstwo nad szatanem
daje w rezultacie nowe stworzenie, w ktérym Chrystusowi znéw
przypada centralna rola, gdyz jest On tez gtéwna postacia Boze-
go dzieta zbawienia. Przepas¢, oddzielajaca dotychczas niebo od
ziemi, przestaje istnieé, $wicte miasto, nowe Jeruzalem zst¢puje
z nieba (21,2). Z jednej strony jest ono opisane jak miejsce, ktére

161 Ticzba tysigca lat pociagneta za sobg rézne interpretacje, nie wyklucza-
jac naduzy¢. G. Ravasi méwi o nich w nastepujacy sposéb: ,Powstata teza o tak
zwanym millenaryzmie (lub z greckiego ,chiliazmie”), ktéra ulegta réwniez wply-
wom niektérych zydowskich tradycji apokaliptycznych. Wedtug nich, po siedmiu
tysigcach lat trwania $wiata wraz z przyjsciem Mesjasza mialo nastaé¢ krélestwo
mesjaniskie, obliczane w rozmaity sposéb, czgsto jednak wyznaczane jako okres ty-
sigca lat. W zwigzku z tym w pierwszych wiekach chrzescijariskich wielu mniemato,
iz Apokalipsa sugeruje, ze zanim nastapi pelne i ostateczne zwycigstwo nad zlem
oraz doskonate zapoczatkowanie krélestwa Bozego, wiecznego i niezmiennego,
wezesniej nastanie tymczasowe, tysigcletnie panowanie Mesjasza na ziemi. Ta na-
uka o krélestwie mesjariskim trwajacym tysiac lat przed koricem historii zostata po-
tepiona przez sobér w Efezie w 431 roku, lecz nie wygasta catkowicie i rozwijata si¢
w niektorych radykalnych ruchach duchowosci sredniowiecznej. Odzywa réwniez
w naszych czasach wéréd grup religijnych oraz w sektach apokaliptyczno-fundamen-
talistycznych. Orygenes i $wiety Augustyn wraz z innymi Ojcami Kosciota bronili
symbolicznego rozumienia przedstawionego tu tysiaclecia. Zasadniczo moglibysmy
wyrézni¢ dwie interpretacje. Pierwsza twierdzi, ze okres tysigca lat, jakie towarzysza
pierwszemu zwycigstwu nad Bestia, odnosi si¢ do Starego Przymierza, to znaczy
do historii zbawienia reprezentowanej przez Stary Testament, po ktérym nastepuje
pelne zwyciestwo nad ztem i wraz z przyjsciem Chrystusa dokonuje si¢ stopniowe
utwierdzanie krélestwa Bozego, a jego szczytowym wyrazem jest nowa Jerozolima.
Druga i bardziej powszechna interpretacja widzi w tym tysiacu lat symboliczne
okreslenie czasu Kosciota, ktéry biegnie od Paschy Chrystusa do ostatecznej petni.
W tym okresie zlo nie jest unicestwione, lecz uwiezione, a zwycigstwo nad nim
dokonuje si¢ poprzez codzienng walke toczona wraz z Chrystusem, ktéry wspiera

wspélnote wierzacych”; G. RAVASI, dpokalipsa, 171.
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zamieszkuje B6g ze swym ludem (21,3), a z drugiej — przedstawia
oblubienice Baranka (21,9), czyli Ko$ciét, wskazuje takze na bliskie
relacje migdzy Bogiem a Chrystusem. W nowym Jeruzalem bo-
wiem Baranek bedzie zasiadat na tronie obok Boga (22,1.3). Bég
i Baranek bedg jego $wiatynig i $wiattem (21,22-23). Autor pod-
kresla tu ogrom chwaty Boga i Baranka. Tylko ci, ktérych imiona
zapisane s3 w ksiedze Zycia Baranka, wejda do tego miasta (21,27).
Ci wierni beda oddawaé cze$¢ Bogu i Barankowi (22,3). Chodzi
tu o doskonata liturgie, ktéra jest sSwiadectwem zjednoczenia Boga
z Barankiem!62. W nowym Jeruzalem jest tez ,rzeka wody zycia”
(22,1) i ,drzewo zycia” (22,2). Ten obraz nawigzuje wyraznie do
wizji raju; Boza ekonomia zbawienia osiaga swéj cel: zbawiona
ludzko$¢ odzyskuje utracone przez grzech pierworodny szczescie.
Nowe stworzenie jest wigc naturalng konsekwencja zniszczenia
starego §wiata, w ktérym panowaly grzech, cierpienie i §mieré!®3.

Pomimo tego, ze Ksigga Apokalipsy jest dos¢ ztozona i nie-
jednokrotnie zadziwia, przedstawia jednak raczej jasny i jednolity
obraz Chrystusa. Jest On spelnieniem mesjariskich oczekiwan,
poniewaz jest Lwem z pokolenia Judy i Odrosla Dawida. Jest
Krélem kréléw i Panem panéw, gdyz jest ,jakby zabitym” Baran-
kiem, ktéry odniést zwycigstwo przez przelanie swojej krwi na
krzyzu. On jest takze tym, ktéry zna przeznaczenie §wiata, gdyz
jest godny, by otworzy¢ ksiege. Jest obecny w swoim Kosciele,
jest Pierworodnym spo$réd umartych. Byt umarty, ale znéw zyje.
Jest Alfa i Omega, poczatkiem i koficem, tym, ktéry przychodzi,
gdyz zasiada na tronie wraz z Bogiem. Jest wiernym Swiadkiem
i Zwycigzcy $mierci. Chrystus Apokalipsy jest tym, w ktérym
Bég objawit swoje zwyciestwo nad szatanem. Obraz Chrystusa
przedstawiony w ostatniej ksiedze Biblii jest dopetnieniem Jego
obrazu z czwartej Ewangelii i listéw Janowych; jest zwiericze-
niem calej nowotestamentalnej chrystologii.

162 J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 536, 538; por. takze:
J.N. ALETTI, Gesi Cristo: unita del Nuovo Testamento?, 243.
163 M. CZAJKOWSKI, Ostatnie proroctwo, 214-215.
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PNEUMATOLOGIA

Polska literatura biblijna na temat roli Ducha Swigtego nie
jest zbyt bogata. W zasadzie istnieje tylko kilka monografii na
ten temat!®*. Jeszcze gorzej wyglada sytuacja w odniesieniu do

164 W 1982 r. w Krakowie ukazala si¢ praca o. Augustyna Jankowskiego
Zarys pneumatologii Nowego Testamentu, ktérej wersj¢ rozszerzong o wiele
wyjasnieri praktycznych stanowi monografia Duch Swigty w Nowym Testa-
mencie wydana w Krakowie w 1998 r. Ten sam autor poswiecit trzeciej Osobie
Trojey Swiqtej jeszeze jedng pozycie, tj. Duch Swigty Dokonaweq zbawienia.
Nowy Testament o postannictwie eschatologicznym Ducha Swi;‘z‘ega, Katowice
1983. W ksigzce tej autor umiescit kilka nowych elementéw, co zostato zreszta
zasygnalizowane w podtytule. Ta sama pozycja ukazata si¢ ponownie w 2003 r.
w Krakowie, uzupetniona o nieco bogatsze wyjasnienia oraz nowe pozycje
bibliograficzne. Zostalty oméwione w tych ksigzkach przede wszystkim teksty
z Nowego Testamentu, chociaz w pierwszym rozdziale obydwu pozycji siggnat
autor do Starego Testamentu. W 1985 roku w Lublinie ukazata si¢ ksiazka Duch
gwigz‘y — Duch Bozy (Materialy pomocnicze do wyktadéw z biblistyki, t. 7) pod
redakejg ks. Lecha Stachowiaka i ks. Ryszarda Rubinkiewicza, w ktérej dwa
ostatnie rozdzialy sa po$wiecone roli Ducha Swifgtego w Ewangelii Janowe;.
W 1998 r. 0. Hugolin Langkammer wydat w Opolu (Opolska Biblioteka Teo-
logiczna, nr 27) monografi¢ Preumatologia biblijna (ruach — pneuma). Pozycja
ta zawiera bardzo dokladna analize¢ preambul pneumatologicznych w Starym
Testamencie oraz (to jest jej novum) w literaturze mi¢dzytestamentalnej. Rok
1998 (Rok Ducha Swigtego) przyniost tez ksigzke ks. Jozefa Kudasiewicza,
Odkrywanie Ducha Swigtego. Medytacje biblijne (Kielce 1998), w ktérej autor
prezentuje teksty zwigzane z Duchem Bozym w Starym Testamencie oraz
wszystkie teksty odnoszace si¢ do Ducha Swigtego w Nowym Przymierzu.
W 1994 r. ukazato si¢ znakomite i obszerne dzieto Anzelmo Dalbesio Lo Spirito
Santo nel Nuovo Testamento, nella Chiesa, nella vita cristiana, Cinisello Balsamo
1994, ktére zostalo przettumaczone na jezyk polski (Duch gwigz‘y w Nowym
Testamencie, w Kosciele, w zyciu chrzescijariskim, Krakéw 2001). Szkoda, ze w tej
ksiazce autor nie uwzglednia Ksiegi Apokalipsy.
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Dzieta Janowego, a wigc do Ewangelii Janowej, Apokalipsy i Li-
stéw $w. Jana.

W biblistyce polskiej zagadnienie pneumatologii Ewan-
gelii Janowej jest omawiane w czterech syntetycznych
opracowaniach na temat pneumatologii caltej Biblii lub
samego Nowego Testamentu. Dwa z nich to opracowania
ojca A. Jankowskiego: Zarys pneumatologii Nowego Testa-
mentu, Krakéw 1982; Duch Dokonawca. Nowy Testament
0 postannictwie eschatologicznym Ducha Swigz‘ego, Katowice
1983, trzecie to praca ojca H. Langkammera: Preumatologia
biblijna, Opole 1998, za$ czwarte to opracowanie ks. J. Ku-
dasiewicza, Odkrywanie Ducha Swigz‘ego. Medytacje biblijne,
Kielce 1998. A. Jankowski w przytoczonych opracowaniach
ograniczy? si¢ niemal wytacznie do analiz wypowiedzi o Pa-
raklecie w czwartej Ewangelii i w zwiazku z tym pneumato-
logia Janowa zostata sprowadzona w nich do parakletologii.
H. Langkammer natomiast, w kilku zdaniach, referuje
wyniki swoich badan kazdego tekstu pneumatologicznego
(pomija jednak J 19,30). J. Kudasiewicz réwniez ogranicza
si¢ do tekstéw odnoszacych si¢ tylko do obietnicy Ducha-
-Parakleta.

W ostatnim czasie ukazata si¢ interesujagca monogra-
fia poswiecona pneumatologii Ewangelii Janowej. Chodzi
o prace Janusza Krecidto, zatytutowang Duch Swigty i Jezus
w Ewangelii swigtego Jana. Funkcja pneumatologii w chrysto-
logicznej strukturze czwartej Ewangelii, Cz¢stochowa 2006.
Punktem wyjscia w badaniu pneumatologii Janowej — dla
autora tej monografii — bylo uwzglednienie, opierajac sie¢
na kryteriach literackich i korzystajac z badani struktury
poszczegdlnych i fragmentéw Ewangelii Janowej, perykop
bedacych nosnikami tresci pneumatologicznych. Wyjatkowo
duzo miejsca autor poswigcit analizie tekstéw pneumatolo-
gicznych obecnych w jednostce Jezusowe pozegnanie w godzi-
nie (13,1-17,26), ktéra zawiera pie¢ wypowiedzi o Duchu
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Paraklecie!®®. Monografie zamyka analiza treéci pneumato-
logicznych w jednostce Godzina Jezusowej mgki — Smierci —
zgmartwychwstania (18,1-20,29), w ktérej autor wyodrebnia
dwa teksty: 19,28-30 i 20,19-2316,

165 Warto w tym kontekscie wskazaé na liczne artykuty, ktére podejmuja te-
matyke pneumatologii Janowej, a szczegélnie temat Ducha Parakleta w Ewangelii
Janowej: T. M. DABEK, Przywolany — Postany — Obecny. Bogactwo misji Ducha
Parakleta obecnego wsrdd uczniow Jezusa na podstawie J 14-16,RBL 1 (2007),17-28;
F. GRYGLEWICZ, Duch Swz';z‘y a Jezus Chrystus w czwartej Ewangelii, RTK
24/1(1977), 47-57; A.JANKOWSKI, Paraklet, w: Egzegeza Ewangelii Sw. Jana.
Kluczowe teksty i tematy teologiczne, red. F. Gryglewicz, Lublin 1992, 183-206;
R.KARWACKI, ,Spiritus Paraclitus’,CT 2 (1989),35-42; A.KOT, Duch Paraklet,
w: Prorok potezny czynem i stowem. Prace ofiarowane Ksigdzu Profesorowi Jozefowi
Kudasiewiczowi z okazji 70. rocznicy urodzin, red. B. Szier-Kramarek, G. Kramarek,
K. Mielczarek, Lublin 1997, 189-204; J. KUDASIEWICZ, Kult Ojca w Duchu
i Prawdzie (] 4, 23), RTK 36, 1 (1989), 61-71; J. KUDASIEWICZ, Paraklet
a grzech swiata (J 16,7-11), RT 6, 38 (1993), 109-119; M. MIKOLAJCZAK,
Obietnice Pocieszyciela — Ducha Prawdy w mowie pozegnalnej Jezusa (] 14-16), w:
Duch i Oblubienica mowiq: Przyjdz. Ksigga pamigtkowa dla ojca profesora Augustyna
Jankowskiego OSB w 85. rocznice urodzin, red. W. Chrostowski, Warszawa 2001,
275-280;]. SZLAGA, Historiozbawcza misja Ducha Swi;z‘ega wedtug [ 16,8-11, w:
Materialy pomocnicze do wykladow z biblistyki, 7, Lublin 1984,101-114; H. WIT-
CZYK, Paraklet Duchem Nowego Przymierza (] 14,15-17), RT 46 (1999), 77-91;
H. WITCZYK, Duch Swigty jako Paraklet, w: Neuma Hagion. W dwudziestolecie
encykliki Jana Pawta II o Duchu wai;tym w yciu Kosciota i swiata, red. T. Siuda,
Poznan 2007, 91-102.

166 Biblistyka wspétczesna bada pneumatologie czwartej Ewangelii w dwéch
kontekstach: w ramach Janowej chrystologii lub eschatologii. Pierwsze z tych
podejs¢ reprezentuja gléwnie trzy monografie, poswiecone calosci pneumatologii
Ewangelii Janowej. Najwazniejsza z nich jest praca F. PORSCHA, Pneuma und
Wort. Eine exegetische Untersuchung zum Begriff des Pneuma im Jobannes-Evan-
gelium, Roma 1970-71, ktéry stusznie zauwaza, ze tematyka pneumatologiczna
w Ewangelii Janowej jest ,ukierunkowana chrystologicznie”. Druga praca obej-
mujaca wszystkie teksty pneumatologiczne czwartej Ewangelii: G. FERRARO,
Lo Spirito e Cristo nel vangelo di Giovanni, Brescia 1984 (autor podkresla bardzo
mocno zwigzek Janowej pneumatologii z chrystologia). Trzecia monografia na
temat pneumatologii czwartej Ewangelii jest autorstwa protestanckiego badacza
G. M. BURGFE’A, The Anointed Community. The Holy Spirit in the Johannine
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Jesli chodzi o monografie o Duchu Swietym w Apokalip-
sie w bibliografii biblistyki polskiej trudno znalez¢ konkretng
pozycje'®”. Whnioski zaréwno Jankowskiego jak i Langkammera,
podane w cytowanych monografiach o Duchu Swietym, chociaz
w zasadzie do przyjecia, wydaja si¢ zbyt ogélnikowe i niepoparte
gleboka analiza tekstéw pneumatycznych w Apokalipsie. W po-
zycjach obydwu autoréw Ksigga Apokalipsy wedtug $w. Jana nie
zajmuje jakiego$ wyjatkowego miejsca. J. Kudasiewicz przedsta-
wil natomiast terminologi¢ pneumatyczna Apokalipsy przy oka-
zji omawiania perykopy o Duchu proroctwa (Ap 19,10), oprécz
tego zajat si¢ analizg i znaczeniem formuly , Kto ma uszy, niechaj
postyszy, co méwi Duch do Kosciotéw” (Ap 2,11). Na obecnosé
oraz role Ducha Sw1gtego w Apokalipsie zwraca uwage takze
ks. S. Harezga w ksigzce Koscio? z Ducha Swigtego. Medytacje
biblijne (Ap 2-3). W roku 2006 ukazata si¢ praca D. Koteckiego,
Duch waigty w zgromadzeniu liturgicznym w Swietle Apokalipsy
sw. Jana, ktéra oddaje caly glebig tekstéw pneumatologicznych
tej ksiegi. Autor dokonat analizy wptywu Ducha Sw1qtego na
zgromadzenie liturgiczne.

Zupelnie tez niezauwazone s jeszcze Listy Janowe, a szcze-
gélnie pierwszy, gdy chodzi o problematyke Ducha Swietego.

Tradition, Grand Rapids 1987. Oprécz wymienionych pozycji na temat Ducha
Swiqtego w Ewangelii Jana odsytam takze do: G. JOHNSTON, 7%e Spirit-Para-
clete in the Gospel of John, Cambridge 1970; E. MALATESTA, The Spirit/Paraclete
in the Fourth Gospel, Bib 54 (1973), 539-550; 1. DE LA POTTERIE, Gesi ¢ lo
Spirito, 114-129; G. GHILBERTI, Spirito ¢ vita cristiana in Giovanni, Brescia
1989; R. FABRIS, Gesa promette lo Spirito, PSV 38 (1998),155-166; G. ZEVINI,
Lo Spirito Santo dono di Gesi alla Chiesa nel Vangelo di Giovanni, PSV 38(1998),
167-187.

167 Sytuacja w biblistyce §wiatowej nie wyglada lepiej. Do tej pory ukaza-
ty si¢ zaledwie dwie monografie na temat pneumatologii Apokalipsy. Pierwsza
z nich napisat BRUNO MORICONI, Lo Spirito e le Chiese. Saggio sul termine
pneuma nel libro dell’Apokalisse, Roma 1983. Ksigzka ta na pewno wypeinita
pustke na temat Ducha Swu;tego w Apokalipsie na polu egzegetycznym. Druga
monografia jest autorstwa F. CONTRERAS MOLINA, E/ Espiritu en el Libro
del Apocalipsis, Salamanca 1987.
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I. SEOWNICTWO I JEGO ZNACZENIE

Pneumatologia Dzieta Janowego stanowi przedmiot szcze-
golnego zainteresowania teologéw ze wzgledu na obecne w niej
koncepcje Ducha. Obraz Ducha SW1§tego jest niezwykle bogaty.
Sw1adczy o tym wielo§¢ nazw, ktérymi jest okreslany, oraz rézno-
rodno$¢ form czasownikowych opisujacych Jego dziatanie. Jest
ono zréznicowane i wigze si¢ tak z osobg Jezusa w czasie Jego
ziemskiej dziatalnosci, jak i z uczniami, ktérzy po Jego odejsciu do
Ojca pozostaja wcigz ,,na $wiecie”. Jako kryterium obecnosci tresci
pneumatologicznych w tekscie czwartej Ewangelii przyjmuje sie
wystepowanie morfeméw fleksyjnych pneuma i pneo oraz parakle-
tos. W calej Ewangelii Janowej rzeczownik preuma wystepuje 24
razy, parakletos 4 razy, a czasownik pneo 2 razy: pneuma — 1,32;
1,33 (2 razy); 3,5; 3,6 (2 razy); 3,8 (2 razy); 3,34; 4,23; 4,24 (2
razy); 6,63 (2 razy); 7,39 (2 razy); 11,33; 13,21; 14,17; 14,26;
15,26; 16,13; 19,30; 20,22; pneo — 3,8; 6,18; parakletos — 14,16. 26
15,265 16,7. Nie ma w tekscie greckim Janowej Ewangelii form
przymiotnikowych lub przystéwkowych od morfemu pneumalf’g

Pojecie pneuma oznacza wige przede wszystkim Ducha Swig-
tego (por. J 1,32-33; 3,5.6.34; 4,23.24; 5,18; 6,63; 7,39; 14,17,
19,30; 20,22). Powstaje pytanie: dlaczego czwarty ewangelista
tylko trzykrotnie uzywa wyrazenia pneuma hagion, skoro tak
czesto moéwi o rzeczywistosci Ducha Swietego? W catej Ewan-
gelii Jan bardzo oszczednie postuguje si¢ przymiotnikiem Aagios.
Odnosi go wytacznie do Boga Ojca (J 17,11), Jezusa (J 6,69)
i Ducha (J 1,33; 14,26; 20,22). Stawia wi¢c Ducha Swiqtego na
réwni z Bogiem, ktérego istota jest $wietosé, iz Jezusem. Ponadto
w ] 7,39 zostaje bezposrednio zapowiedziane przekazanie Ducha
po uwielbieniu Jezusa (por. J 7,37-39). Ewangelista komentujac
stowa wypowiedziane przez Jezusa wyjasnia, ze Jezus méwit
o Duchu, ktérego mieli otrzymaé wierzacy. Nast¢pnie w stowach

168 T KRECIDEO, Duch Swigty i Jezus w Ewangelii swigtego Jana. Funkcja

preumatologii w chrystologicznej strukturze czwartej Ewangelii, 9.
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Mowy Potegnalnej Jezus nazywa Ducha Swigtego Parakletem,
ktérego Ojciec posle w Jego imieniu (por. ] 14,26).

Apokalipsa, o czym si¢ przekonamy, pokazuje, jaks rol¢ petni
Duch Swiety w codziennym zyciu Kosciota, w jego troskach i ra-
dosciach, w przesladowaniach i pokoju w chrzescijariskiej postawie
i w liturgii. Pomoca w otworzeniu tej ksiegi, siedem razy opieczg-
towanej, i odkryciu w niej Ducha Swietego bedzie zapoznanie si¢
z jej bardzo tajemnicza terminologia pneumatyczna. W Apokalip-
sie — nalezy zauwazy¢, ze stowo pneuma (,,duch”) wystepuje 24 razy
(Ap 1, 4.10; 2, 7.11.17.29; 3, 1.6.13.22; 4, 2.5; 5,6; 11,11; 13,15;
14,13;16,13.14;17,3; 18,2; 19,10; 21,10; 22,6.17). Raz spotykamy
przystéwek pneumatikos (11,18). Nie wszystkie te teksty wskazuja
na Ducha Swietego. Na pewno trzy odpadaja, poniewaz odnosza
si¢ do duchéw nieczystych (16,13; 18,2) oraz do ducha w sensie sity
witalnej, ktérym ma by¢ obdarzony obraz Bestii (13,15). Pozostate
za$ moga by¢ dyskutowane pod wzgledem ich znaczenia pneu-
matycznego. Juz sama liczba wystgpowania rzeczownika ,duch”
jest godna uwagi. Apokalipsa nie odbiega pod tym wzgledem od
innych pism Nowego Testamentu (N'T: 379 razy; Mt — 19; Mk —
23 razy; ] — 24 razy; Rz — 34 razy; 1 Kor — 40 razy; 2 Kor — 17 razy;
Ga — 18 razy; Ef — 14 razy; pozostate z Corpus Paulinum — 22 razy,
Hbr — 12 razy itd.), moze tylko z wyjatkiem Ewangelii wedtug $w.
Fukasza (35 razy) i Dziejéw Apostolskich (70 razy). To, co wy-
réznia Apokalips¢ od innych ksiag, to fakt braku okreslenia ducha
przez dopelnienie §wicty; w calej Apokalipsie termin ,,duch”’nigdzie
nie zostaje okreslony przez przymiotnik ,,$wiety”, jak to spotykamy
w innych pismach Nowego Testamentu; osobliwe formuty: ,siedem
duchéw” (Ap 1,4c) czy ,siedem duchéw Boga” (Ap 3,1; 4,5; 5,6)
oraz ,duch proroctwa” (19,10); przypisanie Duchowi czynnosci
moéwienia do Kosciota (Ap 2,7.11.17.29; 3, 6,13,22) i z Kosciotem
(Ap 22,17)1.

169 D. KOTECKI, Duch §wigty w zgromadzeniu liturgicznym w Swietle
Apokalipsy sw. Jana, 209-211; J. KUDASIEWICZ, Odkrywanie Ducha Swigtego,
424.
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W Apokalipsie termin ,duch” faczy si¢ bezposrednio z rze-
czywistoscia Kosciota w tych miejscach, gdzie jest podmiotem
orzeczenia, bedacego forma czasownika ,méwic”. W przypadku
formuty ,siedem duchéw” jest on widziany w jakiej$ relacji do
Boga i Jezusa Chrystusa. Z Bogiem jest on zwiazany takze w for-
mule ,duch zycia z Boga” (11,11), natomiast z Jezusem w wy-
razeniu ,$wiadectwem Jezusa jest duch proroctwa” (19,10). Ta
ostatnia formuta widzi ,,ducha” w relacji do proroctwa, podobnie
jak w 22,6: ,,Pan, B6g duchéw prorokéw”. Posrednio z rzeczywi-
sto$cia proroctwa taczy si¢ takze ,duch zycia z Boga”, poniewaz
dwaj $wiadkowie sa przedstawieni w 11,1-13 jako prorocy (por.
11,3). Pojawia si¢ pytanie, czy relacje migdzy ,,duchem”a Koscio-
tem mozna ograniczy¢ tylko do przypadkéw, kiedy duch méwi
do Kosciotéw lub méwi z Kosciotem? Bedziemy pytac o miejsce
Ducha Sw1qtego i o0 jego specyficzng role w zgromadzeniu litur-
gicznym, zebranym w celu stuchania przestania Apokalipsy.

II. TEKSTY PNEUMATOLOGICZNE
W EWANGELII JANOWE]
- PIERWSZA GRUPA

Interesuja nas aspekty pneumatologii Janowej. Teksty Jana
méwigce o Duchu Swietym mozemy podzielié na dwie grupy.
Pierwsza grupa podkresla role Ducha Swigtego w powstaniu
Kosciota, jego narodzin, druga natomiast — zawarta w rozdziatach
14-16 Ewangelii — uwypukla role Ducha Swigtego w trwaniu
lub dziataniu Kosciota, innymi stowy, w jego wzroscie i zyciu.

Do pierwszej grupy naleza teksty méwiace o Duchu Sw1c;tym
jako Zrédle nowych narodzin, nazwanych narodzinami z Ducha
(por.] 3,6) lub ,,narodzinami z Boga”(J 1,13) i,z wysoka” (] 3,3).
W tych tekstach Duch SWIQ‘L'Y jest podmiotem albo sprawca
nowych narodzin i nowego zycia. Nowe zycie od Ducha wy-
plywa z faktu, Ze Duch wprowadza wierzacego i ochrzczonego
w zyciodajny kontakt z Odkupicielem i przez Niego ze $wiatem
Bozym, z czyms§ ,innym”. Sprawia, ze wchodzi on w inng sferg,
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dajac mu poznanie Boga i Chrystusa i przez to udzielajac zycia
wiecznego. Do tego poczatkowego momentu zycia wierzacego
i Kosciota odnosi si¢ takze fragment, gdzie méwi si¢ o Duchu,
ktérego Jezus ,,oddal”, umierajagc na krzyzu (] 19,30.34), a takze
o wodzie i krwi, ktére sg Jego znakami i symbolami sakramen-
talnymi (por. 1] 5,5-8).

Do drugiej grupy tekstéw — méwiacych o Duchu jako spraw-
cy wzrostu — nalezg wypowiedzi o Paraklecie zawarte w rozdzia-
tach 14-16 czwartej Ewangelii. Korzystne bedzie przeczytanie
po kolei tych wszystkich tekstéw, ktére w Ewangelii znajduja si¢
rozrzucone posréd innych, i zgodnie ze stylem Jana rozwijanie
jakiego$ tematu przez wielokrotne powracanie do niego. Tylko
w ten sposéb docenimy wielkie objawienie Janowe o Duchu

Swic;tyrn.

1. J 1,29-34170

Wspéiczesna teologia biblijna méwi czgsto o ,chrystologii
Ducha Swiqtego” lub ,,chrystologii schodzacej” czy ,zst¢pujacej”,
ktéra cate zycie Jezusa postrzega w $wietle relacji migdzy Nim
a Duchem Swietym. Ewangelista Jan podkresla, ze Jezus jest
przede wszystkim dawca Ducha Swiqtego, ktéry bardziej niz
sita dziatajaca na Jezusa jest darem, ktéry Jezus daje Kosciotowi.
Jest On obecny od samego poczatku w Jezusie. Jan Chrzciciel
zaswiadcza, ze Duch Swiqty zstepuje i spoczywa na Nim: ,Uj-
rzatem Ducha, ktdry jak golebica zstgpowat z nieba i spoczat
na Nim” (J 1,32). Swiadectwo Jana Chrzciciela (1,29-34)171 jest
pierwszym fragmentem czwartej Ewangelii, w ktérym przedsta-
wiony jest Duch. Tekst nie méwi nic o wewnetrznej postawie czy
tez tozsamosci Ducha, ale caty jego nacisk spoczywa na dziata-
niu Ducha w stosunku do Jezusa i na funkcji Jezusa jako dawcy

70T, KRECIDEO, Duch gfwigty i Jezus w Ewangelii swigtego Jana, 51-75.
171 B JOZWIAK, Swiadectwo Jana Chrzciciela o Jezusie Chrystusie w swietle
1V Ewangelii, AK 81(1973), 428-429.
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Ducha'”2. W tym $wiadectwie bardzo waznym elementem jest
ostatni czton zdania: ,,pozostal na nim”. Jezus jest nie tylko, tak
jak mamy u synoptykéw, ,wyprowadzony” czy ,wyrzucony” (IMk
1,12) albo ,prowadzony” (Ek 4,1) przez Ducha. U Jana Jezus ma
w pelni tego Ducha jako swojego, w sposéb ciagly!”s.
Pneumatologia peini w strukturze chrystologicznej frag-
mentu 1,29-34 podwdjna funkcje¢. Z jednej strony stuzy wy-
raznemu wskazaniu Jezusa jako Mesjasza, z drugiej eksponuje
nie tylko Jego wyzszo$¢ nad Janem, ale takze ukazuje, ze Jezus
jako dawca Ducha posiada Boskie prerogatywy. Zastosowanie
wyrazenia ,schodzacego jak gotebica z nieba” do Ducha zste-
pujacego na Jezusa ujawnia jego pochodzenie od Boga Ojca.
Pierwszym wigc elementem pneumatologii czwartej Ewangelii
jest ujawnienie, ze Duch pochodzacy z nieba — od Ojca, zszedt
na Jezusa podobnie jak gotebica i zostal na Nim. Chodzi o ich
intymne, definitywne i trwate zjednoczenie. Jezus jest posiadany
przez Ducha i zarazem jest Jego posiadaczem. Posiadanie Du-
cha Swiqtego jest w tradycji biblijnej cecha Mesjasza. Ten, kto
otrzyma Ducha Swiqtego, ma zainaugurowac czasy mesjanskie.
Gdy wiec Jan Chrzciciel méwi: ,Ujrzatlem Ducha schodzacego
jak golebica z nieba. I zostal na Nim” (1,32) w istocie méwi:

172 FW. BEARE, Spirit of Life and Truth: The Doctrine of the Holy Spirit in
the Fourth Gospel, TJT 3,1 (1987), 112; H. LANGKAMMER, Preumatologia
biblijna; 1. DE LA POTTERIE, Gesi: e lo Spitito secondo il Vangelo di Giovanni,
117-118; G. FERRARO, Lo Spirito e Cristo nel vangelo di Giovanni, 46-48;
G.FERRARQO, Gesit e lo Spirito, 131.

173 Funkcja Jezusa jako Tego, ktéry ma chrzci¢ w Duchu Swietym, jest
rozumiana w IV Ewangelii nieco inaczej niz w odno$nych fragmentach Ewan-
gelii synoptycznych, ktére przedstawiaja Go jako eschatologicznego karzacego
sedziego. Tekst Janowy w tym miejscu wykazuje zbieznosé¢ z tradycja synoptyczng
zawartg w Mk 1,8. Natomiast paralelne teksty Mt 3,10-12 i £k 3,9.16-17 maja
wyrazny wydzwick sadu eschatologicznego. Jezus jest nazwany tutaj ,Chrzczacym
Duchem Swigtym i ogniem”. Motyw ognia w tradycji prorockiej Starego Testa-
mentu wyraznie wskazuje na kontekst sadu eschatologicznego (zob. np. Iz 30,
27-33). Jezus jest w tej tradycji rozumiany jako egzekutor oczyszczenia, ktérego
Bég zamierza dokonac.
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Rozpoznatem Mesjasza. To Duch Swiety objawia Jezusa jako
Mesjasza.

Jezus, ktéry definitywnie i trwale posiada Ducha, jest tym,
ktéry bedzie chrzcit w Nim. Tak jak zstapienie i pozostanie
Ducha na Jezusie jest wskaznikiem Jego tozsamosci jako
Mesjasza, tak samo trwalg czgscig Jego tozsamosci jest funk-
cja ,chrzezacego w Duchu Sw1qtym Jezus jako chrzczacy
w Duchu Swigtym ma dawaé Ducha Swigtego ludziom. Petni¢
ma wigc funkcje, ktéra w Starym Testamencie zarezerwowana
byta samemu Bogu.

2. J3,2-817

We fragmencie ] 3,2-8 wystepuja trzy wypowiedzi pneu-
matologiczne. W pierwszej z nich (w. 5) Jezus stwierdza, ze
warunkiem wejscia jakiegokolwiek cztowieka do krélestwa
Bozego jest to, by najpierw zostal zrodzony z wody i Ducha.
W w. 3. autor méwi o ponownym narodzeniu cztowieka, ktére
dokonuje si¢ przez przyjecie stowa Bozego przekazanego przez
Jezusa, i zapewnia mu wejscie do krélestwa Bozego, zas w w. 5.
autor wyjasnia, ze to nowe narodzenie dokonuje si¢ z wody
i Ducha.

Druga wypowiedz (w. 6) ukazuje, ze to powtérne narodzenie
— zrodzenie z Ducha — jest istotowo rézne od zrodzenia z ciata.
To, co jest zrodzone z ciata, moze rodzi¢ tylko to, co cielesne,
a to, co zrodzone z Ducha, rodzi to, co duchowe. Kontekst wska-
zuje na to, ze chodzi tutaj o dwa rézne sposoby istnienia. Nowy,
wyzszy (duchowy) sposéb istnienia jest mozliwy do osiagnigcia
dla cztowieka przez ponowne narodzenie —,z wody i Ducha”

W trzeciej wypowiedzi (w. 8) dziatanie kogos, kto zostat zro-
dzony z Ducha, jest przyréwnane do tajemniczego zachowania
si¢ wiatru. Jest tutaj podkreslona nieprzewidywalnoéé¢ (tajemni-
czo$¢) dzialania takiego cztowieka oraz jego wolnos¢.

174 . KRECIDL.O, Duch Swigty i Jezus w Ewangelii swigtego Jana, 79-94.
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Widzenie krélestwa Bozego, ktére w tradycji Janowej od-
powiada posiadaniu zycia wiecznego, jest mozliwe dla kazdego
wierzacego w Jezusa, ale pod warunkiem nowego narodzenia,
ktére dokonuje si¢ przez inicjacje chrzcielna, ktéra jest nowym
narodzeniem si¢ — ,Z wody i Ducha”. Obok swej zyciodajnej
funkcji Duch Sw1fgty wzbudza i pomnaza w czlowieku wiarg
w Jezusa i Jego dzieto.

3. J3,31-36175

Tym, ,ktéry daje Ducha bez miary” jest ,ten, ktérego Bog
wystal” — | Przychodzacy z géry/z nieba”. Kontekst tej wypo-
wiedzi (ww. 31-36) nie pozostawia watpliwosci, ze chodzi tutaj
o Syna, ktérego Ojciec mituje (w. 35) i ktéry przyszedt z nieba
(w. 31-32)176. Ojciec jest tym, ktéry daje Synowi Ducha, a wraz
z Nim misj¢ objawiania Jego stéw i dziet, czyli dawania $wiade-
ctwa o Nim!”7. Doskonate napelnienie Jezusa Duchem jest konse-
kwencja komunii Ojca i Syna. Syn, ktéry otrzymat Ducha od Ojca
i posiada Go bez miary, moze réwniez w sposéb nieograniczony
(szczodrobliwie) udziela¢ go wierzacym!’®. Posiadanie Ducha
przez Jezusa jest réwniez gwarancja prawdy wypowiadanych przez
Niego stéw. Tres¢ pneumatologiczna zawarta w 3,31-36 harmoni-
zuje z analizowanymi wezesniej wypowiedziami 1,29-34 1] 3,2-8.
Duch przekazany Jezusowi ,z géry” — od Ojca, jest przez Niego
posiadany i komunikowany wierzacym w chrzcie.

Pneumatologia obu perykop (3,2-8 i 3,31-36) jest wy-
raznie chrystocentryczna. Objawicielem Ojca i posrednikiem

175 1. KRECIDYEO, Duch Swigty i Jezus w Ewangelii swigtego Jana, 95-105.

176 1. DE LA POTTERIE, L'Esprit-Saint dans [ évangile de saint Jean, NTS
18 (1971-72), 448.

177.G. FERRARO, Lo Spirito ¢ Cristo nel vangelo di Giovanni, 82;
A.FEUILLET, Le don actuel et futur de I’Esprit Saint par Jésus dans les chapitres 1
a 12 du Quatriéme Evangile, Divinitas 31,2 (1987),121n.

178 A. FEUILLET, Le don actuel et futur de I'Esprit Saint par Jésus dans les
chapitres 1 a 12 du Quatriéme Evangile, 121n.; R. FABRIS, Giovanni, Roma 1992, 95.
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w szczodrym udzielaniu Ducha, a w konsekwencji sprawca
nowego — duchowego odrodzenia czlowieka, ktére skutkuje
posiadaniem zycia wiecznego, jest Jezus: Mesjasz, Syn Bozy,
Syn Cztowieczy, Oblubieniec.

4. J4,19-2617

We fragmencie ] 4,19-26 znajduja si¢ dwie wypowie-
dzi pneumatologiczne. W pierwszej z nich (w. 23) Jezus
zapowiada, ze nadeszta juz godzina, by prawdziwi czciciele
oddawali cze$¢ ,w duchu i prawdzie”. W kolejnym zdaniu
(w. 24) stwierdza On, ze B6g jest Duchem i dlatego nalezy
mu oddawaé czes$¢ ,w duchu i prawdzie”180.

Idac po linii tradycji starotestamentalnych wyrazenie
»,B06g jest Duchem” nalezy rozumieé¢ w znaczeniu duchowej

natury Boga w dzialaniu zewnetrznym. ,Bég jest Duchem”

oznacza przede wszystkim, ze jest dawca Ducha — udziela
siebie swoim czcicielom i oczekuje od nich duchowego kultu.
Oddawa¢ Bogu cze$¢ ,w Duchu” oznacza by¢ i dziata¢ pod
wplywem Ducha, by¢ inspirowanym przez Ducha!8!. Praw-
dziwy kult moze by¢ oddawany Ojcu tylko ,w Duchu”, ktéry
jest wewnetrzng zasada istnienia i dzialania prawdziwego
czciciela, inspiruje ten kult i ozywia. Duch ten ostatecznie
pochodzi od Boga i zostal przekazany przez Jezusa. Praw-
dziwi czciciele to ci, ktérzy zostali ,ochrzczeni w Duchu
Swigtym” i ,narodzili si¢ z wody i Ducha”. Dzigki temu stali
si¢ prawdziwymi czcicielami i mogga oddawaé prawdziwy kult
Bogu.

179 7. KRECIDEO, Duch S’wigz‘y i Jezus w Ewangelii swigtego Jana,
107-128.

180 T KUDASIEWICZ, Kult Ojca w Duchu i Prawdzie, RTK 36,1 (1989),
61-71.

181 G. FERRARO, Lo Spirito ¢ Cristo nel vangelo di Giovanni, 99n.; A. PA-
CIOREK, Ewangelia umitowanego ucznia, Lublin 2000, 307.
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Janowa kategoria ,kultu w Duchu i prawdzie” pochodzi
z rozmowy Jezusa z Samarytanka przy studni Sychar, dawnego
Sychem (J 4,7-26). Kobieta odkrywszy, ze Jezus jest prorokiem,
przedstawia Mu problem religijny dotyczacy prawdziwego
miejsca kultu. Jezus kieruje rozmowe ku tematowi adoracji i za-
powiada nowy rodzaj kultu, ktéry bedzie rézny od dotychczaso-
wego. Bedzie to adoracja ,w Duchu i Prawdzie” (4,23): ,Wierz
mi, kobieto, ze nadchodzi godzina, kiedy ani na tej gérze, ani
w Jerozolimie nie bedziecie czcili Ojca. (...). Nadchodzi jednak
godzina, owszem juz jest, kiedy to prawdziwi czciciele beda od-
dawaé cze$¢ Ojcu w Duchu i prawdzie, a takich czcicieli chee
mie¢ Ojciec. Bég jest duchem, potrzeba wiec, aby czciciele Jego
oddawali mu cze$¢ w Duchu i prawdzie” (] 4,21.23-24).

W wyrazeniu ,w Duchu i prawdzie” termin ,,duch” nie od-
nosi si¢ do rzeczywistosci przeciwstawnej materii, co prowadzi-
toby do wniosku o kulcie duchowym, jako przeciwstawieniu si¢
kultowi rytualnemu. Réwniez w terminie ,prawda” nie chodzi
o szczerosé i, co za tym idzie, ze kult miatby by¢ czcig sktadang
ze szczerymi intencjami. Nie powinien by¢ takze tlumaczony
przystéwkowo (,prawdziwie”), co wskazywaloby, ze w tekscie
chodzi o kult sprawowany ,w sposéb rzeczywisty, autentyczny”.
Z kontekstu bardzo wyraznie wynika, ze stowo ,duch” odnosi
si¢ do Ducha Bozego (por. 4,24a). Z kolei ,prawda” w czwartej
Ewangelii oznacza objawienie przyniesione przez Chrystusa,
utozsamiajace si¢ z Jego oredziem o Bogu i z Jego osoba (por.
J 14,6). Kult zostaje ograniczony do dwéch rzeczywistosci nad-
przyrodzonych: do Ducha i prawdy. To zestawienie jest typowe
dla Janowego ,dualizmu” teologiczno-etycznego. Po prostu
Duch otrzymuje przydomek: ,Duch prawdy” (por. 14,17; 15,26;
16,13), w odréznieniu od wszystkiego, co jest poza obszarem
Ducha. Co jest poza Duchem i prawda, ktérej On jest spraw-
cg, nie jest Boze. Dlatego tez kult poza ,obszarem” Ducha nie
moze by¢ autentycznym kultem Bozym. A wiec kult zamykajacy
sie w $wiatyni i na gérze nie jest prawdziwym kultem. Odtad
obowiazuje jedynie kult zamykajacy si¢ w Duchu Swit;tym.
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Cate wyrazenie podkresla, ze kult powinien dokonywac si¢ pod
natchnieniem Ducha Swif;tego, ktéry jest sprawcg prawdy, tzn.
petni objawienia dokonanego w Jezusie Chrystusie. Duch Swie-
ty objawia cala prawde o Jezusie, uzywajac terminologii Janowej,
prowadzi chrzescijan do calej prawdy (por.J 16,13).

5. J 6,60-66 %2
W perykopie J 6,60-66 znajduja si¢ dwie wypowiedzi pneu-

matologiczne. Jezus méwi w 6,63 o ciele, jako o nizszej sferze
zycia cztowieka, ktéra jest bezuzyteczna, gdyz nie moze posiadaé
zycia. Stwierdzenie ,.cialo nie jest potrzebne na nic” nie okresla
tutaj fizycznej sfery cztowieka, lecz jego negatywny stosunek do
Jezusa (kontekst wersetéw 60-66) objawiajacy sie brakiem wiary.
Odmowa przyjecia Jezusa w wierze skutkuje ciggtym zyciem ,we-
diug ciata”. Duch natomiast jest Bozg ,zasada” dziatania w czto-
wieku. Zycie w sferze pneuma nie jest bardziej »uduchowionym”
sposobem zycia, lecz jest posiadaniem w sobie Ducha Swigtego,
ktéry czyni to zycie jakosciowo réznym. Duch petni w czltowieku
wierzacym funkcje ozywiania — udziela prawdziwego zycia.

W ] 6,63 stowa, ktére Jezus wypowiada, sa wyraznie identy-
fikowane z Duchem. Jezus méwiacy stowa Boze, jest podmiotem
udzielania Ducha w obfito$ci. Dawanie Ducha i méwienie stéw
Bozych nie s3 dwoma réznymi dziataniami. Jezus méwiac stowa
Boze, udziela jednoczesnie Ducha. Stad w stowach Jezusa jest
obecny Duch — tak dalece, ze sa one Duchem. Nie chodzi tutaj
o logiczna identyfikacje stéw Jezusa i Ducha, ale o ich dynamicz-
ng jednosé.

Stwierdzenie, ze stowa Jezusa jednoczesnie ,,sa Duchem i sg
zyciem” (6,63) oznacza, ze jest w nich ,Duch, ktéry daje zycie”
(w. 63). Moc stéw Jezusa pochodzi od ozywiajacego Ducha.

Oznacza to, ze nie s3 one tylko inspirowane przez Ducha, ale ze

182 ] KRECIDEO, Duch Swigty i Jezus w LEwangelii swigtego Jana,
159-177.
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zawieraja w sobie Ducha i komunikuja go stuchaczom — udzie-
laja zycia, ktére jest w Duchu. Jezus, ktéry sam posiada w petni
Ducha Swif;tego, przekazuje go wierzacym poprzez wypowiada-
ne przez siebie stowa (6,63). Duch, ktéry dziata w Jezusie, dziata
réwniez w Jego stowach. Przyjecie z wiarg stéw Jezusa przez
cztowieka jest réwniez dzietem Ducha Swiqtego.

Tekst w. 63. nalezy przettumaczy¢: ,,stowa Moje sa Duchem
ozywiajacym” co oznacza, ze zycie jest generowane ,z Ducha”
i moc stéw Jezusa opiera si¢ na zyciodajnej mocy Ducha. Stowa
Jezusa sa zyciem, poniewaz jest w nich obecna ozywiajaca moc
Ducha. Bez tej ozywiajacej mocy Ducha w stowach Jezusa nie
bytoby Zycia. Skutecznos¢ stéw Jezusa jest skutecznoscig Ducha,
ktéry ozywia przez te stowa. Jednoczesnie skuteczno$¢ dziatania
Ducha w wierzacych jest uwarunkowana objawieniem przekazy-
wanym przez Jezusa. Duch i Jezus ,s3 jedno” w dziataniu. Zgor-
szenie uczniéw stowami Jezusa i ich odejscie jest jednoczesnie
wyrzeczeniem si¢ Ducha, ktéry daje zycie (sprzeniewierzeniem
si¢ zyciu) oraz rezygnacja z zycia wiecznego. Ten, kto z wiarg
przyjmuje stowa Jezusa, ktére sa stowami Ojca, jednoczesnie
spotyka w nich Ducha, ktéry staje si¢ w nim dynamiczng rzeczy-
wisto$cia przynoszacg zycie. Funkcja Ducha polega na dawaniu
zycia — Duch jest zyciem.

Tekst] 6,60-66 ukazuje Ducha w funkcji ,ozywiciela”. Stowa,
ktérymi Jezus naucza — objawienie Ojca, w ktérym posredniczy —
zawieraja w sobie zycie, komunikowane przez Jezusa tym, ktérzy
uwierzg. Stowa te ,s3 Duchem ozywiajacym”, dlatego ze Duch
Swiety czyni je zywymi i przez nie komunikuje zycie. Pneumato-
logia czyni Zzywym chrystologiczne objawienie. Bez ozywiajacej
mocy Ducha stowa Jezusa bylyby martwa litera, a tak sg stowami
zycia wiecznego (6,68). Koncepcja Ducha Ozywiciela ma na celu
poméc wierzacym w poglebieniu i urealnieniu ich do§wiadczenia
spotkania z Chrystusem zmartwychwstatym, ktére dokonuje si¢
gltéwnie poprzez aktualizacje stéw Jezusa historycznego. Stowa
Jezusa s3 ,Duchem ozywiajacym”, gdyz jest w nich dynamizm
Ducha Swigtego, ktérego posiada Jezus — Mesjasz, Syn Bozy,

7 — Teologia... t. 1
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Chleb Bozy z nieba, Syn Czlowieczy, Swicty Bozy. Obecnosé
ozywiajacej mocy Ducha w stowach Jezusa jest jeszcze jednym
argumentem za Boskim pochodzeniem Jego misji i mesjariskim
postannictwem!83.

6. J7,37-39184
We fragmencie 7,37-39 obecne s3 dwie wypowiedzi na

temat Ducha: ,W ostatnim za$, najbardziej uroczystym dniu
$wieta, Jezus stojac, zawotal donosnym glosem: «Jesli ktos jest
spragniony, a wierzy we Mnie — niech przyjdzie do Mnie i pije»”.
I Jan Ewangelista komentuje: ,Powiedziat to o Duchu”.

Stowa Jezusa prawdopodobnie s3 aluzja do wspomnianego
juz fragmentu z Ez 47,1-2 i by¢ moze z Za 14,8, gdzie zostaje
opisane zrédto wody zywej, ktéra miata wyptynac ze skaty swia-
tynnej. Jezus odniést ten tekst do siebie: z Niego, jako z nowej
$wiatyni, wyplyna w przysztosci strumienie wody zywej. Stowa
Jezusa sa takze echem stéw Izajasza: ,O, wszyscy spragnieni,
przyjdzcie do wody, przyjdicie, cho¢ nie macie pieniedzy”
(Iz 55,1). Wypowiedzi te maja wielkie znaczenie dla zrozu-
mienia pneumatologii czwartej Ewangelii, daja bowiem tto do
interpretacji innych wypowiedzi na temat Ducha w tym dziele.
Motyw ,zywej wody” kaze widzie¢ Jezusa jako zrédlo wody
zywej. Trudno jednak rozsadzi¢, czy autor chce powiedzieé¢ tu-
taj, ze Jezus jest jej bezposrednim zrédlem, czy tez posrednim.
W drugim przypadku bezposrednim dawca wody zywej byltby
wierzacy w Jezusa.

Plynace z Jezusowego wnetrza strumienie wody zywej, do
ktérych picia Jezus zaprasza spragnionych, symbolizuja dar Du-
cha, ktérego ma udzieli¢ wierzacym w Niego. Jezus, na ktérego

183 .. STACHOWIAK, Literackie i egzegetyczne problemy perykopy o chlebie
z nieba (] 6,22-59), STV 11,2 (1973), 59-72.

1847 KRECIDEO, Duch Swigty i Jezus w LEwangelii swigtego Jana,
177-188.
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zstapil i pozostal Duch podczas chrztu w Jordanie, jest tym, ktéry
chrzci w Duchu Swiqtym (1,32n.). On tez ,,daje Ducha bez mia-
ry” (3,34), a Jego stowa sa Duchem i Zyciem (6,63). Stwierdze-
nie, ze Jezus jest zrédlem Ducha, idzie po linii dotychczasowych
wypowiedzi pneumatologicznych w czwartej Ewangelii.

Jan zwraca réwniez uwage, ze momentem, w ktérym zacznie
si¢ realizowac wytry$niecie strumienia wody zywej, bedzie uwiel-
bienie Jezusa, ktére dla ewangelisty rozpoczyna si¢ wraz z wyda-
rzeniami zwiazanymi z krzyzem. ,Jeszcze nie” z w. 39. wydaje si¢
odnosi¢ ten tekst bezposrednio do $mierci Jezusa. Wchodzimy
w ten sposéb w Janowg kategorie ,,godziny” Jezusa, ktéra obejmu-
je zaréwno Jego $mier¢ jak i zmartwychwstanie. Dar Ducha za-
powiedzianego w 7,39 mozna odnie$¢ do tych dwéch momentéw
zwigzanych z ,godzing” Jezusa, w tak wyjatkowy sposéb przedsta-
wiong przez Jana ewangeliste. Smier¢ Jezusa jest widziana jako
wylanie Ducha Swiqtego. Scena przebicia boku Jezusa po Jego
$mierci ilustruje ten sam temat. Zdanie ,z Jego boku natychmiast
wyplyneta krew i woda” podkresla rzeczywistos¢ §mierci Jezusa,
ale takze jest spetnieniem zapowiedzi z J 7,38.

I1I. TEKSTY PNEUMATOLOGICZNE
W EWANGELII JANOWE]
-DRUGA GRUPAS

Zblizata si¢ godzina odejscia Jezusa do Ojca. Pragnat On
przekaza¢ apostotom najwazniejsza prawde — zapewnienie
trwalej, nieustannej obecnosci Boga Tréjjedynego w nich sa-
mych. Aby ulatwi¢ apostotom zrozumienie tej prawdy, Chry-
stus najpierw ukazal swoja relacje do Ojca, obecnosé¢ Ojca
w Nim samym i Jego w Ojcu: , Kto Mnie zobaczyt, zobaczyt
takze i Ojca” (14,9), ,Ja jestem w Ojcu, a Ojciec we Mnie”
(14,10). Przyjecie tej tajemnicy niemozliwe jest bez wiary,

185 Por. przede wszystkim obszerne opracowanie: J. KRECIDEO, Duch
wai;‘ty i Jezus w Ewangelii swigtego Jana, 209-310.
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przekracza bowiem ona mozliwosci ludzkiego poznania. Dla-
tego Chrystus domagat si¢ wiary od uczniéw: ,Wierzcie Mi,
ze Ja jestem w Ojcu, a Ojciec we Mnie” (14,11). Apostotowie,
cho¢ wierzyli stowom i czynom Chrystusa, jednak nie byli
jeszcze zdolni odczytaé ich wymowy ostatecznej i petnej 186.
Duch Paraklet, Duch Prawdy doprowadzi ich do glebszego
poznania prawd objawionych, dlatego Chrystus przed me¢ka
i $émiercig dal im obietnice zestania Ducha Swiqtego: »Ja zas
bede prosit Ojca, a innego Parakleta da wam, aby z wami byt
na zawsze — Ducha Prawdy, ktérego swiat przyja¢ nie moze,
poniewaz Go nie widzi ani nie zna. Ale wy Go znacie, ponie-
waz u was przebywa i w was bedzie” (14,16-17). Przytoczong
obietnice poprzedzito Chrystusowe przykazanie mitosci, kté-
re jest jakby warunkiem otrzymania daru Ducha. Chrystus
powréei w sposéb tajemniczy do kazdego ucznia, ktéry Go
mituje. Jego obecno$é bedzie jednoczesnie obecnoscig Ojca
i Ducha'®. Na prosbe Syna Ojciec posle innego Parakleta.
Grecki termin parakletos, ktory wystepuje tylko w skompo-
nowanych przez Jana Ewangelist¢ mowach pozegnalnych Jezusa
i odnosi sic do Ducha Swietego, okazuje si¢ trudny do przeto-
zenia. Jego znaczenia nie mozna odda¢ jednym stowem jakie-
gokolwiek jezyka nowozytnego. Jakie znaczenie zatem posiada
Janowy termin ,Paraklet”® Punktem wyjscia jest fakt, ze tym sa-
mym terminem zostaje okres$lony zaréwno Chrystus uwielbiony
(1] 2,1), jak i Duch Swiqty. Stad wniosek, ze Paraklet nie jest
imieniem wtasnym Ducha Swiqtego ani Jego synonimem. Au-
tor czwartej Ewangelii uwydatnia przede wszystkim ich wspélne
postannictwo, wspdlne zadania, jakimi s3: dzialanie w imieniu
Posytajacego (5,43; 10,25; 14,26), pozostanie z uczniami i w nich

18 1. DE LA POTTERIE, Gesi: e lo Spirito secondo il Vangelo di Giovanni,
PSV 4 (1979), 125-127.

187 L. STACHOWIAK, Ewangelia wedtug sw. Jana. Wstep, przektad, komen-
tarz (PNT 1V), Poznan 1975, 315; G. FERRARO, Lo Spirito della Verita nel
Vangelo di Giovanni, PSV 4 (1979), 130-142.
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(14,17.20.23; 15,4n.; 17,23.26), nauczanie z wiasnosci Ojca
(7,165 12,49; 14, 26; 16,13.15), $wiadczenie prawdzie (14,17;
15,265 16,13; 18,37), nieprzyjgcie przez $wiat wystepujacy prze-
ciw Niemu (5,38-47; 7,7; 14,17; 16,13; 16,8-11).

Weiaz nie sg catkowicie jasne ani warto$¢ semantyczna ter-
minu, ani jaki model funkcji, ktéra miataby petni¢ posta¢ zwana
parakletos'®8. Dlatego w tlumaczeniach prawie powszechnie ten
typowo grecki termin jest jedynie transkrybowany. W przekta-
dach starozytnych, bazujacych na btednej etymologii, oddawany
byt przez rzeczownik ,Pocieszyciel "1, Jest to jednak tylko jedno
z wielu mozliwych znaczen czasownika parakaleo, niepotwier-
dzone przez same teksty Janowe!®?. Nalezy bowiem pamietad,
ze forma parakletos, to imiestéw bierny od tegoz czasownika
i w sensie dostownym znaczy: ‘przywotany do kogo§’, najczes-

188 Obszerng analize danych filologicznych, genezy i Janowego rozumie-
nia terminu ,Paraklet” przeprowadza: A. JANKOWSKI, Paraklet, w: Egzegeza
Ewangelii sw. Jana. Kluczowe teksty i tematy teologiczne, red. F. Gryglewicz, Lublin
1992, 184-197. Warto zobaczy¢ takze artykut: T. M. DABEK, Przywolany — Po-
stany — Obecny. Bogactwo misji Ducha Parakleta obecnego wsrdd ucznidw Jezusa na
podstawie | 14-16,18-20.

189 Por. ttumaczenie J 14, 16 w Biblii Tysigclecia (wyd.IV).

190 A. JANKOWSKI, Paraklet, 196, pisze, ze terminu parakletos ,lepiej
nie tlumaczy¢ na jezyki nowozytne jednym wyrazem, lecz wzorem rabindéw,
cho¢ dla innych powodéw, zachowaé go w brzmieniu greckim, odpowiednio
zmodernizowanym w kazdym jezyku. Tak juz si¢ stato w wigkszosci prac nauko-
wych angielskich, francuskich i niemieckich. Wypadnie wigc i w Polsce rozstaé si¢
z Wujkowg tradycja Ducha ‘Pocieszyciela’”. W pigtym wydaniu Biblii Tysigclecia
o. Jankowski zaproponowat przyjecie formy greckiej ,,Paraklet”, wprowadzajac ja
do polskiego jezyka teologicznego, poniewaz polski dotychczas uzywany odpo-
wiednik zwraca uwagg tylko na cze$¢ jej znaczenia, wywoluje skojarzenia w strong
tego, co moze nie jest najistotniejsze. ,Paraklet” to Duch wezwany, przywotany,
postany od Ojca i Syna, zawsze obecny, by kontynuowaé misj¢ Syna. Pomaga On
zy¢ z Bogiem, dobrze rozumie¢ nauczanie Chrystusa, dawa¢ o Nim §wiadectwo
i podaza¢ do Bozego Krélestwa. Trzeba tylko zawsze otwiera si¢ na Jego $wiatlo
i moc i pomagaé¢ innym korzysta¢ z niewypowiedzianego Bozego Daru: zob.
T. M. DABEK, Przywotany — Postany — Obecny. Bogactwo misji Ducha Parakleta
obecnego wsrdd ucznicw Jezusa na podstawie | 14-16, 27.
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ciej na pomoc, w roli ,,obroficy”!?!. Jakkolwiek znaczenie to jest
ostatnio najczesciej przyjmowane, to nie opisuje ono w petni roli,
jaka wedtug stéw Jezusa ma petnié¢ Paraklet!®?.

Dziatania Parakleta sg szeroko przedstawione przez Jezusa
w pigciu obietnicach (14,16-17.25-26; 15, 26; 16,7-11.13-15).

1. Pierwsza obietnica (J 14,15-17)1%

Adresatami daru Parakleta maja by¢ ci, ktérzy miluja
Chrystusa (14,15), za$ podstawowym zadaniem Parakleta —
wedlug pierwszej obietnicy — jest ,by¢ z uczniami”: ,Ja za$
bede prosit Ojca, a innego Parakleta da wam, aby z wami byt
na zawsze” (14,16). Obietnica ,innego Parakleta” suponuje,
ze Jezus sam do tej pory petnil wobec ucznidéw t¢ funkcje.
Jako ,inny Paraklet” Duch Swigty bedzie kontynuatorem Jego
misji, przejmie Jego funkcje. Istnieje cigglo$¢ dziatania po-
miedzy misja, jaka ma petni¢ Paraklet, a misja objawieniowa
Jezusa, postanego przez Ojcal?.

Y1 F. GRYGLEWICZ, Jan ewangelista o Duchu S‘wiglym, w: Duch Swi;z‘y
— Duch Bozy, red. L. Stachowiak, R. Rubinkiewicz, Lublin 1985, 98-99; A. Jankow-
ski uwaza, ze najtrafniejszym przektadem tego terminu jest tytul ,Oredownik”.
O innych jeszcze mozliwych przektadach tego specyficznie Janowego okreslenia
pisze: J. SZLAGA, Historiozbawcza misja Ducha §fwi§z‘ego, w: Duch gwigty —Duch
Bozy, 103.

192 1. SCHLIER, Duch Swigz‘y Jako ttumacz” w swietle Ewangelii Janowej,
Concilium 18, 2 (1998), 36-47, ujmuje misje Parakleta nieco inaczej: ,Podobnie jak
postanie Jezusa jest dowodem mitosci Boga wobec $wiata (por. ] 3, 16), tak tez jest

nim postanie Parakleta, w ktérym Jezus si¢ objawia i pozostaje obecny. Jako ‘thumacz’

Jezusa, stawia On $wiat w $wietle prawdy...” (s. 43). A nieco dalej dodaje: ,Duch
wyjasnia pelne znaczenie wydarzenia Jezusa i calg Jego rzeczywistos¢” (s. 47).

193 Szczegétowa analiza teologiczna znajduje sie u J. KRECIDEO, Duch
Swigz‘y i Jezus w Ewangelii sw. Jana, 293-297.

194 FW. BEARE, Spirit of Life and Truth: The Doctrine of the Holy Spirit in
the Fourth Gospel, 115; R.E.BROWN, The Paraclete in the Fourth Gospel, 126-132;
H. LANGKAMMER, Teologia Nowego Testamentu, 201-204; R. KARWACKI,
»Spiritus Paraklitus”, 35; A. PACIOREK, Ewangelia umitowanego ucznia, 356.

Pneumatologia 103

Duch Paraklet, widziany jako nastepca, bylby kontynuato-
rem misji Jezusa historycznego!®.

Uzyty w 1] 2,1 tytul parakletos odnosi si¢ do Jezusa jako
Sprawiedliwego, Wspomozycielal®® — przed obliczem Ojca
w niebie wspomaga uczniéw w ich stawaniu si¢ sprawiedliwymi
(nawet jezeli jeszcze bedac ,na §wiecie” zdarza im si¢ grzeszyc).
Zmartwychwstaty Jezus speilnia w ten sposéb swoja obietnice
ciagtej obecnosci przy uczniach: ,,O cokolwiek prosi¢ bedziecie
w imie moje, Ja to spetni¢” (J 14,13-14). Jakkolwiek pozostaje
w niebie, to jednak aktywnie wspomaga wszelkie sprawiedliwe
dazenia (prosby) uczniéw. Co wiecej, jest to wsparcie catkowi-
cie skuteczne: ,Ja to spetni¢”. Duch Swiqty, jako ,inny Para-
klet”, petni funkcje sukcesora Jezusa na ziemi w odniesieniu do
uczniéw. Implikuje to, ze Jezus pelnil w stosunku do uczniéw
tunkcje ,Parakleta” podczas swojej ziemskiej misji, a po swoim
odejsciu bedzie prosit Ojca, by postal im ,innego Parakleta”,
ktéry bedzie petnit wobec nich podobna funkcje. Czwarta
Ewangelia koncentruje si¢ tutaj na misji eklezjalnej Ducha,
ktéry ma pomagaé uczniom poglebia¢ wiare w Jezusal®’.

Duch jako ,inny Paraklet” kontynuuje misje Syna. Ojciec
Jankowski zestawit wspélne cechy postannictwa Ducha Swiete-
go i Syna w Ewangelii §w. Jana:

15,26 — pochodzi od Ojca (Syn — 16,27n.; 17,8);

15,26; 16,13 — przychodzi na swiat (Syn — 5,43; 16,28;
18,37);

195 Tak interpretuja wyrazenie ,innego Parakleta” w tym tekécie: F. GRY-

GLEWICZ, Duch S’wi;?ty a Jezus Chrystus w czwartej Ewangelii, RTK 24 (1977),
48-50; R. FABRIS, Giovanni, 95.

19 Przyjmowany niemal powszechnie przektad terminu parakletos w 1] 2,1
jako ,rzecznik”, ,obrorica” w gruncie rzeczy wypacza sens wstawienniczej dziatal-
nosci uwielbionego Jezusa. Nie chodzi w niej o to typowo adwokackie, stowne,
usprawiedliwianie, czyli tlumaczenie uczniéw przed Ojcem. Jezus jako Spra-
wiedliwy daje im moc, pochodzaca od Ojca, aby i oni z grzesznikéw stawali si¢
sprawiedliwymi.

Y7 G.FERRARO, Gesit e lo Spirito, 136n.
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3,34; 7,39; 14,16 — jest dany (Syn — 3,16; 6,32);

15,26; 16,7 — jest postany (Syn — 3,17; 4,34; 5,37n.; 7,28 i in.);

14,26 — dziata w imieniu posylajacego (Syn — 14,24n.; 5,43;
10,25);

14,17 — pozostaje z uczniami i w nich, dajac si¢ im poznac
(Syn —14,7.9.20.23; 15,4n.; 17,23.26);

14,26; 16,13nn. — naucza z zasobéw posytajacego (Syn —
7,16; 12,49; 14,26);

14,17; 16,13 — stuzy prawdzie (Syn — 14,6; 18,37);

15,26 — sktada swiadectwo (Syn — 8,14);

14,17 —jest niepoznany przez §wiat i nieprzyjety (Syn —5,43;
16,3; Stowo — 1,12);

16,8-11 — wystepuje przeciw $wiatu (Syn — 7,7)1%8.

Wydaje sig, ze pierwsza obietnica jest doskonatym wyjasnie-
niem uzytego tu po raz pierwszy przez ewangeliste tytutu parakletos.
Wskazuje ona wyraznie na Ducha jako ,Obecnego” z uczniami
w ich zmaganiach posréd ,$wiata”i ze ,,§wiatem” - jako ich , Wspo-
mozyciela”w tych wielorakich zmaganiach. Dlatego ,.inny Paraklet”,
czyli po prostu ,,inny Wspomozyciel” w pozostawaniu uczniéw ,,na
$wiecie”. Przymiotnik ,inny” wskazuje takze na odr¢bnos¢ Ducha
Swigtego, ktéry jest kims innym niz Jezus!'®.

Czasownik ,da¢” wyraza nie tylko zwiazek miedzy Ojcem
i Synem, ale takze miedzy Ojcem a uczniami. Tak jak Chrystus
jest darem Ojca dla catej ludzkosci, tak Duch Swiety jest darem
Ojca i Syna réwniez dla wszystkich. ,Dajac Syna i Ducha, Bég

Ojciec realizuje petne i doskonate udzielanie siebie ludziom™2%,

198 Za'T. M. DABEK, Przywotany — Postany — Obecny. Bogactwo misji Ducha
Parakleta obecnego wsrdd uczniow Jezusa na podstawie | 14-16,23.

199 A. JANKOWSKI, Wymiar pneumatologiczny chrystologii, RBL 35 (1982), 8.

200 1. SZLAGA, Historiozbawcza misia Ducha Swigtego, 104 podsumowujac
swoja analiz¢ na temat Parakleta pisze: ,W czasie, jaki uptywa miedzy pierwszym
i drugim przyjéciem Jezusa, dziata Duch-Paraklet, poprzez pojedyncze i kolejne
paruzje, uobecniajac dziatania samego Jezusa, czyli Jego trwajaca paruzje”; por.
takze A. JANKOWSKI, Eschatologiczne znamiona postannictwa Ducha Parakleta,
w: Egzegeza Ewangelii sw. Jana, 91.
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W wersecie 17. Duch Paraklet zostaje utozsamiony z Du-
chem Prawdy. Okazuje si¢, ze wszystkie zadania Ducha Parakleta
zmierzaja tylko i wylacznie do objawienia prawdy. Dochodzi tu
do szczytu objawienie wewngtrznego zwigzku miedzy Duchem
a Prawda, ktére zostalo zainicjowane w pierwszej czg$ci Ewangelii,
w rozmowie Jezusa z Samarytanka (4,23n.). Cecha charaktery-
styczng Janowej pneumatologii jest Sciste taczenie Ducha z prawda.
Ma to swoje uzasadnienie w tym, ze prawda w czwartej Ewangelii
oznacza sama Boza rzeczywisto$¢ objawiong ludziom, ktéra moze
by¢ przekazywana jedynie za posrednictwem Ducha. Bez Jego
wspétdziatania cztowiek nie méglby zblizy¢ sie do Boga?'l.

Swiat nie moze przyja¢ Ducha Prawdy, poniewaz Go nie wi-
dzi ani nie zna (por. 14,17a). Zwréémy uwage na ten bardzo moc-
ny zwrot ,,nie moze przyjaé”. Podkresla on bezwzgledna niemoz-
nosé¢, niemoc $§wiata wobec débr zbawienia: ludzie pozostawieni
sami sobie nie s3 w stanie doj$¢ do Chrystusa, bo nie stysza, a nie
styszac, nie moga uwierzy¢ (por. Rz 10,14). Wobec powyzszego
»Swiat” w stownictwie Jana okresla tych, ktérzy opowiedzieli si¢

po stronie wladcy tego $wiata, ktérym jest szatan??2.

2. Druga obietnica (J 14,25-26)>%

Obietnica druga powtarza i wyjasnia tre$¢ pierwszej obietnicy
(14,15-17) o pochodzeniu Parakleta. Dawca Ducha dla uczniéw ma
by¢ Ojciec, lecz dokona tego na prosbe Jezusa?™. Janowa idea pocho-
dzenia Ducha od Ojca idzie tutaj po linii Starego Testamentu, gdzie

201 A KOT, Duch Paraklet (] 14-16), 190-192; L. STACHOWIAK, Ewan-
gelia wedlug Sw. Jana. Wstep, przektad, komentarz, 317.

202'W pismach Jana stowo ,$wiat” jest pojeciem zlozonym. Przede wszyst-
kim ma ono znaczenie negatywne, oznaczajac ludzko$¢ upadta z powodu grzechu.
Ponadto $wiat jest rozumiany jako wszechswiat (1,10; 17,15), a takze jako miejsce
doczesnej egzystencji ludzkiej (1,9; 3,19; 12,46; 16,21).

203 1. KRECIDEO, Duch §wigty i Jezus w Ewangelii sw. Jana, 298-300.

204 F. GRYGLEWICZ, Jan Ewangelista o Duchu Swietym w Kosciele, w:
Duch Swigty — Duch Bozy, 90n.
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Bég jest zawsze dawca Ducha. Udzielenie uczniom daru Parakleta
i zarazem cata jego misja wobec uczniéw uzalezniona jest jednak od
prosby Jezusa (14,16), ktory jest posrednikiem, i od Jego wywyzszenia
(16,7; 7,39). Ojciec posle Ducha w imi¢ Chrystusa (14,26) — wida¢
tutaj motyw kontynuacji misji Chrystusa w misji, jaka ma petni¢
Duch. Sam Chrystus wezmie udziat w tym postaniu (16,7) i to, co
bedzie czynit Paraklet, bedzie zanurzone w Synu, ktéry sam wszystko
to, co ma, ma od Ojca (17,7n.) — przestanki do teologii Trdjcy.
Funkcjg Parakleta jest ,nauczyé (didaskein) uczniéw
wszystkiego”2%%. Duch Swiety bedzie uczyt uczniéw, a wiee przy-
szty Koscidt, ktéry oni wtedy w Wieczerniku tworzyli w zalazku.
Jezus w tej obietnicy wyraznie precyzuje, na czym bedzie w istocie
polegata, a raczej, z jakich dziatan bedzie zlozona nauczycielska dzia-
talnos¢ Parakleta. Czasownik nauczaé jest w stownictwie Janowym
terminem objawieniowym (np. 8,28; 7,14.28.35; 8,20) i pojawia si¢
problem czy Parakleta nalezy tutaj rozumiec jako objawiciela takiego
jak Jezus. Funkcje Parakleta nalezy rozumie¢ tutaj jako tego, kto ma
przekazywaé uczniom wszystko to, co Jezus powiedziat i interpreto-
wac to — wyjasnia¢ w ich aktualnej sytuacji, dzigki czemu mozliwy
jest nowy wglad w wypowiedz Jezusa w kontekscie ich nowych zy-
ciowych do$wiadczert. Wezmy pod uwage, ze Jan ewangelista pisze
stowa drugiej obietnicy w takim okresie, kiedy to pierwsze pokolenie
apostoléw wymiera i faktem niepokojacym staje si¢ problem prze-
kazywania depozytu wiary nastepnym pokoleniom. Inspiratorem
Bozego objawienia poprzez wszystkie wieki bedzie Duch vaiqty,

postany przez Ojca w imieniu Syna206.

205 . GRYGLEWICZ, Jezusowe przeméwienia w Czwartey Ewangelii,
Krakéw 1985, 143; F. GRYGLEWICZ, S. MEDALA, Ewangelia wedtug sw.
Jana,w: Wstep do Nowego Testamentu, red. R. Rubinkiewicz, Poznan 1996, 507n.;
H. WITCZYK, Duch Swigty jako Paraklet, 95-96.

206 A. JANKOWSKI, Zarys pneumatologii Nowego Testamentu, 41; 1. DE
LA POTTERIE, Parole et Esprit dans S. Jean, 193; G. FERRARO, Gesi ¢ lo
Spirito, 137, A. KOT, Duch Paraklet (J 14-16), 194; S. MEDALA, Chrystolo-
gia Ewangelii sw. Jana, Krakéw 1993, 334; F. GRYGLEWICZ, S. MEDALA,
Ewangelia wedlug sw. Jana, 508.
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Po poczatkowym i dosyé ogélnym ,nauczy” podane jest
pierwsze uszczegSlowienie: ,,przypomni (Aypomnesei) wam wszyst-
ko, co Ja wam powiedziatem”. Czasownik ten nie wskazuje na
dziatanie polegajace na wspieraniu zawodnej ludzkiej pamigci.
Wszedzie tam, gdzie stowo to wystepuje (J 2,22; 12,16), chodzi
o poglebione, zwlaszcza mesjariskie i zbawcze odkrywanie sensu
stéw Jezusa oraz zdarzen z Jego zycia — dotychczas postrzeganych
i rozumianych tylko powierzchownie, a nawet paradoksalnie.
Krétko méwige, czasownik Aypomnesein wskazuje na trzy dzia-
tania Ducha: uobecnianie na nowo stéw Jezusa (przypominanie
ich jako wcigz aktualnych), ttumaczenie ich glebi znaczeniowej,
utatwianie do§wiadczalnego (historyczno-zbawczego) przezywa-
nia ich prawdy (aktualizacja w zyciu Kosciota w kolejnych okre-
sach dziejéw zbawienia). Przypominanie Parakleta dotyczy wiec
wszystkiego, co Jezus powiedzial (objawil) — stowa i czyny — tego,
co dopetnito si¢ w wywyzszeniu na krzyzu i zmartwychwstaniu.
Nie ogranicza si¢ ono jednak tylko do wspominania przeszto-
§ci, lecz ma ozywia¢ wydarzenia zbawienia w Zyciu wierzacych
i prowadzi¢ ich do gl¢bszego poznania (2,22; 7,39; 12,16). Jego
nauczanie polega¢ bedzie na interioryzacji nauczania Jezusa?"’.

Zadaniem Parakleta, wynikajacym z Jego nauczania (14,25-26),
jest ukazywanie (objawianie) uczniom prawdziwej tozsamosci Je-
zusa. Jak wskazuje kontekst méw pozegnalnych oraz bezposred-
ni kontekst 14,13-26, chodzi o znaczenie Jezusowego odejscia
($mierci i zmartwychwstania). Dziatalnos¢ ziemska Jezusa jest
widziana jako co$ tajemniczego, co zostaje ujawnione dopiero po
Jego ,godzinie”.

Funkcja Parakleta polegajaca na nauczaniu i interpretowaniu
wydaje si¢ sprzeczna z czysto prawnym — sadowniczym znacze-
niem tego terminu przyjmowanym przez niektérych egzegetéw.
Janowy termin Paraklet przyjmuje w IV Ewangelii podwéjne

207 1. DE LA POTTERIE, La Vérité dans Saint Jean, 1, Rome 1977, 370;
1. DE LA POTTERIE, Gesit e lo Spitito secondo il Vangelo di Giovanni, 128;
S. MEDALA, Chrystologia, 334; H. WITCZYK, Duch Swigty jako Paraklet, 96.
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znaczenie: sens sgdowniczy i nauczycielski. Potwierdza to okre-
§lenie Parakleta jako Ducha Prawdy (14,17; 15,26; 16,13) — ten,

kto naucza, ttumaczy, interpretuje.

3. Trzecia obietnica (J 15,26-27)°%

W trzeciej obietnicy wyeksponowana jest kolejna funkcja,
ktéra ma petni¢ Duch Paraklet wobec uczniéw — ma $wiadczy¢
o Jezusie. Postannictwo Ducha Swit;tego ma wigc swdj sens i cel.
Bedzie On $wiadczy¢ o Jezusie (por. w. 26b)*®. W pismach Ja-
nowych stowo ,$§wiadczy¢” ma specyficzne znaczenie. Nalezy za-
znaczy¢, ze Ewangelia Jana, bardziej niz inne, jest swiadectwem.
Czasownik ,swiadczy¢” wystepuje w niej 13 razy, podczas gdy
u Marka 2 razy,u Lukasza 1 raz,u Mateusza ani razu. Ma to swoje
uzasadnienie w tym, ze Ewangelie synoptyczne dla wyjasnienia
kerygmatu apostolskiego stosuja nieco inne stownictwo anizeli
czwarta Ewangelia. Poza tym, centralnym tematem Ewangelii
Jana jest objawienie Boze przyniesione przez Jezusa Chrystusa,
a pojecie swiadectwa byto najlepszym okresleniem dla oddania tej
mysli. Duch Swiety jest zobowigzany do dawania $wiadectwa za
posrednictwem apostoléw szczegdlnie wobec tych, ktérzy Chry-
stusa nie znaja*!°.

Swiadectwo Parakleta ma takze uzdolni¢ adresatéw tekstu
Ewangelii do poznania istoty jej przestania — oredzia o Synu, ktéry

208 J. KRECIDYO, Duch Swiety i Jezus w Ewangelii sw. Jana, 301-303.

29 A. FEUILLET, Les promesses johanniques de I’Esprit Paraclet, 31;
H. WITCZYK, Duch Swigty jako Paraklet,97.

210 Zachodzi tu pewna analogia z ujeciem Fukasza, wedtug ktérego apo-
stotowie sg powotani do dawania §wiadectwa nie tylko o zmartwychwstaniu, ale
takze o zyciu ziemskim Jezusa (Ek 24,48, Dz 1,21-26). Ponadto pisma Lukaszo-
we akcentujg role Ducha Swiqtego w $wiadczeniu o Chrystusie jako Tym, ktéry
umacnia $wiadectwo uczniéw (Dz 5,32). Apokalipsa za§ méwi o dopelnieniu
$wiadectwa w przyszlej eschatologii oraz §wiadectwie krwi, ktérym jest me-
czefistwo uwiericzone chwalg (11, 3-12). Zob. A. KOT, Duch Paraklet (] 14-16),
197-198.
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zostal postany przez Ojca, aby Go objawi¢. Ta czynno$¢ nauczy-
cielska Parakleta jest silnie zwigzana z dziatalnoscig nauczycielska
Jezusa. On sam najpierw dawat $wiadectwo o sobie — w czasie
publicznej dziatalnosci (por. J 5,31; 8,13.14.18). I tak wyjasniajac
istote swego przyjscia na $wiat méwil, ze ,$wiatlos¢”, ktéra przy-
szta, ujawnia zte czyny ludzi (3,19-20) — odstania ich niewiarg jako
niczym nieuzasadniong. Podobnie, jak bedzie to czynit Duch, sam
Jezus $wiadczy o tym, ze czyny ,$wiata” sg zte (7,7) i wielokrotnie
zarzuca grzech swoim przeciwnikom (8,21.24; 9,41; por. 15,22).
W tej obietnicy, poprzez funkcje swiadczeniows Parakleta, uka-
zany jest sadowniczy wymiar parakletologii czwartej Ewangelii.
Duch Paraklet uczestniczy w wielkim procesie pomig¢dzy Jezusem
a $wiatem. Paraklet, nazwany tutaj Duchem Prawdy, nie $wiad-
czy bezposrednio w $wiecie, lecz wéréd uczniéw, oni za§ wobec
przesladujacego ich $wiata?l. W tej konfrontacji z wrogim $wia-
tem $wiadectwo Ducha Prawdy nabiera dla uczniéw szczegélnego
znaczenia®?'?. Paraklet pelni w uczniach funkcje obronicy prawdy
o Jezusie. Dzigki niemu uczniowie moga stawi¢ czota przeslado-
waniom i zaswiadczy¢ wobec $wiata o Chrystusie (15,27a).

4. Czwarta obietnica (J 16,4-11)%'3

Obietnica czwarta ukazuje $cisty zwiazek pomiedzy odej-
$ciem Jezusa i przyjsciem Parakleta. Jezus musi odejs¢, aby Pa-
raklet mégl przyjsc. Smier¢ Jezusa na krzyzu jest ukazana tutaj
jako celowa i konieczna, gdyz dzigki wydarzeniom paschalnym
Jezus powréci do Ojca i przyjdzie do nich Paraklet. Paraklet jest
tu ukazany jako kontynuator misji Jezusa na ziemi. Obietnica
ta ukazuje przede wszystkim funkcje, jaka ma petni¢ Paraklet
wobec $wiata.

11 G. FERRARO, Lo Spirito della Verita nel Vangelo di Giovanni, PSV 4
(1981),134-137.

%12 H. LANGKAMMER, Pneumatologia biblijna, 143.

213 . KRECIDYO, Duch Swiety i Jezus w Ewangelii sw. Jana, 303-306.
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Sytuacja uczniéw, zasmuconych Jego odejéciem (16,6)
i przesladowanych przez §wiat, nie jest beznadziejna, gdyz obie-
cany Paraklet bedzie petnit wobec $wiata funkcje¢ swiadka i gdy
przyjdzie, ,przekona $wiat o grzechu, o sprawiedliwosci, i o sa-
dzie” (16,8)?**. Obietnica ta, podobnie jak poprzednia, ukazuje
wiec aspekt sadowniczy dziatania Parakleta. To dziatanie Para-
kleta ma by¢ skuteczne — $wiat zostanie przez Niego przekonany
,»0 grzechu, sprawiedliwosci i sadzie” 215,

Dos¢ czesto przyjmowana interpretacja widzi w tym tekscie
sens przekonania uczniéw o winie $wiata?1®. Ma to by¢ dziata-
nie ,w sumieniach” uczniéw. Zadaniem Parakleta jest danie im
pewnosci wewnetrznej, ze $wiat jest grzeszny i ze prawda jest po
stronie Jezusa. Chodzi wigc o utwierdzenie uczniéw w wierze
w czasie kryzysu zwigzanego z nienawiscia i z przesladowaniami
ze strony $wiata. Dziatanie Parakleta pozwala uczniom odnalez¢
site potrzebng do przeciwstawienia si¢ ktamstwu §wiata i pozo-
stania wiernymi Chrystusowi?!”.

Wina $wiata jest rozwazana w trzech aspektach: ,grzechu,
sprawiedliwosci i sadu”. Istota grzechu wedtug czwartej Ewange-
lii polega na niewierze w zbawcze zamiary Boga?!8. Przyjscie na
$wiat Chrystusa miato na celu jednoznaczne i ostateczne ukazanie
$wiatu grzechu (15,22). Nieprzyjecie Jezusa, Mesjasza i Syna Bo-
zego — niewiara w Niego — jest grzechem przeciw Bogu. Grzech
ten pocigga za soba odrzucenie daru zbawienia ofiarowanego
$wiatu przez wcielenie i krzyz Jezusa. Funkcja obiecanego Para-

214 G. FERRARO, Gesit ¢ lo Spirito, 138n; J. KUDASIEWICZ, Paraklet
a grzech swiata (J 16,1-11), RT 6,38 (1993),109-119.

25 J. SZLAGA, Historiozbawcza misja Ducha Swigtego wedtug J 16,811,
106, precyzuje to w ten sposéb: ,W naszym wiec tekscie Duch-Paraklet udowod-
ni $wiatu, przekona $wiat, ze istnieje w nim grzech, sprawiedliwo$¢ i sad”.

216 Po tej linii idg badacze tego zagadnienia. I. DE LA POTTERIE, Le Pa-
raclet, 102 podaje argumentacje i stosowng bibliografie.

A7 H. LANGKAMMER, Pneumatologia biblijna, 143.

