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PROROCKI SPOR SADOWY W AP 1,1-3,22

Badania nad historia Zrddet i1 historia redakcji Apokalipsy
$w. Jana' pozwolily dostrzec réznice miedzy redakcyjnymi ramami
tekstu (1,1-3,22; 22,6-21)* a zasadniczym korpusem ksiegi. Jednym
z najwazniejszych elementow laczacych poczatek i zakonczenie ksiegi
jest temat proroctwa® Jest on obecny w calej sekcji 1,1-3,22 zaréwno

! Ideg te sformulowat jako pierwszy w swych artykutach M.-E. BOISMARD,
L’Apocalypse, ou les apocalypses de S. Jean, RB 56(1949), s. 507-527; TENZE, Notes
sur L'Apocalypse, RB 59(1952), s. 161-181. Dzi§ przyjmowana jest dos¢
powszechnie. Stanowi jeden z nielicznych punktéw stycznosci migdzy badaczami
postugujacymi sie metoda historyczno-krytyczna, jak reprezentujacymi literackie
podejscie do Apokalipsy (zob. U. VANNI, La struttura letteraria dell’Apocalisse,
Brescia 1980, s. 107-119).

2 Wspolne cechy dialogu liturgicznego w obydwu partiach tekstu zauwaza U. VANNI,
L’assemblea ecclesiale ‘soggetto interpretante’ dell’Apocalisse, w: L’Apocalisse.
Ermeneutica, esegesi, teologia, Bologna 1991, s. 73-86; E. CORSINI, Apocalisse di
Gesit Cristo secondo Giovanni, Torino 2002, s. 391 (dalej cyt. jako E. CORSINI,
Apocalisse... i nr strony). J. Gnilka wskazuje na motyw przyj$cia Chrystusa, ktory
pojawia si¢ tylko w tych czesciach ksiggi (Teologia Nowego Testamentu, Krakow
2002, s. 538). Podobnie zdaje si¢ podchodzi¢ do tego zagadnienia M. Czajkowski,
zestawiajac teksty o Duchu Boga, zob. Ostatnie proroctwo (Apokalipsa), w:
Ewangelia sw. Jana. Listy powszechne. Apokalipsa. Wprowadzenie w mysl i wezwanie
ksiqg biblijnych, t. 10, , red. J. Frankowski — R. Bartnicki, Warszawa 1992, s. 229
(dalej cyt. jako: Ostatnie proroctwo... i nr strony).

7 L. CERFAUX-J. CAMBIER, L'Apocalypse de Saint Jean lue aux chrétiens, Paris 1955,
s. 200-206; F. ROUSSEAU, L’'Apocalypse et le milieu prophétique du Nouveau
Testament, Paris — Tournai — Montréal 1971; D. HILL, Prophecy and Prophets in the
Revelation of St. John, NTS 18(1971-72), s. 401-418; E. SCHUSSLER FIORENZA,
Apocalypsis and Propheteia. The Book of Revelation in the Context of Early Christian
Prophecy, w: L’Apocalypse johannique, red. L. Lambrecht, Leuven 1980, s. 105-128;
E. NORELLI, I profeti nella comunita christiana (I secolo), PSV 41(2000) 147-172,
zwl. s. 167-170; G. BIGUZZI, La profezia nell’Apocalisse di Giovanni, tamze, s. 173-
181.
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przez uzycie stownictwa (,,prorok”, ,proroctwo”), jak specyficznych
formut. Mamy tu na myS$li zwlaszcza formuie poslaﬁca4 Uwazna
analiza tej partii tekstu ksiggi prowadzi nas do wniosku, ze przestania
do Kosciotdéw z rozdzialow 2-3 nie maja charakteru listow®, lecz
wlasnie stow prorockich. Element epistolarny znalezé mozna tylko
w rozdziale pierwszym (Ap 1,4-5a)° Prorocki charakter pierwszych
trzech rozdzialdw Apokalipsy upowaznia nas do zastanowienia sig, czy
w tek$cie tym wystepuja charakterystyczne dla proroctwa biblijnego
elementy sadowe. W zwiazku z tym, Zze nie mozna w tekscie wyraznie
odrézni¢ oskarzyciela 1 se¢dziego, a zdaje si¢ obydwie te role sg
skupione w osobie Jezusa Zmartwychwstatego zwracajacego sie do
Kosciolow Azji Mniejszej, wydaje si¢ stosowne poszukiwaé
w Apokalipsie elementow sporu sadowego, ktory poprzedza proces
wlasciwy 1 daje zwasnionym stronom szans¢ zawarcia ugody
przywracajacej porzadek prawny’

Spor sadowy w literaturze prorockiej Starego Testamentu
Prorocy sa z definicji obroncami wiernosci prawu przymierza

i maja swoj udzial w jego kodyfikacji® ,,Prorocy Starego Testamentu
(...) byli heroldami Bozej woli, ktéora moze orzeka¢ $mier¢ i przynosic

4 R. RENDTORFF, Botenformel und Botenspruch. ZAW 74(1962), s. 165-177; G. VON
RAD, Teologia Starego Testamentu, Warszawa 1986, s. 391-392; J. WARZECHA,
Jeremiasz jako wystannik Bozy, STV 31(1993), s. 135-140; J. SYNOWIEC, Prorocy
Izraela: ich pisma | nauka, Krakéw 1995, s. 30-31; T. BRZEGOwWY, Ogdlne
wprowadzenie do profetyzmu izraelskiego, w: Wielki swiat starotestamentalnych
prorokow cz. I. Od poczqtkow profetyzmu do Niewoli Babilonskiej, Wprowadzenie
w mysl i wezwanie ksiqg biblijnych, t. 4, red. J. Frankowski — T. Brzegowy, Warszawa
2001, s. 37-38.

> D.E. AUNE, Revelation, t. 1, Dallas 1997, s. 124-129 (dalej cyt. jako D.E. AUNE,
Revelation... i nr strony); F. MARTIN, Apocalypse. Les letters aux sept Eglises, w: Les
Lettres dans la Bible et dans la littérature, red. L. Panier, Paris 1999, s. 195-206.

S J.L. WHITE, Saint Paul and the Apostolic Letter Tradition, CBQ 45(1983), s. 433-
444; R. BAUCKHAM, La teologia dell’Apocalisse, Brescia 1994, s. 24; D.E. AUNE,
Revelation..., s. 26; E. CORSANI, Apocalisse...,s. 71.

7 P. BOVATI, Ristabilire la giustizia. Procedure, vocabolario, orientamenti, Roma
1986, s. 21.

8 W. ZIMMERLI, The Law and the Prophets, Oxford 1965; R.V. BERGEN, The Prophets
and the Law, Cincinati — New York 1974,
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Zycie”9 Pemili z tego tytutu funkcje sadownicza'® Wyrazajac wole
Boza, niejednokrotnie wchodzili w konflikt ze $rodowiskiem, ktéremu
przypominali warunki przymierza i konsekwencje ich ztamania. Stad
zakorzenila si¢ w literaturze prorockiej forma literacka, ktéra opisuje
spor sadowy (3"7). Wystgpowanie tej struktury bedacej literackim
odzwierciedleniem instytucji'! i jej zwiazki z teologia przymierza

? B.S. CHILDS, Teologia dell'Antico Testamento in un contesto canonico, Cinisello
Balsamo 1989, s. 158.

'© W. ZIMMERLI, The Law and the Prophets, Oxford 1965. Nie zawsze badacze
tematyki profetyzmu biblijnego poswigcali dostateczna uwage zagadnieniu zwiazkow
mi¢dzy profetyzmem a procedurami sadowymi. W polskiej literaturze przedmiotu np.
zagadnienie to jest konsekwentnie marginalizowane. L.Stachowiak w monografii
Prorocy — studzy slowa, Katowice 1980, nie poswigca temu zagadnieniu uwagi, choé
zapowiada to w tytule podrozdziatu ,,Prorocy straznikami tadu moralnego i socjalnego.
Zagadnienie grzechu, sadu 1 nawrocenia” (s. 223-234). J. Synowiec bardzo pobieznie
omawia gatunek literacki ,,prorocka mowa oskarzycielska” (Prorocy Izraela, ich
pisma i nauka, Krakéw 1995, s. 35). S. Gadecki jest wlasciwie jedynym, ktory
poswigca procedurom sadowym w pismach prorockich nieco wigcej uwagi, ale i on
nie wychodzi poza formalny aspekt zjawiska (por. TENZE, Wstep do ksiqg prorockich
Starego Testamentu, Gniezno 1993, s. 43-44). Zaden z autordw nie zauwaza zwiazku
mi¢dzy formami literackimi charakterystycznymi dla mowy sadowej a teologia
przymierza.

