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Ludzki wymiar milosierdzia
Specyfika Mateuszowego nauczania na temat miltosierdzia

Moéwigc o milosierdziu objawionym w Ewangelii, spontanicznie
myslimy o Ewangelii tukaszowej i przypowiesci o Synu marnotraw-
nym. Wydaje si¢, ze Ewangelia Mateusza pozostaje w tej tematyce
w cieniu. Tymczasem zaden z Ewangelistéw nie postuguje sie taka ilo-
$cig stéw w odniesieniu do mitosierdzia jak wiasnie Mateusz. Rzeczywi-
stos¢ milosierdzia oddaje on nastepujacymi terminami: rzeczownikiem
€Xeog, czasownikiem éieeiv, przymiotnikiem éAenpwy oraz czasownikiem
omAayyvi{eobet.

"EAeoc

"Eieoc wystepuje w Nowym Testamencie 27 razy, w tym trzykrotnie
u Mateusza (9, 13; 12, 7; 23, 23) i oznacza: wspdélczucie, zmilowanie, mi-
losierdziel. W Septuagincie €ieoc jest zazwyczaj ttumaczeniem hebraj-
skiego 9N (hesed), ktdry wyraza milujacag wiernos¢ Boga?, zyczliwosc,
dobroé, taske, milosierdzie3.

Wszystkie trzy wyszczegoélnione powyzej miejsca, w ktorych poja-
wia sie €ieog, dotycza koniecznosci milosierdzia w relacjach ludzkich.
Nadto wystepuja one w tym samym kontekscie. Odnosza si¢ bowiem do
sporéw Jezusa z faryzeuszami. Punktem newralgicznym jest kwestia ro-
zumienia Prawa. Faryzeusze sa zgorszeni faktem, Ze Jezus ,jada wspdl-
nie z celnikami i grzesznikami” (por. Mt 9, 11).

1 Por. W. Bauer, éeog, Worterbuch zum Neuen Testament, Berlin-New Jork
61971, s. 491, 1.

2 Por. Ravasi, Il libro des salmi, Bologna 1998, 11, s. 38.

3 Por. W Gesenius, 70N, (hiesed), Hebriisches und Aramdisches Handwirterbuch
iiber das Alte Testament, Berlin—-Gottingen—Heidelberg 171962, s. 247.



Sciste polaczenie celnikéw z grzesznikami czynilo z nich jedna kate-
gori¢ ludzi4, uwazang za przestepcéw Prawa, wrogéw Boga i Jego ludu’.
W literaturze rabiniczne;j celnicy figuruja w spisie zawodow nieuczci-
wych®. Jezus odcinat sie od tych przekonan, jadat wspdlnie z tymi, kt6-
rzy byli uwazani za margines spoleczny. W kulturze Wschodu wspdlne
spozywanie pokarméw oznaczalo wspélnote zycia, uczué. Dlatego tez
widok niegodnych ludzi wokét Jezusa gorszyt purytanskich faryze-
uszé6w?. W odpowiedzi ustyszeli stowa, ktére w jezyku polskim brzmia:
»~Chce raczej milosierdzia niz ofiary” Przeklady zachodnie: np. Traduc-
tion Oecumeénique de la Bible, czy tez La Bible de Jerusalem oddaja bez-
posrednio tekst oryginalny: ,,Chce milosierdzia, a nie ofiary” ("Eieog 6éiw
kel ob Buoiav). Zdanie to jest dostownym cytatem z ksiegi Ozeasza (6, 6
LXX), w ktérym prorok walczy z formalizmem religijnym, domagajac sie
serca dla Pana, a nie rygorystycznej i zewnetrznej praktyki Prawa.

J. Kudasiewicz nawiazujac do Oz 6,6 w wersji hebrajskie;:

narx5 nsan o0 2 (ki hiesed hapasiti weld’ zabahi)

zawaza, ze formula a nie (hebr. x5 — weld’; gr. kai od) ma znaczenie po-
rownawcze, a nie przeciwstawne. Powoluje si¢ przy tym na parafraze
Oz 6, 6 obecna w targumach: , Wieksze ma upodobanie w tych, co czynia
milosierdzie niz w oltarzu” Nastepnie zaznacza, ze oltarz oznacza skla-
dane na nim ofiary. Dochodzi zatem do wniosku, ze rozwazany przez
nas logion ma sens nastepujacy: ,Milosierdzia chce bardziej niz ofiary”s.