218 A.JANKOWSKI, Zarys pneumatologii Nowego Testamentu,45;]. SZLA-
GA, Historiozbawcza misja Ducha waigtega wedtug ] 16,8-11,108.
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kleta polega¢ bedzie wiec na przekonaniu §wiata o tym grzechu
(16,9). Przekonywanie $wiata o sprawiedliwosci (16,10) polega
na doprowadzeniu go do przekonania, ze odejscie Jezusa do Ojca
przez krzyzowsa $mier¢ byto konieczne i miato sens??. Wynikato
ono ze sprawiedliwosci Chrystusa, bylo Jego tryumfalnym zwy-
ciestwem i $§wiadectwem Jego jednosci z Ojcem??. Paraklet ma
za zadanie réwniez przekona¢ §wiat o sadzie — o tym, ze ,wtadca
tego $wiata jest osgdzony” (16,11). Zwycigstwo nad wladcg tego
swiata dokonato si¢ przez dobrowolne postuszenstwo Jezusa az do
$mierci na krzyzu. W akcie tym objawiona zostata Jego mitos¢ sy-
nowska do Ojca oraz mitoé¢ Boga do $wiata. Objawienie przynie-
sione $wiatu przez Jezusa, ktdre jest zniszczeniem grzechu $wiata
i pokonaniem jego wiadey (1,29; 12,31; 16,11), stawia czlowieka
w nowej perspektywie. Pojawiaja si¢ dwie mozliwosci: decyzja
wiary w Jezusa, ktdry jest postany przez Boga lub zwigzanie si¢
z wiadcg tego $wiata??l. Odrzucenie wiary w Jezusa jest wydaniem
na siebie wyroku potepienia®??. Sad, w ujeciu w Ewangelii, nie
jest tylko czysto teoretycznym orzeczeniem prawnym, lecz wer-

dyktem, ktéry pociaga za sobg wyrok i wykonanie??.

5. Piata obietnica (J 16,12-15)2%

Wreszcie, trzecie uszczegélowienie nauczycielskiej dzia-
talnosci Parakleta zawarte jest w piatej obietnicy: ,Gdy za$
przyjdzie On, Duch Prawdy, doprowadzi was do catej prawdy.

219 1, SZLAGA, Historiozbawcza misja Ducha Swi;tega wedtug J 16,8-11, 109n.

220 g, MEDALA, Chrystologia, 335.

221 Swiat jest rozumiany tutaj jako okreslenie ludzi, ktérzy nie akceptuja
rzeczywistosci eschatologicznej oraz odrzucaja $wiatlo i prawdg. Por. S. MEDA-
LA, Swiat, w: Egzegeza Ewangelii sw. Jana. Kluczowe teksty i tematy teologiczne,
red. F. Gryglewicz, Lublin 1992, 347; ]. SZLAGA, Historiozbawcza misja Ducha
gwi;tego wedlug J 16,8-11, 104.

222 1. SZLAGA, Historiozbawcza misja Ducha Swigtego wedtug ] 16,8-11, 112.

223 H. LANGKAMMER, Pneumatologia biblijna, 144.

224 . KRECIDYO, Duch Swiety i Jezus w Ewangelii sw. Jana, 306-310.
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Bo nie bedzie méwil od siebie, ale powie wszystko, cokolwiek
ustyszy, i oznajmi wam rzeczy przyszte” (J 16,13). W przyto-
czonym zdaniu dwa razy uzyty jest czasownik /alein, begdacy
wrecz terminem technicznym na okreslenie mowy objawiciel-
skiej Jezusa (3,34; 7,17; 8,28.38; 12,49-50; 14,10)?%°. Tak wiec
obiecany uczniom Paraklet b¢dzie prowadzit w stosunku do nich
dziatalno$¢ objawicielska. Nalezy jednak nade wszystko zwrécié
uwage na wystepujacy w ostatnim cztonie tej obietnicy czasownik
anangellein. Jest on tu uzyty w odniesieniu do objawicielskiej
dziatalno$ci Ducha. Ma on swa bezposrednia paralele w wypo-
wiedzi Samarytanki o Mesjaszu-Objawicielu: ,Rzekta do Nie-
go kobieta: «Wiem, ze przyjdzie Mesjasz, zwany Chrystusem.
A kiedy On przyjdzie, objawi nam wszystko»” (4,25). Wtasciwe
rozumienie tego czasownika jest mozliwe dzigki uwzglednieniu
Dn 2,2.4.6 — gdzie prorok Daniel wyjawia Nabuchodonozorowi
sens snéw, czyli pozwala mu juz teraz uczestniczy¢ w tym, co
nastapi w przysztosci. Prorok jakby podnosit kurtyne (por. sens
przedrostka ana-) i pozwalat krélowi uczestniczy¢é w nadcho-
dzacych nieodwotalnie wydarzeniach, jakby juz rozgrywajacych
si¢ teraz. Takie rozumienie czasownika anangellein kaze sadzié,
ze do nauczycielskiej dziatalnosci Parakleta naleze¢ bedzie takze
wprowadzanie uczniéw w doswiadczenie przychodzacego zwy-
cigstwa Jezusa (Jego zmartwychwstania). Funkcje te petni Duch
w odniesieniu do uczniéw Jezusa, o ktérych mowa w Apokalip-
sie (rozdz. 2-3). Zanurzonym posréd przesladowan i udrek daje
im poznaé blask zwyciestwa Chrystusa oraz ich ostatecznego
zwycigstwa z Chrystusem (jak refren wystepuje tam odniesienie
do ,zwyciezcy” i do ,zwyciezania z Chrystusem”)?2°.

W wersecie 12. autor przytacza wypowiedz Jezusa skierowa-
ng do uczniéw, w ktérej stwierdza On, ,ze jeszcze wiele ma im do
powiedzenia, lecz uczniowie nie moga tego znie$¢”. Nie chodzi
tutaj o nowe objawienie, ktérego ma dokonaé przez Parakleta,

225 H.WITCZYK, Duch Swigty jako Paraklet, 97.
226 Tamze, 98.
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gdyz objawienie samo w sobie juz jest dokonczone. Paraklet
bedzie miat za zadanie objawi¢ uczniom nowsg jako$¢ faktéw,
poglebi¢ w nich zrozumienie objawienia dokonanego w Jezusie,
aktualizowa¢ w ich Zyciu prawde, przyniesiong w osobie Jezusa.
Bedzie pomagal im w zinterioryzowaniu stéw i czynéw Jezusa
historycznego (element tradycji) i jednoczesnie ukazywat bedzie
koherencje ich obecnej sytuacji zyciowej z objawieniem dokona-
nym w Jezusie (element nowosci)??’. Niemozno$¢ zrozumienia
i przyjecia przez uczniéw w chwili obecnej tego, co Jezus ,ma
im jeszcze do powiedzenia” taczy si¢ z tym, ze objawienie nie
zostanie dopelnione dopéty, dopdki Jezus nie przejdzie przez
meke, $mier¢ i zmartwychwstanie i nie powréci do Ojca.

Najwazniejsza funkcja Parakleta-Ducha Prawdy jest tutaj opi-
sana w wyrazeniu: ,poprowadzi was w calej prawdzie”. Paraklet ma
prowadzi¢ uczniéw ,w kierunku i do wnetrza” objawienia Chry-
stusa w jego catosci??®. Objawienie zakoriczylo sie w i z Chrystusem,
a Paraklet ma prowadzi¢ uczniéw do pelniejszego poznania tego
objawienia. Ma On towarzyszy¢ uczniom jako przewodnik na
drodze ich dogtebnego poznawania Prawdy?%.

Paraklet ,nie bedzie méwit od siebie” — nie bedzie tworzyt
nowego objawienia. Bedzie za$§ méwit o tym, co ustyszat, co po-
chodzi z jego osobistych relacji z Synem i Ojcem. Tresci, ktére
Paraklet bedzie komunikowal uczniom, beda zywym stowem

27 G.M. BURGE, The Anointed Community. The Holy Spirit in The Johannine
Tradition, 216; G. RAFINSKI, Rola charyzmatu prorockiego we wspdlnocie Janowej
(] 16,12-15 i 1 ]), StGd 8(1992), 30.

228 M. BEDNARZ, Pisma sw. Jana, 114: ,Dzicki Duchowi Swiqtemu ta-
jemnica Syna i Ojca — istota objawienia — objawi si¢ im w calej glebi (J 16,13)”.
»Najwazniejsza funkcjg Parakleta jest doprowadzenie uczniéw do objawienia
danego w Chrystusie — w calym Jego dziele zbawienia. Nowe objawienie Para-
kleta nie jest w istocie nowe, lecz jest w catosci objawieniem Chrystusa podanym,
odstonietym i poglebionym przez Parakleta” (s. 33). Por tez: G. FERRARO,
Lo Spirito della Verita nel Vangelo di Giovanni, 138.

229 H. LANGKAMMER, Pneumatologia biblijna, 144; takze S. MEDALA,
Chrystologia, 336.
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Jezusa i Ojca. Paraklet, jako Posrednik, kontynuuje i aktualizuje
zywe stowo Jezusa, Jego zbawczg dziatalnogé?*°.

Kolejna funkcja Parakleta wobec uczniéw jest wyrazona
stowami: ,,0znajmi wam to, co ma nadej$¢”, ,z mojego wezmie
i oznajmi wam”, ,z mojego bierze i oznajmi wam”. Te¢ dzialal-
nos$¢ Parakleta trzeba widzie¢ jako kontynuacje Jezusowej misji
przepowiadania (np. 4,25). ,, To, co ma nadejs¢” ma $cisty zwigzek
z osobg Jezusa — ,oznajmianie” jest poprzedzone ,braniem”z tego,
»Co jest Jezusa”. Nie chodzi tutaj tylko o przekazanie informaciji,
ale o wyjasnienie lub ogloszenie jakiej$ tajemnicy?3!.

Ostateczny cel misji Parakleta polega na obdarzeniu
chwalg Jezusa. Tekst Janowy $cisle taczy t¢ czynnos¢ Parakleta
z ,oznajmianiem” uczniom prawdy o Jezusie. Chwata Jezusa
wzrastaé bedzie w miar¢ wzrostu poznania Go przez uczniéw,
dzigki spelnianiu wobec nich przez Parakleta powierzonych
Mu funkeji.

Nalezy moze podkresli¢ jeszcze jedno. Duch Swiety
w Ewangelii Janowej to Paraklet, ktérego wysytaja zaréwno
Ojciec jak i Syn (] 14,26; 15,26; 16,7), jest On zarazem na-
zywany ,Duchem prawdy” (J 15,26; 16,13). Wedtug Morico-
niego w te wizj¢ wpisuje si¢ takze obraz apokaliptycznego Ba-
ranka majacego siedem oczu. Chrystus zmartwychwstaty ma
pelni¢ (,siedem”) wiedzy i madrosci (,oczy”). Rozumowanie
egzegety wloskiego jest nastepujace: Oko jest do widzenia.
Im wigcej oczu kto$ posiada, widzi lepiej. Im bardziej ktos
moze widzieé, tym bardziej moze znaé. Funkcja doskonatego
poznania jest osiaggniecie petnej prawdy. Chrystus majac do-
skonale poznanie (,siedmioro oczu”), posiada petni¢ prawdy

20 H. LANGKAMMER, Pneumatologia biblijna, 145.

B1 5. MEDALA, Chrystologia, 336 zwraca uwage na to, ze tekst ten méwi
o roli Parakleta, podobnie jak Samarytanka w 4, 25 wyraza si¢ o przysztym Mesja-
szu. Por. takze A. JANKOWSKI, Duch Dokonawca, 108; EW. BEARE, Spirit of
Life and Truth: The Doctrine of the Holy Spirit in the Fourth Gospel, Tibingen 1996,
118.
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i poniewaz siedmioro oczu to siedem duchéw, On posiada
Ducha Prawdy. Wtasnie o tym Duchu zostaje powiedziane,
ze ,doprowadzi do calej prawdy” i ze ,nie be¢dzie méwit od
siebie, ale powie wszystko, co ustyszy” (J 16,13). Siedmio-
ro oczu, ktére przynaleza do Baranka i s3 w tym samym
momencie identyczne z siedmioma duchami Boga, wyraza
w sposéb symboliczny, wierzymy, te rzeczywistos¢: Baranek
posiada Ducha prawdy, aby go postad. Jezeli ta analiza jest
stuszna, mamy juz w tym miejscu posrednie wskazanie na
role, jaka odegra Duch Swiety dla wierzacych. Jest to teza,
ktérej nie da si¢ wykluczy¢.

IV. TEKSTY PNEUMATOLOGICZNE
W EWANGELIT JANOWE]
— TRZECIA GRUPA?*2

Sw. Jan kilkakrotnie ukazuje Jezusa, ktéry przekazuje
uczniom Ducha Swiqtego. Akt ten jest konstytutywny dla
rodzacego si¢ Kosciota. Najwiecej miejsca tej tematyce po-
$wieca ewangelista w ] 18,1-20,29.

1. Smieré Jezusa (J 19,28-30)

W narracji Janowej Jezus wiszacy na krzyzu nie wotla
w bélu do Boga (Mt i Mk), ale wypowiada znamienne stowo:
»2Dokonato si¢” (19,30), majace charakter okrzyku tryumfu,
jaki wznosi zwycieski wédz. Jan przeksztalca tym samym
krzyz w krélewski tron. Poza tym, Jezus nie jest pasywng
ofiarg przesladowania ze strony Zydéw. Przeciwnie, to On ma
pelna kontrole nad wszystkim, co sie dzieje i w catej historii
ukrzyzowania peini bardzo aktywna rol¢. On wypowiada
stowa, ktére wyznaczaja bieg akcji: od momentu spokojnego

232 Wieloraky i bardzo szczegétows analize tego tekstu odnajdujemy w pra-
cy:J. KRECIDEO, Duch Swiety i Jezus w Ewangelii sw. Jana, 311-364.
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przyjecia zolnierzy, ktérzy przyszli Go aresztowad i cofajg sig
ze strachu, az do chwili, gdy umierajac wypowiada w tonie
zwyciezcy ,dokonato si¢”. Nawet ostatni moment nalezy
widzie¢ nie jako pasywne ,wyzional ducha”, ale jako peine
dynamizmu i pokoju przekazanie Ducha.

Duch ozywia ziemskie objawienie Jezusa. Zostal On
przekazany przez Jezusa i urzeczywistnil si¢ dla wierzacych
w wypowiadanym przez Niego stowie. To udzielenie Ducha
przez Jezusa uczniom przed Jego wywyzszeniem jest jednak
tylko czg¢sciowe — niepeine. Petne udzielenie daru Ducha ma
nastapi¢ dopiero po zakonczeniu ziemskiej postugi Jezusa
(zob. 20,19-23).

Autor Ewangelii Janowej stawia zwiazek przyczynowy
pomie¢dzy wywyzszeniem Jezusa i petnig daru Ducha. Duch
zostanie dany w pelni dopiero po ,godzinie wywyzszenia”
Jezusa. Do tej godziny dziatanie Ducha w wierzacych jest
niepetne i ma relatywny charakter, stad takze wiara uczniéw
jest staba. Pelna moc dziatania Ducha ujawni si¢ dopiero po
wywyzszeniu Jezusa. Ma ona by¢ owocem godziny wywyz-
szenia Jezusa. Temat ten zostanie podjety i rozwinigty przez
Ewangeliste w mowach pozegnalnych Jezusa, gdzie dziatanie
Ducha Prawdy w wierzacych jest konsekwencja powrotu Je-
zusa do Ojca.

Scena $mierci Jezusa (ww. 28-30) jest traktowana jako ko-
lejny etap w procesie narodzin Kosciota na krzyzu. W Ewan-
gelii wedtug $w. Jana podanie octu taczy si¢ ze stowami Jezusa,
ale w sposéb bardzo naturalny. Jezus méwi: ,pragne”. Znany
z tradycji fakt ewangelista ten umieszcza w kontekscie, na
ktéry sktadaja sie inne stowa i czyny Jezusa niz w tradycji
synoptycznej — miedzy Jezusowym ,pragne” i ,przekazat
ducha”?33. Wyraznie w scenie tej pragnie ukazaé wazne w jego
oczach przestanie teologiczne. Stwierdzeniu: ,Jezus wiedzac,

233 Zanim wyjasniony zostanie sens uzytego tu greckiego rzeczownika preu-
ma, bedzie on ttumaczony bardzo ogélnie stowem ,,duch”.
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ze wszystko sie¢ dokonato” odpowiada ostatnie zdanie Jezusa
na krzyzu: ,Dokonato si¢”. Z kolei paralelnym elementem do
czasownika ,pragne” jest stwierdzenie ewangelisty: ,Sktonit
glowe i przekazal ducha”.

W scenie na Kalwarii Jezus po zakonczeniu swej misji
mesjariskiej oswiadcza: ,pragne”; ale reakcja zolnierzy (lub
kogokolwiek innego) oznacza, ze nie zrozumieli, co On méwi.
Ewangelista zaznacza to w ten sposéb, ze podaja Mu nie wodg,
tylko ocet, postugujac si¢ hizopem, najmniej nadajacym si¢
do tego celu. Reakcja ta jest znakiem catkowitego niezrozu-
mienia wypowiedzi Jezusa. Potem Jezus przez czynnos¢, ktérg
ewangelista okresla stowami ,przekazal ducha”, objawia, jaki
jest prawdziwy sens Jego pragnienia, co ono oznacza. Obydwa
zdania: ,pragne” i, przekazat ducha” pozostaja w zwigzku para-
lelizmu, przy czym pierwsze wprowadza w sens drugiego; pet-
nia objawienia zawarta jest w drugim zdaniu, bedacym opisem
ostatniej czynnosci Jezusa.

Pierwsze zdanie to tylko jedno stowo — ,pragne”. Wiele
wskazuje na to, ze zdanie, ktére Jezus wypowiada w przeto-
mowym momencie swego zycia, to wigcej niz prosba o jakis
napdj gaszacy pragnienie. Logika opisu, jego struktura, pa-
ralelizm ze zdaniem ,przekazal Ducha”, opisujacym ostatnig
czynno$¢ Jezusa, przemawiaja za tym, ze nalezy szukac sensu
duchowego tej wypowiedzi ukrytego pod sensem wyrazo-
wym. Jezus, ktéry méwi: ,pragne”, sam zamierza przekazac
stojacym pod krzyzem taki dar, ktéry gasi wszelkie pragnie-
nie. Ten, ktéry prosi, jest Tym, ktéry daje. Na plaszczyznie
sensu duchowego pragnienie Jezusa na krzyzu $cisle taczy
si¢ z wezesniejszymi obietnicami postania uczniom Ducha
Swictego. W jednej z nich Jezus wrecz stwierdza, ze Jego
odejscie z tego §wiata bedzie dla uczniéw pozyteczne, ponie-
waz, ,jezeli nie odejdg, Paraklet nie przyjdzie do was” (16,7).
Przyjscie Ducha do uczniéw jest swego rodzaju koniecznos-
cia, zwiazang z ich dobrem. Jezus wolajac ,pragne” wyraza
najpierw wlasna wol¢ postania uczniom Ducha. Réwnoczes-
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nie u§wiadamia swej nowej rodzinie, stojacej pod krzyzem, jej
najgtebsza potrzebe. Metafora pragnienia pozwala uchwyci¢
istote dziatania Parakleta, poréwnanego z kolei do strumieni
wody zywej. Zgodnie z obietnicg Jezusa, bedzie On uczyt
uczniéw wszystkiego i przypomni im wszystko, czego na-
uczat (14,26; por. 14,16-17; 15,26; 16,7.13-14). Duch ,wnie-
sie” stowa Jezusa do ich wnetrza, a nastgpnie bedzie je im
wyjasniat i zakorzenial w nich, tak aby mogly one wydawaé
wiele owocéw w zyciu wspélnoty (Kosciota) i $wiata?34.
Odpowiedziag na ,pragnienie” Jezusa i Jego nowej ro-
dziny jest czynnos¢, ktéra spelnia wywyzszony na krzyzu
Mesjasz-Krél, swiadom, ze juz si¢ dokonala Jego misja:
»przekazal Ducha” (w. 30). Nie ma watpliwosci, ze zdanie to
ma podwdjne znaczenie. Najblizszy kontekst i sytuacja kaze
widzie¢ w nim najpierw okreslenie $§mierci Jezusa. Jednak
racje filologiczne wymagaja, aby dostrzegaé takze inny sens.
Autor czwartej Ewangelii uzyl na okreslenie $mierci Jezusa
zupelnie wyjatkowego, nieznanego zwrotu. Chce wyrazZnie
zaznaczyé, ze $mier¢ Jezusa nie tylko oznacza koniec Jego
ziemskiej egzystencji, ale ma jeszcze jaki$ inny, wazny sens.
Wytania si¢ on wtedy, gdy si¢ uwzgledni mozliwe znaczenia
rzeczownika pneuma, uzytego z rodzajnikiem, oraz czasow-
nika paradidomi. Rzeczownik pneuma moze znaczy¢ ,wiatr”,
,oddech”, ,tchnienie”, ,duch”. Jezus ,przekazal Tchnienie”,
ktére jest réwnoczesnie ,Duchem”. Z kolei czasownik paradi-
domi zawiera ide¢ daru, ktéry podmiot dziatajacy przekazuje
jakiemus$ innemu podmiotowi — odbiorcy. Dlatego tez zdanie
paredoken to pneuma nalezy ttumaczy¢: ,przekazal Ducha”.
Czynno$¢ ,przekazania Ducha” ma ogromne znaczenie
dla nowej Rodziny Jezusa, zebranej pod krzyzem. W godzi-
nie Jezusa Duch Swigty zostaje dany Kosciotowi przez Jezusa

234 1. DE LA POTTERIE, Gesit e lo Spirito secondo il Vangelo di Giovanni,
124; por. takze ]. MATEOS, ]. BARRETO, I/ vangelo di Giovanni Analisi lingui-
stica e commento esegetico, Assisi 1982, 773-774.
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umierajacego. Ewangelista w nastepujacy sposéb opisuje mo-
ment §mierci Jezusa: ,I sktoniwszy glowe przekazat ducha”
(J 19,30). Ten moment wpisuje si¢ w kontekst stéw Jezusa
poprzedzajacych bezposrednio Jego $mieré: ,Wszystko sie
wypetnito” (19,35), tj. cala Jego misja, poniewaz rzeczywiscie
w tej godzinie wypelnia si¢ w pelni wola i dzieto Ojca. Wyra-
zenie ,przekazal ducha”, jest typowe dla Jana. U synoptykéw
podkresla si¢ akt naturalnej $§mierci Jezusa (Mk 15,39; Mt
27,50; Lk 23,46), tutaj natomiast wskazuje sig, jak to widzi
wielu egzegetéw, na dar Ducha Swietego, ktérego otrzymu-
jemy dzieki ostatniemu tchnieniu Jezusa. Jest to plaszczyzna
teologiczna, rézna od tej historycznej, ktéra odnosi si¢ do
wydania ostatniego tchnienia, tj. Jezus umierajac, oddaje
Ojcu to tchnienie, ktére od Niego otrzymat (por. £k 23,46).
Jan stosuje wlasciwa sobie amfibolig, tzn. podwéjne znaczenie
okreslonych wyrazen lub sytuacji. Plaszczyzna historyczna
wcale nie musi wyklucza¢ plaszczyzny teologicznej. One sie
wzajemnie dopelniajg. Ostatni oddech Jezusa byl znakiem
przej$cia do nowego czasu, tego Ducha Swigtegoz teraz juz
wypetni si¢ dar ,bez miary”, teraz juz zrealizuje si¢ ,chrzest
w Duchu Swigtym”. Godzina Jezusa staje si¢ godzing Ducha
Swiqtego.]ezus doktadnie w chwili swej odkupienczej $mier-
ci daje wierzacym Ducha, ktérego otrzymat od Ojca.

Scena przebicia boku Chrystusowego po Jego $mierci
ilustruje symbolicznie te samg rzeczywisto$¢. Z przebitego
przez zolnierza boku wyptynety krew i woda (J 19,34). Krew
wskazuje na zbawczy charakter $mierci Chrystusa. Jest to
$mier¢ baranka paschalnego (por.] 19,36), ktéry gtadzi grzech
$wiata (por. J 1,29) przez dar ze swojego zycia (J 10,17-18;
19,30). Woda natomiast przywotuje bezposrednio zapowiedz
Ducha Swiqtego 2] 7,38-39.] 19,34 jest spelnieniem tej za-
powiedzi. Wyptynigcie wody pomieszanej z krwia zapowiada
trwanie wylania Ducha Swietego dalej niz $mieré Jezusa.
Z przebitego boku Jezusa nie przestang wyptywac strumienie

wody Zywej.
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2. Pigédziesigtnica Janowa (J 20,19-23) 2%

Dar Ducha Swigtego jest w dziele Janowym ukryty nie tylko pod
symbolem wody wyptywajacej z przebitego boku Jezusa. Znajduje
swoje dopelnienie po zmartwychwstaniu, kiedy zmartwychwstaty
Jezus przychodzi do swoich uczniéw, by osobiscie zakomunikowac
im dar Ducha Swietego: ,A Jezus znowu rzekt do nich: «Pokéj wam!
Jak Ojciec Mnie postat, tak i Ja was posytam». Po tych stowach tchnat
na nich i powiedziat im: «WeZmijcie Ducha Swiqtego! Ktérym od-
puscicie grzechy, s3 im odpuszczone, a ktérym zatrzymacie, sa im
zatrzymane»”(]J 20,21-22).

W Janowym zwrocie z ] 19, 30 —, przekazat Ducha” dostrze-
gamy nie tylko stwierdzenie rzeczywistej $mierci Pana, ale i mo-
ment przekazania Ducha Swictego. W wydarzeniu opisanym
w ] 20,19-23 nie chodzi wiec o powtérzenie wydarzenia zestania
Ducha. Ewangelista jedynie w podwéjny sposéb przedstawia
dar Jezusa zaznaczajac konieczno$¢ Jego $mierci, by zaistniato
przekazanie Ducha (por. 19,30; 20,22). W ten sposéb obietnica
zawarta w ] 7,37-39 realizuje si¢ juz na krzyzu w $mierci Jezusa
i dopetnia ostatecznie w gescie tchnienia zmartwychwstalego
Pana na uczniéw i przyjeciu przez nich tego niezwyktego daru.

W Nowym Testamencie nie ma jednego tylko Zestania
Ducha Swigtego, lecz dwa. Mamy Pigcdziesigtnice Fukaszows
z Dziejéw Apostolskich oraz Pigédziesigtnicg Janowsg opisang

235 Autorzy omawiajacy temat zmartwychwstania Jezusa ograniczaja sie
najczesciej do pobieznego oméwienia perykopy paschalnej J 20,19-23. W jezyku
polskim istnieje mato opracowan na ten temat. Zob. E. Szymanek, Zestanie Ducha
Swigtego wedlug sw. Jana spetnieniem obietnicy (J 20,19-23), w: SW 12 (1975),
s. 463-466 (autor zajmuje si¢ gléwnie teologia perykopy z punktu widzenia
spelnienia obietnicy); A. Wrétniak, Pigédziesigtnica Janowa (] 20,22), w: B. Szier
-Kramarek, G. Kramarek, K. Mielczarek (red.), Prorok potezny czynem i stowem.
Prace ofiarowane Ksigdzu Profesorowi Jozefowi Kudasiewiczowi z okazji 70. rocznicy
urodzin, Lublin 1997, 225-235 (jedynie wyjasnia najwazniejsze terminy wersetu
i krétko przedstawia Janows koncepcje wydarzenia zestania Ducha Swigtego).
Znacznie bogatsza w opracowania jest literatura obcojezyczna.
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w ] 20,22, gdy Jezus tchnat na uczniéw i powiedzial: ,,Wezmijcie
Ducha Swiqtego”. Pieédziesiatnica Janowa odbywa si¢ w tym sa-
mym miejscu, co Eukaszowa, czyli w Wieczerniku, ale nie w tym
samym czasie. Miata miejsce w wieczér dnia zmartwychwstania,
nie za$ pi¢édziesiat dni po tym dniu.

Janowa ,Pieédziesigtnica” utozsamia si¢ wiec z Paschg Je-
zusa, z Jego $miercig i zmartwychwstaniem. Wprawdzie nazwa
»Piec¢dziesigtnica Janowa” jest zupelnie stuszna, to samo wyraze-
nie okazuje si¢ jednak dwuznaczne, bowiem dla autora Dziejéw
Apostolskich oznacza zupetnie inny opis. Do dzi$ egzegeci nie
sg zgodni, czy obie relacje dotyczg tego samego wydarzenia, czy
tez jednak opisujg dwa rézne momenty udzielania daru Ducha
Swietego Kosciotowi. Ci, ktérzy twierdza, ze chodzi o to samo
wydarzenie, réznie ttumaczg kwestie niezgodnosci dat w opisach.
Sa i tacy, ktérzy redukujg Janowa scene¢ do czysto symbolicznej
zapowiedzi wylania Ducha. Cz¢$¢ egzegetéw uwaza, ze Duch
Swiety byt prawdziwie dany w wieczor pierwszego dnia po zmar-
twychwstaniu, ale w inny sposéb niz pieédziesiat dni pézniej (por.
Dz 2,1-4). Niektérzy twierdza, ze dar Ducha z J 20,22 nalezy
odnies¢ do przebaczenia grzechéw, a dar Ducha z Dz 2,1-4 do
mocy czynienia cudéw i wskrzeszania umartych. Bardzo czesto
wielkanocny dar Ducha pojmuje si¢ jako dar indywidualny, usta-
nawiajacy relacj¢ z Ojcem, podczas gdy dar Ducha opisany przez
Fukasza okresla si¢ jako misyjny. Inni ograniczaja dar Ducha
Sw1qtego z J 20,22 tylko do taski rozpoznania i wyznania wiary
w zmartwychwstatego Pana (por. 1 Kor 12,3b: ,Nikt tez nie moze
powiedzie¢ bez pomocy Ducha Swictego: «Panem jest Jezus»”).
Najmniej liczng grupe stanowia egzegeci, ktérzy okreslaja dar
Ducha z J 20,22 jako przemijajacy (antycypujacy), a dar Ducha
z Dz 2,1-4 jako kompletny i ostateczny.

Dla czwartego ewangelisty jest czyms istotnym, aby podkre-
§li¢, ze dar Ducha nie moze by¢ oddzielony od Jezusowej §mierci,
zmartwychwstania i wniebowstapienia. Dla niego jest to pierwszy
rezultat i konsekwencja Jezusowego uwielbienia i wywyzszenia.
W przeciwienstwie do Lukasza, ktéry zestanie Ducha SW1qtego
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umieszcza dziesie¢ dni po wniebowstapieniu widzialnego Jezusa,
Jan podkresla w swojej relacji (20,19-23) bezposrednia konty-
nuacj¢ i zwigzek migdzy Jezusem i Duchem. Duch jest drugim
Parakletem (] 14,16), ktéry przychodzi dopetnié¢ Jezusows obiet-
nice powrotu i przebywania w uczniach (J 14,18-24). Duch dany
przez uwielbionego Syna Bozego bedzie kontynuowal w nowy
sposéb, tzn. w sposéb duchowy, Jego obecnos$é w uczniach i jed-
noczes$nie pozwoli im uczestniczy¢ w zyciu zmartwychwstatego
Mesjasza (por.] 6,62; 4,14).

Dwa opisy zstapienia Ducha Swictego odpowiadaja dwom
réznym sposobom pojmowania i ukazywania daru Ducha Swie-
tego, ktére nie wykluczajg si¢ wzajemnie, a raczej dopetniaja. Nie
trzeba ich jednak na sit¢ harmonizowa¢. Lukasz i Jan opisuja to
samo podstawowe wydarzenie historii zbawienia, czyli zestanie
Ducha SW1qtego mozliwe dzigki ofierze paschalnej Chrystusa,
z réznych punktéw widzenia i majac na uwadze odmienne cele
teologiczne. Fukasz, postrzegajacy Ducha Swietego jako dar dla
Kosciota potrzebny dla realizacji Jego misji, podkresla to, co sta-
to si¢ pie¢dziesiat dni po Wielkanocy, w dniu, w ktérym Zydzi
obchodzili zakonczenie Swieta Tygodni. Jan, widzacy w Duchu
Swietym poczatek nowego zycia, ktérego zrédtem byta Chrystu-
sowa Pascha, uwypukla pierwsze pojawienia si¢ Ducha Swiqtego,
ktére miaty miejsce w dniu zmartwychwstania. L.aczy w czasie
i przestrzeni Wielkanoc i Pie¢dziesigtnice?®®.

Problem ustalenia konkretnej historycznej daty zestania
Ducha Swigtego na podstawie relacji Jana i Fukasza wydaje
sic w $wietle obecnych badan nierozwigzywalny. Jest to zresztg
sprawa drugorzedna. Jan datujac opisane wydarzenie pierwsze-
go spotkania zmartwychwstalego Pana z uczniami na wieczér
pierwszego dnia po zmartwychwstaniu, bardziej symbolicznie
niz historycznie taczy tajemnice zmartwychwstania, uwielbienia
i udzielenia Ducha Swiqtego pierwszej wspdlnocie Kosciota
w ramach jednego dnia. Niektérzy egzegeci dopatruja si¢ nawet

26 R. CANTALAMESSA, Tajemnica Pigcdziesigtnicy, Wroctaw 2002, 50.
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w Janowym zwrocie ,pierwszego dnia tygodnia” (20,19) na-
wigzania do pierwszego dnia stworzenia z Rdz 1,5. Taka inter-
pretacja okreslania czasu znajdujacego si¢ w badanej perykopie
potwierdza, ze Jan w gescie Jezusa tchnacego na uczniéw pragnie
szczegolnie podkresli¢ Jego stworcze dziatanie i ozywiajacg moc
Ducha Sw1gtego przekazywanego w tym momencie wspélnocie.
Jezus Chrystus ukazany jest jako Sprawca nowego stworzenia.

Fukasz wybierajac Swieto Pi¢¢dziesiatnicy na czas ze-
stania Ducha Swiqtego wykorzystuje jako motyw przymierze
na Synaju, kojarzone z tym $wigtem. Trudno jednak wykluczy¢,
ze zachowat on autentyczng chrzescijariska pamig¢é o pierwszym
charyzmatycznym objawieniu Ducha Swiqtego wspdlnocie w dniu
Pigédziesiatnicy. Dla obu autoréw zadaniem Ducha jest zaja¢ miej-
sce Jezusa i kontynuowaé Jego dzieto. Ostatecznie wigc oba opisy
wzajemnie si¢ uzupetniaja. Jesli Lukasz nawiazujac w opisie Pigé-
dziesigtnicy do Synaju podkresla, ze w dniu zestania Ducha Swie-
tego rodzi si¢ nowa spoteczno$¢ — nowy Lud Bozy, to Jan wskazuje,
ze Duch Sw1qty jest poczatkiem i zrédtem owej nowosci?’.

Od poczatku czwartej Ewangelii obecna jest obietnica: be-
dzie chrzest Ducha Swietego (por. J 1,33). Obietnica ta zostaje
potwierdzona i usciSlona w rozmowie Jezusa z Samarytanka
o wodzie zywej (J 4,14). Pézniej zostata scisle polaczona z uwiel-
bieniem Jezusa (por.] 7,39), ktére, jak wiemy, jest innym okresle-
niem nie tylko Jego wstapienia do nieba, ale réwniez chwalebnej
$mierci. Nie do pomyslenia jest to, zeby Jan zakonczyl swoja
Ewangelie, nie pokazawszy wypelnienia si¢ tej obietnicy lub
aby odestal w tym celu do innej ksiggi Nowego Testamentu,
do Dziejéw Apostolskich, ktérych moze nawet nie znat. Cata
Ewangelia $wigtego Jana wymagata jako swego zakonczenia
Zestania Ducha Swietego?38,

287 A, WROTNIAK, Pigcdziesigtnica Janowa (] 20,22), 230-234.

238 Analiza J 20,22 w poréwnaniu z J 7,37-39 i J 19,28-37 wykazuje wiele
podobienstw a nawet zamierzony rozwéj tematu. Zob. G. FERRARO, Lo Spirito
e Cristo nel Vangelo di Giovanni, 321-324.
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Jezeli Chrystus ziemski miat by¢ prawdziwym Zrédiem
Ducha, byto konieczne, by po zmartwychwstaniu przyszedt
osobiécie zakomunikowaé Ducha swoim (] 20,19-23). Ma to
miejsce wieczorem owego pierwszego dnia tygodnia, w czasie
pierwszego swojego objawienia wspélnocie uczniéw, kiedy
tchnat na nich i zwraca si¢ do nich ze stowami: ,Wezmijcie
Ducha Swietego” (J 20,22). Czasownik ,tchna¢” uzyty przez
ewangeliste dla zobrazowania gestu dokonanego przez Jezu-
sa ma szczeg6lna wymowe. W Ewangelii Janowej pojawia si¢
on tylko jeden raz w J 20,22 i nie wystepuje w zadnej innej
ksiedze Nowego Testamentu. Nie mozna zatem okresli¢ jego
znaczenia na podstawie nowotestamentalnego kontekstu.
Odczytanie pelnego sensu uzytego przez ewangeliste cza-
sownika okazuje si¢ zupelnie niemozliwe bez uwzglednienia
kontekstu starotestamentalnego. A ten wskazuje na znacze-
nie potaczone wspdlng idea ozywienia, przekazania zycia
Bozego. Kazde z nich zostalo uwzglednione przez ewan-
geliste, cho¢ opisujac gest Jezusowego tchnienia nawiazuje
najpierw przede wszystkim do sceny stworzenia cztowieka
(Rdz 2,7). To tchnienie w wiecz6r zmartwychwstania jest
poczatkiem nowego stworzenia. Jest tez wyrazna aluzja do
wizji Ezechiela (37,9). Bég zapowiada przez usta proroka
sad nad swoim ludem w miejscu, gdzie zostal stworzony. Pan
zamanifestuje swéj gniew wobec Izraela. Wyrocznia przeciw
ludowi wybranemu jest zapowiedzia w kontekscie oczysz-
czenia i sadu (por. 21,35-36). B6g objawia grzech swojego
ludu (por. 22,17) i zapowiada czas oczyszczenia Jerozolimy
(por.22,21-24), ktére zrealizuje przez swoje ,tchnienie” (por.
21,36). Tymczasem przestanie proroka koriczy si¢ stowami
pelnymi nadziei, zapowiadajacymi odnowienie Izraela (por.
37,9). Zostanie ono wypelnione w wizji proroka przez dar
Ducha udzielony wyschni¢tym kosciom symbolizujacym na-
réd wybrany. Oczyszczenie Izraela dokonuje si¢ zatem przez
przejscie ze §mierci do Zycia. Wszystkie starotestamentalne
znaczenia ,tchnienia” sa ze soba niejako potaczone wspdlng
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ideg ozywienia, przekazania zycia Bozego. Kazde z nich zo-
stalo uwzglednione przez ewangeliste?3’.

W Ewangelii Janowej celem ukazywania si¢ Jezusa po
zmartwychwstaniu jest nie tylko utozsamienie Zmartwych-
wstatego z UkrzyZzowanym, jak to spotykamy u synoptykéw
(Mt, £k), ale réwniez przywotanie (] 19,34-37), w celu ukaza-
nia, ze zrédto Ducha zostalo juz otwarte w boku Chrystu-
sa uderzeniem wiéczni. Nalezy zwrécié¢ réwniez uwage na
to, ze Jezus przekazuje Ducha Swiqtego uczniom poprzez
»tchnienie” swoich ust, ktére byly, podczas pelnienia przez
Niego misji, narzedziem przekazywania uczniom stéw otrzy-
manych od Ojca. Moment przekazania uczniom Ducha jest
jednoczesnie momentem powierzenia im misji przekazywa-
nia ludziom stéw, otrzymanych przez Jezusa od Ojca. Stowa
te sa przepelnione moca Ducha uzdalniajaca czltowieka do
zycia zgodnie z ich nauka.

Duch Swiety nie wystepuje tutaj jako osoba dziatajaca,
gdyz podmiotem przekazujacym Go jest zmartwychwstaty
Jezus, a odbiorcami wspélnota uczniéw. Funkcja Ducha jest
w tekscie catkowicie podporzadkowana dziataniu Jezusa.
Duch Swiety jest darem Chrystusa zmartwychwstatego dla
uczniéw. Stowa Jezusa ,przyjmijcie Ducha Swiqtego” wy-
jasniaja gest tchnienia tworzac z nim nierozlaczna catosé.
Czasownik ,przyja¢”dla Jana ma przede wszystkim znaczenie
religijne. Oznacza otrzymanie daru Bozego. W dwéch miej-
scach Ewangelii (por. ] 7,39; 20,22) czasownik ten odnosi si¢
do przyjecia Ducha Swietego, a raz do przyjecia Parakleta,
Ducha Prawdy (J 14,17). Duch zatem jest darem Bozym
i moze by¢ przekazany z inicjatywy ,Dajacego” wszystkim
otwartym na przyjecie tego daru. Stowa zmartwychwstatego
Jezusa: ,przyjmijcie Ducha Swiqtego”, $wiadczg wiec o we-

239 Zauwazmy, ze sam temat stworzenia pojawil sie juz w prologu czwar-
tej Ewangelii (J 1,1-5), a w J 20,22 znajduje by¢ moze swoje wyjasnienie

i dopetnienie.
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wnetrznej dyspozycji obecnych do przyjecia daru Ducha, co
przeciwstawia ich §wiatu, o ktérym Jezus powiedzial w Mo-
wie Pozegnalnej, ze nie moze przyja¢ Ducha, poniewaz Go
nie widzi ani nie zna (por. J 14,17).

Przekazanie Ducha Swiqtego uczniom laczy sie $cisle
z Jezusowymi stowami postania. Misja uczniéw zaktada ich
radykalng przemiane i jedynie Duch Swiety moze jej doko-
naé. Angazuje ona jednoczesnie Ojca, ktéry jest poczatkiem
misji Syna, Jezusa, ktéry powierza ja uczestnikom spotkania,
oraz Ducha Swietego w szczegélny sposéb obecnego w tym
postaniu. Jego dar zapoczatkowal Zycie pierwszej wspélnoty
Kosciota.

Z przekazaniem uczniom daru Ducha taczy Jan
w 20,22-23 powierzenie im przez Jezusa witadzy odpusz-
czania i zatrzymywania grzechéw. Jest to jedyny fragment
czwartej Ewangelii, ktéry wyraznie taczy te motywy. Jed-
nakze posrednio zwiazek Ducha z odpuszczeniem grzechéw
jest ukazany juz w pierwszym tekscie pneumatologicznym
w ] 1,29-34, gdzie Jan Chrzciciel nazywa Jezusa ,Barankiem
Bozym, ktéry gladzi grzechy swiata”. I ukazany jest tutaj
réwniez zwiazek odpuszczania grzechéw z rytem chrztu —
chrzest przyjety w imie Jezusa, Baranka Bozego, jest chrztem
w Duchu Swietym (1,33). Myl ta jest kontynuowana w J 3,5-6
poprzez wzmianke o oczyszczeniu — ponownym narodzeniu
si¢ — ktére dokonuje si¢ ,z wody i Ducha”.

Nalezy stwierdzi¢, ze w czwartej Ewangelii nie ma nic,
co mogtoby pozwoli¢ na traktowanie daru Ducha z J 20,22
jako czasowego badz czes$ciowego. Jest to raczej catkowite wy-
pelnienie wczesniejszych zapowiedzi daru Ducha lub przyj-
$cia Parakleta (zwt. ] 14,20; 7,37-39 i 19,28-37). W zadnym
wypadku nie jest to tez dar wylacznie osobisty, indywidualny.
Wiaze si¢ przeciez z poprzedzajacymi go stowami postania
uczniéw (w. 21)240,

240 A WROTNIAK, Pigédziesigtnica Janowa (] 20,22), 232-233.
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V. PNEUMATOLOGIA LISTOW SW. JANA

Nawet pobiezna lektura Ewangelii Jana i listéw Janowych
ukazuje ich bliskie podobienstwo. Celem pierwszego (i do pew-
nego stopnia takze drugiego) listu jest prezentacja, wyjasnienie
i obrona nauki, ktérg przekazuje nam Ewangelia?*!.

Autor Pierwszego Listu §w. Jana, biorac pod uwage zamet,
jaki zostal wywotany przepowiadaniem ,falszywych nauczy-
cieli” i wobec réznorakich modeli Zycia przez nich propono-
wanych, podejmuje si¢ odpowiedzi na istotne dla kazdego
wierzacego pytanie: Co oznacza by¢ chrzescijaninem? Jak
powinno wygladaé zycie chrzescijaniskie? Co stanowi istote
egzystencji chrzescijanskiej?

Wobec tego pragniemy w swietle Pierwszego Listu §w. Jana,
bo tylko w nim pojawia si¢ az 12 razy termin pnreuma (3,24;
4,1.2.3.6.13; 5,6.8), zapyta¢ o obecnos¢ i role Ducha Swiqtego
w egzystencji chrzescijanina. Interesujacy nas temat z cala pew-
noscig jest podejmowany przez autora Listu, ale wydaje sig, ze
jeszcze nie doczekat si¢ opracowan w biblistyce polskiej, a takze
swiatowej. Pojawiajg si¢ tylko lakoniczne wzmianki w publika-
cjach dotyczacych Pierwszego Listu $w. Jana, a po$wigconych
zyciu chrzescijariskiemu?#2. Ponadto zaréwno w polskiej, jak
i obcojezycznej literaturze odnajdujemy wiele opracowan poswig-
conych poszczegblnym tematom, ktére znajduja si¢ w Pierwszym
Liscie $w. Jana, a dotycza bezposrednio egzystencji chrzescijai-

skiej. Omoéwiony jest szeroko temat mitoéci?®, szczegSlnie mi-

241 g, MEDALA, Chodzenie w swiatlosci, w: Wprowadzenie w mys] i wezwa-
nie ksigg biblijnych, 10, red. ]. Frankowski, Warszawa 1992, 60-72.

22 F. GRYGLEWICZ, Zycie chrzescijariskie w ujeciu sw. Jana Ewan-
gelisty, Katowice, 1984. Niemniej jednak praca ta posiada znacznie szerszy
zakres, obejmujac zasadniczo czwarta Ewangelie, a positkujac si¢ jedynie
Janowymi listami.

243 1. CHMIEL, Bdg jest mitosciq (1 ] 4,8.16), RBL 22 (1969), 282-288;
tenze, Koncepcja milosci w Pierwszym liscie sw. Jana, RBL 29 (1976), 285-294.
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tosci braterskiej?*, wiary?*, prawdy?#, grzechu?¥, swiattoéci
wspdlnoty?# i inne.

Zasadnicze elementy, sktadajace si¢ na Janowa wizje egzy-
stencji chrzescijaniskiej, sa rozsiane po calym pismie, a razem
z nimi tre$ci dotyczace Ducha Sw1qtego Autor bowiem, na tle
uwag doktrynalnych, jak i wskazan parenetycznych, a takze wo-
bec fatszywych wyobrazen, gloszonych przez btednowiercéw, za-
mierzat przedstawic¢ chrzescijariski obraz zycia. Napieta sytuacja
panujaca we wspdlnotach maltoazjatyckich sprowokowata taki,
a nie inny temat listu. Trzeba bowiem bylo siggna¢ do samych
podstaw egzystencji chrzescijariskiej, aby ukazac jej zrédto, a za-
razem i ostateczny cel.

Ogdlnie rzecz biorac, teksty z Pierwszego Listu $w. Jana
tacza si¢ z analizowanymi fragmentami czwartej Ewangelii. Na-
maszczenie, ktére ,poucza o wszystkim” (1 J 2,27), przywotuje
to, co méwi si¢ u Jana (14,26) o Duchu, ktéry ,wszystkiego na-
uczy”. Chrzescijanie majacy wiare w Chrystusa trwajg w taczno-
éci z Bogiem, gdyz posiadaja tajemnicza rzeczywisto$¢ w sercu,
ktéra $w. Jan okresla jako ,olej namaszczenia” (chrisma, 2,20.27).

24 T. HERMANN, Mitos¢ braterska w Pierwszym liscie sw. Jana, Paradyz
1984; tenze, Mitos¢ braterska warunkiem doskonatej mitosci Boga (1 J4,12), STV 20
(1982),105-116; I. DE LA POTTERIE, L'amore per Dio-Padre fonte dell’ amore
per i figli di Dio (1 Gv 5,1-2), PSV 11 (1985), 195-216.

245 1. CHMIEL, Wiara i mitos¢ w Pierwszym liscie sw. Jana, w: Chrystus
i Koscid?, red. F. Gryglewicz, Lublin 1979, 205-212; T. HERMANN, Elementy
konstytutywne chrzescijatiskiego zycia w ujeciu sw. Jana, HD 3 (1997),172-177.

246 1. DE LA POTTERIE, La vérité dans Saint Jean, w: Le Christ et la vérite,
PEsprit et la vérité, Rome 1977,177-198.

247 1. CHMIEL, Kazdy, kto sig narodzif z Boga, nie grzeszy (1 ] 3,9; 5,18),

RBL 38 (1985), 207-212; T. HERMANN, Grzech, ktory sprowadza smier¢

(1 J5,16),RBL 32 (1979),115-124.

248 J. CHMIEL, Lumiére et charité d’dpres la Premiére Epitre de saint Jean,
Rome 1970; tenze, Bdg jest swiatloscig (1 ] 1,5-7), RBL 22 (1969), 276-282.

249 S. MEDALA, Pojecie koinonia w Nowym Testamencie jako synteza zycia

chrzescijariskiego, w: W postudze Stowa Pariskiego, red. S. Bielecki, H. Ordon,
H. Witczyk, Kielce 1997, 329-347.

248
>
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Z kontekstu wynika, ze przez ,olej namaszczenia” rozumie on
nauke otrzymang od Chrystusa jako trwajaca w wierzacych i sta-
nowiacg podstawe ich dziatania. Nauka Chrystusa zaszczepiona
w wierzacych u poczatkéw zycia chrzescijafiskiego jest zrédltem
ich statego kontaktu z Bogiem, ich wewnetrznego pouczania.
W ten sposéb autor ukazuje harmoni¢ miedzy obiektywna
wiarg gloszong przez Koscidl, a subiektywnym doswiadczeniem
tej wiary pod dziataniem Ducha Swietego. Duch Swiety, ktéry
dziata przy gloszeniu stowa Bozego przez Koscidl, jest sprawca
przyjecia tego stowa przez cztowieka i jego owocowania w duszy
WIerzacego

Bogata mysl teologiczna wystepuje w 1] 3,9:, Kazdy, kto na-
rodzit si¢ z Boga, nie grzeszy, gdyz trwa w nim nasienie Boze...”
Autor pisze o ojcowskiej mitosci Boga wobec cztowieka. To ,na-
sienie Boze” jest stowem Bozym (zob. 1 J 2,14; £k 8,11), ktére
ma w sobie uswigcajacg moc Ducha.

Duch, ktéry pochodzi od Boga, wyznaje, ze Jezus Chry-
stus przyszedt w ciele (1 J 4,1-6). Uznanie prawdy, ze Jezus dat
odpowiedz w jedyny sposéb na mito$¢ Ojca oraz wola naslado-
wania Go w wyrzeczeniu siebie i synowskim oddaniu Ojcu jest
sprawdzianem posiadania autentycznego Ducha Bozego, ducha
prawdy.

We fragmencie 1] 5,6-12, ktéry mozna zatytutowac ,,SW1a—
dectwo odnoszace sie do Syna”, autor poucza, ze Duch Swiety,
ktéry kieruje zyciem chrzescijan, poswiadcza, ze Jezus jest Sy-
nem Bozym. Wiara w Jezusa jako Syna Bozego ma uzasadnienie
zarébwno w odniesieniu do Jego egzystencji historycznej (5,6),
Jak réwniez w odniesieniu do zycia Jezusa w Kosciele (5,8-11).
Sw. Jan, jako swiadek Jezusa (1,2; 4,14), stwierdza tozsamosé
osoby Jezusa w momencie chrztu w Jordanie (,przyszedt przez
wodg”), w $mierci (krew) i w uwielbieniu (Duch — por. 2 Kor
3,17).U podstaw tego swiadectwa apostolskiego jest swiadectwo
samego Ducha Swietego. Zdanie: ,Duch jest prawda” (1 J 5,6)

250 S. MEDALA, Chodzenie w swiattosci, 78-79.
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przywodzi na mysl tytut ,Duch prawdy”, wystepujacy w Ewan-
gelii. Oprécz swiadectwa historycznego od naocznych swiadkéw,
chrzescijanin otrzymuje takze wewnetrzne $wiadectwo Ducha
Swigtego, ktéry dziata w sercu wierzacego od momentu przy-
jecia nauki chrzescijaniskiej (por. 2,20.27), objawia si¢ w darach
charyzmatycznych w chrzcie $wigtym (woda) i ustawicznie sig
wzmacnia w Eucharystii (krew)?*1.

Duchem Bozym jest Duch, ktéry wyznaje Chrystusa; obja-
wia si¢ On przez podporzadkowanie w nas wszystkiego najwyz-
szej, Bozej agape. Janowa teologia Ducha Swigtego prowadzi do
stwierdzenia ,Bég jest mitoscig”.

VI. PNEUMATOLOGIA APOKALIPSY %2

Z cala pewnoscig w Apokalipsie tematem centralnym jest re-
lacja migdzy Jezusem i Jego wspdlnota (Kosciotem), ale konieczne
jest jedno doprecyzowanie: Jezus jest obecny w swojej wspdlnocie
przez Ducha Swiqtego. W Apokalipsie chrystologia — eklezjologia
i pneumatologia sg ze sobg $cisle potaczone. Relacja Chrystusa do
Kosciota jest ukazana w czgdci epistolarnej ksiegi, gdzie Chrystus
méwi do poszczegdlnych Koscioléw, w tym momencie zaska-
kujacy jest fakt, ze w koricéwkach listéw pojawia si¢ wezwanie:
»Kto ma uszy, niechaj postyszy, co méwi Duch do Kosciotéw”
(Ap 2,7.11.17.29; 3,6,13,22). Kto méwi do Kosciota, Jezus czy
Duch? Duch méwi takze w Ap 14, 13. Jezus w epilogu ksiegi (Ap
22,6-21) kilka razy przez Jana/lektora méwi o swoim przyjsciu
(Ap 22,7.12), ale to Duch i Oblubienica wotaja do Chrystusa:
»Przyjdz” (Ap 22,17). Przekonamy sig, ze Apokalipsa prezentuje
dojrzala, bogata i gteboka doktryne¢ o Duchu Swi(;tym.

251 Tamze, 84.

252 Przypominam, ze wyjatkowym dzietem na ten temat jest obszerna praca
(539 stron) wraz z bardzo obfita literatura polska i obcojezyczna: D. KOTECKI,
Duch gwigz‘y w Zgromadzeniu liturgicznym w swietle Apokalipsy sw. Jana, Warszawa
2006. Temu Autorowi to opracowanie wiele zawdzigeza.
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1. Miejsce Ducha Swiqtego w zgromadzeniu liturgicznym

Cztery razy termin pmeuma zostaje okreslony przez
liczbe siedem: ,siedem duchéw”. W 1,4 méwi sie o ,sied-
miu duchach, ktére sa przed Jego [tego, ktéry jest, ktory
byt i ktéry przychodzi] tronem. One sg, razem z Bogiem
i Jezusem Chrystusem, zrédtem taski i pokoju. W 3,1; 4,5;
5,6 ,siedem duchéw” zostaje przedstawionych jako ,,Boga”.
W pierwszym tekscie ,siedem duchéw” jest postrzeganych
w relacji do Jezusa, przedstawionego jako Tego, ktéry ,ma
siedem duchéw Boga i siedem gwiazd” i ktéry méwi do
Kosciota w Sardes. W 4,5 ,siedem duchéw Boga” zostaje
zidentyfikowanych z siedmioma lampami ognistymi, ktére
ptona przed tronem Boga, natomiast w 5,6 z ,siedmioma
oczami” Baranka wystanymi na calg ziemi¢. Sg to teksty,
ktére odpowiadajg na pytanie o tozsamos$¢ ducha w ksigdze
oraz o jego miejsce w rzeczywistosci koscielnej, jaka jest
zgromadzenie liturgiczne.

»Siedem duchéw przed tronem Jego” (Ap 1,4) >

Po raz pierwszy formutla ,siedem duchéw” znajduje si¢
w pozdrowieniu wstepnym (1,4b-5a), ktére stanowi czgéé
poczatkowego dialogu liturgicznego rozwijajacego si¢ miedzy
Janem/lektorem a stuchaczami/czytelnikami. Stuchajgcymi
w zamysle autora sa stanowiacy zgromadzenie liturgiczne
Kosciota.

Ap 1,4b: ,Faska wam i pokéj od ten, ktéry jest, ten, ktéry
byt i ten, ktéry przychodzi i od siedmiu duchéw, ktére przed
tronem jego’.

Wyrazenie ,siedem duchéw” stanowi crux interpretum dla
egzegetéw. Badacze nie sa zgodni w interpretacji tego wyra-
zenia. Wspélczesnie wiekszos¢ komentatoréw przychyla sig

253 D.KOTECKI, Duch S’wi;z‘y w zgromadzeniu liturgicznym w swietle Apo-
kalipsy sw. Jana, 213-230.
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do interpretacji pneumatologicznej***. Rodzajem interpretacji

pneumatologicznej jest widzenie w ,siedmiu duchach” siedmiu
daréw Ducha Swigtego. Biguzzi uwaza, ze: ,Siedem duchéw
jest to najprawdopodobniej symbol potegi i dziatania Boga
i Baranka, ktérzy reaguja na calej ziemi (5,6), ale nie utozsa-
miajacy sie z hipostaza Ducha Boga”%. Oczywiscie nie bytoby
problemu interpretacyjnego, gdyby autor uzyl rzeczownika
»duch” w liczbie pojedynczej, jak to czyni w innych miejscach
ksiegi. Uzycie jednak formuly ,siedem duchéw” wydaje sie in-
tencjonalne.

Argumentem za interpretacjg pneumatologiczng jest row-
niez pozycja ,siedmiu duchéw” miedzy Bogiem a Jezusem Chry-
stusem. Jezeli przyjeliby$my interpretacje trynitarng, mieliby$my
jednolite pozdrowienie liturgiczne. Tylko takie rozumienie po-
zwala na petne odczytanie wagi teologicznej przestania. ,,Siedem
duchéw” ma przypisana t¢ sama godnosé, co Bég i Jezus Chry-
stus. Cala formuta zaklada réwnoéé ,siedmiu duchéw” z Oso-
bami Boskimi. Stad pod okresleniem ,siedem duchéw” kryje sie
trzecia Osoba Tréjcy Swietej, czyli sam Duch Swiety?256.

254 Tak miedzy innymi: G.H. DIX, The Seven Archangels and the Seven Spiri-
tus, JTS 28 (1927), 250; F.¥. BRUCE, The Spirit in the Apokalypse, w: Christ and
Spirit in New Testament, red. B. Lindars, S. Smalley, Cambridge 1973, 336-337;
P.PRIGENT, L'Apocalisse traduzione e commento, Roma 1985, 30-31; U. VANNI,
L’Apocalisse, ermeneutica, esegesi, teologia, Bologna 1988,184-192; B.MONCONI,
Lo Spirito, 29-62; F. CONTRERAS MOLINA, E/ Espiritu, 33-56; E. CORSI-
NI, Apocalisse di Gesu Cristo secondo Giovanni, Torino 2002, 72-73; E. LUPIERI,
LApocalisse di Giovanni, Milano 1999, 110.

255 G. BIGUZZI, Spirito e profezia nell’Apocalisse di Giovanni, EstBib 60
(2002), 506.

256 Zwracajac uwage na teksty trynitarne z Ewangelii wedtug $w. Jana, tatwiej
zrozumiemy znaczenie pozycji Ducha Swiqtego w Ap 1,4 (zob.] 14,26; ] 15,26;
J 16,13-15). Duch Swiqty jest widziany miedzy Ojcem i Synem. On, stanowiac
odrebng Osobe, jednoczesnie przynalezy do Ojca i Jezusa Chrystusa, jest postany
w glebokiej komunii od Ojca i Syna (J 14,26; 15,26). Por. PH. CORMIER, PosZe
wam innego Obroricg, w: Duch Odnowiciel, Kolekcja Communio 12, Poznan 1998,

70-71.
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Wielu egzegetéw, chcac wyjasni¢ znaczenie liczby siedem
w wyrazeniu ,siedem duchéw”, odwoluje si¢ do tekstu Iz 11,2-327.
Jednak w tekscie Izajaszowym chodzi nie tyle o dary Ducha, ile
o gtéwne kierunki, w jakich przejawia si¢ dynamizm Ducha Jahwe.
Nie mozna jednak wykluczyé przynajmniej jakiego$ paralelizmu
miedzy Ap 1,4 a tekstem Izajasza. Iz 11,2-3 zapowiada przyjscie
idealnego wtadcy z domu Dawida, ktéry otrzyma dar Ducha Jahwe
jako staly stan posiadania. Z obumartego na pozér pnia wyrosnie
nowa odrosl, kierowana darami Ducha Bozego: ,, Wyrosnie gatazka
z pnia Jessego i wypusci sie ped z jego korzeni. Spocznie na nim
Duch Jahwe, Duch madrosci i rozumu, Duch rady i mocy, Duch
wiedzy i bojazni Jahwe. Upodoba sobie w bojazni Jahwe”. Jezeli dla
wspélnoty liturgicznej byty znane Izajaszowe zapowiedzi mesjani-
skie o0 Duchu Jahwe, ktéry spocznie na potomku Dawida, ktérym
w swietle Nowego Testamentu jest sam Jezus z Nazaretu, to wspol-
nota liturgiczna, styszac wyrazenie ,,siedem duchéw”, musiata sobie
uswiadomié, ze ten sam Duch, ktérym zostal namaszczony Jezus,
ma takze co$ do czynienia ze wspdlnotg (,siedem Kosciotéw”).

Sama liczba siedem symbolizuje w Ap calo$¢, doskonatosé.
W ten sposcb jawi si¢ przed zgromadzeniem Duch Swiety jako
osoba przedstawiona w doskonatym bogactwie swego dziatania.
Wyrazenie ,siedem duchéw” jest niejako parafraza petni Ducha
Boga. Zostaje On odniesiony do Boga Ojca przez umiejsco-
wienie Go przed Jego tronem. Tekst Ap 1,4c przedstawia wiec
Ducha Swiqtego w pelni Jego boskosci i w catoksztalcie Jego
dziatalno$ci i potegi. Bez watpienia mamy tutaj do czynienia
z pneumatologia teocentryczna.

37 QOjcowie greccy (Ireneusz, Orygenes, Teodoret, Cyryl Aleksandryjski)
méwili w odniesieniu do ,siedmiu duchéw” o ,siedmiu darach” Ducha Swiqte—
go. Ojcowie laciriscy (Hieronim, Augustyn, Grzegorz Wielki) odnosili takze
wyrazenie ,siedem duchéw” do daréw Ducha Swie;tego, pojmowanych jednak
symbolicznie, jako okreslajacych petni¢ tych daréw. Mieliby$my tutaj do czynienia
z pewnego rodzaju interpretacja pneumatologiczna, ktérej najstabszym punktem
zdaje si¢ fakt, ze trudno wyobrazi¢ sobie, aby dary Ducha Swiqtego byly Zrédtem
taski i pokoju.
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» Ien, co ma siedem duchéw Boga i siedem gwiazd”

(AP 3’1)258

Kolejnym tekstem, w ktérym spotykamy wyrazenie ,siedem
duchéw” jest Ap 3,1: , Tak méwi Ten, ktéry, co ma siedem du-
chéw Boga i siedem gwiazd”.

Wiersz ten jest czgscig listu skierowanego do Kosciota
w Sardes i stanowi autoprezentacj¢ Jezusa, ktéra nawiazuje,
przynajmniej w jakiej$ czesci, do wizji wstepnej z Ap 1,9-20.
Obraz ,siedmiu duchéw”zostaje w Ap 3,1 wzbogacony o pew-
ne elementy. Po pierwsze, duchy sa w relacji do Boga Ojca.
Po drugie, Chrystus je dostownie ,ma”, sa zatem widziane
w relacji do Jego osoby. Gdy zgromadzenie liturgiczne usty-
szalo po raz pierwszy enigmatyczne wyrazenie ,siedem du-
chéw przed tronem Jego”, mogto mie¢ jakie§ watpliwosci, czy
rzeczywiécie nie chodzi o anioléw na ustugach Boga. Teraz
jednak jest juz jasne, ze ,siedem duchéw” przynalezy do Boga.
Jezus majacy Ducha Swictego, ktéry jest tez Duchem Ojca,

jest widziany na réwni z Bogiem Ojcem. ,Siedem duchéw”

reprezentuje samego Ducha Swigtego w pelni Jego manife-
stacji. W ten sposéb mogliby§my mie¢ prezentacje Chrystusa
w stylu: , To méwi Ten, co ma (trzyma) w prawej rece siedem
duchéw Boga i siedem gwiazd” lub , To méwi Pan siedmiu
duchéw Boga, ktére sa na Jego ustugach jako postaricy Boga”.
Tego jednak nie czyni. Bardzo prawdopodobne, ze autor
chciat jedynie w tym miejscu podkresli¢ relacje, jaka istnieje
miedzy Kosciotem a Duchem Swigtym.

Jezus Chrystus przenika sytuacj¢ Koéciota i, znajdujac w niej
braki, moze ja napelni¢ zyciodajng sita. Chrystus moze ozywié
Kosciot sita Ducha Swiqtego (ysiedem duchéw Boga”), ktéra
aktualizuje si¢ w prorokach (,siedem gwiazd”), ktérzy sa media-
torami i reprezentantami catego Kosciota prorockiego. Prorocy
sa rzecznikami Ducha Swiqtego.

258 D.KOTECKI, Duch Swi;‘z‘y w zgromadzeniu liturgicznym w swietle Apo-
kalipsy sw. Jana, 238-246.
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W Ap 3,1 Duch Swiety przynalezy do Boga i do Jezusa
Chrystusa. Jest na jednym poziomie z Nimi, podobnie jak w Ap
1,4. Jeszcze raz zostaje przedstawiona cata Tréjca Swic;ta, wspot-
istotno$¢ jej Oséb. Z drugiej strony zostaje w sposéb bardziej
bezposredni okreslona relacja Ducha Swiqtego do Kosciota.

wSiedem lamp ognistych” -, siedem duchéw Boga”

wAp 4,5 2°

Kolejnym tekstem, w ktérym spotykamy wyrazenie ,siedem
duchéw Boga” jest Ap 4,5-6a: ,A z tronu wychodza btyskawice
i glosy, i gromy, i ptonie przed tronem siedem lamp ognistych,
ktére sg siedmioma duchami Boga. Przed tronem — niby szklane
morze podobne do krysztatu”.

W Ap 4,5 pojawia si¢ symbol ,siedmiu duchéw Boga”,
ktére w Ap 1,4; 3,1 zidentyfikowalismy jako Ducha Swif;tego
w pelni bogactwa Jego dziatania. Tekst ten przedstawia ,siedem
duchéw Boga”jako siedem lamp ognistych ptonacych przed Jego
tronem. Od samego poczatku wida¢ takie samo odniesienie Du-
cha Swif;tego do tronu Boga, jakie spotkalismy w pozdrowieniu
wstepnym, tj. ,przed”. Tym razem caly obraz zostaje wzbogacony
nowym symbolem siedmiu lamp ognistych. Wyrazenie ,siedem
lamp ognistych” wystepuje w Ap tylko tutaj.

Ap 4-5 jest skoncentrowana na adoracji zaréwno ,Zasia-
dajacego na tronie” jak i Baranka, dokonanej przez dwudziestu
czterech Starcéw, cztery Istoty Zyjazce, wielu aniotéw, ktérych
liczba byta ,miriady miriad i tysiace tysigcy” (Ap 5,11). Wsréd
grup adoratoréw Boga i Baranka nie wymienia si¢ ,siedmiu du-
chéw Boga”, a to tylko i wylacznie z jednej przyczyny: one nie sg
podporzadkowane Bogu, ale stanowia z Nim jedng catos¢.

Siedem lamp ognistych plonie nieustannie przed tronem.
Czas terazniejszy uzytego tutaj imiestowu, posiadajac duratywna
jako$¢ czasows, sugeruje ciaglosé, kontynuacje (siedem lamp

259 D.KOTECKI, Duch S’wi;z‘y w zgromadzeniu liturgicznym w swietle Apo-
kalipsy sw. Jana, 247-264.
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ognistych nieustannie plonie), jego zas strona moze sugerowac,
ze mamy tutaj do czynienia z passivum theologicum: to sam Bég
jest sprawca tego, ze siedem lamp ognistych nieustannie plonie.
Jeszcze raz zostatoby podkreslone dziatanie Boga przez swojego
Ducha. Symbol siedmiu pochodni ognistych ciagle ptonacych
przed tronem podkresla szczegélng manifestacje Ducha Swiete-
go, ktéra méwi o jego istocie (pochodzeniu i boskiej naturze
Ducha Swietego), ale zarazem i jego funkcji oswiecenia i oczysz-
czania.

wSiedmioro oczu Baranka” — ,siedem duchéw Boga”

(Ap 5,6)

Ostatnim tekstem w Apokalipsie, w ktérym wystepuje wy-
razenie ,siedem duchéw Boga”, jest Ap 5,6: ,I ujrzalem miedzy
tronem i czterema Istotami Zyjacymi i miedzy Starcami, Baranka
stojacego, jakby zabitego, majacego siedem rogéw i siedmioro oczu,
ktérymi jest siedem duchéw Boga wystanych na cata ziemig”.

Baranek jest opisany jako ,majacy siedem rogéw i siedmio-
ro oczu, ktérymi jest siedem duchéw Boga, postanych na catg
ziemi¢”. Nie mozna wykluczy¢, ze wyjasnienie ,,siedem duchéw
Boga” odnosi si¢ zaréwno do ,siedmiu rogéw” jak i ,siedmior-
ga oczu’, chociaz wydaje si¢ bardziej prawdopodobne, ze ze
wzgledu na wyrazna aluzje do Za 4,10, gdzie méwi si¢ tylko
o oczach Jahwe, stuszniejsze jest odniesienie tej formuly do
drugiego wyrazenia.

Punktem odniesienia dla calego obrazu moze by¢, wspomnia-
ny juz przy analizie Ap 4,6, Ps 132,17: ,\Wzbudz¢ r6g Dawidowi
i przygotuj¢ pochodni¢ Pomazaricowi mojemu”. W odniesieniu
do Mesjasza Dawidowego spotykamy tam dwa elementy: rég
i pochodnie. Pierwszy wyrazat prawde, ze Mesjasz bedzie obda-
rzony moca, drugi natomiast wskazuje na obecno§¢ w Nim Du-
cha Jahwe. Baranek z Ap 5,6 jest tym Mesjaszem Dawidowym
(,Lew z pokolenia Judy, Odrosl Dawida”) obdarzonym pelnia
mocy i Ducha (siedem oczu Jego to siedem pochodni z Ap 4,5).
Figura Baranka jest kontynuacja obrazu z Ap 5,5. Caly obraz

Pneumatologia 137

w polaczeniu z ,siedmioma rogami” i ,siedmioma oczami” jest
oryginalnym tworem autora. Wydaje sig, ze potaczenie obrazu
»siedmiu rogéw” i ,siedmiu oczu” jest wlasciwym symbolem dla
»~Lwa z pokolenia Judy”. On skupia w sobie pelni¢ obietnicy dla
dynastii Dawidowej. Zaréwno rogi jak i oczy przynaleza do Je-
zusa. One sa Jego wlasnoscia, czyms osobistym.

Dla wigkszoéci egzegetéw wyrazenie ,siedmioro oczu”
Baranka jest wyrazng aluzja do wspomnianego juz przy analizie
Ap 4,5 tekstu Za 4,10. Nalezaloby jednak rozszerzy¢ ten kon-
tekst na rozdziat trzeci i czwarty Zachariasza. Autor Apokalipsy
dokonat relektury mesjariskiej tych tekstéw. Przyporzadkowuje
Barankowi atrybuty, ktére u Za byly wlasciwe Bogu. Oczy Boga
z Za 4,10 stajg si¢ oczami Baranka. Mlamy w tym miejscu kolejny
przyktad chrystologii teocentryczne;.

Jezus w Ap 5,6 ma pelni¢ rzeczywistosci symbolizujacych
siedem oczu. Ta pelnia wiedzy, madrosci, poznania to Duch
Swif;ty postany na calg ziemig. Autor Ap proponuje swojg inter-
pretacje Za 4,10. Autor wzial z Zachariasza tylko obraz ,sied-
miorga oczu”, natomiast jego wlasnym konceptem jest formuta
,postani na caly ziemi¢”. Tekst nie méwi doktadnie, kto jest
posytajacym Ducha Swictego. Forma pasywna odpowiedniego
imiestowu moze sugerowac obecnoéé¢ tutaj passivum theologicum,
wtedy sam Bég bytby posytajacym. Duch jednak nalezy réwniez
do Baranka. Postanie Ducha wydaje si¢ czynnoscig zaréwno
Boga, jak i Baranka. Taki punkt widzenia zgadza si¢ z tym, co
inne pisma Nowego Testamentu méwig o Duchu Swiqtym.
W ramach tradycji Janowej ewangelista podkresla bardzo wy-
raznie, ze pochodzi On zaréwno od Ojca, jak i Syna (] 14,26;
15,26; 16,7).

Duch Swiety zostaje postany na ziemie. Termin ,ziemia”
staje sie stowem kluczem, ktéry moze poméc jeszcze bardziej
zrozumie¢ postannictwo Ducha Swif;tego. Ziemia w Ap okresla
przede wszystkim $wiat ludzi. Jest on postrzegany w jego aspek-
cie negatywnym i pozytywnym. Okreélenie ,mieszkancy ziemi”
odnosi si¢ do tych, ktérzy przylgneli do szatana (por. Ap 3,10;
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6,10; 8,13; 11,10). Ziemia jest widziana jako pole dziatania sza-
tana i jego anioléw (por. Ap 12,9.11.12.14). Ta sama ziemia jest
jednak dzietem Boga (Ap 10,6), nad nig sprawuje swoja wladze
Chrystus, jako ,wtadca kréléw ziemi” (Ap 1,5) i ,Krél kréléow
i Pan panéw” (Ap 19,16). To chrzescijanie maja krélowaé na
ziemi (Ap 5,10). Oczekuje si¢ ,,nowego nieba i nowej ziemi” (Ap
21,1). Nowe Jeruzalem zst¢puje od Boga na ziemie (Ap 21,2.10).
Prawdziwym krélem ziemi nie jest Szatan, ale Chrystus, chociaz
ten pierwszy ciagle kontynuuje swoje dzielo. Postanie Ducha
Swietego w Ap 5,6 wpisuje sic w dokonane juz zwyciestwo Ba-
ranka. Chrystus zmartwychwstaly rozciaga swoje krélestwo na
caly ziemi¢ przez Ducha Swu;tego Jest to zarazem krélestwo
Boga, bo Duch Swiety przynalezy takze do Ojca. Ogarnigcie nim
calej ludzkosci jest przejawem Bozej woli zbawienia wszystkich.

Nalezy jeszcze podkreslié, ze wszystkie imiestowy uzyte w Ap
5,6 sa w czasie perfectum. Odnosza si¢ do czynnosci, ktéra zosta-
ta zainicjowana w przesziosci, ale ktérej skutki trwaja az do dzis.
Moc, tajemnicza witalna sita, ptynaca ze $mierci i zmartwych-
wstania Jezusa, dotyka caly czas wierzacych, ciagle si¢ uobecnia
i aktualizuje. W jaki sposéb? Przez postanie na ziemie Ducha
Swietego, ktéry we wszystkich tekstach z wyrazeniem ,siedem
Duchéw” jest widziany w relacji do Chrystusa w Jego misterium
paschalnym. To wtasnie Jezus zabity i zmartwychwstaly jest nie-
ustannym dawcg Ducha Swietego.

Dzieto stworzenia i odkupienia przynalezy do catej Tréjcy
Swietej. Jednak tylko w odniesieniu do Ducha Swigtego méwi
sie, ze jest postany na ziemie. Ojciec i Syn kontynuujg swoja
obecnosé na ziemi, a zwlaszcza w Kosciele, aktualizuja swoéj ak-
tywny wplyw na histori¢, swoje wlodarstwo nad ziemia przez
Ducha. Czas Kosciota jest godzing Ducha. On, przynalezac do
Ojca i Syna, zostaje postany na ziemig, gdzie dziala z pozosta-
tymi Osobami Tréjcy SW1§teJ w Jednosci dzieta, podobnie jak
w dziele stworzenia i odkupienia. Duch i Kosciét zostaja przed-
stawieni w relacji do Chrystusa, ktéry ciagle dziata we wspdl-
nocie Kosciota, jest tym, ktéry ,przechadza si¢ posréd siedmiu
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zlotych $wiecznikéw”, czyli siedmiu Koscioléw, widzianych
szczegblnie w ich wymiarze liturgicznym (Ap 1,20; 2,1), ale
zarazem i Kosciot, i Duch Swiety przynaleza do Chrystusa (Ap
3,1). To wtasnie przez Ducha Chrystus aktualizuje swoje dzieto
w Kodciele, ale réwniez wchodzi w relacje z ludzkoscia, ponie-
waz Duch jest postany na calg ziemi¢ (Ap 5,6). To postanie na
ziemi¢ moze mie¢ glebokie znaczenie dla wspélnoty wierzacych.
W pierwszych odstonach kontempluje ona Ducha Swictego
postrzeganego w relacji do Kosciota, w ostatnim przedstawieniu
koncept ten si¢ rozszerza: Duch jest postany na calg ziemie. By¢
moze zostaje w ten sposéb podkreslone, ze wspélnota chrzesci-
janska, zwigzana w szczeg6lny sposéb z Duchem SW1qtym ma
do odegrania wazna rol¢ w owym dziataniu Ducha wéréd ludzi.
W Ap 5,6 zgromadzenie liturgiczne juz wie, ze Duch Swie-
ty jest postany réwniez do nich. Musi jednak zadaé sobie, jako
wspélnota zgromadzona na liturgii, pytanie o role, o cel Jego
postania. Wspdlnota w $wietle Ap 5,6 powinna zada¢ pytanie
o Jego dotychczasowe dziatanie. Postanie Ducha nie nastepuje
chronologlczme w momencie ukazania si¢ Baranka w czasie
wizji. Duch Swiety juz jest dany wspélnocie. Innymi stowy, jest
to pytanie dotyczace tego, jak zgromadzenie liturgiczne w tresci

Apokalipsy odkrywa dziatajacego Ducha.

2. Zgromadzenie liturgiczne pod dzialaniem Ducha
Swietego?®

Szczegélnym miejscem dzialania Ducha jest zgro-
madzenie liturgiczne. Kolejne wersy Apokalipsy rozwijaja
ten obraz. Cztery razy w Ap pojawia si¢ rzeczownik w wy-
razeniu przyimkowym en pneumati, ,w duchu”. To wyrazenie
stuzy opisaniu osobistego doswiadczenia Jana. Za pomocy
tego wyrazenia Jan wprowadza chrystofani¢ poczatkowa (Ap

260 D. KOTECKI, Duch S’wi;z‘y w zgromadzeniu liturgicznym w swietle Apo-
kalipsy sw. Jana, 289-290.
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1,10) oraz wizj¢ tronu Boga (Ap 4,2). Te dwie wizje rozpo-
czynaja odpowiednio pierwsza i druga czes$¢ ksiegi. Pierw-
szy raz formuta ta poprzedza bezposrednio polecenie, jakie
otrzymuje Jan, by spisa¢ wszystko, co zobaczy i posta¢ do
siedmiu Kosciotéw w Efezie, Smyrnie, Pergamonie, Tiaty-
rze, Sardes, Filadelfii i Laodycei. Za drugim razem nast¢puje
po niej zaproszenie skierowane do Jana, by wstapit tutaj, tj.
do nieba, aby mégl zobaczy¢, co potem musi si¢ wydarzy¢.
Formute lekko zmodyfikowana spotykamy w 17,3 i 21,10,
gdzie umieszczona jest we wprowadzeniu do wizji Wielkiej
Nierzadnicy — Babilonu i jej upadku (Ap 17-18) oraz No-
wego Jeruzalem — Malzonki Baranka (Ap 21,9-22,5), ktéra
jest ostatnig wizja Apokalipsy. Doswiadczenie wyrazone za
pomocg formuty ,w duchu” odnosi si¢ nie tylko do pierwszej
czegsci Ap, ale rozciaga si¢ na calg wielkg wizje drugiej czesci i,
co wigcej, spotykamy ja w interpretacji dwéch jej momentéw
kulminacyjnych: zniszczenia Wielkiej Nierzadnicy, Babilonu,
miasta bez Boga, oraz manifestacji miasta Boga, Nowego
Jeruzalem, Malzonki Baranka. Takie rozmieszczenie formuty
$wiadczy o jej waznosci dla przestania catej ksiegi.
Zwyczajnie odrzuca si¢ ekstatyczne rozumienie formuty
»,w duchu”, stwierdzajac, ze nie jest to techniczny termin
okreslajacy ekstazg?6!. Najczgsciej odnosi sig to wyrazenie do
Ducha Swigtego, a $cislej rzecz bioragc do Ducha Proroctwa,
aby wskaza¢, ze chodzi gtéwnie o inspiracj¢ ze strony Ducha.
Cala formuta ,w duchu” dotyczy przede wszystkim samego
Jana. Po raz pierwszy wyrazenie ,w duchu” spotykamy w Ap
1,10: ,Znalazlem si¢ w duchu w dziert Paniski”. Sam Jan ma
swiadomos$¢ bycia prorokiem i posiadania Ducha, ktérego
nazywa ,Duchem proroctwa” (19,10). Jan doswiadcza stanu
»,w duchu” nie przez przypadek w dzien Panski, tj. w dziert
wspdlnoty liturgicznej celebrujacej Chrystusa zmartwych-

261 R.L.JESKE, Spirit and Community in the Johannine Apocalypse, NTS 31
(1985), 455-456.
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wstalego. Z wielkim prawdopodobieristwem jest to tez dzien
zgromadzenia liturgicznego. Jan, przekazujac przez lektora
swoje doswiadczenie, staje si¢ cze$cia tego zgromadzenia.
W takim kontekscie do$wiadczenie Jana wyrazone przez
formule ,w duchu” jest réwniez do$wiadczeniem wspdlnoty.
Jan, jak i inni urzedowi prorocy, przekazuja wspdlnocie to,
co Duch Swiety im moéwit, co bylo rezultatem ich wejscia
w szczegllny z Nim kontakt. Wiasnie oni mieli za zadanie
uczyni¢ zgromadzenie liturgiczne uczestnikiem objawienia-
-proroctwa. Duch jest tym, ktéry kieruje Janem i wspélnota
w przekazywaniu i odczytywaniu przestania. Jana i zgro-
madzenie taczy Duch Swiqty, przy zachowaniu jako$ciowej
odrebnosci doswiadcezeri pneumatologicznych.

W wyrazeniu ,w duchu” chodzi o zywe i przemieniajace
spotkanie z Duchem Swiqtym. Jan wchodzi w moc Ducha
Swigtego. To, co zostanie przekazane, juz nie bedzie tworem
Jana, ale wtasnie samego Ducha. Chodzi tutaj o podkresle-
nie, ze przestanie jest prawdziwym proroctwem otrzymanym
z inspiracji Ducha Swi(;tego. By¢ ,w duchu” okresla Jana jako
proroka. W Ap 1,10 glos, ktéry méwi do Jana, mozna wigc
potaczy¢ z pneumatologicznym dos$wiadczeniem Jana. Tym,
ktéry méwi, bytby Duch Swiqty. Jan zanurzony w Nim, pod
catkowita Jego kontrola, otrzymuje zaréwno rozkaz spisania
wszystkiego i postania do Kosciotéw w Azji, jak i sama wizje.
Tym, ktéry méwi do Kosciota, jest bowiem Duch Swiqty (Ap
2,7.11.17.29; 3,6.13.22). Duch Swiqty jest przekazicielem
objawienia. Przez to spotkanie z Duchem Swietym Jan wchodzi
w §rodowisko prorockie Ducha Swiqtego, wchodzi w Jego od-
dziatywanie, ktéry czyni go zdolnym do wtasciwego odczyta-
nia starej ekonomii zbawienia. Do$wiadczenie Jana wyrazone
w formule ,znalaztem si¢ w Duchu” pozwala mu wejs¢ w ta-
jemnice Chrystusa, ktéra zarazem dotyczy misterium Kos-
ciota. To Duch Swiety méwi przez Jana i prowadzi do catej
prawdy o Nim. Poza tym, wyrazenie ,znalaztem si¢ w duchu”
bezposrednio poprzedza rozkaz spisania wizji. Wniosek moze
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by¢ tylko jeden: wszystko, co zostanie spisane, bedzie dzietem
Ducha Sw1qtego Mozemy powiedzie¢, ze ksigga powsta-
nie pod natchnieniem Ducha Sw1qtego ,Objawienie Jezusa
Chrystusa” (1,1) staje si¢ w ten sposéb ,,objawieniem w Duchu
Swiqtym”, tj. pod natchnieniem Ducha.

Po raz drugi spotykamy wyrazenie ,znalaztem si¢ w duchu”

w 4,2. Tekst ten jest cz¢écig wprowadzenia do pierwszej wizji,
ktéra otwiera drugg czes¢ Apokalipsy. Glos traby wydaje rozkaz:
»Wstap tutaj, a to ci ukaze, co potem musi si¢ staé¢”, po czym
nast¢puje formuta: ,znalaztem si¢ w duchu”. Jan tym razem naj-
pierw styszy glos, a potem znajduje si¢ ,w duchu”. Znowu trzeba
podkresli¢, ze autorowi wcale nie chodzito o to, by stuchacze
mysleli, ze Jan wpada znowu w jakis trans czy ekstazg. Jego do-
$wiadczenie opisane przez formule ,znalaztem si¢ w Duchu” ma
jeszcze raz uzmystowi¢ stuchaczom jego autorytet prorocki oraz
fakt, ze oddziatuje na niego ten sam Duch proroctwa.