'""H. GRESSMANN, Die literarische Analyse Duterojesajas, ZAW 34(1914) s. 254-297;
L. KOHLER, Deuterojesaja stilkritisch untersucht, Giessen 1923, s. 110-120;
J. BEGRICH, Studien zu Deuterojesaja, Stuttgart 1938, s.19-42; E. WUTHWEIN, Der
Ursprung der prophetische Gerichtsrede, ZThK 49(1952) s. 1-16; H.B. HUFFMON,
The Covenat Lawsuit in the Prophets, JBL 78(1959) s. 285-295; B. GEMSER, The Rib
— or Controversy — Pattern in Hebrew Mentality, VTS 3(1960) s. 120-137;
C. WESTERMANN, Grundformen prophetischer Rede, Miinichen 1960, s. 7-63;
J. HARVEY, Le ‘Rib — Pattern’, réquisitoire prophétique sur la rupture de l'alliance,
Bib 43(1962) s.172-196; H.J. BOECKER, Redeformen des Rechtslebens im Alten
Testament, Neukirchen 1964; J. VELLA, La giustizia forense di Dio, Brescia 1964,
s. 65-110; J. HARVEY, Le plaidoyer prophétique contre Israél aprés la rupture de
l'alliance, Bruges — Paris 1967; J. LIMBURG, The Root 3°7 and the Prophetic Lawsuit
Speeches, JBL 88(1969) 5.291-304; M. MANNATI, Le Psaume 50 est-il un rib?, Sem
23(1973) s. 37-40; P. BUIS, Les conflicts entre Moise et Israél dans Exode et Nombres,
VT 28(1978) s. 257-270; K. NIELSEN, Yahweh as Prosecutor and Judge. An
Investigation of the Prophetic Lawsuit (Rib — Pattern), Sheffield 1978; TENZE, Das
Bild des Gerichts (Rib — Pattern) in Jes I-XII. Eine Analyse der Beziehungen zwischen
Bildsprache und dem Anliegen der Verkiindigung,. VT 29(1979) s. 309-324;
C. MABEE, Jacob und Laban. The Structure of Juridical Proceedings (Genesis XXXI
25-42), VT 30(1980) s. 192-207; M. DE ROCHE, Yahwe's rib against Israel: a
Reassesment of the so — called ‘Prophetic Lawsuit’ in the preexilic Prophets, JBL
102(1983) s. 563-574; P.BOVATI, dz. cyt., s. 21-148; D.R. DANIELS, Is the a ‘Profetic
Lawsuit’ Genre?, ZAW 99(1987), s. 339-360; B. NITZAN, Post — Biblical Rib —
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zwrécity uwage badaczy'? Zainteresowanie to zaowocowalo lepszym
zrozumieniem osadzenia tej formy literackiej w kontekscie zyciowym
o charakterze liturgicznym"”

C. Westermann uwazal °, ze prorocka mowa oskarzycielska jest
przeniesieniem na grunt teologiczny 1 literacki form wywodzacych sie
ze $wieckiego kontekstu prawniczego. Ten sad okazuje si¢ trudny do
utrzymania w kontekscie pogladu na samo prawo, jako na wynik aktu
religijnego, jakim jest przymierze'> Trzeba raczej przyjag,
ze teologiczne  zastosowanie  uzytkowych  form  literackich
wywodzacych si¢ ze S$rodowiska sadowego sprawilo, ze te typy
wypowiedzi mialy swqj alternatywny rozwdj na gruncie teologii.
Metaforycznym charakterem obrazéw sadowych w Starym Testamencie
zajmowato si¢ wielu biblistow. B. Gemser ktadt akcent na metaforyczne
uzycie schematu sporu sadowego'®. Zdaje sie, iz wiazaé to nalezy z jego
pogladem, ze ten schemat myslowy sluzy wyrazaniu takich mysli
i uczué, ktére wymykaja si¢ rygorom systemu dogmatycznego'’. Inaczej
mowiagc, metafora sadowa sygnalizuje wizje Boga 1 Jego relacji ze
swym ludem, ktéra laczy w sobie biegunowo rézne cechy. W.J. Roslon
w ramach swych badan nad metaforyka opisujaca zbawienie'® zwraca

114

Pattern Admonitions in 4Q 302/302A and 4Q 381 69,76-77, w: Biblical Perspectives:
Early Use and Interpretation of the Bible in the Light of Dead Sea Scrolls: Procedings
of the First International Symposium of the Orion Center for the Study of the Dead Sea
Scrolls and Associated Literatur, 12-14 May 1996, red. M. Stone — E.G. Chazon,
Leiden — Boston — Cologne 1998, s. 159-174.

'> Pierwszym, ktory zauwazyl ten zwiazek byt G.E. MENDNHALL, Ancient Oriental
and Biblical Law, BA 17 (1954), s. 26-46. Za najistotniejsze punkty kontaktu miedzy
traktatem przymierza a procedura sporu sadowego uznal wzigcie na $wiadkow nieba
iziemi oraz rolg, jaka pelni opowiadanie o wydarzeniach historycznych, por.
J. HARVEY, Le ‘Rib — Pattern’ réquisitoire prophétique sur la rupture de l'alliance,
Bib 43(1962), s.175.

13 P, Buis, Notification de jugement et confession nationale, BZ(NF) 11(1967) s. 193-
205; E. LIPINSKI, La liturgie pénitentielle dans la Bible, Paris 1969; L. ALONSO
SCHOKEL — C. CARNITI, I Salmi, t.1, Roma 1991, s. 810-811.

'* C. WESTERMANN, Grundformen prophetischer Rede, Miinchen 1960, s. 61-63.

'> J. HARVEY, Le 'Rib — Pattern’ réquisitoire prophétique sur la rupture de l'alliance,
Bib 43(1962), s. 180.

' The rib — pattern is often, if not mostly, used mataphorically (...) as a form of
thinking and feeling, a category, a frame of minde”, B. GEMSER, The Rib - or
Controversy — Pattern in Hebrew Mentality..., s. 128).

'7 . The 1ib — pattern reveleas the undogmatic, unsystematic way of thinking, in
religious matters, of the Old Testament” (tamze).

'* W.J. ROSLON, Zbawienie — zycie w Starym Testamencie w Swietle metafor
zbawczych, CT 36(1966) z. 1, s. 157-176; CT 37(1967), z. 1, s. 77-88; CT 37(1967),
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uwage na zwigzek miedzy sadem YHWH a jego nastepstwem —
,2niowym stworzeniem”, nowym przymierzem, nowymi za$lubinami,
odnowieniem raju’® Innym zwiazkiem, w ktory wchodzi obraz sadu,
jest relacja z metaforg krolowania YHWH — jako opiekuna zycia®
Tlem dla metafory sadu w IV Ewangelii sa wedlug tego autora
starotestamentalne metafory zwycigstwa’'

Reasumujac, mozemy stwierdzié¢, ze metafora sadu stosowana
jest przez prorokow biblijnych w celu objawienia wiadzy Boga (funkcja
kratofaniczna) i jego wierno$ci planowi zbawczemu przedstawionemu
w przymierzu. Takie wykorzystanie metafory sadowej ma cechy
ciaglosci na roéznych etapach powstawania Biblii i w literaturze
migdzytestamentalnej. W takim tez znaczeniu byla uzywana na progu
ery chrzescijanskiej: “z niego [Jakuba] powstanie berlo sprawiedliwosci
dla narodoéw, aby osadzi¢ 1 zbawi¢ wszystkich, ktérzy wzywaja Pana”
(TJud 24).

Wedhlug interpretacji teologicznych, jakie mozna znalez¢
w nowych i najnowszych studiach, sad jest zbawieniem, ktore nie
moglo dotrze¢ do cztowieka z winy tego ostatniego?® Jest wlaczony
w szeroki kontekst zbawienia®®, objawiaja sie w nim wyroki Boze, takze
te, ktore maja wymiar zbawczy®® Boze dziatanie sedziowskie jest kara
dla wrogéw i zbawieniem dla wiernych przyrnierzu25 Pozytywna wizja
sadu, wynikajaca z podporzadkowanego miejsca biblijnych metafor
sagdowych wzgledem innych, ktore opisuja relacjg przymierza i sytuacjg
zbawienia, podkresla, ze Bog zawsze jest Bogiem zbawienia, a sad nie

2.2, s. 49-66; TENZE, Zbawienie cztowieka w Starym Testamencie, Warszawa 1970,
TENZE, Teologia zbawienia u Pawla i Jana, w: Studia z biblistyki, red. J; Lach, t. 1,
Warszawa 1978, s. 7-153.

1% W.J. ROSLON, Zbawienie czlowieka w Starym Testamencie, Warszawa 1970, s. 39.
2 Tamze, s, 46.

2! TENZE, Teologia zbawienia u Pawla i Jana...,s. 19-22.

22 D, KENDALL, The Use of Misapt in Isaiah 59, ZAW 96(1984) s. 391-405. Wediug
autora w 59,11 “misapt is salvation manquée”, s. 402.

2 p. KLIMEK, ‘Rok taski’ i ‘dzien pomsty' w Iz 61,2a, Studia Loviciensa 1(1999) s. 17-
23; por. opini¢ V. Hemntricha, Ze ,sad to inne oblicze zbawczego dzialania Boga”
(kplvw, TWNT, t. 3, s. 932).

* Z. MALECKI, Wypowiedzi prorockie ‘poczqtek’ i ‘koniec’ mowiqce o stworzeniu,
sqdzie i zbawieniu Bozym, ScrS 3(1999), s. 79-89.

5 L. STACHOWIAK, Zbawcze dzialanie Boze a grzechy Izraela wedlug Iz 59,1-21, w:
Agnus et sponsa. Prace ofiarowane o. prof. Augustynowi Jankowskiemu, red. T.M.
Dabek - T. Jelonek, Krakow 1993, 5.271-280.
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ma na celu skutkéw negatywnych, lecz pelna realizacje chwaty Boze;j®.
Nie przypadkiem po paraboli sadowej Iz 5,1-7 i jej interpretacji®’,
w seril szeSciu “biada” (w. 8-24), w sekcji zawierajacej wyrok (w. 13-
17) po zapowiedzi upokorzenia ludzi nastgpuje zapowiedz wywyzszenia
si¢ Pana Zastepow przez sad (w. 16) i1 ocalenia dla trzody Bozej, ktora
pasé si¢ bedzie bezpiecznie wsréd ruin (w. 17)%

Spor sadowy w Apokalipsie

Procedura sporu sadowego wymaga prezentacji strony
wnoszace] oskarzenie przed tym, wobec ktorego jest ono wnoszone.
Przedstawienie powoddéw oskarzenia musi by¢ poprzedzone
przedstawieniem tozsamos$ci oskarzajacego i jego kompetencji. O ile
tre$ci oskarzenia doszukiwaé si¢ mozna w przestaniach do siedmiu
Koscioldw Azji Mniejszej, o tyle prezentacja oskarzyciela, dokladnie
za$§ strony wszczynajacej spor, ma miejsce w wizji, ktéra zawiera tak
nakaz spisania przestan do konkretnych wspoélnot (Ap 1,11), jak 1 opis
postaci, majacej petlni¢ wladzy nad Ko$ciotami (1,13). Charakterystyka
postaci wszczynajacej spor sadowy w Apokalipsie jest podzielona na
dwie czgsci o dwoch odmiennych funkcjach: opis (1,12-16) oraz
autoprezentacje (1,17-18).