Natomiast T. Brzegowy ujmuje tekst Oz 6, 6 w calosci, tzn. w dwadch
stychach paralelnych, synonimicznych:

narx5 nsen e 3 (ki hiesed hapasiti welo” zabahi)
:nidvn ooy nym (weda’at EI6him me’616t)

i twierdzi, ze wypowiedZ nie jest jednoznaczna. Zauwaza, ze milos¢
i ofiary sa przeciwstawione przy pomocy dwéch sléwek: zaprzeczenia
10" i przyimka min, sluzacego w tym przypadku do uformowania stopnia
wyzszego. Konkluduje - powotujac si¢ na paralele synonimiczng - ze

4 Por. H. L. Strack, P. Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud
und Midrasch, Miinchen 1956, I, s. 378.

5 Por. Lancellotti, Vangelo secondo Matteo, I Quatro Vangeli Torino 21988, s. 134.

6 Por. tamze.

7 Por. tamze.

8 Por. J. Kudasiewicz, Ewangelie synoptyczne dzisiaj, Zabki 1999, s. 307-308.
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znaczenie jednego stéwka rzutuje na drugie i w zaleznosci od tego, ktére
uznamy za dominujace, bedziemy tlumaczyé¢: ,pragne milosci, a nie
ofiar” lub , pragne raczej mitosci niz ofiar”?.

Mateusz zastosowal tylko pierwsza czesé cytatu Oz 6, 6. Komenta-
torzy zachodni (np.: Gnilka, Dupont, Lancellotti, Sand, Stock) niemalze
jednoznacznie tlumacza: ,chce miltosierdzia, a nie ofiary” W ten sposéb
wydaje si¢, ze Ewangelista podkresla jeszcze bardziej kontrast miedzy
postawa Jezusa, ktéry szuka chorych i grzesznych, a zachowaniem fary-
zeuszow izolujacych sie i gorszacych moralng bieda ludzka.

Przeciwienistwo milosierdzia i ofiar nie wyklucza daréw ofiarnych
(por. Mt 23, 23), lecz jest manifestacja milosierdzia, ktérego Bog domaga
sie od swoich wiernych?0.

Podobny wydzwiek ma perykopa Mt 12, 1-8. Réwniez w niej po-
wraca cytat z Oz 6, 6. Zachowuje on to samo znaczenie, co w 9, 13. Kon-
tekst dotyczy sytuacji koniecznosci. Uczniowie Jezusa, w dzien szabatu
~odczuwajac glod, zaczeli zrywac klosy i jes¢” (12, 1). Prawo zezwalato
na te praktyke: , Gdy wejdziesz do zboza blizniego swego, reka mozesz
zrywac klosy, lecz sierpa nie przylozysz do zboza swego bliZzniego” (Pwt
23, 26). Zniwa oraz midcenie zboza byly zakazane w szabat (por. Wj 34,
21). Pézniejsza kazuistyka rabiniczna uznala takze zbieranie kloséw i ich
wyluskiwanie jako prawdziwe zniwa i midcenie!!. Wedlug praktyki zy-
dowskiej uczniom grozito nawet ukamienowanie!?, poniewaz zdaniem
faryzeuszéw bezczescili szabat.

Jezus bronigc swych najblizszych przed faryzejska interpretacja
Prawa odwoluje si¢ do argumentéw z Pisma. Dawid uciekajac przed
gniewem Saula dotart do Nob, gdzie znajdowala si¢ Arka Przymierza
(por. 1 Sm 21, 1-6). Najwyzszy kaplan Achimelek - nie dysponujac ni-
czym innym, ofiarowal zglodnialemu Dawidowi chleb swiety wap Dlj'?
(lehem qddes) czyli tzw. chleb oblicza e on (lehem happanim -
1Sm 21, 7), ktory lezal w obecnosci Boga w sanktuarium (por. Kpt 24, 8)
i ktéry mogli spozywac¢ tylko kaplani. Jezus przywolujac ten przyklad
pragnal zaakcentowa¢, ze Prawo winno ustapi¢, gdy czlowiek znajduje
si¢ w sytuacji koniecznosci.