W dwéch kolejnych miejscach Ap mamy wyrazenie, ktére
prawie wszyscy ttumacza;: ,aniot przeniést mnie w duchu” (17,3;
21,10). W poréwnaniu z poprzednimi tekstami z wyrazeniem
»w duchu”, w Ap 17,3 nastepuje konkretyzacja dziatania Boga
w historii. Jan jako prorok, bedac ,w duchu”, dostrzega najglebsze
mechanizmy zla, inspiracje szatanskie, ktére wcielajg sie w kon-
kretne ludzkie struktury. Na koricu jednak swoimi korzeniami
zostaja pokonane nie tylko te struktury, ale sam ich inspirator
— Szatan. Znowu Jan pod wpltywem Ducha Sw1qtego dokonuje
teologicznej reinterpretacji historii i przekazuje ja zgromadzeniu
liturgicznemu, ktére zyje i dziala w kontekscie tych struktur,
doswiadcza ich oddzialywania. W przedstawieniu tego obrazu
Jan korzysta dalej z obrazéw i aluzji starotestamentalnych. Za
drugim razem, kiedy pojawia si¢ wyrazenie ,w duchu”w ostatniej
sekcji ksiegi (21,10), Jan zostaje przeniesiony prorocko na ,gére
wysoka i wzniosta”. W tradycji biblijnej takie miejsce bylo naj-
bardziej odpowiednie dla objawienia Bozego. Ap 21,10 stanowi
wyrazng aluzje do Ez 40,1-2. Cata wizja znowu odbywa si¢ pod
dziataniem Ducha Swiqtego.]an pod wptywem Ducha Swit;tego
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stawia przed oczyma wspdlnoty obraz Nowej Jerozolimy, ktéra
jest niczym innym jak wypelnieniem starotestamentalnych za-
powiedzi.

Doswiadczenie, ktére zostaje ukryte pod wyrazeniem ,w du-
chu”, nie dotyczy jednak wylacznie Jana. To, co Jan widzi, musi
spisac i posta¢ do siedmiu Kosciotéw. W ten sposéb doswiadcze-
nie ,pod natchnieniem Ducha Swigtego” nie jest jego wiasnoscia
prywatng. Duch Swiety jest tym samym, ktéry dziata w i przez
Jana i prorokéw, ktérzy jak on naleza do tej samej wspélnoty
koscielnej. Oni na réwni z Janem uczestnicza we wspélnocie
Ducha Swietego. We wspélnocie koscielnej musieli by¢ prawdo-
podobnie jacy$ charyzmatyczni prorocy, ktérych zadaniem byto
przekazywanie objawienia samej wspédlnocie.

W Ap 11,8 spotykamy wyrazenie pneumatikos, ktore jest
utworzone od rdzenia pneuma i dlatego wydaje si¢ interesujace
dla naszego opracowania. Gdy zostajg zabici przez Besti¢ z cze-
lusci dwaj swiadkowie, méwi si¢ o ich zwtokach, ze leza na placu
wielkiego miasta, ,ktére zwie si¢ pneumatikos Sodoma i Egipt,
gdzie ukrzyzowano takze ich Pana” (Ap 11,8). Ostatnia czgsé
Ap 11,8 zdaje si¢ nawigzywaé do Jerozolimy. Sprawa si¢ jed-
nak komplikuje z powodu okreslenia miasta: ,Wielkie Miasto”,
ktére okresla si¢ formula, ,ktére pneumatikos zwie si¢: Sodoma
i Egipt”. Przystéwek pneumatikos spotykamy raz w calej Ap?2.
Jest on thumaczony na rézne sposoby, ale najlepszym jego thu-
maczeniem byloby ,z pomoca Ducha Sw1qtego , »pod wpltywem
Ducha Swigtego”. Nie wydaje si¢, aby w Ap 11,8 chodzito o inny
rodzaj doswiadczenia. Pod wptywem Ducha Swictego wielkie
miasto jest nazwane Sodoma i Egiptem. Mozna w tym miejscu
méwi¢ o kolejnym doswiadczeniu pneumatologicznym Jana
i wspdlnoty. Nazwanie Wielkiego Miasta Sodoma i Egiptem
jest faktem pneumatycznym. Wszystko dzieje si¢ pod wplywem
Ducha Swiqtego.

262 Poza t ksiega wystepuje tylko w 1 Kor 2,14 i jest catkowicie nieznany
w grece klasycznej.
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Duch Swi(;ty moéwi do zgromadzenia liturgicznego %

Jedyna czynnos$cia bezposrednia, ktéra zostaje przyporzad-
kowana Duchowi Swiqtemu w Apokalipsie, jest méwienie (/ege-
in). Dziewig¢ razy spotykamy si¢ w Ap z uzyciem absolutnym
terminu preuma, ktéry jest poprzedzony rodzajnikiem okreslo-
nym i wystepuje w funkeji podmiotu: ,Kto ma ucho, niech po-
styszy, co méwi Duch do Kosciotéw” (2,7.11.29; 3, 6,13,22). To
samo orzeczenie spotykamy w 14,13b: , Tak, méwi Duch, niech
odpoczng od swoich trudéw, bo ich czyny ida z nimi”. W 22,17
podmiotem tej samej czynnosci méwienia jest takze duch, ale nie
sam, lecz razem z oblubienicg w formule wprowadzajacej mowe
niezalezng: ,Duch i oblubienica méwia: «Przyjdz»!”

Formuta ,Kto ma ucho, niechaj postyszy, co méwi Duch do
Kosciotéw” stanowi staly element wszystkich siedmiu listéw na-
pisanych do Kosciotéw. Siedmiokrotne powtdrzenie niezmien-
nej formuly, ,Kto ma ucho, niechaj postyszy, co méwi Duch do
Kos$ciotéw”, wskazuje na wagg, jaka autor przywiazuje do niej.
W jej przekazie musi by¢ co§ waznego dla wspélnoty stuchajace;
przestania Apokalipsy. Jest ona zaliczana do gatunku proklamacji
prorockiej, ktérej zadaniem bylo zaproszenie do stuchania stowa
Bozego czy nauczania o charakterze madrosciowym. Swiadczy
o tym rzeczownik ,ucho”. W Starym Testamencie oznacza on
nie tylko cze$¢ ciata, ale, podobnie jak w terminologii greckiej,
organ poznania i zrozumienia (por. np. Hi 12,11; 13,1; 34,3; Prz
2,2; 5,13; 18,15; 22,17; 23,12). ,Ucho” jest narz¢dziem, poprzez
ktére przyswajamy sobie madros¢. ,Nastawi¢ ucha” znaczy gor-
liwie przylozy¢ si¢ do odbioru, a réwnoczesnie by¢ uwaznym,
pojmowac, chcie¢ tego, o czym poucza medrzec. Wyrazenie to
zostalo okreslone przez M. Sibeliusa jako ,formuta przebu-
dzenia”, ktéra ma na celu pobudzi¢ do stuchania i spowodo-
waé zrozumienie. Pojawia si¢ wiec w kontekscie przypowiesci,

263 D. KOTECKI, Duch §wigty w zgromadzeniu liturgicznym w Swietle
Apokalipsy sw. Jana, 361-382; takze J. KUDASIEWICZ, Odkrywanie Ducha
Swigtego, 438-444.
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ktére muszg by¢ interpretowane. Wymaga to zawsze pewnego
wysitku w procesie aplikaciji, gdzie rzecz znana jest progiem do
zrozumienia rzeczy tajemnych. W przeciwnym razie nauczanie
w przypowiesciach, zamiast utatwi¢ zrozumienie, uczynitoby je
bardziej jeszcze niezrozumiatymi. Uzycie ,formuty przebudze-
nia” podkresla, ze stuchanie winno sta¢ si¢ intensywniejsze, by
wydoby¢ z przypowiesci jej ukryty sens. To, co przede wszystkim
odréznia t¢ formute od paralelnych do niej w Ewangeliach syno-
ptycznych to uzycie liczby pojedynczej ,,ucho” zamiast mnogiej
»uszy” (w Biblii Tysiaclecia mamy 1. mn. ,uszy”). W Ewangeliach
nie wspomina si¢ réwniez w tej formule Ducha Swietego.

Podmiotem czynno$ci méwienia na poczatku kazdego listu
jest Jezus Chrystus, na koricu natomiast Duch. Nie ma zadnych
watpliwosci, ze chodzi o Ducha Swictego. Zaréwno rodzajnik
okreslony jak i wyrazona funkcja (méwienie do Kosciotéw)
wskazujg na charakter osobowy. Chodzi o trzecig Osobg Tréjcy
Swigtej. Te dwie osoby, przez przyporzadkowanie im tego sa-
mego orzeczenia wewnatrz tych samych jednostek literackich,
s widziane na réwni. Jezus w Apokalipsie jest bardzo czesto
przedstawiony na réwni z Bogiem Ojcem. Sg to przyktady chry-
stologii teocentrycznej. Jezeli dotaczymy do tego zréwnanie Go
z Duchem Swiqtym w dziataniu, to wydaje si¢, ze mozna méwié
o chrystologii pneumatologicznej lub zstgpujacej, a caly obraz
odnies¢ do tajemnicy Tréjcy Swietej.

Wewnatrz listéw ani jedno stowo nie zostaje przyporzqdko—
wane Duchowi SW1qternu Nie mozna doj$¢ do innej konkluzji
niz ta, ze stowa Ducha Swietego sa tymi samymi, ktére wypo-
wiada Jezus do siedmiu wspdlnot. Trzeba jednak zauwazyé, ze
glos Jezusa jest styszalny wewnatrz wizji, natomiast cafa wizja
jest jakby glosem samego Ducha Swietego. W rzeczywistosci
do Kosciota ,tu i teraz” méwi nie kto inny, jak Duch Sw1qty
Nie sa to dwa przeciwstawne sobie objawienia. Wydaje sie, ze
mamy tutaj powtérzenie konceptu obecnego w czwartej Ewan-
gelii, gdzie o Duchu Swietym méwi Jezus, ,Gdy za$ przyjdzie
On, Duch Prawdy, doprowadzi was do caltej prawdy. Bo nie

10 — Teologia... t. 1
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bedzie méwil od siebie, ale powie wszystko, cokolwiek ustyszy,
i oznajmi wam rzeczy przyszte. On Mnie otoczy chwata, po-
niewaz z mojego wezmie i oznajmi wam” (J 16,13-14). Mozna
powiedzie¢, ze odlegtos¢ migdzy Chrystusem i Kosciotlem zosta-
je zniwelowana przez glos Ducha Swu;tego W Zyciu ziemskim
Jezus moéwit i wyjasniat swoje przestanie, teraz za$ czyni to za
posrednictwem Ducha Swietego. W Kosciele jest obecny Duch,
ktéry kontynuuje funkcj¢ objawieniows i wyjasniajaca samego
Jezusa. On jest jedynym interpretatorem catego przestania Jezu-
sa. Objawienie Jezusa jest niczym innym jak objawieniem pod
natchnieniem Ducha Swietego, ktéry przekazuje Kosciotowi, za
posrednictwem Jana, stowa samego Jezusa. Bez Ducha Sw1qtego
przestanie do poszczegélnych Kosciotéw byloby martwe?64.,

Duch Swiety, ktéry méwi, jest Duchem prorockim. Prze-
kazuje On przez Jana to, co méwi Jezus. Przez Ducha Swie-
tego glos Jezusa, Jego wola sa obecne w Kosciele. Skoro Jezus
méwi przez Ducha Swigtego, to jest On konieczny do tego, by
w pelni odczytaé cale przestanie skierowane do Kosciota. Jezeli
uswiadomimy sobie, ze tym, ktéry méwi w tej chwili w zgroma-
dzeniu liturgicznym, jest lektor, odczytujacy przestanie Jana, to
zrozumiemy, ze Jan przesyta do wspélnoty pewng wiadomosc:
w proroku i przez proroka Duch Swi¢ty méwi do wspdlnoty
stuchajacej przestania Apokalipsy.

Na poczatku list jest skierowany do poszczegdélnych wspdl-
not koscielnych regionu Azji Mniejszej, na koricu ta perspektywa
rozszerza si¢ na caly Kosciét. Przez aktualizacj¢ pneumatyczng
to, co bylo skierowane do lokalnych wspélnot, otrzymuje prze-
znaczenie uniwersalne. To przestanie jest doskonalym i petnym
przestaniem Ducha Sw1qtego mamy siedem listéw, ktére stano-
wig jakby jeden list Ducha Swietego do Kosciota. Nalezy pod-
kresli¢, ze nie jest to odosobniony akt méwienia Ducha. Jezus
nieustannie kieruje do Kosciota swoje stowo za posrednictwem

264 B.MONCONI, Lo Spirito, 65: ,Nel tempo della Chiesa, infatti, se Cristo

continua a parlare a quest’ultima & proprio attraverso lo Spirito”.
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Ducha Swietego. Czasownik ,méwi” (czas terazniejszy) wskazu-
je na ciagltos¢, kontynuacje.

»=Mie¢ ucho” wskazuje na gtebokie, uwazne stuchanie, ktére
prowadzi nie tylko do zrozumienia stowa, ale i postusznego jego
przyjecia. W tradycji religijnej Izraela stuchanie stowa Boga byto
podstawowym aktem wierzacego wyrazajacym gotowos¢ postu-
szefistwa Bogu (por. Pwt 6,4). Czlowiek moze stysze¢ stowo,
jednak sam z siebie nie ma zdolnosci zrozumienia, tylko Bég
moze j3 da¢ cztowiekowi (por. Iz 50,4). Innymi stowy, to On daje
cztowiekowi ucho.

Poprzez analizowang formule stuchacz zostaje pobudzony do
stuchania przestania Ducha SW1qtego przekazujacego stowa sa-
mego Jezusa. Duch méwi na sposéb ludzki, sposéb ktéry domaga
si¢ od stuchajacych zaangazowania wszystkich sit intelektualnych
stuzacych do interpretacji, zrozumienia, refleksji, rozréznienia
tego, co im zostaje przekazane. Zgromadzenie liturgiczne jest
zobligowane do tego, by odkrywa¢ w calym przestaniu listéw to
i tylko to, co chciat przekazac Duch Sw1fgty Chodzi o otrzymanie
»inteligencji pneumatycznej”, ktéra pozwoli wierzacym odkry¢
cala glebie, znaczenie stéw. Dawcg takiej inteligencji moze by¢
tylko Duch Swiety. ,Mie¢ ucho” oznacza wigc otwarcie si¢ na
dziatanie Ducha Swiqtego.

Wracajac do interesujacej nas formuty w czgsci epistolarnej,
zaproszenie czy wezwanie do stuchania jest w Scistej relacji do
tego, co Duch SW1qty ma do powiedzenia wspélnocie. Dlatego
niektérzy méwig w tym miejscu o ,duchowym stuchaniu” lub
»duchowym zrozumieniu”.

Wezwanie do stuchania Ducha ma raczej charakter ogélny, nie
odnosi si¢ do szczeg6étowych probleméw wspélnot. To wszystkie
listy wziete razem stanowig przedmiot méwienia Ducha Swietego.
Wiecej, najbardziej racjonalnym rozwiazaniem jest potraktowanie
calej ksiegi jako przestania Ducha Swigtego, ktéry méwi w niej na
poczatku, w centrum i na koricu. Przez wyrazenie, ,,Kto ma ucho,
niechaj postyszy, co méwi Duch do Kosciotéw”, cata ksigga otrzy-
muje gwarancje bycia dzietem inspirowanym przez tego samego
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Ducha, ktéry natchnat starotestamentalnych pisarzy do spisania,
tego i tylko tego, czego On chciat. Taki koncept nie jest obcy pis-
mom NT. Duch Swiety jest gwarantem natchnienia, ale i zarazem
On dokonuje aktualizacji catego przestania wypowiedzianego
w przesztosci na ,,dzis” stuchajacych. W ten sposéb wewnatrz same;
ksiegi zostaja potaczone w jedng calos¢ koncepcje wyrazone przez
formuty ,znalaztem si¢ w Duchu” oraz ,méwi Duch”. Cztonko-
wie zgromadzenia liturgicznego wchodzac w kontakt z Duchem
SW1qtym (,w Duchu”) otrzymuja natchnione przez Ducha stowa
proroctwa tej ksiegi (,co méwi Duch”).

Zacheta ogdlna w listach do siedmiu Koscioléw stanowi wigc
staly formule parenetyczna?®, poprzez ktéra zwraca si¢ uwage na
fakt, czgsto podkreslany w Apokalipsie, ze Chrystus jest nieustannie
w dialogu ze swoim Kosciotem. Chrystus przez Ducha zwraca si¢ do
Kosciota w ogélnosci, a nie tylko do poszczegdlnych jego wspdlnot.
Oredzie Ducha nie jest jednak juz od pierwszej chwili oczywiste.
Moze je zrozumieé ten, kto ma zdolno$¢ do interpretowania, czyli,
uzywajac symbolu, ten, kto ma ,ucho”. W zachecie ogélnej chrzes-
cijanie pobudzani sa do stuchania or¢dzia Ducha i mobilizacji
swojego intelektu. To wewngetrzne nastawienie, by rozpoznawaé
mowe Ducha, jest typowo madrosciowe. Jego rezultatem staje si¢
umiejetnosé zrozumienia or¢dzia Chrystusa. Poprzez stowo zachety
powraca wigc mysl o koniecznosci posiadania ,ucha intelektualne-
go”, czyli zdolnosci do przyjecia i interpretowania orgdzia. Dzigki
temu staje si¢ mozliwe otwarcie na Ducha, ktérego Chrystus udziela
Kosciotowi, i przyjecie tego, co On chee mu objawié. Ten cel moze
by¢ osiagniety poprzez wykorzystanie zamieszczonych w tej ksiazce
medytacji biblijnych.

W Apokalipsie jeszcze dwa razy w rozdziale trzynastym
pojawia si¢ podobna formuta. Nie wymienia si¢ w niej Ducha
Swietego. W Ap 13,9-10 czytamy: ,Jesli ktos ma ucho, niech

postyszy! Jesli ktos do niewoli, do niewoli péjdzie, jesli ktos na

265 S, HAREZGA, Kosciét z Ducha, 35: opowiada sie za funkcja parene-
tyczng tej formuty w Ap.
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zabicie mieczem, mieczem bedzie zabity. Tutaj jest wytrwalosé
i wiara $wigtych”. Natomiast w 13, 18 znajduje si¢ nast¢pujace
stwierdzenie: , Tu jest madroéé. Kto ma rozum, niech przeliczy
liczbe Bestii, bowiem liczbg cztowieka jest, a liczba jego: szeséset
szesédziesiat szesc”.

Teksty te stanowia zakoriczenia prezentacji dwéch Bestii,
wychodzacej z morza oraz wychodzacej z ziemi, ktére razem
ze Smokiem (Ap 12) sg cze¢scig triady szatanskiej. W takim
kontekscie pojawia si¢ wezwanie skierowane do wspdlnoty
zgromadzoneJ na stuchaniu: ,Jesli kto ma ucho, niechaj posty-
szy”. Nie méwi sie tutaj o glosie Ducha Swietego. Jest jednak
malo prawdopodobne, aby zgromadzenie, ktére styszato po-
dobng formul¢ w czesci epistolarnej, myslato o innym glosie.
Kosciét potrzebuje intelektu duchowego, ktéry pozwoli na
pelne odczytanie przestania ukrytego pod jezykiem symboli.
Innymi stowy, musi mie¢ ucho. Wyrazenie ,,mie¢ rozum” staje
si¢ synonimem formuty ,mie¢ ucho”. Wskazuje si¢ w ten spo-
s6b bezposrednio na funkcje intelektu. Odszyfrowanie caltego
przestania jest mozliwe tylko wtedy, gdy wspdlnota otworzy si¢
na dar madrosci (czynnik boski) oraz podejmie si¢ poglebionej
refleksji (czynnik ludzki).

W tych dwéch tekstach punktem wyjscia jest sam symbol,
ktéry domaga si¢ interpretacji. Zostaje postawiony jako taki
przed wspélnota przez samego Ducha Swietego, ktéry natchnat
Jana do zamknigcia pewnej rzeczywistosci wlasnie w symbolu.
Teraz ten symbol wchodzi w kontakt ze zgromadzeniem, ktére
takze jest prowadzone przez Ducha Swigtego. Pod Jego wptywem
wspoélnota przyjmuje symbol, interpretuje go i szuka sposobu, by
zaaplikowa¢ odkryte przestanie do rzeczywistosci historycznej,
w ktérej zyje, i wyciagna¢ wnioski praktyczne, ktére beda rzu-
towaly na jej decyzje. W ten sposéb, wstuchujac si¢ w przestanie
Ducha Swiqtego zgromadzenie przygotowuje si¢ do zwycigzenia
wraz z Chrystusem wrogich demonicznych sit.

W listach do siedmiu Kos$ciotéw Duch Sw1qty méwi o Je-
zusie, ale méwi tez o Kosciele. Duch Sw1qty uswiadamia zgro-
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madzeniu, ze Jezus zmartwychwstaly zna konkretng sytuacje
zyciows poszczegdlnych wspélnot. Duch Swi(;ty przekonuje
zgromadzenie, ze Jezus jest obecny posréd nich w swoim stowie.
W gtos Ducha wpisuja si¢ réwniez obietnice dla zwycigzcy.

Z tej prezentacji wynika bardzo wazny wniosek natury
teologicznej: cala rzeczywistosc jest absolutnie podporzadkowa-
na Chrystusowi zmartwychwstatemu. Mamy tutaj do czynienia
z teologia historii. Zwycigstwo Boga nad cala rzeczywistosciag
zta dokonato si¢ raz na zawsze w $mierci i zmartwychwstaniu
Chrystusa. Na tym tle wezwanie: ,Kto ma ucho, niechaj posty-
szy, co méwi Duch do Kosciotéw” jest zaproszeniem do czytania
historii w nowy sposéb, ktéry mozna nazwaé ,wedlug Ducha
Sw1qteg0 a ktéry jest niczym innym, jak odczytywaniem ,tu
i teraz Kosciota” w swietle ,logiki paschalnej”2%6.

Duch Sw1c;ty w zgromadzeniu liturgicznym nie tylko
interpretuje, ale uaktualnia przestanie Chrystusa zmartwych-
wstatego. Prowadzi On zgromadzenie liturgiczne od sytuacji
stuchania do sytuacji nawrécenia. Zgromadzenie nawrécone,
oczyszczone jest zdolne do dalszego stuchania tego, co Duch
Swiety méwi nieustannie do Kosciotéw. Ten sam Duch, ktéry
ozywil Chrystusa z martwych, ozywia Kosciét. On powoduje,
ze wspolnota chrzescijaniska, czerpigc wszystkie sity witalne ze
zmartwychwstania Chrystusa, jest w stanie catkowicie Go na-
§ladowac i w ten sposéb aktualizowaé, konkretyzowad, i wspét-
uczestniczy¢ w Jego triumfie juz tutaj na ziemi.

» Tak, méwi Duch” - Ap 14,1327

Kolejnym tekstem, ktéry przypisuje Duchowi czynnosé
moéwienia, jest Ap 14,13: I ustyszalem glos z nieba méwiacy:
Napisz! Blogostawieni umarli, ktérzy w Panu umieraja juz teraz.

266 A.JANKOWSKI, Aktualnosé apokaliptycznych listow do siedmiu Kosciotsw
(Ap 2;3), RBL 12 (1959), 277.

267 D. KOTECKI, Duch Swi;‘z‘y w zgromadzeniu liturgicznym w swietle Apo-
kalipsy sw. Jana, 389-393.
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Tak, méwi Duch, Zze odpoczywajg od trudéw swoich, bowiem
ich czyny ida za nimi”.

Interesujacy nas tekst stanowi jedno z siedmiu (a doktadnie
drugie) blogostawienstw w Ap (por. 1,3; 14,13; 16,5; 19,9; 20,6;
22,7.14).Jest ono wprowadzone w formie dialogu. Najpierw glos
z nieba, ktéry prawdopodobnie jest glosem aniota, jednoczesnie
jednak zastepujacy glos samego Boga, co podkresla zaréwno
wage przestania, jak i poswiadcza or¢dzie makaryzmu. Na glos
z nieba odpowiada Duch, ktérego stowa wzmacniaja i przedtu-
7aj tre$¢ blogostawienstwa. Cale blogostawienistwo otrzymuje
potwierdzenie od Ducha SW1qtego » Tak, méwi Duch odpoczna
od swoich trudéw, poniewaz ida z nimi ich czyny”. Ci, ktérzy
umieraja juz teraz w Panu, do ktérych Duch méwi: ,Niech od-
poczng od swoich trudéw, bo ida z nimi ich czyny”, znajduja
sie¢ na przeciwstawnej pozycji do tych, ktérzy nie b¢da mieli
odpoczynku w dzieri i w nocy, poniewaz naleza do adoratoréw
Bestii (14, 11).

W Ap 14,13 Duch jest tym samym, ktéry méwi do Koscio-
t6w. Jest On osoba. Fraza ,méwi Duch”jest przekazana zgroma-
dzeniu liturgicznemu przez Jana/lektora. To on relacjonuje caly
wizje. Te glosy wzajemnie si¢ przenikaja, nie zostaja oddzielone.
Glos Jana przekazuje glos Ducha Swiqtego. Jan jako prorok jest
caly czas zanurzony w sferze samego Ducha, innymi stowy, jest
»,w Duchu”. Dlatego moze przekazaé wspélnocie stowa: ,tak
moéwi Duch”. Jednoczesnie zgromadzenie bedac ,w Duchu” jest
zdolne do przyjecia tego przestania jako gtosu Ducha.

Nalezy zwréci¢ réwniez uwage na fakt, ze cate to wyrazenie
jest podporzadkowane rozkazowi: ,Napisz”. Duch SW1qty jest
nie tylko tym, ktéry inspiruje prorokéw do przekazania przesta-
nia dla wspélnoty, ale takze do tego, by zostalo ono spisane. Jest
On Duchem natchnienia, ktéry méwi przez Pismo. Nie tylko
interesujace nas blogostawierstwo, ale cala ksiega jest spisana
pod natchnieniem Ducha Swigtego. Zadne pismo Nowego Te-
stamentu nie przekazuje tak jak Apokalipsa swiadomosci bycia
natchnionym przez Ducha Swif;tego.
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Do wspomnianego juz potwierdzenia Duch dotacza jeszcze
zapewnienie, ktére jest wlasciwg motywacja blogostawieristwa.
Jest ona podwéjna: ,odpoczng od swoich trudéw” oraz ,bo ida
z nimi ich czyny”. By¢ moze chrzescijanie zastanawiali si¢ nad
losem umartych ,w Panu”, zwlaszcza meczennikéw, w obliczu
bezkarnosci ,,mieszkajacych na ziemi”. Duch Swif;ty przez Jana
daje odpowiedZ na watpliwosci wspélnoty. Duch utwierdza
wspélnote, pociesza ja i podtrzymuje. Przez blogostawienstwo
chrzescijanie zostaja zaproszeni do pozostania wiernymi az do
konica, do niepoddawania si¢ i péjécia na kompromis ze srodowi-
skiem na wskro$ poganskim, w ktérym zyja. To oni przez swoje
decyzje juz teraz sa zwycigzcami, ,o0d teraz” sa blogostawionymi,
szczgsliwymi. Duch Swie;ty umacnia ich w wytrwatosci. Jest to
ozywcze dzialanie Ducha. Jako konkluzj¢ naszymi czynimy
stowa: ,(...) blogostawieristwo umartych w Chrystusie jest prak-
tycznie blogostawieristwem zycia widzianego od strony ziemi.
Roz$wietla ono misterium chrzescijariskiego zycia, ktére przez
trudy i czyny pochodzace z wiary zmierza ku ostatecznemu od-
poczynkowi w Chrystusie”.

»A Duch i Oblubienica méwia: «Przyjdz!»” (22,17)25%8

Ostatnim tekstem, w ktérym Duch jest podmiotem orze-
czenia ,méwic”, jest Ap 22,17. W przeciwienstwie do innych
tekstéw Duch nie wystepuje tutaj sam, ale razem z Oblubieni-
cg. Przedmiotem ich méwienia jest wotanie o przyjscie Jezusa:
»2Duch i oblubienica méwia: «Przyjdz!»”.

Dwugtos Ducha i Oblubienicy mozna potraktowac jako od-
powiedZ na 22,16. Termin pneuma odnosi si¢ do trzeciej Osoby
Tréjcy Swi(;tej, przywolujac w ten sposéb inne teksty, w ktérych
byt uzywany w formie absolutnej. Jest to ten sam Duch, ktéry
méwit do Koscioléw w czesci epistolarnej (por. 2,7.11.17.29;

268 D. KOTECKI, Duch §wigty w zgromadzeniu liturgicznym w Swietle
Apokalipsy sw. Jana, 402-421; takze: ]. KUDASIEWICZ, Odkrywanie Ducha
Swigtego, 449-451.
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3,6.13.22), jak i réwniez do zgromadzenia liturgicznego w stu-
diowanym przez nas blogostawienistwie w 14,13.

Rzeczownik ,oblubienica” wskazuje na Kosciét w sferze
doczesnej, ktéry jest widziany w swojej drodze pielgrzymiej
ukierunkowanej na dojécie do stania si¢ Jerozolima Nowg —
Matzonka Baranka. Wezwanie: ,,Przyjdz!” przenosi nas do sytu-
acji obecnej. Zestawienie obok siebie Ducha i Ko$ciota wskazuje
na Scista taczno$¢ migdzy nimi. Jezeli w pierwszej wizji zostat
przedstawiony Chrystus dzialajacy aktywnie w Kosciele, to od
samego poczatku nalezalo sobie u$wiadomié, ze w centrum
wzajemnej relacji migdzy Chrystusem a Kosciotem znajduje sig
Duch Swi(;ty, prowadzacy wspdlnote wierzacych przez historig,
ktéra jawi si¢ zgromadzeniu liturgicznemu, dzigki Jego dziataniu
przez proroka Jana (prorokéw), jako historia zbawienia. W wo-
taniu ,,Przyjdz” Duch ukierunkowuje zgromadzenie na ostatecz-
ny final. On tworzy we wspdlnocie wewnetrzng dyspozycje do
zrozumienia (,Kto ma ucho niechaj postyszy, co méwi Duch do
Kosciotéw”), ale i zarazem do tego, ze Kosciét moze wotaé¢ do
Pana. On inspiruje przede wszystkim modlitwe wspélnoty. Jesli
tak, to Duch méwi we wspélnocie i przez wspélnote, tak jak
moéwi przez prorokéw. Ten dwuglos moze poglebié jeszcze bar-
dziej wizje Kosciota w Ap. Jest to wspdlnota prorocka, w ktérej
objawia si¢ Duch Swigty jako Duch prorocki Kosciota.

Czynno$¢ Ducha i Oblubienicy zostaje okreslona za pomoca
orzeczenia w czasie terazniejszym, co podkresla, ze jest to ciagle
wotanie. Zostaje ono skierowane do Jezusa, tego samego, ktéry
ogtosit juz przedtem swoje przyjscie: ,Oto przyjde niebawem”:
Ap 22,7.12. Duch vaiqty inspiruje Kosciét-Oblubienice do
przyzywania przyjscia swego Oblubierica. Mozna powiedzied,
ze Duch inspiruje modlitwe zbiorows, ale takze modlitwe in-
dywidualng kazdego czlonka zgromadzenia liturgicznego. Jest
to zarazem ostatnie wezwanie skierowane do podmiotu inter-
pretujacego przestanie Apokalipsy: ,a kto styszy, niech powie:
«Przyjdz!», a ten, kto pragnie, niech przyjdzie; ten, kto chce, niech
wody zycia wezmie za darmo”.
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Przedmiotem stuchania w formule ,a kto styszy, niech po-
wie: Przyjdz!” nie musi by¢ tylko dwuglos Ducha i Oblubieni-
cy, ale réwniez cale przestanie ksiegi, ktére jest glosem Ducha
Swietego. Nie chodzi w tym miejscu o zwykte styszenie, ale o to
samo, do ktérego poszczegdlni cztonkowie zgromadzenia litur-
gicznego byli wzywani w czesci epistolarnej ksiggi formuta: ,Kto
ma ucho, niechaj postyszy, co méwi Duch”. Stuchanie dotyczy
tego, kto rozumie, kto przyjmuje przestanie, kto rozumie gorace
pragnienie Ducha i Oblubienicy. Tylko ten, ktéry ma intelekt
pneumatyczny, moze ustyszed, tj. wlaczy¢ sie w nurt natchnienia
i powtérzy¢: ,Przyjdz!” W kontekscie epilogu Kosciét przyzywa
przyjscia Jezusa, ktéry si¢ jawi jako sedzia (22,12). Jest to jedna
z gtéwnych przestanek, aby odnies¢ formule ,,przyjdz” do paruzji
Chrystusa.

Duch proroctwa w zgromadzeniu liturgicznym

(Ap 19,10)%%°

Ap 19,10 jest jedynym miejscem, w ktérym znajduje si¢
wyrazenie ,Duch proroctwa”. Wiersz ten nalezy w opinii wiek-
szosci komentatoréw do tekstéw, ktére sa fundamentalnymi
dla zrozumienia zaréwno pneumatologii, jak i eklezjologii Ap,
bowiem jest on kluczem do konceptu Ducha Swiqtego ijego
funkcji prorockiej w Kosciele?”°.

Wigkszos¢é komentatoréw nie ma zadnych watpliwosci, ze
stowo ,duch”, w 19,10 poprzedzone rodzajnikiem, odnosi si¢ do
Ducha Swigtego, tak jak w innych miejscach ksiegi. Duch jest
okreslony przez proroctwo. Jest widziany w bezposredniej funkeji
inspiracyjnej, jest Zrédtem inspiracji i zarazem potwierdzeniem

269 D. KOTECKI, Duch S’wigz‘y w zgromadzeniu liturgicznym w Swietle
Apokalipsy sw. Jana, 429-488; takze ]. KUDASIEWICZ, Odkrywanie Ducha
Swigtego, 424-429.

270 Na temat Ap 19,1-8 odsytam do monografii: W. POPIELEWSKI, 4/-
leluja! Liturgia godow Baranka eschatologicznym zwycigstwem Boga (Ap 19,1-8),
Kielce 2001; takze: S. HAREZGA, Blogostawieristwa Apokalipsy, Katowice
1992, 67-80.
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autentycznosci proroctwa. On legitymizuje konkretnych ludzi
jako prorokéw, jest gwarancja autentycznosci ich proroctwa.
Dlatego mozna by przettumaczy¢ cate wyrazenie jako ,Duch
Swiety, ktory inspiruje proroctwo w prorokach”15, Cata fraza:
,Swiadectwem bowiem Jezusa jest Duch proroctwa” znaczytaby,
ze ,$wiadectwo Jezusa” jest przedmiotem inspirowanego przez
Ducha proroctwa. Jest to swiadectwo, ktére ztozyl Jezus w swo-
im ziemskim zyciu i to, ktére sktada jako Uwielbiony, a ktére po-
krywa sie z trescig ksiegi. W jednym i drugim uczestniczy Duch
Swiety. W pierwszym przypadku jego rola polega na aktuali-
zowaniu, uobecnianiu, uwiecznianiu historycznego $wiadectwa
Jezusa we wspdlnocie. W drugim na przekazywaniu prorokom
stéw samego Jezusa uwielbionego.

Tym, ktéry méwi w Apokalipsie, jest sam Duch Swiety. Jego
stowa sg zarazem stowami zmartwychwstatego Chrystusa. Co wie-
cej, Jego stowa zostaja spisane. Zadne pismo Nowego Testamentu
nie podkresla wlasnego natchnienia tak bezposrednio, jak czyni
to ksiega Apokalipsy. Réwniez zaden autor Nowego Testamentu,
z wyjatkiem autora Apokalipsy, nie ma takiej Swiadomosci wiasne-
go natchnienia?’!. Duch przemawia przez prorokéw chrzescijari-
skich, ktérzy przekazuja wspélnocie stowa zmartwychwstalego
Chrystusa, potwierdzajac, ze sa to stowa niebieskiego objawienia.
To jest specjalne zadanie prorokéw we wspélnocie. Mozemy po-
wiedzie¢, ze Duch méwi przez nich do Kosciota i przez Kosciét
do $wiata. On kieruje §wiadectwem poszczegdlnych chrzescijan
przed calym $wiatem.

W tym miejscu pozostaje przeanalizowaé stowo ,,proro-
ctwo”. Spotykamy je siedem razy w ksiedze (Ap 1,3; 11,6;
19,10; 22,7.10.18.19). Stowo to znajduje si¢ przede wszyst-
kim w prologu i epilogu ksiegi. Nie jest ono uzyte w for-
mie absolutnej, ale w wyrazeniach ,stowa proroctwa” (1,3),
»stowa proroctwa tej ksiegi” (22,7.10.18) czy ,stowa ksiggi
tego proroctwa” (22,19). Nie ma zadnej watpliwosci, ze we

271 B.MONCONI, Lo Spirito, 175.
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wszystkich tych przypadkach termin ,proroctwo” odnosi si¢
do zawartosci ksiegi. Apokalipsa jest ksiega prorocka, prze-
znaczong do przekazania, obwieszczenia i to na pierwszym
miejscu zgromadzeniu liturgicznemu.

Na tre$¢ proroctwa Apokalipsy sklada si¢ réwniez teolo-
giczna interpretacja historii widzianej jako kontynuacja historii
zbawienia. Chrzescijanie do$wiadczaja wzrastajacej niecheci na
linii wspélnoty koscielne a potega Rzymu, ktérego ideologiczna
wiezig mial si¢ sta¢ kult wladcy. Ta dominujaca potega zta wy-
razajaca si¢ w idolatrii, dobrobycie, konsumpcjonizmie, ogladana
tylko i wylacznie ludzkimi oczyma, mogta prowadzié¢ do wniosku,
ze to wlasnie te sity ksztaltuja historie, wyznaczaja jej bieg i cel.
Spojrzenie proroka na rzeczywistos¢ jest zupetnie inne. On widzi
doskonale w perspektywie wiary, ze za dostrzegalnymi faktami
codziennego zycia kryje si¢ rzeczywisto$¢ niewidzialna, a w hi-
storii — na oczach mlodego Kosciota — urzeczywistnia si¢ konflikt
szatanaz Bogiem?72. Apokalipsa staje si¢ prorocks odpowiedzig na
kwesti¢ dotyczaca Boga i kwestie dotyczaca historii. Jan spoglada
na histori¢ innymi oczyma niz przeci¢tny $miertelnik. Nie opi-
suje wydarzeni jako obserwator, ale jako teolog. Odstania gleboki
sens zdarzen, w ktérych uczestnicza chrzescijanie. To, co méwi
o historii, nie jest jego wymystem, ale prawdziwym proroctwem,
ktére jest owocem doswiadczenia dziatania Ducha Swigtego. Jan
dzicki dziataniu Ducha Swietego moze spojrzec na catg historie
ludzka z podwdijnej perspektywy: z perspektywy nieba, patrzac na
ziemie, oraz z ziemi, wpatrujac si¢ w niebo?”3.

Analiza wyrazenia ,$wiadectwem Jezusa jest Duch pro-
roctwa” dowodzi, ze dotyczy ono na pierwszym miejscu tego
ztozonego przez samego Chrystusa. To §wiadectwo majg chrzes-
cijanie, a wéréd nich przede wszystkim prorocy. Jezeli $wia-
dectwem danym przez Jezusa jest Duch proroctwa, to konkluzja

222°W. POPIELEWSKI, Allelujal, 293.
273 Na te podwéijng perspektywe zwrécit uwage W. POPIELEWSKI, A/-
lelujal, 295-296.
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teologiczna moze by¢ nastepujaca: swiadectwo ztozone przez
Jezusa jest stowem Boga, ktére jest zaswiadczone przez Chry-
stusa w Jego Zyciu, §mierci i zmartwychwstaniu i konkretyzuje
si¢ w ksiedze Apokalipsy. Ono jest aktualizowane, rozpoznane
i proklamowane we wspdlnocie (zgromadzeniu liturgicznym,
ktére stucha stow ksiegi) dzigki Duchowi Swietemu, ktéry méwi
w prorokach. Jezeli za$ przyjmiemy, ze w wyrazeniu ,$§wiadectwo
Jezusa” chodzi o $wiadectwo ztozone Jezusowi, wniosek moze
by¢ nastepujacy: Jezus jest w Apokalipsie przedstawiony jako
najwyzszy $wiadek (1,5; 3,14) i Kosci6t powtarza swiatu $wiade-
ctwo otrzymane od Niego, ktére staje si¢ swiadectwem zlozonym
samemu Chrystusowi. W tym przypadku Duch Swiqty dziata
w Kodciele i w prorokach chrzescijariskich, pomagajac im glosi¢
przed swiatem §wiadectwo Jezusa.

KONKLUZJA

W Ewangelii i pozostalych pismach $w. Jana znajdujemy
bogata, cho¢ odmienna teologie Ducha Swiqtego czy tez teo-
logie w Duchu Swietym, wypracowang nie mniej pieczotowicie
niz pneumatologia sw. Pawta. Jest ona jednak zaledwie rozwinie-
ciem zalgzka, ktéry z pewnoscia byl juz obecny w publicznym
nauczaniu samego Jezusa. Potwierdzajg to niezaleznie od siebie
$w. Mateusz i §w. Eukasz?4.

W pismach Janowych pneumatologia zostaje podpo-
rzadkowana bardzo osobistemu podejsciu autora do tematéw
tradycyjnych dla apokaliptycznych srodowisk mig¢dzytesta-
mentalnych. Poza tym, z tekstéw Ewangelii Janowej mé-
wiacych o Duchu Swiqtym mozemy wywnioskowaé, ze jest
ona $wiadkiem dwéch etapéw Chrystusowego objawienia.
Pierwszy z nich jest przedpaschalny. On realizuje si¢ w me-
sjaniskiej dziatalnosci Jezusa. Drugi jest popaschalny i jest
dzietem Ducha Swietego.

274 J.JEREMIAS, Thelogie des Neues Testament, cz. 11, § 22.
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Mozemy powiedzieé, ze pneumatologia §w. Jana jako owoc
glebokich przemysleri potwierdza podwdjna pewnoscia: w Je-
zusie Duch pokonal na tym $wiecie ztego ducha; Duch zostat
nam obiecany, aby$my dzielili z Chrystusem Jego zwycigstwo
i jako wspoétdziedzice Syna Bozego otrzymali Jego dziedzictwo
— Krélestwo Ojca. Jej fundamentem jest glebokie przeswiadcze-
nie Jana Chrzciciela, wyrazajace si¢ stowami, jakie ewangelista
kaze mu wypowiedzieé: ,Ujrzatem Ducha, ktéry jak gotebica
zstgpowat z nieba i spoczat na Nim. Ja Go przedtem nie znatem,
ale Ten, ktéry mnie postat, abym chrzcit woda, powiedziat do
mnie: Ten, nad ktérym ujrzysz Ducha zstepujacego i spoczywa-
jacego nad Nim, jest Tym, ktéry chrzci Duchem Swigtym.]a to
ujrzatem i daj¢ $wiadectwo, ze On jest Synem Bozym” (J 1,32
i nast.). I dalej: ,Ten bowiem, kogo Bég postat, méwi stowa
Boze, a z niezmierzonej obfitosci udziela [mu] Ducha” (J 3,34).
Stwierdzenie to przywodzi na mysl prolog Ewangelii: ,Z jego
petnosci wszyscy$my otrzymali — taske po tasce. Prawo zostato
nadane przez Mojzesza, taska i prawda przyszly przez Jezusa
Chrystusa” (J 1,16-17). Zaden fragment Nowego Testamentu,
widziany w tym $wietle, nie jest réwnie bliski utozsamieniu taski
z Duchem Swigtym 275.

275 L. BOUYER, Duch Swi;ty Pocieszyciel. Duch §wi¢z‘y i Zycie w fasce, Kra-
kéw 1998, 122-130.
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EKLEZJOLOGIA

Jakkolwiek w czwartej Ewangelii dominuje posta¢ Syna
Bozego, ktory stat si¢ cztowiekiem (J 1,14), i petni role Obja-
wiciela oraz Zbawiciela, to réwnie wazne miejsce zajmuje w niej
wspélnota wierzacych. Wprawdzie w Ewangelii tej nie wyst¢puje
termin ekklesia (pojawia si¢ on trzy razy w 3 ] 6.9.10), to jednak
temat Kosciota — wraz z chrystologia — nalezy do gtéwnych idei
tradycji Janowej?’®.

Ewangelia wedtug $w. Jana nie jest traktatem teologicz-
nym, ale narracja. Ma ona dobrze widoczng ide¢ gtéwng oraz
przejrzysta strukture, ktéra t¢ ide¢ objawia. Po sekcji wstep-
nej (rozdz.1) ewangelista w pierwszej czg¢éci swego dzieta
prezentuje opowiadanie o dziatalnosci publicznej Jezusa
z Nazaretu wéréd ludu Izraela (rozdz. 2-12). Opowiadanie
to rézni si¢ od narracji synoptycznych w wielu miejscach
i pod wieloma wzgledami. Odstania jednak najwazniejszg
dla ewangelisty prawde o Jezusie z Nazaretu jako Mesjaszu
postanym najpierw do Izraela (por. 1,12; 4,22). W drugiej
czgsci $w. Jan opowiada o centralnym wydarzeniu historii
zbawienia,jakim jest me¢ka, §mierc i zmartwychwstanie Jezusa
(rozdz.18-21), poprzedzajac je bardzo dlugg relacja o ostat-
niej wieczerzy (rozdz. 13-17; w zadnej innej ewangelii nie

276 Obszerne, systematyczne studium eklezjologii Janowej znalez¢ mozna
miedzy innymi w nastepujacych opracowaniach: S. A. PANIMOLLE, La eccle-
siologia giovannea, w: Levangelista Giovanni. Pensiero e opera letteraria del quarto
enangelista, red. tenze, Roma 1985, 204-269; A. PACIOREK, Tujemnica Kosciota
— eklezjologia, w: Ewangelia umitowanego ucznia, red. tenze, Lublin 2000, 237-272;
J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, Krakéw 2002, 391-419.



160 Ks. Henryk Witczyk

ma tak obszernej narracji o tym wydarzeniu). Ta druga cz¢s¢
czwartej Ewangelii — jeszcze bardziej niz pierwsza rézniaca
si¢ od uje¢ synoptycznych czy innych — ukazuje Jezusa, ktéry
objawia swg boska Chwal¢ wspélnocie uczniéw. Co wigcej,
wspélnota uczniéw Jezusa wystepuje tu samodzielnie, wy-
raznie oddzielajaca si¢ tak od ,$wiata”, jak i oddzielona od
Synagogi (por. 9,22; 16,2), reprezentowanej w tym dziele
przez podmiot zbiorowy konsekwentnie nazywany mianem
,2ydzi” (Toudaioi)®””.

Autor i redaktor Ewangelii wedlug $w. Jana ma przed
oczami dobrze juz uksztattowang wspélnote chrzescijanska,
Kosciét, ktéry powstat posréd przesladowan poprzedzajacych
ostateczne wylaczenie jej z Synagogi i od samego poczatku
mial §wiadomo$é wlasnej odrebnosci wobec niej, a nawet
opozycji z powodu doznawanych przeciwnosci. Ta wlasnie
niezalezno$¢ oraz tozsamo$¢ w istotny sposéb przeciwna
wzgledem tozsamosci Synagogi decyduje o wyjatkowym,

277 Najnowsze badania na temat ukazanej w czwartej Ewangelii relacji Syna-
goga—wspolnota chrzescijariska prezentuje M. WROBEL, Antyjudaizm a Ewan-
gelia wedlug sw. Jana. Nowe spojrzenie na relacje cxwartej Ewangelii do judaizmu,
Lublin 2005. W podsumowaniu swoich badari autor ten pisze: ,Naszym zdaniem
interpretacja Janowych Ioudaioi powinna w sposéb komplementarny uwzgledniaé
jednoczesnie aspekt historyczny i socjologiczny, i syntaktyczny, i teologiczny. Re-
lacje czwartej Ewangelii do judaizmu latwiej zrozumieé przez pryzmat tematyki
chrystologicznej. Naszym zdaniem w chrystologii Janowej znajdujg si¢ korzenie
polemicznego nastawienia do judaizmu. W dyskusji tej centralng role odgrywa
posta¢ Jezusa Chrystusa, ktérego mesjaniskie i Boskie prerogatywy sa kwestiono-
wane przez judaizm rabinacki. Chrystologia Janowa wyraznie jest przedstawiana
w perspektywie przesladowanej i ekskomunikowanej wspélnoty. Posta¢ Jezusa
Chrystusa jest ukazywana jako nowa rzeczywisto$¢, wypelniajaca stare tradycje.
Jego osoba stanowi swoisty klucz interpretacyjny tradycji starotestamentalnych.
W ten sposéb Jezus Janowy staje si¢ ,nowym Mojzeszem” (J 1,17), ,Barankiem
Bozym” (1,29), ,nowa $wiatynia” (2,21), ,nowym Prawodawca” (13,34). Misja
Jezusa — Bozego Postarica — nie polega jednak na zniszczeniu dawnej tradycji, lecz
na jej wypetnieniu i wprowadzeniu na tory zgodne z zamystem Bozej woli. Po-
wigzanie historii i teologii pozwala lepiej zrozumie¢ intencje autora natchnionego
oraz umozliwia glebsze ujecie problematyki Janowego antyjudaizmu” (s. 252n.).
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wrecz aksjomatycznym z historyczno-teologicznego punktu
widzenia obrazie Kosciota w tradycji Janowej?’s.

Jednak wspélnota chrzescijariska albo inaczej mdwiac
Kosciét w tradycji Janowej nie charakteryzuje si¢ tylko — albo
gléwnie — ta odrebnoscia i przeciwienstwem wzgledem Syna-
gogi 1 jej braku wiary w Jezusa z Nazaretu jako Mesjasza i Syna
Bozego. Whnikajac w prezentowany w tej tradycji obraz Kosciota
nalezy dostrzec kilka réwnie waznych, o ile nie wazniejszych
z historyczno-teologicznego punktu widzenia elementéw kon-
stytuujacych jego tozsamos¢.

Druga taka wiasnie cechg charakterystyczng Kosciota w tra-
dycji Janowej jest jego zwiazek z Jezusem z Nazaretu jako Me-
sjaszem i Synem Bozym. I nie chodzi tu tylko — jak si¢ czesto
pisze — o Jezusa jako historycznego zalozyciela Koséciota. Réwnie
wazna, wrecz decydujaca o zbawczej roli Kosciota na przestrzeni
dziejow, jest stata i zréznicowana pod wzgledem rodzajéw od-
dziatywania wi¢z z Chrystusem zmartwychwstalym. Dopiero
takie calosciowe, historyczno-teologiczne spojrzenie na zwigzek
Kosciota z Jezusem Chrystusem pozwala dostrzec w nim tajem-
nice Bozego dziatania i obecnosci.

Prezentowane w niniejszym opracowaniu szkice egzege-
tyczno-teologiczne pozwola dostrzec obydwa te historyczno-
-teologiczne aspekty w Janowym obrazie Kosciota.

I. KOSCIOE - WSPOLNOTA UCZNIOW
SKUPIONA WOKOE DWUNASTU I PIOTRA

Publiczna dziatalno$¢ Jezusa z Nazaretu w ujeciu czwartego
ewangelisty rozpoczyna si¢ od powotania uczniéw (J 1,35-51).
W perykopie tej ewangelista ukazuje, w jaki sposéb mozna sta¢

278 D.M. SMITH, La teologia del Vangelo di Giovanni, Brescia 1998, 103.
Autor ten idzie nawet dalej w swoim stwierdzeniu: ,,In altre parole, il cristiane-
simo ¢ divenuto una realtd separata e diversa dal giudaismo, e le origini di tale
divergenya sono chiarite dallo stesso vangelo” (s. 103).

11 — Teologia... t. 1
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sie uczniem Jezusa, czyli wejs¢ do tworzonej przez Niego jako
Mesjasza nowej wspélnoty ludu Bozego. Na uwage zastuguja dwa
wezwania skierowane przez Jezusa do uczniéw Jana Chrzciciela
(1,35 — Andrzej i ,inny uczen’), a wige do Izraelitéw tworzacych
lud oczekujacy na Mesjasza. Jest to wezwanie do péjscia za Nim
oraz do pozostawania u Niego (1,37nn.43). Do Filipa, ktérego
Jezus nazwie ,prawdziwym Izraelita, w ktérym nie ma podstepu”,
skieruje réwniez wyrazne wezwanie: ,P6jdz za Mna!” (1,43).

Jest rzecza niezwykle wazna, ze péjscie za Jezusem ma dwa
wymiary: fizyczny i duchowy. Obydwa bardzo istotne i wzajemnie
sie przenikajace i dopetniajace. Zewngtrzne péjscie za Jezusem,
towarzyszenie Mu w drodze i przebywanie z Nim dosy¢ szybko
przeksztalca si¢ w wedréwke duchowa, polegajaca na odkrywa-
niu w Jezusie Mesjasza i syna Bozego, w wiarg, ktéra oznacza
udzial w zbawczej drodze Jezusa az na Kalwarie (12,23nn.).

Ewangelista ukazuje dwa przyklady takiego wiasnie poj-
§cia z Jezusem: Piotra i ucznia ,umilowanego”. Piotr najpierw
doswiadcza i uznaje swoja stabos¢ — w czasie meki towarzyszy
Jezusowi jedynie zewngtrznie (18,15.17.25nn.) i nie jest w sta-
nie dotrzymac¢ stowa i ofiarowaé swojego zycia za Niego (13,37).
Z tego stanu zostaje wyprowadzony przez ucznia umitlowanego,
ktéry szedt za Jezusem az do krzyza (19,26), a nastepnie prze-
wodzit Piotrowi w drodze do otwartego grobu Jezusa (20,1-10).
Ostatecznie, Piotr po spotkaniu z uwielbionym Jezusem i po
wyznaniu swej wiary i mito$ci do Niego péjdzie za Nim az do
przelania krwi (21,19)%7°.

Oprécez pojedynczych postaci, takich jak Piotr, Tomasz, Filip
czy ,uczern umitowany”, ewangelista wyréznia grupe ,Dwuna-
stu”. Fakt istnienia tej grupy oraz jej odrebna rola wéréd uczniéw
i stuchaczy Jezusa w czwartej Ewangelii uwidacznia si¢ szcze-
goblnie wyraznie w momencie pojawienia si¢ zastrzezeri wobec
nauczania Jezusa o Chlebie zycia (6,60-71). Wéwcezas to wielu

29 1. DE LA POTTERIE, Dalla sequela dei primi discepoli alla sequela dei
cristiani, PSV 2 (1980), 198 nn.
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uczniéw odstgpito od Jezusa i ,juz z Nim nie chodzito” (ww. 60-
66).,,Rzekt wige Jezus do Dwunastu: «Czyz i wy cheecie odejsér»
Odpowiedziat Mu Szymon Piotr: «Panie, do kogéz péjdziemy?
Ty masz stowa zycia wiecznego. A my$my uwierzyli i poznali, ze
Ty jestes Swietym Boga». Na to rzekt do nich Jezus: «Czyz nie
wybratem was dwunastu? A jeden z was jest diabtem»” (6,67-70).
Widac¢ tu tez wyraznie, ze w gronie Dwunastu pierwsze miejsce
przypada Piotrowi. To przez jego usta grono to wyrazito swe
bezwarunkowe zaufanie Jezusowi. W szczegélnosci dialog Jezu-
sa z Piotrem w 21,15-17 przemawia za pierwszenistwem Piotra,
okreslanym jako prymat. Zmartwychwstaty Dobry Pasterz, kté-
ry oddal swoje zycie za owce a teraz zyje w Chwale, powierza
swoja owczarni¢ nie umitowanemu uczniowi, ale Szymonowi
Piotrowi. Najwyzszym pasterzem Kosciota jest Jezus (10,11 nn.).
Uzycie okresleni: ,baranki”, ,owce” wskazuje prawdopodobnie na
powszechnosé¢ Kosciota powierzonego pasterskiej trosce Piotra
(21,15). Z kolei dwa wyrazenia oznaczajace troske pasterska
(boskein; poimainein) maja takie znaczenie, ze pierwsze odnosi
sie¢ do troski o pozywienie dla owczarni, a drugie wskazuje na
przewodnictwo pasterskie nad owczarnia. Na czym — w istocie
swej — 1 jedna, i druga czynnoéé¢ Piotra ma polega¢? W calym
dialogu dominuje pytanie o mito§¢ Piotra do Jezusa. Zanim
bowiem Zmartwychwstaly przekazal zadanie pasterzowania
Piotrowi, wezeséniej zapytal o jego mitosé: ,,Szymonie, synu Jana,
czy mitujesz Mnie?” (21,15.16.17). Nalezy zatem przyjaé, ze to
wiasnie mitos¢ do Jezusa jest nie tylko warunkiem koniecznym
dla wypelniania obowiazkéw pasterskich przez Piotra, ale takze
jego zadaniem. Piotr ma nie tylko wyznawa¢ w imieniu Dwu-
nastu i calej wspélnoty wiare w stowa Jezusa, w Jego mesjariskie
postannictwo i w synostwo Boze, ale réwniez ma swoim przykta-
dem uczy¢ caly Ko$ciét mitosci do Niego i zarazem uobecniaé
wobec Kosciota mito§¢ zmartwychwstatego Jezusa, ma by¢ jej
znakiem. Jedynie ten, kto gleboko mituje Jezusa, jest zdolny pasé
Jego owece, czyli uczy¢ je, jak maja mitowad swego najwyzszego
Pasterza, i objawia¢ im, jak sg przez Niego milowane. Dlatego
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tez Jezus powotujac Piotra jako swego zastgpce w roli Pasterza
Kosciota, zwraca si¢ do niego stowami: ,Zaprawde, zaprawde,
powiadam ci: Gdy byle$ mtodszy, opasywates si¢ sam i chodzites,
gdzie chciates. Ale gdy si¢ zestarzejesz, wyciagniesz rece swoje,
a inny ci¢ opasze i poprowadzi, dokad nie chcesz». To powiedzial,
aby zaznaczy¢, jaka $miercig uwielbi Boga. A wypowiedziawszy to,
rzekt do niego: «P6jdz za Mng!»” (21,18-19). W stowach tych jest
najpierw wyrazna aluzja do faktu opuszczenia Jezusa przez Piotra,
ktéry wyparlszy si¢ Jezusa nie poszedl za Nim, lecz za wiasnym
lekiem, a takze wyrazna zapowiedZ meczenskiej a zarazem chwa-
lebnej $mierci Piotra, przypominajacej chwalebng $mier¢ Jezusa
(11,4, 12,23; 13,31-32; 17,1-5), kt6ra uwielbit Boga (por. 11,4.40;
12,28). Wszyscy uczniowie Jezusa powinni mitowaé Jezusa. Kto
jednak pragnie pas¢ owczarni¢ Jezusa, powinien mitowaé Go bar-
dziej niz inni, aby by¢ dla nich wzorem (21,15). Istota prymatu
Piotra jest mitos¢ do Jezusa i do Kosciota. Wskazuje na to takze
obecno$é w tej scenie ,,umitowanego ucznia”, a zwlaszcza rola, jakg
w czwartej Ewangelii posta¢ ta pelni. Nie jest ona zadng miarg
zagrozeniem czy wyzwaniem dla pasterskiego autorytetu Piotra.
Przeciwnie, jest dla niego stalym Swiadkiem mitosci Jezusa, kt6-
rego $wiadectwo — Ewangelia trwa az do powtérnego przyjscia
Jezusa i stanowi wezwanie do mitosci wzgledem Jezusa i Kosciota
»az do konica”, czyli az do krzyza?®°.

Nie ulega watpliwosci, ze okreslenie ,Dwunastu” oznacza
najblizszych uczniéw Jezusa, tych, ktérych synoptycy nazywaja
,apostotami” (por. Mk 3,14; 4,10; 6,7 i par.). Autor czwartej
Ewangelii oszczgdnie uzywa tego okreslenia w odniesieniu do
nich (13,16), poniewaz stowo to zarezerwowat przede wszystkim
na okreslenie misji Jezusa — Wystannika Bozego, ktéry z nie-
ba (od Boga-Ojca) przyszed! na ziemi¢ (do ludzi): ,Jak Ojciec
Mnie postal, tak i Ja was posytam” (20,21). Dwunastu ma jedynie
uobecniaé i przedtuzaé to wyjatkowe, Jezusowe postannictwo.

280 T DE LA POTTERIE, Le temoin qui demeure: le disciple que Jesus aimait,
Bib. 67 (1986), 343-359.

Eklezjologia 165

Warto tu zauwazy¢, ze w czwartej Ewangelii Jezus postuguje
siec dwoma czasownikami na opisanie swego postannictwa od
Ojca. Pierwszy — czasownik pempo — wskazuje na ujawniajace si¢
w czynach Jezusa czyny Ojca. Drugi — apostello — wskazuje, ze
postannictwo Jezusa opiera si¢ na autorytecie Ojca. Ten wihasnie
czasownik pojawia si¢ w przytoczonym wyzej zdaniu, w ktérym
mowa o postaniu albo inaczej méwigc apostolstwie uczniéw?SL.
Nalezy tu podkresli¢, ze ,Dwunastu” stanowito $cisle okreslong
grupe, cieszaca si¢ wyjatkows pozycja w Kosciele wytaniajacym
sie zza kart czwartej Ewangelii. Swiadczy o tym chocby wzmian-
ka o Tomaszu jako ,jednym z Dwunastu” (20,24). Poczatkowy
brak wiary w zmartwychwstanie Jezusa u niego jest wtasnie dla-
tego zaskakujacy, ze nalezy do ,Dwunastu”.

Zarysowany w rozdz. 20 obraz Ko$ciota zdaje si¢ wskazywac
na okreslong strukture hierarchiczna. Kilka razy wspominani sg
wyraznie trzej sposréd Dwunastu: Tomasz, Piotr oraz umitowany
uczen. Pierwszy z nich nie wydaje si¢ zajmowa¢ jakiego$ szcze-
gblnego miejsca w gronie apostotéw: pragnie widzie¢ i dotykad,
aby uwierzy¢ (20,24 nn.). Dwaj pozostali zajmujg — jak si¢ wyda-
je —wyrézniajace si¢ miejsce wiréd Dwunastu. Prawdopodobnie
z tego powodu Maria Magdalena udaje si¢ do nich najpierw
z wiescig o pustym grobie (20,2). Nalezy doda¢, ze zachowanie
umilowanego ucznia przy grobie (20,4-8) zdaje si¢ wskazywac
na pierwszernistwo Piotra, ktérego Jezus ustanowit ,,Skata” (Kefas)
(1,42). Ale ré6wnoczesnie podkresla doniostg role ucznia, ktérego
»Jezus mitowal”; jako kogos, kto pierwszy dochodzi do wiary
w zmartwychwstanie Jezusa (20,8), pierwszy rozpoznaje Jezusa
uwielbionego nad Jeziorem Tyberiadzkim (21,7).

Oprécz wyraznie uksztaltowanej grupy Dwunastu ewange-
lista ukazuje szersza wspélnote uczniéw i uczennic Jezusa, ktéra
nazywa charakterystycznym okresleniem ,dzie¢mi Bozymi”.
Podstawowym warunkiem przynaleznosci do tworzonej przez
Jezusa rodziny dzieci Bozych jest wiara, a nie wigzy krwi czy

281 G. ZEVINLI, Vangelo secondo Giovanni, 2, Roma 1998°, 294.
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przynalezno$¢ do narodu zydowskiego. Krewni Jezusa, ktérzy
nie wierza w Jego mesjanskie i boskie postannictwo, nie naleza do
niej (7,3nn.). Jedynie ci, ktérzy dzigki wierze ,przyjmuja” Jezusa
z Nazaretu jako odwieczne i boskie ,,Stowo, ktére stato si¢ cia-
tem” (1,12-13) otrzymuja od Niego moc, aby si¢ szawac dzie¢mi
Bozymi. Nie chodzi tu o jeden akt wiary, ale o wiar¢ rozumiang
jako proces coraz bardziej osobistego i giebokiego zjednoczenia
z Jezusem. Dopiero taka wiara, ktéra ostatecznie jednoczy czto-
wieka z Jezusem wywyzszonym na krzyzu i uwielbionym (11,52;
20,27-29), przemienia syna Adama w dziecko Boze, podobne do
Jednorodzonego Syna. Tak uksztaltowane w czlowieku ,dziecko
Boze” ma w Bogu — Ojcu Jezusa — réwniez swojego Ojca, o czym
styszy z ust Zmartwychwstatego Maria Magdalena: ,Wstepuje do
Ojca mego i Ojca waszego oraz do Boga mego i Boga waszego”
(20,17). Grupa uczniéw i uczennic Jezusa jest wspélnotg otwarta:
wstepuja do niej ci, ktérzy ida za Jezusem i wierza w Jego naucza-
nie (6,60-66). Ewangelista ukazuje osoby, ktére wierza w Jezusa
iw Jego stowo, a réwnoczesnie reprezentujg okreslone srodowiska
przystepujace do wspoélnoty Jezusowego Kosciota: Samarytanka
i mieszkaricy Samarii uznawani przez ortodoksyjny judaizm za
wyznawcéw synkretyzmu religijnego (4,39.41); wielu Izraelitéw,
ktérzy uznaja w Jezusie Zbawiciela $wiata (4,42); urz¢dnik kré-
lewski i cata jego rodzina, reprezentujacy swiat kultury rzymskiej
(4,53); niewidomy od urodzenia reprezentujacy ludzi zyjacych
w ciemno$ciach niewiary (9,38); Maria, Marta i Lazarz uosabiaja-
cy ludzi bliskich Jezusowi przez swoja ludzka, wrecz przyjacielska
postawe wobec bliznich (11,27 nn.; 12,1 nn.).

II. KRZYZ JEZUSA MIEJSCEM NARODZIN
KOSCIOLA - RODZINY DZIECI BOZYCH

Na Janowa narracj¢ o mece i $mierci Jezusa, czyli inaczej
moéwiace o Krzyzu (Pasji) Jezusa, sktadaja sie, podobnie jak w tra-
dycji synoptycznej, opowiadania o aresztowaniu Jezusa w ogro-
dzie, o przestuchaniu i sadzie, o ukrzyzowaniu oraz o ztozeniu do
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grobu (J 19,16b-42). Wyrazne odniesienia do narodzin Kogciota
i jego cech wystepuja w historii ukrzyzowania Jezusa w sen-
sie Scistym: od sceny zawieszenia na krzyzu do opisu $mierci

(19,16b-30)2%2.

1. Narracja o mece i $mierci Jezusa a reszta czwartej
Ewangelii i tradycja synoptyczna

Mgka, $mier¢ i zmartwychwstanie to najwazniejsze wyda-
rzenia w ziemskiej historii Jezusa Chrystusa. Narracje o tych
wydarzeniach stanowia najstarsza warstwe Ewangelii synop-
tycznych. W przypadku czwartej Ewangelii E. Kdsemann wysu-
nat tezg, Ze istniejaca i uformowana w tradycji narracja o mece,
$mierci i zmartwychwstaniu Jezusa stanowila na plaszczyznie
literackiej trudny problem dla $w. Jana. Ewangelista — zdaniem
tego egzegety — nie skomponowat wlasnej historii meki i §mierci
Jezusa; przekazane przez tradycje opowiadanie o wydarzeniach,
ktére sktadaja si¢ na t¢ historig, dotaczyl jako apendyks (swe-
go rodzaju post scriptum) do napisanej przez siebie Ewangelii.
Oznaczaloby to, Ze narracja o me¢ce i $mierci Jezusa nie stanowi
naturalnego zakoriczenia (finatu) czwartej Ewangelii. Jedynie
tu i 6wdzie pobrzmiewatyby w niej pojedyncze akordy, przy-
pominajace wielki koncert, jakim sg poprzedzajace ja rozdziaty
Janowego dzieta.

Janowa narracja o ukrzyzowaniu i pogrzebie Jezusa
(J 19,16b-42) stanowi organiczng cato$¢ z reszta czwartej Ewan-
gelii?®®. W opinii niektérych egzegetéw stanowi wrecz jej serce?84.
Ma jednak inny charakter niz w tradycji synoptycznej. Najpierw

282 R. A. CULPEPPER, The Theology of the Johannine passion narrative (John
19,165-30), Neotestamentica 31 (1997), 22.

283 Liczne elementy wspélne dla Janowego opisu meki i ksiegi znakéw
wylicza J. ASHTON, Comprendere il quarto Vangelo, Citta del Vaticano 2000,
455-456.

284 R.A. CULPEPPER, 7he Theology of the Johannine passion narrative (John
19,166-30), 21.



168 Ks. Henryk Witczyk

nalezy zauwazy¢, ze nie ma w niej wielu elementéw znanych
z Ewangelii synoptycznych. Nie ma wyszydzania Jezusa na krzy-
zu; nie ma sceny z nawracajacym si¢ totrem; nie wspomina si¢
o ciemnosciach zalegajacych ziemi¢ w momencie §mierci Jezusa,
jakkolwiek tak wazna jest symbolika ciemnosci w tej Ewangelii;
nie podaje si¢ godzin (z wyjatkiem wzmianki w 19,14), jakkolwiek
w catej Ewangelii jest mowa o ,,godzinie” Jezusa; nie ma wzmian-
ki o rozdarciu si¢ zastony $wiatyni, chociaz na poczatku swej
dziatalnosci Jezus dokonal oczyszczenia swigtyni w Jerozolimie;
nie ma krzyku wyrazajacego bdl opuszczenia; nie ma informacji
o trzgsieniu ziemi i otwarciu si¢ grobéw, jakkolwiek Jezus méwit
o powstawaniu do zycia tych, co leza w grobach i wskrzesit L.a-
zarza; brak wyznania setnika, jakkolwiek ewangelista tak bardzo
akcentuje w swym dziele synostwo Boze Jezusa.

Z kolei wiele szczeg6téw z historii ukrzyzowania Jezusa
czwarty ewangelista ukazuje we wtasciwej tylko dla siebie per-
spektywie, ktéra pomaga dostrzega¢ w nich glebsze, teologiczne
znaczenie. Jak u synoptykéw Jezus niesie swéj krzyz na Miejsce
Czaszki (19,17); zostat ukrzyzowany pomi¢dzy dwoma innymi
osobami, a nad Jego glowa umieszczony zostat napis ,Krél Zy-
déw”. Zotnierze dziela miedzy siebie Jego szaty, Maria Magda-
lena i inne niewiasty stoja pod krzyzem, podaja mu ocet badz
kwasne wino. Ewangelista przytacza ostatnie stowa Jezusa. Swia-
dek stwierdza §mier¢ Jezusa, a Jego cialo zostalo zdjete z krzyza
i pochowane w grobie przez Jézefa z Arymatei. Ewangelista Jan
znat i korzystat z uksztaltowanej juz tradycji o $mierci Jezusa, ale
wybrat z niej tylko niektére, kluczowe elementy i rozwinat je tak,
aby ukaza¢ prawdy odstaniajace rézne wymiary sensu $mierci
Jezusa, ktére zostaly przez niego dostrzezone.

Nastepnie nalezy zauwazy¢, ze $w. Jan opuszcza wszystkie
momenty zwigzane z bélem, a zwlaszcza upokorzeniem Jezusa.
Dla przyktadu, tylko lakonicznie wspomina o biczowaniu Jezusa
i ukoronowaniu cierniem (por. Mt 27,29-31). W narracji Janowe;
zolnierze moga biczowaé Jezusa, ale juz nie moga Go obnazy¢
z szat ani plu¢ na Niego; nie przytacza si¢ szyderstw wypowia-
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danych przez nich pod adresem Jezusa. Najbardziej wymowna
réznica miedzy Janows i synoptyczng narracja o ukrzyzowaniu
Jezusa polega na pominieciu sceny walki duchowej w ogrodzie
oraz krzyku wyrazajacego bél opuszczenia. W narracji Janowej
Jezus wiszacy na krzyzu nie wota w bélu do Boga (Mt i Mk),
ale wypowiada znamienne stowa: ,Dokonato si¢” (19,30), ma-
jace charakter okrzyku tryumfu, jaki wznosi zwycigski wédz.
Jan przeksztalca tym samym krzyz w tron. Okreslenie narracji
o ukrzyzowaniu Jezusa mianem ,pasja’ nie do korica jest trafne.
Jezus nie jest bowiem ofiara przesladowania ze strony zydéw;
On ma pelng kontrole nad wszystkim, co si¢ dzieje, petni bardzo
aktywna role. On wypowiada stowa, ktére wyznaczaja bieg akcji:
od momentu spokojnego przyjecia zotnierzy, ktérzy przyszli Go
aresztowac i cofaja si¢ ze strachu, az do chwili, gdy umierajac
wypowiada w tonie zwyciezcy ,dokonalo si¢”. Nawet ostatni
moment nalezy widzie¢ nie jako pasywne ,oddat ducha”, ale jako
petne dynamizmu i pokoju przekazanie Ducha?®.

Z analizy réznic miedzy synoptyczna i Janows narracja
o ukrzyzowaniu Jezusa wynika, Ze w tej ostatniej nie tyle nalezy
szuka¢ opisu cierpien i $mierci, uyjmowanych przez pryzmat pies-
ni o Studze Pariskim, co raczej trzeba widzie¢ w niej prezentacje
dzieta Jezusa, w ktérym znajduje swoéj finat cata Jego ziemska
dziatalno$¢. Mozna przypuszczaé, ze rozpoczety przez powotanie
uczniéw proces budowania Kosciota znajduje swe ukoronowanie
w wydarzeniach tworzacych historie ukrzyZzowania Jezusa.

Janowa narracja o ukrzyzowaniu Jezusa dzieli si¢ na siedem
czedci, przyjmujac sceng pogrzebu jako zakorczenie: 1) wstep,
ukrzyzowanie Jezusa (ww. 16b-18); 2) umieszczenie napisu (ww.
19-22); 3) nie podzielona na cze¢sci suknia Jezusa (ww. 23-24);
4) Matka Jezusa i umitowany uczen pod krzyzem (ww. 25-27);
5) ostatnie stowa Jezusa (ww. 28-30); 6) przebicie boku Jezusa
(ww. 41-37); 7) pogrzeb (ww. 38-42).

285 J. ASHTON, Comprendere, 457.
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2. Ukrzyzowanie Jezusa a narodziny Koéciola

Analiza literacka i egzegeza wydzielonych czesci narracji
o ukrzyzowaniu pozwoli wniknaé w jej tres¢ i odkry¢ Janows teo-
logie narodzin Kosciota. Jak mozna przypuszczaé, narodziny te
nie ograniczaja si¢ do jednej chwili. Sktada si¢ na nie caly szereg
czynnosci i faktéw, ktére miaty miejsce wtedy, gdy Jezus zostat
ukrzyzowany i umieral na krzyzu. Pierwsza czynnoscig Jezusa
jest dzwiganie krzyza na Miejsce Czaszki i fakt ukrzyzowania

Go na tym miejscu (ww. 16b-18).

Jezus ukrzyzowany — Krél na tronie

Krétkie wprowadzenie do narracji o ukrzyzowaniu, kté-
re stuzy réwniez jako lacznik z poprzednim opowiadaniem
o sadzie nad Jezusem na ,miejscu zwanym Lithostrotos, po
hebrajsku Gabbata” (19,13), jest napisane w typowo Janowym
stylu?® i wyraznie rézni si¢ od paralelnych tekstéw synop-
tycznych. Poprzednia scena przestuchania Jezusa przez Pitata
w obecnosci Zydéw, ktérzy odrzucajg Jego krélewska godnosé,
i wotaja: ,Ukrzyzuj go!”, konczy si¢ stowami: ,Wtedy wiec
Pitat wydat Go im, aby Go ukrzyzowano” (19,16a). Narracja
o ukrzyzowaniu rozpoczyna si¢ natomiast znamiennym stwier-
dzeniem ewangelisty: ,Zabrali wiec Jezusa” (w. 16b). Pitat nie
wydal zadnego wyroku potepiajacego Jezusa, lecz wydal Go
W rece Zyd(')w, ktérzy ,zabrali Go”. W ten sposéb ewangelista
zaznacza bezposrednia odpowiedzialnos¢ Zydéw za wszystko, co
od tego momentu bedzie si¢ dzialo z Jezusem, za nast¢pujacy
bieg wydarzen?®’.

286 Every sentence, every word expresses something of the evangelist’s reli-

gious thought: he looks at the Passion of Christ — here, in the carrying of the cross
and the crucifixion — in the light of the Saviour’s exaltation and glorification”.
1. DE LA POTTERIE, The Hour of Jesus. The Passion and the Resurrection of Jesus
according to Jobn: Text and Spirit, Middlegreen 1989, 116.

287 Jak stusznie podkresla D. SENIOR (Zhe Passion of Jesus in the Gospel of
John, Collegeville 1991, 101-102) Zydzi sa podmiotem zdania w w. 16b.
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Réwnoczesnie ewangelista podkresla, ze przywddcy zy-
dowscy sa tak zaslepieni, iz odrzucaja nie tylko Jezusa jako
swego Kréla, ale samego Boga. Krzycza bowiem do Pitata:
,Poza Cezarem nie mamy kréla” (w. 15). Bég winien by¢ je-
dynym Krélem Izraela (por. 1 Sm 8,7; 12,12). Tymczasem
w scenie tej Zydzi uroczyscie stwierdzaja, ze ich jedynym
krélem jest wladca poganski?®®. Tak wicc w rece Zydéw wy-
dany zostat Jezus — odrzucony Krél. Odrzucajac Go, Zydzi
odrzucili Boga jako swego Kréla?®. Ich stowa oznaczajg
przede wszystkim jednak totalne i zdecydowane odrzucenie
Jezusa jako Mesjasza. Stali si¢ tym samym jednym z wielu
ludéw nalezacych do imperium rzymskiego?”. Ich los jako
ludu, ktérego Bég jest Krélem (ludu wiernego przymierzu
z Bogiem-Krélem), zalezy od tego, co uczynig z Jezusem —
Mesjaszem (Krélem) i jaka bedzie ich dalsza postawa wobec
Niego?’™.

Z kolei nalezy dostrzec paralelizm mig¢dzy opisem ukrzyzo-
wania Jezusa (ww. 17-18) a relacjg o Pitacie, ktéry wyprowadzit

288 H. Van den Bussche, Giovanni, 595n.

289 'The official representatives of Judaism, the chief priests, not only dis-
avow Jesus but also proclaim their loyalty to Caesar who is otherwise offensive to
them on religious grounds. Their words drip with irony. Instead of «May you be
our King, you alone» (= eleventh benediction, Eighteen Benedictions), or «From
everlasting to everlasting you are God; beside you we have no king, redeemer,
or savior, no liberator, deliverer, provider, none who takes pity in every time of
distress and trouble; we have no king but you» (= the hymn sung at the conclusion
of the Greater Hallel by the high priests as part of the Passover Haggadah), Juda-
ism’s priestly leadership confesses, «We have no king but Caesar»”.CH. H. TAL-
BERT, Reading John. A Literary and Theological Commentary on the Fourth Gospel
and the Jobannine Epistels, New York 1992, 241.

290 Tsrael gibt den Anspruch auf, das Volk des Messias zu sein. Es will ein
Volk sein wie jedes andere im rémischen Reich. Seine Sonderrolle ist ausgespielt,
seine Gnadenstunde vorbeigegangen. Um diesen Preis haben die Hohenpriester
ihr Ziel erreicht”. E. Haenchen, Das Johannesevangelium, 541.

1 R.BULTMANN, Das Johannesevangelium, 515; . SCHNEIDER, Das
Evangelium nach Johannes, 308.



172 Ks. Henryk Witczyk

Jezusa ,na zewnatrz i posadzit?*? na trybunale” (19, 13). I w jed-
nym i drugim opisie Jezus jest wyprowadzany: z wnetrza pretorium
na miejsce wylozone kamieniami, gdzie ustawiony zostat trybunat;
zmiasta na Kalwari¢. W obydwu tekstach podaje si¢ hebrajskie nazwy
owych miejsc (podobnie brzmiace) i ich przektad. Pitat nie zasiadt
sam na trybunale znajdujacym si¢ na podwyzszeniu, ale posadzit tam
Jezusa, posréd dwéch asesoréw sadowych, jak to byto w rzymskim
zwyczaju. Jest to scena paralelna do sceny ukrzyzowania na Golgo-
cie. Jezus zostat tam ukrzyzowany, ,a z Nim dwdch innych, z jedne;j
i z drugiej strony, posrodku za$ Jezus” (w. 18). Paralelizm ten jest
tak mocny, ze trudno przypuszczaé, by nie zostat zamierzony przez
ewangeliste. To, co stato si¢ w pretorium, objawia si¢ w pelni w scenie
ukrzyzowania. To, co Pitat méwit o Jezusie w pretorium, objawia si¢
w petni na krzyzu: Jezus jest odrzuconym Krélem Zydéw.

Sens sceny ukrzyzowania nie wyczerpuije si¢ w faktycznym (nie
tylko stownym) odrzuceniu Jezusa. Ewangelista pisze, ze Jezus ,wy-
szedt” (synoptycy uzywaja formy: ,zostal odprowadzony”) i ,,dzwi-
gal krzyz dla siebie” (Buotdlwv €autd tov otevpov — w. 17a)%%3.
Powszechnie ttumaczy si¢ tekst grecki: ,On sam dzwigal krzyz”,
jakby chcac podkresli¢, Ze nie ma przy Nim ani Szymona z Cyre-
ny (por. Mt 27,31-32; Mk 15,20-21; £k 23,26), ani kogokolwiek

innego. Tymczasem $w. Jan podkresla aktywna postawe Jezusa

292 Czasownik kathizo moze wystepowaé tak w formie przechodniej, jak
i nieprzechodniej: posadzi¢ kogos lub usiaé¢ samemu. W 19, 13 wystepuje w for-
mie przechodniej: Pilat jest podmiotem czynnosci, ktérej ,przedmiotem” jest
Jezus. Wskazuje na to przede wszystkim fakt, ze zdanie zawiera dwa czasowniki
opisujace czynnos$¢ Pitata: ,wyprowadzit Go”, a nastgpnie czasownik ekatisen,
po ktérym nastepuje okreslenie miejsca epi bematos oraz kierunku ruchu (eis fon
topon — ,na miejsce zwane Lithostrotos”). Konstrukeja ta jest zrozumiata tylko
wtedy, gdy obydwa czasowniki rozumie si¢ jako przechodnie, z Pitatem jako ich
podmiotem. Szczegélowe uzasadnienie takiej interpretaciji w. 13 podaje I. DE LA
POTTERIE, Jésus roi et juge d’aprés Jean, Bib 41 (1960), 217-240.

293 Zastosowany tu dativus od zaimka autos nalezy rozumieé jako tzw. dati-
vus commodi. Jakkolwick w grece klasycznej forma ta moze mie¢ znaczenie (,on
sam”), to nigdy nie zachodzi ono w czwartej Ewangelii, gdzie zawsze ma ona
znaczenie ,dla siebie”.
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(ywyszed!”). Inicjatywa nalezy do Jezusa, ktéry chee wykonaé za-
mierzone przez siebie dzieto. Niesie dla siebie krzyz — jako co$, co
ma dla Niego wielka warto$¢. Ewangelista podkresla w ten sposéb,
ze Jezus nie dzwiga krzyza jak skazaniec, ktéremu wbrew jego
woli zostanie odebrane zycie. Przeciwnie, niesie go jako narzedzie,
dzigki ktéremu dokona swego zbawczego dzieta, znak Jego triumfu
i krélowania. Krzyz nie jest miejscem przegranej Jezusa, lecz Jego
zwycigstwa. T¢ sama ide¢ wyraza ewangelista w opisie sposobu
ukrzyzowania Jezusa ,posrodku” ,dwéch innych”. Jan nie podaje
jak synoptycy, kim oni byli. To dla niego nie jest wazne. Istotna jest
centralna pozycja Jezusa, ,dwaj inni” pozostajag w cieniu, a to dla-
tego, ze ,krzyz Jezusa — jak trafnie zauwazyt A. Loisy?** — stat sie
Jego tronem; Jezus na krzyzu nadal jest proklamowany Krélem”2%.
Spetniaja si¢ stowa Jezusa, czgsto powtarzane w czwartej Ewangelii,
o Jego wywyzszeniu nad ziemig¢ (por. 3,14; 8,28; 12,32). Czytelnik,
ktéry od diuzszego czasu oczekiwal na najwazniejsze wydarzenie,
ktére Jezus nazywal swoim ,wywyzszeniem nad ziemig”, zostaje
poinformowany przez narratora w mozliwie najkrétszy sposéb:
yukrzyzowali Go” (w. 18b). Nie opowiada o krwawej i petnej bélu
czynnosci krzyzowania, lecz akcentuje fakt, ze Jezus znalazt si¢
»posrodku” dwéch innych oséb. Natychmiast dodaje, ze nad Jego
glowsq zostal umieszczony napis, i przytacza jego tres¢.

Wyznanie Pilata: , Jezus Nazarenski, Krél Zydow”

Wszyscy ewangeliSci informuja o umieszczeniu napisu na
krzyzu Jezusa. Jan jednak przyznaje temu faktowi wyjatkowe
znaczenie?”. Nie tylko spieszy z informacjg na ten temat (méwi
o tym zaraz po stwierdzeniu faktu ukrzyzowania), ale jako jedyny
méwi o wypisaniu tytutu winy Jezusa w trzech jezykach i o de-

24 Le Quatriéme Evangile, Paris 1903, 873.

2% Jan Chryzostom inspirowany tekstem Iz 9,6 (,Panowanie bedzie spo-
czywaé na jego ramionach”) interpretuje w. 18 stowami: ,Niesie On na swych
ramionach znak swego triumfu”.