Opis postaci nadawcy przesfan do Kosciotéw

Wielokrotnie analizowano elementy opisu Przemawiajacego
wAp 1,12-16” Tu skupimy sig tylko na elementach $wiadczacych

% pD. Miller wylicza nastepujace funcje sadu u prorokéw: konsekwencja zlego
czynu, retrybucja tego, co Boze — Bogu oraz oczyszczenie/odnowienie, por. Sin and
Judgment in the Prophets. A Stylistic and Theological Analysis, Chico 1982, s. 132-
137.

T A. STRUS, Funkcja obrazu w przekazie biblijnym: obraz winnicy w Iz 5,1-7, STV
15(1977), z.2, s. 25-54; T.J. WILLIS, The Genre of Isaiah 5,1-7, JBL 96(1977) s. 337-
362; A. GRAFFY, The Literary Genre of Isaiah 5,1-7, Bib 60(1979) s. 400-409;
G.A. YEE, A Form - Critical Study of Isaiah 5,1-7 as a Song and a Juridical
Parabole, CBQ 43(1981) s. 30-40.

28 L. STACHOWIAK, Ksiega Izajasza, PSST IX-1, Poznan 1996, s. 162-165.

2 P. JOUON, Apocalypse 1,13: periezosmenon pros tois mastois, RSR 24(1934),
s. 365-366; S. BARTINA, En su mano derecha siete asteras, Est.Eccl. 26(1952), s. 71-
18; J. GILBERT, De revelatione Christi gloriosi in Apoc. 1,9-20, CM 43(1958), s. 495-



Prorocki spor sadowy w Ap 1,1-3,22 133

osadowym  charakterze fragmentu. Opis dokonywany jest
z perspektywy kogo$, kto odbiera zréznicowane i stopniowane bodzce
zmystowe. Pierwszym bodZcem jest glos (“wielki jak [glos] traby”,
w. 10). Intencja narratora tekstu jest od poczatku zobaczenie Tego,
ktory si¢ do niego zwraca (“aby widzie¢ glos, ktéry do mnie
przemawial”, w. 12). Wskazuje sig na dwa teksty biblijne, ktdre
uzywaja rzeczownika ,,glos” jako dopetnienia czasownika widzenia: Wj
20,1830 oraz Dn 7,11. Pierwszy z tych tekstow zreszta zawiera
poréwnanie glosu do szofaru®', traby liturgicznej uzywanej w obrzedach
Izraela. Sa to teksty odnoszace si¢ odpowiednio do teofanii na Synaju
oraz do wizji sadu. Motywy z Dn 7,9-14 odgrywaja znaczna role w
opisie Przemawiajacego w Ap 1,12-16>* Nastgpnym elementem opisu
jest otoczenie postaci (,,siedem swiecznikow”, w. 12), ktore sa
objasnione w w. 20b, ale dopiero po objasnieniu atrybutu Postaci —
siedmiu gwiazd (ww. 16 1 20a). Ap 1,20 to rozwigzanie tajemnicy
gwiazd 1 Swiecznikow (misterium Kosciota). Nierozwiazane natomiast
pozostaje misterium samej osoby Przemawiajacego, ktore ma
w Apokalipsie znaczenie realne, choé ukryte w wizji>> Osoba ta — to
najwigksze 1 podstawowe misterium Apokalipsy. Tytul ,,podobny do
syna czlowieczego” moze mie¢ zroédto w dwodch tekstow z Ksiggi
Daniela 7,13 oraz 10,16*° Pewne elementy opisu: ,zloty pas na

497; L. RAMLOT, Apparition du Ressuscité au deporté de Patmos (Apoc. 1,9-20), BVC
36(1960), s. 16-25; C. ROWLANDS, The Vision of Risen Christ in Rev. 1,13ff.: The
Debt of Early Christology to an Aspect to Jewish Angelology, JTS 31(1980), s. 1-11;
A. JANKOWSKI, Transcendencja Chrystusa wedlug Apokalipsy, RBL 47(1994), s. 82-
05S.

3 Tekst ten, wiasnie ze wzgledu na owo widzenie glosu, ktore pozwalato ujaé w stowa
paradoks widzenia Niewidzialnego, chetnie i czgsto komentowal Filon (De vita Mois.
2.213; De decal. 46-47; De migratione Abr. 47-48), por. D.E. AUNE, Revelation..., t.
1, s. 87.

3 G. FRIDRICH, todityE toaimi¢w, toaimorrs, TWNT, t. 7, s. 71-88.

2 G.K. BEALE, The Use of Daniel in Jewish Apocalyptic Literature and in the
Revelation of St. John, Lanham — New York — London 1984, s. 156-164.

¥ Le mystére c’est (comme en Ap 17,7) la signification réelle mais cachée d’une
vision” (P. PRIGENT, L’Apocalypse..., s. 34).

* Na takie pochodzenie wskazuja H. LIETZMANN, Der Menschenson: Ein Beitrag zur
zur Neutestamentlichen Theologie, Freiburg i. B. 1896, s; 56-57: H.B. SWETE, The
Apocalypse of St. John. The Greek Text with Introduction Notes and Indices, 19072,
s. 15 (dalej cyt. jako The Apocalypse...); R.H. CHARLES, A Critical and Exegetical
Commentary of the Revelation of St. John, t.1, Edinburgh 1920, s. 27 (dalej cyt. jako
Revelation..., t. 1); R.H. MOUNCE, The Book of Revelation, Grand Rapids 1977, s. 77
(dalej cyt. jako: R.H. MOUNCE, The Book of Revelation...); G.R. BEASLEY -



134 Ks. Waldemar Linke

piersiach” (Dn 10,5), ,,oczy jak plomienie ognia”, ,,stopy jak z brazu” i
szczegbdlne podkreslenie donosnosci gltosu (Dn 10,6) tacza Ap 1,12-16 z
Dn 10* Tylko jeden atrybut wigze Przemawiajacego z sedzia,
Starowiecznym — $nieznobiate wlosy (Dn 7,9). To pomieszanie w jedne;
postaci Apokalipsy cech Boga i aniota jest bardzo charakterystyczne i
pozwala moéwi¢ o ,angelomorficzne;” wizji jako ,potwierdzeniu
boskosci Jezusa Chrystusa’™’

Wiladza Jezusa nad siedmioma Kosciolami, wyrazona w gescie
trzymania gwiazd w dioni*®, potwierdzona jest przez przypisanie Jego
stowom szczegdlnej mocy 1 skutecznosci (Ap 1,16) przez proste
stwierdzenie ,,z ust Jego wychodzi miecz ostry, dwusieczny” Brak jest
w Biblii podobnego obrazu, cho¢ istnieja poroéwnania o podobnym
znaczeniu (Iz 49,2) i znane sa teksty potwierdzajace przekonanie,
ze obraz ten przyjal si¢ w literaturze migdzytestamentalnej

(M7 2712 "D 4Q436, w.7)*° Autor Apokalipsy przechodzi jednak od

popularnego poréwnania do $mialego obrazu. Inne wzmianki o mieczu
— jezyku czy mieczu stowa' w Apokalipsie (2,12.16; 19,15.21)
pojawiaja sie w kontek$cie sadowej dziatalnosci Jezusa wobec
wspélnoty w Sardes czy tez wobec calego $wiata®' Wstawienie na

MURRAY, The Book of Revelation, London 1979, s. 66; U.B. MULLER, Messias und
Menschensohn in jiidischen Apokalypsen und in der Offenbarung des Johannes,
Giitersloh 1972, s. 196-197; P. PRIGENT, L’Apocalypse..., s. 27; W.J. HARRINGTON,
Revelation..., s. 51; T.B. SLATER, Homoion huion anthrépou in Rev 1.13 and 14,14,
BT 44(1993), s. 349-350; F. J. MURPHY, Fallen is Babylon. The Revelation to John,
Harrisburg 1998, s. 89 (dalej cyt. jako: F. J. MURPHY, Fallen is Babylon...),
J. KNIGHT, Revelation, Sheffield 1999, s. 39 (dalej cyt. jako: J. KNIGHT,
Revelation. . .).

* G. DALMAN, Die Worte Jesu, t. 3, Darmstadt 1960, s. 206; M. CASEY, Son of Man,
London 1979 s. 144-145; G.K. BEALE, The Use of Daniel..., s. 159-160, p. 14;
D.E. AUNE, Revelation..., t. 1, s. 90.

3% Okreslenie glosu w Ap 1,15 blizsze jest wyrazeniu ,,glos jak szum wielu wod” (z Ez
1,24; 43,2).

7 P.R. CARRELL, Jesus and the angels. Angelology and chrystology of the Apocalypse
of John, Cabridge 1997, s. 165.

¥ Krytyka odnoszenia tej wladzy do sfery kosmicznej zob. P PRIGENT,
L’Apocalypse..., s. 30.

3 P. MUCHOWSKI, Rekopisy znad Morza Martwego, Qumran, Wadi Murabbaat,
Masada, Nachal Chewer, Krakéw 2000, s. 359 (dalej cyt. jako: P. MUCHOWSKI,
Rekopisy znad Morza Martwego...).

40 That the sword issues from the mouth of Christ suggest that the sword is a
metaphor for the tongue, i.e. words he speaks” (D.E. AUNE, Revelation..., t. 1, s. 98).
4! P, DE MARTIN DE VIVIES, Apocalyses et cosmologie du salut, Paris 2002, s. 305.
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poczatku serii obrazéw wykorzystujacych literacka tradycje poréwnania
stowa/ust do miecza, obrazu najtrudniejszego do zinterpretowania,
zmuszajacego do szukania wyjasnien w dalszych tekstach ksiggi oraz
w calej literaturze biblijnej i pozabiblijnej, do$¢ dobrze ilustruje
stosowang przez autora taktyk¢ konstruowania teologicznych misteriow
jego ksiegi.

Autoprezentacja nadawcy przesfan

Autoprezentacja Przemawiajacego (17b-18) stanowi tylko czgsé
Jego wypowiedzi, ktéra obejmuje takze nakaz pisanmia (Ap 1,19)
i paradygmat rozwiazania misteridéw (w. 20). Sama autoprezentacja ma
nastgpujaca forme:
EYW €lpL O TPATOG KoL O €0YUTOC
kel 0 (Y
Kol €yevouny vekpog
kol 160U Qv elpt
eilc ToUC aldrac TOV alwvwy
kal €xw T kA€l¢ Tod Bavatou kol ToD adou

“Ja jestem Pierwszy i Ostatni
1 Zyjacy.