9 Por. T. Brzegowy, Prorocy Izraela I, Tarnow 1995, s. 63.

10 Por. J. Dupont, Le Beatitudini 111, Gli evangelisti, Torino 21992, s. 72.
11 Por. A. Lancellotti, dz. cyt., s. 156.

12 Por. StrBill, dz. cyt., I, s. 616g.
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Kolejnym argumentem wytoczonym przez Jezusa, przemawiajacym
przeciwko powierzchownemu rozumieniu Prawa, byl przykiad kapta-
néw ukazany w Lb 28, 9. W dniu szabatu z koniecznosci przygotowywa-
li ofiary. Naruszali wigc odpoczynek szabatu. Jednak nie zaciagali przy
tym zadnej winy, poniewaz ich postuga stuzyla $wiatyni. Uwazano bo-
wiem, ze wszystkie nakazy powinno$ci wyptywajace z Tory byly zwia-
zane z okreslonym czasem. Jezeli zdarzylo sie, Ze wypadly w szabat -
woéweczas go zawieszaly?3,

W konicu Jezus odwolujac sie do swego autorytetu, ze Jego Osoba
znaczy wiecej anizeli $wiatynia, oraz ze sam jest Panem szabatu — upo-
waznil tym samym uczniéw, by naruszyli szabat!4. Uczniowie pozostali
bez winy, natomiast zaciagneli ja faryzeusze, poniewaz wydali sad bez
miltosierdzia?s.

Rzeczownik €leoc wystepuje po raz ostatni w Ewangelii Mateuszo-
wej w czwartym — centralnym spo$rdd siedmiu biada'é, wymierzonym
przeciwko uczonym w Pi$mie i faryzeuszom. W Mt 23, 23 czytamy:

Biada wam uczeni w Piémie i faryzeusze obludnicy! Bo dajecie dzie-
siecine z miety, kopru i kminku. Lecz pomijacie to, co wazniejsze jest
w Prawie: sprawiedliwo$é, milosierdzie i wiare. To zasé nalezalo czynic,
a tamtego nie opuszczad.

W Izraelu skladano dziesiecine w $wiatyni i przeznaczano ja na
utrzymanie lewitéw. Co trzy lata przeznaczano ja takze na rzecz ubogich
(por. Pwt 14, 22-29). Prawo Mojzeszowe przewidywalo placenie dziesie-
ciny z gtéwnych produktéw ziemi, jak: zboze, wino, oliwa (por. Pwt 14,
23). Rabini rozciggneli ten obowiazek na wszystkie produkty, wlacznie
z roslinami aromatycznymi jak mieta, koper, kminek?”. Ostre napomnie-
nie wypowiedziane przez Jezusa przywraca wlasciwa hierarchie warto-
§ci. Wazniejszymi w Prawie s3 moralne zobowiazania anizeli zewnetrzne
przepisy w postaci dziesigcin. Wszystkie powinnosci wynikajace z Pra-
wa nalezy wypelnia¢ w $wietle sprawiedliwosci, milosierdzia i wiary.
Wymieniona triada'8 nie ma bezposredniego odpowiednika w Starym

13 Por. tamaze, I, 620.

14 Por. J. Dupont, dz. cyt., s. 804.

15 Por. tamze.

16 Por. K. Stock, Discorso della Montagna Mt 5-7, Le Beatitudini, Roma 1998, s. 89.
17 Por. A. Lancellotti, dz. cyt., s. 237-238; por. takze StrBill I, s. 932.

18 Por. J. Gnilka, Das Matthiusevangelium 1. Teil, Freiburg-Basel-Wien 1993, 5. 288,
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Testamencie. Jednak jej elementy: sprawiedliwos¢ i milosierdzie nawia-
zuja do Za 7, 9. W kontekscie zagadnieri moralnych prorok przekazuje
slowa:

To méwi Pan Zastepéw: Wydawajcie wyroki sprawiedliwe, okazujcie
sobie wzajemnie milos¢ i mitosierdzie.

Dziesieciny zachowujg swe znaczenie, jesli towarzyszy im Pepitepa
tob vépov czyli to, co wazniejsze w Prawie (dostownie: to, co ciezsze,
czyli to, co wigcej wazy w Prawie). Chodzi zatem o cytowana powyzej
triade, w ktorej centralne miejsce zajmuje milosierdzie.