2% Inni poswiecajg tej scenie nie wiecej niz 17 stéw; Jan uzywa az 75.
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bacie Zydéw z Pitatem w tej sprawie, zakoriczonej stanowczym
stwierdzeniem tego ostatniego: ,,Com napisat, napisatem” (19,22).
Wyraznie widag, jak $w. Jan wykorzystuje znany w tradycji prze-
kaz dla ukazania waznych prawd natury teologicznej. Przede
wszystkim pragnie podkresli¢ krélewska godnos¢ Jezusa. Juz
samo sformutowanie napisu ma najbardziej ,krélewski” charakter.
Rozwija motywy, znane z wczesniejszych czgsci Ewangelii: krzyz
jako wywyzszenie Jezusa, krélewska wtadza Jezusa, Jezus jako Krél
zydéw, Jezusowa relacja do $wiata, ostatnie stowo Pitata o Jezusie.

W jakim sensie krzyz jest wywyzszeniem Jezusa? Ukrzyzo-
wanie (dopetnione umieszczeniem tytutu winy na krzyzu) jest
integralng czescia procesu wywyzszenia i uwielbienia Jezusa,
ktéry osigga swéj kres w zmartwychwstaniu. Jezus méwi thu-
mom o koniecznosci wywyzszenia Syna Czlowieczego (] 12,34);
a wezesniej (12,23) powiedziat im, ze nadeszta godzina, aby Syn
Czlowieczy zostal otoczony chwala. Otoczenie chwalg polegac
bedzie na tym, ze Jezus jako wywyzszony Syn Czlowieczy przy-
ciagnie wszystkich do siebie; w wydarzeniu tym réwniez Ojciec
zostanie otoczony chwata (por. 17,1; Flp 2,5-11).

Napis jest potwierdzeniem wiadzy krélewskiej (mesjari-
skiej) Jezusa, jakby aktem Jego koronacji krélewskiej. Tytut
»,Krél” w odniesieniu do Jezusa pojawia si¢ juz w wyznaniu
Natanaela, ktéry bez wahania stwierdza, ze Jezus jest ,Krélem
Izraela” (1,49). Pigciotysigczny thum, nakarmiony przez Jezusa
do syta chlebem, chce obwotaé¢ Go ,krélem” (6,15). W czasie
uroczystego wjazdu do Jerozolimy ,wielki thtum” wota ,Hosan-
na’, a narrator cytuje Za 9,9: ,Nie boj sig, Céro Syjoriska, oto
Krél twéj przybywa” (12,15). W czasie procesu Zydzi zaprze-
czaja stowom Pitata ,Oto wasz krél!” i odrzucaja Jezusa jako
swego kréla (19,14-15). Pomimo to Pitat kazat napisaé: ,Jezus
Nazarenski, Krol Zydéw”.]ezus nie jest ,,jakims” sobie krélem —
jest ,Krélem Zydéw”. Pitat piszac i zachowujac mimo sprzeciwu
te stowa obwieszcza roszczenia Jezusa, ktére poznat w czasie
przestuchania. Pytat Go, czy jest Krélem Zydéw (18,33). Jezus

nie dal bezposredniej odpowiedzi, ale skierowal pytanie do Pi-

Eklezjologia 175

tata. Ten odpowiada ironicznie: ,czy ja jestem Zydem?” (18,35).
Wéwezas Jezus wyznaje, ze Jego krélestwo nie jest z tego §wiata
(18, 6). Napis wigc potwierdza, ze Zydzi moga odrzucaé wladze
krolewska Jezusa i oznajmiaé, ze ich krélem jest Cezar (19,15),
ale nie moga pozbawi¢ Go wladzy krélewskiej. Zgodnie z regu-
I3 ironii Janowej, nawet jezeli zmuszajg swym krzykiem Pitata,
aby ukrzyzowal Jezusa, tenze Pilat stwierdza definitywnie, ze
Jezus ma wtadze krélewska nad nimi®”’.

Krélewska wtadza Jezusa nie ogranicza si¢ do Zydéw.
W trzeciej wypowiedzi na temat swojego wywyzszenia Jezus
oznajmil, ze jako Wywyzszony przyciaggnie wszystkich do siebie
(12,32). Napis umieszczony przez Pilata na krzyzu jest prokla-
macja krélewskiej godnosci Jezusa we wszystkich trzech jezykach,
uzywanych wéwczas w Judei, w ,lokalnym $wiecie” ewangelisty
i pierwszych adresatéw jego dzieta?’®. W czasie zestania Ducha
Swif;tego w dzieri Piecdziesiatnicy wszyscy styszeli Apostotéw
nauczajacych w ich jezykach. Napis na krzyzu glosi, ze Jezus jest
Krélem Zydéw, ale Jego ukrzyzowanie ma znaczenie dla wszyst-
kich narodéw. Ono jest $rodkiem, dzigki ktéremu przyciaga On
wszystkich ludzi do siebie. Réwnoczesnie odnosi zwyciestwo nad
,wladca tego $wiata” (por. 12,31; 14,30; 16,11). Wywyzszenie
Jezusa na krzyzu oznacza ustanowienie nowej wiadzy w swiecie.
Wszystkie ludy $wiata winny teraz uzna¢ Go za swego Krdla.
Juz w momencie ukrzyzowania, poréwnywalnym do intronizacji
nowego kréla, rodzi si¢ nowa wspélnota — Jego krélestwo.

Wreszcie, napis jest ostatnim stowem Pitata na temat Je-
zusa. Aby odkry¢ jego sens, trzeba zauwazy¢, ze rola Pitata jest
przez czwartego ewangeliste wyjatkowo rozbudowana. Pojawia
si¢ on az w siedmiu scenach jako tacznik badz wrecz posrednik
miedzy Zydami i Jezusem. Jest ukazany jako posta¢ staba: ulega
naciskom ze strony Zydéw. Jakkolwiek trzy razy uznaje Jezusa

7 R. A. CULPEPPER, The Theology of the Johannine Passion Narrative, 24.
28 W. HOWARD-BROOK, Johns Gospel and Renewal of the Church,
Maryknoll 1997, 132.
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za niewinnego, ostatecznie wydaje Go Zydom na ukrzyzowanie.
W rozmowie z Jezusem nie bazuje na wiasnym doswiadczeniu,
ale na tym, co inni mu powiedzieli o nowym Krélu Zydéw (por.
18,34). W 19,8 narrator zaznacza z pewng dozg wyrozumienia,

ze Pitat ulakt si¢ styszac, ze Jezus ,siebie uczynit Synem Bozym”

(w. 7). Informacja o lgku Pitata jest dwuznaczna: ulakt sie tego,
ze zydzi nie chcg niczego innego jak tylko $mierci Jezusa, czy
tez tego, ze roszczenia Jezusa mogg by¢ prawdziwe? Wéwczas
skazalby na $§mier¢ nie tylko niewinnego czlowieka, ale Syna
Bozego. Jezeli jedno i drugie to ewangelista ukazywalby Pitata,
ktéry jak Samarytanka czy $lepy od urodzenia krok po kroku
zbliza si¢ do zlozenia pierwszego, choéby czastkowego wyzna-
nia wiary w Jezusa: przyjecia stéw, ktére Jezus méwi o sobie,
za prawdziwe. Najpierw Piltat powiedzial do ttumu, wskazujac
na Jezusa: ,Oto cztowiek!” (19,5). Po ustyszeniu od Zydévv, ze
Jezus ,uczynit siebie Synem Bozym”, Pitat stawia temuz wiasnie
Jezusowi jakze znamienne w czwartej Ewangelii pytanie: ,Skad
ty jestes?” (w. 9). Gdy Jezus w odpowiedzi rzekt mu, ze on, Pitat,
ma wladz¢ nad Nim tylko dlatego, iz zostala mu dana z géry, ten
usituje uwolni¢ swego Rozméweg, o ktérym moze przypuszczad,
ze tez pochodzi ,z géry”. Ostatecznie wypowiada si¢ na temat
Jezusa kazac sporzadzi¢ napis: ,Jezus Nazareriski, Krél Zydéw”.
Ewangelista nie zaznacza w zaden sposéb, ze celem jego byto
wyszydzenie Jezusa. Przeciwnie, z reakcji Zydéw mozna wnosié,
ze Pitat prawdopodobnie uznal w Jezusie Mesjasza, oczekiwane-
go przez Zydéw, i przez nich odrzuconego. Co wigcej, przeciw-
stawil si¢ ich ktamstwu. Kazali mu bowiem napisaé, ze to sam
Jezus powiedziat, iz jest Krélem Zydéw. Jezus jednak nigdy tego
nie powiedziat. Zydzi prébuja nawet sfatszowa¢ pamie¢, tradycje
przekazujaca nauczanie Jezusa, aby tylko usprawiedliwi¢ doko-
nane zabéjstwo. Pitat definitywnie odrzuca klamstwo Zydéw.
Tym samym ten, ktéry nie chciat pozna¢ Jezusowego $wiadectwa
Prawdy, zdobywa si¢ na napisanie (publiczne wyznanie) prawdy
o Jezusie. Zgodnie z zasada ,ironii” Janowej Pitat sam udziela
sobie odpowiedzi na pytanie, ktére postawit Jezusowi: ,,Czy ty
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jestes krélem?” Spelnia si¢ stowo Jezusa, ktére wéwezas Pitat
ustyszat w odpowiedzi: , Ty powiedzial” (18, 37)%%.

Jedno jest pewne: ewangelista uwazal za mozliwe, aby
postuzy¢ sie postacia Pitata do ztozenia prawdziwego i nie-
odwotalnego (naciski i ktamstwo Zydéw sa juz nieskuteczne)
swiadectwa o kroélewskiej (mesjaniskiej) godnosci Jezusa. Poza
tym, mozna dostrzec ciaglo$¢ miedzy trzema deklaracjami Pitata
o niewinno$ci Jezusa a tym, co napisal: sktaniajac si¢ ostatecznie
do przyznania racji roszczeniom Jezusa (ze jest Krélem) wydaje
swoéj prawdziwy wyrok w formie pisemnej: ,Jezus Nazareriski,
Krél Zydéw”. Wyrok ten stanie si¢ bardzo szybko podstawo-
wym, chrzescijaiiskim wyznaniem wiary w Jezusa jako Mesjasza.
Tym samym Pifat ukazany jest przez ewangeliste jako ten, ktéry
mimo ze wydawal si¢ by¢ najdalej ze wszystkich ludzi na $wiecie
od Jezusa ziemskiego, to jednak zostal przez Jezusa wywyzszo-
nego przyciagniety i przemieniony w wyznawce Jego mesjan-
skiej godnosci. Staje si¢ wzorem dla wszystkich pogan, ktérzy
ykiedys$ byli daleko, a teraz sg blisko” Jezusa. Dlatego tez kaze
sporzadzi¢ napis w trzech jezykach: hebrajskim (jezyku Pisma),
tacinskim (jezyku imperium rzymskiego) i greckim (jezyku kul-
tury greckiej). Do wyznania Pitata moga dotaczy¢ tak Zydzi jak

5 10300
1 poganic .

Tunika Jezusa

Scena dzielenia szat Jezusa nalezy do pierwotnej tradycji
o ukrzyzowaniu Jezusa; wystepuje we wszystkich trzech Ewan-
geliach synoptycznych (IMk 15,24 par). Jan umieszcza ja zaraz
po relacji o umieszczeniu napisu na krzyzu Jezusa. Podobnie

299 'What he proclaimed from the judgment seat is now preserved in writ-
ing for all to see. This final «mistake» cannot be left unchallenged, as the Judeans
propose a redaction, telling Pilate to write: «That one said, ‘I am king of the
Judeans’»”. W. HOWARD-BROOK, John’s Gospel, 132.

30 R. A. CULPEPPER, 7he Gospel and Letters of John, Nashville 1998,
230-231.
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jak poprzednia tak i ta scena w ujeciu Janowym jest niezwykle
rozbudowana: synoptycy poswigcaja jej od szesciu do dwunastu
stéw, Jan natomiast uzywa az 67 wyrazéw. Czwarty ewangeli-
sta opowiada najpierw o podziale szat Jezusa na cztery czesci,
po jednej dla kazdego Zolnierza. Nastepnie koncentruje uwage
czytelnika na tunice, ktéra ,nie byla szyta, ale byta tkana od géry
przez catos¢” (w. 23). Zotnierze rzucaja o nig los. W ten sposéb
wypelniajg si¢ stowa Ps 21,19 LXX. Oddzielenie tuniki od reszty
szat, stowa Zolnierzy: ,nie rozdzierajmy jej, ale rzuémy o nig los,
do kogo ma naleze¢”, przytoczenie stéw psalmu — wszystko to
wskazuje, ze ewangelista widzi w niej jaki§ symbol. Co symboli-
zuje tunika Jezusa?

Najpierw ewangelista zaznacza, ze ,tunika nie byta szyta,
ale byta tkana od géry przez calo$¢”. Wyrazenie andthen wy-
stepuje w trzech kontekstach czwartej Ewangelii. Pierwszy
z nich stanowi rozmowa Jezusa z Nikodemem; Jezus méwi, do
niego, ze trzeba si¢ narodzi¢ ,z géry” (,powtérnie”), aby wejsé
do krélestwa Bozego (3,3.7: por. 3,31). Drugi stanowi dialog
Jezusa z Pitatem; Jezus uswiadamia rzymskiemu prokuratoro-
wi, ze ma wiadz¢ nad Nim tylko dlatego, Ze mu zostata dana
»z gory”. Wyrazenie anéthen ma tu — jak czgsto bywa w czwar-
tej Ewangelii — podwéjne znaczenie: wladza Pitata na terenie
Palestyny ma swe oparcie w woli imperatora rzymskiego, ale
réwnoczes$nie jest zgodne z wolg Boga to, ze moze sadzi¢ Jezu-
sa. Wola Boga pokrywa si¢ z wola samego Jezusa: ,Ja i Ojciec
jedno jestesmy” (10,30); Jezus sam oddaje swoje zycie za swoja
owczarnie (10,18). Pitat nie mégtby wyda¢ Jezusa Zydom na
ukrzyzowanie, gdyby wpierw sam Jezus w duchu postuszenstwa
woli Ojca nie zdecydowal oddaé swe zycie za ,swoje owce”.
Wreszcie, w kontekscie ukrzyzowania Jezusa, ewangelista uzy-
wa wyrazenia ek ton andthen w odniesieniu do tuniki Jezusa.
Ona zostala tak sporzadzona: tkana ,od géry” na catg dlugos¢
szat zewnetrznych. Jest to w gruncie rzeczy czysto techniczny
szczegol. Jan jednak wiele razy postuguje si¢ takimi detalami
w celu symbolicznego wyrazenia waznej prawdy duchowe;
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(por. 4,28; 6,9; 13,30, 20,6-7; 18,181 21,9; 21,11). Tunika, kt6-
ra wywyzszony Jezus zostawia na ziemi, jest tkana ,od géry”.
Przyjmujac, ze réwniez w tym tekscie wyrazenie ek fon andthen
ma podwdjne znaczenie, nalezy powiedzie¢, ze za catodzianym
ksztattem tuniki Jezusa kryje si¢ wola Boga. Nie odnosi si¢ ona
do szaty w sensie materialnym, ale do tego, co szata ta symboli-
zuje. W tunice Jezusa, zostawionej w momencie ukrzyzowania,
nalezy widzie¢ tkaning, w ktérej odbija si¢ zbawczy plan Boga.
Otrzymala ona bowiem swdj ksztatt ,,od géry”.

Ewangelista w opisie tuniki Jezusa akcentuje fakt, Ze stanowi
ona jedna, ,naturalng” calo$¢ i nawet Zolnierze nie o§mielaja si¢
dzieli¢ jej na czgsci (w. 24). Przytacza wrecez ich stowa, aby do-
datkowo podkresli¢, jak bardzo wazne jest to, ze pozostata ona
»nie rozdarta”. Co wiecej, w zachowaniu ,nie rozdartej” tuniki
widzi wypelnienie si¢ Pism. Wszystko to kaze widzie¢ zacho-
wanie tuniki w catosci w kontekscie czesto akcentowanej przez
$w. Jana idei jednosci wspélnoty wierzacych w Jezusa (Kosciota).
Jezus objawil, ze bedzie jedna owczarnia i jeden pasterz (10,16);
gdy zostanie wywyzszony nad ziemie, przyciagnie wszystkich do
siebie (12,32), aby ,,rozproszone dzieci Boze zgromadzi¢ w jedno”
(11,52). Jezus i Ojciec ,s3 jedno” (10,30), a réwnoczesnie Jezus
modli si¢, aby uczniowie ,byli jedno” (17,11.21.22.23). Wreszcie,
sie¢ zagarniajaca mnéstwo ryb, symbol ewangelizacyjnej misji
Kosciota, ,nie rozdarta si¢” (21,11).

Jedna, ,nie rozdarta” tunika Jezusa jest w Janowej narracji
o ukrzyzowaniu metafora jednosci uczniéw. Ewangelista taczy
przywolywane przez Jezusa w modlitwie za uczniéw ,bycie
jedno” z Jego $miercia na krzyzu. Przyciagajac wszystkich do
siebie, Jezus stwarza z nich jedno ciato, jedng wspélnote. Nie
moze ona by¢ ,rozdarta”. Taki jest bowiem zamyst Jezusa, ktéry
zostawil swa catodziang tunike, oraz taki jest zamyst Boga. To,
co Bég ,tka”, ,tka” jako zwarta catosé¢, ,od goéry”. Jezus wypet-
nia plan Boga — zostawia swg tunike ,nie rozdartyg’. Wokoét
wywyzszonego Jezusa nie moze si¢ gromadzi¢ wiele odrebnych
wspolnot. Ukrzyzowany Jezus bowiem gromadzi ,w jedno”. Ci
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uczniowie Jezusa, ktérzy nie potrafig ,by¢ jedno”, nie pozwolili
jeszcze Jezusowi, aby ,przyciagnat ich do siebie”. Jak Jezus jest
»jedno’z Ojcem, tak tez i Jego uczniowie moga ,,by¢ jedno” tylko
poprzez ,bycie jedno” z Jezusem. Jednos¢ wspélnoty wierzacych
w Jezusa (Jego uczniéw) jest zakorzeniona w krzyzu Jezusa oraz
w jednosci” Ojca i Syna3®l. Jest ona wypelnieniem planu Boga.
Dlatego tez jest tylko jeden winny szczep i latorosle, jedna ow-
czarnia i jeden pasterz, jedna sie¢ i jeden polecajacy ja zarzucad,
jedna tunika tkana ,od géry” i jeden Wywyzszony, ktéry przy-
ciaga wszystkich do siebie.

Scena rzucania loséw o tunike Jezusa ma tez wymiar proro-
cki®?2. Aby go dostrzec, trzeba wzia¢ pod uwage fakt, ze tunika
to szata przylegajaca do ciala, bedaca intymna cze¢scia garde-
roby. Ewangelista podkresla, Ze musi by¢ zachowana w catosci
— zgodnie z Pismem. Co moze by¢ tak $cisle ztaczone z Jezu-
sem, co przynalezy do Niego i winno by¢ zachowane w catosci?
Z lektury rozdzialu 17. jasno wynika, Ze czyms$ najcenniejszym
dla Jezusa, Jego ,intymng’ wiasnoscia, sa uczniowie, ktérym
przekazal stowa, ustyszane od Ojca (por. 17,8). Gdy Jezus zo-
stal ukrzyzowany, Jego tunika wpada w rece Zolnierzy. Pozosta-
wieni przez Jezusa uczniowie znajduja si¢ w rekach tych, ktérzy
Go ukrzyzowali. Pytany w czasie procesu o swoja nauke, Jezus
powiedziat arcykaptanowi i Zydom, zeby pytali o nig tych, kt6-
rzy jej stuchali — Jego uczniéw (por. 18,21). Prawdopodobnie
w obrazie ,nie rozdartej” tuniki Jezusa, nawet jezeli jest w re-
kach przesladowcéw, trzeba widzie¢ prorocki znak uczniéw
(Kosciota Janowego), ktérzy ,styszeli”, co Jezus im méwit,
a doznaja wszelkiego rodzaju ucisku ze strony Zydéw, ktérzy
ukrzyzowali Jezusa. Ewangelista wzywa ich do ,bycia jedno”,
aby to, co najcenniejsze dla Jezusa, tj. Jego wspélnota pozosta-
ta ,nie rozdarta”, aby ,nikt nie zginal” (por. 17,12). Nie tylko

wzywa do ,bycia jedno”, ale zapewnia, ze taka jest wola Boga:

301 R. A. CULPEPPER, The Theology of the Johannine Passion Narrative, 28.
302 F.J.MOLONEY, Glory not Dishonor, 143n.
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objawiona najpierw w Ps 21, 19 LXX3% a nastepnie w znaku
»hie rozdartej” przez zolnierzy tuniki Jezusa.

Matka Jezusa i umilowany uczen

Kazdy z ewangelistéw podaje imiona kobiet, ktére staty pod
krzyzem Jezusa. Sa one wymieniane po wzmiance o $mierci Jezu-
sa; petnia role swiadkéw tego wydarzenia. Jan przesuwa w czasie
scen¢ z niewiastami i jako jedyny ewangelista przytacza dialog
Jezusa ze swoja Matka i umitowanym uczniem. Jan nie podaje
jej imienia, ale tytul: ,Matka Jego”. W sumie wylicza cztery nie-
wiasty stojace pod krzyzem Jezusa.

Scena, o ktérej ewangelista opowiada w w. 25-27, stata
si¢ przedmiotem niezliczonej liczby studiéw i rozpraw na-
ukowych. W $wietle najnowszych badani odczytuje si¢ ja na
dwéch plaszezyznach: historycznej (sens wyrazowy) i sym-
bolicznej (sens duchowy). Na plaszczyznie sensu wyrazo-
wego ewangelista informuje o nowej relacji miedzy ,Matka
Jezusa” i Jego umitowanym uczniem: ,od tej godziny uczen
wzial Ja do siebie” (w. 27b). To koncowe zdanie opowiadania
wyjawia cel: nie chodzi o los jednego lub drugiego bohatera,
lecz o relacje migdzy nimi. Ona stanowi o ich nowym spo-
sobie istnienia. Ani Matka Jezusa, ani uczed nie mogg by¢
postrzegani tylko jako postaci samodzielne. Takie patrzenie
oznaczaloby odejscie od tekstu Ewangelii. Jezus umierajac
na krzyzu stwarza nowa, nierozerwalng wi¢z miedzy swoja
Matka (i reprezentowanym przez nig ludem) i umitowanym
uczniem (i skupiona wokdt niego wspélnota wierzacych
w Jezusa). Relacja ta nie oznacza jednak zwigzku dwdch

303 W kontekscie tej interpretacji trudno byloby sie zgodzi¢ z sugestia,
ktérg wysuwa A. OBERMANN (Die christologische Erfiillung der Schrift im
Johannesevangelium. Eine Untersuchung zur jobanneischen Hermeneutik anhand
der Schriftzitate (WUNT 2/83), Tibingen 1996, 282-297), ze ] 19,24 $wiadczy
o tym, ze Jezus wypelnia stowa z Ps 21,19 LXX jako odrzucony przez Boga. To
raczej wspélnota wierzacych w Jezusa, symbolizowana przez tunike, znalazta si¢
w sytuacji odrzucenia ze strony Synagogi.
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réwnorzednych postaci; to uczen, a nie Niewiasta, jest ta
postacia, ktéra wypetnia stowa UkrzyZzowanego, zabierajac
do siebie Matke Jezusa. Nasuwa si¢ jednak trudne pytanie:
w jaki sposéb? Jak nalezy rozumie¢ ostatnie zdanie perykopy
(w. 27b)? Wyrazenie eis fa idia powszechnie jest thumaczone
za pomocg zwrotu ,do siebie”, co dla wickszosci komenta-
toré6w oznacza: ,do swego domu”3%. Ostatnio zdecydowanie
przeciw takiemu rozumieniu zwrotu eis fa idia opowiada
si¢ I. de la Potterie3?. Przyznaje on, ze czesto wyrazenie to
oznacza ,dom”, ,swoje posiadlosci”, ,wlasng ojczyzne”, ale
woéwcezas zawsze poprzedza je czasownik ruchu, ktéry wyra-
za ide¢ przemieszczania si¢ w sensie fizycznym. Najczesciej
kto$ udaje si¢ w droge, wraca do domu albo jest odsytany do
domu (por. Dz 21,6). Jednak w scenie pod krzyzem Jezusa
czasownik elaben (,wzial”) nie odnosi si¢ do ruchu w sen-
sie fizycznym. Ewangelista nie opisuje przemieszczania si¢
bohateré6w w sensie materialnym, przestrzennym, lecz ruch
w sensie duchowym. Rzeczownik za idia z pewnoscia nie
oznacza domu, ale to, co nalezy jako ,wlasno$¢” do ucznia,
co jest z nim $cisle zwigzane, co przynalezy do niego. Na taki
sens wskazuje przede wszystkim zastosowanie stowa idios
w innych tekstach czwartej Ewangelii (por. np. 10,4). Rzecz
jasna, chodzi o ,wlasno$¢” w sensie metaforycznym, ducho-
wym. Co nig jest? Aby odpowiedzie¢ na to pytanie nalezy
przej$¢ na plaszczyzne sensu duchowego.

304 Wedtug I. DE LA POTTERIE (La parole de Jésus Voici ta mére> et
Laccueil du Disciple (Jn 19,275), Marianum 36 (1974), 18) okoto trzydziestu in-
terpretatoréw tak wiasnie rozumie to wyrazenie. Wspdétezesnie zdecydowanym
i nieugietym obroricy tej ,klasycznej” interpretacji jest: F. NEIRYNCK, EIS T4
IDIA. Jn 19,27 (et 16,32), EThL 55 (1979), 357-365; tenze, La traduction d’un
verset johannique: Jn 19, 276, EThL 57 (1981), 83-106.

395 La parole de Jésus Voici ta mére» et 'accueil du Disciple (Jn 19,275), 1-39;
tenze, «Et & partir de cette heure, le Disciple Iaccueillit dans son intimités (Jn 19,275),
Marianum 42 (1980), 84-125; tenze, Madre del popolo messianico di Dio. La mater-
nita spirituale di Maria, w: tenze, Maria nel mistero dell’Alleanza, 242-245.
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Mozliwe sa dwie interpretacje. Zwigzane sa one nie tylko
ze znaczeniem duchowym stowa fa idia, ale takze z rozumie-
niem samych postaci: Matki Jezusa i umitowanego ucznia.
Pierwsza z nich — reprezentowana wspétczesnie przez I. de la
Potterie — ma zakorzenienie w tradycji patrystycznej, siegajacej
$w. Ambrozego. Posta¢ Matki Jezusa rozumiana jest w sensie
jednostkowym; uczenl natomiast jest postacia korporatywna —
reprezentuje wspoélnote uczniéw Jezusa, Kosciét. 7z idia, o kté-
rych méwi ewangelista, to bylyby ,dobra duchowe” umitowa-
nego ucznia, ktére otrzymat on od Jezusa. Chodzi o jego zycie
duchowe, o jego wiare. Wiara ucznia nie jest niczym innym jak
otwarciem si¢ na stowa Jezusa, jest wi¢zig z Jezusem. Uczen ot-
wiera sie na stowa, ktére Jezus wypowiada z krzyza, i przyjmuje
Matke Jezusa w swoje zycie duchowe — w swojg wiarg. ,Od
tej godziny” uznaje Matke Jezusa za swoja Matke: ,,oto Matka
twoja”. Ewangelista stosuje znany schemat objawieniowy, za-
czynajacy sie od ,ujrzenia kogos”, a nast¢pnie wypowiedzenia
znamiennego ,,oto”, po ktérym naste¢puje tytut badz wypowiedz
objawiajaca wazna, duchowg prawde o ujrzanej postaci. Chcee
w ten spos6b zaznaczy¢, ze Jezus objawia swej Matce i uczniowi
nowsg, ogromnie wazng prawde dotyczaca tak Jej jak i ucznia:
Matka Jezusa staje si¢ Matka ucznia (Kosciota); uczen (Kosciot)
staje si¢ synem Matki Jezusa. Przy czym wypelnienie si¢ stéw
tego objawienia (wykonanie testamentu Jezusa) ewangelista
taczy z osoba ucznia: On okazal postuszenstwo stowom Jezusa
i uwierzyt, ze Matka Jezusa jest ,,od tej godziny” jego Matka.

Waznym argumentem przemawiajacym za powyzszg
interpretacja jest paralelizm zachodzacy migdzy 19,27b
a 1,11. Stowa Prologu méwig o Jezusie, ktéry przyszedt do
swojej wlasnoéci — eis za idia. ,Wtasno$cia” Jezusa nie jest
jakie$ miejsce, dom, ale lud Izraela. ,Wtasnoé¢” ta jest zto-
zona z ludzi, ktérzy Go ,przyjmuja” lub ,nie przyjmuja” jako
Mesjasza. ,,Przyjac” to tyle, co uwierzy¢ (por. 1,12b). Uczen,
ktory ,przyjat” (,wzial”) Matke Jezusa, uwierzyl, Zze Ona jest
takze jego Matka.
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Druga interpretacja, zapoczatkowana przez H. Schirman-
na3%, a ostatnio rozwinieta przez X. Léon-Dufoura’’’, zasadza
si¢ na innym rozumieniu roli umitowanego ucznia i wyrazenia 72
idia oraz korporatywnym rozumieniu postaci Niewiasty, Matki
Jezusa. Uczen umitowany w analizowanej scenie pod krzyzem
nie jest czastka tej grupy oséb, ktéra tworza Matka Jezusa i po-
zostale niewiasty’%8. Ewangelista okresla pozycje ucznia imiesto-
wem parestota — ,stojacy przy’; nie precyzuje jednak, Ze chodzi
o to, ze uczen stoi blisko krzyza. Raczej z uktadu stéw wynika,
ze Jezus ujrzal ucznia ,stojacego przy” swojej Matce, jakby go-
towego Ja wspiera¢®®”. Uczen ten jest postacig doskonale znang
czytelnikowi czwartej Ewangelii. W czasie ostatniej wieczerzy
jako jedyny byt powiernikiem tajemnicy Jezusa (por. 13,23-26).
Od tego momentu on jest najblizej Jezusa. Wprowadza Piotra
do patacu arcykaptana (18,15n.). W otwartym grobie Jezusa on
jako pierwszy odkrywa prawd¢ o zmartwychwstaniu (20,2-8), on
jako pierwszy rozpoznaje Zmartwychwstatego na brzegu jezio-
ra (21,7). On jest przede wszystkim jedynym sposréd uczniéw
$wiadkiem przebicia boku Jezusa na krzyzu (19,35). Po Jego
$mierci (21,3) wspélnota Janowa uznaje w nim gwaranta swej
wlasnej tradycji i utozsamia go ze $wiadkiem, ktérego swiadectwo
w postaci ,,spraw opisanych”w Ewangelii jest prawdziwe (21,24).
Umitowany uczen jest ukazany jako jednostka: on jest tym, kto
w spos6b wiarygodny przekazuje objawienie Jezusa Chrystusa,
Syna Bozego — jego ,$wiadectwo jest prawdziwe”. Nie mozna

396 Jesu letzte Weisung, w: tenze, Ursprung und Gestalt, Diisseldorf 1970,
13-28.

397 A. MARCHADOUR, red., Jésus constitue sa nowvelle famille. Jn 19,
25-27,w: Lévangile exploré, (LD 166), Paris 1996, 265-281.

308 W ostatnich latach ukazaty si¢ dwie publikacje poswiecone postaci
umitowanego ucznia. Zob. J. KUGLER, Der Jiinger, den Jesus liebte, Stuttgart
1988; L. SIMON, Petrus und der Lieblings Jinger im Jobannesevangelium,
Frankfurt 1994.

399 Przyimek para zawarty w czasowniku paristemi moze implikowa¢ ideg

asystowania komus, por. Mt 26,53; Dz 27,23; Rz 16,2; 2 Tm 4,17.

Eklezjologia 185

widzie¢ w nim figury-wzoru wszystkich wierzacych w Jezusa.
Jest konkretng postacig historyczna, ktéra wraz z otaczajaca go
wspdlnota wierzacych (por. ,wiemy” w 21,24) jest Swiadkiem
objawienia Syna Bozego, ktére pieczotowicie przechowuje i glo-
si jako Ewangelie. Jemu Jezus powierzyl swoja Matke, do ktérej
zwrécil si¢ uzywajac tytulu ,Niewiasto!” Kim ona jest? Kogo
reprezentuje? Kogo Jezus powierza uczniowi (i zebranym wokét
niego wierzacym)?

Maryja w czwartej Ewangelii wystepuje tylko dwa razy:
w pierwszej i ostatniej scenie zycia publicznego Jezusa. Pozostaja
one w Scistej zaleznosci migdzy soba: scena pod krzyzem jest
dopetnieniem tego, co zostalo rozpoczgte w Kanie (poczatek
»godziny” Jezusa i jej moment kulminacyjny). Zbawienie zwia-
stowane w Kanie (,objawit swojg Chwale”) spelnia si¢ w scenie
wywyzszenia Jezusa — otoczenia Go Chwata. Miedzy perykopa
19,25-27 a narracja o weselu w Kanie zachodzi bardzo wiele
powiazan. W narracji o mece, §mierci i zmartwychwstaniu Je-
zusa termin ,godzina” wystepuje tylko w 19,27b. Tym samym
pelni role klamry spinajacej w jedna catos¢ perykope, w ktérej
wystepuje po raz pierwszy (2,1-12) i po raz ostatni (19,25-27).
Zamierzony przez ewangeliste zwigzek obydwu perykop (scen)
widac przez zastosowanie tych samych okreslen: ,Matka Jezusa”
i ,Niewiasta” (w obydwu wypowiedziach Jezusa skierowanych
do Matki). W Kanie — w opinii X. Léon-Dufoura’!® — Maryja
jest jednoczesnie pojedyncza osobg i figura, ktéra reprezentuje
i niejako skupia w sobie Izraela, ktéry jest wierny, otwarty na dar
Bozy. U stép krzyza posta¢ Matki Jezusa nie moze by¢ postrze-
gana inaczej. Jan, chetniej niz inni ewangelisci, czyni ze swych
bohateréw, bedacych postaciami historycznymi, reprezentantéw
réznych kategorii ludzi. Kategorie te wyznacza stosunek do
objawienia Bozego, ktére dokonuje si¢ w Jezusie. Podobnie jak
w Kanie tak i pod krzyzem Matka Jezusa jest konkretna, histo-
ryczng postacig (Maryja), reprezentujacg Izraela, ktéry wypatruje

310 [ ecture, 1,203-245.
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zbawczej interwencji Boga. W Kanie byla obecna na weselu,
zanim przybyt tam Jezus ze swoimi uczniami (por. 2,1-2); pod
krzyzem Jezusa narrator stawia Ja w gronie kobiet galilejskich,
ktére bez cienia watpliwosci reprezentuja srodowisko Izraela,
matke Jezusa. Tak w jednej jak i w drugiej scenie ,Matka Jezusa”
skupia w swej osobie trwajace cale wieki oczekiwanie Izraela,
ktéry wierzyt w Przymierze (por. Ps 87,5). Jezus wywyzszony
na krzyzu powierza uczniowi, ktéremu zawierzyt swe objawie-
nie, Niewiaste, ktéra symbolizuje oczekiwanie wiernego Bogu
Izraela. Powierza Ja uczniowi, aby i Ona (Izrael) mogta uczest-
niczy¢ w dobrach duchowych, ktére z woli Jezusa staty si¢ Jego
,wlasnoscia”. Uczen natomiast ma odkry¢ w Niej (w Izraelu) swa
wlasng matke, poniewaz jego wiara jest na stale zakorzeniona
w wierze Izraela, pierwszego adresata Przymierza i powiernika
Bozego objawienia (Pisma). Jezus zwraca si¢ najpierw do swej
Matki, podkreslajac Jej znaczenie, poniewaz chodzi wiasnie
o Nia, mituje Ja a zarazem objawia, Ze osiaga cel pelne wiary
oczekiwanie narodu wybranego. Z kolei aktywna rola przypada
w udziale uczniowi; on ma daé §wiadectwo o tym, co widziat
i styszal o Stowie zycia. Inaczej méwiac, Ewangelia, ktérej uczeni
umilowany jest gwarantem, bedzie na przestrzeni calej histo-
rii trwala obecnos$cig objawienia, ktére dokonato si¢ w Jezusie
Chrystusie. Wedlug stéw samego Jezusa uczen ten pozostanie az
do Jego przyjscia (21,22).

Na plaszczyznie sensu duchowego (lektury symbolicznej)
rola ucznia jest jasna. Czasownik /ambano u Jana najczesciej
oznacza ,otrzymywac”, a doktadniej méwiac ,przyjmowac”.
Z kolei termin ta idia moze oznacza¢ w sensie ogélnym to, co
ktos$ posiada, co jest podstawa jego egzystencji (por. 8,44; 15,19).
W 19,27b prawdopodobnie oznacza wi¢z ucznia z Jezusem, Sto-
wo objawienia, ktére uczen przyjat od Jezusa. W 16,31.32 Jezus
moéwi, ze gdy nadejdzie ,,godzina” Jego uczniowie rozproszs sig,
kazdy w swojg strong (eis za idia), a Jego zostawia samego. Gdy
zabraknie im prawdziwej wiary w ich Nauczyciela, uczniowie
rozproszg si¢ — nie w sensie powrotu do wtasnych doméw, ale do
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wlasnego stylu zycia, do zycia w oderwaniu od Jezusa. Jedynie
uczen umitowany pozostanie w jednosci z Jezusem. W jego przy-
padku za idia pozostaje niezmienne — jest to jego wi¢Z z Jezusem.
Jej trescig sg niezglebione bogactwa objawienia, ktére otrzymat
od Jezusa. W t¢ wlasnie wigz uczen ma wiaczyé (,przyjac”)
Matke Jezusa — Izraela otwartego na dar Bozego objawienia.

Uzywajac takich stéw jak ,matka” i ,syn” Jezus precyzyjnie
okresla relacje migdzy gwarantem ($wiadkiem) Jego objawienia
i Izraelem: ustanawia nowg rodzing, ztozong z tych, ktérzy sa
z Nim zwigzani (ze ,swoich”). W ewangeliach synoptycznych
uczniowie wyraznie sg odrézniani od ziemskiej rodziny Jezusa
(por. Mk 3,32-35; Mt 12,48-50; Lk 8,20-21; 11,27-28). Jan jest
jeszcze bardziej stanowczy. Nikt z rodziny Jezusa nie nalezy do
grona ,uczniéw” — Jego bracia nie wierzyli w Niego (J 7,5). Ale
nie zalicza Matki Jezusa do niewierzacych — w Kanie jest otwarta
na tajemnice swego Syna.

Scena pod krzyzem ma — zdaniem X. Léon-Dufoura — zna-
czenie glebsze, duchowe lub inaczej méwiac symboliczne. Sktada
si¢ na nie kilka prawd. Matka Jezusa (Izrael), ktéra w Kanie repre-
zentowala Izraela oczekujacego na przyjscie Mesjasza-Zbawiciela,
odkrywa, ze oto spelnia si¢ jej oczekiwanie. Odnajduje swego Syna
w uczniu umilowanym, ktéry ze swej strony objawia jej wszystkie
dobra duchowe (objawienie), ktére otrzymat od Jezusa. Uczen
umitowany (Kosciét) winien z kolei rozpoznaé¢ w Matce Jezusa
— Izraelu takze swojg Matke, ktéra wydata go na $wiat. Winien
odkry¢ taczace go z Izraelem wiezy, podobne do tych, jakie istnieja
miedzy matka i synem, i chetnie dzieli¢ si¢ z nim otrzymanym
darem objawienia (,uczen wzial ja eis ta idia”). W ten sposéb
potwierdza si¢ i odstania jednos¢ Objawienia. Zamiast oddziela¢
Stary Testament od Nowego nalezatoby glosi¢, ze wola Jezusa jest
jeden Testament, jedno Przymierze, ktére Bég zawart ze swoim
ludem, symbolizowanym w scenie pod krzyzem przez nows ro-
dzing Jezusa. Izrael otwarty na objawienie Jezusa zostaje ,przyjety”
przez umitowanego ucznia (Kosciét), a stare Przymierze wiaczone
w zbawczy dynamizm nowego Przymierza.
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Jeszcze inaczej scen¢ pod krzyzem interpretuja egzegeci,
ktérzy wykorzystuja w swej analizie tekstu czwartej Ewangelii
elementy metody narratywnej. Czolowym przedstawicielem tej
interpretacji jest R. A. Culpepper®!!, ktéry odrzuca formulowang
przez wieki interpretacj¢ symboliczna, wedtug ktérej Matka Jezu-
sa 1 uczen umitowany reprezentuja nowa Ewe i nowego Adama,
Izraela i Kosciél, chrzescijaristwo z judaizmu i chrzescijaistwo
z pogan. Jego zdaniem symboliki sceny pod krzyzem nie nalezy
opieraé na tekstach spoza czwartej Ewangelii. W scenie tej bo-
wiem dochodzi do glosu symbolika zaznaczona juz w Prologu
i na poczatku Ewangelii. Jest to rzecz jasna symbolika nowych
narodzin — narodzin nowej rodziny Jezusa.

Temat narodzin (stawania si¢ dzie¢mi Bozymi) jest cen-
tralng ideg w chiastycznej strukturze Prologu (w. 12). Z kolei
Jezus w Ewangelii nie zwraca si¢ do swej Matki inaczej jak tylko
»2Niewiasto” (w Kanie, na krzyzu). Nie jest to przejaw braku deli-
katnosci. Jest to mocne podkreslenie prawdy, ze relacje oparte na
wiezach krwi sa mato istotne w stosunku do tych, ktére powstaja
w wyniku ,narodzin z géry (powtérnych)”, ,z wody i Ducha”:
»CO si¢ z ciala narodzito, jest ciatem, a co z Ducha, jest Duchem”
(por. 3,3-8). Bracia, krewni Jezusa ,wedlug ciata”, pojawiaja si¢
w czwartej Ewangelii tylko raz, i to jako ci, ktérzy nie wierza
w Jezusa (7,5).

Z kolei postaé umilowanego ucznia jest wprowadzona
w 13,23 w bardzo znamienny sposéb: w czasie ostatniej wiecze-
rzy uczen ten spoczywa ,na lonie Jezusa”, tak jak Jezus, Jedno-
rodzony Syn powréciwszy do nieba spoczywa ,na tonie Ojca”
(1,18). W dalszych rozdziatach Ewangelii uczeni ten wystepuje
we wszystkich kluczowych momentach: uczestniczy w procesie
Jezusa, stoi pod krzyzem, biegnie do otwartego grobu Jezusa,
rozpoznaje Zmartwychwstalego nad brzegiem jeziora, otrzy-
muje od Zmartwychwstalego obietnice pozostania ,az do Jego
przyjscia’, a ostateczny redaktor Ewangelii uznaje go za tego,

311 The Theology of the Johannine Passion Narrative, 28-31.
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kto spisal wszystkie ,te sprawy” i jest swiadkiem wiarygodnym.
Uczenl ten jest po prostu reprezentantem Janowej wspélnoty
wierzacych (Kosciota); jej zalozycielem, ktéry réwnoczesnie jest
dla niej autorytetem apostolskim.

Znacznie trudniej okresli¢ role Matki Jezusa. Tak w Kanie jak
i na krzyzu Jezus nazywa Ja ,Niewiasta”. W mowie pozegnalnej
méwi o ,niewiescie” rodzacej w bélach, ale zapominajacej cier-
pienia porodu, gdy narodzi si¢ cztowiek (por. 16,21). Wprawdzie
$w. Jan nie wspomina o bélach Matki Jezusa pod krzyzem (jak
Lukasz — por. 2,35), ale wyraznie méwi o tym, ze otrzymuje Ona
tam nowego syna (por. Ap 12,1-2.17).

Najistotniejsze w tej interpretacji jest wiasciwe rozumienie
wypowiedzi Jezusa. Ma ona charakter wypowiedzi performa-
tywnej (sprawczej), ujetej w forme schematu objawieniowego
(,Oto...”). Stowa Jezusa w chwili ich wypowiadania przez
Ukrzyzowanego sprawiaja to, co oznaczaja; deklaracja Jezusa
stwarza nowg relacje, ktérg réwnoczeénie objawiajg. ,Przez swa
deklaracje Jezus konstytuuje nows rodzing, matke i syna™!2. Przy
czym chodzi tu o nows rodzine dzieci Bozych, zapowiedziang
juz w Prologu. Ci, ktérzy odpowiadaja na objawienie Jezusa —
ktérzy s powotani, pociagnieci i wybrani przez Ojca oraz wierza
w Imie¢ Jezusa — otrzymuja moc stawania si¢ dzie¢mi Bozymi
(1,12). Jezus umiera ,nie tylko za naréd, ale aby rozproszone
dzieci Boze zgromadzi¢ w jedno” (11,52).

Nowa rodzina, ktéra Jezus wywyzszony konstytuuje pod
krzyzem, jest zalazkiem wspdlnoty wierzacych — Kosciota.
Wspélnota Janowa (Kosciét) patrzy na umitowanego ucznia jako
naocznego $wiadka-uczestnika tej sceny (powstania nowej ro-
dziny dzieci Bozych) i swego reprezentanta, utozsamia si¢ z nim.
Jej tozsamosé ma swe zrédto na Krzyzu, zawarta jest w stowach
Jezusa. Zostaje ona potwierdzona przez Zmartwychwstalego,
ktéry nazywa dotychczasowych uczniéw swoimi ,,braémi”. Marii
Magdalenie daje polecenie: ,IdZ do moich braci i powiedz im:

312 The Theology of the Johannine Passion Narrative, 30.



190 Ks. Henryk Witczyk

«Wstepuje do Ojca mojego i Ojca waszego, do Boga mojego
i Boga waszego»” (20,17). Jak notuje ewangelista, ona poszta
i oznajmita to, co jej Pan powiedzial, ,uczniom” (20,18). ,Ucz-
niowie” stali si¢ ,bra¢mi” Jezusa i synami (dzie¢mi) Boga, Ojca.
Jezus wywyzszony powotal do istnienia nowa rodzing. Jest to
Jego najwazniejsze dzielo, ktére mial do wykonania na ziemi.
Dlatego narrator zaznacza, ze Jezus ukrzyzowany byt ,,$§wiadom
tego, ze wszystko zostalo wypelnione” (19,28). Dzietem, ktére
Jezus wypetnit do konica jako wywyzszony na krzyzu, jest ukon-
stytuowanie nowej wspdlnoty, ztozonej z tych, ktérzy sa ,jego
whasnosciy” (¢a idia, ta ema — por. 10,3-4.12.14)313,

Interpretacja ta rzeczywiscie w duzym stopniu uwzglednia
dane zawarte w narracji Janowej. Dobrze sytuuje scene pod
krzyzem w kontekécie catego dzieta. Jej staboscig jest mato
precyzyjne, prawie zadne okreslenie roli Matki Jezusa w nowej
rodzinie dzieci Bozych, ,braci” Jezusa. Trafnym uzupeinieniem
tej luki moze by¢ studium U. Wilckensa®!, ktéry przekonuje,
ze najwazniejsza funkcja Maryi w czwartej Ewangelii jest jej
rola ,Matki Jezusa”. To okreslenie jest najczesciej przywotywane.
»Matka Jezusa” jest w tej Ewangelii postacig historyczng (nikogo
nie reprezentuje). Dla umilowanego ucznia, ktéry — zdaniem
U. Wilckensa — jest postacig historyczng i pelni zarazem rolg
reprezentanta Kosciola popaschalnego®!®, Maryja pozostaje na

313 'The redemptive significance of the cross in John is therefore not merely
individual but corporate. More than an underlying theory of atonement, John has
an underlying ecclesiology of the cross”. The Theology, 31.

314 R, KAMPLING, red., Maria, Mutter der Kirche (Joh 19,26f), w: Ek-
klesiologie des Neuen Testaments— Th Soding, (FS K. Kertelge), Freiburg 1996,
247-266.

315 Nowos¢ w ujeciu Wilckensa polega na postawieniu pytania: dlaczego
uprzywilejowana postaé¢ umilowanego ucznia nie budzi u nikogo sposréd boha-
teréw czwartej Ewangelii zadnych sprzeciwéw, nawet u Piotra. Autor odpowiada,
ze uczetl ten ,reprezentuje popaschalnych uczniéw w kregu uczniéw przedpas-
chalnych”. Obdarzony juz darem Ducha jest w stanie lepiej rozumie¢ Jezusa
niz wszyscy Jego uczniowie ,historyczni”. Z jednej strony nalezy on do grupy
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zawsze, tak jak byla przed Paschg Jezusa, ,Matka Jezusa”, Matka
Pana. A poniewaz Jezus mituje swéj Kosciét (13,1: ,do korica
ich umitowat” — zdanie rozpoczynajace Janowa narracj¢ o mece,
$mierci i zmartwychwstaniu Jezusa), daje Mu swoja wtasng Mat-
ke, aby byta takze Matka uczniéw umitowanych, reprezentowa-
nych przez tego, ktéry stat pod krzyzem.

Jednak trudno zgodzi¢ si¢ z teza, ze tytul ,Matka Jezusa”
w czwartej Ewangelii nalezy rozumie¢ tylko jednostkowo jako
odnoszacy si¢ do Maryi jako postaci historycznej, nie reprezentu-
jacej zadnej wspdlnoty. W obydwu perykopach ewangelista uzy-
wa takze tytutu ,Niewiasta”, wkladajac go nawet w usta samego
Jezusa. ,Matka Jezusa” juz na weselu w Kanie reprezentowata
lud Izraela, otwarty na objawienie przyniesione przez Jezusa,
przyjmujacy Jego stowa. W niej maja swa figure ci Zydzi, ktérzy
bez zadnych oporéw, jakby w naturalny sposéb stali si¢ uczniami
Jezusa — chrzescijanami, pierwsza wspdlnota Kosciota. Jej relacja
do Jezusa (podobnie jak umitowanego ucznia) stanowi o jej toz-
samo$ci: wpisana jest w jej nazwe — ,lMatka Jezusa”. U stép krzyza
jest postacig historyczng i reprezentantka Izraela historycznego,
z ktérego wywodzi si¢ Mesjasz (por. 1,41.45; 4,22; 5,39; 6,42;
7,41n.; 8,56; 10,24; 12,13) 316, W ukrzyzowanym Jezusie uznaje
on paradoksalne wypelnienie si¢ swych nadziei na petne chwaty
zwyciestwo — widzi w Nim , Kréla Zydéw”.

Wobec takiego rozumienia postaci ,Matki Jezusa” bar-
dziej precyzyjnego okreslenia wymaga posta¢ umitowanego
ucznia (w modelu Culpeppera — reprezentant wszystkich
wierzacych w Jezusa). Wydaje si¢, ze M. A. Chevalier najpre-
cyzyjniej okresla jego tozsamo$é, widzac w nim przedstawi-

Dwunastu, wybranych przez Jezusa, z drugiej za§ wyréznia si¢ posréd nich. Nie
ma on imienia wlasnego, poniewaz reprezentuje wszystkich uczniéw Kosciota
popaschalnego. Do nich odnosi si¢ zdanie ,Blogostawieni, ktérzy nie widzieli,
auwierzyli” (20,29). Jest on uosobieniem wiary popaschalnej i doskonatego zaufa-
nia do Jezusa, zazytych wiezi z Nim. Por. Maria, Mutter der Kirche, 257-259.

316 M. A. CHEVALIER, La fondation de < 'E glise» dans le quatriéme vangile,
ETR 58 (1983), 348.
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ciela uczniéw, ktérzy zostali wybrani przez Jezusa i nieustan-
nie sa przez Niego powotywani, w odréznieniu od Zydéw,
ktérzy wezesniej zostali wybrani przez Boga i powotani do
tego, aby uwierzy¢ w Jezusa jako Mesjasza (ich wiara w Jezu-
sa jest ,naturalng” konsekwencjg ich wybranstwa). Za takim
rozumieniem postaci ucznia umitowanego przemawia kilka
argumentéw. W odréznieniu od ,Matki Jezusa”, ktéra byta
na weselu w Kanie, zanim przyszed? Jezus, uczen ten pojawia
si¢ dopiero w czasie ostatniej wieczerzy, na poczatku Meki
Jezusa. Ale od tego momentu towarzyszy stale Jezusowi, jest
najblizej Mistrza. Staje si¢ wrecz ,$wiadkiem” uprzywilejo-
wanym najwazniejszych wydarzen: zdrady Judasza, ukrzyzo-
wania, pustego grobu, chrystofanii w Galilei, i prawdopodob-
nie w patacu arcykaptana (18,15). Po drugie, uczeni ten jest
zestawiany z Piotrem, zachowane jest pierwszenstwo Piotra,
ale wyprzedza Piotra na plaszczyZnie wigzi z Jezusem i wiary
w Jezusa (por. 13,23-25; 18,15-16; 20,4.8; 21,7; jest obecny
pod krzyzem, Piotr jest nieobecny). Po trzecie, Zmartwych-
wstaly zapewnia go o ,pozostaniu” az do Paruzji — z wyjas-
nienia wiadomo, ze ,pozostanie” jako ,$wiadek” prawdziwy
Syna Bozego (por. martyron i martyria w w. 24). Bez wzgledu
na swoja tozsamos$¢ historycznag umitowany uczert symboli-
zuje nie — jak si¢ czesto sadzi — uczniéw w ogdle, ale tych,
ktérych Jezus osobi$cie wprowadzil w tajemnice swej meki
i zmartwychwstania, aby byli Jego wiarygodnymi $§wiadkami.
Chodzi o ludzi, ktérych relacja z Jezusem zaczyna si¢ od ini-
cjatywy samego Jezusa. To nie oni wybrali Jezusa, ale to Jezus
ich wybrat (por. 15, 16). Wybér ten zaznaczony jest w samej
nazwie ucznia: ewangelista az pi¢¢ razy uzywa czasownika
w stronie czynnej w imperfectum: ,ten, ktérego Jezus mito-
wal” (13,23; por. 19,26; 20,2; 21,7.20). Uczeni ten ,wchodzi

w historie i pozostaje w niej tylko dzieki milosci Jezusa”17.

317 M. A. CHEVALIER, La fondation de < ’Eg[ise» dans le quatriéme vangile,
ETR 58 (1983), 347.
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Na krzyzu Jezus konstytuuje swg nowg rodzing z tych dwéch
postaci, ktére reprezentuja dwie kategorie chrzescijan. Najpierw
wzywa swa Matke, aby uznala w uczniu swe autentyczne po-
tomstwo (por. 8,31-59, a zwlaszcza ww. 37.47a.56). Uczniowi
natomiast poleca uzna¢ swa Matke za wlasna, czyli zintegrowac
si¢ z tradycja Izraela (por. wezwanie skierowane do Samarytanki
—4,22). Najwyrazniej ide¢ t¢ przedstawi ewangelista konstatujac,
ze yuczen wziah Ja do siebie” (19,27b). Centrum, wokét ktérego
skupiaé si¢ bedzie zycie nowej rodziny Jezusa, nie jest juz me-
sjariska tradycja Izraela, lecz ,,$wiadectwo” umitowanego ucznia,
jego Ewangelia Krzyza (por. 19,35; por. podobne przesunigcie
w 4,21-24). Naczelng zasadq w nowej rodzinie Jezusa winno by¢
wzajemne i stafe uznanie oraz mito$¢. Powstanie tak uformowane;j
rodziny Jezusa pod krzyzem jest wypetnieniem zapowiedzi, ktére
znacznie wczesdniej zostaly przedstawione w czwartej Ewangelii.
Dobry Pasterz wyprowadza swe owce, ktére stuchaja Jego gtosu,
sposréd Izraela (10,3-4), ale ma takze ,inne” owce, ktére réwniez
stuchajg Jego glosu. I jedne i drugie tworza ostatecznie jedna
owczarni¢ (10,16; por. 10,26-29). W rozmowie z Pitatem Jezus
dopowiada, Ze owcami tymi sg wierzacy ze wszystkich narodéw:
»Ja si¢ na to narodzilem i przyszedlem na $wiat, aby daé $wia-
dectwo Prawdzie. Kazdy, kto jest z prawdy, stucha mojego gto-
su” (18,37b). Podobna zapowiedz pada w proroctwie Kajfasza,
a zwlaszcza w komentarzu do niego (11,51-52).

We wszystkich trzech tekstach, ktére méwia o utworzeniu
przez Jezusa nowej rodziny (w mowie o dobrym pasterzu, w pro-
roctwie Kajfasza i w scenie pod krzyzem), jest mowa (posrednio
lub bezposrednio) o $mierci Jezusa. Kosciét rodzi si¢ na Krzy-
zu. Obydwie cze¢éci tworzace nowa rodzing Jezusa (Kosciol) sa
w czwartej Ewangelii ukazane w perspektywie jednosci, a nie
kontrastu jak u $w. Pawla. Autor czwartej Ewangelii w mniej-
szym stopniu mysli w kategoriach opozycji lub przeciwieristw
miedzy chrzescijanami z judaizmu i z poganstwa. Przeciwnie,
akcentuje jedno$¢ tych wszystkich, ktérzy pozostaja w jakiejkol-
wiek wiezi z Jezusem. W Kosciele Janowym sa ,,prawdziwi Izraelici”

13 — Teologia... t. 1
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jak Natanael (1,47), ale tez i Samarytanie (4,39-42) i Grecy
(12,20nn.). Podstawa rozréznienia nie jest jednak ich wezesniej-
sze pochodzenie (judaizm; poganistwo), lecz rodzaj wiary, jaka
wierza w Jezusa (kim jest dla nich Jezus). Pierwsi poruszajg si¢
w kregu objawienia starotestamentalnego i zawartych w nim
tradycji mesjariskich. Widza w Jezusie Mesjasza-Kréla Izraela,
ktérym On de facto jest, jakkolwiek Jego krélestwo nie jest z tego
$wiata. Taka wiara jest niepelna. Jezus jest bowiem Synem Bozym,
stale obecnym ,,na tonie Ojca” (1,18). Dlatego tez s3 oni wezwa-
ni, aby dotaczy¢ do wspélnoty tych, ktérzy widza w Jezusie Syna
Bozego, ktéry na krzyzu zostat ,otoczony chwaty” (,uwielbiony”)
przez Ojca. Majac objawienie o Jezusie jako Mesjaszu Izraela win-
ni otworzy¢ si¢ na objawienie o Jezusie, uwielbionym przez Ojca.

Jezusowe ,pragne” i przekazanie Ducha

Scena $mierci Jezusa (ww. 28-30) to kolejny etap w procesie
narodzin Kosciota na krzyzu. Kazda z ewangelii synoptycznych
odnotowuje fakt podania octu Jezusowi umierajacemu na krzyzu.
W narracji Mateusza i Marka gest ten nast¢puje po Jezusowym
wotaniu, w ktérym wyraza bél opuszczenia. W Lukaszowej jest
czgscig sceny wyszydzania Jezusa. W Ewangelii wedtug §w. Jana
podanie octu laczy si¢ ze stowami Jezusa, ale w sposéb bardzo
naturalny: Jezus méwi: ,pragne”. Znany z tradycji fakt ewan-
gelista ten umieszcza w kontekscie, na ktéry sktadaja si¢ inne
stowa i czyny Jezusa niz w tradycji synoptycznej — pomiedzy Je-
zusowym ,pragne” i ,przekazal ducha”18. Wyraznie w scenie tej
pragnie ukazac¢ wazne w jego oczach przestanie teologiczne. Aby
w pelni je odczytad, nalezy okresli¢ zwigzek opisu $mierci Jezusa
na krzyzu (ww. 28-30) z kontekstem, jego strukture literacka
oraz znaczenie najwazniejszych stéw i wyrazen.

W analizie zwigzku sceny $mierci Jezusa z kontekstem
poprzedzajacym i nastgpujacym wazna role odgrywa popraw-

318 Zanim wyjasniony zostanie sens uzytego tu greckiego rzeczownika preu-
ma, bgdzie on ttumaczony bardzo ogélnie stowem ,,duch”.

Eklezjologia 195

ne tlumaczenie w. 28. Zostalo ono zaproponowane przez
C. Bampfylde’a’??, ktéry opublikowat studium filologiczne
poswigcone temu zdaniu, przyjete przez wigkszos¢ egzegetow.
W jego przektadzie spéjnik hina (,tak, ze”; ,aby”) taczy si¢ nie
ze zdaniem: ,Jezus rzekl”, lecz z Jego wiedzg (,wiedzac, ze...):
»Jezus wiedzac, ze juz wszystko sie dokonalo, tak ze wypetnito
si¢ Pismo, rzekt: «Pragne»”. Wypetnienie si¢ Pisma ewangelista
taczy z tym, co ,juz si¢ dokonalo”, z wydarzeniami poprzedza-
jacymi sceneg $mierci Jezusa’?'. W przektadzie Biblii Tysigclecia
zastosowano spdjnik ,aby”, ktéry taczy wypeltnienie si¢ Pisma
z tym, co Jezus méwi, a wiec z tym, co za chwile bedzie sig

319 John XIX 28. A Case for a different translation, NT 11(1969), 247-260.
Nalezy zauwazy¢, ze zdecydowana wigkszos$¢ wspétczesnych komentatoréw nie
zna tej publikagji i interpretuje tekst 19,28-30 w tradycyjny sposéb — jako opis
$mierci Jezusa, ktéra jest ostatnim Jego dzietem. R. A. Culpepper (7he Gospel, 234)
komentuje ww. 28-30 stowami: ,In fulfillment of John 10,18, Jesus lays down
his life — but only after he has completed the work the Father had given him to
do. In the Gospel of John, therefore, Jesus’ death marks the completion of his
mission to make known the Father, take away the sin of the world, bear witness
to the truth, and give life abundantly to «his own»” (Podobnie sceng t¢ rozumieja:
F. J. MOLONEY, Glory not Dishonor, 146; A. DAUER, Die Passionsgeschichte
im Johannesevangelium. Eine traditionsgeschichtliche und theologische Untersuchung
zu Joh 18,1 — 19,30, Miinchen 1972, 20; R. BROWN, The Death of the Messiah.
From Gethsemane to the Grave. A Commentary on the Passion Narratives in the Four
Gospels, Garden City, 2,1994,1077-1078; R. BERGMEIER, TETELESTAI Joh
19,30, ZNW 79 (1988), 282-290. Stwierdzenia Culpeppera i podobne opinie
wyliczonych wyzej egzegetéw s3 bez watpienia prawds. Taki sens ma $mier¢
Jezusa na krzyzu. Jednak zostal on objawiony w innych tekstach czwartej Ewan-
gelii. Natomiast w 19,28-30 ewangelista stosujac odpowiednia strukture literacks
i charakterystyczny dla siebie schemat objawiania waznych prawd odstania jeszcze
inny sens sceny stojacej pod znakiem ,,pragnienia”i ,przekazania Ducha”.

320 Zdecydowana wigkszo$é egzegetéw wypetnienie si¢ Pism taczy z czyn-
noscia podania Jezusowi octu (por. Ps 69,21; Ps 69 cytowany przez ewangeliste
takze w ] 2,171 15,25; albo por. Ps 22, 15). Za takim wypelnieniem Pism w scenie
ukrzyzowania opowiadajg si¢ m. in. A. OBERMANN, Die christologische Erfiil-
lung, 350-364 oraz L. T. WITKAMBP, Jesus’ Thirst in John 19,28-30. Literal or
Figurative?, JBL 115 (1996), 489-510.
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dzialo: aby Pismo si¢ wypelnilo, Jezus méwi ,pragne”. Tekst gre-
cki domaga si¢ jednak potaczenia wiedzy Jezusa o dokonaniu
wszystkiego i wypelnieniu si¢ Pisma z wydarzeniami, ktére juz
mialy miejsce. Zdanie ,wszystko si¢ dokonato” oznacza, ze misja
Chrystusa zostata juz zakoriczona. Za takim rozumieniem w. 28
przemawia tez wystgpujacy w nim zwrot meta touto (w. 28a) oraz
zwigzana z nim wzmianka o wypelnieniu si¢ Pisma, kt6ra nalezy
odnies¢ do sceny przedstawionej w ww. 25-27. Jezus zakoriczyt
swa mesjafiska misje w sposéb zgodny z Pismem. Ostatnig
Jego czynnoscia jako Mesjasza byto powotanie do zycia nowej
rodziny, reprezentowanej przez Matke i umilowanego ucznia,
ktéry stal sie Jej synem. Réwnoczesnie uzyty przez ewangeli-
ste w 19,28 czasownik fetelestai, wskazujacy na scen¢ z Matka
i uczniem (ww. 25-27), rzuca dodatkowe §wiatto na rozumienie
ostatniego aktu wywyzszonego na krzyzu Jezusa. Czasownik
ten pochodzi od rdzenia felos (,koniec”; ,granica’; ,ostatnie
wydarzenie”; ,najwyzszy stopien czego$”) i odsyta czytelnika
do poczatku Ksiegi Chwaty, a mianowicie do wstgpu, w ktérym
ewangelista komentuje ostatnig wieczerz¢ i wszystko, co z nig
jest zwigzane: ,Jezus, wiedzac, Ze nadeszta Jego godzina odejscia
z tego $wiata do Ojca, umitowawszy swoich do korca (eis zelos)
ich umitowat” (13,1). M¢ka i ukrzyzowanie Jezusa s3 ekstremal-
nym wyrazem Jego milosci: ostatnim a zarazem posuni¢tym az
do granic. Oznacza to, ze nowa rodzina (Kosciét), ktéra Jezus
swoim sprawczym stowem wypowiedzianym z wysokosci krzyza
ukonstytuowat, jest najwickszym wyrazem mitosci Jezusa do
,swoich”, jest jej najdoskonalszym owocem32!. Natomiast scena
$mierci Jezusa i zwigzane z nia ,pragnienie” nalezy rozumie¢
jako poczatek nowej ery w historii zbawienia, innej niz ta, ktéra
stala pod znakiem mesjariskiej (zgodnej z Pismem) dziatalnosci
Jezusa Chrystusa3?2.

31 1 DE LA POTTERIE, The Hour of Jesus, 138n.
322 Nawet R.A. CULPEPPER (7he Theology of the Johannine Narrative, 31),
ktéry w podaniu Jezusowi octu (bgdacym odpowiedzig na Jego ,pragne”) widzi
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Struktura literacka perykopy w zasadniczy sposéb objawia
zamierzone przez autora i zawarte w tekscie przestanie. Jesli
chodzi o perykope 19,28-30, to nalezy najpierw zauwazy¢, ze
stanowi ona zwartg cato$¢, wyznaczona przez inkluzje, ktéra
tworzy czasownik zetelestai, uzyty w w. 28 oraz w w. 30. Nastep-
nie, caly opis opiera si¢ na schemacie koncentrycznym: A. (Je-
zus — w. 28) — B. (inni — w. 29) — A’ (Jezus — w. 30). Pomig¢dzy
elementami A i A’ zachodzi podwéjny paralelizm. Stwierdzeniu:
»Jezus wiedzac, ze wszystko sig dokonato” odpowiada ostatnie
zdanie Jezusa na krzyzu: ,,Dokonato si¢”. Z kolei paralelnym ele-
mentem do czasownika ,pragne” jest stwierdzenie ewangelisty:
»oktonit glowe i przekazat ducha”. Poza tym, struktura literacka
ww. 28-30 opiera si¢ na przemiennym wystgpowaniu oséb: Je-
zus — inni — Jezus. Tego rodzaju uktad, w ktérym ewangelista
nie podaje zadnego, nawet ogdlnego okreslenia, kim sg ci ,,inni”
(nie uzywa rzeczownika stratiotai — ,zolnierze”), koncentruje
cala uwage czytelnika na osobie Jezusa. Postacie drugoplanowe
$w. Jan czgsto zostawia w cieniu, bez wzgladu na to, kim one sa.
Najwazniejsza osoba, jedyna liczaca si¢ w tej scenie, jest Jezus.

Oprécz precyzyjnie przemyslanej struktury literackiej ewan-
gelista stosuje w ww. 28-30 takze ,schemat niezrozumienia”,
bedacy jakby odpowiednikiem struktury literackiej (ptaszczyzna
form literackich) na plaszczyznie sensu. W czwartej Ewangelii,
ktérej tematem gléwnym jest objawienie, Jezus czesto objawia
prawde postugujac si¢ najpierw stowami enigmatycznymi; a gdy
wywotluja one reakcj¢ niezrozumienia a zarazem zainteresowania
adresata (rozmoéwcy), wtedy uzywa stéw, ktére w sposéb jasny

wypelnienie si¢ Pism, zauwaza, ze inaczej niz w najblizszym kontekscie (ww. 24.
36.37) ewangelista nie cytuje odpowiedniego tekstu ST. Szkoda tylko, ze komen-
tator ten nie wyciaga z tego faktu wniosku, ze wypelnienie si¢ Pism sam ewange-
lista taczy z innym faktem. Nie uwzgledniajac struktury literackiej opisu §mierci
Jezusa na krzyzu ani typowo Janowego schematu niezrozumienia Objawiciela,
jego interpretacja ww. 28-30 nie jest sp6jna. W krétkiej scenie pojawiaja si¢ az
trzy wielkie tematy: Wyjscia i baranka paschalnego, cztowieka sprawiedliwego
i przesladowanego przez wrogéw, przekazanie Ducha (por. s. 34).
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izrozumialy odstaniaja prawde natury duchowej i nadprzyrodzo-
nej, ktéra cheiat zakomunikowaé (por. 3,1-21; 4,1-42). W scenie
na Kalwarii Jezus postuguje si¢ tym samym schematem. Po za-
koriczeniu swej misji mesjariskiej Jezus oswiadcza: ,pragne” (A);
ale reakcja zotnierzy (lub kogokolwiek innego) oznacza, ze nie
zrozumieli, co On méwi. Ewangelista zaznacza to w ten spo-
s6b, ze podaja Mu nie wodg, tylko ocet, postugujac si¢ hizopem,
najmniej nadajacym sie do tego celu3?3. Reakcja ta jest znakiem
catkowitego niezrozumienia wypowiedzi Jezusa (B). Dopiero
w nastepnym segmencie opisu (A) Jezus poprzez czynnos$é, ktéra
ewangelista okresla stowami ,przekazat ducha”, objawia, jaki jest
prawdziwy sens Jego pragnienia, co ono oznacza. Jak wiec wy-
nika ze struktury literackiej i z zastosowanej przez ewangeliste
procedury wprowadzania czytelnika w gtebszy sens stéw Jezusa,
zwanej ,schematem niezrozumienia”, obydwa zdania: ,pragne”
i,przekazat ducha” pozostaja w zwiazku paralelizmu, przy czym
pierwsze wprowadza w sens drugiego; pelnia objawienia zawarta
jest w drugim zdaniu, bedacym opisem ostatniej czynnosci Je-
zusa.

Pierwsze zdanie to tylko jedno stowo — ,pragne”. Wiele
wskazuje na to, ze zdanie, ktére Jezus wypowiada w kluczowym
momencie swego zycia, znaczy wiecej niz prosba o jakis napéj
gaszacy pragnienie. Logika opisu, jego struktura, paralelizm
z ostatnig czynnoscia Jezusa przemawiajg za tym, ze nalezy szukad
sensu duchowego tej wypowiedzi, ukrytego pod sensem wyrazo-

323 Wielu egzegetéw w zastosowaniu hizopu widzi zamierzone przez
ewangeliste odniesienie do Wj 12,22-23. Mialoby ono nadawaé scenie $§mierci
Jezusa cechy ofiary baranka paschalnego, ktérego krwig Izraelici skrapiali odrzwia
doméw w noc Wyjscia, postugujac si¢ gatazka hizopu. Do wspéiczesnych egze-
getéw prezentujacych ten poglad naleza: D. SENIOR, The passion, 117-118;
M.W.G. STIBBE, John as Storyteller. Narrative Criticism and the Fourth Gospel,
Cambridge 1992,196; F.G.BEETHAM —- PA.BEETHAM, 4 Note on John 19,
29,]TS 44 (1993),163-169; natomiast R. L. BRAWLEY (A4n Absent Complement
and Intertextuality in John 19:28-29, JBL 112 (1993), 427-443) bardziej niz do
Wj 12,23nn. widzi w ww. 28-29 odniesienie do Ps 69.
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wym. Wiekszo$¢ egzegetéw widzi w nim wyraz pragnienia du-
chowego, réznie okreslanego. Najczgsciej interpretatorzy méwia
o Jezusowym pragnieniu zbawienia ludzi, powrotu do Ojca’**.
Rzeczywiscie bowiem czasownik dipso w wielu tekstach Pisma
Swietego — zwlaszcza w Psalmach i ksiggach sapiencjalnych —jest
uzyty w sensie metaforycznym na oznaczenie pragnienia wody
ze zrédet zbawienia, wody zywej badz pragnienia przebywania na
dziedzificu Pana (w $wiatyni). W czwartej Ewangelii w dwéch
tekstach ma sens duchowy. W rozmowie z Samarytanka Jezus
oznajmia, ze kazdy, kto pije wode ze studni Jakubowej, ,znéw
bedzie pragnat. Kto za$ bedzie pit wodg, ktéra Ja mu dam, nie be-
dzie pragnat na wieki” (4,13-14). Pierwsze zdanie méwi o prag-
nieniu w sensie fizycznym; jest ono jednak tylko wyobrazeniem
innego pragnienia, ktére bedzie charakterystyczne dla nowych
czaséw 1 zwigzane z tajemnicza woda, ktéra Jezus dopiero da
w przysztosci (,wodg, ktéra Ja dam” — czas przyszty). Tak ,prag-
nienie” jak i, picie wody” ma tutaj charakter czynnosci duchowe;j.
Z kolei w swej uroczystej proklamacji w §wiatyni w czasie §wicta
Namiotéw Jezus méwi juz wyraznie, co jest przedmiotem tego
pragnienia i picia w sensie duchowym: ,W ostatnim zas, naj-
bardziej uroczystym dniu §wigta, Jezus stojac zawotat donosnym
glosem: «Jesli kto$ jest spragniony, a wierzy we Mnie — niech
przyjdzie do Mnie i pije! Jak rzeklo Pismo: Strumienie wody
zywej poplyna z jego wnetrza»” (7, 37-38). ,Pragnienie” oznacza
tu potrzebe duchows, zrodzong z wiary w Jezusa. W nastgpnym
zdaniu ewangelista wyjasnia, co to sg owe ,strumienie wody
zywej”: ,,A powiedzial to o Duchu, ktérego mieli otrzymaé wie-
rzacy w Niego; Duch bowiem jeszcze nie byl dany, poniewaz
Jezus nie zostal jeszcze uwielbiony” (w. 39). W wypowiedzi tej
tacza si¢ trzy elementy: pragnienie, strumienie wody jako symbol
Ducha, godzina Jezusa jako czas Jego uwielbienia. Wszystkie

324 Szczegétowo poglady Ojecéw Kosciola i $redniowiecznych teologéw,
ktérzy szukali sensu duchowego tej wypowiedzi Jezusa, przedstawia I. DE LA
POTTERIE, The Hour of Jesus, 156-158.



200 Ks. Henryk Witczyk

one s3 obecne w analizowanej scenie §mierci Jezusa: pragnienie,
przekazanie ducha, ,godzina”. Pozostaje jednak do wyjasnienia
zwigzek miedzy czynno$cia pragnienia, w ktérej podmiotem
oczekujacym daru jest Jezus, a czynnoscia ,przekazania ducha”,
w ktérej Jezus jest podmiotem udzielajacym. Na jakiej zasadzie
czynnosci te si¢ tacza? Czy chodzi tu o dwa odrgbne dziatania
czy tez o jedno?

Autor czwartej Ewangelii czgsto postuguje si¢ zabiegiem lite-
rackim, ktéry polega na tym, ze poczatkowa sytuacja catkowicie si¢
zmienia, gdy czytelnik przechodzi z ptaszczyzny sensu wyrazowe-
go na plaszczyzng sensu duchowego, zwiazanego z wiara w Jezusa.
Niejednokrotnie dotacza si¢ tu Janowy zmyst ironii: rzeczy widziane
oczami ciata zupelnie inaczej wygladaja w oczach cztowieka wiary.
Doskonatym przyktadem takiego zabiegu literackiego i zarazem
paralelg sceny pragnienia na krzyzu jest scena przy studni Jakubo-
wej. Jezus, zmeczony droga, prosi najpierw Samarytanke: ,daj Mi
pi¢”. Ewangelista jednak ani stowem nie informuje, Ze rzeczywiscie
napit si¢ wody ze studni Jakubowej. Na zastrzezenia Samrytanki
odpowiada w zaskakujacy sposéb: to On oferuje jej wode zywa.
Sytuacja zmienia si¢ diametralnie: Ten, ktéry pragnat, w jednej
chwili staje si¢ dawca wody zywej, w doskonaty sposéb gaszacej
wszelkie pragnienie. Dok}adnie ta sama zmiana sytuacji ma miejsce
na krzyzu. Jezus, ktéry méwi: ,pragne”, sam zamierza przekazac
stojacym pod krzyzem taki dar, ktéry gasi wszelkie pragnienie. Ten,
ktéry prosi, jest Tym, ktéry daje.

Czego dotyczy ,pragnienie” Jezusa i co jest tym darem, ktéry
przekazuje? Na plaszczyznie sensu duchowego pragnienie Jezusa
na krzyzu $cisle taczy si¢ z wezesniejszymi obietnicami postania
uczniom Ducha Swiqtego. W jednej z nich Jezus wrecz stwier-
dza, ze Jego odejscie z tego swiata bedzie dla uczniéw pozytecz-
ne, poniewaz ,jezeli nie odejde, Paraklet nie przyjdzie do was”
(16,7). Przyjscie Ducha do uczniéw jest swego rodzaju koniecz-
noscia, zwiazang z ich dobrem. Jezus wotajac ,pragne” wyraza
najpierw wiasng wole postania uczniom Ducha. Réwnoczesnie
uswiadamia swej nowej rodzinie, stojacej pod krzyzem, jej naj-
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glebsza potrzebe. U studni Jakubowej nie tylko Jezus pragnat sie
napi¢ wody; jeszcze wigksza potrzebe wody miata Samarytanka.
Jezus uswiadomit jej pragnienie ,wody zywej” i obudzit je w niej.
Podobnie Jezus wywyzszony na krzyzu nie tylko uswiadamia, ale
budzi w swej nowej rodzinie wielkie pragnienie. Ukrzyzowany
moéwi ,pragne” takze w jej imieniu. Metafora pragnienia pozwala
uchwyci¢ istote dziatania Parakleta, poréwnanego z kolei do
strumieni wody zywej. Zgodnie z obietnica Jezusa bedzie On
uczyl uczniéw wszystkiego i przypomni im wszystko, czego
Jezus nauczat (14,26; por. 14,16-17; 15,26; 16,7.13-14). Duch
»wniesie” stowa Jezusa do ich wngtrza, a nastepnie bedzie je im
wyjasnial i zakorzenial w nich, tak aby mogty one wydawacé wiele
owocéw w zyciu wspélnoty (Kosciota) i §wiata.

Odpowiedzia na ,pragnienie” Jezusa i Jego nowej rodziny
jest czynnosé, ktéra spetnia wywyzszony na krzyzu Mesjasz,
$wiadom, ze juz si¢ dokonata Jego misja: ,przekazal ducha”
(w. 30). We wspélczesnej egzegezie nie ma watpliwosci, ze
zdanie to ma podwdjne znaczenie. Najblizszy kontekst i sy-
tuacja kaze widzie¢ w nim najpierw okreslenie §mierci Jezusa.
Jednak racje filologiczne wymagaja, aby dostrzega¢ w nim takze
inny sens. W literaturze greckiej nie jest znany zaden tekst,
w ktérym zwrot paradidomi pneuma oznaczalby $§mieré. Autor
czwartej Ewangelii uzyt na okreslenie §mierci Jezusa zupetnie
wyjatkowego, nieznanego zwrotu (Mateusz w 27,50 uzywa
zZwrotu — apheken to pneuma — ,wyzionat ducha”). Chce wyraz-
nie zaznaczy¢, ze $mier¢ Jezusa nie tylko oznacza koniec Jego
ziemskiej egzystenciji, ale jeszcze jaki$ inny, wazny sens. Wytania
sie on wtedy, gdy sie uwzgledni mozliwe znaczenia rzeczownika
pneuma, uzytego z rodzajnikiem, oraz czasownika paradidomi.
Rzeczownik pneuma moze znaczy¢ ,wiatr”, ,oddech”, ,powie-
trze”, ,duch”. W tekstach prorockich znane jest zjawisko prze-
chodzenia z jednego na inny poziom znaczeniowy stowa pneuma
(hebr. — ruah). Réwniez $w. Jan w rozmowie Jezusa z Nikode-
mem stosuje taka wlasnie technike: w 3,8b rzeczownik pneuma
najpierw znaczy ,wiatr”, ktérego czlowiek nie widzi, ale styszy
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jego szum; w zdaniu nastepnym preuma to Duch (w. 8c). Do-
ktadnie te samg symbolike ewangelista stosuje w opisie §mierci
Jezusa. Z kolei czasownik paradidomi zawiera ide¢ daru, ktéry
podmiot dziatajacy przekazuje jakiemu$ innemu podmiotowi —
odbiorcy. Dlatego tez zdanie paredoken to pneuma nalezy zatem
tlumaczy¢: ,przekazat Ducha”.

Czynnos¢ ,przekazania Ducha” ma ogromne znaczenie dla
nowej rodziny Jezusa, zebranej pod krzyzem. Znalazla si¢ ona
na przelomie dwéch epok ery mesjanskiej. Jezus w mowie po-
zegnalnej zapowiadal przyjscie Ducha i podkreslat, ze jest On
Kims$ koniecznym dla uczniéw (por. 14,26; 16,7.13). Jest On
koniecznie potrzebny w ich Zyciu po to, aby ugruntowaé w nich
i interioryzowaé stowa Jezusa. Stowa Jezusa wniesione przez
Ducha w ich wnetrza stang si¢ na podobieristwo wody orzezwia-
jacej i ozywiajacej cztowieka znuzonego narzedziem ozywienia.
Duch sprawi, ze stang si¢ w nich zZrédlem nowego zycia — zycia
wiecznego (por. 4,14). Bedzie to zycie ludzi na nowo (powtér-
nie) narodzonych. Uczniowie stang si¢ wierzacymi. ,Przekazujac
Ducha” Jezus daje swej nowej rodzinie nowe Zycie. Jest to Zycie
wieczne. Jego zrédtem jest Duch Swiety.

Z powyzszych analiz wynika wniosek, ze kiedy umiera Jezus,
rodzi si¢ Kosciét i rozpoczyna nowa epoka w dziejach zbawienia.
Utworzona rodzina uczniéw (Matka i umitowany uczeri jako
reprezentanci wierzacych Zydéw i wierzacych z grona ,innych
owiec”) otrzymuje Ducha, ktéry niesie nowe zycie —,zycie wiecz-
ne”. To nowe zycie jest owocem nowych narodzin. Narodziny te
dokonuja si¢ z woli samego Jezusa, ktéry ,pragnal” ,przekazaé
Ducha” stojacym pod krzyzem.

Po zakoniczeniu swej misji mesjanskiej Jezus wyrazil prag-
nienie, aby rozpoczgla si¢ epoka dziatania Ducha. Sam Jezus
spetnit to ,pragnienie” i ,przekazal Ducha”, obiecanego Para-
kleta, ktéry bedzie kontynuowatl Jego misje. Owa kontynuacja
nie bedzie polegata na gloszeniu nowego objawienia. Terenem
dziatania Ducha beda ludzkie serca, w ktérych bedzie przy-
pominat i wyjasnial stowa Jezusa. On doprowadzi uczniéw do
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poznania calej Prawdy, ktéra Jezus objawit. Nalezy podkresli¢, ze
sam Jezus rozpoczyna epoke Ducha. Nadejscie tej epoki jest Jego
pragnieniem i Jego dzietem.

Z przeprowadzonej analizy pigciu scen sktadajacych sie
w narracji Janowej na histori¢ ukrzyzowania Jezusa wynika, ze
ewangelista zbudowat je wokét danych, ktére sa réwniez znane
w tradycji synoptycznej. Maja wigc bardzo wysoki stopien wia-
rygodnosci historycznej. Réwnoczesnie kazdy z nich rozwinat je
w inny niz synoptycy, wlasciwy sobie sposéb. Kazda z tych scen
ma wielkie znaczenie w procesie formowania si¢ lub doktadniej
moéwiac, narodzin Kosciota. Ewangelista ukazuje w nich, jakie
znaczenie dla Kosciola ma nie tyle sama $mier¢ Jezusa (o tym
méwi w innych tekstach), co wydarzenia, ktére rozegraty si¢ od
zawieszenia Jezusa na krzyzu do momentu, w ktérym ,przekazat
Ducha”.

W pierwszej scenie (ww. 16b-18) Jezus ukrzyzowany jest
Tym, kto zasiada na tronie Kréla i Sedziego. Postawa, jakg ludzie
zajmuja wobec Ukrzyzowanego, decyduje o ich Zyciu: z Nim lub
z dala od Niego. Kosciét tworza ci wszyscy, ktérych Ukrzyzo-
wany przyciaga do siebie. Jezus wywyzszony na krzyzu stanowi
ySrodek” (meson — w. 18) Kosciota.

Opis umieszczenia napisu na krzyzu (ww. 19-22) jest
w gruncie rzeczy narracja o koronacji ukrzyzowanego Jezusa na
,Kréla Zydéw” (Mesjasza). Tréjjezyczny napis to proklamacja
uniwersalizmu krélestwa Jezusa na ziemi — Kosciota. Wywyz-
szony na krzyzu bedzie przyciagat do siebie wszystkich ludzi.