A bylem martwy,
lecz oto teraz jestem zyjacy

na wieki wiekow.
I mam klucze $mierci 1 hadesu”
(Ap 1,17b-18)

Tekst ten rozpoczyna si¢ teofaniczng formula®’, ktora wystepuje
w Apokalipsie kilkakrotnie (1,8; 2,23; 21,6; 22,16). W Ap 1,8 zostala
uzyta z formula alfabetyczng (,ja jestem A i Q7), ktéra w 22,13
wystepuje tacznie z formula “pierwszy i ostatni”, obecna takze w 1,17b.
W 22,13 brak czasownika, co jest wiernym powtdrzeniem Krétszej
lekcji Ap 21,6* Rozpowszechnienie formuly w calej ksigdze nie

2 Tamze, 1. 1, 5. 100-101.
“ Tekst ten jest problematyczny z punktu widzenia krytyki tekstu. Prawdopodobnie



136 Ks. Waldemar Linke

oznacza, Ze zawsze opisuje ona t¢ sama posta¢. Moze bowiem odnosié
sie do Boga w 1,8, natomiast w Ap 1,17b oraz 2,8 wyraznie oznacza
ona Chrystusa. Jest to zabieg autora zmuszajacy czytelnika do stalego
wysitku rozszyfrowywania zagadki oséb pojawiajacych si¢ w tekscie.
Okreslenia ,,pierwszy 1 ostatni” (Iz 44,6; por. 41,4; 48,12) to element
wskazujacy na jedynoé¢ Boga, jego wylacznos$é jako pana historii®
W Ap 1,17 omawiane okreslenia uzyte sa jednak wilasnie w odniesieniu
do Chrystusa. Stawiaja Go ponad dziejami 1 czynig oczywista — dla
czytelnika obeznanego z koncepcjami teologicznymi Bibli — Jego
rownoé¢ z Bogiem™

Pierwsza czes¢ Ap 1,18 jest pozorna tautologia: zaczyna si¢
bowiem i konczy stwierdzeniem ,,jestem zyjacy’’; jednakze powtOrzenie
tego stwierdzenia jest rozbudowane formulg ,,na wieki wiekow”, ktora
modyfikuje samo znaczenie terminu ,zycie” Zdanie, ktore nas
interesuje, zawiera imiestOw czynny czasu terazniejszego od
czasownika {aw i formule el¢ toug aldveg T@V alwvwr. Elementy te
powtarzaja si¢ lacznie w Ap 4,9.10; 10,6 1 15,7. Wszgdzie tam
oznaczaja one Boga w znaczeniu YHWH Starego Testamentu
(podobnie jak w Dn 4,43; 6,27; 12,7), wyraznie oddzielonego od
Baranka - Chrystusa. Targum (Pseudo-Jonatan) do 1 Sam 2,6
wprowadza do tekstu kanonicznego wstawki, ktore ilustruja wiadzg
Boga nad $miercia i zyciem wiecznym*’ Jednak sformutowanie z Ap
(w pierwsze] osobie liczby pojedynczej) zaklada, ze S$mieré byla
przejsciowo (aoryst) osobistym doswiadczeniem mowiacego. W
przypadku Ap 1,17, gdzie wystgpuje zwiazek bezposredni okreslenia
»Zyjacy na wieki wiekow” ze stwierdzeniem ,,stalem si¢ umarly”, nie

pierwotnie nie bylo w nim czasownika ,,by¢”, podobnie jak w Ap 22,13, zob. dyskusja
D.E.AUNE, Revelation...,t.3,s. 1111-1112.

“ H.B. SWETE, Apocalypse..., s. 11; R H. CHARLES, The Revelation..., t. 1, s. 20; E.-
B. ALLO, Apocalypse..., s. 7-8; R.H. MOUNCE, The Book of Revelation..., s. 73; G.R.
BEASLEY — MURRAY, The Book of Revelation..., s. 59-60; P. PRIGENT,
L’Apocalypse..., s. 20; W.J. HARRINGTON, Revelation..., s. 47; F.J. MURPHY, Fallen
is Babylon..., s. 79-80; D.E. AUNE, Revelation..., t. 1, s. 57. Z Chrystusem utoZsamia
tg posta¢ J.F. WALVOORD, The Revelation of Jesus Christ, a commentary, London -
Edinburgh 1966, s. 40 (dalej cyt. jako: J.F. WALVOORD, The Revelation...).

* Wg R.P. Merendino centralny temat Iz 40-48 (zob. Der Erste und der Letzte: Eine
Untersuchung von Jes 40-48, Leiden 1981, passim).

6 Z. MALECKI, Wypowiedzi prorockie ‘poczqtek’ i ‘koniec’ méwigce o stworzeniu,
sqdzie i zbawieniu Bozym, ScrS 3(1999), s. 79-89.

47 A. SPERBER, The Former Prophets according to Targum Jonathan, w: The Bible in
Aramaic on Old Manuscripts and Printed Texts, t. 2, , Leiden, 1959, s. 97.
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moze chodzi¢ o Boga innego, jak Bog Jezus Chrystus. W zwiazku z
tym, ze dalej] w Apokalipsie formula ,,zyjacy na wieki wiekdow” odnosi
si¢ wylacznie do Boga, jest to kolejny element stawiajacy na réwni
Boga Ojca 1 Jezusa Chrystusa.

»omier¢ 1 hades” to para pojeé, ktore w Apokalipsie pojawiaja
sig razem w 1,18; 6,8 1 20,13.14. Stanowia one obraz potegi, ktora, choé
nlszczqca dla ludzklego zycia, podlega wladzy Boga (symbolika
klucza)® i jest przemijajaca (20,14). Panowanie nad $miercig jest
przywilejem Tego, ktory ma zycie wieczne. Ale jest tez wykonywaniem
sadu, na co wskazuje zwlaszcza wykorzystanie tego motywu w scenie
sadu nad umartymi w Ap 20,11-15. Sformutowanie okreslajace Jezusa
jako ,,majacego klucze $mierci i otchtani” (Ap 1,18b) nie opisuje juz
Jego osobistej kondycji, jak to czynily pozostale elementy
autoprezentac)i (ww. 17b-18a), ale podkresla Jego kompetencje sadowe.

Jezus Chrystus w wizji wstgpnej Apokalipsy sam sig
przedstawia w kategoriach, ktore — przez zwiazki z tekstami Starego
Testamentu — pozwalaja si¢ zblizy¢ do misterium Jego osoby. ROwnos$¢
z Ojcem, przy odrdozniajacym Go od Ojca dos$wiadczeniu $mierci
i powrotu do zycia, stanowi petna prawde o Jezusie Chrystusie — Bogu
Wocielonym. Jednoczesnie podkreslone sa Jego kompetencje
sedziowskie. Jezus Chrystus, wstepujac w spor sadowy, przedstawia si¢
jako Bog, co odpowiada schematowi literackiemu sporu sadowego u
prorokow.

Przesfania do siedmiu Kosciofow

Wizja Jezusa Chwalebnego jest rozwinigta w siedmiu
przestaniach zwanych listami do Kosciotéw. Takze ta sekcja zawiera
elementy sporu sadowego. Dlatego zajmiemy si¢ najpierw charakterem
literackim tych tekstow, a potem ich tresciag. Faktem bezspornym
i widocznym na pierwszy rzut oka jest schematyczna budowa tzw.
,listow” do siedmiu Kosciotow Azji Mniejszej. Stad tez proby opisania
ich struktury® F. Sieg zalicza do elementéw tworzacych te strukture

8 D.E. AUNE, Revelation....t. 1,s. 103-104.
4‘,’ Np. A. LAPPLE, L'Apocalisse..., s. 80; F. MARTIN, Apocalypse. Les lettres aux sept
Eglises..., zwl. s.195-202.
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adres, formulg¢ prezentacji, korpus, wezwanie do stuchania Ducha
i formute obietnicy™

Okreslenie pierwszego elementu struktury ,,listéw” jako adresu
zawiera pewne elementy implikowane a nie zawsze oczywiste. Zaktada
si¢ epistolarny charakter siedmiu jednostek wchodzacych w sktad Ap 2-
3. Same zas ,,adresy” poszczegélnych ,listow” odbiegaja ,,0d formul
tradycyjnych, stosowanych w starozytnosci™' Okreélenie ,adres” jest
nieSciste w opinii samego F. Siega. Dominujaca forma kazdego
z ,,adresOw” jest czasownik ypayov. Forma tego czasownika (aoryst,
tryb rozkazujacy) pozwala nam na sklasyfikowanie tego
stereotypowego wersetu wprowadzajacego jako nakazu spisania. Poza
rozdziatami 2-3°? nakaz spisania wystepuje jeszcze pieciokrotnie: Ap
1,11.19; 14,13; 19,9; 21,5. Formula ta zawsze jest wypowiadana przez
istot¢ niebieska: Jezusa (1,19; 2,1.8.12.18; 3,1.7.14), Zasiadajacego na
tronie (21,5), ,,glos jak traby” (1,11), ,,glos z nieba” (14,13), ,,glos thumu
w niebie” (19,9). Podmiotem czynno$ci pisania ma by¢ zawsze autor
przekazu, wizjoner. Tres¢ tego, co ma by¢ spisane, to tre$¢ wizji
(0 BAémeLg w 1,11 lub & €idec w 1,19) to, co ma sie wydarzy¢ (1,19),
konkretne przestania podyktowane przez Jezusa (2,1.8.12.18; 3,1.7.14),
btogostawienstwa dla umierajacych w Panu (14,13) oraz dla
wezwanych na weselna uczt¢ Baranka (19,9), potwierdzenie
prawdziwosct stow o dokonaniu sie wszystkiego (21,5).