Dziela mitosierdzia

Analizujac termin élcoc w Ewangelii Mateuszowej nalezy takze za-
znaczy¢, ze sad opisany w Mt 25, 3146 nie zawiera stowa milosierdzie.
Jednak szes¢ przykladéw pomocy potrzebujacym: glodnym, spragnio-
nym, przybyszom, nagim, chorym, wiezniom - odpowiada dzietom mi-
losierdzia wychwalanym przez Stary Testament (por. Iz 58, 7; Ez 18,
7.16; Hb 22, 7; Syr 7, 33 n.) i judaizm?.

Wsréd tych dziet milosierdzia wyszczegélnionych przez Mateusza
brakuje bardzo cenionego przez judaizm grzebania umarlych?. Nato-
miast zostal wprowadzony nowy czyn: nawiedzenie wigZzniéw. Zmiana
ta - jak zauwaza J. Kudasiewicz — ujawnia intencje Chrystusa,

ktéremu nie chodzi na pierwszym miejscu o ,,czyny miloéci” same w so-
bie (nawet okazywane umartym), ale o ludzi, ktérzy bardzo potrzebujq
pomocy?l.

Mateusz przywiazuje wielka wage do dziel milosierdzia. Umieszcza
je bowiem w kontekscie sadu, ktéry jest konkluzja publicznej dziatalno-
Sci Jezusa i calego Jego nauczania2.

Dziela milosierdzia s3 odzwierciedleniem pierwotego, religijnego
fenomenu, aby otwiera¢ si¢ na bliznich bedacych w potrzebie. W egip-
skiej Ksiedze zmarlych (rozdz. 125) czytamy m.in.:

19 Por. StrBill IV /], s. 536-610.

20 Por. tamze, s. 578.

2§, Kudasiewicz, dz. cyt., s. 321.
2 Por. J. Dupont, dz. cyt., s. 989.
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Dalem glodnemu chleb, spragnionemu wode, nagiemu szaty, nie ma-
jacemu okretu — prom23.

Zaniedbanie dziel milosierdzia moze grozi¢ nieodwracalnymi skut-
kami. G16d i pragnienie prowadza bowiem do $mierci fizycznej, bycie
obcym i bycie nagim rodza $mieré¢ moralna, natomiast bycie chorym
i bycie wi¢Zniem doprowadzaja do nich obydwu?.

Szymon Sprawiedliwy (okolo 300 r. przed Chrystusem) nauczal, iz
dzieta milosierdzia razem z Prawem i kultem stanowig trzy kolumny,
ktére podtrzymuja swiat?>. Rabini zauwazyli takze, iz praktyka mito-
sierdzia znajduje sie na poczatku i na koncu Prawa. Rdz 3, 21 objawia, ze
Bég przyodziatl tych, ktérzy byli nadzy, natomiast Pwt 34, 6 méwi, iz po-
chowal Mojzesza (tekst hebrajski to potwierdza). Z obserwacji tej wyni-
kalo, ze milosierdzie stanowi istote Prawa?2s.

Dziela mitosierdzia jako kryterium Sadu Ostatecznego znajdujag swoje
analogie w literaturze pozabiblijnej. W Stowianskiej Ksiedze Henocha (9,
1; 10, 6) mitosierni przeciwstawieni s3 niemilosiernym i w swoim czasie
posiada przygotowane im dziedzictwo. W midraszu do Ps 118 (117), 17:
~Nie umre, lecz bede¢ 2yt i glosit dzieta Paniskie” — dziela milosierdzia stajaq
si¢ brama, ktéra otwiera dostep do wiecznosci?’. Mimo pewnych podo-
bieristw tych tekstéow do Mt 25, 3146 jest jednak zasadnicza réznica. Syn
Czlowieczy oznajmia, ze to Jemu zostalo okazane milosierdzie?s.

"EAe€iy

W Ewangelii Mateuszowej milosierdzie objawia takze czasownik
éleelv — mied litos¢, okazywac wspoélczucie?. Jest on przede wszystkim
ttumaczeniem hebrajskiego 117 (hanan)®, ktéry oznacza by¢ pochylo-

23 Por. J. Gnilka, dz. cyt., s. 374.

24 Por. S. Fausti, Una Comunita legge il Vangelo di Matteo 11, Bologna 1999, s. 503.
% Por. J. Dupont, dz. cyt., s. 984.

26 Por. tamze.

77 Por. J. Gnilka, dz. cyt., s. 374.

28 Por. tamze.

2 Por. W. Bauer, eérce,w, dz. cyt., s. 494-495.

30 Por. R. Bultmann, eieéw, Theologisches Worterbuch zum Neuen Testament 11,

red. G. Kittel, G. Griedrich, Stuttgart 1950, s. 474—483.
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nym, by¢ laskawym, litowaé sig3. Hanan zawiera w sobie ide¢ taski
(In — heén).