Jakkolwiek zlozone z niezliczonej rzeszy ludéw i narodéw
krélestwo Jezusa (Kosciét) winien by¢ jeden i nie podzielony, jak
jedna i nie rozdarta pozostata tunika Jezusa (ww. 23-24). Jednosé
Kosciota nie moze by¢ uzalezniona od dobrej lub ztej woli ludzi,
jakkolwiek jest w ich rekach (tunika w rekach Zotnierzy) — jest
wyraznie i mocno zwigzana z planem zbawczym Boga.

Nastepna scena (ww. 25-27) ukazuje, jak sam Jezus usuwa
najwigksza trudno$¢ w zachowaniu jednosci Kosciota. W scenie
tej bowiem Matka Jezusa i uczed umilowany staja si¢ z woli
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Ukrzyzowanego nawzajem dla siebie ,Matka” i ,synem”, rodzi
sie Kosciét jako nowa rodzina Jezusa. Maryja jako Matka Jezusa
i jako reprezentantka Izraela otwartego na stowo Jezusa zostaje
przyjeta przez umilowanego ucznia i reprezentowang przez niego
wspolnote wierzacych, ktérych Jezus nieustannie powotuje. Izrael
otwarty na Boze objawienie w Jezusie i ludzie wszystkich innych
narodéw, nazwani przez Jezusa mianem ,.innych owiec”, przez wia-
re i postuszenstwo stowom Jezusa stanowig doskonata wspélnote
— rodzine. Wazna rol¢ odgrywa w niej Matka Jezusa i wiarygodne
$wiadectwo umitowanego ucznia — Ewangelia (72 idia).

Wreszcie, uksztattowanemu przez siebie Kosciolowi — Ro-
dzinie Jezus przekazuje Ducha, a wraz z Nim nowe Zycie — zycie
wieczne. W momencie gdy Ukrzyzowany ,,sktonit glowe” ku stoja-
cej pod krzyzem swej nowej rodzinie i, przekazat Ducha”, narodzit
sie¢ Kosciét. W dniu zmartwychwstania Jezus nawigzuje do tego,
co uczynit na Krzyzu i ukazujac si¢ uczniom przekazuje im Ducha
Swigtego: ,Po tych stowach tchnat na nich i powiedziat im: «Wez-
mijcie Ducha Swiqtego! Ktérym odpuscicie grzechy, sa im od-
puszczone, a ktérym zatrzymacie, sg im zatrzymane»” (20,22-23).
Wykonanym gestem nawigzal do sceny stworzenia pierwszego
czlowieka (tchnat), a takze do ozywienia eschatologicznego ludu
Bozego, co zapowiadat prorok Ezechiel. Boze tchnienie oznacza
zawsze narodziny cztowieka albo ludu (Rdz 2; Mdr 15,11; Ez 37,9).
Podobnie jak Bég czyni Adama istota zyjaca przekazujac mu ,,dech
zycia” (Rdz 2,7), tak tez Chrystus tworzy nowy lud Bozy przekazu-
jac uczniom swoje zyciodajne tchnienie, tj. Ducha Swiqtego. Tym
samym ustanawia ten lud swoim Ciatem i jako takiemu przekazuje
swoje, otrzymane od Ojca, postannictwo gloszenia Ewangelii,
dzigki ktéremu ludzie otrzymywaé beda odpuszczenie grzechéw.
W ten sposéb spetnity sie zapowiedzi proroka Ezechiela (37,1-14):
lud Bozy, ktéry byt ludem zlozonym z grzesznych i §miertelnych
synéw Adama, stat si¢ wspélnoty zyjaca juz prawdziwym zyciem
Bozym — Duchem Swietym.

Woezesniejsze sceny byly przygotowaniem tej najwazniej-
szej. Ukazywaly najistotniejsze cechy nowej rodziny Jezusa jako
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wspélnoty jednosci, mitosci i Ducha. Jej jedynym Krélem jest
Ukrzyzowany Jezus. Wiaczajac si¢ do niej cztowiek objawia swéj
stosunek do ukrzyzowanego Kréla i Sedziego, wybiera zycie
wieczne; pozostajac z daleka od niej, nie pozwala Ukrzyzowa-
nemu, aby przyciagnat go do siebie, zyje nadal ,w $wiecie”, pod
rzadami ,Wiadcy tego $wiata”.

Mozna wige stwierdzi¢, ze Ko$ciét narodzit si¢ na Krzyzu.
To wszystko, co si¢ wydarzylo od chwili ukrzyzowania Jezusa
do momentu ,przekazania Ducha”, okresla na wszystkie czasy
nature, zycie i dziatanie Kosciota. W wydarzeniach tych objawia
si¢ nie tylko wola Jezusa dotyczaca Kosciota, ale takze zbawczy
zamyst i plan Boga. Zrodzony na Krzyzu Kosciét — wspélnota
uczniéw Jezusa pochodzacych tak z Izraela jak i sposréd pogan
— ma Matke. Podczas swego ziemskiego zycia Jezus zgroma-
dzit wspélnote uczniéw, ale dopiero przez swoje wywyzszenie
na Krzyzu (rozumiane juz w $wietle zmartwychwstania) dat
zycie Kosciotowi przekazujac mu swego Ducha. W ten sposéb
ustanowil Kosciét swoim nowym Ciatem, miejscem obecnosci
i dziatania Ducha Swigtego.

III. KOSCIOL - OBLUBIENICA MESJASZA
I MAEZONKA BARANKA

Matka Jezusa (] 2,1-12;19,25-27) oraz jej siostra, Maria,
zona Kleofasa, reprezentujg lud Izraela jako ,dziewicg-matke”
Syjon, oczekujaca, wydajaca na $wiat i przyjmujaca Mesjasza3?.
W koncowej czesci Ewangelii role Kosciota-Oblubienicy petni
Maria Magdalena (rozdz. 19,25 i 20,1-18). Uosabia ona caly
Kosciét jako wspélnote podobng do Oblubienicy z Piesni nad
Pies$niami: szukajaca i mitujacg swego Oblubienca.

Zadlubiny Chrystusa-Oblubienca z Ko$ciotem-Oblubienica
zostaly zainaugurowane juz w Kanie Galilejskiej (2,1-10). Role

325 A. SERRA, ,Donna — madre” del popolo di Dio (Gv 19,25-27), PSV 6
(1982), 141nn.



206 Ks. Henryk Witczyk

pana mlodego, ktéry daje dobre wino (symbol Ewangelii), pet-
ni de facto Jezus; natomiast zebrana wokét Niego wspdlnota
postusznych Mu stug oraz uczniéw na czele z Jego Matka to
rodzaca si¢ wspélnota (Kosciot) Mesjasza, Jego Oblubienica’?®.
W scenie tej w gruncie rzeczy najpierw sama Maryja, nazwana
»2Niewiasta” (odniesienie do ludu Izraela), peini funkcje Oblu-
bienicy. ,Jako Oblubienica, jest Ona pierwsza wspdtpracownica
Chrystusa (...). Stajac si¢ Oblubienicg Chrystusa, staje si¢ Ona
prawdziwie pomocq podobng do Niego (Rdz 2,19). W Kanie po-
maga Ona przygotowac wino, nakry¢ $wiateczny stét i przyna-
gla stuzb¢ domowg (Prz 9,1-5) (...). Juz w godzinie znaku Jan
ukazuje nam Dziewice-Oblubienice, najscislej wlaczong w plan
odkupienia”?”. Maryja méwi bowiem do stug: ,zrébcie wszystko,
cokolwiek wam powie”. Na poziomie symbolicznym oznacza to,
ze zachgca ich do przyjecia prawdziwej postawy przymierza,
do postuszenistwa Bogu w Chrystusie. Fakt, Ze sa oni nazwani
ystugami” (diakonoi), to wyrazne nawiazanie do prawdziwych
yuczniéw” Jezusa. W Maryi realizuje si¢ w pelni postawa przy-
mierza — najchetniej ukazywanego w ST przy uzyciu metafory
mitosci i malzeristwa. Ona codziennie wypetnia doskonale to,
czego pragnie Ojciec. Spetnianie woli Bozej, objawionej w pet-
ni w Ewangelii (,dobre wino” w miejsce wody symbolizujacej
Prawo starego Przymierza), to jedyny sposéb zbudowania no-
wej wspélnoty wokét Jezusa, wspdlnoty nowego Przymierza,
Kosciota-Oblubienicy Mesjasza. Jezus ziemski natomiast mituje
swéj Kosciot ,az do konca” (13,1), a zmartwychwstaly jest po-
zdrawiany przez wspélnote chrzescijariskg zebrana na niedziel-
nej Eucharystii — nawigzujacej i do znaku w Kanie, i do godéw
Baranka w niebie — jako ,Ten, ktéry nas mituje” (Ap 1,5). Co
wiecej, Kosciét-Oblubienica wraz z Duchem nieustannie przy-

woluje Go jako swego Pana-Oblubierica (Ap 22,17.20).

326 1. DE LA POTTERIE, Oblubienica na godach mesjatiskich, w: Maryja
w tajemnicy Przymierza, red. tenze, Czgstochowa 2000, 175-221.
327 J.P. CHARLIER, Le signe de Cana, Bruxelle 1959, 80.
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Wtasnie Maria Magdalena symbolizuje Ko$ciét-Oblubienice,
ktéra dazy do tego, by ostatecznie poslubié¢ w niebieskim Jeruza-
lem swego Oblubierica-Chrystusa zmartwychwstatego: ,,« Wesel-
my sie¢ i radujmy, i dajmy Mu chwate, bo nadeszty Gody Baranka,
a Jego Malzonka si¢ przygotowata, i dano jej oblec bisior I$niacy
i czysty»” — bisior bowiem oznacza czyny sprawiedliwe swietych.
»] méwi mi: «Napisz: Btogostawieni, ktérzy sa wezwani na uczte
Godéw Barankal» I méwi mi: «Te prawdziwe stowa sg Boze»”
(Ap 19,7-9). Az wreszcie wizjoner Apokalipsy oznajmia: ,I przy-
szedt jeden z siedmiu aniotéw i tak si¢ do mnie odezwat: «Chodz,
ukaze ci Oblubienice, Matzonke¢ Baranka». I uniést mnie w za-
chwyceniu na gére wielka i wyniosta, i ukazal mi Miasto Swiete
— Jeruzalem, zst¢pujace z nieba od Boga” (Ap 21,9-10).

W przytoczonych tekstach z Ksiggi Apokalipsy na szczegdl-
ng uwage zastuguje idea przygotowania si¢ Kosciota-Oblubienicy
(nymfe), ktéry dzigki temu whasnie przygotowaniu ma staé si¢
Matzonka (gyne) Baranka®?8. O Kosciele jest tu powiedziane, ze
jako Malzonka Baranka ,przygotowala sama siebie” (betoimasen
heauten). Wystepujacy tu czasownik Aetoimadzo posiada glebo-
kie znaczenie teologiczne. Wystepuje w Apokalipsie 7 razy (8,6;
9,7.15;12,6; 16,12; 19,7; 21,2) i zawsze w znaczeniu przygotowac
(anie ,przystroié si¢”, jak ttumaczy BT). Przygotowanie, o ktérym
mowa, dotyczy jednak samej inicjatywy planu zbawienia i jego re-
alizacji. W procesie tym nie ma miejsca na niespodziewane, nie-
przewidziane zdarzenia. Wszystko, co si¢ dzieje w toku realizacji
tegoz planu, jest starannie przygotowane. Dotyczy to zaréwno
Boga, ktéry doktadnie przygotowuje realizacje poszczegdlnych
etapéw historii zbawienia, jak i sit Jemu przeciwnych, ktérych

328 Proces przygotowania si¢c Kosciota do wiecznych godéw oraz wielorakie

dziatania Boga i Baranka przygotowujace go wnikliwie analizuje: W. POPIE-
LEWSKI, Alleluja! Liturgia godéw Baranka eschatologicznym zwycigstwem Boga
(Ap 19,1-8), Studia Biblica 1, Kielce 2001, 263-291. Studium to stanowi szczegd-
fowe uzasadnienie tez, ktére sg tu prezentowane w odniesieniu do Kosciota jako

Oblubienicy i Matzonki Chrystusa — Baranka.
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wrogo$¢ i ataki sa réwniez dobrze przygotowane. Czasownik hezo-
imadzo zostat uzyty w Apokalipsie zgodnie z calg biblijng tradycja
Starego i Nowego Testamentu. Mozna ja odda¢ w twierdzeniu, iz
Bég jako Stworzyciel, ktéry w swej madrosci przygotowat ziemig
(Jr 28,15), a na niebiosach przygotowat swéj tron (Ps 102,19
LXX), jest Zbawicielem, ktéry przygotowal niewidzialne dobra
wierzacym (1 Kor 2,9). W twierdzeniu, iz Matzonka przygoto-
wata samg siebie, podkreslony zostat swiadomy udziat i aktywne
wspoétdziatanie ze strony Kosciota-Oblubienicy z przygotowanym
przez Boga dzietem i planem zbawienia, jakiego Bég dokonuje
poprzez Baranka. Zastosowany przez autora Apokalipsy czasow-
nik hetoimadzo w aoryscie dodatkowo podkresla, ze nie chodzi tu
o jednorazowg czynnos¢, ale o proces, ktéry w momencie nadejscia
czasu godéw zostat juz zakoniczony sukcesem.

Méwiac o przygotowaniu si¢ Oblubienicy do godéw pod-
kreslony zostal réwniez udzial w nim samego Boga. W 19,8
powiedziane jest ,dano jej” (edothe aute). Dziatanie Boga pod-
kreslone zostato poprzez passivum i wskazuje bezposrednio na
dziatanie Boga, ktére kryje si¢ za dostrzegalnymi wydarzeniami
historii, gdyz On jest jej Panem3%.

Uzyty tu rzeczownik ,bisior” oznacza Iniang szate produ-
kowana z Inu i nalezy ona do bogatych towaréw starozytnosci.
Szata ta ma dwie charakterystyki, ktére odrézniaja ja od szaty
Babilonu; chodzi o Iniang szate, ktéra jest ,l$nigca” i ,czysta”.
Po tych cechach wyraznie widaé, iz szata jej jest darem Boga.
W Apokalipsie Chrystus okresla samego siebie jako ,Léniacy”
(21,16). Podobny blask cechuje wode Zycia, jaka wyptywa ze
zrédla od tronu Boga i Baranka w Nowym Jeruzalem (22,1).
Takim samym blaskiem 1$nig szaty aniotéw wychodzacych ze
$wigtyni nieba, a wigc od samego Boga (15,6).

329 U. VANNLI, L'Opera creativa nell’Apocalisse, Roma 1993, (62-63) pisze
obszernie na temat passivum teologicum ,edothe” w Apokalipsie. Autor podkresla,
iz Bég inicjuje dobro w dziejach zbawienia, ale pozwala tez na wolne dziatanie
ludzi, ktérzy czgsto czynig zto.
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Jak nalezy rozumie¢ opis szaty Matzonki Baranka, ktéra jest
réwniez ,czysta’? Czystosé, o jakiej tu mowa, nie jest czystoscia
rytualng w sensie, jakiego uzywat Stary Testament. Chodzi nato-
miast o wewngtrzng, moralng czysto$¢ zwigzang z Nowym Przy-
mierzem. Czysto$¢ ta, jako synonim $wietosci, charakteryzowad
bedzie Nowe Miasto Jeruzalem (21,18; por. w. 21). O takiej
czystosci mowa jest jeszcze dwukrotnie w Apokalipsie: charak-
teryzuje ona szaty wspomnianych wyzej aniotéw wychodzacych
ze $wigtyni nieba (15,4) oraz Iniane szaty tych, ktérzy podazaja
za zwycieskim Stowem (19,14).

Ostatecznie autor Apokalipsy wyjasnia symbol I$nigcego
i czystego bisioru, méwiac, ze oznacza on ,czyny sprawiedliwe
$wietych” (za dikaiomata). Chodzi tu o wykonywane przez swig-
tych — chrzescijan sprawiedliwe czyny, dzigki ktérym osiagneli
osobista doskonatosé. Ale wyrazenie to ma jeszcze jeden sens,
na ktéry wskazuje jego forma gramatyczna, odsytajaca do skutku
czynnosci opisanej czasownikiem (dikaioo) zawartym w rdzeniu
tego rzeczownika. Najlepiej wida¢ to w Ap 15,4, gdzie ,czyny
sprawiedliwe” Boga nie sg czyms statycznym, cecha, ktéra opisuje
jedynie Boga, ale energiami, ktére wywotuja konkretne dziatanie
w historii w postaci zniszczenia zta i pelnego objawienia dobra.
W tym sensie mozna rozumie¢ réwniez ta dikaiomata w 19,8.
Chodzi o wykonywane przez chrzescijan czyny sprawiedliwe,
ktére nie tylko im samym przyniosty osobistg swigtos$¢ i dosko-
natos¢, ale w analogii do 7a dikaiomata Boga mialy pozytywny
wplyw na toczacg si¢ historie. Ze wszystkich tych sprawiedli-
wych czynéw chrzesécijan utkana zostata szata godowa Matzonki
Baranka33.

Autor Apokalipsy w przywolanym wyzej i przeanalizowa-
nym tekscie (19,7-8) podkresla zaréwno osobiste zaangazowanie
kazdego z chrzescijan w proces przygotowania szaty —w procesie
budowania Nowej Wspélnoty (Kosciota), jak i uwypukla inicja-

330 U. VANNT, L'Apocalisse. Ermeneutica. Esegesi. Teologia, Bologna 1991,
379-380.
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tywe i dziatanie Boga, ktére to przygotowanie umozliwia. W ten
sposéb podkreslony zostal szczegdlny aspekt daru Boga, ktéry
nie jest czyms gotowym, co cztowiek ma tylko przyjaé. Obdaro-
wanie polega na tym, iz Bég w ciagu historii wchodzi w relacje ze
wspdlnota Kosciota i z kazdym wierzacym, by kazdego z osobna
i calg wspdlnote uczynic¢ doskonata Matzonka Baranka.

Rola Baranka Apokalipsyw relacji do Kosciota-Oblubienicy
nie ogranicza si¢ jedynie do poslubienia Jej. Apokalipsa ukazuje
dwa inne istotne momenty, w ktérych objawita si¢ oblubiericza
mito$¢ Baranka. Wspiera ona Ko$ciét w jego przygotowaniu si¢
do poslubienia Baranka i radowania si¢ Jego miltoscig w niebie
(o czym méwi symbol wesela i uczty).

Pierwszym momentem, w ktérym objawia si¢ mito$¢ Ba-
ranka, jest sam moment powstania Kosciota-Oblubienicy. Zostat
on zrodzony we krwi Baranka. Jest o tym mowa w dialogu litur-
gicznym, otwierajacym Ksiege Apokalipsy, a doktadniej méwiac
w doksologii. Zebrana na liturgii wspélnota (Kosciét) wyznaje
swa wdzieczno$¢ i uwielbienie ,Mitujacemu nas, ktéry przez swa
krew uwolnit nas od naszych grzechéw, i uczynit nas krélestwem
— kaptanami dla Boga i Ojca swojego, Jemu chwata i moc na
wieki wiekéw! Amen” (1,5b-6). Mamy do czynienia z wyzna-
niem wiary Kosciota zebranego na liturgii, ktére dotyczy Osoby
i dzieta Chrystusa oraz dotyka samego Kosciota, ktéry dokonuje
swoistego samookreslenia: méwi on bowiem o swoim pocho-
dzeniu i istocie. Koéciét wznosi piesni uwielbienia dla mitosci
Chrystusa i jej zbawczych skutkéw — istnienie i istota Kosciota
sa catkowicie zalezne od tej mitosci, ktéra w pelni objawita si¢
w Misterium Paschalnym.

Ale w wyznaniu tym nie chodzi w pierwszym rzedzie
o przesztosé, lecz o terazniejszo$¢. Sktada je bowiem Koscidt,
ktéry jako wspdlnota czasu wucisku oglada $mier¢ chrzescijan
i staje si¢ przedmiotem atakéw szatana i jego sprzymierzeficow.
Wspélnota ta ma $swiadomosé, ze teraz — wéréd krwawych prze-
sladowan — moze zwycieza¢ we krwi Baranka (por. 12,11), czyli
mocg Jego paschalnej mitosci definitywnie zwycigzajacej $mierc.
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Dlatego wyznajac Jego mitos¢, uzywa formy gramatycznej imie-
stowu czasu terazniejszego ,Mitujacemu nas”. Mitos¢ uwielbio-
nego Chrystusa jest rzeczywistoscig trwajaca, ciagla, niezmienng
w stosunku do chrzescijan, jakkolwiek swéj poczatek ma ona
w historii — w wydarzeniu Jego $mierci i zmartwychwstania.
Tak rozumiana mito§¢ Baranka miata i wcigz ma w stosunku do
wierzacych dwa skutki.

Pierwszym skutkiem niezmiennej mitosci Chrystusa byto
uwolnienie chrzescijan od grzechéw: ,przez swa krew uwolnit
nas od naszych grzechéw”. Kosciét — uwolniony z grzechéw —
doznajac teraz tej samej mitosci Chrystusa moze trwaé w tym
stanie i nie wej$¢ na nowo w sytuacje niewoli grzechu. W grze-
chach trwa Babilon — anty-ko$ciét Apokalipsy. Dlatego tez
Kosciét — mitowany przez Chrystusa-Baranka — jest nieustannie
(w kolejnych pokoleniach chrzescijan) wzywany do wychodzenia
z Babilonu, aby nie mie¢ udziatu w jego grzechach (por. 18,4).

Drugim skutkiem mitosci Chrystusa byto powstanie Nowe-
go Ludu, ktéry definiuje sam siebie jako ,Krélestwo — kaptani
dla Boga™3!. Wyrazenia te, zastosowane w Ap 1,6 w odniesieniu
do chrzescijan, nawiazuja do Wj 19,6. W kontekscie zawarcia
Przymierza na Synaju Bég obiecuje swemu ludowi, iz, w zamian
za wierno§¢ Przymierzu, bedzie on krélestwem kaptanéw i lu-
dem $wigtym. Stowa Ksiggi Wyjscia méwia o nowej roli Izraela
jako ludu Przymierza: tym, czym byli w jego tonie kaptani, tym
bedzie odtad caty ten lud dla innych narodéw ziemi. Jest ludem
krélewskim, gdyz nalezy do Kréla (Sdz 2,22-23; 1 Sm 12,12; Ps
24,7.10; Iz 6,5; Jr 10,10), ale staje si¢ teraz ludem — Kaptanem
wobec innych narodéw. A to oznacza, ze jest on ludem $wig-
tym, to znaczy spolecznoscig zyjaca w sferze obecnosci Boga
i zarazem konsekrowanym na szczegélng Jego wiasnosé. Ma by¢
posrednikiem pomigdzy Bogiem a narodami. Ma by¢ swiadkiem
Pana (Iz 43,10), $wiattem dla narodéw (Iz 42,6; 49,6a). Jako lud

331 D.MOLLAT, Apocalisse ed Esodo,w: San Giovanni. Atti della XVII Setti-
mana Biblica, Brescia 1964, 347nn.
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kaptariski ma by¢ promotorem prawdziwego kultu posréd innych
narodéw. Cate to bogactwo tresci dotyczace konstytucji ludu sta-
rego Przymierza zawarte jest w przytoczonym tekscie Ap 1,5b-6
i odnosi si¢ teraz do Kosciota, mitowanego przez uwielbionego
Chrystusa. Chodzi juz jednak o lud nowego Przymierza, ktére
zostato zawarte we krwi Baranka. Jako Krélestwo — Kaptani Boga
tworzacy ten lud chrzescijanie, winni by¢ promotorami praw-
dziwego kultu — kultu Boga i Chrystusa. Apokalipsa ukazuje,
jak chrzescijanie nazwani kaptanami przezywaja swa kaptariska
godnos¢ i jak ja wypelniaja. Liturgiczny charakter Apokalipsy
jest komentarzem do okreslenia chrzescijan mianem ,krélestwo
— kaptani dla Boga i Ojca swojego”.

Drugim dziataniem (procesem) objawiajacym mitos¢ Ba-
ranka-Oblubierica do Kosciota-Oblubienicy jest Jego aktywna,
dialogiczno-krytyczna obecno$é¢ w ziemskich dziejach wspélnot
chrzescijaniskich. Pierwszy, niezwykle intensywny akt tej mi-
tosci ukazany jest w Apokalipsie w formie dialogu Chrystusa
z Kosciotem, przedstawiony w Listach do siedmiu Kos$ciotéw.
Autor Apokalipsy daje poznaé, jak inicjatywa Chrystusa, zmie-
rzajaca do poprawy sytuacji Koscioléw nekanych trudnosciami
tak wewnetrznymi jak zewnetrznymi, domaga si¢ otwarcia, re-
akeji, pozytywnej odpowiedzi ze strony wspélnoty. Odpowiedz
Kosciota wlacza go w zwycigstwo Baranka (czyni takze z niego
»2zwyciezcee”) 1 zapewni udzial w dobrach przemienionego $wiata,
w ktérym centralne miejsce zajmie relacja oblubienczej mitosci
wyrazona w metaforze Swictego Miasta Jeruzalem, Oblubienicy-
-Matzonki Baranka, zst¢pujacej z nieba od Boga i majacej Jego
chwate (21,2.10).

Dialog Chrystusa-Oblubierica z Kosciotem-Oblubienicg
w Ap 2-3 ma dwa wymiary. Z jednej strony jest odbiciem liturgii
pokutnej pierwotnego Kosciota i ma na celu bezposrednie przy-
gotowanie wspélnoty do stuchania Stowa i przezywania Eucha-
rystii. Z drugiej strony dialog ten toczy si¢ na ptaszczyznie mito-
éci Oblubienica do Oblubienicy, a jego celem jest przygotowanie
Kosciota do wiecznych godéw. Chrystus, ktéry bedzie wiecznym
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Oblubiencem Kosciota, daje mu si¢ poznaé juz feraz jako Oblu-
bieniec. Stad w Listach do Kosciotéw pojawia sie wiele watkéw
oblubiericzej mitosci. I tak, w Liscie do Kosciota w Efezie pada
z ust Chrystusa zarzut, iz wspélnota porzucita pierwotng mitosé
(2,4). Jest w tych stowach aluzja do Jr 2,2, gdzie Bég wspomina
pierwotng mito$¢ niewiernego teraz ludu: oddanie i pelna ser-
decznosci mitoéé narzeczeristwa.

Chrystus, ktéry w dialogu z Kosciotem przygotowuje go do
goddéw, czyni to nie tylko jako Ten, ktéry nieustannie nas mituje
(1,5), ale jako Ten, ktéry potrafi rozpoznaé mitos¢ Kosciota przy-
sztej Oblubienicy i Matzonki. Stad w liscie do Kosciota w Tiaty-
rze méwi: znam twoja mitos¢ (2,19). Mitos¢ ta, rozpoznana przez
mitujacego Chrystusa, nie jest jeszcze doskonata, co znajduje
wyraz w wyrzutach kierowanych do tego Kosciota. Czgé¢ jego
wspélnoty nie dochowuje wiernosci Bogu, co podkresla uzyte
sfownictwo méwigce o nierzadzie i rozpuscie (2,20.22).

W Liscie do Kosciota w Filadelfii powodem trudnosci
wspolnoty sa ludzie z synagogi szatana (3,9), negujacy mesjariskie
postannictwo i mitos¢ Chrystusa do wspdlnoty chrzescijariskiej.
Chrystus zapowiada, iz sam sprawi, ze Kosciét ten rozpozna, ze
On go umiltowal. Uwielbiony Jezus daje si¢ tu rozpoznaé Koscio-
towi jako Ten, ktéry kontynuuje mitos¢ Boga do Jego ludu (3,10).

Z kolei w Liscie do Kosciota w Laodycei z ust Chrystusa
najpierw padaja pod adresem wspdlnoty bardzo surowe stowa
(Kosciot ten jest letni, ngdzny, godny litosci, biedny i nagi), ale na
nich nie koniec. Stanowczo karcac wspélnote koscielng — Jezus
zmartwychwstaly daje jej si¢ réwnoczesnie poznadé, jako Ten,
ktéry kocha: ,Ja wszystkich, ktérych kocham, karce i ¢wicze”
(3,19). Kierujac si¢ ta wiasnie mitosciag gotéw jest przyodziaé
Kosciét w bialg szate: ,Radze ci kupi¢ u mnie ztota w ogniu
oczyszczonego, abys si¢ wzbogacil, 7 biafe szaty, abys si¢ obloki,
a nie ujawnila si¢ haniebna twa nagos¢, i balsamu do namasz-
czenia twych oczu, by$ widziat” (3,18). Kosciét odpowie na to
wezwanie: w 7,9.13 mowa jest o ttumie zbawionych, ,odzianych
w biate szaty”.
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Wreszcie, Chrystus w dialogu z Ko$ciotem, do ktérego prze-
mowit tak twardym tonem, przedstawia samego siebie jako Tego,
ktéry stoi u drzwi i kotacze: ,,Oto stoje u drzwi i kotacze: jesli kto
postyszy méj glos i drzwi otworzy, wejde do niego i bedg z nim
wieczerzal, a on ze Mna” (3,20). W powyzszych stowach jest
wyrazne odniesienie do Pnp 5,2 — oblubienica styszy pukanie
oblubienca, ktéry méwi: otwérz mi. W Ap 3,20 Oblubieniec wy-
chodzi z inicjatywa o wiele wigksza: chce doprowadzi¢ do relacji
zazytego obcowania, co wyraza metafora wspélnego ucztowania.
Nie trzeba dodawa¢, ze watek wspélnego ucztowania doskonale
ukazuje, iz interwencja Chrystusa-Oblubierica jest niczym in-
nym jak przygotowaniem Kosciota do uczty weselnej w niebie.

Takze w innych miejscach Apokalipsy jest mowa o oblubien-
czej relacji Chrystusa do Kosciota-Oblubienicy i o jej odpowiedzi
na oblubienicza mito$¢ Baranka32. Otéz wraz z otwarciem pigtej
pieczeci (6,9) autor opisuje wizje zabitych dla Stowa Bozego i swia-
dectwa, jakie mieli. Smieré wspomnianych tu meczennikéw byta
$miercig na podobienstwo Baranka (por. 5,6). Oblubieniec dat
tej czesci Kosciota mozliwos¢ przygotowania si¢ na gody. Dal-
szy opis ukazuje, iz Kosciét z tej mozliwosci skorzystatl: ,I dano
kazdemu z nich bialg szate i powiedziano im, by jeszcze krétki
czas odpoczeli, az pelna liczbe osiagng takze ich wspétstudzy oraz
bracia, ktérzy, jak i oni, maja by¢ zabici” (w. 11). Biel szat jest bielg
zmartwychwstania. Sam Bég kazdemu z meczennikéw dat biatg
szate. Jest to Jego odpowiedz na aktywnos$¢ Kosciota odpowia-
dajacego na oblubiericzag mitos¢ Baranka — $mieré¢ meczennikéw
nastapita dla Stowa Bozego i swiadectwa, jakie mieli.

Innym miejscem, w ktérym autor ukazuje przygotowanie
przysztej Oblubienicy do triumfalnych godéw, jest perykopa
(7,9-17), w ktérej mowa o przychodzacych z wielkiego ucisku,
ktérzy optukali swe szaty i wybielili je we krwi Baranka (7,14).

Jest w powyzszych stowach uwydatnione zaréwno osobiste za-

332 A FEUILLET, Vue densemble sur la mystique nuptiale de I'Apocalypse.
Le festin des noces de ' Agneau et ses anticipations, AmiCl 97 (1987), 353-362.
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angazowanie chrzescijan, co podkreslaja formy czynne czasow-
nikéw (,,optukali”; ,wybielili”), jak i zaangazowanie Oblubierica
Baranka — to wlasnie Jego krew data Kosciotowi-Oblubienicy
mozliwo$é osiggnigcia owej bieli i czystosci, ktére symbolizujg
zycie ludzi uczestniczacych w zmartwychwstaniu Chrystusa,
czyli zbawienie. Tak symbolika biatych szat jak i opis stanu zba-
wionych (7,15.17), pozostajacy w Scistym paralelizmie do opisu
Nowego Jeruzalem (21,22), odstania prawdg, ze ta cz¢s¢ Kosciota
jest juz przygotowana do godéw.

W rozdz. 12. autor Apokalipsy ukazuje przygotowanie
Oblubienicy do godéw postugujac si¢ obrazem niewiasty oble-
czonej w storice z ksigzycem pod jej stopami i glowa ozdobiona
wiericem z gwiazd dwunastu (12,1). Jest to nawigzanie do opisu
oblubienicy z Pie$ni nad Piesniami (6,10). Towarzyszy jej obraz
smoka — symbolizujacego wrogo$¢ szatana i rozpegtang przez
niego walke. Niewiasta-Kosciét odpowiada na mito$¢ Baran-
ka i przygotowuje si¢ do przysztych godéw poprzez wiernosé
posréd krwawych przesladowari, poprzez i swiadectwo swego
potomstwa.

Przyjmujac natomiast interpretacje mariologicznag Ap 12,
widzimy tu obraz triumfu Maryi, Matki Mesjasza, jako prorocza
antycypacje zwyciestwa Kosciota nad ztem333. Bég, ktéry umoz-
liwit Maryi zwycigstwo, przygotuje réwniez Kosciét do takiego
zwycigstwa. W interpretacji tej triumfujgca Maryja jest doskona-
ta ikong Matzonki Baranka czaséw ostatecznych.

Natomiast w Ap 14,1.5 jest mowa o przygotowaniu Ob-
lubienicy do eschatologicznych godéw w kontekscie stuchania
glosu wychodzacego z nieba, podobnego do glosu harfiarzy
uderzajacych w swe harfy (14,2) oraz $piewania nowej piesni
(14,3). Ci, ktérzy sg w stanie jej sie nauczyé, w symboliczne;j
liczbie 144 tysigcy, to ci, ktérzy zostali wykupieni z ziemi, wy-

3B F SI}EG, WNiewiasta” i ,Syn” w Apokalipsie sw. Jana, Warszawa 1987,
H. MUSZYNSKI, Znak Niewiasty wediug Apokalipsy, w: U boku Syna. Studia
z mariologii biblijnej, red. J. Szlaga, Lublin 1984, 115-127.
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kupieni sposréd ludzi na pierwociny dla Boga i Baranka. Dwu-
krotnie uzyto tu czasownika agoradzo w stronie biernej. Tym,
kto ich wykupil, jest, rzecz jasna, Baranek-Oblubieniec, ktéry
takze w ten sposéb przygotowuje Kosciét do godéw. Wykupieni
natomiast przedstawieni zostali jako ci, ktérzy nie splamili si¢
z kobietami, gdyz sa dziewicami (14,4). Uzyty tu obraz dzie-
wiczej czystosci nalezy rozumie¢ jako przeciwieristwo idolatrii,
nazywanej czesto w Biblii cudzoléstwem (por. takze Ap 2,20)334.
Wiernosé¢ Kosciota w wierze — jako odpowiedZ na dziatanie
Chrystusa, ktéry go ,wykupil”, jest widziana jako przygotowanie
do wiecznych godéw. Oprécz wiernosci, wykupieni sa okreslani
jako ,naganni”. Bég nie znalazt w ich ustach kltamstwa. W ten
sposéb sa juz gotowi na gody, albowiem w Kosciele, ktéry stanie
sie w petni Oblubienicg i Matzonkg Baranka, nie bedzie miejsca
dla dopuszczajacych si¢ ktamstwa. Bez watpienia w pierwszym
rz¢dzie chodzi tu o ktamstwo w zakresie treéci wiary (doktryny)
oraz wynikajace z niego zle zycie moralne: ,kazdy, kto ktamstwo
kocha i nim zyje” (22,15). Stad az trzykrotnie powtarzane wy-
kluczenie ,ktamcéw” z ludu dostepujacego w petni mitosci Boga

i Baranka (por. 22,15.17-18).

KONKLUZJA

Konkludujac nalezy stwierdzié, ze zapoczatkowany przez
Jezusa z Nazaretu Kosciél (wspélnota uczniéw i uczennic),
o czym méwi przede wszystkim czwarta Ewangelia, jest nastep-
nie nieustannie tworzony i ksztaltowany przez uwielbionego
Chrystusa, o czym $wiadczy Ksiega Objawienia. Kosciét ten jest
wyraznie ukazywany jako lud nowego Przymierza. Oblubiericem
tego ludu jest Jezus z Nazaretu — Mesjasz, kt6éry na weselu w Ka-
nie Galilejskiej objawit si¢ jako Ten, ktéry daje swojemu ludowi
»dobre wino”, swa mito$¢ objawiona w Ewangelii. Do zarysowa-
nego w Ewangelii §w. Jana obrazu Kosciota-Oblubienicy, Ksiega

334 S. GADECKI, Wstep do pism Janowych, Gniezno 1996, 174.
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Apokalipsy dodaje bardzo wazne przestanie. Zyjacy oblubiericza
mitoscig Chrystusa i do Chrystusa Kosciét zostanie wprowadzo-
ny przez Baranka do Krélestwa Boga. Proklamowane w Wielkiej
Doksologii (19,1-8) gody Baranka s3 wyrazem realizacji tegoz
Krélestwa.

Ostatecznie, to sam Bég-Ojciec poprzez Baranka objawit
swoja mitos¢ do ludu, jaki wybral, a ztozonego z ludzi wszystkich
jezykéw inarodéw. Lud ten zrodzit si¢ we krwi Baranka jako jego
Oblubienica (wesele w Kanie proroczo zapowiadato t¢ ,godzing”
narodzin). W trwajacej historii zbawienia Baranek przygotowuje
swoja Oblubienic¢ do wiecznych godéw. W sprawowanej przez
siebie liturgii, uobecniajacej Pasche Jezusa, Kosciét w kazdym
czasie rozpoznaje, wyznaje i wielbi mito§¢ Baranka-Oblubierica.
Réwnoczesnie przygotowuje si¢ do udzialu w wiecznej liturgii
godéw Baranka jako Jego umilowana Matzonka.
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ESCHATOLOGIA

Ogromne zainteresowanie eschatologia wykazuja dzisiaj nie
tylko studenci teologii, ale réwniez media i szerokie kota laikatu.
Zwtaszcza wielu chrzescijan ze wspélnot protestanckich wprost
pasjonuje sie tematami eschatologicznymi, polemizujac czesto
z wyjasnieniami podawanymi w Kosciele katolickim. Studium
tekstéw biblijnych metoda teologiczno-biblijng powinno zblizy¢
stanowiska i ulatwi¢ zrozumienie tych waznych spraw. Zanim
zajmiemy si¢ wigc specyfika eschatologii w tradycji Janowej, to
najpierw nalezy ukazac ja na tle specyfiki eschatologii biblijne;j,
ze szczegblnym uwzglednieniem specyfiki eschatologii Nowego
Testamentu.

Temat: ,Eschatologia Pism Janowych”zwraca uwage, ze chce-
my przedstawi¢ teksty dotyczace spraw ostatecznych w zbiorze
Pism Janowych, tradycyjnie zwanym Corpus loanneum, ktéry
obejmuje pig¢ ksiag Nowego Testamentu (J, 1-3 J; Ap). Nie
wchodzac w kwestie bezposredniej redakeji poszczegélnych
ksiag, trzeba podkresli¢ odwotywanie si¢ do autorytetu Jana
Apostota, swiadka stéw i czynéw Jezusa. Dlatego réwniez dzi-
siaj wielu biblistéw zajmuje si¢ tymi ksiggami jako zwiazanymi
z tradycja Janowa.

Przedstawiajac specyfike eschatologii poszczegdlnych Pism
Janowych trzeba najpierw zauwazy¢ dwie perspektywy eschato-
logiczne w czwartej Ewangelii: Dzicki wierze juz uczestniczymy
w dziele zbawczym Jezusa, chociaz oczekujemy jeszcze na petnie
débr zbawczych w przysztosci eschatologicznej. Perspektywe
eschatologii w Ewangelii Jana najlepiej wida¢ przez studium
podstawowych pojeé eschatologicznych, jak paruzja, zmar-
twychwstanie, sad (ostateczny) i zycie wieczne z Chrystusem.



220 Ks. Jozef Kozyra

W Listach Janowych, szczegélnie w Pierwszym, wyraznie zaak-
centowano perspektywe przysziej eschatologii (paruzja), chociaz
liczne teksty podkreslaja eschatologie urzeczywistniong juz
teraz. Przed przyjsciem Chrystusa na sad ostateczny pojawiaja
si¢ jeszcze antychrysci (tak tez w 2 i 3 Liscie Jana) i zaznacza
si¢ mocno dzialanie szatana. Z tym ostatnim, ktérego zwyci¢za
ostatecznie Chrystus przy koricu $wiata, spotykamy si¢ gtéwnie
w Apokalipsie. Do podstawowych zagadnien eschatologicznych
w tej ksiedze naleza: wielokrotnie zapowiadana paruzja (,,Przyj-
d¢ niebawem!”), sad jako ,Dzien gniewu”, podnoszenie na duchu
przez wizje zapowiadajace koniec przesladowan i zwycigstwo
Chrystusa, w ktérym beda mieli udziat wierni Mu ludzie. Koniec
$wiata poprzedzi ,tysiacletnie krélestwo Chrystusa”, a po osta-
tecznym zwycigstwie nad szatanem odbedzie si¢ sad i potepienie
ztych oraz wieczne szczgscie ogladania Boga w niebieskim Jeru-
zalem. Znakami zapowiadajacymi paruzje sa udreki czaséw osta-
tecznych (rozumianych w sensie szerszym). Nowe niebo i ziemia
nalezg do ostatniego aktu eschatologicznego Apokalipsy. Zba-
wieni zamieszkuja Nowa Jerozolime uczestniczac w ostatecznym
zwycigstwie Chrystusa, ku ktéremu jako ostatecznemu Koricowi
(eschatos i telos) wszystko zmierza. Przez liturgiczny aspekt Apo-
kalipsy podkreslono, ze juz dzisiaj antycypujemy ,koniec”, czyli

petnie krélowania w niebie z Chrystusem.

I. O SPOJNOSCI TEOLOGII JANOWE]J

Wielu uczonych wskazuje na réznice, gtéwnie lingwistyczne
i pojeciowe, zachodzace migdzy pismami Janowymi. Wspétcezes-
na krytyka literacka dowodzi, ze Pisma Janowe nie pochodza od
jednego autora. Kazde z nich jest dzietem ztozonym, w ktérym
wykorzystano rézne zrédla i tradycje. Przypisywanie pigciu pism
NT Janowi Apostotowi nie oznacza jednak, ze pisat je osobiscie.
Pseudoepigrafi¢ stosowano do$¢ czgsto w Biblii przekazujac
tradycje religijne. Wskazywanie na konkretnego autora podkre-
§lato jego autorytet, ktéry gwarantowatl autentycznosé przekazu.
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Zwracano przez to uwagge na reprezentowanie okreslonego nur-
tu tradycji apostolskiej (Janowej) i na wiernos¢ w przekazie tej
tradycji’3>. Mozliwo$¢ odwotania si¢ do autorytetu Jana — ucz-
nia Panskiego, naocznego swiadka stéw i czynéw Jezusa, byta
wazniejsza od bezposredniego udzialu w procesie powstania
ksigg biblijnych33¢. Apostot miat ogromny autorytet nalezac do
Hflaréw Kosciota” (Ga 2,9) i do wyréznionych wybraricéw Jezusa
(przy opisie powotania — Mk 1,19; przy wskrzeszeniu cérki Jaira
— Mk 5,37; przy przemienieniu Jezusa — Mk 9,2 i w ogrodzie
Oliwnym — Mk 14,33)3%7.

Nie brak nadal autoréw, ktérzy méwia o ,szkole Janowej”
i specyfice charakterystycznej dla tych ksiag. Skoro bowiem
trudno jednoznacznie wskazaé ostatniego redaktora, a nalezy
uwzgledni¢ do$¢ dtugi i skomplikowany proces powstawania
poszczegdlnych pism, to nie bez racji sa opinie taczace te ksiegi
z tradycja Janowa. O wspélnocie Janowej, Kosciele Janowym
czy ,szkole” Janowej pisze wielu wspéiczesnych egzegetow38.

335 F. GRYGLEWICZ, S. MEDALA, J. CHMIEL, Tradyga sw. Jana, w:
Wstep do Nowego Testamentu, red. R. Rubinkiewicz, Poznan 1996, 454; A. PA-
CIOREK, Ewangelia wedfug sw. Jana, Thumaczenie, wstep i komentarz, Lublin
2000, 10.

336 R. SCHNACKENBURG, Das Johannesevangelium. Erster Teil. Ein-
leitung und Kommentar zu Kapitel 1-4, Freiburg im Breisgau 1979 (Sonder-
ausgabe 2000), 62; A. LAPPLE, Od egzegezy do katechezy, 2, Nowy Testament,
thum. B. Biatecki, Warszawa 1986, 328.

37 F. GRYGLEWICZ, S. MEDALA, J. CHMIEL, Tradycja sw. Jana, w:
Wstep do NT, red. R. Rubinkiewicz, Poznan 1996, 450n.

338 K. WENGST, Bedringte Gemeinde und verherrlichter Christus, Miinchen
1980% F. GRYGLEWICZ, Faryzeusze a Janowy Koscicr, ZNKUL 14, 2 (1971),
37-46; R. A. CULPEPPER, 7ke Johannine School. An Evaluation of the Johannine
School Hypothesis Based on Investigation of the Nature of Ancien Schools, Missoula
1975, U. SCHNELLE, Antidoketische Christologie im Johannesevangelium. Eine Un-
fersuf/yung ur Sz‘el[ung des vierten Efvangeliums in der johanneischen Schule, thtingen
1987,53n.; G. STRECKER, Die Anfinge der johanneischen Schule, NTS 32 (1986),
31-47;zob. F. GRYGLEWICZ, S. MEDALA, J. CHMIEL, Tradycja sw. Jana, w:
Witep do NT, red. R. Rubinkiewicz, Poznan 1996, 455-459.
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H. Langkammer wyjasnia, ze w Corpus loanneum, czyli
w zbiorze Pism Janowych, czwarta Ewangelia jest najbardzie;
zwigzana z tradycja Janowa, za$ Pierwszy List Jana jest najbliz-
szy Ewangelii. Luzniejsze zwigzki z tradycja Janows zauwaza-
my w 2 i 3 Liscie Jana, a najmniej wigze si¢ z Ewangelia Apo-
kalipsa®3?. Z Pism Janowych ksiege Apokalipsy wylacza wprost
J. Gnilka4*9. W.]J. Harrington uwaza, ze wprawdzie Apokalipsa
i pozostate Pisma Janowe nie miaty tego samego autora, jednak
przynaleznos¢ ich do Corpus Ioanneum wskazuje na istnienie
,szkoty” Janowej, w ktérej rozwijata sie tradycja Janowa3*!.

U. Schnelle’*2, M. E. Boismard i E. Cothenet3® oraz
M. Bednarz3*, S. Gadecki®®, a takze F. Gryglewicz, S. Medala,
J. Chmiel®* i autorzy Wprowadzenia w mysl i wezwanie ksigg
biblijnych (t. 10)%*7 opowiadaja si¢ takze za tradycyjng opinia
o przynalezno$ci pigciu ksiag w kanonie Nowego Testamentu

do Pism Janowych (Ewangelia, trzy Listy i Apokalipsa).

39 H. LANGKAMMER, Wprowadzenie do ksigg Nowego Testamentu,
Wroctaw 1982, 231.

340 J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, ttam. W. Szymona, Krakéw
2002, 291: ,Apokalipse tacza z Ewangelia Jana i trzema Listami zaledwie dalekie
podobieristwa”.

3W. J. HARRINGTON, Klucz do Biblii, tham. J. Marzecki, Warszawa
1982, 456.

342 U. SCHNELLE, Einleitung in das Neue Testament, Gottingen 20024,
479-577.

343 M. E. BOISMARD, E. COTHENET, La tradition johannique, w: In-
troduction & la Bible, vol. IV, 3: Introduction critique au Nouveau Testament, red.
A. George, P. Grelot, Paris 1977.

34 M. BEDNARZ, Pisma sw. Jana, Tarnéw 1994.

3%'S. GADECKI, Wstgp do Pism Janowych, Gniezno 1991.

3% F. GRYGLEWICZ, S. MEDALA, J. CHMIEL, Tradyga sw. Jana, w:
Wstep do Nowego Testamentu, red. R. Rubinkiewicz, Poznan 1996, 450-459.

347 R.BARTNICKI,M. CZAJKOWSKI, S.MEDALA,J. ZAXESKI, Ewan-
gelia sw. Jana, Listy powszechne, Apokalipsa, w: Wprowadzenie w mysl i wezwanie ksigg
biblijnych, 10, red. J. Frankowski, R. Bartnicki, Warszawa 1992.
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II. SPECYFIKA ESCHATOLOGII BIBLIJNE]J

Eschatologia (od greckiego: eschatos — ‘ostatni, koricowy,
ostateczny’) dotyczy wierzeni i nauki zwigzanej z ostatecznoscia
$wiata i czlowieka. W Pismie Swiqtym i w pozabiblijnej literatu-
rze judaistycznej czgsto odréznia si¢ czas obecny czy terazniejszy
wiek zwany z grecka eonem (aion), czyli okresem historycznym,
w ktérym zyjemy, od przysziego wieku, ktéry bedzie okresem
przemienionej egzystencji i czasem nowego $wiata, jaki Bég
stworzy na koricu dziejéw. Wiek czy eon przyszty okreslano tez
jako przychodzacy wraz z krélestwem Boga czas rozpoczynajacy
wiek lub er¢ mesjariska. Eschatologia jest wiec pojeciem wielo-
znacznym, bo moze odnosi¢ si¢ do nauki o wydarzeniach, jakie
maja nastapi¢ w ostatnich dniach obecnego wieku historii lub do
wydarzen poprzedzajacych nastanie przyszitego wieku, a $cisle do
spraw zwigzanych z eonem, ktéry ma dopiero nastapié¢>*s.

W biblistyce wspétczesnej méwi sie o eschatologii w zwiaz-
ku z historia narodu wybranego, ktéra zmierza ku zbawcze;j
przyszlosci, albo tez o interwencji Boga inaugurujacej czasy
ostateczne i trwala nowsa egzystencje poprzedzong przemiang
lub zniszczeniem doczesnosci przez sad i zmartwychwstanie.
Mysl eschatologiczna w ST rozwijata si¢ na linii obietnic, ktére
miaty by¢ wypetnione. Chodzi o obietnice zbawienia zapoczat-
kowane wejsciem do Ziemi Obiecanej. Zwrot w oczekiwaniach
eschatologicznych znajdujemy w nauce prorokéw akcentujacych
przyjscie Mesjasza i zawarcie nowego przymierza, dzigki ktére-
mu wszyscy ludzie beda mieli udzial w zbawieniu. Te zbawcza
przyszlo$¢ majaca charakter transcendentny i wieczny taczono
z Boza interwencja nadejscia ,dnia Pana”, ktéry potozy kres
doczesnosci i przyniesie karg i zniszczenie dla ztych, a zmar-
twychwstanie i odnowienie wszystkiego dla ludzi wiernych
Bogu. Przesladowania i niepewno$¢ intensyfikowaty oczekiwa-

348 R.H.HIERS, Eschatologia, w: Encyklopedia biblijna, red. P.J. Achtemeier,
Warszawa 19992, 262.
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nia przemian eschatologicznych przedstawionych w barwach
apokaliptycznych3¥.

ITII. SPECYFIKA ESCHATOLOGII NOWEGO
TESTAMENTU

W Nowym Testamencie czasy eschatologiczne czyli osta-
teczne zapoczatkowat Jezus Chrystus, bo wraz z Nim rozpoczeto
sie krélowanie Boga. Niektére aspekty panowania Bozego juz si¢
urzeczywistnily w osobie Jezusa Chrystusa, inne jednak ujawnia
sie dopiero na koricu czaséw. Wyznawcy Jezusa zyja w czasie
miedzy inauguracja krélestwa Bozego a jego ostatecznym dopet-
nieniem®*. Uwzgledniajac w N'T kontynuacje dziejéw zbawienia
po mysli zapowiedzi prorockich w ST nalezy rozszerzy¢ pojecie
eonu eschatologicznego i pojmowaé go w sensie szerszym i §ci-
stym. Pierwszy z nich zapoczatkowalo przyjscie na swiat Syna
Bozego (wcielenie), a przede wszystkim Jego zmartwychwstanie.
Sg to juz czasy ostateczne i kres dziejéw w znaczeniu szerszym.
Eon eschatologiczny w sensie $cistym méwi o progu, za ktérym
bedzie szczesliwa wieczno$¢ zbawionych. Nastapi on wraz z pa-
ruzjg Chrystusa (powtérne przyjscie na koicu czaséw)31.

W2znoszaca si¢ linia czasu obejmuje poczatek §wiata i okres
oczekiwania na spelnienie obietnic danych w ST. Ichwypetnienie
(w sensie realizacji i zapoczatkowania koricowej petni) dokonato
sie juz wraz z pierwszym historycznym przyjsciem Syna Boze-
go — Jezusa Chrystusa (wcielenie). Obecny zas czas gloszenia
dobrej nowiny o pierwszym przyjsciu Chrystusa i oczekiwanie
na Jego powtdrne przyjscie w chwale (paruzja) obejmuje okres

39 L. STACHOWIAK, Eschatologia w Pismie Swigtym (ST), w: Encyklo-
pedia katolicka, 4, red. R. Eukaszyk, L. Bienkowski, F. Gryglewicz, Lublin 1983,
1107-1109.

350 W.B.NELSON, Eschatologia, w: Stownik wiedzy biblijnej,red. B.M. Metz-
ger, M. D. Coogan, Warszawa 1996, 151n.

351 A. JANKOWSKI, Eschatologia Nowego Testamentu, Krakéw 2007,
21-24.
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dziejéw Kosciota. Ponowne przyjscie Chrystusa zwigzane bedzie
z ostatecznym konicem doczesnego §wiata i przemiang kosmosu
oraz nastapi chwalebna wiecznos¢®>2.

Eschatologi¢ NT charakteryzuje specyficzne napigcie migdzy
terazniejszo$cig i przyszloscia. Z jednej strony zbawienie w Jezusie
Chrystusie jest juz obecne, z drugiej za$ strony wcigz oczekuje sie
jego dopetlnienia. Przez wiar¢ w Jezusa Chrystusa cztowiek zostat
wlaczony w sfere ostatecznego zbawienia. Dlatego w swoim zyciu
musi si¢ wlaczy¢ w proces, w ktérym $wiat zmierza do ostateczne-
go dopelnienia, jakie przygotowat mu Bég333.

Obecny eon eschatologiczny rozumiany w sensie szerszym
(od wecielenia do paruzji) jest ambiwalentny, poniewaz zbawcze
juz si¢ realnie zaczglo, ale jeszcze nie zostalo dopetnione. Ta
ambiwalencja dotyczy stopniowej realizacji zbawienia w dwéch
etapach czasu (kairos): juz — édé i jeszcze nie — oups. Owo juz
poréwnuje naszg obecng sytuacje z przesztoscia i zapowiada za-
razem pelni¢ eschatologiczng (,juz jasnieje prawdziwa swiattos¢”
— 1] 2,8). To juz moze by¢ jednak takze ostrzegawcze, wzywa-
jace do ostatecznej decyzji wobec zblizajacego si¢ sadu i wyroku
(,siekiera juz przylozona do pnia” — Mt 3,10; ,.ci, co nie wierza
w Jezusa, juz s3 potepieni”—J 3,18)3°4.

Druga cecha obecnego eonu eschatologicznego — jeszcze
nie, wskazuje na niepelnos$¢ juz rozpoczetego czasu ostatecz-
nego zbawienia szerzej pojetego. Méwi sie wige o oczekiwaniu
i niepetnosci na wielu jeszcze plaszczyznach w odniesieniu do
Chrystusa, ludzi i kosmosu. Chrystusowi jeszcze nie wszystko
zostato poddane (Hbr 2,8), a my, chociaz juz jestesmy dzie¢mi
Bozymi, to jeszcze nie ujawnito sig, czym bedziemy (1] 3,2)3.

352 Tamze, 23.

353 A. OHLER, A. GRABNER-HAIDER, Eschatologia, w: Praktyczny
stownik biblijny, red. A. Grabner-Haider, thum. T. Mieszkowski, P. Pachciarek,
Warszawa 1994, 321n.

354 A.JANKOWSKI, Eschatologia Nowego Testamentu, 287.

355 Tamze, 287.
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To juz i jeszcze nie stanowi progi graniczne czasu
obecnego zwanego teraz — nyn, arti. Historiozbawcze teraz
wiaze si¢ ze zbawieniem ofiarowanym ludziom w Chrystu-
sie (por. 1 P 1,8; 1 Kor 13,12). Owo teraz jest réwnoznacz-
ne z nastaniem ,pelni czaséw” (Ga 4,4). Teraz przez krew
Chrystusa zostaliSmy usprawiedliwieni (por. Rz 5,9). Teraz
Bég pojednat nas przez Chrystusa (por. Kol 1,21n.). Zbaw-
cze teraz kontrastuje z minionymi etapami BozZego planu
zbawienia (por. 2 Tm 1,9; Ga 4,28; 1 P 3,21). Teraz nastata
nowo$¢ ery mesjanskiej zrealizowana w Jezusie Chrystusie
i stojaca w typologicznym kontrascie do ekonomii Starego
Przymierza (por. Rz 7,6)3%.

Ze stowem teraz aczy si¢ zwrot odtad — apo tou nyn, kté-
ry charakteryzuje nowo$¢ obecnego eonu (,0Odtad nie znamy
juz nikogo wedtug ciata... Kto pozostaje w Chrystusie, ten
jest nowym stworzeniem. To, co dawne, minglo i wszystko
stato si¢ nowe” — 2 Kor 5,16n.). To szczegélne teraz wskazuje
tez na wyjatkowos¢ aktualnego czasu, jako szansa na zbawie-
nie (,Oto teraz czas upragniony, oto teraz dzien zbawienia’
— 2 Kor 6,2). Ten wyjatkowy czas dany do wyzyskania szansy
na zbawienie okresla grecki termin 4airos (por. Mk 1,15)3%7.

W czwartej Ewangelii obok terminu £airos (por.] 7,6) méwi
si¢ o specjalnej godzinie — Aora (por.J 2,4; 4,21.23; 5.25.28; 7,30;
8,20;12,23.27;13,1;17,1). Wedtug Hbr 1,2 Syn Bozy przemawia
do nas w tych ostatnich dniach (ep’eschatou ton hémeron touton).
On wiasnie teraz ukazat si¢ na zakoriczenie wiekéw (epi synteleia
ton aionion — Hbr 9,26)3%8,

Paruzja bedaca eschatologicznym continuum, nie wstrzymu-
jac w eonie eschatologicznym szerzej pojetym niczego istotnego
z tego, co wniést w niego Chrystus przy wejsciu w nasz czas,
staje si¢ tylko eonem coraz intensywniejszym jakosciowo. Istota

356 Tamze, 287.
357 Tamze, 288n.
358 Tamze, 291n.
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czasu ostatecznego ujawni si¢ podczas paruzji Chrystusa. Wtedy
tez nastapi eon eschatologiczny w znaczeniu $cistym3>?, czyli
nastanie ostatecznie juz wiek przyszly.

IV. SPECYFIKA ESCHATOLOGII W TRADYC]JI
JANOWE]

Pisma NT reprezentuja dwa rézne spojrzenia eschatolo-
giczne. Jedno nawiazuje do oczekiwan ST przedstawianych
w NT jako koniec $wiata i powtérne przyjscie Chrystusa na sad
i zmartwychwstanie cial. Drugie ujecie widzi Chrystusa i Jego
dziatalno$¢ jako zasadniczy fakt eschatologiczny juz aktualnie
obecny. W przysziosci oczekuje si¢ jedynie ostatniego aktu es-
chatologii3®°.

Biblistyka ostatniego stulecia poszukiwata réznych roz-
wiazan koncepcji eschatologii w NT i Pismach Janowych,
w $wietle zmieniajacych si¢ zatozen hermeneutycznych i eg-
zegetyczno-krytycznych. C. H. Dodd3¢! jest autorem pojecia
»eschatologii zrealizowanej” w Pismach Janowych. Twierdzi
on, ze Jan Apostol rozumial i ukazat §mier¢ i zmartwych-
wstanie Jezusa jako wydarzenia eschatologiczne w najpet-
niejszym znaczeniu tego stowa. R. Bultmann3¢? podchodzi do
eschatologii Janowej jako religioznawca poddajac wydarzenia
eschatologiczne interpretacji egzystencjalnej i odbiera jej
cechy wydarzenia zbawczego. Krytyka podejscia Bultmanna

359 Tamze, 293.

360 L. STACHOWIAK, Eschatologia Ewangelii Janowej, w: Ewangelia we-
dtug sw. Jana. Wstgp, przektad z oryginatu, komentarz, Poznan 1975, 415.

361 C. H. DODD, Tke Parables of the Kingdom, London 1946; tenze, Inter-
pretation of the Fourth Gospel, Cambridge 195 82,

362 R.BULTMANN, Die Eschatologie des Johannes-Evangeliums, w: Glauben
und Verstehen, 1, Tubingen 1953, 134-152; tenze, Evangelium des Johannes, Got-
tingen 19689, tenze, Geschichte und Eschatologie, Tibingen 1958; tenze, Theologie
des Neues Testaments, Tubingen 1953.
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do eschatologii Janowej zajat si¢ L. van Hartingsveld3®3 oraz
J. Blank364,

Przesunigcia zagadnien eschatologicznych z przysztosci
na terazniejszo$¢ upatrywano w stopniowym ostabieniu ocze-
kiwania na paruzje3%>. Wielu uczonych prébuje wyjasnié rézne
ujecia eschatologii poddajac poszczegdlne teksty NT i Pisma
Janowe analizie historyczno-literackiej. Wyréznia si¢ wiec
wiele warstw redakcyjnych. Rézne spojrzenie na eschatolo-
gie odpowiadaloby réznym etapom pracy literackiej réwniez
nad czwarta Ewangelig. Specyficznie Janowym spojrzeniem
bytaby eschatologia zrealizowana, dotyczaca wspétczesnosci.
Teksty za$ dotyczace eschatologii w znaczeniu $cistym, ktéra
wiaze si¢ z przysztoscia, zostaly wprowadzone przez redakcje
koscielng prébujac uzgodnié ujecie eschatologiczne przedsta-
wione przez synoptykéw z ujeciem dokonanym przez Jana
Apostota3s,

Ewangelia Jana podlegata procesom redakcyjnym, na co
wskazuje sam tekst (dodany rozdzial 21, przestawienia i kon-
kordyzmy). L. van Hartingsveld3¢” uwaza, ze odtworzenie pracy
redaktorskiej tekstéw eschatologicznych jest jednak niemozliwe.
Zdaniem za§ M. E. Boismarda3®® pierwotng warstwe stanowia
teksty dotyczace eschatologii w $cistym znaczeniu (dotyczace

363 1.. van HARTINGSVELD, Die Eschatologic des Johannesevangeliums.
Eine Auseinandersetzung mit R. Bultmann, Assen 1962.

364 J. BLANK, Krisis. Untersuchungen zur johanneischen Christologie und
Eschatologie, Freiburg im Br. 1964; tenze, Die Gegenwartseschatologie im Jo-
hannesevangelium, w: Vom Messias zum Christus, red. K. Schubert, Wien 1964,
279-313.

365 A, L. MOORE, The Parusia in the New Testament. Leiden 1966,
W. THUSING, Erhohungsvorstellung und Parusieerwartung in der iltesten nacho-
sterlichen Christologie, BZ NF 12 (1968), 54-80.

3% L. STACHOWIAK, Eschatologia Ewangelii Janowej, 418.

37 1. van HARTINGSVELD, Die Eschatologic des Johannesevangeliums.
Eine Auseinandersetzung mit R. Bultmann, Assen 1962.

368 M. E. BOISMARD, L ¢volution du théme eschatologique dans les traditions
Jjobanniques, RB 68(1961), 507-524.
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przysztosci). Te przyszte wydarzenia ukazane w barwach apo-
kaliptycznych zostaly odczytane na nowo w okresie pézniejszym
w sensie eschatologii zrealizowanej. Ostatni redaktor poddatby
pierwotne ujecie nowej, pelniejszej interpretacji teologicznej
(relecture). Trudno jednak wyjasni¢ bezposrednie sgsiedztwo
wypowiedzi eschatologii w sensie $cistym i eschatologii juz zre-
alizowanej®”.

Perspektywa redaktora wypowiedzi eschatologicznych
wydaje si¢ by¢ bardziej chrystologiczna. Ani kwestia czasu, ani
stosunek do apokaliptyki wspélczesnej nie byl najwazniejszy,
lecz raczej rola Chrystusa i stosunek wierzacych do Niego37°.
Woezrastajace zainteresowanie egzegetéw ustaleniem pelnego
sensu eschatologii Janowej zmierza ku chrystologicznemu jej
uzasadnieniu3’?.

A. Jankowski®”? podkresla, iz teze o eschatologii zrealizo-
wanej nalezy przyjmowaé z ograniczeniem dodajac, ze chodzi
o eschatologi¢ czg$ciowo zrealizowang. Jan Apostot bowiem ak-
centuje obecnos¢ Chrystusa w zyciu sakramentalnym Kosciota,
ale méwi tez o wydarzeniach, jakie nastapia na koricu dziejéw,
a wigc przyjscie Chrystusa, powstanie z martwych, sad ostatecz-
ny. Dodaje tez niektére wlasne uscislenia (np. ] 5,28n.; 6,39.54;
12,48;1] 2,28, 3,2).

Teksty eschatologiczne Ewangelii §w. Jana méwia o decy-
dujacym zbawczo-historycznym wydarzeniu zwigzanym z dzia-
talnoscig Jezusa Chrystusa oraz losem $wiata i cztowieka. Mé6-
wig tez o wydarzeniach zwigzanych z kresem czasu, ku ktéremu

3¢9 R. SCHNACKENBURG, Das eschatologische Denken im Johannes-
evangelium, w: Das Johannesevangelium, Zweiter Teil, Kommentar zu Kapitel 5-12,
Freiburg im Br. 1971, 531.

370 1., STACHOWIAK, Eschatologia Ewangelii Janowej, 419.

3717, SINT, Messiasanalogie und Eschatologie. Christologie als Eschatologie,
w: Bibel und Zeitgemdfier Glaube, 2, Klosterneuburg 1967, 199-228; J. BLANK,
Krisis. Untersuchungen zur jobanneischen Christologie und Eschatologie, Freiburg im
Br. 1964.

372 A.JANKOWSKI, Eschatologia Nowego Testamentu, 30.
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zdazaja. Waznym wskaznikiem tych wypowiedzi jest obecno$¢
tradycyjnych tematéw i wyrazen (pojec) eschatologicznych, jak:
,dzien ostateczny”, ,sad”, ,zmartwychwstanie cial”, ,przyjscie
Pana”, ,przebywanie z Chrystusem” oraz laczace si¢ z nimi
obrazy. Perspektywe eschatologiczng czwartej Ewangelii naj-
wydatniej mozna pokazaé okreslajac specyfike Janows tych po-
je¢. Mimo réznic teologicznych i literackich waznym Zrédiem
poréwnawczym s3 pozostale Pisma Janowe, a wigc Listy Jana
i Apokalipsa, odzwierciedlajace réwniez okreslone poglady es-
chatologiczne373.

Stawiany przez egzegetéw dylemat: czy w Pismach Ja-
nowych, a gléwnie w czwartej Ewangelii, mamy do czynienia
z eschatologia typu apokaliptycznego, czy tez chodzi o przed-
stawienie eschatologii juz zrealizowanej, nie uwzglednia
w niej zasadniczego elementu teologicznego, ktérym jest es-
chatologiczna funkcja chrystologii. Ewangelista podkresla, ze
starotestamentalne oczekiwania zbawienia staty sie w Jezusie
terazniejszoscia. Nie polemizuje jednak z wczesnochrzesci-
jariskim oczekiwaniem na bliska paruzje¢ i zmartwychwstanie
ciat przedstawionym w 1 Kor 15 czy 2 P 3, czy tez w tradycji
synoptycznej (Mk 13). Ewangelista chce ukazad, jaki sens ma
egzystencja poszczegblnego wierzacego w Jezusa Chrystu-
sa. Swiat niebieski nie znajduje si¢ w nieokreslonej dali, ale
jest dostepny w Jezusie Chrystusie, ktéry przyszedt stamtad
na ziemi¢. Wejscie do tego $wiata otwiera wiara w Jezusa,
a $cisle ogladanie chwaty Chrystusa, nie za$§ oczekiwana
paruzja, ktérg podkreslajg inne Pisma Janowe (szczegdlnie

1JiAp)¥4.

378 L. STACHOWIAK, Eschatologia Ewangelii Janowej, 417.419.
374 Tamze, 422.
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V. SPECYFIKA ESCHATOLOGII
W POSZCZEGOLNYCH PISMACH JANOWYCH

1. Ewangelia wedlug §w. Jana
Dwie perspektywy eschatologii Janowej

Czwarta Ewangelia zdaje si¢ ukazywaé dwa rézne spojrze-
nia eschatologiczne. Jedno, specyficznie Janowe, réznigce si¢
zasadniczo od tradycyjnego, koncentruje si¢ na Chrystusie, na
Jego dziele zbawczym i na wierze w Niego jako na faktach es-
chatologicznych. Drugie spojrzenie kieruje uwage na wydarzenia
przyszle zwigzane z koficem $§wiata. Pierwsze ujecie spotykamy
w rozmowie Jezusa z Nikodemem (] 3,13-21.31-36), nast¢p-
nie w wypowiedziach o zmartwychwstaniu (J 5,20-31 oraz
J 6,39-40.50-51), i wreszcie w mowie o sadzie (J 12,44-50).
Stwierdzaja one, ze wraz z przyjSciem Chrystusa zbawienie
zapowiadane w ST zostalo definitywnie zainaugurowane.
W Jezusie Chrystusie stajg si¢ udzialem wierzacych w Niego
wszystkie dobra eschatologiczne, réwniez te przyszte, jak dar
Ducha Swietego (por. mowy pozegnalne w J 13-17). Obok tych
tekstéw spotykamy sie z drugim ujeciem eschatologii, w ktérym
jest mowa o zmartwychwskrzeszeniu przez Chrystusa w dniu
ostatecznym (] 5,28n.; 6,39.40.44.57; 11,24) lub o sadzie osta-
tecznym (J 12,48) i o zyciu wiecznym (J 17,3). Zycie to oznacza
$cista wspdlnote z Chrystusem, ktéra siega poza kres ziemski
i osigga swg pelnie w zmartwychwstaniu cial3”>.

Eschatologia cz¢$ciowo zrealizowana, ktéra S. Gadecki nazy-
wa eschatologia wspétczesng lub terazniejsza, w Ewangelii Jana
podejmuje sprawy obecnosci zycia wiecznego w terazniejszosci,
obecnosci w terazniejszosci rzeczywistosci eschatologicznych, jak
$wiat, ciemnosci, §mier¢, sad, 1 wreszcie eschatologiczny charakter
Kosciota w aspekcie terazniejszoéci®’®. Eschatologia dotyczaca

375 Tamze, 417.
376 S. GADECKI, Wstep do Pism Janowych, 58.
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przyszlosci mniej interesuje $w. Jana, chociaz takze jest obecna
w mysli autora czwartej Ewangelii. Podobnie jak Pawet i Synop-
tycy méwi o ponownym przyjsciu Chrystusa, o zmartwychwsta-
niu w dniu ostatecznym, o sadzie i zyciu przysztym3”’.

Jan Apostol, akcentujac eschatologi¢ aktualnie obecng i juz
sie dokonujaca, pokazuje, ze w Jezusie dokonuje si¢ zbawienie
zapowiedziane na czasy ostateczne. W Jezusie Bég objawil si¢
w sposéb pelny i doskonalty. Wypetnit plan zbawienia i udzielit
ludziom daréw potrzebnych do jego osiagnig¢cia. W Jezusie ludzie
ujrzeli chwate Boga (por. ] 1,14). Ci, ktérzy Mu uwierzyli, juz po-
siadaja zycie wieczne i unikaja potepienia (por. ] 5,24). Ci, ktérzy
nie wierzg w Niego, juz zostali potepieni (por. J 3,18). Przyjscie
Jezusa jako $wiattosci $wiata powoduje podzial wéréd ludzi. Jest
to antycypacja tego podziatu, jaki nastapi w dniu ostatecznym na
zbawionych i potepionych. Jezus realizuje ,czas” i ,,godzing” zba-
wienia ustalong w planie Bozym (por. ] 7,6.8.30; 8,56; 17,1). Sad
dokonuje si¢ juz obecnie, a nie dopiero w ostatnim dniu historii.
Wierzacy w Chrystusa juz obecnie sa synami Bozymi i dzigki
wierze i sakramentom maja Zycie wieczne, ktérego poczatkiem
nie bedzie dopiero dzien ostateczny i zmartwychwstanie. Bedzie
to tylko kontynuacja zycia wiecznego, ktére juz posiadajg obecnie.
Zycie wieczne po §mierci bedzie jedynie $cislejszym i petniejszym
zjednoczeniem si¢ z Jezusem i Ojcem w niebie, ktére juz na ziemi
jest udziatem wierzacych dzieki wierze i sakramentom378.

Podstawowe pojecia eschatologiczne w Ewangelii Jana

Perspektywe eschatologiczna Ewangelii Jana mozna najbar-
dziejwszechstronnie ukazaé nie tyle przez analize poszczegdlnych
tekstéw, co raczej przez podkreslenie specyfiki podstawowych
pojeé traktujacych o rzeczach ostatecznych w tych tekstach3”.

377 Tamze, 62.
378 M. BEDNARZ, Pisma sw. Jana, 119n.
379 L. STACHOWIAK, Eschatologia Ewangelii Janowej, 419.
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O powtérnym przyjsciu Chrystusa na koricu czaséw (pa-
ruzja) Ewangelia Jana wspomina rzadko. Piotrowi, ktéry pyta
o przyszly los umitowanego ucznia, Jezus odpowiada: ,Jezeli
cheg, aby ten pozostal, az przyjde, tobie co do tego?” (J 21,22).
Stowo: ,,przyjde” odnosi si¢ z pewnoscia do drugiego pojawienia
si¢ Jezusa, o ktérego bliskosci lub odlegtosci czasowej tekst nic
nie méwi. W kolejnej wypowiedzi Jezus wprost zaznacza: ,A gdy
odejde i przygotuje wam miejsce, przyjde powtdrnie i zabior¢ was
do siebie, abyscie 1 wy tam byli, gdzie Ja jestem” (J 14,3). Tekst
ten wyraznie méwi o powtérnym przyjsciu Jezusa i o tym, ze
ten fakt wigze si¢ z Zyciem w jednosci z Nim i z Ojcem w niebie
tych wszystkich, ktérzy uwierzyli w Niego (por. J 7,33; 8,21).
Pierwsze przyjscie Jezusa przygotowuje wlasciwy klimat ducho-
wy na drugie Jego przyjécie®®?. Chociaz ostateczne ogladanie
chwaty Jezusa jeszcze nie nastgpilo, a stanie si¢ mozliwe dopiero
wtedy, kiedy uczniowie znajdg si¢ tam, gdzie On juz jest (por.
J 17,24), to jednak juz tu na ziemi cieszg si¢ bogata wspdlnota
z Nim i z Ojcem3!. Ewangelista Jan nie tracac wiec kontaktu
z tradycyjna mysla o paruzji, podkresla egzystencjalng wartosé
obecnego, terazniejszego zjednoczenia w wierze z Chrystusem,
ktérego paruzja bedzie oczywistg konsekwencjg®2.

O zmartwychwstaniu mowa jest w J 5,29 w sensie tradycyj-
nym, zwigzanym z sagdem ostatecznym. Kontekst apokaliptyczny
nie ulega watpliwosci, przynajmniej w J 5,28-29: ,Nadchodzi
godzina, w ktérej wszyscy, co spoczywaja w grobach, ustysza glos
Jego. Ci, ktérzy petnili dobre czyny, péjda na zmartwychwsta-
nie zycia, a ci, ktérzy petnili zte czyny — na zmartwychwstanie
potepienia”. Nie wyklucza si¢ tu specyfiki Janowej dzieki takim
stowom jak ,godzina” (hora) czy ,sad — potepienie”. Czwarta
Ewangelia redukuje jednak scenariusz eschatologiczno-apoka-

380 S. GADECKI, Wstgp do Pism Janowych, 62.

381 R. SCHNACKENBURG, Das eschatologische Denken im Johannesevan-
gelium, 530-544.

382 L. STACHOWIAK, Eschatologia Ewangelii Janowej, 421.
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liptyczny, zwracajac wicksza uwage na terazniejszo$é>83. W wier-
szach wezesniejszych: (] 5,24-25) wystepuje perspektywa Janowa,
w stowach o ,godzinie, ktéra juz obecnie jest, i w ktérej zmarli
ustysza glos Syna Bozego, a ci, co ustysza, zy¢ beda”. Wzmianka
o obecnosci owej ,godziny” znana jest z rozmowy Jezusa z Sama-
rytanka (] 4,23) i odnosi si¢ niedwuznacznie do Jego mesjariskie]
dziatalnosci. Dla $w. Jana godzina wzbudzenia zmartych nastaje,
kiedy w $wiecie rozlega si¢ gltos Syna Bozego, dajacego nowe
zycie. Zmarli — to nie tylko i przede wszystkim ludzie spoczy-
wajacy w grobach, ale przebywajacy w sferze §mierci i grzechu
i zastugujacy na sad. Oni styszac ozywiajace stowa powstang ze
stanu $mierci do zycia (juz tu na ziemi). Natomiast wypowiedz
w ] 5,28-29, dotyczaca wyraznie sadu ostatecznego, trudno spro-
wadzi¢ do ujecia eschatologii w sensie juz zrealizowanej, mimo
ze si¢ temu zasadniczo nie sprzeciwia. Nie lezy ona w zasigegu
twierdzenia poprzedniej wypowiedzi i dlatego raczej taczy si¢
ja z innym redaktorem, bo przynalezy do innej warstwy i innej
refleksji teologicznej pierwotnego autora®$4. Jedynie Ojciec i Syn
dysponuja mocami zdolnymi ozywiaé¢ umartych (por. J 5,21)
i faktycznie czynig to nie tylko w sensie duchowym w terazniej-
szosci, ale i w sensie zmartwychwskrzeszenia cielesnego w dzieri
ostateczny. Pelnienie dobrych uczynkéw jest rozumiane jako
naturalna konsekwencja widzenia Syna i uwierzenia w Niego.
Wskrzeszonym do Zycia ma by¢ ten, kto to wypetnia3®.

Kolejne dane o przyszlym zmartwychwstaniu podaje
Ewangelista w kontekscie Jezusowej mowy eucharystyczne;j
w ] 6,39-40.54. Znajdujemy tam nastepujace stowa: ,Jest wolg
Tego, ktéry Mnie postal, abym nic nie stracit z wszystkiego, co
Mi dat, ale Zebym to wskrzesit w dniu ostatecznym. To bowiem

383 R. SCHNACKENBURG, Duas Jobannesevangelium, Zweiter Teil,
Kommentar zu Kapitel 5-12, Freiburg im Br. 1971, 144-147; J. BLANK, Krisis,
172-181.

384 1. STACHOWIAK, Eschatologia Ewangelii Janowej, 419.

385'S. GADECKI, Witgp do Pism Janowych, 63.
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jest wolg Ojca mego, aby kazdy, kto widzi Syna i wierzy w Nie-
go, mial zycie wieczne. A ja Go wskrzesz¢ w dniu ostatecznym”
(J 6,39-40).Jan uzasadnia, ze misja Syna jest zgodna z wolg Boga
Ojca. Dzieri ostateczny za$, to dzien konicowej interwencji Boga,
potaczonej z sadem (por. ] 5,22; 12,48). Wyrazenie ,nie straci¢”
utozsamia si¢ ze stowem ,wskrzesi¢”, skoro zycie wieczne, zai-
nicjowane wiarg w Jezusa (por. J 6,47), wtedy dopiero osiggnie
swoja pelnie, kiedy czltowiek bedzie juz na zawsze przynalezat do
Chrystusa. Fakt zycia juz posiadanego ttumaczy wi¢z przysztego
zmartwychwstania z obecnym przyjmowaniem Eucharystii: , Kto
spozywa Ciato moje i pije Krew moja, ma Zycie wieczne, a Ja go
wskrzesz¢ w dniu ostatecznym” (J 6,54). Bég jest zrédiem zycia.
Aby z niego czerpaé konieczne jest posrednictwo Syna Bozego,
a §cisle — Jego eucharystycznego pokarmu i napoju (Ciata i Krwi
Chrystusa). W przeciwieristwie do manny zapewniajacej tylko
zycie doczesne, spozywanie eucharystii daje Zzycie wieczne juz
teraz (por. ] 6,49n.), a jego dopetnieniem jest zmartwychwstanie
cielesne kazdego, ktéry ja przyjmuje3®.

Chrystologiczne transponowanie zasady powszechnego
zmartwychwstania cial znajdujemy w dialogu z Marta przy
grobie Lazarza w J 11,21-27. Jezus zapewnia o przysztym zmar-

chwstaniu stowami: ,,Kto wierzy we Mnie, ten nie umrze na
wieki” (J 11,26). Zwrot ten wyraza kontynuacje, jaka zachodzi
mi¢dzy zyciem duchowym a nowym zyciem cielesnym (po
zmartwychwstaniu)3®’. Zmartwychwskrzeszenie Fazarza jest
znakiem ozywiajacej potegi Chrystusa. Wydarzenie eschatolo-
giczne cielesnego wskrzeszenia jest zapoczatkowane przez przy-
wrécenie zycia duchowego, a jedno i drugie jest symbolizowane
przez wskrzeszenie Fazarza3®8. Przez wiare w Jezusa, ktéry samo-
okresla si¢ jako ,,Zmartwychwstanie i zycie” (J 11,25), wierzacy
w Niego maja udzial w zyciu wiecznym w dwdéch etapach: juz

386 A.JANKOWSKI, Eschatologia Nowego Testamentu, 94n.
387 Tamze, 88,95.
388 S. ZEDDA, L eschatologia biblica, 2, Bresci 1972, 414n.
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teraz s3 ozywieni taska, a w dniu ostatecznym beda uczestnika-
mi chwalebnego zmartwychwstania ciat®®’. Marta w rozmowie
z Jezusem o zmartwychwstaniu prezentuje rozpowszechniony
woéwezas poglad w judaizmie odno$nie do zmartwychwstania
na koncu czaséw. Jezus wskazuje jej, ze wlasciwie decydujacym
momentem nie jest wydarzenie eschatologiczne w dniu ostatecz-
nym, ale decyzja wiary w Tego, ktéry zapewnia zycie, bo sam jest
»Zmartwychwstaniem i zyciem”. Chrystus nie tylko to stwierdza,
ale réwniez popiera faktem wskrzeszenia Fazarza®.
Nieodlacznym elementem oczekiwan apokaliptycznych
w Starym i w Nowym Testamencie byt sad ostateczny. Analiza
zasadniczych wypowiedzi Janowych o decydujacym sadzie — &risis
wykazuje, ze pojecie to pojawia si¢ przewaznie jako negatywny
odpowiednik zbawienia w Chrystusie, a nie korica $wiata. Jan
nawiazuje do podwdjnego znaczenia czasownika krinein — ,roz-
strzygad, rozdzielaé, rozsadzac¢”, a wigc wybieraé i sadzi¢. Zbaw-
czy czyn Boga dokonany w Jezusie postawil cztowieka przed
konieczno$cia wyboru mig¢dzy ciemnosciami grzechu a praw-
dziwym s$wiattem, ktére weszlo wraz z Nim na $wiat. Decyzja
ta ma charakter definitywnie ostateczny (eschatologiczny). Dla
tych, ktérzy przyjmuja zbawienie w Chrystusie, staje si¢ ono
stanem posiadania nie tylko aktualnym historycznie, ale takze
w wymiarze eschatologicznym. Sad w znaczeniu ,,0sadzac” staje
sie tragiczng rzeczywistoécig eschatologiczng stosowang wobec
tych, ktérzy odrzucajac zbawienie sami si¢ oddzielaja od Jezusa
Chrystusa, ktory jest Zrédtem zbawienia®?1. Dokonali oni wyboru
miedzy $wiattem a ciemnoscig na rzecz tej drugiej i oddzieli-
li si¢ od historycznie dzialajacego w $wiecie §wiatla popadajac
automatycznie pod sgd3”?. Te rzeczywisto$é wyraza wypowiedz
w Ewangelii Janowej kontynuujaca dialog Jezusa z Nikodemem

389 A. JANKOWSKI, Eschatologia Nowego Testamentu, 95.
390 1. STACHOWIAK, Eschatologia Ewangelii Janowej, 419.
391 Tamze, 420.