To, co ma zostaC zapisane, ma okreSlonego adresata tylko
wtedy, gdy odnosi sie¢ do siedmiu Kosciotow (1,11; 2,1.8.12.18;
3,1.7.14). Przekazanie poszczegélnych ,listow” odbywa sie za
posrednictwem aniola/postanca. Stad pytania o typ odbiorcy tych pism.
Czy jest on indywidualny (aniol/postaniec) czy kolektywny (Kosciotl)?
Czy jest on rzeczywisty (rzeczywisty postaniec wspolnoty lub sama
wspodlnota koscielna) czy wirtualny jak postaé fikcyjna lub figura
literacka, jak np. ,,céra Syjonu” (Sof 3,14) czy ,,céra Judy” (Lm 2,5)?
Na plaszczyznie literackiej wyrazna jest obecno$¢ postaci posrednika
w formule nakazu spisania. Nie pojawia si¢ ona jednak tam, gdzie
chodzi o wszystkie siedem Kos$ciotow. Pozwala nam to stwierdzic, 1z
aniol/postaniec jest odbiorca indywidualnym, lecz wirtualnym.
Faktycznym odbiorcg przestan jest wspolnota kos$cielna (odbiorca

O E. SIEG, Chrystologia Syna Czlowieczego..., s. 83.
! Tamze.
52 Czyli poza Ap 2,1.8.12.18; 3,1.7.14.
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realny, kolektywny)™ Nakaz spisania tworzy wigc sytuacje, w ktorej
transmisja tekstu wydtuzona zostaje o fikcyjne ogniwo (aniot/postaniec)
i stwarza dystans pomig¢dzy nadawca komunikatu (Jezus) a odbiorca
realnym (Kos$ciot). Ten zabieg literacki, dzigki ktéremu bezposrednia
reakcja realnego odbiorcy tekstu nie jest oczekiwana, sprawia, ze
oczekiwanie zwiazane z tg reakcja na przestanie (lub brakiem takiej
reakcj1) staje si¢ mniejsze. Aniot KoSciota wykonuje polecenie Jezusa
odnoszace si¢ do spisania przestania. Wykonanie nakazow Jezusa
przesuwa si¢ natomiast na czas pozniejszy.

Kolejnym skladnikiem struktury przestan do Kos$ciolow jest
prezentacja mowiacego. Stosowniej bytoby nazwaé ja autoprezentacja,
bo pomimo uzytej formy czasownikéw (trzecia osoba liczby
pojedynczej) ten, kto przedstawia (si¢) i osoba przedstawiana sa
tozsame. Identyfikacj¢ nadawcy przestan umozliwiaja tekstowe
zalezno$ci migdzy formulami autoprezentacji a opisem zwanym wizja
wstepna (Ap 1,9-20)>* Poczatek autoprezentacji jest standardowy
ibrzmi zawsze Tade A€yel. Zwraca uwage zwiazek tej formuly
z formula, ktora w ksiggach prorockich Biblii Hebrajskiej wprowadza
wypowiedzi, bedace pochodzacymi od Boga przestaniami
YT R 1D. Bywa ona w Septuagincie tlumaczona zwrotem
Tode AéyeL  kUpLog. Szczegdlnie silne zwiazki zdaja sie istnied
pomigdzy Ap 2-3 a Am 1,2-2,16. Na uwage zastuguje szerokie
rozwinigcie autoprezentacji w Apokalipsie. Nagromadzenie tytutow
chrystologicznych inspirowanych gtéwnie Biblia Hebrajska>’, odnosi do
Jezusa zar6wno terminy mesjanskie (co zrozumiate), jak tez te, ktore
przystuguja Bogu w Swietle Jego jedynosci (,,pierwszy 1 ostatni”: Ap
2,8, por. 1z 44,6; 48,12; ,Swiety”: Ap 3,7, por. Iz 6,3; 40,25; 49,7;
»prawdziwy’’: Ap 3,7, por. Wj 34,6; Ps 85,15; ,,Amen’: Ap 3,14, por. Iz
65,16).

Mowa prorocka, czyli przekazywana przez proroka — posifanca,
jest mowa oskarzycielska. Jej rolg jest wszczgcie sporu sadowego.
Podstawa tego sporu jest stan wiedzy oskarzajacego. Wyraza go
czasownik olda. W Apokalipsie wystepuje on w pierwszej osobie liczby

3 O tozsamosci aniota/poslanca w Ap 2-3 zob. F. SIEG, Listy do siedmiu Kosciolow,
Warszawa 1985, s. 39-40; R.H. WORTH, The Seven Cities of the Apocalypse and
Roman Culture, Mahwah 1999, s. 109-111; B. DUDEK, Sfowo Jezusa do Kosciota
w Filadelfii (Ap 3,7-13), RBL 54(2001), s. 188-213, zwi. 189-191.

* F. SIEG, Chrystologia Syna Czlowieczego..., s. 142-146.

55 Tamze, s. 143.
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pojedynczej czasu terazniejszego tylko w 2-3°° Wszystkie siedem
jednostek literackich (,,przestan” do Koscioléw) zawiera omawiany
czasownik. Na tre$¢ tego, co Jezus odkrywa jako fakty sobie znane,
skiadaja si¢ zaréwno elementy pozytywne jak i negatywne. Zawsze
treScia wiedzy sa czyny wspoélnoty koscielnej, jak to zostalo pokazane
wyzej. W dwdch przypadkach bezposrednio po olde. nastepuje ocena
negatywna (3, 1.15). Mozna jednak znalez¢ inne sformulowania
oskarzenia (2,4.14. 20)°” W ten sposob z siedmiu prorockich , przestan”
do Kosciotow wyodrebnia si¢ grupa pigciu zawierajacych oskarzenie
(do Kosciota w Efezie, Pergamonie, Tiatyrze, Sardes 1 Laodycei).
Pomocniczym, ale waznym kryterium wyodrgbnienia oskarzen
jest wezwanie do nawrdcenie. Warto podkresli¢, ze czasownik
LeTowoéw™® wystepuje w przestaniach zawierajacych oskarzenie.
Najczesciej wystepuje on w formie polecenia petavonoov bezposrednio
skierowanego do wspdlnot (2,5.16; 3,3.19). W jednym przypadku
pomimo podjetych przez Jezusa dziatan, ktore mialy ulatwi¢
nawrocenie, stwierdza si¢ brak tego r}awr(')cenia. Dzieje si¢ tak w
przypadku niewiasty Jezabel podajacej si¢ za prorokini¢ (Ap 2,21-22).
Czasownik ten dwa razy jest tez uzyty w zdaniu warunkowym €av un
Letevonons (2,5.22). Odpowiednikiem tej formuly jest el 6¢ um
(2,5.16) oraz pokrewne (por. Ap 3,3 lub 3,19) po trybie rozkazujacym
czasownika WLeTaVOéw. Poza rozdzialami 2-3 tematyke nawrdcenia
porusza si¢ jeszcze w Apokalipsie kilkakrotnie. Brak nawrocenia
stwierdza si¢ w Ap 9,20-21 oraz w 16,9.11. Pierwszy z tych tekstow
mowi o postawie tych, ktérzy zgingli od plag. W 16,9 oraz w 16,11
moOwi si¢ o braku nawrdcenia pomimo cierpien bedacych skutkiem plag.
Poza tym tematyka nawrocenia w Apokalipsie wystgpuje w opisach
plag 1 tylko w formie negatywnej (brak nawrécenia) Mozna wigc
powiedzie¢, ze wezwanie do nawrdcenia jest elementem
charakterystycznym tylko dla Ap 2-3. W tym tez elemencie mozna
dopatrywac¢ si¢ jednoznacznej i bezposredniej wskazowki, co jest trescia

' W Ap 2,17 i 3,17 mamy odpowiednio 3 i 2 osobe czasu terazniejszego. Poza tym
w Ap 7,14 (2 osoba liczby pojedynczej czasu terazniejszego); 12,12 (3osoba liczby
pojedynczej aorystu) 1 19,12 (3 osoba liczby pojedynczej czasu teraZniejszego).

>’ R.A. SIKORA, ,,/[...] odstgpiles od twej pierwotnej mifosci” (Ap 2,4), RT 45(1998)
z. 1,s.167-179.

% Ap 2,5.16.21.22; 3,3.19.

% R. RUBINKIEWICZ, Nawrécenie i pokuta w Ksiedze Apokalipsy sw. Jana, RT
43(1996) z.1, s. 148-159.
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oskarzenia skierowanego do danej wspolnoty. Zakladamy, ze treScia
oskarzenia jest to, co poprzedza nakaz nawrdcenia sie. Formula
warunkowa (éqv @n petovorong i pokrewne) wskazuje za$ na kare,
jaka spotka¢ moze wspolnote w przypadku braku nawrécenia.

Oskarzenia mozna zestawi¢ w nastepujace;j tabeli:

Sigla Adresat Tres¢

2.4 Kosciot w Efezie MV  GyoTnr oov  THY TPWTINV
adfkec.

2,14- | Ko$ciét w | €xeLc exel kpotobvtag Tty SLdayny

15 Pergamonie Badoop, 0¢ €5idaoker 1@ Bokax

BuAelv okavdadov EvWTLOV  TOV
vldv Topand doyely €ldwiobute
kool Topredonl. 0UTWCE €YELE Kol gU
kpatobvtog Ty Sudaymy  [tGV]
NikoAaiTdV OpoLLC.

2,20 | Kosciét w Tiatyrze adelc v yuveike TeaBed 1)
Aéyovoo  €quTnV  TPOPHTLY, Kol
SLdaoKeL Kol TAGVE TOLG  EULOUG
SovAoug, Topveboal kol doyelv.
eldwAdbuTe.

3,1-2 | Kosciét w Sardes bvope éxerg dtu (e, kel vekpog el.
Ylvou ypnyopwv, Kol OTNPLOOV TX
Aol & épeAdov amoBavelv: ov
Yop €bpnke oovL épye TETANPWUEV
evwmLov tob Oeod pov.