U Mateusza czasownik éieciv wystepuje osmiokrotnie: pieé razy
w relagji do Jezusa (9, 27; 15, 22; 17, 15; 20, 30.31), raz w odniesieniu do
Boga (5, 7), raz dotyczy kréla z przypowiesci o Nielitosciwym dluzniku
(18, 33) i raz odnosi sie do ludzi (18, 33).

Wszystkie miejsca dotyczace milosierdzia Jezusa zawieraja iden-
tyczng forme éAénoov — zmilyj sie. Jest to apel do Jego milosierdzia. Tak
wolaja do Jezusa: dwaj niewidomi (9, 27; 20, 30.31), kobieta kananejska
(15, 22), ojciec epileptyka (17, 15). Jezus czyni zados¢ ich pokornym
prosbom. Wszystkie uzdrowienia dokonuja si¢ w kontekscie wiary (por.
9, 29; 15, 28; 17, 19; 20, 31) i sa znakiem Bozego milosierdzia. Wotajacy
o zmilowanie odwoluja sie przede wszystkim do mesjaniskiego tytutu
Jezusa: Syn Dawida (9, 27; 12, 23; 15, 22; 20, 30 n.). W ujeciu Mateusza
przynosi On potrzebujacym ratunek i zbawienie32.

Istotng forma milosierdzia jest przebaczenie doznanych krzywd.
W szczeg6lny sposéb objawia to przypowies¢ o Nielitosciwym diuzniku
(Mt 18, 23-35).

Czasownik éieelv pojawia sie w niej dwukrotnie: raz w relacji do
kréla i raz w relacji do czlowieka. W wersecie 33 czytamy:

Czyz wiec i ty nie powinienes byl ulitowac sie (¢iefioar) nad swoim
wspolstuga, jak ja ulitowalem sig (hAénoe) nad toba?

Dlug stugi wzgledem kréla wynosit hiperboliczng sume: 10 tys. ta-
lentéw, czyli 100 mln denaréw33, w przeliczeniu za$ na wage — co naj-
mniej 270 ton zlota. Ow sluga znalazl si¢ w obliczu kréla w sytuacji
bankruta. Odwolanie sie do cierpliwosci kréla nie mialo zadnych pod-
staw i zdradzato jedynie niepoprawny optymizm dluznika. Sama jednak
pokorna prosba wystarczyla, by wyszlo na jaw niezmierne milosierdzie
kréla, ktéry wspanialomyslnie przekreslit caly dlug. Dziwi zatem brak
litosci stugi, ktéry wobec identycznej prosby swego dluznika nie potrafit
mu podarowac zaledwie 100 denaréw. Stanowily one przeciez jedng mi-
lionowa diugu, przekreslonego przez krola.

31 Por. W. Gesenius, 131 (hianan), dz. cyt., s. 245.

32 Por. J. Kudasiewicz, dz. cyt., s. 207.

33 Por. . Jeremias, Die Gleichnisse Jesu, Gottingen 1952, s. 148.

3 Por. A. Jankowski, Krélestwo Boze w przypowiesciach, Poznan 1987, s. 156.
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Przypowieé¢ wyraznie poucza, ze w relacje: czlowiek wierzyciel ~
cztowiek dluznik, wchodzi zawsze relacja Bég wierzyciel — czlowiek
dtuznik3s. Milosierdzie otrzymane od Boga staje si¢ definitywne wtedy,
gdy jest nie tylko przyjete, lecz takze okazane innym.

Stary Testament i judaizm zawieraja liczne teksty, ktére naklaniajg
do milosierdzia wzgledem innych, aby z kolei otrzyma¢ Boze milosier-
dzie. Na przyklad LXX dodaje do Prz 17, 5 (,,Kto drwi z ubogiego, znie-
waza jego Stwoérce, kto cieszy sig z kleski, nie ujdzie karania”) stowa:
. Ten kto sie lituje — dostapi mitosierdzia”36. Syr 28, 2 zacheca do przeba-
czenia: , Odpusé przewing blizniego, a wowczas, gdy blagac¢ bedziesz,
zostang ci odpuszczone grzechy” Rabini za$ ucza: ,Dopdki litujesz sie
nad ludZmi, lituje si¢ B6g nad toba. Gdy si¢ nie litujesz, nie lituje si¢ Bég
nad toba”%.