392 1. BLANK, Krisis, 175n., 342n.
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(J 3,18-19; por.J 12,47). Uzasadnieniem tej mysli eschatologicz-
nej jest zdanie w J 3,17, ze ,Bég postal Syna na $wiat po to, by
przynie$¢ mu zbawienie, a nie po to, by go sadzit”. Chociaz sad jest
prerogatywa Syna (por. ] 5,22.27; 8,16), to zawsze nadrz¢dnym
czynnikiem pozostaje zbawcza inicjatywa Boga Ojca. Kieruje si¢
ona ku wszystkim ludziom, pozostawiajac im wolnosé¢ decyzji. Ci,
ktérzy odrzucaja wezwanie Jezusa do mitosci, przekreslaja swoje
zbawienie, sprowadzajac na siebie sad. W tym sensie Chrystus
i Jego dzieto jest podmiotem i przedmiotem sadu, a jego mozli-
wos¢ trwa az do definitywnego korica czaséw. Sad w mysli Jano-
wej jest faktem decydujacym i zwrotnym nie tylko dla wierzacych
w Chrystusa, ale dla wszystkich ludzi i calego swiata. Jezus w ,,go-
dzinie” poprzedzajacej Jego meke stwierdza: , Teraz odbywa si¢
sad nad tym $wiatem. Teraz wladca tego $wiata zostanie precz
wyrzucony” (J 12,31)%3. Wyrok potepienia skazujacy teraz, na
ziemi, jest zapowiedzig definitywnego sadu, potepienia i wiecz-
nego gniewu Bozego, w ktérym wezmie udziat Jezus Chrystus.
Sad, jaki dokonuje si¢ w dziatalnosci ziemskiej Jezusa, trwa dalej
w dziejach Kosciota. Ciagla obecnos$¢ Chrystusa w Kosciele nie-
sie z soba nieustanng obecnos¢ rzeczywistosci eschatologicznych.
Sad dokonuje si¢ wobec §wiata stojacego w opozycji do Jezusa
i Kosciota (por. J 15,18-20; 16,2). Sad dokonujacy si¢ w teraz-
niejszosci jest zapowiedzig tego rozsadzenia, ktére przyniesie
ostateczne zwycigstwo Chrystusa nad Zlem. Nadejscie ostatniej
godziny, w ktérej poteguje si¢ dziatanie Ztego, nie oznacza zbli-
zania si¢ ostatecznej granicy czasu. Jest to godzina mesjariska,
w ktérej wszystko skierowane jest ku koricowi, a koniec juz si¢
rozpoczal, bo §wiat i jego zto$¢ przemija3.

W eschatologii Janowej dotyczacej sadu réwniez pelnego
znaczenia nabiera moment chrystologiczny. Chrystologicz-
ne implikacje eschatologii pojawiaja si¢ w tekstach ] 3,17-20
i 5,25-30. W obydwu wypowiedziach czlowiek wzywany jest

393 1. STACHOWIAK, Eschatologia Ewangelii Janowej, 420n.
394 S. GADECKI, Wstep do Pism Janowych, 61n.
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do podjecia decyzji wiary. Jeden tekst méwi o sadzie, a drugi
o zmartwychwstaniu na sad i osiagnieciu zycia wiecznego. Sad
i zmartwychwstanie s3 zwiazane z Jezusem, z Jego dzietlem
zbawczym. Kryterium decydujace stanowi w obu przypadkach
wiara. Kto wierzy w Chrystusa, ten nie podlega sadowi, czyli
skazaniu na potgpienie. Taki nie podlega $mierci, lecz ma zycie
wieczne (por. ] 3,17n.; 5,24). Kto nie wierzy, ten juz zostal osa-
dzony i trwa w $mierci (por. J 3,18). Przez wiar¢ w Chrystusa,
w spotkaniu z Chrystusem — Swiatlem, dokonuje si¢ przejscie
z ciemnodci do $wiatla, ze §mierci do zycia. Chrystus jest wigc
tym eschatologicznym wydarzeniem, ktére wyzwala ze $mierci
iz ciemnosci. W drugim tekscie (] 5,27-29) sad u kresu historii
tez jest $cisle zwigzany z Chrystusem. Sad dokona si¢ na Jego
glos. Obie wypowiedzi, o sadzie i o wskrzeszeniu z martwych
jako kryterium zbawienia podaja etyczng postawe cztowieka.
Sad przeprowadzany jest na podstawie uczynkéw. W pierwszym
przypadku wymowne tlo stanowi metafora $wiatta i ciemnosci,
przy czym akcent polozony jest na odrzucenie §wiatla i poste-
powanie w ciemnosci. W drugim przypadku méwi si¢ o tych,
ktérzy petnili dobre czyny lub zte. Nastepstwem sadu jest albo
zmartwychwstanie do Zycia, albo do potepienia, co oznacza osta-
teczny karzacy wyrok3%.

Wedtug czwartej Ewangelii Jezus poczawszy od faktéw pas-
chalnych ma w Duchu Swietym swoistego kontynuatora i obrotice
sadowego swojej sprawy. Zestany przez Niego po uwielbieniu Duch
Paraklet ,,przekona $wiat o grzechu, o sprawiedliwosci i o sadzie”
(J 16,8). Sad jest faktem statym, dokonujacym si¢ w kazdym po-
koleniu i w sumieniu kazdego czlowieka. Fakt ten znajdzie swoje
wiekuiste dopelnienie podczas paruzji, ktéra ma u Jana Ewangeli-
sty barwy zgodne z tradycja apokaliptyki (zmartwychwstanie cial
w dniu ostatecznym — por. ] 5,29). Tym samym u Jana continuum
eschatologiczne w zakresie sadu jest jeszcze wyrazniejsze3%.

395 J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 383-385.
3% A.JANKOWSKI, Eschatologia Nowego Testamentu, 124.
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Wyrazeniem eschatologicznym typu apokaliptycznego i doty-
czacym przysztosci jest okreslenie specyficznie Janowe ograniczone
do czwartej Ewangelii®”: ,dzien ostateczny” (eschaté hemera) (J 6,
39.44.54; 12,48). Janowy ,dzien ostateczny” wywodzi si¢ z idei sta-
rotestamentalnego ,dnia Jahwe”. Na sugestie Marty, siostry zmarle-
go Lazarza, o zmartwychwstaniu w dniu ostatecznym (por. ] 11,24)
Jezus odpowiada, ze On jest ,Zmartwychwstaniem i Zyciem”
(J 11,25) w sensie eschatologii apokaliptycznej o zmartwychwstaniu
na konicu czaséw. Podobnie Jezus stwierdza (] 5,25), ze nadchodzi
(teraz) godzina (hora) i juz jest (obecna), tak iz umarli ($miercia
grzechu) ustysza glos zycia i zmartwychwstang (ostatecznie) ku
zyciu wiecznemu. Zaréwno dzien jak i godzina Jezusa, Jego dzia-
talnosci, $mierci i zmartwychwstania maja znaczenie definitywne,
zaréwno w terazniejszosci, ktéra si¢ Ewangelista gléwnie zajmuje,
jak i w przysztosci, ktérej Jan bynajmniej nie pomija3?S.

Réwniez obecno$¢ zycia wiecznego w terazniejszosci jest dla
Jana czyms oczywistym. Wierzacy juz teraz posiada zycie bedace da-
rem zbawienia (por.] 3,36; 6,53).Taki juz teraz przeszed} ze $mierci
do zycia (por. ] 5,24). Zycie wieczne dla Jana oznacza wspdlnote
z uwielbionym Jezusem. Na istnienie takiej wspdlnoty wskazuje
obraz winnej latorogli razem z idea owocowania (por. ] 15,1-17).
Czasu, w ktérym realizuje si¢ ten zwigzek, nie nalezy taczy¢ jedynie
z pojawieniem si¢ Jezusa przy paruzji. Przez wiar¢ bowiem ucznio-
wie juz teraz wchodza z Nim we wspélnote. Zycie pochodzace od
Boga staje si¢ udziatem ludzi, bo dzigki Chrystusowi uczestnicza
w zyciu Bozym poznajac Ojca (por. ] 17,3). Te rzeczywistosci obec-
nie zapoczatkowane dopelnig sie w wiecznosci®?’.

397 W Pierwszym Liécie éw. Jana jego odpowiednikiem jest termin: ,ostat-
nia godzina” (eschateé hora — 1 ] 2,18). W innych Pismach NT wystepuje zwrot:
»w ostatnich dniach” (por. Dz 2,17; 2 Tm 3,1; Jk 5,3).

398 L. STACHOWIAK, Eschatologia Ewangelii Janowej, 421n.; R. SCHNAK-
ENBURG, Das eschatologische Denken im Jobannesevangelium, 530-544; P. RIC-
CA, Die Eschatologie des vierten Evangeliums, Zirich 1966, 166, 179.

399'S. GADECKI, Wstep do Pism Janowych, 58n.
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2. Listy Janowe

Migdzy Listami Janowymi, szczegdlnie Pierwszym,
a czwartg Ewangelia istnieje wiele podobiedstw réwniez
w tematach eschatologicznych® chociaz czesto akcent
bywa przesuni¢ty w inng strone, podkreslajac jej inny aspekt.
Wedtug Pierwszego Listu paruzja jest rzeczywistoscia, kt6-
ra si¢ dopiero objawi, a wigc dotyczy gtéwnie przysztosci
(por. 1] 2,28; 3,2; 4,17). W Ewangelii Jana zas$ wazniejsze
jest zycie wieczne, w ktérym juz teraz uczestnicza wierzacy
w Chrystusa, czyli ukazuje si¢ rzeczywisto$§¢ dokonujaca sie
w terazniejszosci (por. J 7,6)*L. Jednakze réwniez w Pierw-
szym Liscie Jan podkresla, ze ciemnosci juz ustgpuja (por. 1 ]
2,8) i przemija ten $wiat wraz z calg pozadliwoscig (por. 1]
2,17). Dziatanie wszystkiego, co sprzeciwia si¢ Bogu, jest
wiec ograniczone w czasie. Zbawienie za$ realizuje si¢ juz
teraz, chociaz jeszcze nie w petni. Dopiero gdy objawi sie¢
Chrystus, wtedy poznamy pelne zbawienie i zycie wieczne
(por. 1] 3,1-3). Chrzescijanie zyjac w napigciu miedzy ,juz
i jeszcze nie” wzywaja Jezusa, ktéry jest ich Rzecznikiem
(parakletos) u Boga i wstawia si¢ teraz za nami (por. 1] 2,1).
Wyznaja Mu grzechy, aby uzyska¢ ich odpuszczenie, zostaé
oczyszczonym i odzyskaé zycie wieczne (por. 1] 1,8-10; 2,25;
3,205 5,14n.). Nadzieja ujrzenia Chrystusa w dniu sgdu za-
checa do tego, by si¢ uswigcaé na Jego wzér (por. 1] 3,3). To
uswiecanie si¢ oznacza odrywanie si¢ od niesprawiedliwego
sposobu postepowania i praktykowanie Bozej sprawiedliwo-
§ci, ktéra jest wyrazem trwania w Bogu juz teraz, aby mie¢
udziat w petni zycia wiecznego w chwale*®2.

400 Wspélnym mottem eschatologicznym trzech Listéw Jana jest watek fat-
szywych prorokéw, antychrystéw, zle postepujacych i odtaczonych od wspélnoty
wierzacych w Chrystusa (por. 1] 2.18.22; 4,1.3.6; 2] 7.9.11; 3] 11).

41 S. GADECKI, Wstep do Pism Janowych, 67.

402 Tamze, 94.
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Mogtoby sie wiec wydawaé, ze w Pierwszym Liscie §w. Jana
dominuje takze eschatologia urzeczywistniona juz teraz. Zycie
wieczne bowiem ukazato si¢ juz w Jezusie Chrystusie (por. 1 ]
1,2; 5,20) i juz dat nam je Bég (por. 1 ] 5,11.13). Przeszlismy
wiec ze $mierci do zycia (por. J 5,24; 1 J 3,14). Mocniej jed-
nak niz w Ewangelii Jana w Pierwszym Liscie podkreslona jest
perspektywa ostateczna zwiazana z eschatologia dotyczaca przy-
sztosci. Autor Listu wyraznie méwi o paruzji Chrystusa (por.
1] 2,28 — parousia autou) i wprost pisze o dniu sadu (1 J 4,17
— hémera tés kriseos). Pojawia si¢ tez idea oczekiwania antychrysta,
ktérego reprezentujg ci, co nie uznajg Ojca i Syna (por. 1] 2,22),
odeszli od wspdlnoty wiary i usitujg zwies¢ innych (por. 1] 2,18;
ten sam temat podjety jest takze w 2 J 7). W tym kontekscie
mowi si¢ o ostatniej godzinie (por. 1] 2,18 — eschate hora). Wraz
z pojawieniem si¢ oczekiwania bliskiego korica, eschatologia
Janowa zbliza si¢ do poczatkéw eschatologii chrzescijariskiej
(Pawet i Synoptycy). Zaznacza si¢ réznice miedzy stanem obec-
nym i przysztym, ktérego oczekujemy. Teraz jestesmy dzie¢mi
Bozymi, juz uczestniczac w zyciu wiecznym, ale w chwili paruzji
Chrystusa bedziemy w petni do Niego podobni, bo ujrzymy Go
takim, jakim jest (por. 1] 3,2). Celem zatem jest przemiana przez
zmartwychwstanie, bo dokona si¢ ona dzi¢ki widzeniu Zmar-
twychwstatego Pana*®. W dniu sadu zatem majac podobieristwo
moralne do Chrystusa, zbawieni bgda kontemplowaé Boga Ojca
w Synu (por. 1] 4,17)404,

Autor 1 ] 2,28 obok terminu parousia autou podaje
czasownik fanerousthai (zjawié si¢) podkreslajac dominacje
aspektu zjawienia si¢ Jezusa na koncu czaséw. Motywacja
Janowej parenezy jest ostatnia godzina (por. 1] 2,18 — eschate
héra). Jan zachgca do dziecigcej ufnosci, ktérej nie powinien
przeraza¢ majestat Se¢dziego (o sadzie w dniu ostatecznym
jest mowaw 1] 4,17).

403 J.GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 387.
404 A. JANKOWSKI, Eschatologia Nowego Testamentu, 114.
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Stowo fanerousthai (zjawic si¢) w Pierwszym Liscie Jana jest
przeciwstawnym biegunem pierwszego pojawienia si¢ Jezusa
przez Weielenie (por. 1 J 1,2; 3,5.8). W obydwu przypadkach
objawia si¢ Boza mito$¢ wzgledem ludzi, lecz przy paruzji moc-
niej zaakcentowano aspekt sadu*®.

Nowy aspekt paruzji Chrystusa znajdujemy w 1 J 3,2:
»,Obecnie jestesmy dzie¢mi Bozymi, ale jeszcze si¢ nie ujaw-
nito, czym bedziemy. Wiemy, ze gdy si¢ objawi, bedziemy do
Niego podobni, bo ujrzymy Go takim, jakim jest”. Oprécz
odniesienia obydwu zdani do naszej przyszlej sytuacji*’®, suge-
ruje sie, ze drugie zdanie dotyczy tylko paruzji Chrystusa®’.
Doskonale urzeczywistnienie si¢ zycia synowskiego nastapi
woéwczas, gdy Chrystus ukaze si¢ nam tak, iz zobaczymy Go
nie tylko przez wiarg. Widzac bowiem bezposrednio chwaleb-
nego Pana, bedziemy mogli si¢ przekona¢ o naszym do Niego
podobieristwie. Podobieristwo do Chrystusa uzyskuje tu nowa
racje teologiczna: ogladanie uwielbionego Pana. Zastosowane
za$ przeciwstawienie ,teraz i jeszcze nie” (nyn — oups) po raz
kolejny dowodzi, ze eschatologia Janowa ukazuje si¢ jako czes-
ciowo zrealizowana*%%.

W Ewangelii Jana koncepcja eschatologii urzeczywistnione;
jest zwigzana z decyzja wiary. W Pierwszym Liscie Jana miejsce
wiary zajmuje milto$¢, i to konkretna mitos¢ blizniego. W J 5,24
podstawg przejscia ze $mierci do zycia byta wiara, zas w 1 J 3,14
uzasadnieniem jest mito§¢ do braci. Kazdy, kto mituje, ten naro-
dzit si¢ z Boga (por. 1] 4,7), czyli ma zycie wieczne. Kazdy, kto
nienawidzi swego brata, nie ma zycia wiecznego (por. 1 J 3,15).
Wiara w Ewangelii Jana i milo§¢ w Pierwszym Liscie Jana sa
w naste¢pujacej relacji: wiara jest inicjatywa, a mitos¢ jest trwatym
sprawdzianem. 1 J jest skierowany do wierzacych w Chrystusa

405 Tamze, 81n.

46 R. SCHNACKENBURG, Die Johannesbricfe, Freiburg im Br. 1975, 165.
7S, ZEDDA, L'eschatologia biblica, 417.

408 A. JANKOWSKI, Eschatologia Nowego Testamentu, 82.
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i posiada wyrazng orientacj¢ praktyczna: wiara ma si¢ sprawdzacd
w postawie braterskiej mitogci*®.

Mimo iz wiara i mito$¢ urzeczywistniaja si¢ w naszym zyciu
doczesnym w sposéb niepetny, bo wiara opiera si¢ tylko na $wia-
dectwie (por. 1] 4,14), a Boga nikt nigdy nie widziat i zobaczy
Go dopiero w wiecznosci (por. 1 ] 4,12), to jednak tylko wiara
i mito$¢ sa autentycznym sprawdzianem naszego zjednoczenia
z Bogiem (por. 1 J 4,12.15n.). Owocem zycia w milosci jest
ufnosé, czyli postawa zawierzenia Bogu na dzieri sadu (por.
1] 4,18). Kto zyje mitoscia w tacznosci z Ojcem i Synem, nie
ma lgku przed karg, lecz zbliza si¢ do Boga z dziecigcym za-
ufaniem. Milo$¢ znosi lek. Lek o charakterze eschatologicznym
wzmaga si¢ w cztowieku wraz z poczuciem winy. Poganie starali
sie pozby¢ leku przez ryty zapobiegawcze. Zydzi uciekali si¢ do
Boga, zdajac si¢ catkowicie na Niego. Chrzescijanin za$ musi zy¢
doskonata miloscig, ktéra usuwa lgk i stawia wierzacego w sy-
tuacji partnera Boga w realizowaniu swego szcze¢scia wiecznego
w aktywnej mitosci wobec uczucia leku*°.

Mitosci Boga sprzeciwia si¢ mitos¢ $wiata. ,Jesli kto mituje
$wiat, nie ma w nim mitosci Boga” (1 ] 2,15). Cztowiek pod-
dajacy sie pozadliwosci $wiata, przeciwstawia si¢ woli Bozej
(por.1] 2,16). Nadeszta bowiem teraz ,ostatnia godzina”, a wigc
koniec tego $wiata i zostala zainaugurowana nowa, zbawcza
rzeczywisto$¢ wprowadzona przez Boga, ktérag mozna nazwac
eschatologiczng promocja $§wiata jako stworzenia Bozego. Kto
odrzuca wszystko, co sprzeciwia si¢ woli Bozej i kieruje si¢ Jego
wola, uczestniczy w tej eschatologicznej promocji §wiata*!.

We weczesnochrzescijariskiej tradycji apokaliptycznej za-
powiedzi konca $wiata taczono z ukazywaniem si¢ falszywych

499 J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 387n.

#0°S. MEDALA, Chodzenie w swiattosci (Pierwszy List sw. Jana), w:
Wprowadzenie w mysl i wezwanie ksigg biblijnych, 10, Ewangelia sw. Jana, Listy
powszechne, Apokalipsa, red. J. Frankowski, R. Bartnicki, Warszawa 1992, 83.

411 Tamze, 79.
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prorokéw i mesjaszéw, co ma nastapic przed decydujaca godzing
wyrokéw Bozych (por. Mt 24). Objawienie si¢ za$ antychrysta
bedzie znakiem zblizajacego si¢ ,dnia Pariskiego” (por. 2 Tes
2,1-12). W 1] 2,18-26 autor ostrzega wierzacych przed fatszy-
wymi prorokami, ktérzy wprowadzajg ich w btad i godza w sama
istote chrzescijaiistwa, podwazajac prawde o Ojcu, Synu i Duchu
Swigtym (Duchu Prawdy — por. 1 ] 4,6; 5,6; a takze 3,24). Autor
Pierwszego Listu Jana okresla ich jako antychrystéw. Modyfi-
kuje jednak poglady wczesniejszych Pism NT, wskazujac ze juz
pojawito sie wielu antychrystéw, przez ktérych dziata szatan. Ci
antychrysci, fatszywi prorocy, ktérzy opuscili wspélnote kosciel-
na, glosza biedy, ktére sa sprzeczne z objawiona rzeczywistoscia
Stowa zycia. Falszywa nauka o Chrystusie i niemoralne zycie
sprawily, ze Jan stawia ich doktryne na pozycji antychrysta*!.
Idea nadejscia antychrysta, ktérego reprezentuja ci, ktérzy
nie uznajg Ojca i Syna (por. 1 J 2,22), odeszli od wspélnoty
wiary i usitujg zwies¢ innych (por. 1] 2,18; 4,1n.), podjeta jest
takze w 2 J 7: ,Na $§wiecie pojawilto si¢ wielu zwodzicieli, ktérzy
nie uznaja, ze Jezus Chrystus przyszedt w ludzkim ciele. Taki
jest zwodzicielem i antychrystem”. Poréwnujac ponadto 2 J 9
21]2,23 0oraz2J 1113 ] 112 1] 3,6 mozna si¢ przekonad, ze
we wszystkich tych tekstach autor méwi o tych samych prze-
ciwnikach wiary, zwodzicielach i antychrystach*3. Ci falszywi
prorocy (por. 1] 4,1), ozywiani przez ducha falszu (por. 1] 4,6)
i majacy ducha antychrysta (por. 1 J 4,3) ulegaja pozadliwosci
tego $wiata (por. 1 J 2,16) i rozpowszechniaja twierdzenia be-
dace zdrada z punktu widzenia nauki Chrystusa (por. 2 J 9)414.
Przyjmowanie glosicieli bledéw prowadzi do wspétuczestnictwa

412 Tamze, 79.

3 S. GADECKI, Wstgp do Pism Janowych, 96; S. MEDALA, Trwanie
w prawdzie (Drugi List sw. Jana), w: Wprowadzenie w mysl i wezwanie ksigg bi-
blijnych, red. ]. Frankowski, R. Bartnicki, 10, Ewangelia sw. Jana, Listy powszechne,
Apokalipsa, Warszawa 1992, 94.

414 M. BEDNARZ, Pisma sw. Jana, 177.
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w ich ztych uczynkach (por. 2 J 11)*1°. Zta za$ nie nalezy nasla-
dowaé, bowiem kto czyni Zle, ten Boga nie widziat (por. 3 J 11).

3. Apokalipsa czyli Ksigga Objawienia, jakie otrzymal Jan

Podstawowe zagadnienia w Eschatologii Apokalipsy

Ostatnia ksigga w kanonie NT — Apokalipsa, czyli ksiega
objawienia, jakie otrzymal Jan od Jezusa Chrystusa (por. Ap
1,1), cata jest eschatologiczna, gdyz cata przygotowuje paruzje.
Nie opisuje jednak jej przebiegu, lecz korczy si¢ zapowiedzia
uwielbionego Chrystusa: ,Przyjd¢ niebawem” (Ap 22,20). Mimo
to mozna w niej znalez¢ antycypowane poszczegdlne rysy paru-
zji 1 sadu, a raczej — Chrystusa Sedziego. Ogélna sceneria sadu
ostatecznego, inspirowana wizja Daniela, nie r6zni si¢ od wzorca
rozpowszechnionego w apokaliptyce judaizmu*16.

W Apokalipsie Janowej, chociaz autor nie postuguje si¢ termi-
nem ,paruzja’, to jednak w tej ksiedze Jezus przychodzi wielokrot-
nie, zanim przyjdzie po raz ostatni. Wszystkie te Jego przyjscia
zawsze wyrazane czasownikiem erchomai — ,przychodzi¢”, juz sa
zadatkami definitywnej paruzji u kresu dziejéw, bedac jej biblijny-
mi typami. Wspélnym elementem owego przychodzenia Jezusa
jest sad, ukazany jako ,Wielki Dzieri Gniewu” (por. Ap 11,18)*7.
Odziedziczony po eschatologii starotestamentalnej termin Ao
erchomenos, w Ksiedze Apokalipsy odniesiony do Jezusa Chrystu-
sa (por. Ap 1,4.8; 4,8), oznacza: , Tego, ktéry stale przychodzi”.
Czgste tez stéwko zachy — ,niebawem, wkrétce”, ilekro¢ odnosi
si¢ do paruzji, to nalezy je rozumie¢ w sensie blisko$ci mierzone;
w skali Boga, u ktérego ,tysiac lat jest jak jeden dzied” (por. 2 P
3,8), a takze w znaczeniu nieodwotalnego u Boga postanowienia.

»Niebawem” wiec, to tyle, co ,,niezawodnie, z pewnoscig™*18.

415 J.GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 400.

416 A. JANKOWSKI, Eschatologia Nowego Testamentu, 131.
47 Tamze, 231.

418 Tamze, 84.
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Apokalipsa podejmuje kilka doniostych zagadnien, nadajac
im nowg forme. Sg to: oczekiwanie bliskiego konca i zwigzana
z nim postaé antychrysta, trwajace tysiac lat krélestwo mesjan-
skie, sad i ostateczne dopelnienie. Na poczatku i na koricu swej
ksiegi Jan oznajmia, ze ,chwila jest bliska” (Ap 1,3; 22,10). Zas
chwalebny Pan przyrzeka: ,Przyjde niebawem” (Ap 22,12.20).
Ksiega Apokalipsy zostata wige zredagowana w kontekscie ry-
chtego przyjécia Pana*!?.

Obietnice i oczekiwanie rychtego korica, ktéry jest wielo-
krotnie zapowiadany w Apokalipsie, wykorzystano réwniez jako
argument pobudzajacy do wytrwania w wiernosci. Jest on oczeki-
wany przez tych, ktérzy aktualnie sg przesladowani. Dlatego jest
juz teraz kontemplowany w wizjach proroczych Jana Apostota.
Z powodu oczekiwania korica, ksiega wizji nie zostaje ,zapiecze-
towana” (Ap 6-11), bo jej zadaniem jest podniesienie na duchu
nie tylko zapowiadajac koniec przesladowan i zwycigstwo prawdy

i Chrystusa, ale takze zaznaczajac, ze dokona si¢ to ,niebawem”

(Ap 1,1; 22,6). Czas jest krétki (Ap 6,10) i szatan jest Swiadom
tego faktu (Ap 12,20; 20,3), dlatego rozpoczat przesladowanie
»Reszty potomstwa Niewiasty” (Kosciota). Wierzacy musza wy-
korzysta¢ czas na poprawg, bo pozostato go niewiele (Ap 3,20;
14,6). Pan jest blisko, w drzwiach (Ap 3,20). Jego wejécie bedzie
niespodziewane, jak przyjécie ztodzieja (Ap 3,3; 16,15) i rozpo-
cznie sie od sadu nad wszelkg nieprawoscia. ,Smieré pierwsza”,
dotykajaca wszelka nieprawos¢ i jej stugi, poprzedzi uwiezienie
szatana ,na tysigc lat” (Ap 20,1-3). Po tym fakcie eschatolo-
giczny dramat zaktada ,pierwsze zmartwychwstanie” dotyczace
jedynie meczennikéw (Ap 20,4-5). Pod koniec ,tysiaca lat” na-
stapi zwolnienie szatana, ktéry wraz przeciwnikami Chrystusa
zaatakuje ,,Oblubienice Baranka” (Koscidt) i oblegnie ,Miasto
Boze” (Ap 20,9). Poniesie jednak ostateczng kleske i zostanie
wrzucony do ,jeziora ognia” (obraz piekta), co moze oznaczaé
koniec jego egzystencji albo skoriczenie wséréd wielkich mak.

419 J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 538.
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Koniec ,tysigcletniego krélestwa” zaktada ustanie panowania
szatana i ,drugie zmartwychwstanie”. Dotyczy ono wszystkich,
poza meczennikami, ktérzy ozyli juz przed ,tysiacem lat” (Ap
20,12-13). Wszyscy oni wyszli ze ,$mierci i otchtani” i zostali
osadzeni wedlug swoich czynéw. Ludzie Zli razem ze ,$miercig
i otchlania” zostajg wrzuceni do ,jeziora ognia” czyli do piekla
(Ap 20,11-15). Dla sprawiedliwych zas i me¢czennikéw rozpo-
cznie si¢ zycie wieczne w ,Miescie Boga” (Ap 21)4%.

Apokalipsa jest ksigga nadziei i wezwaniem do wiernosci.
Mozna by wnioskowa, ze ,to, co musi si¢ sta¢” oznacza dla au-
tora przysztos¢ eschatologiczng. Ale czy tylko przysztosé? Autor
otrzymat polecenie napisania juz tego ,,co jest, i co potem musi si¢
sta¢” (Ap 1,19)*1. Pragnie méwié¢ o wydarzeniach ostatecznych,
ale juz si¢ spetniajacych. Chce méwié o przysztosci, ale mocno
osadzonej w terazniejszosci, w obecnym eonie rozumianym jako
eon ostateczny*?2.

Wydaje sig, ze streszczeniem przestania eschatologicznego
Apokalipsy jest fragment 11,15-18, umieszczony w samym
srodku ksiegi*?3: ,A w niebie powstaty donosne glosy, méwigce:
«Nastato nad swiatem krélowanie Pana naszego i Jego Pomazan-
ca, i bedzie krélowaé na wieki wiekéw!» A dwudziestu czterech
Starszych, zasiadajacych na tronach swych przed tronem Boga,
padlo na oblicza i pokton Bogu oddato, méwiac: «Dzigki czyni-
my Tobie, Panie, Boze wszechmogacy, Ktory jestes i Ktéry bytes,
ze$ objat wielka Twa wiadze i zaczat krélowaé. I rozgniewaty si¢
narody, a nadszed! Twéj gniew i pora na umartych, aby zostali
osadzeni i aby da¢ zaptate stugom Twym, prorokom i swigtym,
i tym, co si¢ boja Twojego imienia, matym i wielkim, i aby znisz-

420 S. GADECKI, Wstgp do Pism Janowych, 184n.

421 M. CZAJKOWSKI, Ostatnie proroctwo (Apokalipsa), w: Wprowadzenie
w mys] i wezwanie ksigg biblijnych,10, Ewangelia sw. Jana, Listy powszechne, Apo-
kalipsa, red. ]. Frankowski, R. Bartnicki, Warszawa 1992, 192.

42 R. RUBINKIEWICZ, Eschatologia Ksiggi Apokalipsy, w: Biblia o przy-
sztosci, Lublin 1987, 150.

423 M. CZAJKOWSKI, Ostatnie proroctwo (Apokalipsa), 192.
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czy¢ tych, ktérzy niszcza ziemig»”. Autor Apokalipsy pragnie
wigc pisa¢ o krélowaniu Boga, o gniewie Boga i Jego sadzie,
o rekompensacie dla wiernych swiadkéw Chrystusa i o karze dla
tych, ktérzy zastuzyli na zniszczenie*?*.

Kontekst Apokalipsy stanowi klimat wiary, nadziei i tgsk-
noty oczekiwania na rychte przyjscie Pana. Czy jednak Pan
rzeczywiscie przyjdzie wkrétce? Dlaczego dotad jeszcze nie
przyszedt? (Ap 6,9n.). Wraz z tematem oczekiwania na rychty
koniec pojawia si¢ wigc w Apokalipsie zagadnienie odwlekania
i opézniania si¢ paruzji. Autor thumaczac konieczno$¢ opéznienia
sie ,dnia Pariskiego” podaje dwa argumenty: Pierwszy pokrywa
si¢ z tradycyjna, zydowska ideg pelnej miary, wypelnienia (por.
1 Tes 2,16). Przyjscie Pana nastapi wtedy, gdy okreslona przez
Boga liczba me¢czennikéw osiggnie pelni¢ (por. Ap 6,11). Dru-
gi argument jest specyficzny dla Apokalipsy Janowej. Chodzi
o polaczenie konica czaséw z idea meczenstwa. Przyjscie Pana
uzaleznione jest od gotowosci wierzacych do poniesienia §mierci

za wiare (por. Ap 13,10)*%.

Znaki poprzedzajace paruzje

W Apokalipsie podobnie jak u Synoptykéw (por. Mt24,3-31)
znakami zapowiadajacymi przyjscie Pana sa udreki czaséw osta-
tecznych. Otwarcie przez Baranka szesciu pierwszych pieczeci
ukazuje seri¢ nieszcze$é, jakie nawiedzg ziemig i ludzko$é, zanim
Pan przyjdzie (por. Ap 6,1-16). Fragment ten zawiera elementy
charakterystyczne dla apokaliptyki starotestamentalnej. Autor
odwotuje si¢ do tematu bolesci eschatologicznych. Sad ostatecz-
ny wedtug apokaliptyki poprzedza spotegowane na niebywalg
skalg cierpienia moralne i fizyczne zwiastujace narodziny nowego

$wiata. Jezdzcy apokaliptyczni (por. Za 1,7-15) w Ap 6,1-8 nie

424 E.FIORENZA, Gericht und Heil. Zum theologischen Verstindnis der Apo-
kalypse, w: Gestalt und Anspruch des Newen Testaments, Wirzburg 1969, 346.

425 M. CZAJKOWSKT, Ostatnie proroctwo (Apokalipsa), 193-195;]. SZLAGA,
Apokalzptyczne #C0 Ta nastgpic niebawem” a oczekiwanie paruzji, RBL 28 (1975), 234.
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sg aniotami karzacymi, lecz uosabiaja alegorycznie dokonywane
nieszczgécia. Temat bolesci poprzedzajacych koniec powraca
w wizji siedmiu trab (por. Ap 8,6-9,21). Opisywane tu nieszczgs-
cia wzorowane sg na plagach egipskich, znanych z ksiegi Wyjscia
(por. Wj 7,20-25; 9,24-26; 10,13-15.21-23). Watek nieszczesé
ostatecznych wzorowany réwniez na plagach egipskich powraca
w Ap 15-16 (por. Wj 7,19-21; 9,10-11)*%6.

Podkreslajac straszliwosé wydarzeri poprzedzajacych przyj-
$cie Pana, autor Apokalipsy usituje jednoczesnie wykazaé, jaki
jest ich sens. Beda one karg dla grzesznikéw, jak to ukazano
w wizji siedmiu czasz i siedmiu plag — Ap 15,1; 16,5-6.19. W tej
samej wizji dochodzi jednak jeszcze inny motyw: plagi maja na
celu sktoni¢ ludzi do nawrécenia (por. Ap 16,9.11.21). Podobnie
jak obraz plag, tak réwniez motyw oporu i zatwardzialo$ci serca
zaczerpnigto z ksiegi Wyjscia (,nie” faraona). Takze w wizji sied-
miu trab ukazany jest watek oporu i niecheci do nawrécenia (por.
Ap 9,10-21). Nieszczescia sg wiec wezwaniem do nawrdcenia
skierowanym do mieszkaicéw ziemi. Bogu bowiem nie zalezy
na tym, aby pokaza¢ swa moc i ogrom kar, jakimi dysponuje, lecz
chce sktoni¢ ludzi do poprawy*?’.

Inauguracja czaséw mesjariskich nastepuje wraz przyjsciem na
swiat Chrystusa. Pojawienie si¢ obiecanego Mesjasza wzmogto nie-
nawis¢ szatana i zadze walki o wiadze. Poniewaz jednak teraz Me-
sjasz znalazt bezpieczne miejsce u Bozego tronu, az do chwili, kiedy
pojawi sie ponownie, na krétko, w ostatniej fazie czaséw ostatecz-
nych, gniew szatana obrécit si¢ przeciw ludowi mesjariskiemu, ktéry
musiat szuka¢ miejsca ocalenia na pustyni (por. Ap 12,1-6)*%.

Do eschatologicznych wydarzen autor Apokalipsy wia-
cza tradycje zydowska o walce archaniota Michata z szatanem

(por. Ap 12,7; Dn 10,13.21; 1 Q.M 17,5-7; 11 Q_Melch)*¥.

426 M. CZAJKOWSKI, Ostatnie proroctwo (Apokalipsa), 195-197.
427 Tamze, 198.

428 Tamze, 200.

429 J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 521.
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Wynikiem tej walki jest kleska szatana, stracenie go z nieba na
ziemig (por. Ap 12,9). Nie oznacza to jednak jeszcze jego kleski
ostatecznej. Bedzie on bowiem nadal n¢kat lud mesjaniski (,,Nie-
wiaste i reszte jej potomstwa”— Ap 12,8) i tylko szczegdlna inter-
wencja Boga potrafi udaremni¢ jego zakusy (por. Ap 12,14.16).
Szatan nie pokona ludu mesjariskiego w calosci, jedynie uda mu
sie zwie$¢ niektérych przedstawicieli. W walce porzadku tego
$wiata z Chrystusem zwycigstwo nalezy do tego ostatniego.
Zwycigstwo zapewnia ,Krew Baranka”, a dokonuje si¢ ono juz
teraz przez ,$wiadectwo wiernych” (por. Ap 12,11)*%0.
Eschatologiczna walka dobra ze ztem, ktéra zajmuje si¢ Jan
w Ap 12-20, rozgrywa si¢ na dwu plaszczyznach, metafizycznej
i doczesnej, politycznej. W Ap 13 walka dobra ze ztem przybiera
wyrazne kontury polityczne*l. Do walki z Kosciotem przyste-
puja tajemne istoty: smok, bestia wychodzaca z morza i druga
bestia, ktéra wychodzi z ziemi. Szatan — smok, reprezentowany
jest przez obydwie bestie. Bestia wychodzaca z morza to Im-
perium Rzymskie, obraz krélestwa szatana odznaczajacego si¢
niewiarygodng wprost perwersja. Besti¢ wychodzaca z ziemi
utozsamia si¢ z propagowanym w Azji Mniejszej kultem cesa-
rza. Ap 13,1-10 zawiera aluzje do szykan, z jakimi spotykaja si¢
ci, co uchylaja si¢ od tego kultu. Bestia wychodzaca z morza to
cesarze rzymscy, o ktérych symbolicznie méwi sig, ze jest ich
siedmiu. W Ap 13,11-18 autor podaje szczegédly dotyczace
jednego z nich. Ukazuje go jako antychrysta, ktéry zostat §mier-
telnie ranny, ale rana si¢ zagoita. Moze nim by¢ Neron redivivus,
ktéry usitowat si¢ zabié, lecz przezyt i po powrocie z ucieczki do
Partéw stat sie wielkim przesladowca Kosciota*®2. Wprawdzie

430 M. CZAJKOWSKI, Ostatnie proroctwo (Apokalipsa), 201n.

41 Tamze, 202n.

#2J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 539n. Symboliczna liczba
666 (Ap 13,18) moze oznaczal cesarza Nerona, bo jesli w zapisie tych dwéch
stéw (kesar Neron) literami hebrajskimi odczytamy ich wartos¢ liczbowa, to suma
wynosi 666.
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w Apokalipsie podobnie jak w 2 Tes 2 nie spotykamy wprost
terminu: ,antychryst”, jednak nie ma watpliwosci, ze tekst Ap
13,3.11-18 méwi o oczekiwaniu antychrysta, ktéry doprowadza
do paruzji Chrystusa. Nadto, przed nadejsciem konca, Jan Apo-
stot oczekuje jeszcze upadku Imperium Rzymskiego, zwanego
Babilonem i Wielka Nierzadnica w Ap 1743,

Wizja Imperium Rzymskiego jako narzedzia szatana, ktéry
toczy na ziemi eschatologiczng walke z dobrem, powracaw Ap 17.
Symbolem Rzymu jest ,Niewiasta, Wielka Nierzadnica i Wielki
Babilon”. Niewiasta dosiada bestii (por. Ap 17,3)*3%. Okre§lenie:
»,Wielki Babilon” (Ap 17,5) znane jest z ksiag prorockich
(Iz 13-14; Jr 50-51), a w pézniejszym judaizmie odnoszono go
do Imperium Rzymskiego, widzac w nim uosobienie doczesnych
poteg politycznych wrogich Bogu i Jego ludowi*®>.

Eschatologiczny dramat czaséw ostatecznych otrzymuje
w Apokalipsie szczegélny odcient ze wzgledu na oczekiwanie
tysigcletniego krolestwa mesjaiskiego*36. Mialoby ono nastapi¢
przed powszechnym zmartwychwstaniem i sadem ostatecznym
(por. Ap 20,1-6). Idea ta ma apokaliptyczny rodowéd, poniewaz
spotykamy ja juz w literaturze judaistycznej: Ksigga Henocha
etiopska 91,12nn.; 93; Apokalipsa Barucha syryjska 29,3; 4 Ksie-
ga Ezdrasza 7,28n.; Ksiegi Sybilli 3,652nn. Razem z Chrystusem
beda krélowad juz tu na ziemi meczennicy i ci wszyscy, ktérzy
nie oddali poktonu Bestii. Krélestwo to jest wolne od wszelkiego
zta, gdyz szatan pozostaje w tym czasie zwiazany. Ci, ktérzy wraz
z Chrystusem panuja tysiac lat, beda nastepnie uczestnikami no-
wego Jeruzalem. Wizja ta jest nie tylko wezwaniem do wytrwa-
tosci w przesladowaniach i gotowosci na meczeristwo. Suponuje
takze sad nad $wiatem jako Bozym stworzeniem. Wprawdzie ze
wzgledu na grzechy jego mieszkanicéw $wiat ulegnie zagladzie,

433 Tamze, 540.

434 M. CZAJKOWSKI, Ostatnie proroctwo (Apokalipsa), 203.
45 A. LANCELLOTTI, Apocalisse, Roma 1970, 141.

436 H. BIETENHARD, Das tausendjiriges Reich, Ziirich 19552,
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ale ze wzgledu na panowanie Chrystusa i Jego wiernych jest on
ukazywany jako szczesliwa egzystencja. Jest to bowiem panowa-
nie ziemskie, Czasowo—przestrzenne437.

Biblijnym uzasadnieniem idei ,tysiacletniego krélestwa”
w mysli judaistycznej byly teksty ST: Ps 90(89),4.15 oraz
Iz 65,22. Wymieniona w nich symboliczna liczba ,tysiac”
(tysiac lat u Boga jest jak jeden dzien) zaznacza raczej ideg
teologiczng niz trwanie chronologiczne. W tekstach tych idea
raju czy wyjscia z Egiptu spetnia rol¢ pierwowzoru i typu epoki
mesjanskiej. Nadejscie Mesjasza przywréci wszystkim rzeczom
ich doskonatos¢, a wiec i dlugowiecznosé (niesmiertelnosé —
por. Iz 65,22). Krélestwo mesjanskie potrwa tysigc lat (por. Ps
90[89],4). Wedtug tradycji zydowskiej krélestwo mesjariskie
wypelnia przepowiedni¢ pobytu w raju, a t¢ wyznacza liczba
1000. Justyn Meczennik w ,Dialogu z Tryfonem” nr 81 cytuje
1z 65,22 i Ps 90[89],4 uzasadniajac, ze Mesjasz przywraca do-
skonato$¢ warunkéw zycia w raju. Od czasu przyjscia Chrystusa
i Jego zwycigstwa paschalnego szatan zostal pokonany, a raj na
nowo otwarty. Teraz szatan jest ,zwigzany”, a wkrétce zostanie
unicestwiony. Teraz trwa okres o nieokreslonej dtugosci (tysige
lat stanowi wymiar teologiczny, a nie chronologiczny), w kté-
rym ludzie w lacznosci z Chrystusem, Zwyciezca nieprzyja-
ciela poczatkéw, moga zy¢ jako ludzie nowego stworzenia,
wskrzeszeni i poddani Jego jedynej wiadzy. Sa w raju i kréluja
z Chrystusem. Uwolnieni od szatana, uczestnicza w wielkim
sadzie, ktéry jest potepieniem zta przez Boga i ogloszeniem
zwyciestwa. Oczekuja, Ze to, co jest jeszcze zapowiedzia, zosta-
nie na koficu jawnie wypetnione*38.

W apokaliptyce zydowskiej czas szcze¢sliwego panowania
Mesjasza pojmowany byt jako faza posrednia miedzy obecnym
czasem préb i doswiadczen zyciowych a ostatecznym szczesciem

#7 J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 541n.
48 P PRIGENT, Spojrzenic na Apokalipse, thum. P. Sawicka, Warszawa
1986, 75-80.
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zbawionych w niebie. T¢ judaistyczng idee szczesliwego krélestwa
Bozego na ziemi przejeta tez Ksiega Apokalipsy $w. Jana. Nowe
znaczenie i nowg tre$¢ temu pojeciu nadaje fakt tysiacletniego
panowania Chrystusa w Jego Kosciele od poczatku az do pa-
ruzji. Warunkiem tego szczgsliwego diugiego Millenium (tysigc
— przenosnie oznacza wielkg ilos¢) trwania Kosciota jest izolacja
szatana na ten czas, by ograniczy¢ dzialanie zta*’. Zamkniecie
szatana w czelusci ogranicza jego zle moce i dlatego nie jest on
w stanie zwyciezy¢ Kosciota (por. Mt 16,18;] 16,33).

Sad ostateczny

Po zakoniczeniu tysiagcletniego krélestwa nastapi ostatni akt
walki dobra ze ztem, ktérym bedzie sad powszechny o charak-
terze karzacym. Poprzedzony zostanie walka z Gogiem i Ma-
gogiem, w ktdrej unicestwieni zostana szatan, bestia i fatszywy
prorok (druga bestia). Sagdu dokona Bég (przez Chrystusa?),
a kryterium sadu beda (zle) czyny (por. Ap 20,7-15)*0. Ta-
jemniczy symbol Goga i Magoga wziety zostal z Ez 38-39,
gdzie wojska Goga z kraju Magoga**! napadaja Judejczykéw.
Ich niszczycielski marsz nagle powstrzymuje Bég i nastaje era
mesjariskiego pokoju. Gog i Magog stali si¢ symbolem wszel-
kich sit wrogich Bogu. Jan Apostot przejmujac w Apokalipsie
te ideg¢ zobrazowat ostateczng rozprawe¢ Boga z wrogami (por.
Ap 20,8-9). Karg dla przeciwnikéw jest niszczgcy ogien, ktéry
spada na nich z nieba. Kara ta przypomina wyrok na Sodome
i Gomorg (por. Rdz 19,24n.) i symbolizuje doszczetng zaghade.
Odtad zto juz nigdy nie przeciwstawi si¢ Bogu. Podobna kara
wrzucenia do ,,ognistego jeziora siarki”, czyli piekta wiecznego

439 P, OSTANSKI, Objawienie Jezusa Chrystusa. Praktyczny komentarz do
Apokalipsy, Zabki 2005, 320.322.

440 J.GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 542.

#1 Chodzi o tereny lezace w péinocnej czesci Azji Mniejszej nad Morzem
Czarnym, ktérych mieszkanicy znani sa ze swej wojowniczosci. Jézef Flawiusz
nazywa ich ludami ciemnosci (Ant. 1,6,1).
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potepienia, dosigga ,szatana, besti¢ i falszywego proroka” (por.
Ap 20,10)%2.

Chociaz w Apokalipsie nie wyst¢puje termin ,sedzia”, to
jednak wielokrotnie méwi si¢ o sadzie. Zestaw okolicznosci
wskazuje na to, ze Chrystus podczas paruzji przyjdzie na sad
ostateczny. Wtedy odplaci kazdemu wedlug jego czynéw (por.
Ap 22,12). W kazdym liscie do siedmiu Ko$ciotéw Chrystus
dokonuje osadu nagradzanych czynéw i wymierza kar¢ za grze-
chy (por. Ap 2-3). Rysy Chrystusa — Sedziego daja si¢ zauwazy¢
w obrazie zniwa i winobrania (por. Ap 14,14-20; 19,15). Inny
akt Wielkiego Dnia Gniewu ukazuje Jezusa — jako Stowo Boga,
ktéry sadzi, walczy i zwycigza begdac ostateczng i absolutng
Prawda (por. Ap 19,13.15.21)*3. Autorowi Apokalipsy chodzi
nie tylko o ukazanie kary dla zlych, ale takze o zadanie osta-
tecznej kleski samemu ztu (szatanowi). Zapowiedz godziny sadu
przedstawiajg trzej aniotowie (por. Ap 14,6-13). Obraz sadu
ilustruja w Ap 14,14-20 zniwa i winobranie zaczerpnigte ze
ST (Iz 17,5; 27,12; 63,3nn.; Jr 25,30; J1 4,12.14). W Ap 18 Jan
podaje kolejne szczegdty sadu wraz z motywacja tej straszliwe;j
kary. Upadek Babilonu, symbolu zta utozsamianego z batwo-
chwalstwem i przesladowaniami wierzacych w Chrystusa, bedzie
wielki i spowoduje ptacz i lament ludzi z nim zwigzanych. Inng
wizje sadu i kary znajdujemy w Ap 19,11-21, gdzie Chrystus
przedstawiony jako Krél kr6léw i Pan panéw wraz ze swym woj-
skiem odnosi druzgocace zwyciestwo nad Bestia, krélami ziemi,
fatszywym prorokiem i ich wojskiem**4.

Wraz z sadem ostatecznym dokona si¢ powszechne zmar-
twychwstanie, zwane réwniez ,drugim zmartwychwstaniem” 44,
ktére Jan przedstawia w wizji: ,,Zobaczylem tez, ze przed tronem

442 P. OSTANSKI, Objawienie Jezusa Chrystusa. Praktyczny komentarz do
Apokalipsy, 329.

43 A. JANKOWSKI, Eschatologia Nowego Testamentu, 131-135.

444 M. CZAJKOWSKI, Ostatnie proroctwo (Apokalipsa), 204-208.

#5 O, pierwszym zmartwychwstaniu” czytamy w Ap 20,5-6.
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(Boga) stoja umarli, wielcy i mali” (Ap 20,12n.). Oczekiwania
na powszechne zmartwychwstanie znajdujemy tak w Biblii
(np. Dn 12,2; Dz 26,23; 1 Kor 15,20), jak réwniez w judaizmie
pozabiblijnym (np. 1 Hen 51,1; 4 Ezd 7,32-43; 2 ApBar 30,2;
42,8; 49-52), gdzie wyraznie taczono je z powszechnym sadem.
Zmartwychwstanie i sad obejmie wszystkich ludzi, niezaleznie
od rodzaju $mierci i miejsca, gdzie znajduja si¢ po niej. Kazdy
zmartwychwstanie, aby stana¢ przed Sedzig*4.

Opisujac przebieg rozprawy sadowej na Sadzie Ostatecznym
autor Apokalipsy postuguje si¢ metafora dwéch ksiag, w kté-
rych odpowiednie zapisy sa podstawg wydania wyroku (por. Ap
20,12-13.15). Pierwsza ksi¢ga jest rejestrem ludzkich czynéw
(,osadzeni beda wedtug swoich czynéw, zgodnie z tym, co byto
zapisane w ksiegach” — Ap 20,12n.). Taka ksi¢ge czynéw ludz-
kich wspomina w ST juz Iz 65,6; Jr 22,30 i Dn 7,10. Wedtug
apokaliptyki Zydowskiej aniotowie przygotowuja na sad zapis
czynéw ludzkich i anielskich (por. 1 Hen 89,61-64.68-71; 90,20;
ApBar 24,1; 4 Ezd 6,20). Bég posiada rejestr czynéw ludzkich,
gdyz kazdy wlasnym postepowaniem wypisuje sobie przysztos¢.
»2Rozwiniecie ksigg” oznacza, ze wkrétce wszystko stanie sig
wiadome, bo Sad Ostateczny bedzie publicznym ujawnieniem
wszystkich spraw ludzkich. Druga ksiege nazwano ,Ksiega
zycia”. Réwniez t¢ ksigge wspomina Biblia (np. Ps 69[68],29;
Iz 4,3, Flp 4,3), zas Jan Apostot pisze o niej w Ap 3,5; 13,8;
20,12.15. Ksiega zycia jest symbolicznym spisem zbawionych,
czyli tych, ktérzy swoim zyciem dobrowolnie odpowiedzieli na
powotanie Boze do zycia w niebie i konsekwentnie wykorzystali
taske wybrania. Wedlug zapisanych wigc w ksigdze (ztych lub
dobrych) czynéw albo w ksigdze zycia, nikt na Sadzie Ostatecz-
nym nie uniknie zastuzonej kary ani nikt nie utraci swojej nagro-
dy. Wszyscy ludzie dzielg si¢ na tych, ktérych imiona sg zapisane
od zalozenia $wiata w ksiedze zycia (por. Ap 13,8), i na tych,

46 P. OSTANSKI, Objawienie Jezusa Chrystusa. Praktyczny komentarz do
Apokalipsy, 332n.
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ktérych imion tam nie ma. Ci nie zapisani sami wykreslili sig,
oddajac czesé Bestii. Dlatego na mocy wyroku sadu ostatecznego
poniosa wiekuistg kare. Stang si¢ uczestnikami ,,$mierci drugie;j”
(por. Ap 20,14), czyli wiecznego potepienia, bo do korica trwali
w ,$mierci pierwszej”, czyli w grzechu*¥’.

Nowe niebo i ziemia

Ostatnim faktem eschatologicznym ukazanym w Apokalip-
sie jest wieczne szczeécie zbawionych w niebie. Ksiega ta jest
jedyna w NT szerzej opisujaca niebo. Ukazane jest ono w wizji
metaforycznej nowej Jerozolimy (por. Ap 21). Ziemia i niebo
tworza jeden niebiariski $wiat, ktéry ma ksztalt czworoboku
z dwunastoma bramami, wysadzanymi drogocennymi kamienia-
mi. Blask, §wiatlo, bogactwo i inne ziemskie metafory stanowig
wyraz szczedliwosci, w ktérej nie ma juz miejsca na tzy i zatobe.
Centralnym oredziem nauki o niebie jest w Apokalipsie miesz-
kanie Boga i Baranka w tym miescie, czyli trwata juz wspélnota
zbawionych z Bogiem i Chrystusem*48.

Niebo jest gtéwnym przedmiotem nadziei chrzescijariskiej,
ukazane w Apokalipsie jako rzeczywisto$¢ eschatologiczna prze-
znaczona dla tych, ktérzy do korica wytrwaja przy Panu. Wizje
wstepng w szeregu obrazéw, przedstawiajacych ostateczny los
wybraricéw Bozych, majacych zy¢ z Bogiem w niebie, stanowi
pieczetowanie stug Boga (por. Ap 7,1-8). Symboliczna liczba
144000 opieczgtowanych (12 x 12 x 1000) oznacza nieprzeli-
czong rzesz¢ Ludu Bozego Pierwszego i Nowego Przymierza
(por. Ap 7,10). ,Wielki ttum, ktérego nikt nie mégt policzy¢” jak
i 144000 opieczetowanych wskazujg na symbol absolutnej petni
zbawionych. Ich strojem jest biala szata, symbol przynaleznosci
do nowego, chwalebnego $wiata, a w dtoniach niosg palmy ozna-
czajace ostateczne zwyciestwo i triumf oraz udzial w kulcie nieba

(por. Ap 7,9n.15). Ludzie ci przeszli zwycigsko przez cierpienia

447 Tamze, 332n.
48 J. GNILKA, Teologia Nowego Testamentu, 543.
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i prze§ladowania czaséw ostatecznych i wykorzystali zbawcza
moc Krwi Chrystusa. W zamian za mestwo i wierno$¢ czeka ich
teraz nagroda przedstawiona w starotestamentalnych obrazach
zbawienia. Jest nig namiot — symbol Bozej zbawczej obecnosci;
Baranek — Pasterz, ktéry ich pasie, tak ze nie odczuwaja juz
upatu, glodu i pragnienia, bo poi ich ze Zrédta wody zycia. Bég
za$, przed ktérego tronem czes¢ Mu oddaja w Jego $wiatyni
wiecznej, ociera im tzy z oczu (por. Ap 7,15-17). Liczba 144 000
zbawionych w niebie powraca w Ap 14,1-5. Przedstawiono nig
symbolicznie rzesze¢ tych, ktérzy majg imi¢ Baranka i Jego Ojca
wypisane na czotach i ktérzy zostali wykupieni z ziemi. Ludzie
ci sg dziewicami, bo pozostajac wierni Bogu i Chrystusowi nie
ulegli batwochwalstwu (por. takie rozumienie dziewictwa w Jr,
Ez, Oz i So). Nalezg do Boga jako pierwociny zbawionych
i towarzyszac juz stale Chrystusowi uczestnicza w niebianskiej
liturgii ze §piewem nowej piesni (por. Ap 14,3)*%.

Ostateczny los wybranych ilustruje wizja nowego nieba i zie-
mi, bedaca ukoronowaniem catego oredzia eschatologicznego
Apokalipsy (21). Bég ogtasza uroczyscie: ,Oto czyni¢ wszystko
nowe!” (Ap 21,5). Wizjoner Jan za$ stwierdza: ,Ujrzalem nowg
ziemig i niebo nowe” (Ap 21,1). W nowym $wiecie niebiariskim
centralne miejsce zajmuje ,,Swit;te Miasto — Jeruzalem Nowe”
(Ap 21,2) opisane doktadniej w Ap 21,2-4.9 — 22,6%0. Jeruza-
lem niebianskie to jedno z débr zbawczych znanych z innych
Pism NT (por. Ga 4,26; Hbr 12,22) oraz z pozabiblijnej litera-
tury zydowskiej (por. 4 Ezd 7,26; 8,52; 10,27). W Apokalipsie
przeciwstawia si¢ je bezboznemu Babilonowi jako Oblubienice
Baranka i ,,Przybytek Boga wsréd ludzi” (por. Ap 17,1; 21,3.9).
Tak spelniaja si¢ zapowiedzi ST o zamieszkaniu Boga razem
z Jego ludem (por. Kpt 26,11n.; Jr 38,33; Ez 37,27; Za 2,14n.).
Wspélnota z Bogiem bedzie doskonatym pokrzepieniem i pocie-

449 M. CZAJKOWSKI, Ostatnie proroctwo (Apokalipsa), 210-213.
40 Opis nowego kultu oddawanego Bogu w nowej liturgii w Nowej Jerozo-
limie znajdujemy w Ap 22,1-6.
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cha dla wyznawcéw Chrystusa, bo oznacza koniec ich cierpien,
nieszczg$é i $mierci (por. Ap 21,4). Nowe Jeruzalem jest miastem
Ludu Bozego, ktérego nowa cz¢sé stanowi Kosciét Apostolski
(por. Ap 7,4; 21,14). Doskonate ksztalty tego miasta (czworobok
z symboliczng liczbg bram: [4 x 3 = 12] i warstw fundamentéw
[12]) oraz najdrozsze i najszlachetniejsze materialy, z jakich je
zbudowano, majg by¢ oznakami chwaty Bozej stanowiac rzeczy-
wisto$¢ nadprzyrodzong Nowej Jerozolimy (por. Ap 21,18-21).
Zamieszkuje w niej Bég i Baranek, ale bez §wiatyni, bo wystar-
czy sama Jego chwatla zastgpujaca réwniez inne §wiatta (por. Ap
21,1.3.11.23; 22,5). W Swietym Miescie — Jeruzalem Nowym
roé$nie drzewo zycia i plynie rzeka z wodg zycia, z ktérej jak ze
zrédta Bég napoi spragnionych (por. Ap 21,6; 22,1n.). Ta wizja
ostatecznej rzeczywisto$ci wyraznie nawigzuje do raju szczesli-
wosci pierwotnej (por. Rdz 2,9-10; 1z 55,1; Ez 47,1-12; J1 4,18;
Za 14,8) i oznacza, ze zbawiona ludzko$¢ odzyskuje utracone
szczescie® !,

Obraz Nowej Jerozolimy niebianskiej ukazuje wiec, ze Bég
zamieszka ostatecznie posréd swego ludu (por. Ap 21,3). Cale
miasto staje si¢ $wigtynig, w ktérej mieszka Bég, a whasciwie On
sam jest §wiatynia, w ktérej gromadzi si¢ cata zbawiona ludzkosé.
Wraz z Bogiem mieszka tu Baranek, ktérego zmartwychwstate
ciato zajmuje miejsce $wiatyni (por. Ap 21,22, a takze ] 2,21n.). To
w Nim wszyscy ludzie jednoczg si¢ z Bogiem. Chwalebny Chrystus
jest punktem zgromadzenia catej ludzkosci, bo On sam jest odtad
$wiatynia. Jako apokaliptyczny Baranek, poslubia nowa odkupiona
ludzkos¢ (Kosciét — por. Ap 19,7-9) w swiattosci niebiariskiej, kt6-
ra jest On sam (por. Ap 21,23-24). Chrystus jest podstawg nowego
zycia Bozego, zrédtem Bozego swiatla i Bozej obecnosci (por. Ap
22,5.16), bo wszystko skupia si¢ w Chrystusie*?2.

W koncowej wizji Ap 22,13 Chrystus przedstawia si¢
uroczyscie: ,Jam Alfa i Omega, Pierwszy i Ostatni, Poczatek

#1 M. CZAJKOWSKI, Ostatnie proroctwo (Apokalipsa), 214n.
42 M. BEDNARZ, Pisma sw. Jana, 237n.
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i Koniec (ho pritos kai ho eschatos, hé arché kai fo telos). Tytuty
protologiczne Chrystusa: ,Pierwszy i Ostatni” (bo protos kai ho
eschatos) znajdujemy réwniez w poczatkowych wizjach w Ap
1,17; 2,8). Samookreslajac si¢ stowami ,Alfa i Omega” oraz
»Poczatek i Koniec” Jezus przypisuje sobie cechy, ktérymi na-
zywa siebie sam Bég w Ap 1,8; 21,6. Chrystus przedstawiajac
sie tymi tytutami podkresla, ze tak jak Bég dziata On zawsze,
bo jest wieczny. Ukazuje bowiem w sobie transcendencje Boza
w czasie wyrazona pierwsza i ostatnig literg alfabetu greckiego
(A4 Q). Stowami: ,Pierwszy i Ostatni” wyjasnia, ze bedac Synem
Bozym jest wiekuisty jak Bég. Kolejne samookreslenie Chry-
stusa: ,Poczatek i Koniec” (hé arché kai to telos) wyraza t¢ samg
prawde, a ponadto wskazuje, ze Jezus jako ostateczny Zwyciezca
jest docelowym ,Koricem”, ku ktéremu wszystko zmierza, aby
mieé udziat w petni zbawienia*>3.

Zakonczenie Apokalipsy nawigzuje bezposrednio do litur-
gii. W Ap 22,1-6 znajdujemy opis nowego kultu oddawanego
Bogu w nowej liturgii w Nowej Jerozolimie. Chodzi tu o liturgie,
ktéra zapowiada przyjscie Pana i wzywa chrzescijan do przyje-
cia Go. Miasto Swigte, o ktérym pisze Jan, jest terenem Scisle
sakralnym, tak jak Syjon, dlatego nie moze tam przebywaé nic
godnego klatwy (por. Ap 22,3). Wokét tronu Boga i Baranka
zgromadzeni wierni sprawuja doskonala liturgi¢ uwielbienia
wpatrujac si¢ w Jego oblicze (por. Ap 22,3-4). Tak tez spelnia si¢
blogostawieristwo (makaryzm) Jezusa, ze ludzie ,czystego serca
Boga oglada¢ beda” (Mt 5,8). Dopiero w niebie mozna ogladaé¢
Boga ,twarza w twarz” i ,bedziemy w peini do Niego podobni,
bo ujrzymy Go takim, jakim jest” (por. 1 Kor 13,12; 1 ] 3,2)%4.

Ostatnie wersety Ap 22 parafrazuja liturgi¢ eucharystyczna,
w ktérej biorg udzial ochrzezeni, ktérzy wyptukali swe szaty we

#3J. KOZYRA, Jezus Chrystus jako ARCHE. Protologia chrystologiczna
pierwotne; tradyci apostolskiej Nowego Testamentu w interpretacji rdzenia -arch,
Katowice 2001, 237-241.

4 G. RAVASI, Apokalipsa, ttam. K. Stopa, Kielce, 2002, 191.
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Krwi Baranka (por. Ap 7,14; 22,14). Slady tej liturgii znajdu-
jemy juz w Ap 2-3 w Listach do siedmiu Ko$ciotéw. Osnowe
liturgiczna spotykamy takze w wizjach przedstawionych w Apo-
kalipsie. Liturgiczne $piewy uwielbienia i dzigkczynienia roz-
brzmiewaja w Ap 19,1-9 (Amen, Alleluja), a takze w watkach
kultycznych w Ap 4,9-11; 5,8-14; 7,11; 11,16-18 oraz 14,2n.
Chrzest i eucharystia wskazuja na wyjatkows tacznoséé i komunie
z Chrystusem. Kontekst wigc liturgii eucharystycznej przynosi
wyrazne aluzje do chrztu. W Apokalipsie rozmysla si¢ w kate-
goriach kultycznych ukazujac obrazy liturgiczne i powtarzajac
stowa wypowiadane przez pierwszych chrzescijan sprawujacych
kult. Jest to interpretacja liturgii przekraczajaca jej perspektywy
ziemskie. Kult jest antycypacja Korica, czyli pelni krélowania
w niebie z Chrystusem, ktéry przyjdzie jako ostateczny Zba-
wiciel. Modlitwa liturgii apokaliptycznej ,,PrzyjdZz Panie Jezu!”
(Ap 22,20) podkresla, ze sprawowanie kultu umozliwia nam juz
teraz uczestniczenie w rzeczywistosci, ktéra osiagnie swa petnie¢
w liturgii niebianskiej**. W niebie bowiem bedziemy zgroma-
dzeni przed obliczem Pana w Jego domu*°.

Niebo jest dla zwycigzcéw. Bég zapewnia przez autora
Apokalipsy: ,Zwyciezca to otrzyma. Ja bede dla niego Bo-
giem, a on bedzie dla Mnie synem!” (Ap 21,7; por. takze Ap
2-3)*7. Chrzescijanin, ktéry za zycia pragnat Boga i otrzymat
taske zbawczg Chrystusa, moze uwazac si¢ za zwyciezce, bo
uczestniczy w triumfie Chrystusa nad grzechem i sitami zta
i partycypuje w godnosci synostwa Bozego (por. Rz 8,14-17;
Ga 4,6)*8.

45 P PRIGENT, Spojrzenie na Apokalipsg, 100-102.

6 D. MOLLAT, Apokalipsa dzisiaj, tlum. J. Zychowicz, Krakéw 1992,
194.

47 O zbawionych nazywanych zwyciezcami pisze Jan w Apokalipsie juz
w Listach do siedmiu Kosciotéw (Ap 2-3).

458 P. OSTANSKI, Objawienie Jezusa Chrystusa. Praktyczmny komentarz do
Apokalipsy, 340.
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KONKLUZJA

Cechg charakterystyczng zbioru pism Janowych w NT
(J; 1-3 J; Ap) jest odwotywanie si¢ do autorytetu Jana Apostota
(,Filar Kosciota”), ucznia Jezusa i gwaranta tradycji apostolskiej.

Specyfika eschatologii biblijnej jest potaczenie wydarzen
zwigzanych z blizszg i bardziej odlegta przysztoscia z interwen-
cja Boga Zbawcy. Zapowiedziany przez Prorokéw eon przyszty
jako krélowanie Boga zaprowadzi er¢ mesjariska, zakoriczong
ostateczng interwencja Boga w ,,Dniu Pariskim”, bedacym dniem
kary dla ztych i zmartwychwstaniem do zycia wiecznego ludzi
wiernych Bogu.

W nauce dotyczacej eschatologii w N'T podkresla si¢ prze-
de wszystkim rozpoczgcie czaséw ostatecznych od wejscia na
swiat Jezusa Chrystusa, ktéry przyniesie pelni¢ ostatecznego
zbawienia przy paruzji. Eschatologia NT w znaczeniu szerszym
dotyczy tego, co juz si¢ zaczeto od Jezusa, ale si¢ jeszcze nie do-
petnito, a wypelni si¢ dopiero w dniu ostatecznym. Obecny eon
eschatologiczny jest wiec ambiwalentny, zaznaczony przez ,juz
i jeszcze nie”. Dlatego juz teraz mamy do czynienia z nowoscig
eschatologiczna, ktéra w Ewangelii Jana nazywa si¢ ,godzing”
zbawienia. Paruzja za$ przyniesie jedynie intensywniejsze (do-
pelnione) zbawienie, ktére juz jest czgSciowo dostepne. Ta do-
stepnos¢ daréw zbawczych juz w czasie obecnym, chociaz jeszcze
nie w pelni, charakteryzuje réwniez eschatologi¢ Pism Janowych.
Dlatego méwi si¢ u Jana o eschatologii czgsciowo zrealizowane;.
W przysztosci bowiem oczekuje si¢ jedynie ostatecznego aktu
eschatologii.

Najbardziej wyrézniajaca si¢ cecha eschatologii Janowej jest
jej perspektywa chrystologiczna. Jan Apostot akcentuje obecnosgé
Chrystusa w zyciu sakramentalnym Kosciota (chrzest, eucha-
rystia, liturgia — kult, szczegélnie w Apokalipsie). Wydarzenia
za$ konicowe dokonane zostang przez Chrystusa wraz z Jego
przyjSciem na sad i zmartwychwstanie. Odtad wierni juz zawsze
zy¢ beda z Chrystusem w niebie. Tak wiec eschatologia Janowa
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podporzadkowana jest nauce o Jezusie Chrystusie. Wraz z Nim
bowiem wczeséniejsze oczekiwania zbawienia staja si¢ realnie
obecne teraz. Swiat niebiariski jest juz dostepny przez wiarg
w Jezusa Chrystusa, za$ paruzja go w pelni zrealizuje.

Eschatologia w poszczegélnych Pismach Janowych koncen-
truje si¢ réwniez na Chrystusie i na Jego dziele zbawczym oraz
faktach eschatologicznych, jakich dokona w przysztosci.

W Ewangelii Jana zauwazamy dwie perspektywy escha-
tologiczne: (1) Dzigki wierze w Chrystusa juz uczestniczymy
w koricowym dziele zbawczym. (2) Przez udzial w sakramentach
(chrzest i eucharystia) juz antycypujemy w ostatecznym zmar-
twychwstaniu i Zyciu wiecznym, ktére oznacza $cista wspdlnote
z Chrystusem. Po wydarzeniach dnia ostatecznego nastapi kon-
tynuacja sadu, ktéry juz teraz si¢ dokonuje oraz chwalebne zycie
zmartwychwstalych w pelnym zjednoczeniu z Chrystusem.

Perspektywe eschatologiczna Ewangelii Jana najlepiej uka-
zuja podstawowe pojecia traktujace o rzeczach ostatecznych.
O paruzji Ewangelista wspomina rzadko. O zmartwychwstaniu
moéwi w dwéch perspektywach: juz wprawdzie mamy w nim
udzial przez wiare i sakramenty, ale nalezy ono takze do $cistej
eschatologii dnia ostatecznego. Takze sad, ktéry si¢ juz teraz
dokonuje, ma swoje odniesienie ostateczne. Tak sad jak i zmar-
twychwstanie sg $cisle zwiazane z Chrystusem. Przez wiarg
w Chrystusa nie podlega si¢ sadowi skazujacemu i ma si¢ udziat
w zmartwychwstaniu i zyciu wiecznym. Chrystus jest eschato-
logicznym wydarzeniem, ktéry wyzwala ze $mierci i ciemnosci
i prowadzi do $wiatla i Zycia wiecznego.

W Pierwszym Liscie Jana obok eschatologii urzeczywist-
nionej juz teraz przez wiar¢ w Jezusa Chrystusa i udzial w zy-
ciu wiecznym, podkresla si¢ szczegdlnie perspektywe przysztej
ostateczno$ci. Wprost autor méwi o paruzji Chrystusa i o dniu
sadu (por. 1] 2,28; 4,17). Dominuje tez idea dzialania antychry-
sta, poprzedzajacego paruzj¢ (podobnie w 2 i 3 J). Antychrysci
reprezentujg szatana, ktéry sprzeciwia si¢ Bogu i Chrystusowi
i stabszych odwodzi od wiary. Nowoscia eschatologii w 1 J jest
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zwrécenie uwagi na ogladanie zmartwychwstalego Pana, przez
co dokona si¢ w wierzacym chwalebna przemiana ciata na podo-
bieristwo Jego ciata uwielbionego. Osiagniecie zycia wiecznego,
wedtug 1 J, uzaleznione jest od praktycznej mitosci braterskiej,
ktéra jest sprawdzianem tacznosci z Bogiem.

Z kolei podstawowym zagadnieniem eschatologicznym
w Apokalipsie Janowej jest przygotowanie paruzji zapowiadanej
wielokrotnym ,,Przyjde niebawem”. Wspélnym elementem cia-
glego przychodzenia Chrystusa na sad jest ,Dzien gniewu”, za-
pewniajacy ztych o karze, a wiernych o nagrodzie zycia z Bogiem
na wieki. Ostateczne przyjscie Chrystusa poprzedzi ,tysiacletnie
krélestwo”, ktére utozsamia sie¢ z ciggtym przychodzeniem Chry-
stusa jeszcze przed koncem §wiata. Wtedy nastapi ,,drugie zmar-
twychwstanie” do chwaly i potgpienie ztych z szatanem na czele
w jeziorze ognia”. Zbawieni za$ beda mieli udziat w ostatecznym
zwycigstwie Chrystusa w ,Nowym Jeruzalem” po ostatnim akcie
zbawczym Boga tworzacego wszystko nowe. Znakami poprze-
dzajacymi paruzj¢ sg przesladowania i ucisk wierzacych oraz kary,
jakie spadng na przesladowcéw, ukazane w wizji plag biblijnych.
Posiadajg one nie tylko wymiar karzacy, lecz sg tez wezwaniem
do nawrécenia. Eschatologiczna walka dobra ze ztem toczy sig
w Ap na plaszczyznie metafizycznej i doczesnej, politycznej.
Symboliczni wrogowie Chrystusa — smok, bestie i Babilon zosta-
ng ostatecznie pokonani na sadzie ostatecznym, a dla zwycigzcéw
wiernych do korica Chrystusowi przygotowane jest niebo, gdzie
zamieszkaja na wieki razem z Bogiem i Barankiem.

Chrystus jako ostateczny zwycigzca jest wige docelowym
»2Koricem”, ku ktéremu wszystko zmierza. Dzigki liturgii, jak to
podkresla Ap, wierzacy moga antycypowal w ostatecznej rze-
czywistosci, jakg osiagna w niebie. Dlatego wezwanie: ,Przyjdz
Panie Jezu!” jest liturgicznym wolaniem o niebo, w ktérym
uczestniczy¢ bedziemy w godnosci Synéw Bozych.
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MARIOLOGIA

Rozpoczynajac rozwazania na temat mariologii zawartej w pis-
mach Janowych warto zapytac o to, jaki winien by¢ ich charakter.
Francuski teolog Bernard Sesboté stawia pytanie:,,Czy mozna na-
dal méwi¢ o Maryi?”#° Odpowiadajac na nie stwierdza, ze jednym
z warunkéw wiarygodnego méwienia o Maryi jest ukazywanie Jej
postaci w calosci nauki wiary chrzescijafiskiej. Nie mozna méwié¢
o mariologii w oderwaniu od innych traktatéw teologicznych. Jesli
wiec mozna dzi$ zasadnie méwic o mariologii, to tylko w zwiazku
z soteriologia, chrystologia, eklezjologia i innymi dziedzinami teo-
logii. ,Nalezy zatem przej$¢ od mariologii do teologii maryjnej i za
przyktadem Soboru Watykariskiego II definitywnie zrezygnowaé
z mariologii o charakterze spekulatywnym”460.

Jan nie zamiescit w swych pismach wielu fragmentéw od-
noszacych sie wprost do Matki Chrystusa. Posta¢ Maryi pojawia
sie¢ po raz pierwszy w narracji o godach w Kanie Galilejskiej
(J 2,1-11), a wigc u poczatku publicznej dziatalnosci Jezusa; Jan
bowiem ukazuje cud przemiany wody wwino jako , pierwszy znak”
misji Jezusa. Opis Jego ziemskiej misji spina ewangelista niczym
klamra kolejna narracja, w ktérej podkreslona zostaje obecnos¢
Maryi; chodzi o scen¢ $mierci Jezusa na krzyzu (J 19,25-27).
Odniesienie do Maryi zapisat takze autor Apokalipsy, relacjo-
nujac wizje Niewiasty obleczonej w storice (Ap 12,1-18)%1. Pre-

49 B. SESBOUE, Czy mozna nadal mowic o Maryi?, Salvatoris Mater 2
(2000), 265-273.

#0 Cytat za: W. WOEYNIEC, Maryja w petni Objawienia, Wroctaw 2007, 11.

#1 F. COURTH, Mariologia, thum. E. Adamiak, A. Strzelecka, Poznan
2005, 38-39.
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zentacja mariologii Janowej musi wiec z natury rzeczy opieraé
sie najpierw na tych trzech fragmentach. Przyjmujac stuszng
zasad¢ hermeneutyczna, iz kazdy tekst biblijny nalezy interpre-
towaé przez pryzmat tekstéw mu pokrewnych, zyskuje sie kilka
innych fragmentéw pism Janowych, ktére okazuja si¢ pomocne
w prezentacji mysli maryjnej ewangelisty.

W ponizszych rozwazaniach zatrzymano si¢ najpierw na
tozsamosci Maryi, tozsamosci kreslonej piérem Jana ewangelisty
(1). Na czoto w tym wzgledzie wysuwaja si¢ dwa rysy: Maryja
ukazywana jest jako Matka Syna Bozego i Mesjasza zarazem
oraz jako Posredniczka. Oprécz tego posrednio mozna méwic
o ukazywaniu przez Jana postaci Maryi — topicznie — jako
$wiatyni, ,Arki Przymierza”, ktéra staje si¢ typem Kosciota (ten
ostatni aspekt zostanie rozwinigty w ukazywaniu relacji: Maryja
— Koscidt) czy jako figury Jerozolimy i Syjonu. W czgsci dru-
giej wyakcentowano posta¢ Maryi, ktéra moze sta¢ si¢ wzorem
dwéch postaw: postuszeristwa Bogu i umiejetnosci znoszenia
cierpienia (2). Wreszcie ostatnia czg$¢ niniejszych rozwazan
poswigcona zostata prezentacji Maryi w relacji do Ojca, Syna,

Ducha Swigtego i Kosciota (3).

I. TOZSAMOSC MARYI I FIGURATYWNA
ROLA JEJ POSTACI

Ukazujac Maryje na kartach swych dziel, Jan ewangelista
kresli Jej wizerunek jako Matki Syna Bozego, Matki Logo-
su, a wiec posrednio jako Matki Boga. Apokaliptyczna wizja
w rozdziale 12. odnosi si¢ do Maryi jako Matki Mesjasza.
Druga strona tego wizerunku wskazuje na Maryje jako Po-
sredniczke. Wreszcie — by nie pomina¢ aspektu typicznego
— nalezy wspomnie¢ o Maryi jako o ,,Arce Przymierza”, ktéra
staje si¢ obrazem Kosciota, jako figurze §wiatyni i niebieskiej
Jerozolimy czy Syjonu. Rozwinigcie odniesien Maryja —
Kosciét nastapi przy koricu rozwazan, w kontekscie refleks;ji
eklezjologicznej.
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1. Matka Syna Bozego i Mesjasza

Boze macierzyristwo Maryi i otaczanie Jej czcig jako Zheo-
tokos jest podstawa wszelkich innych Jej przywilejéw. Postugujac
sie¢ terminologia teologii dogmatycznej nalezy stwierdzi¢, ze
Maryja jest Matka Osoby Jezusa Chrystusa, a jest to Osoba Bo-
ska. W Osobie tej obecne sg dwie natury, boska i ludzka; Maryja,
rodzac Syna, obdarza Go naturg ludzka**2. ;Maryja nie zostata
czysto biernie przez Boga uzyta, lecz z wolna wiara i postuszen-
stwem czynnie wspélpracowata w dziele zbawienia ludzkiego”
(KK 56). Maksym z Turynu wyraza t¢ mysl w nast¢pujgcych
stowach: ,Z pewnoscig w tonie $wietej Maryi, kiedy zstapit na
nig Duch Swiety, kiedy Najwyzszy ostonit Ja, kiedy Chrystus
w Niej si¢ poczal, objawia si¢ prawda wiary. Byto bowiem sto-
sowne to, zeby w Matce, ktéra urodzita Zbawienie dla narodéw,
wezesniej zostato potwierdzone w Jej tonie misterium Tréjcy tak,
aby$my zrozumieli, Ze byto ono objawione przed narodzeniem
Zbawiciela™3,

W tym kontekscie nalezy najpierw zatrzymac si¢ na Prologu
Ewangelii Janowej. Ewangelista okresla Wcielonego Syna Bozego
tytutem Logos, ,Stowo”, i stwierdza zarazem, ze tym, ktérzy Sto-
wo przyjeli, dato Ono moc, by stali si¢ dzie¢mi Bozymi (J 1,12).
Poniewaz za$ przede wszystkim sam Logos jest Synem Bozym,
do Niego par excellance odnosi si¢ stwierdzenie, iz nie narodzi-
to sie Ono ,ani z krwi, ani z zadzy ciala, ani z woli meza, lecz
z Boga” (J 1,13). Skoro wigc Logos, Syn Bozy, nie narodzit si¢
»z woli meza”, lecz .,z Boga”, oznacza to, ze cate swe ludzkie ciato
wzial z Maryi; jest wiec Maryja Matka Syna Bozego i moze by¢
do Niej stosowany tytut Zheotokos. W pochodzacych z IV stulecia
odpisach Ewangelii Janowej wiersz 13. w Prologu zapisany zostat
w liczbie mnogiej: , ktérzy ani z krwi, ani z zadzy ciata, ani z woli

42 Prawde o Bozym macierzyistwie Maryi potwierdzity sobory: Efeski
(431 1.), Chalcedonski (451 r.) i Konstantynopolitanski IT (553 r.) 1 III (681 r.).
463 Serm. 61b,2-3, w: BCPNT 3, 43.
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meza, ale z Boga si¢ narodzili”; dzi$ teologowie opierajg si¢ na tej
wersji tekstu. Tymczasem $wiadkowie z II wieku oraz pewne racje
gramatyczne (zwlaszcza uzycie aorystu czasownika gennast/,;ai)
przemawiajg za tym, zeby tekst ttumaczy¢ w liczbie pojedynczej,
odnoszac go do Logosu. A zatem wiersz 13. byt odczytywany
pierwotnie w Kosciele w nastepujacy sposéb: ,[ktéry] On nie
zrodzit sie z krwi, ani z zadzy ciata, ani z woli czlowieka, lecz
zostal zrodzony z Boga™®*. Przy przyjeciu tej lekeji odniesienie
do Syna BozZego jest bezposrednie*®®. Bazujac miedzy innymi
na ] 1,13, Ojcowie nie wahali si¢ przypisa¢ Maryi tytutu Zheo-
tokos. Zostaje on potwierdzony w liscie Cyryla do Nestoriusza,
w ktérym autor stwierdza: ,Ze Stowo stato sie ciatem, to nic
innego, jak to: Stowo, podobnie jak my, uczestniczyto we krwi
i ciele, uczynito z naszego ciata wlasne cialo i jest cztowiekiem
pochodzacym od kobiety, nie dlatego, izby odrzucit fakt bycia
Bogiem i zrodzenia przez Boga, ale przez wniebowziecie ciata,
pozostajac tym, czym jest. Oto, co wszedzie glosi dyskurs scistej
wiary; oto, co odnajdujemy w mysli Ojcéw; to w ten sposéb
o$mielono si¢ nazwa¢ §wigta Dziewice Matka Boga (Zheotokos),
nie z tego powodu, izby natura Stowa lub Jego Béstwo otrzy-
mato od $wigtej Dziewicy poczatek swego istnienia, ale dlatego,
ze zostalo zrodzone z Niej Jego $§wigte cialo, ozywione dusza
rozumna, ciato, z ktérym Stowo potaczylo sie wedlug hipostazy
[osoby] i z tego wzgledu méwi si¢ o Nim, ze zostato zrodzone
wedtug ciata” 466,

44 1. DE LA POTTERIE, Maryja w tajemnicy przymierza, ttam. A. Troni-
na, Czgstochowa 2000, 121.

465 11 Sobér w Konstantynopolu w 553 roku potwierdza dwa narodzenia
Syna Bozego: ,Jesli ktos nie wyznaje, ze s dwa narodzenia Stowa Bozego, jedno
przed wiekami — pozaczasowe i bezcielesne — z Ojca, drugie za$ w ostatnich cza-
sach, kiedy Syn Bozy zstapit z nieba, przyjat ciato od $wictej i chwalebnej Bozej
Rodzicielki zawsze Dziewicy i z Niej si¢ narodzil — niech bedzie wyklety” (BF
VI, 12).

46 Cytat za: H. BOURGOIS, B. SESBOUE, P. TITHON, Znaki zbawienia.
Historia dogmatéw, 3, Krakéw 2001, 495-496.
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W tradycji patrystycznej jeszcze jeden wiersz Prologu od-
noszono przede wszystkim do Maryi. Biorac pod uwage fakt, ze
Fukasz stosuje do Niej okreslenie ,petna taski”, Ojcowie przywo-
tuja takze Janowe sformutowanie: ,Z Jego petnosci wszyscysmy
otrzymali — taske po tasce” (J 1,16). Ich interpretacja idzie w tym
kierunku, by wykaza¢, ze okreslenie ,taska po tasce” odnosi si¢ do
pierwszej ,taski Starego Testamentu”, wyrazajacej si¢ w Prawie,
po ktérej przychodzi druga ,taska Nowego Testamentu, ktéra
gladzi grzechy i jedna z Bogiem”. Maryja otrzymuje zaréwno
pierwsza, jak i drugg taske*®”.

Kolejnym argumentem Janowej Ewangelii za boskim macie-
rzyfistwem Maryi moze by¢ opis $mierci Jezusa na krzyzu. Jan
zauwaza tam obecno$¢ Maryi. Stosujac stuszna zasade hermeneu-
tyczna, iz tekst nalezy czyta¢ w jego kontekscie, nalezy zauwazy¢,
ze w bliskim kontekscie twierdzenia ,,obok krzyza Jezusowego
staty: Matka Jego i siostra Matki Jego, Maria, Zona Kleofasa, i Ma-
ria Magdalena” (J 19,25) okresla si¢ Jezusa tytutem ,,Syn Bozy”
(J 19,7). Maryja jest wigc Matka umierajacego na krzyzu Syna
Bozego i mozna na tej podstawie przypisac Jej tytul ZTheotokos.