3,17 | Kosciét w Laodycei Aéverg, 6tu Tlrovoioc eipt,
Kol ﬂenkoumm Kol 000€V xpeu.ow
éxw, kol oDk oidag OTL oL €L O
Tedalmwpog  Kal  €A€ELvOg Kol

TTwYOC Kal TUPAOG Kal YUUVOC.
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Oskarzenia z czasownikiem abinpL

Oskarzenia kierowane do wspdlnot stanowia blok dosé
typowych wypowiedzi. Dwa z nich oparte sa na czasowniku adinui
(2,4.20), dwa inne odwoluja si¢ do czasownika €xw (2,14-15; 3,1-2)
ijedno buduje swa tre$¢ na czasowniku oida (3,17). Pierwszy
z czasownikow odnosi sie do postawy mitosci (2,4) lub do osoby
rzekomej prorokini (2,20). Poza tymi dwoma przypadkami
w Apokalipsie pojawia si¢ tylko w 11,9, gdzie ma znaczenie ,nie
pozwalac”, ,,nie godzi¢ si¢” Znaczenia tego przypisac nie mozna z calg
pewnoscia 2,4. Z trudem tylko mozna przypisac je 2,20%° Nie sposéb
uzna¢, ze w obydwu przypadkach ten sam wyraz ma to samo znaczenie.
Jego uzycie przynajmniej w 2,20 nastrecza problemy. Jesli w nim
chodzi o postawe tolerancji61, to byloby to jedyne jego uzycie w tym
znaczeniu w Nowym Testamencie®> O ile w 2,4 jasne jest, co jest
dopelnieniem czasownika (,,pierwsza milos¢”), o tyle w 220
konstrukcja staje si¢ dwuznaczna, gdyz w bierniku znajdujemy imig
wlasne, co wskazywaloby na znaczenie ,,opusci¢”, ,,porzuci¢” (por.
Mt 26,56; 1 Kor 7,11.12.13). Takie znaczenie nie moze by¢ jednak
brane pod uwage, gdyz to nie porzucenie Jezebel jest wina wspolnoty
w Tiatyrze, ale wlasnie zgoda na jej czyny:

Zostawiasz kobiete Jezabel, podajgqcq sie za prorokinie
I nauczycielke

a zwodzqcq stugi moje, by oddawali sie nierzqdowi i jedli to, co
ofiarowane bozkom.

W Mt 19,14 znajdujemy omawiany czasownik w skladni, ktora
rzuca swiatlo na analizowany fragment:

"Adete o modloe kel pn kwAlete obte €ABELY TPOG [e
Zostawcie dzieci a nie przeszkadzajcie im przyjs¢ do mnie.

6 Zabieg tlumacza Biblii Tysiaclecia wydaje si¢ trudny do przyjecia. Nic w tekscie nie
wskazuje, ze niewiasta Jezebel ,,dziala” Raczej naucza ona i ta nauka powoduje gniew
Sedziego.

1 A. JANKOWSKI, Apokalipsa...,s. 154.

62 przyktady na podobne uzycie tego czasownika przytoczone w R. POPOWSKI, Wielki
stownik ..., s. 86, odnosza si¢ one bowiem do czynnej zgody.
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Sa to dwa zdania, ktére maja rézne orzeczenia i wspdlny
podmiot domySlny. Ztozone sa wspéirzednie, na co wskazuje spojnik
kol. Mozna tlumaczyé to zdanie zlozone, kalkujac skiadnie oryginahu:
~Zostawcie dzieci i nie uniemozliwiajcie im przychodzenia do mnie”®
Jednak paralelne teksty Mk 10,14 oraz Lk 18,16 postuguja si¢ znacznie
prostszym rozwigzaniem skladniowym:”Adete to TaLdla €pyedbot
mPOG He Kol PT KwAvete autd. Czasownik ddinui laczy sie wiec
z konstrukcja a.c.i., ktéra opisuje dopelnienie (,,pozwoélcie dzieciom
przychodzi¢ do mnie”). Niektérzy komentatorzy przez analogie
przyjmuja te wersjg takze dla Mateusza® Jednak nie tylko dlatego te
dwa zdania taczy si¢ w Ewangelii wedlug §w. Mateusza w semantyczng
jednos¢. Czasownik ddingl w znaczeniu ,,pozwalaé co$ robi¢” wymaga
bowiem dla pelnej jasno$ci podwoédjnego dopeinienia: na okreSlenie
podmiotu, ktéremu pozostawia si¢ swobode dziatania i czynnosci, ktorej
dotyczy pozwolenie. Nowy Testament podaje do$¢ liczne przyktady
accusativu odnoszacego si¢ do osoby, ktérej pozwala si¢ dziata¢ (np.
Mt 15,14; Mk 11,6; 14,6; £k 13,8; J 11,48; 12,7; Dz 5,38). Gdy chodzi
natomiast o czynno$¢, na ktdrg si¢ zezwala, to najczeSciej jest ona
opisywana przez rOwnowaznik zdania typu a.c.i. (Mt 8,22; 13,30; 23,13;
Mk 1,34; 5,37; 7,12.27; 10,14; Lk 8,51; 9,60; 12,39; 18,16; J 11,44;
18,8; Ap 11,9), czasownik w coniunctivie (Mt 7,4; 27,49; Mk 15,36;
Lk 6,42) lub zdanie zalezne z tva (Mk 11,16). Czynno$¢ wiec
wprowadzana jest zawsze przez zdanie zalezne lub czasownik w trybie
zaleznym. Konstrukcje¢ t¢ mozna uzna¢ jako ekwiwalentna do tej, ktora
spotykamy w Ap 2,20. Od typowych rdézni sie tym, ze czynnoS$¢
wprowadzana jest przez zdanie zlozone wspoirz¢dnie, podobnie jak
w Mt 19,14, ktore u Marka i1 Lukasza ma sw@j odpowiednik typowy,
z zastosowaniem a.c.i. Stad w Ap 2,20 mozna polaczy¢ ze soba jako
tre§¢ oskarzenia czasowniki d¢elc oraz SLbookel i TAav@. Wspdlnota
w Tiatyrze spotyka si¢ zatem z nagana, bowiem pozwala niewiescie
Jezabel naucza¢ i zwodzi¢. Tak wiec czyny Jezabel obciazaja calg
wspolnote.

Zwodzeni 1 nauczani sa studzy Jezusa (2,20). Nauczanie to
w efekcie przyniosto nierzad i jedzenie pokarmow zlozonych na ofiarg
bozkom. S3 to takie same wykroczenia, jakich nauczyl synéw Izraela

' Por. J. HOMERSKI, Ewangelia wedlug sw. Mateusza. Wstep — przekiad z oryginatu —
komentarz, Poznan — Warszawa 1979, s. 274.

% W.F. ALBRIGHT — C.S. MANN, Matthew. Introduction, translation, and notes, New
York — London 1971, s. 229.
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Balaam (Ap 2,14). Wspolnocie koscielnej zagrazaja wigc te same
niebezpieczenstwa, jakie grozily ludowi pierwszego przymierza.
Nazwanie Balaama prorokiem nie dziwiloby. W Apokalipsie jednak
posta¢ ta nie otrzymuje tytutlu prorockiego. Otrzymuje go Jezabel, co
moze wydawacé si¢ nieScistoscia. Jezabel, zona Achaba miata bowiem
tytut krélowej po ojcu (2 Krl 9,34), przy mezu i synu Ochozjaszu®
Nigdy nie przypisuje si¢ jej jednak tytulu prorokini. Jest ukazana jako
przeciwniczka prawdziwych prorokéw (1 Krl 18,4), dlatego ma ja
dotkna¢ Boza zemsta za krew stug Panskich, prorokow (2 Krl 9,8). To,
Ze sama uzurpuje sobie prawo do tytulu prorockiego, jest wyjatkowa
przewrotnos$cia. Jej prorocka dzialalno$¢ jest odwroceniem dziatalnosci
stug Panskich, prorokéw (Ap 10,7; 11,18; 22,6). Przestepstwa Jezabel
zostaly przykladnie ukarane. Kara ta, jesh chodzi o starotestamentalng
Jezebel, zostata zapowiedziana przez proroka (1 Krl 21,23; 2 Krl 9,36).
Jezabel prorokini ma szanse (,,czas”), by nawréci€ si¢ ze swych
grzechow 1 unikna¢ kary. Ta sama kara przewidziana jest dla niej i dla
uczestnikow jej grzechoéw. Karg ta jest ,utrapienie” (BALYg 2,22).
Skoro dla dzieci prorokini kara jest Smier¢ (w. 23), takze jej los bedzie
bardziej dramatyczny, niz tylko ,,doswiadczenie” czy ,,przeSladowanie”
,JUtrapienie”, ktére zostanie zestane na Jezabel, ma do speinienia
dokladnie okreSlony cel: objawienie Kosciolom, ze Bog zna 1 sadzi
wszystkich (Ap 2,23). Wypowiedz ta wymaga doktadniejszego
przeanalizowania. Sklada si¢ z reminiscencji starotestamentalnych.

Ap 2,23 Wj 144 Jr17,10
Kal yvwoovtor Taool | kel yvdoovtal Tovteg | €yw kOpLog
al ékkAnolot oL
OTL €YW) €elpL Ailyimtou
0 €pavvdY  Vedpolg | OTL EYW elut etafwy kapdleg Kol
kel Kapdleg, KUPLOC SokLpalwy veppoug
kel 860w LUl toD dodvat
EKOOTW KOTO TO €PYX €EKOOTW KAtk  TOG
VUGV 060Uc avTOD
Kol KOLTOL TOUG
KOPTOUG TV

EMLTTOEVUOTWY AUTOY

%5 M.J.W. LEITH, Krélowa i krélowa matka, SWB, s. 324-325.
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Uktad podobny do Jr 17,10 ma Prz 24,12. Formule vedpolc ket
keepdlag znalezé mozna w dostownym brzmieniu w Ps 7,10(LXX).
Formula uznania (Erkenntnisformel), jak wystgpuje w Wj 14,4, cechuje
teksty zapowiadajace sad® W tym kontekscie logicznym rozwinieciem
formuly uznania jest zapowiedz sadu na podstawie czynéw. Znajomosé
nerek i serca™®’ jest natomiast, jak kazdy przejaw Boskiej wiedzy,
podstawg Jego kompetencji s¢dziowskich.