Mt 18, 23-35 objawia nowa perspektywe milosierdzia Bozego. Pod-
kresla bowiem, ze przebaczenie ludzkie jest konsekwencja przebaczenia
Bozego®. Z przypowiesci wynika, ze trzeba przebaczy¢, poniewaz Bég
jako pierwszy przebacza (w. 27) oraz, ze trzeba przebaczy¢, aby Bog
przebaczyl (w. 35). Te dwie konkluzje nie nalezy rozumie¢ jako przeciw-
stawne sobie, lecz jako komplementarne, wzajemnie si¢ uzupetniajace.

Waznos¢ milosierdzia objawiajacego sie w przebaczeniu podkreéla
takze sam rozdzial osiemnasty, w ktérym wystepuje omawiana przez
nas przypowies¢. Stanowi on tzw. mowe eklezjologiczna# i zawiera réz-
ne wskazania dotyczace relacji braterskich w lonie chrzescijanskiej
wspllnoty. Méwi o unikaniu zgorszen (w. 6-9), korygowaniu bladza-
cych (w. 10-14), napominaniu winnych (w. 15-17) i przede wszystkim
o przebaczaniu (w. 21-35). Méwiac o relacjach wewnatrz wspdélnoty,
kto§ mégtby podkresli¢ znaczenie postuszeristwa naleznego przetozo-
nym. Natomiast Mateusz caly akcent kieruje w strone milosierdzia*!.

% Por. K. Stock, dz. cyt., s. 93.

% Na ten dodatek wskazuje: M. Dumais, Il Discorso della Montagna Torino
1999, s. 192.

3 Por. StrBill, dz, cyt., I, 425.

38 Por. M. Dumais, dz. cyt., s. 192.

39 Por. tamze, s. 191.

40 Por. J. Kudasiewicz, dz. cyt., s. 190.

41 Por. J. Dupont, dz. cyt. s. 975.
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"EAenpwv

Milosierdzie u Mateusza zostalo réwniez mocno zaakcentowane
w piatym blogostawienistwie: ,blogostawieni mitosierni, albowiem oni
milosierdzia dostapia” Przymiotnik éxefuwy — milosierny, wspétczujacy,
jest zazwyczaj tlumaczeniem hebrajskiego 121 (hanntin) milosierny, la-
skawy®. "Edenuwr wystepuje dwa razy w Nowym Testamencie: w oma-
wianym obecnie Mt 5, 7 oraz w Hbr 2, 17, ktéry przedstawia Chrystusa
jako milosiernego i wiernego arcykaplana. Synonimem terminu éienpov
jest olktippwr* pochodzacy od olktog — wspélezucie, litosé.

W Ewangelii Lukasza pierwsza czg$¢ Kazania na réwninie koriczy
si¢ wezwaniem: ,BadZcie milosierni” (oiktippovec), ,jak Ojciec wasz jest
milosierny” (Lk 6, 36). Cytowany werset jest konkluzja dotyczaca mitosci
nieprzyjaciét (6, 27-35) i jednoczesnie przejsciem, ktére zaprasza, by nie
sadzic¢ (6, 37)%. Majac to na uwadze oraz wiedzac, ze oiktippwy jest syno-
nimem ¢éAenpwy, mamy prawo wnioskowad, ze milosierdzie utozsamia
sie zatem z milo$cig do nieprzyjaciét i unikaniem sagdéw oraz potepieri®s.
Milosierni mogg by¢ pewni, ze sam Bég okaze im milosierdzie. Forma
czasownika €xenBnoovtar — dostgpia milosierdzia stanowi bowiem theolo-
gicum passivum, ktére unika bezposredniego wymieniania Boga jako
dzialajacego podmiotu“. Pigte blogostawienstwo, jako jedyne, okresla
tym samym rdzeniem zaréwno dzialanie ludzkie jak i Boze (, milosier-
ni... milosierdzia dostapia”). Zatem makaryzm ten wyraZnie ukazuje, ze
milosierdzie Boze wzgledem nas zalezy od naszej praktyki milosierdzia
wzgledem bliZnich?’.