O Maryi jako Matce méwi takze fragment Apokalipsy.
Przedstawiona w Ap 12,1-18 Niewiasta ma rysy Matki Mesjasza
(Iz 7,11.14; Mi 5,2). P. Ostaniski zauwaza: ,Skoro zatem wizja
dotyczy historycznego Mesjasza, Jezusa z Nazaretu, Niewiasta
musi by¢ Jego historyczng Matka, to znaczy Maryjg 8. Sym-
bol Niewiasty zreszta nawet w sensie wyrazowym odnosi si¢ do
Maryi w w. 5.: I porodzita Syna — Mezczyzne, ktéry wszystkie
narody pas¢ bedzie rézga zelazng”4%.

47 W.WOLEYNIEC, Maryja w petni Objawienia, 25.

468 P OSTANSKI, Objawienie Jezusa Chrystusa. Praktyczny komentarz do
Apokalipsy, Zabki 2005, 220.

469 Egzegeci katoliccy podkreslaja, ze w wierszu tym ,ukazuje si¢ gietkosé symbolu
Niewiasty: przede wszystkim jest nig lud Bozy obu Testamentéw, z ktérego wychodzi
historyczny Mesjasz, ale i rodzaca Jezusa historycznego Maryja nalezy réwniez do sen-
su wyrazowego symbolu”; K. ROMANIUK, A. JANKOWSK]I, L. STACHOWIAK,
Komentarz praktyczny do Nowego Testamentu, 1, Poznan — Krakéw 1999, 637.
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2. Posredniczka

Mboéwiac o Maryi jako Posredniczce (Mediatrix), nalezy
wlasciwie rozumie¢ ten tytut. Jedynym i doskonatym Posredni-
kiem w drodze do Boga jest Jezus Chrystus, ktéry deklarowat: ,Ja
jestem Droga” (J 14,6)47°. Prawde te potwierdza Pawet apostot:
»2Albowiem jeden jest Bég, jeden tez Posrednik migdzy Bogiem
a ludzmi, cztowiek Chrystus Jezus, ktéry wydat siebie samego na
okup za wszystkich” (1 Tm 2,5-6). Posrednictwo Maryi zako-
twiczone jest w Jego posrednictwie. Majac na uwadze ten fakt,
odchodzi si¢ w ostatnich dziesigcioleciach w teologii od adagium
Per Mariam ad Deum na rzecz innego: Cum Maria ad Deum.
Dokument Soboru Watykarnskiego II stwierdza: ,[...] wzigta do
nieba nie zaprzestata tego zbawczego zadania, lecz przez wielo-
rakie swoje wstawiennictwo ustawicznie zjednuje nam dary zba-
wienia wiecznego. Dzi¢ki swej macierzyriskiej mitosci opiekuje sie
bra¢mi swego Syna, pielgrzymujacymi jeszcze [...]. Dlatego to do
blogostawionej Dziewicy stosuje sie w Kosciele tytuty: Oredow-
niczki, Wspomozycielki, Pomocnicy, Posredniczki” (KK 62)*71.

Zasadniczym tekstem Janowym, w ktérym zakotwiczona
jest prawda o posrednictwie Maryi, jest relacja z godéw w Kanie
Galilejskiej. Maryja jako pierwsza zauwaza klopotliwa sytuacje

nowozencéw i interweniuje u swojego Syna: ,Nie maja juz wina”

(J 2,3). Jezus zauwaza, ze nie jest Jego ,sprawg’ zaspokajanie
tymczasowych brakéw i potrzeb ludzi, lecz jest nig co$ wiece;j.
Sprawa Jezusa — to kwestia zbawienia wiecznego, sprawa pojed-
nania cztowieka z Bogiem i sprawa krélestwa Bozego. To jest

470 Tym bardziej wigc nie przyshuguje Maryi tytut ,,Wszechposredniczki”.

471 Synteze rozumienia posrednictwa Maryi przedstawia w jednym ze swych
artykutéw J. Lekan, kt6ry uzasadnia, ze podstawowym kryterium jest zasada jedy-
nego Posrednika — Chrystusa; posrednictwo maryjne nie zaciemnia tego jedynego
posrednictwa ani nie jest nawet absolutnie konieczne, lecz wyptywa z Bozego
upodobania; nie jest to posrednictwo niezalezne, lecz nierozdzielnie ztaczone
z posrednictwem Chrystusa; J. LEKAN, Posredniczka w Chrystusie, Salvatoris
Mater 4 (2002) 3, 97.
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sprawa, dla ktérej Syn Bozy przyszedt na $wiat. Dopelni si¢
ona w chwili $mierci na krzyzu, kiedy to odkupienie stanie si¢
faktem. Znakiem nadejscia czaséw zbawienia jest obfito$¢ wina,
zgodnie z proroctwem Amosa: ,Z gér moszcz sptywaé bedzie
kroplami, a wszystkie pagérki bedg nim optywaé” (Am 9,13).
Maryja, odpowiadajac na Jezusowe pytanie ,,Czyz to moja lub
Twoja sprawa, Niewiasto?” (J 2,4), przyjmuje rol¢ Posredniczki,
gdy zwraca si¢ do stug: ,Zrébcie wszystko, cokolwiek wam po-
wie” (J 2,5)*72. Z prawdg o posrednictwie Maryi taczy sie takze
prawda o Jej wstawiennictwie. To Ona wstawia si¢ u Jezusa za
mlodymi, ktérzy znalezli si¢ w potrzebie*’3.

3. Sens figuratywny

Historia egzegezy Janowych tekstéw maryjnych zna takze
$ciezki typologiczne. Maryja widziana jest na nich jako typ ludu
Bozego — Kosciota, a takze jako typ $wiatyni, Arki Przymie-
rza i niebianskiej Jerozolimy. Istnieja takze teologowie, ktérzy
w postaci Maryi widza figure ,nowego Syjonu” i ,,Oblubienicy”.
Nalezy jednak zaznaczy¢ wprost, ze nie kazde z owych znaczen
typologicznych ma jednakowo silne podstawy skrypturystyczne;
wiekszosci z nich nie mozna osadzaé tylko na tekstach Jano-
wych, lecz potrzebuja wsparcia takze innych tekstéw maryjnych
Nowego Testamentu.

Teologiczna mysl $w. Jana przepelniona jest motywami
starotestamentalnymi. Posrednio ukazuje on Maryje jako ,Arke
Przymierza”. W judaizmie arka byta miejscem przechowywania
dwéch tablic Dekalogu. Autor Pierwszej Ksiegi Krélewskiej za-

472 Pogrednictwo Maryi ma charakter wstawienniczy. Jan Pawet I zauwaza:
,2Maryja staje pomiedzy swym Synem a ludzmi w sytuacji ich brakéw, niedostat-
kéw i cierpieri. Staje pomiedzy, czyli posredniczy, nie jako obca, lecz ze stanowiska
Matki, $wiadoma, ze jako Matka moze — lub nawet wigcej: ma prawo — powiedzie¢
Synowi o potrzebach ludzi” (Redemptoris Mater 21).

473 1 B. SZLAGA, Maryja w zbawczym planie Ojca, Salvatoris Mater 1
(1999) 2, 20-21.
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uwaza: ,W arce nie bylo nic, oprécz dwéch kamiennych tablic,
ktére Mojzesz tam ztozyt pod Horebem” (1 Krl 8,9). Tablice tam
ztozone byly swiadectwem starego przymierza. Poniewaz Maryja
niejako ,zamyka” w swym ciele nowego Prawodawce, mozna tez
powiedzieé, ze jest Ona znakiem i $wiadkiem nowego przymie-
rza. W arce starego przymierza ztozono kamienne tablice, znak
tego przymierza; w tonie Maryi zostal ,ztozony” znak Nowego
Przymierza, Jezus Chrystus*/4.

Laczno$¢ pomiedzy postaciag Maryi a Arka Przymierza uka-
zuje Jan w wizji apokaliptycznej. Maryja przedstawiona jest tam
jako Ta, ktéra uczestniczy w pelni zbawienia: ,Potem §wigtynia
Boga w niebie si¢ otwarla i Arka Jego Przymierza ukazala si¢
w Jego $wigtyni [...]. Potem wielki znak ukazal si¢ na niebie:
Niewiasta obleczona w storice, i ksiezyc pod jej stopami, a na jej
glowie wieniec z gwiazd dwunastu [...]. I ustyszalem donosny
glos méwiacy w niebie: «Teraz nastalo zbawienie, potega i kré-
lowanie Boga naszego i wiadza Jego Pomazarica»” (Ap 11,19;
12,1.10). Wielu egzegetéw jest zgodnych co do faktu, ze kobieca
posta¢ opisywana przez Jana to nie tylko indywidualna Matka
Mesjasza (Ap 12,5) czy typ ludu Bozego, tak starego, jak nowe-
go przymierza (zob. ponizej refleksj¢ na temat relacji: Maryja
— Kosciol), ale takze figura niebianiskiej Jerozolimy. To wiasnie

474 Typologiczne ukazanie postaci Maryi jako ,Arki Przymierza” bardziej
jeszcze widoczne jest w Lukaszowej scenie nawiedzenia Elzbiety. Opis nawie-
dzenia jest podobny do opisu sprowadzenia Arki Przymierza do Jerozolimy
na polecenie Dawida (por. 2 Sm 6). Podobieristwa obu opiséw s3 uderzajace:
1. Obydwa wydarzenia taczy topografia: oba dokonujg si¢ w Judei (2 Sm 6,1-2;
Ek 1,39); 2. W obu wydarzeniach pojawia si¢ motyw ,radoéci” (Dawid tariczy
przed Panem, sprowadza arke z wielkq radoscia; dzieciatko porusza si¢ w onie
Elzbiety z radoscia); 3. Przybycie arki do ,domu Obed-Edoma” i przybycie Ma-
ryi do domu Elzbiety sa przyczyna blogostawienistwa (2 Sm 6,11.12; £k 1,41);
4. Dawid moéwi: ,Jakze przyjdzie do mnie Arka Pariska?” (2 Sm 6,9), a Elzbieta do
Maryi: ,A skadze mi to, ze Matka mojego Pana przychodzi do mnie?” (Ek 1,43);
5. Arka pozostawata ,trzy miesiace w domu Obed-Edoma z Gat” (2 Sm 6,11)
i Maryja pozostata u Elzbiety okoto trzech miesigcy (Ek 1,56); W.WOLYNIEC,
Maryja w petni Objawienia, 58.
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Swiete Miasto staje si¢ wzorem kazdej gminy chrzescijaniskie;.
W typologii wezesnochrzescijafiskiej posiada ono cechy zeni-
skie; nie bez powodu Pawel nazywa Jerozolime¢ ,nasza matka’
(Ga 4,26). O ile Jezus zmierzat do historycznej Jerozolimy, by
tam dokonaé dzieta zbawienia, o tyle chrzescijanie zmierzaja do
Jerozolimy niebieskiej, ktérej typem jest posta¢ Maryi, aby tam
zbawienia dostgpic.

Istnieja wreszcie teologowie, ktérzy na bazie narracji o go-
dach w Kanie dopatrujg si¢ w postaci Maryi figury ,nowego
Syjonu”. Posta¢ Maryi ma wyobraza¢ nowa spoteczno$¢ Izraela
(,nowy Syjon”), ktéra zast¢gpuje dawnego lzraela, przedstawia-
nego w ksiegach Biblii Hebrajskiej jako niewiasta. Przy takiej
interpretacji Maryja miataby by¢ ,Syjonem doskonatym czaséw
eschatologicznych””> oraz ,Céra Syjonu™7°. A poniewaz Syjon
widziany jest przez prorokéw jako Oblubienica Jahwe, stad Ma-
ryja jawi sie jako ,,Oblubienica Stowa”*7’.

II. POSTAWY MARYI

Ukazywanie postaci Maryi przez Jana ma takze wymiar
parenetyczny. Apostot wskazuje na Matke Chrystusa jako na
Te, ktéra odznaczata si¢ doskonalym postuszenstwem woli
Bozej, a takze jako na osobg¢ umiejetnie — bo w klimacie wia-
ry — znoszacg dotykajace Ja cierpienia. Oczywiscie wezytujac
sic w Janowe teksty maryjne mozna ukaza¢ wiecej godnych
nasladowania postaw Maryi, jednak w niniejszym opracowa-
niu ograniczono si¢ do dwéch z tego wzgledu, iz zaktadajg
one niejako inne postawy. Postuszenstwo woli Boga zasadza

475 S, A. PANIMOLLE, La Madre alle nozze di Cana (Gv 2,1-12), Parola,
Spirito e vita 6 (1986), 126-135. Wedtug Vanhoye, Maryja reprezentuje ,,Izracla
czaséw eschatologicznych”; A. VANHOYE, Interrogation johannique et éxégese de
Cana (] 2,4) , Biblica 55 (1974), 157-167.

476 G. WITASZEK, Jerozolima — corka Syjonu a Maryja, Salvatoris Mater 1
(1999) 2, 56.

477 1. B. SZLAGA, Maryja w zbawczym planie Ojca, 22.
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si¢ przeciez na wierze w Niego, na ufnosci w Nim zlozonej;
jest oznakg zachowania przykazan i troski o bliznich (Maryja
jako pierwsza dostrzega brak wina na weselu), a takze kobiecej
wrazliwos$ci oraz checi niesienia pomocy. Umiejetnosé znosze-
nie cierpienia zaktada dostrzezenie jego sensu i zaufania Bogu.
Postaw tych wylicza¢ by mozna wigcej, jednak postuszenstwo
woli Boga i umiejetnos$¢ przezywania cierpienia wydaja sie naj-
silniej zarysowane przez Jana.

1. Posluszenstwo

Postuszeristwo Maryi woli Boga ujawnia si¢ w Ewangelii
Janowej w scenie opisujacej gody w Kanie Galilejskiej. Opis tego
wydarzenia przypomina starotestamentows relacje o nadaniu
przez Boga przymierza na Synaju. Ojcowie Kosciota podkreslaja,
ze woda i wino majg znaczenie symboliczne. Jak niegdy$ Izraelici
otrzymali od Boga Dekalog przez r¢ce Mojzesza, tak teraz nowy
Izrael, ktéry stanowia uczniowie Jezusa, otrzymuje nowe Prawo.
Wtasnie woda i wino symbolizuja Prawo: stagwie z woda sg zna-
kiem starego Prawa i jego litery, natomiast przemieniona woda
w wino symbolizuje dobra nowine jako nowe prawo przyniesio-
ne przez Chrystusa. Wydarzenie w Kanie odczytane w kluczu
symbolicznym ukazuje zatem nowe przymierze. Maryja pelni
w nim istotna funkcj¢, gdyZz w imieniu rodzacego si¢ Kosciota
wypowiada stowa: ,Zrébcie wszystko, cokolwiek wam powie”
(J 2,5). Stowa te sa $wiadomym zabiegiem redakcyjnym
ewangelisty, ktéry pragnie, by odzwierciedlalty one deklara-
cje wypowiedziang przez stary lzrael podczas nadawania mu
przez Boga przymierza: ,Uczynimy wszystko, co Pan nakazal”
(Wj 19,8; 24,3.7)478.

Maryja stoi wigc u poczatkéw realizacji nowego przymie-
rza, zapowiadanego przez prorokéw (Jr 31,31-34; Jr 30,5-11;

478 W.WOLYNIEC, Maryja w petni Objawienia, 98.
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Oz 2,4-25)%°. Wzywajac do zachowania stéw Chrystusa i do
wiernosci Jego poleceniom, spetnia w sposéb definitywny wole
Boga i okazuje si¢ jej catkowicie postuszna. Maryja w sposéb
pokorny i bezwarunkowy zawierza bowiem swojemu Synowi,
ktéry dokonujac pierwszego znaku swej misji, okazuje pelne
postuszeristwo Bogu.

2. Umieje¢tnos¢ znoszenia cierpienia

O obecnosci Maryi pod krzyzem Jezusa wspomina jedynie
Jan, umitowany uczen, do ktérego Jezus skierowat swéj ,,ducho-

wy testament”*8%: | A obok krzyza Jezusowego staly: Matka Jego

i siostra Matki Jego, Maria, zona Kleofasa, i Maria Magdalena.

479 Zapowiedz zapisana w Jr 31,31-34 ukazuje trzy dary udzielone z inicja-
tywy Bozej: Prawo wypisane w sercach (Jr 31,33b), poznanie Boga (Jr 31,34a)
i przebaczenie (Jr 31,34b). Inny fragment Ksiegi Pocieszenia, utrzymany w tonie
uniwersalizmu (Jr 30,5-11), zapowiada wyzwolenie z ucisku (Jr 30,7) i leku (Jr
30,10), czego zewnetrznym znakiem w historii Izraela byto wyzwolenie spod jarz-
ma Babilonu i powrét z niewoli. Ozeasz (2,4-25) zapowiada, ze nowe przymierze
(przedstawione w obrazie wigzi malzenskiej) bedzie przymierzem pokoju (Oz
4,20), zawartym ,,przez sprawiedliwos¢ i prawo, przez mitoé¢ i milosierdzie” (Oz
4,21). Dostep do daréw towarzyszacych zapowiadanemu przez Jeremiasza i Oze-
asza przymierzu mozliwy jest dzieki Weielonemu Synowi Bozemu, Chrystusowi,
,ktéry jest posrednikiem nowego przymierza, azeby przez §mier¢ poniesiong dla
odkupienia przestepstw popetnionych za pierwszego przymierza ci, ktérzy sg
wezwani do wiecznego dziedzictwa, dostapili spetnienia obietnicy” (Hbr 9,15).

480 Opis stanu rzeczy w historii tradycji jest jednoznaczny. O Maryi stojacej
pod krzyzem wie jedynie Jan, synoptycy milczg na ten temat. Szczegdlnie zasta-
nawia, ze Lukasz, 6w «przyjaciel Maryi», nie wspomina o niej... Najwidoczniej
w jego obszernym materiale wlasnym nie ma wzmianki o Maryi i Golgocie”;
W. BOSEN, Ostatni dxiesi Jezusa z Nazaretu, ttum. W. Moniak, Wroctaw —
Warszawa — Krakéw 2002, 353. Autor podaje argumenty podwazajace tradycie
Janowa: Maryja byta wéwczas w wieku okoto 50 lat, co dla kobiety owego okresu
jest dtugim okresem zycia (niektdrzy przecigtng wieku dla kobiet oceniajg na 36
lat), Nazaret dzieli od Jerozolimy okoto 130 km gérskich drég, kobiety nie byty
zobowigzane do brania udziatu w $wiecie, rzymscy zolnierze raczej nie pozwolili-
by na tak bliskg obecnos¢ Maryi; tamze 353-354.
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Kiedy wigc Jezus ujrzal Matke i stojacego obok Niej ucznia,
ktérego mitowal, rzekt do Matki: «Niewiasto, oto syn Twéj».
Nastepnie rzekt do ucznia: «Oto Matka twoja». I od tej godziny
uczeni wzigt Ja do siebie” (J 19,25-27)*1. Wiasnie ta scena w Ja-
nowej Ewangelii ukazuje posta¢ Maryi jako Tej, ktéra w zawie-
rzeniu Bogu doswiadcza glebokiego cierpienia.

To wiasnie tu, pod krzyzem, w pelni zrealizowato si¢ pro-
roctwo Symeona wypowiedziane przy okazji ofiarowania Jezusa
w $wiatyni:,,Oto Ten przeznaczony jest na upadek i na powstanie
wielu w Izraelu, i na znak, ktéremu sprzeciwiac si¢ beda. A Twoja
dusze miecz przeniknie — aby na jaw wyszty zamyslty serc wielu”
(Ek 2,34-35). Cierpienie Maryi w tej scenie moze by¢ widziane
na poziomie egzystencjalnym (jest to cierpienie matki patrzacej
na $mier¢ swego syna) i teologicznym (realizacja proroctwa). To,
ze Maryja zniosta meznie ten najtrudniejszy chyba moment Jej
zycia, wypltywa w duzej mierze z Jej wiary. L. Scheffczyk zauwa-
za: ,Najwickszym wyzwaniem dla Maryi jest moment, kiedy stoi
pod krzyzem. Wtasnie to, ze zostata i wytrwata w tej dramatycz-
nej chwili (kiedy wigkszo$¢ uczniéw uciekta), potwierdza, ze Jej
wiara przeszlta przemiang prowadzaca z ciemnosci cierpienia ku
$wiathu nadziei, z trudu zwatpienia ku pocieszeniu”#82.

O cierpieniach doznawanych przez Maryje méwi takze inny
Janowy obraz. Zanotowana na kartach Apokalipsy (12,1-18) wi-
zja, przedstawiajaca majaca porodzi¢ Niewiaste i Smoka, ktéry
chce pozreé jej Dziecig, w tradycji interpretacji biblijnej czgsto
odnoszona bywa do Maryi. Podstawowe znaczenie wizji dotyczy

81 Soborowa konstytucja Lumen gentium wyjasnia: ,Jej [Maryi] zwiazek
z Synem wiéd! Ja w wiernosci az do krzyza, gdzie stata nie bez boskiego zamystu
(por.] 19,25), mocno cierpiata ze swym Jednorodzonym [...] godzac si¢ serdecz-
nie na ztozenie ofiary z Tego, ktérego urodzita” (58). Wyraz starozytnej tradycji
chrzescijafiskiej o obecnosci Maryi pod krzyzem daje Sredniowieczny hymn po-
wstaty w 1306 roku, ktéry glosi: Stabat Mater dolorosa juxta crucem, lacrimosa, dum
pendebat Filium.

482 L. SCHEFFCZYK, Maryja — Matka i Towarzyszka Chrystusa. Podrecz-
nik mariologii, ttum. J. Tumielewicz, Krakéw 2004, 55.
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oczywiscie loséw przesladowanego Kosciota, jednak odniesienie
jej do Maryi takze nie jest pozbawione podstaw, gdyz przedsta-
wiona tu Niewiasta ma rysy Matki Mesjasza (Iz 7,11.14; Mi
5,2). Symbol Niewiasty zreszta nawet w sensie wyrazowym od-
nosi si¢ do Maryi w w. 5.: I porodzita Syna — Mezczyzne, ktéry
wszystkie narody pas¢ bedzie rézga zelazng™*83. Poczawszy od
IT w. w obrazie Niewiasty widziano Maryje jako Matke Kosciota.
Jej przesladowanie i ocalenie jest apokaliptyczng zapowiedzig
cierpienia Kosciota i jego ostatecznego zwyciestwa.

ITI. RELACJE MARYI

Poniewaz Ewangelia Janowa, jako powstata najpézniej, wy-
daje si¢ najgtebiej przepracowana teologicznie, stad szczegélnym
bogactwem odznaczajg si¢ fragmenty, ktére ukazuja — chocby
posrednio — Maryje¢ w relacjach do poszczegélnych Oséb Tréjcy
Swietej, a takze w relacji do rodzacego si¢ Kosciota. Ten ostatni
aspekt zostal przez Jana rozwini¢ty w kierunku ukazywania po-

staci Maryi jako typu Kosciota i jego Matki.

1. Maryja a Bég Ojciec

W dziele Janowym nie znajdzie czytelnik fragmentéw, ktére
bezposrednio ukazywatyby odniesienie Maryi do Boga Ojca.
Sama Jej postawa jednak jest wymownym dowodem zaufania
i catkowitego postuszenstwa Bogu. Sw. Beda moéwit wprost
o tacznosci pomigdzy Maryja a Bogiem we wszystkim, co Matka
Chrystusa czynita: ,Pan byl z Nia, kiedy wczesniej przez czysta
mito$¢ wynidst Ja ponad rzeczy ziemskie i dal Jej pragnienie

483 Egzegeci katoliccy podkreslaja, ze w wierszu tym ,ukazuje si¢ gietkosé
symbolu Niewiasty: przede wszystkim jest nig lud Bozy obu Testamentéw, z kté-
rego wychodzi historyczny Mesjasz, ale i rodzaca Jezusa historycznego Maryja
nalezy réwniez do sensu wyrazowego symbolu”; K. ROMANIUK, A. JANKOW-
SKI, L. STACHOWIAK, Komentarz praktyczny do Nowego Testamentu, 1, 637.
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rzeczy niebieskich; a potem mocg swojej natury ludzkiej kon-
sekrowat (uswiecit) J3 napelniajac pelnig béstwa”84. Wydawa¢
by si¢ mogto, ze stowa te przecza wnioskom, jakie nasuwaja
si¢ po lekturze opisu godéw w Kanie. Jezus kieruje do Ma-
ryi odpowiedz, ktéra niektérzy egzegeci interpretowali jako
wykluczenie Jego Matki z Bozego planu zbawienia: ,Czyz
to moja lub Twoja sprawa, Niewiasto? Jeszcze nie nadeszta
godzina moja?” (J 2,4). Jednak ta pozornie negatywna odpo-
wiedZ posiada ukryte znaczenie, do ktérego kluczem okazuje
si¢ zrozumienie, czym byta ,godzina” Jezusa. Jan wspomina
o niej wielokrotnie (J 7,30; 8,20; 12,27; 13,1), wskazujac,
ze stanowi ona wilasciwy czas na realizacj¢ dzieta zbawienia.
Czas ten zostal wyznaczony przez Ojca. Poniewaz Jezus
ostatecznie spetnia prosbe Maryi, oznacza to, ze nie zostala
Ona wykluczona z udziatu w zbawczej historii, gdy nadeszta
wyznaczona przez Ojca ,godzina” Jezusa; wrecz przeciwnie,
Ojciec przewiduje tam takze specyficzng role dla Maryi, ktéra
uczestniczy w dziele zbawienia realizowanym przez Jej Sy-
na*®. Najpetniej ,godzina” Jezusa wybita w chwili Jego $mier-
ci krzyzowej. Maryja stojaca pod krzyzem z wiarg przyjmuje
wéwcezas wole Ojca*8e.

Role Maryi w zbawczym dziele zamierzonym przez Ojca
przybliza nieco wspomniany wyzej fragment Prologu Janowej
Ewangelii, w ktérym mie¢dzy innymi w odniesieniu do Chry-
stusa méwi sie o tych, ktérzy ,ani z krwi, ani z zadzy ciata, ani
z woli m¢za, lecz z Boga” (J 1,13). Refleksja teologiczna nad tym
wierszem moze i$§¢ w kierunku ukazania Maryi jako wcielenia
macierzynstwa Boga Ojca. C.M. Martini méwil, ze Boga nalezy
widzie¢ jako ,Ojca, w ktérego ramionach jesteSmy bezpieczni,

484 BEDA, Hom. 1,3, BCPNT 3, 40.

45 1.. SCHEFFCZYK, Maryja — Matka i Towarzyszka Chrystusa. Podrecz-
nik mariologii, 20.

486 T. WECRAWSKI, Maryja wobec woli Ojca w mgce i smierci Jezusa, Sal-
vatoris Mater 1 (1999) 1, 117-131.
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i jako Matke, w ktérej zakorzeniamy nasze zycie”*¥’. Jesli — pod
pewnymi restrykcjami — zgodzi¢ si¢ na to twierdzenie, to nalezy
uznal, ze przejawem czy niejako ,wcieleniem” macierzynistwa
Ojca jest Maryja, Matka Syna Bozego*38.

Nieco $wiatta na relacje Maryja — Bég Ojciec rzucaja stowa
nakazu, jaki Maryja kieruje do stug: ,,Zrébcie wszystko, cokolwiek
[Jezus] wam powie” (J 2,5). To petne ufnosci polecenie wynika
nie tylko z catkowitego zaufania Synowi, ale réwniez z postawy
wiary w Boga. Jesli Maryja ufata Jezusowi, miata ku temu nie tyl-
ko naturalne powody, ale takze racje nadprzyrodzone; wierzyta,
ze Jej Syn ma na ziemi do spelnienia misj¢ wyznaczong Mu przez
Boga Ojca. Tak wiec relacja Maryja — Bég Ojciec przesycona jest
Jej bezwarunkows wiarg*®’.

Pos$rednio problematyki relacji Maryja — Bég Ojciec dotyka
jeden z motywéw Janowej wizji: ,I zostato Jej Dziecie uniesio-
ne do Boga i do Jego tronu” (Ap 12,5b). Autor dos¢ rychto od
wzmianki o narodzeniu Mesjasza (Ap 12,5a) przechodzi do
tryumfujacego wniebowstapienia. Tryumf Dzieciecia aczy sig
z ostatecznym pokonaniem Smoka. Taka interpretacja pozwala
dostrzec role Maryi w planie Boga Ojca, by przez tryumf Syna
ostatecznie pokonaé moce zta. Maryja stojaca pod krzyzem staje
sie sojuszniczka Chrystusa pokonujacego tam szatana przez swg
zbawczg $mier¢. ,Szkicujac zatem propozycje rozwigzania prob-
lemu obecnosci Maryi w zbawczym planie Bozym, trzeba zoba-
czy¢ przede wszystkim inicjatywe Ojca, czyli Stwoércy cztowieka,
ktéry stajac sie takze w Jezusie Chrystusie odkupicielem czto-
wieka, zaczyna tworzy¢ dzieje nowego $wiata, nowej ludzkosci,
odrodzonej w Jezusie Chrystusie. Ta ludzko$¢ potrzebowata no-
wego poczatku. Tym poczatkiem jest historia Jezusa Chrystusa,

487 P.SMYTH, God as Mother, The Tablet, z 10.10.1998, 1327.

488 . MAJEWSKI, Maryja ,wcieleniem” macierzyristwa Boga Ojca, Salvatoris
Mater 1 (1999) 1, 77-95.

489 T. M. DABEK, Bdg Ojciec i Maryja wobec Jexusa wedtug J 2,5 i Mt 17,5,
Salvatoris Mater 1 (1999) 2, 175.
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Stowa, ktére byto u Boga i bylo Bogiem. Poprzez ziemskie dzieje
Stowo stato si¢ Cialem i zwigzalo si¢ z obecnosciag Najswictszej

Maryi Panny, z Jej wiarg oraz gotowoscig stuzenia”.

2. Maryja a Jezus

Jan posrednio wskazuje na Maryje jako na dziewicza Matke
Chrystusa. Gdy wzmiankuje o ,zrodzeniu Logosi”, zauwaza:
»,On nie zrodzil si¢ z krwi ani z Zadzy ciala, ani z woli czlo-
wieka, lecz zostal zrodzony z Boga” (J 1,13). Okreslenie ,nie
zrodzil si¢ z krwi” zawiera trudng do przetlumaczenia liczbe
mnoga ,krwie” (gr. haimata). W jaki sposéb odczytaé whasciwie
sens tego wyrazenia? Nalezy siegna¢ do starotestamentowych
tekstéw, w ktérych pojawia si¢ odpowiednik greckiego ,krwie”
(hebr. damim). Szczegdlnie przydatny okazuje si¢ fragment za-
wierajacy przepisy oczyszczenia kobiety po porodzie (por. Kpt
12, 4-7). Ot6z w tradycji kaptariskiej liczba mnoga rzeczownika
ykrew” (hebr. damim) oznacza krew zwigzang z porodem. Krew
miesiecznego krwawienia kobiety jest przyczyna zaciggnigcia
nieczystoséci rytualnej. Jesli wiec wcielony Jezus rodzi si¢ ,nie
z krwi”, to znaczy Jego poréd nie powoduje uptywu krwi Maryi.
Narodziny Jezusa nie staja si¢ powodem rytualnego oczyszczenia
Maryi*’l. Wiasnie takim wywodem wielu egzegetéw dowodzi
dziewiczego macierzyristwa Maryi.

Zwiazek Maryi i Jezusa bardzo wyraznie zostaje zaakcento-
wany przez Jana w opowiadaniu o godach w Kanie (J 2,1-12).
Trudna w interpretacji wypowiedz Jezusa (,Czyz to moja lub
Twoja sprawa, Niewiasto?”; ] 2,4) nie przeszkadza Maryi w dys-
kretnym wspieraniu dziatalnosci swojego Syna. Wspieranie to
wydaje si¢ tym bardziej znaczne, ze przeciez Maryja nie miata
petnej wiedzy o boskim planie zbawienia. Wspieranie pomimo
braku pelnej wiedzy jest niczym innym, jak wyrazem pelnego

40 1.B. SZLAGA, Maryja w zbawczym planie Ojca, 25.
“1'W.WOLEYNIEC, Maryja w petni Objawienia, 75.
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zawierzenia Jezusowi*?. Warto przy tej okazji zwrécié uwage
na fakt, ze Jezus zwraca si¢ do swej Matki ,Niewiasto”. W eg-
zegezie wylano wiele atramentu na préby interpretacji takiego
wyrazenia. Podsumowujac dotychczasows dyskusje na ten temat,
dochodzi si¢ do wniosku, ze termin ,niewiasta’ nie ma ani tu,
ani w scenie pod krzyzem (,Niewiasto, oto syn twéj”) znacze-
nia pejoratywnego. Swiadezy o tym juz sam fakt, ze Maryja nie
czuje si¢ urazona odpowiedzig Jezusa, ale Jego stowa odczytuje
pozytywnie — nakazuje uczniom, by byli postuszni Jego polece-
niom. W Tradycji Kosciota patrzono na ten termin raczej przez
pryzmat analogii Maryja — Ewa. To wtasnie Ewe, ktéra stanowi¢
miata wsparcie (Rdz 2,18) dla Adama, nazywa si¢ ,niewiasta”
i ,matkg wszystkich zyjacych” (Rdz 3,20)43. W Kanie Galilej-
skiej Maryja stanowi wsparcie dla Jezusa i jak Ewa nazwana jest
,niewiasty”4%4,

Po raz kolejny termin ,Niewiasta” w odniesieniu do Maryi
pojawia si¢ w scenie pod krzyzem Jezusa (J 19,26). Wsréd zdan
egzegetéw spotka¢ mozna odmienne opinie co do mozliwosci
przebywania najblizszej rodziny przy $mierci skazanca. Przyj-
mujac jednak powszechny zwyczaj szanowania praw matki
wobec wlasnych dzieci, wydarzenie opisane przez ewangeliste
nalezy uznac za autentyczne, nie jedynie za wynik tendencji teo-
logicznych. O obecnosci Maryi pod krzyzem Jezusa wspomina
jedynie Jan, umitowany uczen, do ktérego Jezus skierowal swdj
»duchowy testament”. Wydarzeniu — jak wspomniano — nie
mozna odmoéwi¢ historycznosci (choé¢ trudno okresli¢, dlacze-
go nie wspominajg o nim synoptycy; by¢ moze dlatego, ze Jan

92 L. SCHEFFCZYK, Maryja — Matka i Towarzyszka Chrystusa. Podrecz-
nik mariologii, 19.

493 Przy Jezusie Chrystusie, nowym Adamie, stangta zatem nowa Ewa,
nowa niewiasta, ktéra podjeta misje zwycieskiego tryumfu nad wezem, a wige nad
szatanem i catym jego potomstwem”; ].B. SZLAGA, Maryja w zbawczym planie
Ojca, 23.

494 W pismiennictwie zydowskim prézno szukaé §ladéw podobnego wyko-
rzystania terminu ,,niewiasta’.
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dzieli si¢ osobistymi wspomnieniami) ani tez teologicznej glebi.
Historyczna interpretacja wskazuje na Jezusowa troske o swoja
Matke*?. Tradycja chrzescijariska pos§wiadcza, ze w momencie
ukrzyzowania Jezusa Maryja byta juz wdowsg. Nie mogac liczy¢
na opieke meza i straciwszy jedynego Syna, znajduje si¢ w nie-
zwykle trudnej sytuacji. Status spoteczny kobiety w Palestynie
I wieku nie byl wysoki, jesli za§ pozostawata wdowa i nie miata
dzieci, skazana byta najczesciej na ubéstwo graniczace z nedza.
Jesli w czynie Jezusa widzie¢ nawigzanie do historii Dawida,
woéwcezas posrednio réwniez i ten motyw podkreslatby krélew-
ska godnos¢ umierajacego. Dawid bowiem (cho¢ wtedy jeszcze
nie krél) rzekt do kréla Moabu: ,Czy ojciec méj i matka nie
mogliby przebywaé u was do czasu, az si¢ wyjasni, co zechce ze
mng Bég uczynié?” (1 Sm 22,3). Nawet jesli ta paralela jest zbyt
daleka, przekazanie opieki nad Matka Janowi jest spetnieniem
przez Jezusa czwartego przykazania Dekalogu (Wj 20,12; Pwt
5,16)%°.

Profetyczny obraz $w. Jana réwniez rzuca pewne $§wiatlo na
relacj¢ Maryi do Syna. Wizja zanotowana na kartach Apokalipsy
(12,1-18), przedstawiajaca majaca porodzi¢ Niewiaste i Smoka,
ktéry chce pozre¢ jej Dziecie, w tradycji interpretacji biblijne;j
czgsto odnoszona bywa do Maryi. Podstawowe znaczenie wizji

#5 1.. Morris nadaje Janowej perykopie tytut ,Jesus Provides for Mary”;
The Gospel According to John, The New International Commentary on the New
Testament, Grand Rapids — Michigan 1995, 716. Tym samym scena ta stanowi

klucz do interpretacji innego wydarzenia, kiedy to ,Matka Jezusa i Jego bracia”

szukali Go, by si¢ spotkac. Gdyby Jezus — jak chcg niektérzy — rzeczywiscie miat
rodzonego brata, w mysl prawa zydowskiego, wiasnie jemu przypadiby obowigzek
zatroszczenia si¢ o Maryje; fakt, ze Jezus powierza Ja Janowi, jest argumentem
przeciw tezie o istnieniu braci Jezusa.

496 W taki spos6b interpretuje to wydarzenie $w. Tomasz z Akwinu, ktéry, po-
wolujac sie na $w. Augustyna, pisze: ,Chrystus wiszac na krzyzu byt jak nauczyciel
na katedrze. Dlatego tez nauczat nas, zeby zabezpieczy¢ potrzeby zyjacych rodzicéw
i troszezy¢ si¢ o nich, jak powiedziano w Wj 20,12: «Czcij ojca twego i matke two-
ja».1Tm 5, 8: «A jedli kto nie dba o swoich, a zwlaszcza o domownikéw, wypart sie
wiary i gorszy jest od niewierzacego»”; Comm. ad Joh. XIX, IV, 2441.
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dotyczy oczywiscie loséw przesladowanego Kosciota, jednak od-
niesienie jej do Maryi takze nie jest pozbawione podstaw, gdyz
przedstawiona tu Niewiasta ma rysy Matki Mesjasza (Iz 7,11.14;
Mi 5,2). Maryja przedstawiona jest tu jako Matka rodzaca Dzie-
cko, ktére zostaje uniesione do niebios przed Bozy tron. Okresla
si¢ je stowami: ,Mezczyzna, ktéry pasé bedzie wszystkie narody
16zga zelazng” (Ap 12,5). Autor jawnie wiec odwoluje si¢ do
zydowskich oczekiwan mesjanskich.

3. Maryja a Duch Swiety

We wszystkich pismach Janowych nie znajdzie czytelnik
ani jednego fragmentu, ktéry bezposrednio ukazywalby role
Ducha Swigtego w zyciu Matki Chrystusa. Jan nie zamieszcza
opisu zwiastowania, paralelnego do narracji Fukaszowej, w kté-
rej stwierdza si¢ wprost, iz to Duch Swiety zstapi na Maryje
(Ek 1,35). Wychodzac jednak od faktu weielenia (,Logos [...]
rozbil namiot wéréd nas”; J 1,14), autorzy Katechizmu Kosciola
Katolickiego dostrzegaja dzialanie Ducha Swiqtego w Maryi:
,dzieki przygotowaniu przez Ducha Swietego, Ojciec znajduje
Mieszkanie, w ktérym Jego Syn i Jego Duch moga mieszka¢
wéréd ludzi” (KKK 721). Duch Sw1§ty zamieszkuje w Maryi i to
inaczej niz zamieszkuje w kazdym wierzacym, zgodnie z przeko-
naniem Pawta: ,Czy nie wiecie, ze$cie $wiatynia Boga i ze Duch
Bozy w was mieszka?” (1 Kor 3,16)%7. Innos¢ ta wynika miedzy
innymi z faktu, ze Duch Swigty mieszkat w Maryi w momencie
wecielenia, a wigc wezesniej niz w chrzescijanach, ktérzy mogli
dostapic tej taski dopiero po $mierci Chrystusa.

Przypatrujac si¢ postawie Maryi w Kanie Galilejskiej, mozna
dostrzec dziatajace w Niej tzw. ,charyzmaty stuzebne”, ktérych
Dawecg jest Duch SW1§ty] Kudasiewicz zauwaza: ,,Duch Sw1q;ty
nie tylko obdarza charyzmatami nadzwyczajnymi (dar jezykéw,

497 S, GRES, Wspdétpraca Maryi z Bogiem Ojcem w dziele zbawienia, Salvato-
ris Mater 1 (1999) 1, 136-137.
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prorokowanie, uzdrawianie, czynienie cudéw), ale réwniez chary-
zmatami stuzebnymi, do ktérych zaliczaja si¢: czynnosci diakon-
skie (Rz 12,7), wspieranie pomoca (1 Kor 12,28), wykonywanie
postugi (Ef 4,12)"#8. Dostrzezenie potrzeb zaklopotanej pary
mlodej i zaradzenie tym potrzebom poprzez interwencje u Jezu-
sa jest wyrazng oznaka stuzby, do ktérej pobudza Duch Swiqty.
Maryja wigce daje si¢ Mu prowadzi¢. To w Jej zyciu przejawiaja
sie z mocg Jego dary: ,,mito$¢, radosé, pokdj, cierpliwosé, uprzej-
mos¢, dobro¢, wiernosé, tagodnosé, opanowanie” (Ga 5,22).

4. Maryja a Kosciél

Relacja Maryja — Kosciét zostaje przez Jana zaprezentowana
w dwojakim aspekcie: Maryja jawi si¢ jako Matka Kosciota i jest
jednoczesnie przedstawiana jako jego typ. Obydwa te aspekty

zreszta przenikaja si¢ i uzupetniaja nawzajem.

Matka Kos$ciola

Wspélczesna eklezjologia dostrzega w calej publicznej
dziatalnosci Jezusa wazny element konstytucyjny dla Kosciota.
Jezus gromadzil wokét siebie uczniéw i uczyt ich, jakie prawa
winny obowiazywac we wspdélnocie, ktérej dat poczatek. J. Gnil-
ka zauwaza: ,Istotny element w wyjasnianiu Zrédet i poczatkéw
Kosciota stanowi bez watpienia postaé Jezusa z Nazaretu. [...]
Nie ma watpliwosci, ze bez Jego zycia Kosciét by nie powstat”%.
W tej publicznej dziatalnosci Jezusa Maryja byta obecna w spo-
s6b dyskretny. Najbardziej aktywna role przejmuje w czasie go-
déw w Kanie Galilejskiej (J 2,1-11).

Wydarzenie przedstawione przez Jana w drugim rozdzia-
le jego Ewangelii, jako zapisane do$¢ pézno, bo przy koncu

4% J. KUDASIEWICZ, Odkrywanie Ducha Swigtego. Medytagje biblijne,
Kielce 1998, 148.

499 1 GNILKA, Pierwsi chrzescijanie. Zridia i poczqtki Kosciota, ttum.
W. Szymona, Krakéw 2004, 11.
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pierwszego wieku, doczekalo si¢ glebokiej refleksiji teologiczne;.
W opisie godéw pojawiaja si¢ dwie wypowiedzi Maryi, zapisane
jedynie u Jana: ,,Wina nie maja” (] 2,3) oraz ,Zrébcie wszystko,
cokolwiek [ Jezus] wam powie” (] 2,5). Postawa Maryi wobec Je-
zusa przesycona jest zawierzeniem>%°. Maryja byta przekonana,
zapewne na podstawie wczesniejszego doswiadczenia, ze Jezus
zado$¢uczyni Jej prosbie. W Ewangelii Janowej, inaczej niz inni
uczniowie Jezusa, nie musi Ona ,dochodzi¢” do wiary. Ewange-
lista od poczatku ukazuje Jej postaé jako wzér osoby wierzacej,
nawet jesli nie w pelni rozumie Jezusowe wyznanie: ,Niewiasto,
jeszcze nie nadeszta godzina moja” (J 2,4b). Zwrécenie si¢ Je-
zusa do Matki terminem ,niewiasto” brzmi inaczej na gruncie
semickim niz w jezykach wspétczesnych. W éwezesnej men-
talnosci byto to okreslenie oddajace szacunek®°!. Jak juz wspo-
mniano, fakt, ze Jezus okresla Maryje ,niewiastg’, nie ,Matka”,
sugerowaé moze réwniez, ze od tej chwili ich wzajemna relacja
przybiera inny nieco wymiar: Jezus rozpoczyna swa publiczng
dziatalnogéé¢. Taka interpretacj¢ potwierdza konicowa wzmianka
ewangelisty, Ze przemiana wody w wino byta ,poczatkiem zna-
kow” (] 2,11)°92. Poczatek znakéw byt jednoczesnie poczatkiem
wiary uczniéw: i uwierzyli w Niego Jego uczniowie” (J 2,11).
Jest to wiara Kosciota, ktéry sie tworzy. Maryja wiec odgrywa

500 She belives in him, and with that firm trust awaits the fulfillment of
her faith. Mary remains steadfast in her commitment. She did not need to have
her faith explained, nor does the author offer any reference to the genesis of her
faith”; J. O'GRADY, According to John. The witness of the Beloved Disciple, New
York — Mahwah 1999, 32-33.

501 .. MORRIS, 7ke Gospel According to John, 158.

%2 W tym samym duchu interpretuje to okreslenie papiez Jan Pawet II
podczas audiencji generalnej 5 I 2000 r.: , Kiedy Jezus zostawia swa Matke w Na-
zarecie 1 potem spotyka Ja podczas swej publicznej dziatalnosci, méwi do Niej
«niewiasto», by podkresli¢, ze stucha juz tylko polecen Ojca, ale takze by podkre-
§li¢, ze nie jest Ona jedynie zwykla matka biologiczna, lecz ma do spetnienia misje
jako «Céra Syjonu» i Matka ludu Nowego Przymierza. Wypetniajac to zadanie,
Maryja zawsze pozostanie catkowicie postuszna woli Ojca”.
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szczegdlng role w procesie ksztattowania si¢ wiary w rodzacym
si¢ Kosciele.

Drugi niezwykle wazny element konstytutywny Kosciota,
przy ktérym Maryja byta obecna, to Jezusowa $mier¢ na krzyzu
(J 19,26-27). U Jana jest ona interpretowana jako gromadzenie
przy Nim tych, ktérzy staja si¢ czlonkami rodzacej si¢ spolecz-
nosci. Potwierdza to wzmianka ewangelisty o motywach $mierci
Jezusa:, Jezus miat umrzec za naréd, a nie tylko za naréd, ale takze,
by rozproszone dzieci Boze zgromadzi¢ w jedno” (J 11,52). Sam
Jezus réwniez podkresla fakt, ze Jego $mier¢ stanie si¢ czynni-
kiem jednoczacym ludzi: ,A Ja, gdy zostane nad ziemie wywyz-
szony, przyciagne wszystkich do siebie” (J 12,32). W scenie pod
krzyzem wszystkich gromadzacych si¢ przy Jezusie symbolizuje
Jan. Maryja przyjmuje wobec nich funkcje macierzynska. Staje
sie przez to duchows Matka wszystkich wierzacych.

Przypuszczaé nalezy, ze Maryja byta takze swiadkiem przebicia
boku Jezusa, a wiec tego momentu historii zbawienia, ktéry wielu
teologéw uwaza za jeden z kluczowych dla narodzin Kosciota.
Ewangelista relacjonuje: ,[...] gdy [Zolnierze] podeszli do Jezusa
i zobaczyli, Ze juz umarl, nie famali Mu goleni, tylko jeden z zot-
nierzy wlécznig przebit Mu bok, a natychmiast wypltyneta krew
i woda. Zaswiadczyt to ten, ktéry widzial, a swiadectwo jego jest
prawdziwe” (J 19,34-35). Woda i krew wyptywajace z boku Chry-
stusowego juz od pierwszych wiekéw interpretowane byty jako
znaki sakramentéw Kosciota. Chrzest (symbolizowany przez wode)
i Eucharystia (symbolizowana przez krew) biorg swoisty poczatek
z krzyza. Whasnie dlatego méwi sie, ze tam narodzit sie sakrament
Kosciota®®3, Sw. Ambrozy zauwaza: ,Jak Ewa zostala utworzona
z boku $pigcego Adama, tak Kosciét narodzit si¢ z przebitego serca
Chrystusa, ktéry umart na krzyzu” (Expositio, 2, 85-89)°%4.

%93 Soborowa Konstytucja Sacrosanctum Concilium glosi: ,,Albowiem z boku
umierajacego na krzyzu Chrystusa zrodzit si¢ przedziwny sakrament catego Kos-
ciota”(5).

504 PL 15, 1583-1586.
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Interpretujac J 19,26-27 przez pryzmat prawdy o Bozym
macierzyistwie Maryi, dochodzi si¢ do wniosku, ze zrodzita
Ona nie tylko fizyczne Ciato Chrystusa, ale posrednio takze
Cialo Mistyczne, i wiasnie przez to stata si¢ Matka Kosciota.
O ile Boze macierzyristwo Maryi dotyczy Jezusa Chrystusa,
o tyle Jej duchowe macierzynistwo obejmuje ludzi przynaleza-
cych do wspélnoty Kosciota®®. Prawde te podkresla Jan Pa-
wet II w encyklice Redemptoris Mater: ,Macierzynstwo Matki
znajduje swa nowa konstytucje w Kosciele i przez Kosciét,
jakby symbolicznie obecny i reprezentowany przez Jana” (20).
Teologicznie ewangelista przekazuje my$l o ustanowieniu
Maryi Matka wszystkich wierzacych®%. Interpretacja ta sie-
ga czasé6w Orygenesa, ktéry twierdzil, ze swym ,duchowym
testamentem” Jezus stworzyl nowa nadprzyrodzona wigz
pomiedzy Maryja a Janem; wi¢z, ktéra nie wyczerpuje si¢
w relacji Matka — Syn, ale dotyczy wszystkich wierzacych
w Chrystusa. Jezusowe ,niewiasto” (J 19,26) nalezy widzieé
w perspektywie realizacji Protoewangelii (Rdz 3,15). Sam
takt, ze w narracji nie pojawia si¢ imi¢ ani Maryi, ani Jana,
sugeruje, ze obie postacie moga by¢ widziane figuratywnie:

505 Sw. Pius X wyraza t¢ my$l w nastepujacych stowach: ,W jednym bowiem
tonie najezystszej Matki Chrystus przyjat swoje cialo [fizyczne] i przytaczyt sobie
ciato duchowe utworzone z tych wszystkich, ktérzy mieli weri uwierzy¢ [...]
A wiec wszyscy, ktérzy jestesmy w Chrystusie polaczeni, ktérzy jak méwi Apostol
[Ef 5, 30], jestesmy cztonkami Jego ciata z tona Maryi, jako cialo, ktére tworzy
catos¢ z Glows. Stad tez w sposéb duchowy — mistyczny — mozemy zwad si¢
synami Maryi, a Ona matkg nas wszystkich”; 4d diem illum (BF VI, 93-94).

5% Liberalni krytycy akatoliccy (i nieliczni egzegeci katoliccy) proponujg
symboliczne interpretacje wydarzenia: ,Uwazaja one np. Matke Jezusa za sym-
bol Kosciota judeochrzescijariskiego, umitowanego ucznia natomiast — Kosciota
helleriskochrzescijaniskiego (Bultmann); albo w Najéw. Maryi Pannie upatruja
symbol opieki nad tradycja Janowa, w trosce umitowanego ucznia o Nig — symbol
mitosci Kosciota Bozego. Wszystkie tego typu wyjasnienia (przytoczone tylko
przyktadowo) maja te ceche wspdlna, ze odmawiajg przekazowi Janowemu histo-
rycznoécei”; K. ROMANIUK, A. JANKOWSKI, L. STACHOWIAK, Komentarz
praktyczny do Nowego Testamentu, 1,573.
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Maryja staje si¢ Matka rodzacego si¢ Kosciota, a Jan jest jego
reprezentantem®’’.

Typ Kosciola

Teologicznie prawde o tym, iz posta¢ Maryi moze by¢ widzia-
na jako typ Kosciota, przedstawia dokument soborowy w stowach:
»2Blogostawiona za$§ Dziewica z racji daru i roli boskiego macie-
rzyfstwa, dzieki czemu jednoczy si¢ z Synem Odkupicielem,
i z racji swych szczegdlnych task i daréw, zwiazana jest gleboko
takze z Kosciotem: Boza Rodzicielka jest, jak uczyt juz sw. Ambro-
zy, pierwowzorem (#ypus) Kosciota, w porzadku mianowicie wiary,
mitosci i doskonatego zjednoczenia z Chrystusem” (KK 63)°05.

Niektérzy egzegeci, interpretujac J 2,1-12, widza w Maryi
reprezentantke Kosciota. Jest to jednak interpretacja zbyt daleko
idaca. Kosciét dopiero zaczynatl si¢ tworzy¢; cud w Kanie byt
przeciez widziany przez Jana jako pierwszy znak, ktérego dokonat
Jezus. Mozna natomiast widzie¢ w postaci Maryi typ Kosciota,
ktéry si¢ narodzi. Jeszcze bardziej mysl te wydoby¢ mozna z Jano-
wej wizji Niewiasty obleczonej w storice (Ap 12,1). Wydania Pis-
ma Swietego i synopsy biblijne czesto tytutujg dwunasty rozdziat
Apokalipsy stowami ,,Losy Kosciota”. Nie ulega wigc watpliwosci,
ze pod postacia apokaliptycznej Niewiasty widzie¢ nalezy symbol
wspdlnoty zalozonej przez Chrystusa. Podstawowe znaczenie
tekstu Ap 12,1-18 jest eklezjologiczne. Wizjoner kresli przed

swymi czytelnikami losy Kosciola przedstawionego jako Nie-

07 Przed swoja $miercig Jezus objawia Maryi, swej Matce, funkcje Matki

Kosciota, uczniowi za$ jego relacje syna w stosunku do Maryi”; A. PACIOREK,
Ewangelia umitowanego ucznia, Lublin 2000, 382.

%08 Mysl o postaci Maryi jako typie Kosciota jest mocno zakorzeniona
w nauce Ojcéw Kosciota. Ambrozy ujmuje ja nastgpujaco: ,Sprobujmy teraz
zrozumie¢ misterium. Stusznie Maryja jest oblubienica, chociaz jest dziewica,
poniewaz Ona jest obrazem Kosciota, ktéry jest bez plamy i tez jest oblubienica.
On poczat nas na sposéb dziewiczy w Duchu i zrodzit nas na sposéb dziewiczy
bez krzyku”; cytat za: I.C. GONZALEZ, Mariologia. Maria, Madre ¢ Discepola,
Casale Monferrato 1988, 141-142.
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wiasta, ktéra stoczyé musi walke ze Smokiem®”’. Jednak symbol
Niewiasty w wizji zawarty, nawet w sensie wyrazowym, odnosi si¢
do Maryi ww. 5.: I porodzita Syna — Mezczyzne, ktéry wszystkie
narody pasé bedzie rézga zelazng™'°. Dlatego poczawszy od II w.
w obrazie Niewiasty widziano Maryje jako Matke Kosciota. Jej
przesladowanie i ocalenie jest apokaliptyczng zapowiedzia cier-
pienia Kosciota i jego ostatecznego zwyciestwa. Motyw ucieczki
Niewiasty na pustyni¢ wskazuje, iz Niewiasta symbolizuje Kosciét
pielgrzymujacy, wcigz zmagajacy si¢ ze ztem. Przypusci¢ nalezy,
ze wzmianka o tysigcu dwustu sze$édziesieciu dniach (Ap 12,6)
nawigzuje do czasu ziemskiej misji Kosciota. Na taka interpretacje
wskazuje wezesniejszy wiersz: ,Dwom moim Swiadkom dam
wiadze i beda prorokowad, obleczeni w wory, przez tysiac dwiescie
szes¢dziesigt dni” (Ap 11,3). Symbol Niewiasty wpisuje si¢ takze
w typologie Maryja — Ewa. Maryja jako nowa Ewa jest Niewiasta,
ktéra bierze udzial w zwycieskiej walce z szatanem symbolizo-
wanym przez Smoka (Ap 12,3-4). Jan przyjmuje bez watpienia
maryjng interpretacje Rdz 3,15°!%. Ostatnia ksiega Nowego Te-
stamentu wskazuje wiec na zrealizowana obietnice zapisana na
kartach pierwszej ksiggi Starego Testamentu: ,Wprowadzam nie-
przyjazii pomigdzy ciebie a niewiaste, pomiedzy potomstwo twoje
a potomstwo jej. Ono zmiazdzy ci glowe, a ty zmiazdzysz mu pie-

%99 Niektorzy egzegeci widza tu takze nawigzanie do Arki Przymierza.
Wedtug nich, Jan widzial arke Starego Testamentu (Ap 11,19), w ktérej byto
przechowywane Stowo Boze (Dziesi¢¢ Przykazan). Niewiasta, ktora widzi $w.
Jan, jest arkg Nowego Testamentu. Poniewaz w Nowym Testamencie Stowo Boze
zostato ztozone we wnetrzu Maryi, stad Niewiasta jest Maryja. Maryja jest arka
Nowego Testamentu przewyzszajaca nieskoriczenie skrzynie Testamentu Starego,
tak jak zywy Jezus przewyzsza kamienne tablice Stowa.

10 Egzegeci katoliccy podkreslajg, ze w wierszu tym ,ukazuje si¢ gietkosé
symbolu Niewiasty: przede wszystkim jest nig lud Bozy obu Testamentéw, z kté-
rego wychodzi historyczny Mesjasz, ale i rodzaca Jezusa historycznego Maryja
nalezy réwniez do sensu wyrazowego symbolu”; K. ROMANIUK, A. JANKOW-
SKI, L. STACHOWIAK, Komentarz praktyczny do Nowego Testamentu, 1, 637.

11 D. MASTALSKA, Maryja spetnieniem mitosci Ojca odrzuconej przex
FEwg, Salvatoris Mater 1 (1999) 1, 62.
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t¢” (Rdz 3,15). Autor Apokalipsy przejmuje zapis Protoewangelii
i rozwija go w wizj¢ zmagan Kosciota z mocami ciemnosci.

Janowawizja data takze podstawy tytutu,, Krélowa Kosciota™12,
Wizerunek Niewiasty w tym sensie przypomina posta¢ krélowej,
iz posiada ona na gtowie ,wieniec z gwiazd dwunastu” (Ap 12,1)°13.
Wieniec ten, jako korona, nadaje postaci rysu krélewskosci®!*.
Wydaje si¢ jasne w tym symbolu nawigzanie do snu Jézefa, ktéry
méwi o doskonatej zbiorowosci dwunastu pokolent Izraela i dwu-
nastu apostoléw Baranka: ,Snito mi sie jeszcze, ze storice, ksig-
zyc i jedenascie gwiazd oddaja mi pokton” (Rdz 37,9). Poza tym
ksiezyc pod stopami symbolizuje niezwykte wyniesienie i statos¢,
ktéra géruje nad wszelka zmiennoscia: ,]Mowa bogobojnego jest
zawsze madroscia, gtupi za§ zmienia sie jak ksiezyc” (Syr 27,11)%°.
O szczegdlnej bliskosci z Bogiem, ktérego biblijnym symbolem
jest storice, $wiadczy ,obleczenie w storice™:

»2Bo Pan Bég jest storicem i tarcza:
Pan hojnie darzy taska i chwata,
nie odmawia dobrodziejstw

postepujacym nienagannie” (Ps 84,12)3.

512 M. ROSIK, ,4 tu derecha, estd la reina” (Sal 45,10). Habla la Biblia de
Maria Reina?, Ephemerides Mariologicae 57 (2007) 1, 7-16.

°13 Liczba dwanascie to iloraz boskiej liczby 3 i oznaczajacej ziemie liczby
4 — symbolizuje skuteczne krélowanie Boga na ziemi. W Starym Przymierzu Bég
panowat nad Izraelem, dlatego liczba ta symbolizowata Izraela.

514 Sw. Bernard w swym dziele De Beata Virgine w pigknych stowach odnosi
si¢ do omawianego tekstu: ,Storice posiada niezmienny kolor i pigkno, podczas
gdy blask ksi¢zyca zmienia si¢ i nie mozna go przewidzie¢. Dlatego nie dziwimy
si¢, ze Maryja ubrana jest w storice, poniewaz weszta w tajemnice Bozej madrosci
glebiej niz ktokolwiek inny” (De Beata Virg. 2).

°15 Ksiezyc ma odniesienie do czasu i przemijania. Ksiezyc pod stopami —
tzn. Niewiasta ma nad nim wladze; Zyje wigc ponad czasem, cho¢ czas istnieje.
Niewiasta dotyka wiecznosci, choé ziemia jest stale objeta przemijaniem.

>16 Por. takze Pnp 6,10; Mt 17,2; Dz 26,13. Storice wyraza zyciodajng mitosé
Bozg oraz bliskos¢ z Bogiem. Niewiasta emanuje mitoscia Boza i jest szczegdlnie

blisko Boga.
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Obleczenie w storice wigze si¢ oczywiscie z symbolika $wiat-
tosci, ktéra jest nieodtacznym atrybutem béstwal”. Wedhug Ksiegi
Daniela swiatlos¢ przebywa u Boga: ,On [Bég] odstania to, co
niezglebione i ukryte, i zna to, co spowite w ciemno$¢, a $wiattos¢
mieszka u Niego” (Dn 2,22). On rozpromienia swoje oblicze (Lb
6,25; Ps 4,7) w dowéd mitosierdzia (Ps 89,16). Boze Prawo staje
si¢ swiattem dla ludéw (Iz 51,4; Ps 119,105). Mieszkaricy Qumran,
czekajac na ,przyszly swiat”, wyrazali nadziej¢ na rychle przemi-
ni¢cie obecnego $wiata, naznaczonego nieustannym zmaganiem si¢
$wiatloéci z ciemnoscia (1QS 3,13-4,26)%18. Reguta wojny ukazuje
te walke jako wysitek zjednoczonych z ,,synami $wiattosci” zastepéw
anielskich pod przewodem Ksigcia Michata przeciw sitom demo-
nicznym i ,synom ciemnosci” (1QM 17,6-8)°1%. Wedtug apokryféw
Starego Testamentu $wiatlo$¢ jest nie tylko mieszkaniem Boga, ale
takze miejscem przebywania swietych. Ksigga Henocha rysuje przed
sprawiedliwymi perspektywe zycia bez korica: ,Szczgsliwi jestescie,
o sprawiedliwi i wybrani, gdyZz wspaniaty bedzie wasz los! Sprawied-
liwi znajda si¢ wéwczas w $wietle storica, a wybrani w §wietle Zycia
wiecznego” (58,2-3). Tradycja zydowska laczyta motyw jasnosci
zideg pojawienia si¢ Mesjasza: ,Nasi mistrzowie nauczali: W godzi-
nie, w ktérej Mesjasz-Krdl sie objawi, przyjdzie i stanie na szczycie
$wiatyni, i ustyszy Go Izrael, gdy powie: Ubodzy moi, oto nadszedt

°17 Nieco inng interpretacje podaje $w. Grzegorz w Moraliach: ,Storice
oznacza $wiatto prawdy, a ksigzyc przemijalnosé spraw doczesnych. Swigty Kos-
ciét obleczony jest w storice, poniewaz jest chroniony $wiattem nadprzyrodzonej
prawdy, a pod stopami ma ksi¢zyc, poniewaz postawiony jest ponad sprawami
ziemskimi” (34,12).

518 W zwojach qumrariskich idea krélestwa Bozego scigle taczy sie z moty-
wem eschatologicznej walki pomig¢dzy dobrem a ztem, czyli walki pomiedzy swiat-
fem i ciemnoscia. W owej walce pomiedzy dobrem a zlem istotnym momentem
bedzie pojawienie si¢ Eliasza, ktérego naczelnym zadaniem stanie si¢ przywrécenie
pokoju na ziemi (M1 4,5) i przygotowanie drogi majacemu nadejs¢ Mesjaszowi;
IM. ZEITLIN, Jesus and the Judaism of His Time, Cambridge 1988, 116.

519 Symboliczne unicestwienie wroga za pomoca ,,miecza Bozego”jest obra-
Zowo opisane w Regule wojny, zwaszcza w 1QM 12,11-18; 19,4.11.
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czas waszego odkupienia, a jesli trudno wam w to uwierzy<, spéjrz-
cie na moja $wiatlos¢, ktéra sptywa na was” (Pes. Rab. 35,37). W No-
wym Testamencie tres¢ zawarta w symbolu $wiatto$ci znacznie si¢
poszerza, zwlaszcza w ujeciu teologicznym Pawta i Jana. W prologu
Ewangelii Janowej Logos i §wiatlo ukazywane sa paralelnie. Sam
Jezus nazwany jest ,Swiatloscia”. Patrzac z perspektywy wyznania
tego samego autora, ,Bog jest swiattoscia” (1 ] 1,5), staje si¢ jasne, ze
boskie §wiatlo odbija si¢ w czynach, nauczaniu i catym dziele Jezusa.
On whasnie jest ,odblaskiem Jego [Boga] chwaty i odbiciem Jego
istoty” (Hbr 1,3). Dlatego ci, ktérzy p6jda za Jezusem, beda mie¢
»Swiatto zycia” (J 8,12).

Maryja ,,obleczona w storice”, a wigc wlaczona w oddziaty-
wanie boskiej $wiattosci, uczestniczy w pewnym sensie w chwale
wiekuistego Kréla, ktérym jest sam Bég. Niewiasta przedstawio-
na jako krélowa walczy ze smokiem, ktéry réwniez ma rysy kré-
lewskosci. Symbol Smoka inspirowany jest bowiem przez besti¢
z Dn 7,7, bedaca tam symbolem imperium Seleucydéw. Mozna
wiec w interpretacji fragmentu Daniela i§¢ w tym kierunku, by
w Smoku widzie¢ kréla Seleucydéw. Symbolem wiadzy sa takze
diademy, ktére Smok ma na swej gtowie. W Apokalipsie chodzi
wiec o zbiorowisko poteg przeciwnych Bogu®2°.

Podsumowujac nalezy zaznaczy<, ze cho¢ znak Niewiasty jest
symbolem elastycznym i oznacza przede wszystkim Kosciét jako lud
Bozy (ma wigc charakter kolektywny), nie jest pozbawiony ryséw
indywidualnych wskazujacych na Bogurodzice. Réwniez prorok
Izajasz nazywa Ja ,znakiem”: ,,Oto Pan sam da wam znak: oto Panna
pocznie i porodzi syna” (Iz 7,14)?1. Maryja taczy si¢ wiec w apoka-
liptycznej wizji Jana z symbolika Kosciota jako ludu Bozego.

520 Ryséw krélewskich opisywanej przez Jana niewiescie nadaje takze fakt,
ze jest ona obrazem Kosciota, ktérego pojmowanie nierozerwalnie faczy si¢ z ideg
krélestwa Bozego. W tym miejscu, w ktérym zakres poje¢ Kosciota i krélestwa
Bozego jest tozsamy, Maryja jawi si¢ jako postaé o szczegdlnie doniostej roli
w tym krélestwie.

521 P OSTANSKI, Objawienie Jezusa Chrystusa. Praktyczny komentarz do
Apokalipsy, 221-222.
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KONKLUZJA

Zaledwie trzy teksty pism Janowych, w ktérych autor
bezposrednio méwi o Maryi, dostarczaja obfitego materiatu,
ktéry sktada si¢ na mys$l mariologiczng ewangelisty. Jest to mysl
gleboka miedzy innymi i z tego powodu, ze Ewangelia Janowa
powstata najpézniej ze wszystkich Ewangelii; jej autor miat wigc
wystarczajaco duzo czasu, by material zebrany przez synoptykéw
przereflektowaé teologicznie. W pismach Janowych pojawia si¢
zdecydowanie wigcej symboli niz w calym Nowym Testamencie;
Apokalipsa wrecz naszpikowana jest symbolika. Nie jest to bez
znaczenia dla Janowej mariologii. Ewangelista ukazuje Maryje
jako Matke Syna Bozego i Mesjasza, a takze jako Posrednicz-
ke pomiedzy czlonkami Kosciota a jego Glowa, Chrystusem.
W interpretacji topicznej mozna widzie¢ posta¢ Maryi jako
figure Kosciota, Izraela, Syjonu, Jerozolimy czy Arki Przymierza.
Sposréd egzystencjalnych postaw Maryi Jan akcentuje dwie: po-
stuszeristwo woli Boga i umiejetno$¢ przezywania cierpienia. Jan
podkresla przylgnigcie Maryi do woli Boga Ojca w postawie wia-
ry; zostaje Ona wlaczona w realizacje planu zbawczego. Ukazujac
relacj¢ Maryi i Jej Syna, ewangelista podkresla Jej macierzynstwo
wobec Jezusa, pelne zaufanie wobec Niego oraz towarzyszenie
w Jego misji az po $mier¢ krzyzowa. Mniej miejsca poswigca Jan
ukazaniu relacji Maryi z Ojcem i Duchem Swietym. Maryja staje
sie mieszkaniem Ducha Swiqtego i odznacza si¢ cechami, ktére
nazwa¢ mozna charyzmatami stuzebnymi, a ktérych dawcag jest
tenze Duch. Posta¢ Maryi postuzyta takze Janowi do przyblize-
nia czytelnikom jego dziet obrazu Kosciota. Maryja ukazana jest
jako jego Matka i typ. W mariologie Janowa nierozerwalnie wiec
wpisany jest watek eklezjologiczny.
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ZAGADNIENIA ETYCZNE

Z poszczegdlnych ksigg dzieta Janowego wytania si¢ jeden
podmiot wypowiedzi ujmowanych w ich postaci ostatecznej>?2.
Ze swojej perspektywy przekazuje on czytelnikowi spéjna
tre$¢. Na tak pojmowang teologi¢ pism Janowych skladaja si¢
zagadnienia etyczne. Ze wzgledu na miejsce w kanonie Nowego
Testamentu i gatunek literacki prezentacja zagadnien etycznych
podzielona jest na cztery czesci: Ewangelia Jana, Pierwszy List
Jana, tacznie Drugi i Trzeci List Jana oraz Apokalipsa. Wedtug

tych pism osoba Jezusa i Jego dziatalno$¢ znajduja si¢ w centrum

522 Geneza ksiag skladajacych si¢ na dzieto Janowe jest ztozona, a jej re-
konstrukcja bardzo hipotetyczna. Zwiazki czwartej Ewangelii z Ewangeliami
synoptycznymi pozostajg niejasne, tak jak kwestia relacji czwartej Ewangelii Jana
do nauczania wylaniajacego si¢ ze zrédta Q. Charakter semicki lub grecki $rodo-
wisk decydowat o ksztaltowaniu si¢ poszczegélnych tradycji, najpierw w formie
ustnych, a potem spisywanych przekazéw, dlatego dla interpretacji ich historii
nalezy rozrézni¢ miedzy chrzescijaristwem palestyriskim a etnicznym. W pierw-
szym dominowat etos biblijny, przejety za posrednictwem judaizmu w okresie
Drugiej Swiatyni, zwlaszcza dwoch grup blizszych chrzescijanstwu: faryzeuszow
i esseficzykéw. Na drugi miaty takze wplyw poglady na kwestie etyczne w filo-
zofli greckiej, szczegdlnie w stoicyzmie. Na kolejnych etapach kompozycji ksiag
tresci w nich zawarte zostaly uzupetnione i uporzadkowane przez redaktoréw.
Te interwencje dokonywane w materiale otrzymanym z tradycji odpowiadaty
na problemy wspdlnot. Ich Sizz im Leben nie mozna okresli¢ bez ustalenia czasu
i miejsca powstania danej ksiegi. Rezultaty osiagane za pomoca metod historycz-
no-krytycznych moze uzupetni¢ poznanie pézniejszych interpretacji nauczania
moralnego. Na przyktad rozumienie konkretnych wezwarn w Listach do siedmiu
Kosciotéw (Ap 2-3) byto zdeterminowane przez spadajace na chrzescijan prze-
$ladowania w pézniejszych okresach i poza Azja Mniejsza. Wymienione rodzaje
podejscia do tekstéw sg konieczne w rekonstrukeji genezy i formowania si¢ na-
uczania etycznego w poczatkach chrzescijaristwa.
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zycia chrzescijariskiego. Jeszcze dobitniej niz w innych ksiegach
dochodzi do glosu przeswiadczenie o $cistym zwiazku miedzy
przekazywanym nauczaniem a spotkaniem nauczajacego z Je-
zusem i jego uczestnictwem w opisywanych wydarzeniach. To
bezposrednie do$wiadczenie posiada znaczenie dla adresatéw
przez to, ze ma zmieni¢ ich zycie i wpltynaé na ich postgpowanie.
W czwartej Ewangelii mozna znalez¢ wyznanie: , Ten, ktéry
widzial, zaswiadczyl o tym, a $wiadectwo jego jest prawdziwe.
On wie, ze méwi prawdeg, abyscie i wy wierzyli” (J 19,35). Zaraz
na poczatku Pierwszego Listu Jana znajduje si¢ deklaracja o celu
gloszonego ore¢dzia: , To, co byto od poczatku, co ustyszelismy
o Stowie zycia, co ujrzeliSmy wlasnymi oczami, na co patrzylismy
i czego dotykaly nasze rece, bo zycie objawito si¢, widzielismy
je, o nim $wiadczymy i glosimy wam zycie wieczne, ktére byto
w Ojcu, a nam zostalo objawione; oznajmiamy wam, co ujrzeli-
$my i ustyszeli$my, abyscie i wy mieli wspétuczestnictwo z nami.
A mieé z nami wspétuczestnictwo znaczy: mieé je z Ojcem i Jego
Synem Jezusem Chrystusem. Piszemy to w tym celu, aby nasza
rados¢ byta petna” (1 J 1,1-4). Z prologiem listu wsp6tbrzmi
poczatek ostatniej ksiggi Nowego Testamentu odnoszacy si¢ do
bliskiej przyszlosci jej adresatéw: ,,Objawienie Jezusa Chrystusa,
ktére dat Mu Bég, aby ukaza¢ swym stugom, co musi staé si¢
niebawem, a On wystawszy swojego aniota oznajmit przez niego
za pomocg znakéw studze swojemu Janowi. Ten poswiadcza, ze
stowem Bozym i swiadectwem Jezusa Chrystusa jest wszystko,
co widzial” (Ap 1,1-2). Adresatom tych stéw ukazany jest obraz
Chrystusa, przez ktérego nie tylko mozna dojs¢ do prawdziwego
poznania Boga, ale mie¢ udzial w rzeczywistej wspélnocie zycia
z Bogiem.

I. W EWANGELII JANA

Specyfike nauczania moralnego w czwartej Ewangelii naj-
lepiej dostrzec na tle Ewangelii synoptycznych. Chociaz zde-
cydowana wigkszos$¢ jej tekstéw nie ma odpowiednikéw w ich
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tekstach, to jednak czwarta Ewangelia rozpoczyna prezentacje
publicznej dziatalnosci Jezusa od relacji tych samych wydarzen:
dziatalnos$ci Jana Chrzciciela oraz pojawienia si¢ Jezusa nad Jor-
danem. Perykopy te do$¢ istotnie réznig si¢ miedzy soba w pre-
zentacji nauczania moralnego.

1. Grzech i konieczno$¢ zmiany zycia wedlug Jana
Chrzciciela

W tekstach biblijnych pojecie ,grzech” oznacza najczesciej
moralne uchybienie ludzi wobec boskiego i ludzkiego prawa.
W Pigcioksiegu wystepuje w rytualnym znaczeniu jako okresle-
nie wykroczenia w kulcie. Przestrzeganie czystosci rytualnej oraz
zachowanie czysto$ci etycznej wyrazaja poddanie si¢ Izraelity
woli Boga. Objawiaja przynalezno$¢ do wspdlnoty jednostki
odpowiedzialnej za wszystkie wymiary zycia. Synoptyczne opisy
dziatalnosci Jana Chrzciciela akcentuja koniecznosé dostgpienia
oczyszczenia w czasie i okolicznosciach ustalonych przez Boga.
Na tle tego biblijnego rozumienia i synoptycznej narracji o dzia-
talnosci Jana pojecie ,grzech” posiada szczegdlne znaczenie
w czwartej Ewangelii.

Synoptyczne opisy, ktére poprzedzaja narracje o pierwszym
wystapieniu Jezusa, koncentruja si¢ na charakterystyce adresatéw
dziatalnosci Chrzciciela jako grzesznikéw. Najpierw wyznaja oni
swoje grzechy (Mt 3,6; Mt 1,5), a zaraz potem stysza zapowiedz
chrzczenia w Duchu Swiqtym przez przychodzacego po Janie
(Mt 3,11-12; Mk 1,7-8; £k 3,15-18). Chociaz w trzeciej Ewan-
gelii nie ma wzmianki o wyznaniu grzechéw, to jednak gloszenie
im chrztu nawrdcenia na odpuszczenie grzechéw oznacza, ze
ludzie rozpoznaja w ich zyciu to, co wymaga oczyszczenia (Ek
3,3). W trzech wezwaniach Jana znajdujg si¢ konkretne zadania
zerwania z dotychczasowym ztym postepowaniem i speinia-
nia dobrych uczynkéw (Ek 3,10-14). Wymagania te stanowig
integralng czg¢sé jego kerygmatu, na co wskazuje umieszczenie
ich pomig¢dzy ogdélnym wezwaniem do przyniesienia owocéw
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godnych nawrécenia (Ek 3,8) a zapowiedzig chrztu w Duchu
Swietym i w ogniu (Ek 3,16). We wszystkich trzech Ewange-
liach synoptycznych na pierwszy plan wysuwa si¢ refleksja nad
postegpowaniem ludzi, dokonana jest jego ocena moralna. Przy-
jecie zbawczych skutkéw przyszlego chrztu w Duchu Swiqtym
zalezy od rozpoznania tego, co zle w osobistym postgpowaniu
i od zdecydowanego odwrécenia si¢ od popetnianych grzechéw.
Whasnie ta przemiana moralna $wiadczy o przyjeciu lub odrzu-
ceniu dziatalnosci Jana. W Ewangelii Mateusza Jezus nazywa
dziatalno$¢ Jana droga sprawiedliwosci: ,,Przyszedt bowiem do
was Jan droga sprawiedliwosci, a wyscie mu nie uwierzyli. Cel-
nicy za$ i nierzadnice uwierzyli mu” (Mt 21,32). W Ewangelii
Fukasza charakteryzuja ja jako realizacj¢ zamystu Bozego: ,I caly
lud, ktéry Go stuchat, nawet celnicy przyznawali stusznos¢ Bogu,
przyjmujac chrzest Janowy. Faryzeusze za$ i uczeni w Prawie
udaremnili zamiar Bozy wzgledem siebie, nie przyjmujac chrztu
od niego” (Ek 7,29-30).

Na poczatku czwartej Ewangelii wymagania moralne
wydaja si¢ schodzi¢ na dalszy plan. Wezwania Jana Chrzci-
ciela do zmiany Zycia sg zredukowane do zacytowania tylko
fragmentu z Izajasza: ,Ja glos wolajacy na pustyni: Réwnajcie
droge Pana (] 1,23; por. Iz 40,3a). Brak dalszej cz¢sci pa-
renetycznej prorockiego tekstu o prostowaniu Sciezek (Iz
40,3b)>23. Nie tylko w tym miejscu, ale w zadnym innym nie
pojawiaja sie synoptyczne terminy oznaczajace wprost nawro-
cenie (metanoein, metanoia, metamelesthai, epistrefein w zna-
czeniu zwrotu w zyciu). Wezwanie do prostowania drogi jest
pierwsza w czwartej Ewangelii forma czasownikowa drugiej
osoby liczby mnogiej. Réwnanie drogi Pana oznacza nie tyle

523 Wezwanie odnoszacego sie do sciezek Boga (Iz 40,3b) zachowane jest
w tekstach synoptycznych jako apel o prostowanie $ciezek Pana, czyli Jezusa
(Mt 3,3; Mk 1,3). W catej rozciagtosci wystepuje w trzeciej Ewangelii (Ek 3,4-6).
W tej Ewangelii wezwania Jana sg przytoczone najszerzej i skierowane do r6z-
nych grup.
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porzucenie okreslonych ztych czynéw, ile rozpoznanie przyj-
§cia oczekiwanego Mesjasza. Jego poznanie jest tematem
rozmowy Jana z kaptanami i lewitami. Jan nie zarzuca im
nadmiernej pewnosci co do trwalosci ich wigzi z Abrahamem
ani nie oskarza ich o brak owocéw nawrécenia, dopuszczanie
si¢ przemocy, stosowanie ucisku, ani nie wini ich za nieprze-
strzeganie przykazan. W czwartej Ewangelii nie pojawia sie
fragment paralelny do synoptykéw, zawierajacy zarzut Jana
w sprawie niemoralnego prowadzenia si¢ Heroda (Mt 14,4;
Mk 6,18). Wobec swoich rozméwcéw Jan formutuje tylko
jeden zarzut — nierozpoznanie przebywajacego wsréd nich:
»Wsréd was stoi ten, ktérego wy nie znacie” (J 1,26).

Podobny zarzut pojawia si¢ juz przed wystapieniem Jana
Chrzciciela. W prologu $wiat jest oskarzony za to, ze nie
rozpoznal Stowa (J 1,10). To pierwsze oskarzenie ma wiec
szerszego adresata niz nastgpny zarzut odrzucenia Stowa przez
nalezacych do ludu Bozego (] 1,11). Poznanie Jezusa nie jest
kwestig teoretyczna, ale podlega kwalifikacji moralnej. Wyzna-
nie przeciwnikéw o Ojcu Jezusa: ,jest naszym Bogiem” (J 8,54)
jest ktamstwem, poniewaz odrzucajac Syna, nie znaja réwniez
Ojca: ,Wy Go nie znacie. Ja Go jednak znam. Gdybym po-
wiedzial, Ze Go nie znam, bytbym podobnie jak wy — ktamcg”
(J 8,55). Zarzuty o ignorancji w zwiazku z dziatalnoscia Jezusa
powtarzaja si¢ kilkakrotnie w pierwszej potowie Ewangelii, tzw.
Ksiedze Znakéw (] 4,22.32; 7,28; 8,14; 9,30; 11,49). Wskazu-
jac na przyczyne przesladowan spadajacych na uczniéw, Jezus
nazywa grzechem brak poznania Boga Ojca: ,[...] bo nie znaja
Tego, ktéry Mnie postat. Gdybym nie przyszed? i nie méwit do
nich, nie mieliby grzechu. Teraz jednak nie maja wyméwki dla
swego grzechu” (J 15,21-22). Ostrzezenie przed konsekwen-
cjami tego nierozpoznania zaangazowania si¢ Boga w przyjsciu
Jezusa jest podobne do synoptycznej przestrogi przed wiecznym
pozbawieniem si¢ odpuszczenia grzechéw z powodu bluznier-
stwa przeciw Duchowi Swifgtemu (Mt 12.31-32; Mk 3,28-30;
tk 12,10).
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2. Niewiara jako grzech i wezwanie do wiary

W Ewangeliach synoptycznych adresaci kerygmatu Jana nie
sa wprost skonfrontowani z kwestig tozsamosci Jezusa na pierw-
szym etapie Jego dziatalnosci. Uczestnicy opowiedzianych wyda-
rzen odkrywaja ja stopniowo, ich rozumienie napotyka trudnosci
tkwiagce w nich samych oraz powodowane przez Jego przeciw-
nikéw. Podczas gdy chrystologia rozwija si¢ etapami w narracji,
podstawowe wymagania moralne sa przedstawione od poczatku.
Oredziu o bliskosci krélestwa Bozego towarzyszy wezwanie do
nawrécenia (Mt 4,17; Mk 1,15; samo oredzie o krélestwie Bo-
zym w Lk 4,43). Pozytywne reakcje na ten kerygmat przedsta-
wiaja odpowiedzi pierwszych powotanych przez Jezusa, ktérzy
porzucajg dotychczasowe zycie i podazaja za Nim (Mt 4,18-22;
Mk 1,16-20; £k 5,1-11). Synoptycy nie informuja, ze uczniowie
ida za Nim, poniewaz rozpoznali Jego tozsamo$¢. Dopiero na
drodze powotania pojawiajg si¢ ich wypowiedzi $wiadczace o za-
interesowaniu ta kwestig®?*. Ich wieZz z Jezusem jest przedsta-
wiana jako wypelnianie woli Boga i jako taka stanowi model dla
wszystkich adresatéw dzialalnosci Jezusa. Potwierdzaja to liczne
teksty synoptyczne, ktérych nie ma w czwartej Ewangelii: stowa
Jezusa o Jego prawdziwych krewnych, w przemienieniu wezwanie

524 W prezentacji synoptykéw ich péjscie za Jezusem nie zalezy od dzia-
talnosci Chrzciciela, poniewaz powotani nad Jeziorem Galilejskim nie znaja jego
kerygmatu, ktéry zawierat z jednej strony diagnoze o utomnej relacji wszystkich
ludzi do Boga, a z drugiej strony zapowiadat bliska terapie tego ich stanu, przynie-
siong przez przychodzacego po nim. Wystapienia przeciwnikéw tworza sytuacje,
w ktérych coraz wyrazniej odstania si¢ prawda o Jezusie jako zapowiedzianej przez
Jana osobie, ktéra ma przynie$¢ uwolnienie ludzi z ich stanu przedstawionego
na poczatku trzech Ewangelii, a mianowicie powotujacej grzesznikéw do nowej
relacji z Bogiem. Jego tozsamo$¢ i misje potwierdzaja egzorcyzmy i inne cuda,
ktére ukazuja Go jako przynoszacego prawdziwe oczyszczenie. Same jednak nie
wystarczaja. Pelne objawienie prawdy o Jezusie zarezerwowane jest bowiem dla
uczniéw. Identyfikuje si¢ ono z powierzong wybranym przez Boga tajemnicy
(liczbe pojedyncza ma Marek, za§ Mateusz i Eukasz mnoga — ,tajemnice”) kré-
lestwa Bozego.