Dokonany sad nad Jezabel jest wigc w perykopie zapowiedzia
sadu, jaki moze dokona¢ si¢ nad wszystkimi wspolnotami koscielnymi.
Nie ma on charakteru wylacznie lokalnego. Jezabel pelni funkcje
paradygmatyczna. Jej imi¢ to symbol pychy 1 krzewiacego si¢ kultu
obcych bostw. Kara na Jezabel dzialajaca w Kosciele w Tiatyrze byla
zatem przewidywalna na podstawie analogii z losem zony Achaba. Tak
samo na podstawie jej imienia wspolnota mogla rozeznac, iz niestusznie
przypisuje sobie tytul prorokini. Jesli wspélnota pozwala jej na
zwodnicze nauczanie, to znaczy iz zaniedbata obowiazek rozeznawania
mozliwego na podstawie biblijnej typologii.

Oskarzenia z przestan do Kosciota w Efezie (porzucenie
pierwotnej milosci) 1 w Tiatyrze (dopuszczenie do swobodnej
dzialalnosci rzekomej prorokini) zawieraja identyczny czasownik, ale
nie maja ze sobg nic wspolnego. Z drugiej za$ strony wydaje sig, ze
uzycie to jest intencjonalne. Uciekanie si¢ do konstrukcji trudniejszej i
eksponowanie czasownika poprzez jego umieszczenie w zdaniu
glownym wydaja si¢ by¢ wytlumaczalne tylko checia zblizenia do
siebie oskarzen opartych na czasowniku adpinut.

Oskarzenia z czasownikiem éxw

Czasownik €éyw, uzyty w 2,14-15 i 3,1-2, takze jest
wieloznaczny. Moze on opisywaé¢ sytuacje posiadania, ale takze
znajdowanie sie w pewnej sytuacji (xpelov éxw Mk 2,17; év yootpl
éxw Mt 24,19; Lk 21,23)*® Tworzy on konstrukcje, w ktorych petni rolg

% JL. SKA, Le Passasge de la mer. Etude de la construction, du style et de la
symbolique d'Ex 14,1-31, Rome 1986, s. 57-58, z przyp. 53.

 Mozliwe wplywy na Jr 17,10 zob. W.L. HOLLADAY, Jeremiah ..., t. 1, s. 495-460.

% F. BLASS — A. DEBRUNNER, Grammatik..., §§ 157; 298%; 368,4; 379,1; 392,2; 3928,
3975; 4082; 416,3.
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analogiczna do roli czasownika positkowego. W Apokalipsie czasownik
ten wystepuje bardzo czgsto, zardwno jesli chodzi o bezwzgledna liczbe
uzy¢ tego stowa (100 razy, w 91 wersetach), jak tez w stosunku do
pozostatych stow tekstu (9,12 na 1000 stow)*® Moze to $wiadczyé o
pewnej manierze stylistycznej. Warto jednak zauwazyc, ze czasownik
pelni istotna rol¢ w formule oskarzenia (,,mam przeciw tobie”).
Zastosowanie stalej formuly nadaje opisowi postawy wspdlnoty
koscielnej 1 oskarzeniu tej wspolnoty pewna spoistosc.

W Ap 2,14 uzyty jest czasownik €xw wraz z imiestlowem
w accusativie oznaczajacym grup¢ osoOb bgdacych zwolennikami
zwodniczej nauki proroka Balaama. Jest to konstrukcja analogiczna do
wystepujacej Mt 14,4; por. Mk 6,18 czy J 4,17. Inna jest sytuacja w
Mt 3,9; por. Lk 3,8 czy Mk 12,23, gdzie wystgpuje podwdjny
accusativus. W obydwu typach wypowiedzi chodzi o stwierdzenie
istnienia zwigzku miedzy osobami. Podwoéjny accusativus definiuje typ
tej relacji ,,Abraham jest waszym ojcem” (Lk 3,8), ,.kobieta owa byta
ich zong” (Mk 12,23 i par.). Pojedynczy accusativus opisuje tylko
strong relacji, zaznaczajac, ze w naturze tej relacji jest co$, co nadaje je;
okreslony charakter, sprawia, iz mozna ja oceni¢. Wing wspdlnoty
w Pergamonie jest wigc jej relacja ze zwolennikami nauki Balaama,
ktéra to nauka zostaje utozsamiona w dalszym ciagu oskarzenia
(0noLwe) z nauka nikolaitdéw. Komu przypisuje si¢ jedzenie pokarmow
ofiarnych 1 cudzoléstwo? Czy osobom zwiedzionym przez Balaama
(synom Izraela), czy tez nikolaitom? Apokalipsa méwi bardzo niewiele
o nikolaitach, nieco wigcej o stosunku autora ksiggi do nich. Jest to
problem wnikliwie studiowany 1 wciaz jeszcze otwarty’® Jego
rozwigzanie nie ma wplywu na pytanie, ktéore my sobie stawiamy.
TreScia oskarzenia bowiem sa nie te przestgpstwa, ale sam zwiazek
Z grupa nikolaitéw.

% Wyzszy wskaznik maja tylko 2 J (14,08); 1 J (11,28) i Fil (9,85).

"0 A. HARNACK, The Sect of the Nicolaitans and Nicolaus, the Deacon in Jerusalem,
JR 3(1923), s. 413-422; M. GOUGEL, Les Nicolaites. RHR 115(1937), s. 5-36;
N. BROX, Nikolaus und die Nikolaiten, VC 19(1965), s. 23-30; W.M. MACKAY,
Another Look at the Nicolaitans, EvQ 45(1973), s. 565-581; E. SCHUSSLER FIORENZA,
Apocalyptic and Gnosis in the Book of Revelation and Paul, JBL 92(1973), s. 365-
381; J.-P. CHARLIER, Comprendre |’'Apocalypse, t. 1, Paris 1991, s. 108-109;
K.A. FoX, The Nicolaitans, Nicolaus and the Early Church, SR 24(1994), s. 485-496;
G. Biguzzl, I settenari..., s. 312-319; D.E. AUNE, Revelation..., t. 1, 148-149,
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Wyrazenie ,mie¢ imie” z forma lub treScia tego imienia’'
pojawia si¢ w Ap 3,1.4. W 3,4 uzywa sie rzeczownika 6 Svoua
w liczbie mnogiej 1 w odniesieniu do innego podmiotu niz ten, ktory jest
podmiotem czasownika €éxw. Jest to wyrazenie innego typu. Ostatecznie
wiec Ap 3,1 nie ma odpowiednika w Nowym Testamencie.

Okreslenie Ovopa €xelg 0tL (fic kol vekpoOg €l (,masz imie,
ze zyjesz, a jesteS martwy”) niektérzy komentatorzy interpretowali
w powiazaniu z hipotetycznym imieniem biskupa wspdlnoty
w Sardes’> Przez ,,imie” mozna tu jeszcze rozumie¢ nazwe miasta
bedacego siedzibg wspolnoty, do ktoérej kierowane jest przestanie. Ale
wtedy trudno zrozumieé, co autor Apokalipsy miat na mys$li faczac
nazw¢ Sardes z idea zycia. Istnieje jednak inna mozliwos¢ wyjasnienia
tej kwestii. Septuaginta potwierdza jednak fakt wystepowania
rzeczownika Ovope. w znaczeniu ,opinia” lub ,reputacja” (Rdz 11,4,
21,23; Pwt 22,14)73 Pozostawatoby wigc takie szerokie rozumienie
rzeczownika Ovopwx. Czasownik (fic uzyty w coniunctivie wskazuje,
ze OTL jest tutaj lacznikiem, nie tylko znakiem cytatu czy przytoczenia,
jak ma to miejsce bezposrednio wczesniej (po oibo Oov TX €pyw).
Lacznik ten moze mie¢ znaczenie ,,jakbys”, jakobys”™* Sytuacja
opisana w trybie coniunctivu przeciwstawiona jest opisanej forma
omowna (imiestow z czasownikiem positkowym) sytuacji realne;j.
Zarzut stawiany KosSciolowi w Sardes dotyczy  zatem pewnej
niezgodnosci stanu rzeczywistego z obiegowa 1, by¢ moze, wbrew
faktom wytworzona opinia. Zblizatby si¢ on do zarzutu klamstwa, jaki
w Apokalipsie pojawia si¢ w 2,2.9 oraz 3,9. Zarzut ten dotyczy
falszywych apostotéw i falszywych Zydow. Cechuje go state
wystepowanie imiestowu czasownika Aéyw, negacji kL 0Ok €lolv oraz
spéjnika przeciwstawnego d&Aid. Po tym ostatnim spéjniku tekst
wprowadza okreSlenie tych, ktorzy dopuszczaja si¢ kiamstwa,
Dwukrotnie sa oni okres$leni wprost jako ktamcy (2,2; 3,9), raz jako
,Synagoga szatana” (2,9). Zawsze oskarzenie o kltamstwo pojawia sig

"' Wykluczyé nalezy, jako nalezace do innej kategorii wyrazenia: 6 éxwv 10 Gvoue to
xapaypa (13,17), éxovoor (...) dvope yeypapuévov (14,1); éxwv Ovopa yeypapuévov
(19,12); éxeL Svopa yeypappévov (19,16).

"2 A. JANKOWSKI, Apokalipsa...,s. 157.

3. LusT — E. EYNIKEL — K. HAUSPIE, A Greek — English Lexicon of the
Septuagint. .., t. 2, s. 333-334,

™ D.E. AUNE, Revelation..., t. 1, s. 219. Podobnie interpretuje Ap 3,1 autor przektadu
La Bible de Jérusalem: “tu passes pour vivant, mais tu est mort”
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w czgSci przeslania do wspdlnoty koscielnej, ktéra opisuje wiedzg
Jezusa o czynach wspodlnoty. Jednak tylko w Ap 3,1 zarzut klamstwa
wprost jest skierowany do wspoOlnoty koscielnej. W pozostatych
przypadkach dotyczy przeciwnikow wspolnoty, ktérzy podajac si¢ za
apostotow (Ap 2,2), wydaja si¢ tez mie¢ zwiazek z prze§ladowaniem
Kosciota w Efezie” Podajacy si¢ za Zydéw — ,,synagoga szatana”, jak
si¢ zdaje, prowadza przeciw Kosciolowi w Smyrnie dzialalnosé
oczerniajaca (2,9). Uzyty bowiem rzeczownik PAaodmuioc w tym
przypadku odnosi si¢ do obelgi skierowanej przeciw ludziom, nie za$
do bluznierstwa przeciw Bogu. Ap 3,9 zapowiada w koncu zwyciestwo
nad podajacymi sie za Zydow, okre$lonymi jako ,,Synagoga szatana”
Nalezy zastanowié sig, czy pomiedzy ,falszywymi apostotami”
a ,,falszywymi Zydami” (,,synagoga szatana”) zachodzi jakas relacja.