Wezwanie do milosierdzia znajduje swéj wyraz takze we wczesno-
chrzescijariskiej parenezie®. W pierwszym Liscie do Kosciola w Koryn-
cie (13, 2) sw. Klemens Rzymski pisze: ¢ieite {ve €Aendijre — ,badZcie
milosierni, abyscie dostapili milosierdzia” To, czego biedni nie otrzy-

42 Por. tamze, s. 948.

43 Por. R. Bultmann, oixtipw, TWNTt. V, s. 162-163.

44 Por. J. Dupont, dz. cyt., s. 981.

45 Por. M. Dumais, dz. cyt., s. 192.

46 Por. M. Zerwick, Biblical Greek, Roma 31987, s. 236.

47 Por. K. Stock, dz. cyt., s. 94.

48 Por. G. Strecker, Die Bergpredigt, Gottingen 21985, s. 41.
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mali od bogatych i moznych - to winni okaza¢ im milosierni#®. Bég ob-
darzy ich za to w eschatologii pelnia milosierdzia.

ImiayyvilecOar

W Ewangelii Mateuszowej rzeczywistosé milosierdzia zawiera takze
czasownik omdayyvifeobui. U Mateusza wystepuje on pieciokrotnie (9, 36;
14, 14; 15, 32; 18, 27; 20, 34) i oznacza litowa¢ sie, odczuwad wspélczu-
cie’®). Wiaze si¢ on bezposrednio z rzeczownikiem omidyxve, ktéry wska-
zuje dostownie na wnetrznosci, a w sensie przeno$nym okresla siedzibe
uczué, wspolczucie, mitoéé, serce’l.

Czasownik omAayyi{eoBut oddaje hebrajski onq (riham) zmilowaé sie
nad kims$. Wyraza on: glebokie wzruszenie, ktére wstrzasa cztowiekiem??,
oraz aktywne uczucie, przechodzace w czyn>3. Natomiast omiayxve thu-
macza owna (rahamim)54 — mitosierdzie5s.

Opisana powyzej terminologia hebrajska zawiera rdzen cna (rhm),
ktéry jako rzeczownik om0 oznacza lono matczyne. Milosierdzie bedac
liczba mnoga od o) (rehem) jest symbolem mitosci instynktownej, ma-
cierzynskiej¢. Taki wlasnie wymiar kryje w sobie omiayyviesbal.

U Mateusza czterokrotnie odnosi sie on do Jezusa (9, 36; 14, 14; 15,
32; 20, 34) i raz do kréla, w omawianej juz przypowiesci o Nielito§ciwym
dluzniku (18, 27).

Milosierdzie Jezusa w 9, 36 jest zwrécone do tluméw. Zostaly one
poréwnane do owiec bez pasterza, zatem oznaczaja one Lud Izraela
(por. Lb 27, 17; Ez 34, 5 - oba te teksty moéwia o ludzie Bozym Starego
Przymierza%’). Wspélczucie obecne w Jezusie brzmi jak skarga wymie-

9 Por. D. A. Hagner, Word Biblical Commentary, Volume 33a: Matthew 1-13,
Dallas 1998, ad locum: Mt 5, 7.

50 Por. W. Bauer, aniayyvi{opat, dz. cyt., s. 1511.

51 Por., tamze, onAayxvov.

52 Por. S. Halas, Bog milosierny i faskawy, Krakéw 2003, s. 29.

53 Por. ]. Czerski, Mifosierdzie w Ewangelii sw. Mateusza. Studium semantyczno-
egzegetyczne, Opole 1986, s. 74.

54 Por. H. Koster, amAdayyxvov, TWNT VI], s. 548-559.

55 Por. W. Gesenius, em, (rehiem), dz. cyt., s. 755.

56 Por. Jan Pawet 11, Dives in misericordia 4, 52.

57 Por. ]. Kudasiewicz, dz. cyt., s. 165.
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rzona przeciw pasterzom Izraela, ktérzy zapominaja o swych powinno-
$ciach wzgledem powierzonego im stadas.