Zagadnienia etyczne 301

Boga do stuchania Jego umilowanego Syna, odpowiedzi Jezusa
na pytanie bogatego o warunki dziedziczenia Zycia wiecznego
oraz na pytanie uczonego w Pismie o najwazniejsze przykazanie.
Na drodze za Jezusem dokonuje si¢ zmiana tozsamosci ucznia,
polegajaca na zaparciu si¢ siebie samego, porzuceniu dawnych
zaleznos$ci 1 wigzi, ciagglym podazaniu tylko za Nim, przyzna-
waniu si¢ do Niego przed $wiatem, rezygnacji z materialnych
i duchowych débr, odwréceniu si¢ od powszechnego myslenia
o wielkosci i przyjeciu zamiast tego kryterium wzoru Syna Czlo-
wieczego, czuwaniu i modlitwie za Jego przyktadem. Stopniowy
charakter tej przemiany ilustrujg kryzysy ujawniajace sie wobec
prawdy o koniecznosci cierpienia ich Mistrza oraz ptynacych
z tego konsekwencjach dla ich relacji ze $wiatem. Motyw dro-
gi ucznia za Jezusem charakteryzuje chrystocentrycznie etyke
w Ewangeliach synoptycznych. To ukierunkowanie ucznia na
Jezusa posiada podwdjne odniesienie do Boga Ojca: objawiajac
swoje uczucia do Syna wobec wybranych uczniéw, Ojciec do-
maga si¢ od nich postuszenistwa dla stéw Jezusa; poddajac swoja
wole catkowicie woli Ojca, Jezus przedstawia si¢ jako wzér po-
stuszenistwa Bogu.

Od poczatku czwartej Ewangelii chrystologia jest w pelni
rozwinieta zaréwno przed czytelnikiem ksiegi, jak i przed uczest-
nikami wydarzen. Prolog o Stowie przedstawia czytelnikowi
Ewangelii Jezusa jako Syna Boga. W Ewangeliach synoptycznych
czytelnik tez otrzymuje tego rodzaju sformutowania, ale Boze
synostwo Jezusa ukazane jest jako jedyne i niepowtarzalne do-
piero w teofanii chrzcielnej. Ta Jego relacja do Boga ukazana jest
jako jedyna w swoim rodzaju juz w prologu czwartej Ewangelii.
Weystarczy poréwnaé terminy, ktére ja opisuja, ze stownictwem
przedstawiajacym paralelna wi¢z ludzi. Jezus jest dwukrotnie
nazwany Jednorodzonym [Synem] Ojca (monogenous para patros
w ] 1,14 oraz monegenés theos [...] tou patrosw ] 1,18),za$ ,swoim,
ktérzy przyjeli” Stowo dato moc stania si¢ ,,dzie¢mi Boga” (¢#ekna
theou w 1,12). Prolog okresla réwniez bezposredni rezultat wcie-
lenia si¢ Stowa: I widzielismy Jego chwale, chwale jaka Jednoro-
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dzony otrzymuje od Oijca, peten taski i prawdy” (J 1,14). W tym
miejscu rozbrzmiewa po raz pierwszy glos narratora, ktéry poja-
wia si¢ znowu, gdy reprezentuje tych, ktérzy przyjeli swiadectwo
o Jezusie, pochodzace od Jana (J 1,7) oraz od umilowanego
ucznia (J 19,35; 21,34). Oczekiwang odpowiedzig na to $wiade-
ctwo jest akt wierzenia. Przez taka relacje — dawaé swiadectwo
i wierzy¢ — okreslone sa pierwsze czynnosci, ktére sa przypisane
ludziom w czwartej Ewangelii. Z jednej strony mowa jest o Ja-
nie: ,Przyszedt on na swiadectwo”; z drugiej strony — o celu jego
misji: ,,aby zaswiadczy¢ o §wiatlosci, by wszyscy uwierzyli przez
niego” (J 1,6-7)°%. Warto zwrécié¢ uwage na to, ze w pierwszych
stowach o Janie nie wspomina si¢ o wezwaniu do nawrdcenia,
moralnej zmiany zycia adresatéw jego dziatalnosci. Nie chodzi
w niej o relacje ludzi migdzy soba, ale o ich zwrécenie si¢ do
Jezusa, o uwierzenie w Niego. Wystarczy poréwnaé odpowiedzi
na podobne pytania pojawiajace si¢ w tekstach synoptycznych
z odpowiedzia znajdujaca si¢ w czwartej Ewangelii. Przybywajacy
do Jana Chrzciciela zadaja mu pytanie: ,,Co mamy czyni¢?” (Ek
3,10.12.14). W odpowiedzi stysza konkretne wymagania zmia-
ny dotychczasowego postepowania. Odpowiadajac na podobne
pytanie bogatego: ,Co [dobrego] mam czynié, aby posiasé zycie
wieczne?” (Mt 19,16; Mk 10,17; por. £k 18,18), Jezus wymienia
przykazania Dekalogu. Gdy w czwartej Ewangelii Jego stuchacze
zadaja Mu bardzo podobne pytanie: ,Co mamy czyni¢, abysmy
wykonywali dzieta Boga?” (J 6,28), zamiast zadan warunkuja-
cych wejscie do krélestwa Bozego i wskazania na uczynki Prawa,
pytajacy stysza wezwanie do podjecia jednej decyzji: ,Na tym
polega dzieto Boga, abyscie uwierzyli w Tego, ktérego On postal”
(J 6,29). Tak samo ujety jest cel catej Ewangelii, ktéra przedstawia

3% Zaimek wwyrazeniu przyimkowym moze by¢ réwniez rodzaju nijakiego,
tak ze mozna tlumaczy¢: by wszyscy uwierzyli przez nia’, czyli przez swiattos¢.
W czwartej Ewangelii ludzie wierzg dzigki $wiadectwu ludzi (] 4,39.42), dzie-
ki Jego stowu (J 4,42), Jego dzietom (] 14,11) oraz przez stowo Jego uczniéw
(J 17,20).
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znaki dokonane przez Niego: , Te za$ zapisano, abyscie wierzyli,
ze Jezus jest Mesjaszem, Synem Bozym, i abyscie wierzac mieli
zycie w imi¢ Jego” (J 20,31). W ten sposéb dwa podstawowe
zadania z Ewangelii synoptycznych, a mianowicie nawrdcenie,
ktére polega na porzuceniu dotychczasowego zycia, oraz wiara,
ktéra wyraza si¢c w péjsciu za Nim, wchlongto w siebie jedno
wezwanie do wiary w Jezusa. Jej trescia jest przede wszystkim
poznanie tozsamosci Jezusa, na co wskazuje nie tylko epilog, ale
wiele scen Jego ziemskiego zycia.

Kwestia poznania osoby Jezusa znajduje si¢ w centrum
perykop opisujacych Jego pierwsze wystapienie oraz spotkania
z pierwszymi uczniami. W $wiadectwie o Jezusie przychodza-
cym do niego Jan Chrzciciel przedstawia Jego dziatalnosé¢ i oso-
be, odwotujac si¢ do nadprzyrodzonego widzenia, ktérego byt
adresatem. Cho¢ Ewangelista nie wskazuje wprost na zadnych
stuchaczy tego swiadectwa, to jednak, wedtug stéw Jana Chrzci-
ciela, szerokim kregiem adresatéw objawienia si¢ Jezusa jest
Izrael (J 1,31). Objawienie to pochodzi od Boga w podwéjnym
sensie: jako tres¢ widzenia (J 1,32) oraz jako jego interpretacja
(J 1,33). Podwéjne wyznanie Jana o swojej wezesniejszej niewie-
dzy na temat tozsamosci Jezusa potwierdza, ze poznanie Jego
osoby nie moze pochodzi¢ od Zadnego czlowieka. Nawet Jan nie
dochodzi sam z siebie do poznania tej prawdy, lecz dopiero Bég
objawia mu Jezusa jako chrzczacego w Duchu Swietym i jako
Syna Bozego®?°. Motyw przemiany z niewiedzy do wiedzy od-
grywa wazna role w czwartej Ewangelii. Przejscie z niewiedzy
do poznania Jezusa wynika z doswiadczenia bezposredniego
spotkania z Nim, a nie z teoretycznych rozwazan ludzi ani z ich
zabiegéw zmierzajacych do poszerzenia tej wiedzy. Zasada ta do-
tyczy takze Jana, ktéry rozpoznaje Go dopiero w bezposrednim
spotkaniu. Podobng role maja spotkania pierwszych uczniéw

526 W tym pierwszym poznaniu Jezusa ujawnia si¢ trynitarny wymiar obja-
wienia, ktére potwierdza cata Ewangelia: jego zrédlem jest Ojciec, interpretacja
— dziatanie Ducha Swietego, a trescig — tozsamo$é i dziatalnos¢ Jezusa.
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z Jezusem. Inicjatywa jednak nie nalezy do Niego, lecz pierwsi
dwaj uczniowie ida za Jezusem, poniewaz On zostal im obja-
wiony przez Jana jako Baranek Bozy (] 1,35). Szymon styszy od
Andrzeja: ,Znalezlismy Mesjasza” (] 1,41), ktéry go przyprowa-
dza do Jezusa. Podobnie Filip zach¢ca Natanaela do spotkania
z Nim jako zapowiedzianym przez Prawo i Prorokéw (J 1,45).
W koricu Natanael wyznaje: ,,Rabbi, Ty jeste§ Synem Bozym, Ty
jestes Krolem Izraela” (J 1,49). Relacje o spotkaniach uczniéw
ze zmartwychwstaltym Jezusem pokazuja, ze rozpoznanie Jego
prawdziwej tozsamosci bedzie mozliwe dla wierzacych w Niego
(J 20,8.25.29.31).

Trescig $wiadectwa Jana jest objawienie Jezusa w relacji do
Boga (,Oto Baranek Boga”) oraz w relacji do $wiata (,usuwajacy
grzech §wiata”). Po raz pierwszy w Ewangelii mowa jest o grze-
chu. W przeciwienistwie do synoptykéw w wypowiedziach Jana
Chrzciciela nie ma zadnych odniesieri do pojedynczych czynéw,
ktére polegaja na uchybieniach konkretnym przykazaniom lub
zaniedbaniu dobrego. Réwniez czwarta Ewangelia przedstawia
grzech w tradycyjnym, biblijnym rozumieniu jako wykroczenie
przeciw przykazaniom (J 5,14; 9,2-3.34). Grzech $wiata ma
jednak precyzyjne i poglebione znaczenie. Prolog Ewangelii
wskazuje na $wiat, ktéry nie poznal Stowa (] 1,10). Rozwazajac
znaczenie tych stéw w oderwaniu od reszty Ewangelii, mozna
bytoby przypuszczaé, ze grzech $wiata oznacza wing samych tyl-
ko pogan, ktérzy nie rozpoznali Stowa (cho¢ ,$wiat stat si¢ przez
Nie”), tak jak nie rozpoznali Stwércy z Jego dziel, lecz oddali
si¢ batwochwalstwu (por. Rz 1,20-22 oraz Mdr 13,1-9). Moz-
na jednak rozszerzy¢ krag adresatéw tego zarzutu. Jan obwinia
réwniez Zydéw za to, ze nie rozpoznaja obecnego wéréd nich
(J 1,26). Oskarzenie to pojawia si¢ réwniez w nauczaniu Jezusa.
Przed ostatecznymi konsekwencjami braku poznania Jego osoby
ostrzega On swoich stuchaczy w $wiatyni podczas Swieta Na-
miotéw: ,,Nie znacie ani Mnie, ani Ojca mego. Gdybyscie Mnie
poznali, poznalibyscie i Ojca mego [...] Ja odchodzg, a wy be-
dziecie Mnie szukaé i w grzechu swoim pomrzecie” (J 8,19.21).
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Poznanie Jezusa nie oznacza powierzchownej znajomosci, na
przykitad w sensie opinii o Jego pochodzeniu, wyrazonej przez
niektérych mieszkaricéw Jerozolimy: ,Przeciez my wiemy, skad
On pochodzi, natomiast gdy Mesjasz przyjdzie, nikt nie bedzie
wiedzial, skad jest” (J 7,27). Poznanie Jezusa dotyczy Jego Bo-
skiej tozsamosci, jak pokazuja to kolejne ostrzezenia stuchaczy
przed niewiara, ktéra moze im przynies¢ definitywna zgube:
y2Powiedzialem wam, ze pomrzecie w grzechach swoich. Tak, je-
zeli nie uwierzycie, ze Ja jestem, pomrzecie w grzechach swoich”
(] 8,24).

Grzech ten nie jest stopniowany. Ze wzgledu na konsekwen-
cje ostateczne nie ma nic posredniego mi¢dzy niewiarg a wiarg:
»Kto wierzy w Niego, nie podlega potepieniu; a kto nie wierzy,
juz zostal potepiony, bo nie uwierzyt w imi¢ Jednorodzonego
Syna Bozego” (] 3,18).

Grzech ten jest osobista wing. Niewiara jest grzechem,
poniewaz Jezus uczynit wszystko, aby adresaci Jego dziatalnosci
mogli rozpozna¢ Jego prawdziwa tozsamos¢, otrzymali od Niego
wszystko to, co bylo konieczne dla uwierzenia, widzieli dzieta
uwiarygodniajace Jego nauczanie: ,Gdybym nie przyszedt i nie
méwit do nich, nie mieliby grzechu. Teraz jednak nie majg wy-
tlumaczenia dla swego grzechu. Kto Mnie nienawidzi, ten i Ojca
mego nienawidzi. Gdybym nie dokonat wéréd nich dziet, ktérych
nikt inny nie dokonat, nie mieliby grzechu. Teraz jednak widzieli
je, a jednak znienawidzili i Mnie, i Ojca mego” (J 15,22-24).
Stato si¢ tak z powodu ich uporu i wewnetrznego zaktamania:
»,Gdybyscie byli niewidomi, nie mielibyscie grzechu, ale ponie-
waz moéwicie: «Widzimy», grzech wasz trwa nadal” (J 9,41).

Osobistej odpowiedzialnosci za niewiare przeciwnikéw Jezu-
sa nie pomniejsza charakterystyka wiary jako rezultatu dziatania
Ojca, czyli taski i daru Boga: ,Nikt nie moze przyj$¢ do Mnie,
jezeli go nie pociagnie Ojciec, ktéry Mnie postat” (J 6,44); ,Nikt
nie moze przyj$¢ do Mhnie, jezeli mu to nie zostalo dane przez
Ojca” (J 6,65). Powierzajac swojemu Synowi petnie objawienia,
Ojciec uzaleznit ostateczny los ludzi od ich postawy wobec dzia-

20 — Teologia... t. 1
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talnosci Syna. Los poszczegdlnych ludzi nie jest z géry ustalony
przez Boga. Tylko w sensie ostatecznego rozstrzygniecia, a nie
predestynacji, nalezy rozumie¢ stowa komentujace zatwardziatos¢
$wiadkéw cudu uzdrowienia niewidomego: ,,Przyszedtem na ten
$wiat, aby przeprowadzi¢ sad, aby ci, ktérzy nie widza, przejrzeli,
a ci, ktérzy widza, stali si¢ niewidomymi” (J 9,39). Podobne zna-
czenie ma wyjasnienie Ewangelisty na temat przyczyny niewiary
wobec znakéw opisanych w pierwszej potowie Ewangelii: ,Dla-
tego nie mogli uwierzy¢, poniewaz znéw rzekt Izajasz: «Zaslepit
ich oczy i twardym uczynit ich serce, zeby nie widzieli oczami
oraz nie poznali sercem i nie nawrdcili si¢, azebym ich uzdro-
wib»” (J 12,39-40). Wina jest wytacznie po stronie odrzucajacych
wiare. Pragna oni chwaty ludzi, a nie szukajg chwaty pochodzacej
od Boga (] 5,44; 12,43). Ta ich postawa prowadzi do popelnie-
nia grzechu wigkszego niz wina ludzi bezposrednio skazujacych
Jezusa na $mier¢, jak oznajmia Jezus Pitatowi: ,Wickszy grzech

ma ten, ktéry Mnie wydat tobie” (J 19,11).

3. Milos¢ w stowach i czynach Jezusa

Swiat, ktéry nie rozpoznal Stowa (J 1,10) i znienawi-
dzit Jezusa z powodu $wiadectwa o jego czynach jako ztych
(J 7,7), nie jest pozostawiony sam sobie. Wskazanie na Jezusa
jako usuwajacego grzech $wiata oznacza, ze zbawcze dzialanie
Boga w Jezusie przewazy nad zgubnym dazeniem s$wiata. Jan
Chrzciciel odnosi do Jezusa jeszcze jedno dzialanie, ktére mu
objawit Ojciec: chrzczenie w Duchu Swietym. Ten nowy chrzest
oraz usuwanie grzechu §wiata to dwie strony jednej i tej samej
aktywnosci. Nauczanie skierowane do uczniéw wyjasnia role
Ducha Swietego w usuwaniu grzechu. Zapowiadajac przyjscie
Parakleta — Ducha prawdy, Jezus przypisuje mu dziatanie wo-
bec swiata, ktére dotyczy jego grzechu: ,Przyszediszy, przekona
$wiat o grzechu, o sprawiedliwosci i o sadzie” (J 16,8; por. 15,26;
16,7.13). Ukazujac si¢ uczniom po zmartwychwstaniu, kieruje
do uczniéw obietnice, ktéra wigze dar Ducha Swigtego z od-
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puszczaniem grzechéw: , Tchnat i powiedziat im: «Otrzymajcie
Ducha Swiqtego! Ktérym odpuscicie grzechy, sa im odpusz-
czone, a ktérym zatrzymacie, s3 im zatrzymane»” (J 20,22-23).
W drugim przypadku mowa jest o grzechach w liczbie mnogiej,
poniewaz termin ten odnosi si¢ do wykroczed w postgpowaniu
tych, ktérzy poznawszy Jezusa, nie majg grzechu s$wiata, lecz
potrzebuja odpuszczenia réznorodnych grzechéw.

Dlaczego sam Bég nie usuwa bezposrednio grzechu $wiata,
ale wigze duchowe oczyszczenie najpierw z misja Jego Syna,
a potem z dziatalnoscig Jego uczniéw? Odpowiedz na to pytanie
przynosza dwa $wiadectwa Jana z poczatku i konica jego dziatal-
nosci. Pierwsze §wiadectwo koncentruje si¢ na Jezusie, ktérego
przedstawia jako Baranka ofiarowanego Bogu oraz jako Syna
pochodzacego od Niego (] 1,29.34). Drugie $wiadectwo skupia
sie¢ na Ojcu: ,,Ojciec mituje Syna i wszystko oddat w Jego rece”
(J 3,35). Podobnie Ojciec przekaze wszystko uczniom Syna, jesli
beda o cokolwiek prosi¢ w Jego imi¢ (] 16,23). Posrednikiem
zbawczego dziatania Boga, ktérego przyczyng i miarg jest Jego
mitos¢ do $wiata, jest Jego Jednorodzony Syn: , Tak bowiem Bég
umitowal §wiat, ze Syna swego Jednorodzonego dat, aby kazdy,
kto w Niego wierzy, nie zginat, ale miat zycie wieczne. Albowiem
Bég nie postal swego Syna na §wiat po to, aby $wiat potepil, ale
po to, by $wiat zostat przez Niego zbawiony” (J 3,16-17).

Przyjscie Syna na $wiat wywoluje przeciwstawne reakcje
ludzi: z jednej strony umitowania ciemnosci i nienawisci §wiatta
przez tych, ktérzy dopuszczaja sie nieprawosci; z drugiej strony
zblizenia si¢ do $wiatta tych, ktérzy spetniaja wymagania prawdy.
Przyczyna i cel takiego postepowania sa opisane w kategoriach
etycznych: ,Sad polega na tym, ze §wiatto przyszto na $wiat, lecz
ludzie bardziej umitowali ciemno$¢ niz §wiatlo: bo zte byly ich
uczynki. Kazdy bowiem, kto si¢ dopuszcza nieprawosci, niena-
widzi $wiatta i nie zbliza si¢ do $wiatla, aby nie potepiono jego
uczynkéw. Kto czyni prawde, zbliza si¢ do $wiatla, aby zostato
ukazane, ze jego uczynki sg dokonane w Bogu” (J 3,19-21). Tak-

ze inne wypowiedzi §wiadczg o tym, ze przyjscie Jezusa wzbudza
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opér ludzi z powodu obnazenia ich ztych uczynkéw (J 7,7), cho-
ciaz spotkanie z Nim umozliwia poznanie prawdy przynoszacej
wyzwolenie (J 8,32). Zycie cztowieka podlega ocenie moralne;j
nie tylko w doczesno$ci. Rozréznienie migdzy popetniajacymi
dobre czyny a dokonujacymi ztych uczynkéw ma znaczenie dla
wiecznosci: ,,Ci, ktérzy pelnili dobre czyny, p6jda na zmartwych-
wstanie zycia; ci, ktérzy petnili zte czyny — na zmartwychwstanie
potepienia” (J 5,29). To znaczenie postgpowania cztowieka uwy-
datniaja stowa skierowane najpierw do wszystkich, a potem do
Jego uczniéw. Gdy naucza zgromadzonych w §wiatyni, wéwczas
wzywa wszystkich stuchaczy do trwania w Jego stowie i zacho-
wywania tego stowa, aby sta¢ si¢ Jego uczniem (] 8,31.51;12,47).
Kiedy zwraca si¢ do uczniéw, mocno akcentuje koniecznosé za-
chowywania przykazan (J 14,15.21; 15,10).

W wezwaniach do zachowywania nauki i przykazan nie
chodzi o samo przywotanie przepiséw Prawa ani nie oznaczajg
one jakiej§ rehabilitacji nomizmu®?’. Zachowanie przykazan
utozsamione jest z miltoscia do Jezusa. Interpretacja wiernosci
stowom Jezusa jako mitosci do Niego jest zawarta w ostrzezeniu
i obietnicy: , Ten, kto kocha swoje zycie, traci je, a kto nienawi-
dzi swego zycia na tym $wiecie, zachowa je na Zycie wieczne”
(J 12,25). W paralelach synoptycznych nie pojawiaja si¢ terminy
,kocha¢” (agapan, filein) ani ,nienawidzi¢” (misein)>?8. Ukazane sa
tam ostateczne skutki dla ucznia, odwrotne od pierwszych kon-
sekwencji, usitowania ocalenia zycia i zyskania §wiata oraz utraty
zycia z powodu Jezusa (Mt 16,25-26; Mk 8,35-36; £k 9,24-25).
Synoptyczne wypowiedzi okreslaja uczniéw jako pragnacych po-
dazad za Jezusem: ,Jesli kto chce péjé¢ za Mna [...]” (Mt 16,24,
Mk 8,34; 9,23). W czwartej Ewangelii pierwszym pragnieniem
ucznia jest natomiast stuzba Jezusowi: ,Kto by chciat Mi stuzy¢,

527 Za R. SCHNACKENBURG, Nauka moralna Nowego Testamentu,
Warszawa 1983, 283.
528 Chociaz wystepuja w logionie o niemoznosci mitowania dwéch panéw

(Mt 6,24; £k 16,13).
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niech idzie za Mna, a gdzie Ja jestem, tam bedzie i méj stuga.
A jesli ktos Mi stuzy, uczci go méj Ojciec” (J 12,26). W bli-
skim kontekscie stowa o stuzbie otrzymaja interpretacje w gescie
umycia przez Niego nég uczniom, wyrazajacym Jego mitos¢ do
nich, ktéra jest wzorem dla ich wzajemnej relacji: ,Jezeli wiec Ja,
Pan i Nauczyciel, umytem wam nogi, to i wyscie powinni sobie
nawzajem umywac nogi. Dalem wam bowiem przyktad, abyscie
i wy tak czynili, jak Ja wam uczynitem” (J 13,14-15). Zwigzek
miedzy stuzbg ucznia a czcig otrzymang od Ojca wyraza si¢
w ostrzezeniu skierowanym do Piotra: ,Jesli ci¢ nie umyje, nie
bedziesz miat udziatu ze Mng” (J 13,8). Udzial z Jezusem jest
warunkiem bycia z Ojcem oraz ogladania chwaty Jego Syna
(J 16,32;17,24).

Chociaz branie przyktadu od Jezusa nie jest fakultatywne,
to jednak nie narzuca On go arbitralnie, ale wyprowadza z dzia-
tania swego Ojca. Podobnie jak w Ewangeliach synoptycznych,
a zwlaszcza w Ewangelii Mateusza, réwniez w czwartej Ewan-
gelii etyka jest uzasadniona patrocentrycznie. Udzial w chwale
Ojca zalezy od stuzby Jezusowi, ktéra polega na podazaniu za
Nim (] 12,26).

Dlaczego droga za Jezusem prowadzi do udzialu w chwale
Ojca? Podkreslajac na poczatku opisu ostatniej wieczerzy, ze Jezus
umitowat swoich az do korica (J 13,1), Ewangelista wskazuje na
miar¢ mitosci oraz zapowiada jej urzeczywistnienie w §mierci na
krzyzu. Jezus za$ ja interpretuje jako oddanie chwaty Bogu: ,,Syn
Czlowieczy zostat teraz otoczony chwata, a w Nim Bég zostat
chwalg otoczony. Jezeli Bég zostal w Nim otoczony chwats, to
i Bég Go otoczy chwalg w sobie samym, i to zaraz Go chwalg
otoczy” (J 13,31-32). Stowa te wypowiada natychmiast po wyj-
$ciu Judasza z Wieczernika, gdy juz nie mozna zatrzymaé wy-
darzeni prowadzacych do Jego meki i $§mierci. Zwiedczenie Jego
ziemskiego Zycia objawia uczniom chwate Boga i Syna Czlowie-
czego. Wzmianke o chwale Syna Czlowieczego antycypuja stowa
prologu, ktére wskazuja na chwate Stowa jako owoc wrielenia:
»otowo stato sie cialem i zamieszkalo wéréd nas. I widzielismy
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Jego chwale, chwale jaka Jednorodzony otrzymuje od Ojca, peten
taski i prawdy” (J 1,14)°%. Stowa Jezusa o udziale w chwale Boga
przyciagaja uwage zgromadzonych w Wieczerniku®3?, ale to, co
dalej stysza, wywotuje ich watpliwosci. Jezus bowiem najpierw
zapowiada: ,Dzieci, jeszcze krétko jestem z wami. Bedziecie
Mnie szuka¢, ale — jak to Zydom powiedzialem, tak i teraz wam
méwie — dokad Ja ide, wy péjs¢ nie mozecie” (J 13,33). Zaraz
dodaje stowa o nowym przykazaniu mitosci: ,Przykazanie nowe
daje wam, abyscie si¢ wzajemnie mitowali, tak jak Ja was umito-
watem; zebyscie i wy tak si¢ mitowali wzajemnie. Po tym wszyscy
poznaja, zescie uczniami moimi, jesli bedziecie si¢ wzajemnie mi-
towali” (J 13,34-35). Piotr nie zwraca wcale uwagi na wezwanie
do wzajemnej miltosci na wzér Jezusa. Zainteresowany jest tylko
celem drogi Jezusa i przyczyna czasowej niemozno$ci podgzania
za Nim. Wobec jej potwierdzenia uroczyscie obiecuje: ,Panie,
dlaczego teraz nie moge péjs¢ za Tobg? Zycie moje oddam za
Ciebie” (J 13,36). Po tym zapewnieniu odpowiedz Jezusa brzmi
jak nieodwotalne fatum: ,,Zycie swoje oddasz za Mnie? Zapraw-
de, zaprawde, powiadam ci: Kogut nie zapieje, az ty trzy razy si¢
Mhnie wyprzesz” (] 13,38). Dlaczego uczen nie moze podazacd za
Jezusem az do $§mierci pomimo dobrej woli? Czego brakuje Pio-
trowi w Wieczerniku w chwili sktadania tej obietnicy o wiernosci
do konica? Uczeri nie jest zdolny do jednosci z Jezusem, poniewaz
pragnie zaraz udzialu w tej Bozej chwale, a nie stucha stéw o Jego

529 Zwieficzenie wcielenia Stowa w wydarzeniach paschalnych ma takie
samo znaczenie jak poczatkowe wydarzenie: jest uwielbieniem Boga. Réwniez
kiedy Jezus rodzi si¢ Betlejem, aniotowie glosza: ,,Chwata Bogu na wysoko$ciach”
(Ek 2,14). Narodzenie Jezusa jest poczatkiem tajemnicy paschalnej, a §wigta Bo-
zego Narodzenia taczg si¢ ze Swigtami Wielkanocy przez to, ze poczatek i koniec
ziemskiego zycia Jezusa s uwielbieniem Boga.

530 Podobnie u synoptykéw uczniowie zwracaja uwage na zapowiedz zmar-
twychwstania Syna Czlowieczego, a pomijajg tres¢ dotyczaca Jego meki i §mierci.
Gdy Jakub i Jan stysza najpierw o obietnicy zycia wiecznego, a potem o zmar-
twychwstaniu, prosza dla siebie o najlepsze miejsca: ,Daj nam, zebysmy w Twojej
chwale siedzieli jeden po prawej, drugi po lewej Twej stronie” (Mk 10,37).
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mitosci do nich i o mitosci wzajemnej. Lekcewazy znaczenie mi-
tosci umozliwiajacej ofiarowanie zycia. Wada jego wyznania nie
jest ani pochopnos¢, ani nieszczerosé, ale pominigcie mitosci jako
fundamentu wigzi ucznia z Jezusem — mitosci, ktérej zrédlem
i wzorem jest Jego mito§¢ do uczniéw, mitos¢ az do konca. Kon-
cowa scena w Ewangelii z potréjnym pytaniem o mitos¢ Piotra
potwierdza, ze ta mito$¢, ksztaltowana na wzér mitosci Pana,
uzdalnia ucznia zaréwno do spelniania powierzonej mu misji
(J 21,15-17),jak i do realizacji powotania az do uwielbienia Boga
w ofierze na wzér $mierci Pana (J 21,18-19).

Jak nalezy rozumie¢ charakterystyke wezwania do wzajem-
nej mitosci jako nowego przykazania? Nakaz mitosci bliZniego
wystepuje juz w Prawie Mojzeszowym (Kpt 19,18). Przykazanie
wzajemnej mitosci nie jest nowe ani w sensie absolutnym, ani
w sensie zastapienia jakiego§ dawnego przykazania mitosci.
Nowos¢ polega na charakterystyce mitosci blizniego. Niejedno-
znaczne poréwnanie ,jak siebie samego” zastapione jest przez
»jak Ja was umitowalem”. Miarag miltosci blizniego jest mitos¢
Jezusa do uczniéw (J 13,34; 15,12). Réwniez w Ewangeliach
synoptycznych wezwanie do mitowania wszystkich, a zwlaszcza
nieprzyjaciot, zostaje uzasadnione dobrocia Ojca, ktéra obejmu-
je wszystkich ludzi (Mt 5,44-45). Uczniowie powinni w swoim
postepowaniu wzorowaé si¢ na Jego doskonatosci (Mt 5,48)
i mitosierdziu (Ek 6,36). Miara Jezusa ,jak Ja was umitowatem”
wskazuje jednak bezposrednio z jednej strony na Jego relacje do
uczniéw jako model dla ich postgpowania (J 13,34), z drugiej
strony — na mito$¢ Ojca do Syna (J 15,9; por. 17,23)°31. Wza-

jemna mito§¢ uczniéw stanowi o ich tozsamosci wobec $wiata:

531 Podobne chrystocentryczne odniesienie do prymatu mitosci Boga ma
uzasadnienie wezwania do wzajemnej dobroci i mitosierdzia w Liscie do Efezjan:
,Badzcie dla siebie nawzajem dobrzy i mitosierni! Przebaczajcie sobie, tak jak
Bég nam przebaczyt w Chrystusie. Badzcie wige nasladowcami Boga, jako dzieci
umilowane, i postepujcie droga mitosci, bo i Chrystus was umitowat i samego
siebie wydat za nas w ofierze i dani na wdzigczng wonnos¢ Bogu” (Ef 4,32-5,2).
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»W tym wszyscy poznajg, ze moimi uczniami jestescie, jesli be-
dziecie mieli wzajemnie mitos¢” (J 13,35). Swiat ja rozpoznaje,
tak jak poznaje mito$¢ Jezusa do Ojca, ktéra polega na wypetnia-
niu tego, co Ojciec Mu nakazat (J 14,31).

Znamienne jest postawienie znaku réwnoséci migdzy mi-
toscig blizniego a ofiarg sktadang Bogu. Temat ten wystepuje
juz w Starym Testamencie: ,Czy Pan si¢ zadowoli tysigcami
baranéw, miriadami potokéw oliwy? [...] Powiedziano ci,
cztowiecze, co jest dobre. I czegoz zada Pan od ciebie, jesli nie
petnienia sprawiedliwosci, umitowania zyczliwosci i pokornego
obcowania z Bogiem twoim?”(Mi 6,7-8)°32. Uznajac odpowiedz
Jezusa na pytanie o pierwsze przykazanie, uczony w Pismie
podkresla wyzszos¢ wypelniania obydwu przykazan mitosci
nad wszystkimi calopaleniami i ofiarami (Mk 12,32-33). Mi-
tos¢ Jezusa do uczniéw, jako wzér dla ich mitosci wzajemnej,
urzeczywistnia si¢ réwniez w ofierze, ktéra swoja doskona-
toscia przewyzsza ofiary Starego Przymierza. Jego $mier¢ na
krzyzu przedstawiona jest jako doskonata ofiara, ktéra wyraza
Jego umitowanie swoich ,az do konca”. Te interpretacje Jego
$mierci potwierdzaja ostatnie stowa z krzyza ,wykonato si¢”
(J 19,305 por. 19,28) oraz wyptynigcie z Jego przebitego boku
krwi i wody (J 19,34). Uczniowie maja Go nasladowaé réwniez
w tej milosci polegajacej na ofiarowaniu swojego zycia: ,Nikt
nie ma wigkszej mitosci od tej, gdy kto$ zycie swoje oddaje
za przyjaciét swoich” (J 15,13). Tak znakomitego wzoru dla
postepowania ludzi nie mialo Zadne przykazanie w Starym
Przymierzu.

Nowo$¢ przykazania wzajemnej mitosci odstania si¢ réwniez
w skutkach jego wypetniania. Swiat whasnie dzieki wzajemnej
mitosci rozpoznaje nie tylko wzajemna wieZ uczniéw mig¢dzy

332 Mozna przytoczyé wiele podobnych poréwnan petnienia woli Boga
i przestrzegania Jego przykazan z zewngtrznym kultem: 1 Sm 15,22; 1z 1,11-13;
Jr 6,20; 7,22-23; Oz 6,6; Am 5,22; Ps 40,7-9; 51,18-19; Prz 21,3; Koh 4,17; Syr
35,2.
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sobg, ale przede wszystkim ich relacj¢ do Jezusa (J 13,35). Gdy
ta wzajemna wig¢z osiagnie doskonatoé¢ w ich jednosci, wéwczas
$wiat bedzie mégt pozna¢ mitos¢ Ojca do nich wedtug Jego mi-
tosci do postanego Syna (J 17,23)333.

Zapowiedzi czasowej niezdolno$ci uczniéw do péjécia za
Jezusem, ktéra uwydatniajg stowa o upadku Piotra, towarzysza
wezwania do porzucenia leku i do uwierzenia w Jezusa, tak jak
wierza oni w Boga (J 14,1). Jezus bowiem odchodzi, aby przygo-
towa¢ miejsce u Ojca. Wiasnie to Jego przebywanie u Ojca uza-
sadnia wyprowadzenie apelu o wiar¢ w Niego z wiary w Boga.
Jego blisko$¢ z Ojcem gwarantuje réwniez wystuchanie présb,
ktérych spetnienie oznacza uwielbienie Boga (] 14,2-14). Odtad
pojawiaja si¢ stowa o mitosci do Jezusa (14,15.21.24.28). Innymi
stowy, z wiary w Boga powinna wynika¢ wiara w Jezusa, a na-
stepstwem wiary w Jezusa powinna by¢ mitosé do Niego.

Podobnie jak umilowanie $wiata przez Boga jest przyczyna
Jego zbawczego dziatania, réwniez mitoéé Jezusa, gdzie relacja
dopetniaczowa pojmowana jest zaréwno przedmiotowo (mitosé
uczniéw do Jezusa), jak i podmiotowo (Jego miltos¢ do nich),
nie ogranicza si¢ do samego uczucia, ale objawia si¢ w dziataniu.
Polega ono na zachowywaniu przykazan Ojca: ,Jezeli Mnie mi-
tujecie, bedziecie zachowywaé moje przykazania” (J 14,15); ,Kto
ma przykazania moje i zachowuje je, ten Mnie mituje” (] 14,21).
Alegoria krzewu winnego, ktéra ukazuje latorosle przynoszace
owoc oraz uprawiajacego krzew i oczyszczajacego go z bez-
uzytecznych pedéw, stuzy przedstawieniu wzajemnego trwania
uczniéw w milosci Jezusa oraz Jego trwania w mitosci Ojca, kt6-
ry sam troszczy si¢ o owoce tego zjednoczenia: ,Jesli bedziecie
zachowywac¢ moje przykazania, bedziecie trwa¢ w milosci mojej,
tak jak Ja zachowatem przykazania Ojca mego i trwam w Jego
mitosci” (J 15,10).

>33 Podobnie mieszkaricy Jerozolimy rozpoznaja Boza obecnos¢ w stylu
zycia pierwszej wspolnoty wierzacych w Jezusa (Dz 2,42-47).



314 Ks. Artur Malina

II. W PIERWSZYM LISCIE JANA

Autor bezposrednio zwraca si¢ do czytelnikéw. Trzyna-
§cie razy wzmiankuje o tym, ze ,pisze” lub ,napisal” (w 1 J 1,4
»piszemy”) do swoich adresatéw. Nie jest to jednak typowy list.
Nie pojawia si¢ w nim imi¢ nadawcy, nie ma okreslenia miejsca
przeznaczenia oraz brak wstgpnego pozdrowienia i zakoncze-
nia charakterystycznego dla listéw (np. pism Pawta czy Listéw
do Kosciotéw w Azji Mniejszej w Ap 2-3). Nieobecnos¢ tych
elementéw wskazuje, Ze mamy do czynienia z rodzajem listu
okdlnego, ktéry bardziej podobny jest do traktatu teologicznego
z rozbudowang pareneza lub do homilii z rozwinigta cz¢scia dok-
trynalna, niz do typowego listu, napisanego z jakiej$ konkretnej
okazji. Nawet jesli pierwotnie byt wystany do jednej wspélnoty,
to powszechnie uznany autorytet autora przyczynit si¢ do szero-
kiego przyjecia zawartych w nim wezwan. W tym znaczeniu jest
bardzo bliski innym pismom Nowego Testamentu, okreslanym
réwniez jako listy: do Rzymian, do Hebrajezykéw i Jakuba. Ten
okélny charakter listu oznacza, ze nie mozna ograniczy¢ jego
Sitz im Leben do jednego srodowiska chrzescijafistwa przetomu
pierwszego i drugiego wieku. O wiele wazniejsze jest, podobnie
jak w przypadku Ewangelii, odkrycie $cistego zwigzku mig¢dzy
forma (struktura) tego utworu a jego trescig (celem).

Poczatkowe tematy Listu — swiadectwa, jednosci z Bogiem
i Jego Synem oraz zycia, a wigc tresci odnoszone do osoby i zycia
Jezusa — powracaja w nim wielokrotnie. Jednak dzieje si¢ to za
kazdym razem w przetworzonej formie, wzbogaconej o nowe
tresci, umozliwiajace szersze i glebsze rozumienie tematéw wpro-
wadzonych na poczatku listu. Ta dynamika powtdrzen, znana na
przyktad z méw Jezusa podczas ostatniej wieczerzy (J 13-17)%34,

534 Mozna wskaza¢ na wiele tresci wspélnych dla czwartej Ewangelii i Pierwsze-
go Listu Jana. Poczatek Listu (1] 1,1-4) odpowiada prologowi Ewangelii (J 1,1-19),
a Jezus jest objawieniem $wiattosci i zycia pochodzacego od Ojea (J 1,4-5;1] 1,2.5).
Rola uczniéw polega na tym, ze jako swiadkowie Jezusa byli z Nim ,od poczatku”

Zagadnienia etyczne 315

zmierza do kulminacji w pigtym rozdziale: ,A $wiadectwo jest
takie: ze Bég dat nam zycie wieczne, a to zycie jest w Jego Synu.
Ten, kto ma Syna, ma Zycie, a kto nie ma Syna Bozego, nie ma tez
i zycia. O tym napisatem do was, ktérzy wierzycie w imi¢ Syna
Bozego, abyscie wiedzieli, Ze macie zycie wieczne” (1 ] 5,11-13).

1. Grzech a wspdlnota z Bogiem i mi¢dzy ludzmi

Gdy autor przedstawia tres¢ or¢dzia, nie odnosi si¢ wylacz-
nie do sytuacji adresatéw listu, ale pragnie ksztaltowaé postgpo-
wanie wszystkich bez wyjatku, na co wskazuje postugiwanie si¢
formami pierwszej osoby liczby mnogiej w przedstawieniu tresci
gloszonego oredzia (brak drugiej osoby liczby mnogiej migdzy
ywam glosimy”w 1] 1,5 a ,pisze wam”w 1 J 2,1). Nie chodzi
tutaj o jaka$ konkretna sytuacje jednej wspélnoty, ale o zasady
zycia wszystkich wierzacych. Od pierwszych wypowiedzi na
pierwszy plan wysuwa si¢ kwestia obecnosci grzechu w zyciu
wierzacych. Temat grzechu wyréznia Pierwszy List Jana wéréd
pism Nowego Testamentu®3°.

W czwartej Ewangelii nierozpoznanie Stowa przez $wiat
stanowi wlasciwy grzech (J 1,10). Jan zarzuca swoim stucha-

(J 15,27; 1] 1,1-2; 2,7.13.14.24; 3,11), rozpoznali w Nim Zbawiciela §wiata, wysta-
nego przez Ojca (] 3,1; 4,42; 4,14). Wystepuja w Ewangelii i Liscie te same podmioty
$wiadectwa: Bég o Synu (J 5,31-34; 8,18; 1 J 5,9-10); Jezus (J 3,32-33; 1] 5,6-7)
oraz ludzie i uczniowie (J 15,27; 19,35; 21,24; 1 J 1,2; 4,14). Wspélny cel wyrazony
jest w epilogach obydwu pism: ,,aby [wiedzieliscie, ze] macie zycie wieczne” (] 20,31;
1] 5,13). Wystepuja tez mniej liczne, ale znaczace réznice. W Liscie na przyklad nie
ma wzmianki o chwale Jezusa, Jego $mier¢ nie jest przedstawiana jako objawienie
si¢ chwaly, ale jako przebtaganie (1] 1,7; 2,2; 3,16; 4,10). W Liscie termin Paraklétos
odnosi si¢ do Jezusa jako orgdownika (1 J 2,1), a nie do Ducha Swit;tego (J 14,16.26;
15,26; 16,7).

535 Terminy pochodne od hamartia wystepuja w: Rz (60 razy), Ek (33), Hbr
(29), 1] (27),] (26). Na pierwszym miejscu czestotliwosci mierzonej propor-
cjonalnie do dlugosci ksiegi znajduje si¢ Pierwszy List Jana, liczac 10,83 razy
wystepowania stéw tej grupy na 1000 wyrazéw listu, nastepnie Rz (7,25), Hbr
(5,1), Ek (1,47),] (1,43).
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czom, ze nie znajg obecnego wéréd nich (J 1,26). Podczas
dziatalnosci Jezusa ujawnia si¢ wielokrotnie, Ze jej adresaci nie
poznaja ani prawdziwej Jego tozsamosci, ani znaczenia Jego
misji, chociaz odwotuja si¢ do swojej wiezi z Bogiem jako ich
Ojcem (] 8,41) oraz twierdzg, ze znaja Jezusa (J 6,42; 7,15.27;
8,19). To jednoczesne powolywanie si¢ na wiez z Bogiem
i nierozpoznanie Jezusa jest nazwane ktamstwem (J 8,54-55)
i grzechem (J 15,21-22).

Autor listu réwniez ostrzega przed ktamstwem. Trescig
ktamstwa nie jest sam brak rzeczywistego poznania Ojca
i Syna, sprzecznego z deklaracjami przeciwnikéw Jezusa, ale
powolywanie si¢ na wiez z Bogiem przy jednoczesnym po-
petnianiu grzechéw. Postgpowanie to przedstawione jest jako
trwanie w ciemnosci: ,Bég jest $wiatloscia, a nie ma w Nim
zadnej ciemnoéci. Jezeli méwimy, ze mamy z Nim wspétuczest-
nictwo, a chodzimy w ciemno$ci, ktamiemy i nie postepujemy
zgodnie z prawda” (1 J 1,5b-6; por. 1 J 2,4-6). Adresaci listu
nie powinni przypisywac sobie wolnosci od grzechéw. Wszyscy
przeswiadczeni o doskonalej relacji do Boga oszukuja samych
siebie (1 ] 1,8). Wyzwolenie od wszelkiego grzechu pochodzi
od oczyszczenia dokonanego przez krew Jezusa, Syna Bozego
(1J1,7). W tym oczyszczeniu nie ma zadnego automatyzmu,
poniewaz odpuszczenie grzechéw wymaga wezesniejszego ich
wyznania (1] 1,9). Zaprzeczanie potrzebie wyznania grzechéw
(,Jesli méwimy, ze nie zgrzeszylismy”w 1 ] 1,10a) réwnoznacz-
ne jest z przeciwstawianiem si¢ samemu Bogu i Jego stowu
(,czynimy Go ktamca i nie ma w nas Jego stowa” w 1 J 1,10b).
Te stowa o konieczno$ci wyznania grzechéw skierowane sg
przeciw wszelkim postaciom gnozy, ktéra glosi bezgrzesznosé
wspoélnoty.

Ostrzezenie przed czynieniem z Boga kltamcy zwiazane jest
z celem listu — osiaggnigcie horyzontalnej i wertykalnej wsp6l-
noty (koinonia): ,Oznajmiamy i wam, co$my ujrzeli i ustyszeli,
abyscie i wy mieli wspétuczestnictwo z nami. A nasze wspot-
uczestnictwo [znaczy: mie¢ je] z Ojcem i Jego Synem Jezusem
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Chrystusem” (1 J 1,3)%3¢. Pierwszym zarzucajacym Bogu ktam-
stwo byt kusiciel w raju (Rdz 3,4-5). Konsekwencja poddania si¢
argumentacji kusiciela byt grzech pierwszych ludzi oraz utrata
ich wigzi z Bogiem oraz miedzy nimi samymi. Z tego powodu
autor, przedstawiajac tre$¢ gloszonego oredzia o realnosci grze-
chéw, o koniecznosci ich wyznania oraz o Bogu oczyszczajacym
przez krew swojego Syna z wszelkiej nieprawosci, akcentuje
niebezpieczenstwa grozace wzajemnej wiezi we wspélnocie oraz
jednosci z Bogiem i Jego Synem. Giéwnym zagrozeniem jest zas$
przekonanie o bezgrzesznosci oraz niedocenianie roli wyznania
grzechéw.

Po przedstawieniu oredzia, ktére koncentruje sie na rzeczywi-
stoéci skazonej przez grzechy i warunkach ich odpuszczenia, autor
konkretyzuje wezwanie do zachowania wertykalnej i horyzontal-
nej wiezi, kierujac do czytelnikéw listu apel o unikanie grzechéw:
,2Dzieci moje, pisz¢ wam to dlatego, abyscie nie grzeszyli” (1 ]
2,1a). To wezwanie stanowi okazj¢ dla wyjasnienia roli uwielbio-
nego Jezusa i wprowadza do nauczania na temat Jego znaczenia
dla wierzacych i catego $wiata. Wspomniano juz o skutecznosci
Jego krwi w oczyszczeniu grzechéw, ktére jest konieczne dla za-
chowania wi¢zi horyzontalnej (1 J 1,7). Teraz autor wyjasnia role
Jezusa w odbudowie relacji wertykalnej. Pomimo do$wiadczenia
grzechu wierzacy moze by¢ przekonany o wstawiennictwie Jezu-
sa przed Ojcem: ,Jedliby nawet kto zgrzeszyt, mamy Rzecznika
(Paraklétos) wobec Ojca — Jezusa Chrystusa sprawiedliwego” (1 ]
2,1b). W czwartej Ewangelii termin ten jest odnoszony do Ducha
Swigtego, ktéry wystepuje w imieniu uczniéw wobec grozacego
im $wiata (J 14,16.26; 15,26; 16,7). Ich przynalezno$¢ do Jezusa
jest powodem nienawisci $wiata do nich. Sami nie moga wystapic
przed $wiatem, dlatego w ich imieniu, czyli jako ich Rzecznik lub

536 Zarzut otwartego przeciwstawienia sie Bogu — ,,czynimy Go klamcy” —
przypomina oskarzenia Jezusa, wypowiedziane pod adresem Jego stuchaczy, za-
réwno o odrzucenie Jego wlasnego stowa oraz stowa Jego Ojca (] 5,38; 8,37), jak
tez o nasladowanie przez nich czynéw diabta ,ktamcy i ojca ktamstwa” (] 8,44).
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Obronca, wystepuje Duch Swiety. Nienawidzac uczniéw, swiat
faktycznie przypisuje im zto majace w jego przekonaniu uzasadni¢
te nienawis¢. Rola Obroncy jest wykazanie, ze zto tkwi w $wiecie,
a nie w uczniach: ,On za$, gdy przyjdzie, przekona $wiat o grze-
chu, o sprawiedliwosci i o sadzie” (J 16,8). Duch Swiqty spelnia
wige role Obroricy przesladowanych uczniéw, odbierajac $wiatu
wszelka racje nienawidzenia uczniéw. Rola uwielbionego Jezusa
wystepujacego przed Ojcem jest podobna do misji Ducha Swiete-
go wobec §wiata. Réznica polega na tym, ze zlo, ktére jest przed-
miotem nienawisci Boga, nie jest subiektywne, ale realnie istnieje
w wierzacych. Ich obiektywne nieprawosci i grzechy uzasadniaja
nieprzyjazii miedzy Bogiem a ludZzmi. Przyczyna nieprzyjazni,
ktéra nie moze by¢ usunigta przez grzesznikéw, zostaje wyelimi-
nowana przez Jezusa Chrystusa sprawiedliwego: ,,On bowiem jest
ofiarg przebtagalna za nasze grzechy, i nie tylko nasze,lecz réwniez
za grzechy calego §wiata” (1] 2,2; podobnie w 1 ] 4,10). Odpusz-
czenia grzechéw dostgpuja oni przez Jego imie (1 ] 2,12). W ten
sposéb dzieto odkupienia jest Zrédiem ciaglej ufnosci wierzacego,
nawet jezeli jego serce go o co$ oskarza (1] 3,20).

Celem objawienia si¢ Jezusa jest odpuszczenie grzechéw
i ich usuniecie z zycia wierzacych (1 ] 3,5). Do takiej zmiany
zycia powinno prowadzi¢ trwanie wierzacego w Nim, a bez tej
zmiany nie mozna prawdziwie Go poznaé: ,Kazdy, kto trwa
w Nim, nie grzeszy, zaden za$ z tych, ktérzy grzesza, nie wi-
dziat Go ani Go nie poznal” (1] 3,6). Podobnie parenetyczny
charakter ma stwierdzenie: ,, Kazdy, kto narodzit si¢ z Boga, nie
grzeszy, gdyz trwa w nim nasienie Boze; taki nie moze grze-
szy¢, bo si¢ narodzit z Boga” (1 J 3,9; podobnie w 1] 5,18).

W Pierwszym Liscie Apostota milosci wystepuja stowa
wyrazajace jakby zwatpienie w sens modlitwy za pewna grupe
grzesznikéw: ,Jesli kto§ spostrzeze, ze brat popelnia grzech,
ktéry nie sprowadza $mierci, niech si¢ modli, a przywrdci
mu zycie; mam na mysli tych, ktérych grzech nie sprowadza
$mierci. Istnieje taki grzech, ktéry sprowadza §mieré. W takim
wypadku nie polecam, aby si¢ modlono” (1] 5,16). Wypowiedz
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ta znajduje si¢ nie w cze¢sci doktrynalnej, lecz parenetycznej
listu. Ponadto stanowi konieczng relatywizacj¢ twierdzenia
o skutecznosci modlitw: ,A jesli wiemy, ze wystuchuje wszyst-
kich naszych présb, pewni jesteSmy réwniez posiadania tego,
o cosmy Go prosili” (1 ] 5,15). Innymi stowy, powstrzymanie
si¢ od modlitwy zawsze skutecznej jest ostrzezeniem dla tych,
ktérzy popelniaja lub mogliby popetnia¢ grzechy ,prowadzace
do $mierci” (J J 15,17)>%.

2. Przykazanie milosci a poznanie Boga

Zachowanie stowa Jezusa jest znakiem doskonatej mitosci
Boga w cztowieku. Charakterystyke cztowieka mitujacego — ,w
nim mito$¢ Boga staje si¢ doskonata” (1 J 2,5) — mozna rozumieé
réwniez podmiotowo, a mianowicie chodzi o doskonata mitos¢
Ojca do zachowujacego nauke Jezusa (podobnie w 1] 4,12.18)38.
W liscie rozwinigte jest nauczanie Jezusa o Bozym umitowaniu
tych, ktérzy zachowuja Jego przykazania i stowa (J 14,21.23).
Podobnie jak w czwartej Ewangelii, réwniez w liscie Jezus nie
jest tylko Zrédlem nauki o mitosci, ale jej doskonatym wzorem.
Wzywajac do zachowywania przykazan, autor listu podkresla
znaczenie tego przyktadu. Najpierw przywoluje cate Jego poste-

537 Powstrzymanie si¢ od modlitwy w 1 J 5,16 odpowiada Bozemu zaka-
zowi danemu Jeremiaszowi: ,Nie pro§ o taske dla tego ludu! Gdy beda posci¢,
nie wystucham ich biagania, gdy sktada¢ beda calopalenie i ofiar¢ z pokarméw,
nie bed¢ w nich miat upodobania, lecz mieczem, glodem i zarazg ich wytepie.
[...] Choéby Mojzesz i Samuel staneli przede Mna, nie mam upodobania w tym
narodzie. Wypedz ich ode Mnie, niech sobie ida!” (Jr 14,11-12; 15,1). Zakaz dra-
matycznie ukazuje, jak straszliwe konsekwencje niesie z sobg odstepstwo Izraela.
Ponadto stuzy odrzuceniu postawy falszywej ufnosci w skutecznosé¢ ofiar skta-
danych w $wiatyni jerozolimskiej przy jednoczesnym nieprzestrzeganiu Bozych
przykazan (J 7,21-28).

538 Za takim wtasnie rozumieniem mitosci Boga w tych tekstach opowiada sie
R. SCHNACKENBURG, Nauka moralna Nowego Testamentu, Warszawa 1983,
287.
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powanie jako wzér dla kazdego, kto przyznaje si¢ do jednosci
z Nim: ,Kto twierdzi, Ze w Nim trwa, powinien réwniez sam
postepowacd tak, jak On postgpowat” (1] 2,6). Trescia nasladowa-
nia Jezusa jest realizacja nowego przykazania mitosci blizniego
(1] 2,7-8), ktére wyklucza jakakolwiek nienawisé¢ (1 J 2,8-11).
W czwartej Ewangelii Jezus wzywa uczniéw do zachowywania
Jego przykazari i trwania w Jego mitosci na wzér Jego zacho-
wywania przykazan Ojca i trwania w Jego mitosci (J 15,10).
Wskazuje na osiagnigcie petni radosci jako celu tego postepowa-
nia (J 15,11). Przypomina jeszcze raz o przykazaniu wzajemnej
mitosci (J 15,12; por. J 13,34).

W czesci centralnej listu autor wskazuje na zwieiczenie mi-
tosci, przez ktéra wierzacy upodabnia si¢ catkowicie do Jezusa:
»Po tym poznalismy mito$¢, ze On oddat za nas zycie swoje. My
takze winni$my odda¢ zycie za braci” (1 ] 3,16). W tych stowach
rozbrzmiewajg echa Jego nauczania z Ostatniej Wieczerzy: ,Nikt
nie ma wigkszej mitosci od tej, gdy kto$ zycie swoje oddaje za
przyjaciét swoich” (J 15,13). Czy mozna te stowa o mitosci braci
(z listu) i przyjaciét (z Ewangelii) rozumieé¢ jako ograniczone
do cztonkéw wspélnoty? W judaizmie okresu Drugiej Swiatyni
interpretowano przykazanie o mitosci blizniego jako nakaz mito-
wania wszystkich bez wyjatku®3*? W czwartej Ewangelii odpo-

>3 Na poczatku adresatem przykazania mitosci blizniego miat by¢ wytacznie
Izraelita (dost. ,syn twojego ludu”w tekscie hebrajskim Kpt 19,8). Rozwéj tradycji
biblijnej i pozabiblijnej $wiadczy o rozszerzeniu kregu adresatéw mitosci blizniego
najpierw na obcych przebywajacych wéréd Izraelitéw, a nastgpnie na wszystkich
ludzi. Swiadectwem rozszerzenia rozumienia pojecia ,blizni” jest objecie nakazem
przybyszéw mieszkajacych wéréd Izraelitéw (Kpt 19,34; Pwt 10,19). W tekstach
qumrariskich mozna znalez¢ przykiady odwrotnej tendencji, a mianowicie za-
wezania rozumienia pojecia ,blizni” w wezwaniach do praktykowania mitosci
skierowanej do cztonkéw wspélnoty oraz nienawidzenia synéw ciemnosci (1 QS
1,10; 9,21; 10,19-21). W greckich pismach judaizmu okresu Drugiej vaiqtyni
poszerzono jednak krag adresatéw tej mitosci. Przektad grecki oddaje okreslenie
,syn twojego ludu” przez termin o szerszym znaczeniu: ,blizni”. Tres¢ wystepuje
juz nie jako nakaz, ale jako reguta w sentencji madrosciowe;j: ,Kazda istota zyjaca
mituje podobng do siebie, a kazdy cztowiek tego, kto jest mu réwny” (Syr 13,15).
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wiedZ nie jest dana wprost: z jednej strony pierwsza wzmianka
o mitosci Boga do $wiata (J 3,16) mogtaby oznaczaé, ze uczniowie
sa wezwani do nasladowania uniwersalizmu tej mitosci, z drugiej
strony nie mozna méwié o wzajemnej mitosci w odniesieniu do
$wiata, poniewaz $wiat kocha tylko tych, ktérzy sa z niego, za$
nienawidzi uczniéw Jezusa za to, ze nie sg ze §wiata, lecz przy-
nalezg do Niego (J 15,18-19.23-25; 17,14). Réwniez autor listu
oskarza $wiat o nienawis¢ do wierzacych (1 J 3,13). Zgodnie
z objawieniem biblijnym nigdzie jednak nie ma wezwania do nie-
nawisci cztowieka®. W liscie jedynym przedmiotem nienawisci
jest $wiat w sensie tego, co nie pochodzi od Ojca, a jest w nim:
»pozadliwos¢ ciata, pozadliwosé oczu i pycha zycia” (1 ] 2,15-16).
Powiazanie wezwania do mitosci widzialnego brata z mitoscia do

Filon ustala hierarchi¢ adresatéw mitosci blizniego: rodak, prozelita, przybysz,
wrdg, niewolnik, zwierzeta, rosliny, cale stworzenie (De wirtutibus, 102-174).
Zakres mitoéci blizniego, ktéra obejmuje réwniez nieprzyjacidt, jest uwydatniony
przez przypowies$¢ o milosiernym Samarytaninie i wyprowadzone z niej wezwa-
nie do nasladowania (Ek 10.30-37). Por. K.H. SCHELKLE, Teologia Nowego
Testamentu, 3: Etos, Krakéw 1984, 105-107.

540 Koniecznoé¢ nienawidzenia bliskich przez ucznia (Ek 16,13) nalezy in-
terpretowaé jako wezwanie do absolutnej mitosci Jezusa. Natomiast zdecydowanie
wystepuje On przeciw interpretacji Prawa (Mt 5,43), ktéra nakazywata nienawis¢
nieprzyjaciét i byta podobna do przepiséw prawa rozszerzajacych prawo odwetu
za doznang krzywde na cztonkéw spotecznosci bliskich winowajcy. Kodeks Ham-
murabiego polecat zabi¢ cérke tego, ktéry uderzyt ciezarng cérke swego blizniego
i spowodowat przez to jej $mierc. Starobabilonskie prawo nakazywato réwniez
zabi¢ syna budowniczego, jesli wybudowany przez niego dom zawalit si¢ i zabit
syna wiasciciela domu. Prawo Mojzeszowe postanawialo w takich wypadkach, ze
odplata dotyczyta tylko winowajcy. Prawo odwetu nie obejmowato wiec osobistej
postawy. Ksiega Kaptariska zakazywata okazywania nienawisci blizniemu, kiero-
wania si¢ osobista zemsty czy zywienia jakiejkolwiek niecheci (Kpt 19,17-18).
W literaturze madrosciowej spotykamy refleksje bliska Jezusowemu nauczaniu
o przebaczeniu: ,Odpusé przewine blizniemu, a wéwczas, gdy blagaé bedziesz,
zostang ci odpuszczone grzechy. Gdy czlowiek zywi zto$¢ przeciw drugiemu,
jakze u Pana szuka¢ bedzie uzdrowienia? Nie ma on milosierdzia nad czlowie-
kiem do siebie podobnym, jakze btaga¢ bedzie o odpuszczenie swoich wiasnych

grzechow?” (Syr 28,2-4).

21 —Teologia... t. 1
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niewidzialnego Boga (1 J 4,20) nadaje najbardziej szeroki sens
okresleniu ,brat”. Wezwarni do milowania braci nie nalezy rozu-
mieé ekskluzywnie>*!.

Pomimo uniwersalizmu mito$ci nie zaciera si¢ granica mig-
dzy tymi, ktérzy wierzac w Jezusa, maja tego samego ducha,
a tymi, ktorzy taczg si¢ z Antychrystem (1 ] 2,18-19). Zrédtem
wspdlnej dla wierzacych tozsamosci jest posiadanie tego samego
namaszczenia od Swiqtego inapelnienie tg samg wiedza (1] 2,20).
Wierzacy nalezy do wspdlnoty zaréwno zewngtrznie, gdy mituje
brata, ktérego widzi, jak i wewngtrznie — dzicki wierze w Boga
oraz mitosci do Niego i do Jezusa (1] 5,1). Mitos¢ do Boga oraz
wypelnianie przykazan sa absolutnie nierozdzielne (1 J 5,2-3).

Bezinteresowna mitos¢, ktéra osiaga pelnie w poswigceniu
zycia, mozliwa jest dzigki Bogu rozpraszajacemu ciemnosci
$wiata i sprawiajacemu przyjscie prawdziwej swiattosci (1] 2,8).
Mitos¢ Boga, ktéra objawiajac si¢ w Jego Synu, zstapita na swiat
i rozjaénita ciemnosci, umozliwia przejscie ze $mierci do Zycia:
»MMy wiemy, ze przeszlismy ze $mierci do zycia, bo mitujemy
braci, kto za$ nie mituje, trwa w $mierci” (1 ] 3,14). Podczas gdy
w czwartej Ewangelii stuchanie stowa Jezusa i wiara w Boga
sprawia przejscie ze $mierci do zycia (J 5,24), w liScie przyczyna
tego przejscia jest mitos¢ braci wedtug wzoru Jezusa.

Podobng zmian¢ w roztozeniu akcentéw mozna dostrzec
w stowach o duchowej slepocie. Autor listu wystepuje przeciwko
pogladowi o mozliwosci pozostawania w $wiattosci, czyli posia-
dania zdolnosci poznawania Boga bez wypetniania przykazania
mitosci (1 ] 2,9-11). W Ewangelii zarzut o duchowej §lepocie
skierowany jest przeciwko tym, ktérzy odrzucaja wiare w Jezusa,
chociaz twierdza, ze posiadaja zdolno$¢ widzenia (J 9,41). Autor
listu odrzuca zdecydowanie mozliwo$¢ poznania Boga lub pozo-
stawania z Nim w tacznosci bez przestrzegania Jego przykazan,

*# R. SCHNACKENBURG, Nauka moralna Nowego Testamentu, Warsza-
wa 1983, 293; F. GRYGLEWICZ, Zycie chrzescijariskie w ujgciu sw. Jana Ewan-
gelisty, Katowice 1984, 158-159.
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a zwlaszcza bez mitodci blizniego: ,Jesliby kto§ méwit: «Mituje
Boga», a brata swego nienawidzit, jest ktamca, albowiem kto nie
mituje brata swego, ktérego widzi, nie moze mitowaé¢ Boga, kt6-
rego nie widzi” (1 ] 4,20).

Poznanie Boga, ktére zalezy od mitosci blizniego, nie tyle jest
teoretyczng wiedza o Nim, ile wzajemna i gleboka znajomoscia
os6b najblizej z soba spokrewnionych: ,Uznajcie réwniez, ze kazdy,
kto postepuje sprawiedliwie, pochodzi od Niego. Popatrzcie, jaka
mitoscig obdarzyt nas Ojciec: zostaliémy nazwani dzie¢mi Bozymi:
i rzeczywiscie nimi jestesmy” (1] 2,29-3,1; negatywnie w 1 ] 3,10);
»Po tym poznajemy, ze mitujemy dzieci Boze, gdy mitujemy Boga
i wypetniamy Jego przykazania” (1 ] 5,2). Dzieci Boze powinny si¢
wzajemnie mitowaé, poniewaz ta mitos¢ wynika z ich pokrewien-
stwa z Bogiem (1 J 4,7), ktdry jest mitoscia (1] 4,8.16).

Chociaz wierzacy ma mitowa¢ blizniego, ktérego widzi, to
jednak przemiana, zachodzaca dzigki tej milosci, dokonuje si¢
w jego wnetrzu. Jak nasladowanie przez uczniéw postawy Jezusa
prowadzi do przemiany ich tozsamosci §wiadczacej o bliskosci
z Nim (] 15,14: ,Juz was nie nazywam stugami [...], ale nazwa-
tem was przyjaciétmi”), tak dzieje si¢ réwniez z wierzacymi,
ktérzy w swoim postgpowaniu powinni stawaé si¢ Swigtymi
i sprawiedliwymi wedtug $wigtosci i sprawiedliwosci Boga (1 ]
3,3.7). Zjednoczenie z Bogiem w milowaniu, nadprzyrodzone
pokrewienistwo z Nim nie prowadza do mistyki panteistycznej,
dlatego autor taczy w jedno zdanie dwie wypowiedzi: ,Nikt ni-
gdy Boga nie ogladal” oraz ,Jezeli mitujemy si¢ wzajemnie, Bég
trwa w nas i mito$¢ ku Niemu jest w nas doskonata” (1 J 4,12).

III. W DRUGIM I TRZECIM LISCIE JANA

Wstepy, styl, zakoriczenia i dtugos$¢ obydwu pism odpowiadaja
formie listéw prywatnych znanych z egipskich papiruséw. Ich autor
zamiast imienia podaje tytut ,Starszy” (Presbyteros), ktéry w tekstach
Nowego Testamentu okresla zwierzchnikéw posiadajacych wiadze
oraz cieszacych sie autorytetem w spotecznosciach zydowskich (Mk
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8,31; 11,27; 14,43.53; 15,1) i chrzescijanskich (Dz 11,3; 14,23;
15,2.4.6.22.23). Tytut ten stosowali apostotowie do siebie i do prze-
tozonych wspélnot (1 P 5,1). Chociaz sg to bardzo krétkie pisma,
to jednak wystepuja w nich elementy wspélne z Pierwszym Listem,
a nawet z Ewangelia Jana. Naleza do nich m.in.: prawda o przyjsciu
Jezusa Chrystusa w ciele i nazwanie Antychrystem kazdego, kto ja
odrzuca (2] 7; por. 1] 4,2-3); idea posiadania Boga Ojca przez tego,
kto wyznaje Jego Syna (2 J 9; por. 1 ] 2,23); potozenie akcentu na
prawdziwos¢ swiadectwa (3 J 12; por.J 8,14; 21,24).

Autor raduje si¢ z tego, ze adresaci listu postepuja w prawdzie
wedlug przykazania otrzymanego od Ojca. Réwniez w tym liscie
centralne miejsce zajmuje wezwanie do wzajemnej mitosci, ktéra
jest trescia przykazania posiadanego od poczatku (2 J 5-6). Po
ostrzezeniu przed Antychrystem i wybieganiem naprzéd poza
nauke Chrystusa (2 ] 7-9) nast¢puje wezwanie, ktére wydaje si¢
wykluczaé¢ pewne osoby z kregéw adresatéw mitosci: ,Jesli ktos
przychodzi do was i tej nauki nie przynosi, nie przyjmujcie go do
domu i nie pozdrawiajcie go” (2 J 10). Ostrzezenie przed ducho-
wym niebezpieczeristwem ich pozdrawiania jest wzmocnione
przez apel o przerwanie jakiejkolwiek zewngtrznej wiezi z tymi
osobami (2 J 11). Ich wykluczenie nie powinno by¢ interpreto-
wane w sensie absolutnym ani nie oznacza w najmniejszym stop-
niu wezwania do nienawisci. Nakazy wynikaja bowiem z troski
autora listu o zachowanie wiary i spéjnosci przyjmowanej nauki
Chrystusa wéréd jego adresatéw.

Nakazy zachowania dystansu wobec rozpowszechniajacych
przeciwng nauke sg uzupeinione w Trzecim Liscie Jana przez
wezwanie do goscinno$ci wobec podrézujacych braci i do wspie-
rania misjonarzy (3 J 3-8). Pozytywnemu wezwaniu odpowiada
réwniez nagana pod adresem tych, ktérzy odmawiajg tego kon-
kretnego wsparcia oraz w jego udzielaniu innym przeszkadzaja
(3] 10). Postgpowanie zgodne z t3 nauka ma takie same znaczenie
jak zachowywanie przykazania mitosci braci wedtug Pierwszego
Listu: , Ten, kto czyni dobrze, jest z Boga; ten zas, kto czyni Zle,
Boga nie widzial” (3 J 11).
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IV. W APOKALIPSIE

Potozenie akcentu na Boze dziatanie rézni mi¢dzytestamen-
talng apokaliptyke od starotestamentalnego oredzia prorockiego.
Dzialanie cztowieka, a zwlaszcza zmiana postawy adresatéw
schodzi w niej na drugi plan. Chociaz zydowskie apokalipsy nie
sg catkowicie pozbawione wymiaru parenetycznego, to jednak ich
zasadniczym przestaniem nie jest apel o nawrécenie, lecz zacheta
do wytrwania az do konica i pocieszenie w okresie przesladowan.
Apokalipsie Jana, ktéra dotyczy aktualnego zycia wyznawcéw
Boga, blizej jest do tekstéw prorockich niz klasycznych tekstéw
apokaliptycznych.

1. Zycie wyznawcéw Boga w tekstach prorockich

Proroctwa ostatniej ksiggi Nowego Testamentu sg trakto-
wane jako zapowiedzi katastroficznej przysztosci, ktére moga
budzi¢ emocje, wstrzasnaé, ale nie zawsze dostrzega si¢ odnie-
sienia do codziennego zycia ich adresatéw. W ore¢dziu prorokéw
Starego Testamentu zapowiedzi przysztosci podporzadkowane
sg wezwaniom skierowanym do konkretnych oséb i grup. Proro-
ctwa odnoszg si¢ do ich sytuacji zycia codziennego, nawiazuja do
wydarzen z historii §wieckiej. Prorocy s3 umieszczeni w konkret-
nym miejscu i czasie, dlatego zazwyczaj wystepuja pod wlasnym
imieniem lub osoby identyfikowanej w historii spolecznosci.
Gtéwnym celem ich oredzia jest zmiana postepowania, dlatego
powtarzane sg apele o nawrécenie. Zapowiadana przyszto$é nie
jest ostatecznie zdeterminowana, poniewaz reakcja na wezwanie
prorokéw jest decydujaca dla dalszych loséw spotecznosci i jed-
nostek. Wobec uznania grzechu, skruchy i zmiany postgpowania
zapowiedziane nieszczescia sa odwotywane lub odraczane. Réw-
niez teksty nalezace do historycznego dzieta deuteronomicznego
podkreslaja role cztowieka w historii zbawienia. Rozwdj historii
Izraela przedstawia si¢ w sekwencji linearnej. Kryzysy i wstrzasy
polityczne nie tamig ani nie przerywaja tej linii, lecz zazna-
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czaja kolejne etapy stopniowego rozwoju dziejéw, ktéry zalezy
w znacznym stopniu od przyjecia lub odrzucenia wezwari do
nawrécenia, przyniesionych przez prorokéw.

2. Zycie wyznawcéw Boga w tekstach apokaliptycznych

Deuteronomiczny obraz historii przeksztalcony zostaje pod
koniec okresu Drugiej Swigtyni w okresie panowania Seleucydéw
oraz Rzymian (II w. przed Chr.— I w. po Chr.). Zmiana ta widoczna
jest w literaturze apokaliptycznej. Wystarczy poréwnaé z dzielem
deuteronomicznym rozdziaty od siédmego do dwunastego Ksiegi
Daniela, teksty etiopskiej Ksiggi Henocha, Apokalipsy Ezdrasza
i Barucha. W apokaliptyce skrajne skrzydta historii zostajg roz-
ciggniete. Na pierwszy plan wysuwa si¢ z jednej strony prahistoria,
a z drugiej strony przetom czaséw ostatecznych i katastrofa korica
$wiata. Pierwszoplanowe miejsce zajmujg zaréwno przedpotopowe
postacie (Henoch, Enosz, Set i w koricu Adam), jak i bohaterzy
chronologicznie bliscy okresowi kompozydji tekstéw (Baruch i Ez-
drasz). Chociaz przestanie tych tekstéw zalezy mocno od kryzysu
historycznego, kulturowego i religijnego czaséw greckich i rzym-
skich, nie jest ono skierowane w sposéb jednoznaczny do jednostko-
wego adresata. Historia od poczatku jest postanowiona przez Boga,
a wszystko zdaza nieodwotalnie do jej korica. Prahistoria ludzkosci,
a zwlaszcza wydarzenia do potopu, stanowia fundament i model dla
wyjasnienia pézniejszych stosunkéw. W tekstach apokaliptycznych
wyraza si¢ pragnienie jak najszybszego korica dziejéw i nadzieja
na rychle rozpoczecie ostatecznego panowania Boga. Przedsta-
wienie dziejéw stuzy interpretaciji terazniejszosci, ktérej celem jest
przekonanie stuchaczy i czytelnikéw do jednoznacznego przyjecia
okreslonych sadéw i zajecia odpowiednich postaw. Wyznawcy Boga
doswiadczaja radykalnego przeciwstawienia dobra i zta. W totalne;j
konfrontacji nie ma miejsca na nic posredniego: z jednej strony brak
jakichkolwiek utomnosci, a z drugiej dominuje catkowite zepsucie.
Nawrdcenie adresatéw nie jest ukazane jako zadanie do zrealizowa-
nia, ale juz jako osiagniety rezultat.
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3. Wyznawcy Chrystusa w Apokalipsie

Autor Apokalipsy, podobnie jak prorocy Starego Testa-
mentu, przynalezy do czasu adresatéw swojego oredzia. Zaan-
gazowany jest w t¢ sama histori¢. Przez niego przemawia Ten,
ktéry zaréwno pociesza i zacheca do wytrwatosci, jak i napo-
mina, gani oraz wzywa do nawrécenia. Uzasadnienie wezwari
jest przede wszystkim eschatologiczne, co zaznaczone jest na
poczatku i w koncu ksiggi jako inkluzja jej catosci: ,poniewaz
czas jest bliski” (Ap 1,3; 22,10). W tym miejscu bliski jest
oredziu Jezusa z Ewangelii synoptycznych, ktére ma podobne
uzasadnienie. Prawda o wypelnieniu czasu i bliskosci Krélestwa
Bozego (wyrazona w trybie oznajmujacym) stanowi podstawe
wezwania do pokuty (zmiany mentalnoéci) oraz do wiary>*.
Motywacja eschatologiczna nie jest abstrakcyjna. Antycypacja
zycia wiecznego jest bowiem liturgia, a przedsmakiem jego pet-
ni eucharystia. Zycie wierzacych determinuja przesladowania
ze strony §wiata i jego instytucji.Temat wrogosci §wiata, powo-
dowanej przynaleznoscia do Boga, taczy Apokalips¢ z innymi
pismami Janowymi.

4. Wezwania do przemiany i wiernosci

Nawrécenie polega na zmianie dotychczasowego postepo-
wania napi¢tnowanego w listach do Kosciotéw Azji Mniejszej.
O roli wezwan do nawrdcenia $wiadczy czestotliwosé wyste-
powania czasownika ,nawréci¢ si¢” (metanoein). W pismach
Nowego Testamentu wystepuje najczesciej on w Apokalipsie

542 Staly charakterystyks jest potczenie tych elementéw: Jezus wzywa ucz-
niéw do péjscia za Nim, dajac im obietnice uczynienia ich rybakami ludzi (Mk
1,16); Jezus pyta uczniéw, kim On jest w §wiadomosci spotecznej; za kogo Go
uwazaja oraz zapowiada im los Syna Czlowieczego, a nastgpnie wzywa ich do
catkowitego péjscia za Nim (Mk 8,27-9,1), glos z obloku objawia uczniom ,To
jest m6j Syn umilowany”, a nastgpnie wzywa ich ,Jego stuchajcie” (Mk 9,7).
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(Mt-5,Mk-2,£k—9,Dz—5,2 Kor—1,Ap — 12)*3. W listach
do siedmiu Ko$ciotéw pojawia si¢ on osmiokrotnie w trybie
rozkazujacym, zyczeniowym i warunkowym, co zgadza si¢ z ich
forma parenetyczng (Ap 2,5 [2 x]; 2,16; 2,21 [2 x]; 2,22; 3,3.19).
Charakterystyczne jest pierwsze pojawienie si¢ tego czasownika
(Ap 2,5). Nawrdcenie stanowi jedno z trzech nierozerwalnych
dzialan: refleksja (,pamigtaj wiec, skad spadtes”), odwrécenie si¢
od grzechéw (,,i nawr6é si¢”) oraz powrét do ,pierwotnej mito-
$ci” (,1 pierwsze czyny podejmij”). Wezwania do nawrécenia moty-
wowane sg jezykiem kultu: ,Jesli za$ nie — przyjde do ciebie i rusze
$wiecznik twdj z jego miejsca, jesli sie nie nawrécisz” (Ap 2,16).

Przesladowania to czas préby dla wiary w Boga (Ap 2,13.19)
i dla wytrwatosci zachowujacych Boze przykazania (Ap 14,12).
Eschatologiczny przeciwnik Boga rozpoczyna walke wlasnie
z tymi, ktérzy zachowuja przykazania i maja swiadectwo Jezusa
(Ap 12,17). Nie chodzi tutaj o jaka$ odleglty przysztos¢. Autor
Apokalipsy okresla siebie jako wspétuczestnika ucisku ,,z powo-
du stowa Boga i swiadectwa Jezusa” (Ap 1,9). Postawa wobec
terazniejszych przesladowan ma ostateczne konsekwencje, jak
to pokazuje apel Jezusa: ,Badz wierny az do $mierci, a dam ci
wieniec zycia” (Ap 2,10).

Pomimo uwolnienia przez krew Jezusa od grzechéw (Ap 1,5)
adresaci objawienia potrzebuja wezwari do przemiany i wierno-
$ci, poniewaz groza im stabosci wobec przesladowan i pokus.
W Listach do siedmiu Kosciotéw Azji Mniejszej Jan przeka-
zuje objawienie Jezusa, ktére zawiera oceng postgpowania Jego
wyznawcow (Ap 2,2.19; 3,1.9.15: ,znam czyny twoje”). Wie-
dza Jezusa jest wiedza Boska. Nie ma postgpowania, ktére nie
podlega Bozej ocenie: przedmiotem powszechnego sadu beda
czyny wszystkich ludzi (Ap 20,12-13; 22,12). Ocena dotyczy
zaréwno dobrych, jak i ztych czynéw. Na przyktad wytrwatosci

4 Czestotliwos¢é wystepowania rzeczownika metanoia wyréznia dzieto
Fukaszowe: Mt —2, Mk —-1,£k-5,Dz—-6,Rz-1,2 Kor—2,2 Tm — 1, Hbr - 3,
2P-1.
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w ucisku przeciwstawione jest odstapienie od pierwotnej mi-
tosci (Ap 2,3-4), a wiernosci w chwilach préby — kompromisy
doktrynalne (Ap 2,13-15.19-20). Nie ma miejsca przed Bogiem
na czyny niedoskonate (Ap 3,2.15-16). Tym wezwaniom towa-
rzyszy powtarzana przestroga przed ostatecznym odrzuceniem
w razie niepostuszeristwa (Ap 2,5.16.22; 3,3.16). W wizjach
przekazanych przez Jana kary spadaja na ludzi za ich czyny: bat-
wochwalstwo, zabdjstwa, czary, nierzad i kradzieze (Ap 9,20-21),
przesladowania wyznawcéw Chrystusa (Ap 16,6), bluznierstwa
i brak nawrécenia (Ap 16,9.11). Pojecie nierzadu odnosi si¢
nie tylko do rozwigztosci seksualnej, ale ma znaczenie starote-
stamentalne wszelkich form apostazji i wystgpowania przeciw
wyznawcom Jezusa (Ap 13,6-7; 14,8; 17,2-6). Do wylaczonych
z Miasta Swiqtego sg zaliczeni: ,tchérze, niewierni, obmierzli,
zabdjcy, rozpustnicy, guslarze, batwochwalcy i wszyscy ktamcy”
(Ap 21,8; por. 22,15). Wyliczenie tych kategorii, ktérych zakres
znaczeniowy na siebie zachodzi, oznacza, ze ocenie podlega kon-
kretne postepowanie ludzi, ktére w kazdym przypadku $wiadczy
o nieoddaniu czci Jedynemu Bogu. Z drugiej strony prawdziwg
ozdoba wspdlnoty jako Oblubienicy Baranka jest sprawiedliwe
postepowanie (Ap 19,8).

5. Eschatologiczna motywacja zycia chrzescijanskiego

Radykalna przemiana zycia oraz wytrwatos¢ w wiernosci
znajduja si¢ w interakeji z pragnieniem zycia wiecznego, ktére
si¢ rodzi, jest podtrzymywane i wzrasta dzieki obecnosci Jezu-
sa>*, dlatego nawrécenie zaréwno catych wspélnot, jak tez poje-
dynczych oséb, mozliwe jest dzigki celebracji tej obecnosci, czyli
dzigki liturgii Kosciota.

Teksty $wiadczace o liturgicznym kontekscie wystepuja
w kluczowych miejscach struktury ksiegi. Na samym poczatku

>4 Te 4cisty relacje ,miedzy” wyraza dobitnie narracja ewangeliczna w Mk

10,17-30.
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mozna si¢ dowiedzieé, ze ksiega ta przeznaczona jest do lektury:
»2Blogostawiony, ktéry odczytuje, i ci, ktérzy stuchajg stéw pro-
roctwa, a strzega tego, co w nim napisane, bo chwila jest bliska”
(Ap 1,3). Nie chodzi o indywidualne czytanie, lecz o czytanie
i stuchanie w zgromadzeniu. Ten wspélnotowy, dialogiczny cha-
rakter liturgii ujawnia si¢ na samym poczatku Apokalipsy w po-
zdrowieniu Jana ,do siedmiu Kosciotéw, ktére sg w Azji: Laska
wam i pokédj od Tego, Ktéry jest i Ktéry byt, i Ktéry przychodzi”
(Ap 1,4). Dialog wystepuje tez na koricu ksiegi: ,,Méwi Ten, kt6-
ry o tym $wiadczy: «Zaiste, przyjde niebawem». Amen. Przyjdz,
Panie Jezu! Laska Pana Jezusa ze wszystkimi!” (Ap 22,20-21).
Powstaje w ten sposéb rodzaj inkluzji. Oredzie Apokalipsy
otrzymuje zatem wyrazne ramy liturgiczne>®.

Tres¢ ksiggi pochodzi z wizji, ktéra ma miejsce w Dziert Pan-
ski (Ap 1,10). Wzmianka tego dnia ma znaczenie liturgiczne. Jej
wymowe wzmacniajg odniesienia do kultu starotestamentalnego
(ottarz, kadzidlo, $wiecznik, szaty liturgiczne) oraz obraz litur-
gii niebianiskiej polaczonej z ziemska liturgia Dnia Parskiego.
Sktadanie dzigkczynienia to czynnosé liturgiczna w Apokalipsie:
»2Dzieki czynimy Tobie, Panie, Boze wszechmogacy, Ktéry jestes
i Ktory byles, ze$ objat wielka Twa wladze i zaczat krélowaé”
(11,17). Przekazujacy wizje Janowi zacheca go w stowach: ,Prze-
stan si¢ lekac! Jam jest Pierwszy i Ostatni, i zyjacy. Bylem umarty,
a oto jestem zyjacy na wieki wiekéw i mam klucze §mierci i Ot-
chtani” (1,17-18). Wspdlnota gromadzi si¢ zatem wokét Zmar-
twychwstaltego, ktérego $mier¢ i zmartwychwstanie sa zacheta
dla nawré6cenia oraz wzmocnieniem w czasie przesladowan.

45 W lekturze Apokalipsy widziano rodzaj bezposredniego przygotowania
do celebracji eucharystycznej. Koricowy dialog liturgiczny mégiby stanowi¢ punkt
taczacy liturgie stowa z liturgia eucharystyczng. Z powodu braku wezesnochrzes-
cijaiiskich swiadectw potwierdzajacych takie stosowanie Apokalipsy interpretacja
taka pozostaje hipoteza.
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