Czasownik amiayyxilesBar w relacji do Jezusa nie jest wyrazem emo-
qji, lecz ma charakter mesjaniski®. Objawia, ze w Jezusie dziala Boze Mi-
losierdzies?, ogarnia ono bezsilnych, chorych (appwotouv — 14, 14) i przy-
wraca im zdrowie. Syci ono takze glodnych (15, 32) i jest wrazliwe na
wszelki przejaw ludzkiej niedoli. Odslania zmitlowanie Kyriosa nad
swym ludem (20, 34)61.

Wspdlczucie kréla wyrazone terminem omAeyyvi{esfot jest obrazem
dobroci Boga. Stanowi Zrédlo, z ktérego wyptywa krélewskie przeba-
czenie®2. Owo wspdlczucie rodzi si¢ spontanicznie i wspanialomyslnie
daruje dlugi, czyli grzechy.

Whnioski

Ewangelia Mateuszowa szczegoélnie akcentuje tematyke milosier-
dzia. Wida¢ to w ilosci terminéw pochodzgcych od rdzenia éie. U Mate-
usza jest ich w sumie 15, u Mk 3, Lk 12, ] 0, Pawta 24%. Réwniez u Mate-
usza najczesciej wystepuje czasownik omdayyxvievbat (5 razy). U Mk po-
jawia sie on czterokrotnie, zas u bk trzykrotnie.

Mateusz wsréd synoptykéw najbardziej podkresla koniecznosé¢ mi-
losierdzia w relacjach miedzyludzkich. Ten ludzki wymiar milosierdzia
stanowi specyfike jego Ewangelii. Milosierdzie wzgledem blizniego jest
wazniejsze od litery Prawa i stawia dobro czlowieka w centrum wszel-
kich kryteriéw. Przyjete od Boga milosierdzie staje si¢ zobowigzaniem,
by przekazac je takze naszym dluznikom. Trafnym komentarzem do tej,
tak wyraZznie wypowiedzianej u Mateusza, powinnosci sa slowa rabi-
néw: ,,Czlowiek powinien by¢ zawsze miekki jak trzcina, a nie twardy

58 Por. J. Gnilka, dz. cyt., s. 352.

59 Por. A. Sand, Das Evangelium nach Matthius, Regensburg 1986, s. 305.

6 Por. H. Koster, spla,genon, dz. cyt., s. 548-559.

61 Por. J. Gnilka, Das Matthiusevangelim II. Teil, Freiburg—-Basel-Wien 21992,

s. 195.
62 Por. J. Radermakers, Lettura pastorale del vangelo di Matteo, Bologna 21983,

s. 265.
63 Por. K. Stock, dz. cyt. 94.
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jak cedr”®. To za$ oznacza, ze zawsze winniémy by¢ gotowi do okazania
milosierdzia braciom.

Milosierdzie Boze ma charakier powszechny i indywidualny. Jest
otwarte na kazdego, nie dokonuje selekcji oséb, nie kieruje si¢ uprze-
dzeniami. Wyraza troske o czlowieka i niesie mu skuteczna pomoc.
Usprawiedliwia blagdzacych, miluje nieprzyjaciél i wystrzega sie sadow.
W koricu najpelniej upodabnia do Boga, jak to wypowiedzieli takze ra-
bini w sentencji:

Winnismy by¢ do Niego podobni i jak On jest milosierny i laskawy,
tak badz réwniez i ty milosierny i laskawy®>.

Sommario

L’articolo si riferisce alla misericordia rivelata nel vangelo di Matteo. Essa
viene spiegata sotto i diversi aspetti, secondo I'uso dei termini che la descrivono.
Tra i sinottici, & proprio Matteo che mette maggiormente in rilievo la misericor-
dia nelle relazioni fra gli uomini. Questa umana dimensione della misericordia &
una qualita specifica del vangelo secondo Matteo. La misericordia verso gli altri
e pit importante della legge e mette il bene dell’'uomo al centro di ogni azione.
Una volta ricevuta la misericordia da Dio, diventa praticamente obligatorio tra-
smetterla anche ai nostri debittori. La misericordia divina ha un carattere globale
ed individuale, & aperta ad ogniuno, non fa selezioni tra persone. Tale misericor-
dia, inoltre, giustifica quanti peccano, ci rende piii somiglianti a Dio e si esprime
nella cura verso i bisognosi portando loro un aiuto efficace.

¢ Por. A. Cohen, Talmud, Warszawa 1995, s. 237. Autor przytacza traktat
Taanit - ,post”, 20b.
& Por. StrBill, dz. cyt., 1, s. 372.