W Biblii Hebrajskiej wystgpuje wyrazenie podobne do
okreslenia ,,synagoga szatana”: QD711 HUP (,,zgromadzenie ztych”,
Ps 26,6). Bylo ono wykorzystywane w polemikach religijnych judaizmu
(zwlaszcza w zwoju ,,Wojna synow $wiatta”’ oraz w qumranskim
zbiorze hymnéw78). Tekst Apokalipsy nie daje podstaw, by
»Zgromadzenie”, o ktérym moéwi sie w Ap 2,9 1 3,9, wiazac
bezposrednio z instytucja synagogi’’, choé z cala pewno$cia wiaze sig
ono ze wspdlnota zydowska (Touvdeiol)®*® W Apokalipsic nie ma
innych wzmianek o Zydach. Brak wigc materiatu do okreslenia, w jakim
sensie uzyty jest ten rzeczownik wilasny, czy chodzi o szerokie
okre$lenie (Zydzi), czy o kategorie zawezona do mieszkancow Judei

" G. BiGuzzl, Ephesus. Its Artemision, Its Temple to the Flavian Emperors, and
Idolatry in Revelation, NT 40(1998) s. 276-290. O zyciu wspolnot religijnych
zydowskiej 1 chrzescijanskiej w Efezie w I w. po Chr. wiemy jednak bardzo mato, zob.
E. JASTRZEBOWSKA, Miasta Apokalipsy, Warszawa 1999, s. 90. Probe odtworzenia
zycia chrzeScijan Azji Mniejszej w okresie prze§ladowan podjat jednak ostatnio
W. POPIELEWSKI, Zwiqzek religii imperialnej z czasem ucisku: Sitz im Leben
Apokalipsy, w: Duch i oblubienica mowiq: , Przyjdz” Ksiega pamigtkowa dla Ojca
Profesora Augustyna Jankowskiego OSB w 85. rocznice urodzin, red. W. Chrostowski,
Warszawa 2001, s. 365-383.

" R. POPOWSKI, Wielki stownik... s. 97.

7 1QM 15,9, por. tamze, 1,2; 4,9.

® 1QH 2,22.

" Zdaje sig tak czyni¢ E. LOHSE, Synagogue of Satan and Church of God. Jews and
Christians in the Book of Revelation, Svensk Exegetisk Arsbok 58(1993), s. 105-123.
8% E. Lohse odnosi okreslenie ,,synagoga szatana” do catego Izraela (Objawienie. ..,
s. 36, 44-45. A. Liapple aplikuje to pojgcie do jakiej$ konkretnej wspolnoty zydowskiej
przesladujacej chrzescijan (L'Apocalisse..., 5.84)
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(Judejczycy)81 Kwestia otwarta jest tez powdd, dla ktérego wokoét
tozsamosci tej grupy powstaje kontrowersja. Trudno o dokladniejsze
informacje na temat tej grupy. Jej powiazanie z szatanem moze zatem
stanowi¢ cenna informacj¢ dodatkowa. Szatan wspominany jest
w Apokalipsie siedem razy. Trzykrotnie jest podmiotem w zdaniach
(12,9; 20,2.7). W Ap 12,9 i 20,2 wystgpuje okreslony szeregiem tytulow
(,waz starodawny”, diabel, smok)*? Ap 20,7 przynosi informacje
o uwolnieniu szatana po okresie zwigzania trwajacym tysiac lat. Szatan
dziata wigc w sferze eschatologicznych wizji.

Przestania do siedmiu KoS$cioldw Azji Mniejszej mowia
o szatanie, uzywajac przypadkow zaleznych, doktadnie za$ przypadku
drugiego (genetivus possesivus). Oprécz omdéwionego dwukrotnego
odniesienia do synagogi (2,9; 3,9), mozna znalez¢ wyrazenia ,,tron
szatana” (2,13) oraz ,,glebiny szatana” (2,24). Tron szatana znajduje si¢
w Pergamonie 1 wspélnota koscielna zyje w konfrontacji z nim.
,Glebiny szatana” to termin jaki znalez¢ mozna w pismach
gnostyckich®® Wydaje sig, z¢ w Ap 2,24 jest to synonim nauki
szerzonej przez Jezabel. Czym jest ,tron szatana” nie wiemy 1 nie ma
zadnych podstaw do wiazania tego terminu z dzialalnoscia nikolaitéw.
Podobnie tez mozna powiedzie¢ o ,,synagodze szatana” i falszywych
Zydach. Szatan ma wiec na ziemi swe ,,przyczotki”, ktére shuza do
walki z Kosciotem. Nie stanowia one jednak jednolitego ,frontu”,
opartego na dziafalnosci nikolaitéw®® Podobnie tez uznaé trzeba,
ze ,falszywi Zydzi” 1 ,falszywi apostolowie” to grupy, ktorych
powiazania nie sg oczywiste. Zdaje sig, ze autor Apokalipsy chce
pokaza¢ raczej rézne formy klamstwa, nie mowiac nic o ich
konkretnych, socjologiczno-religijnych uwarunkowaniach. Czyny
bedace podstawa oskarzenia wspolnot Koscielnych w Ap 2-3 dotycza
zawsze relacji wspolnoty z Jezusem. Wyjatku od tej zasady nie stanowi

8! M. WROBEL, "Zydzi w’ Ewangelii Janowej, CT 73(2003), s. 19-36; A. TRONINA,
Judaizm a chrzescijanstwo w I wieku. Koegzystencja czy konfrontacja?, CT 73(2003),
s. 117-137, zwl. 122-123.

82 K. KOSCIELNIAK, Zle duchy w Biblii i Koranie. Wplyw demonologii biblijnej na
koraniczne koncepcje szatana w kontekscie oddziatywan religii starozytnych, Krakow
1999, s. 89-98; TENZE, Zlo osobowe w Biblii. Egzegetyczne, historyczne,
religioznawcze i kulturowe aspekty demonologii biblijnej, Krakéw 2002, s. 87-94.
Motyw weza — szatana w apokaliptyce zob. S. JEDRZEJEWSKI, Rdz 1-11 w interpretacji
apokaliptyki zydowskiej, Lublin 1997, s. 151-155.

8 H. SCHLIER, Bd6oc, TWNT, t.1, s. 515-516; A. JANKOWSKI, Apokalipsa..., s. 155;
D.E. AUNE, Revelation..., t. 1,s. 207-208.

% Jak przypuszcza A. JANKOWSKI, Apokalipsa..., s. 148.
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postawa wobec nikolaitéw (2,6.15), Jezabel (2,20) i Balaama (2,14).
Nienawis¢ do nich jest tozsama z pozytywna wigzia z Jezusem,
natomiast tolerowanie ich jest dowodem na brak tej wiezi.
W oskarzeniach dotyczacych tolerowania nikolaitobw wyliczone sa
nastepujace grzechy: klamstwo, nierzad i praktyki balwochwalcze.
Przypisywane sa one nie tyle calym wspolnotom, ile raczej grupom,
ktore pozostaja w tych wspolnotach elementem zagrozenia i zrédiem
konfliktow. Grzechy wiazane z dziatalnoScia roznych S$rodowisk
bedacych wewnegtrzna opozycja w Kosciotach, wykluczaja z Nowego
Jeruzalem, prowadza natomiast do $mierci drugiej w jeziorze ognia
(21,8, por. 22,15)%

Oskarzenie wiaze si¢ z grozba. Skladnikiem glownym 1 stalym
grozb w przestaniach do Kos$ciotow jest zapowiedz przyjScia Jezusa:
czasownik €pyopat (lub eioépyount)®® lub fikw®’ w pierwszej osobie
czasu przyszltego lub terazniejszego w znaczeniu czasu przyszlego
(przez dodanie przystdwka taxV lub bezposrednie sasiedztwo innego
czasownika w czasie przysztym). Czasowniki te s3 uzZywane zamiennie.
Swiadczy o tym wyrazenie ,,przyjde jak ztodziej”, ktore jest w Ap 3,3
zbudowane z czasownikiem TKw, a w Ap 16,15 znajdujemy czasownik
€popaL. Zapowiedz przyjécia w ostatnim z przestan do Kosciotow ma
forme rozwinigta.

I50b €otnkee emi Y Blpav kal | Oto stoje przy drzwiach i pukam.
KpOLW'
Eoc‘v T o’cKc‘wOn, e ¢wuiic Mo | Jesli kto§ ustyszy glos mdj i
kel avolen tny upav otworzy drzwi

Kol eloeieboopal Tpog adtov i wejde do niego

Kat b€ LTVNOW - HET” QUTOL - KL 15 hede spozywaé posilek z nim a on
a0TOC HeT’ €pod ze Mna (Ap 3,20)

Przyjécie Jezusa i pukanie do drzwi jest prawdopodobnie
nawigzaniem do Ap 3,8. Otwarte drzwi dane wspolnocie we Filadelfii

8 A. GANGEMI, La morte seconda (Ap 2,11), RivBiblt 24(1976), s. 3-11. Jest to wizja
zblizona od stoickiego ,,zognienia”, ale roznigca sie od niej istnieniem wyjatu od
zasady powszechno$ci tego wydarzenia (zob. G. REALE, Systemy epoki hellenistycznej,
w: Historia filozofii starozytnej, t. 111, , Lublin 1999, s. 389 i 392. Warto jednak
zwrOci¢ tu uwage na ideg odnowienia $wiata przez pozar (2 P 3,3-13), zob.
R. KUHSCHELM, Nowy Testament, w: K. KOENEN — R. KUHSCHELM, Przefom czasow
z perspektywy Starego i Nowego Testamentu, Krakéw 2001, s. 126-129.

862,5.16; 3,11.20.

%72,25:3,3.
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odpowiadajg jej nienagannej postawie. Wspdlnota ta oczekuje przyjscia
Jezusa (3,11). Drzwi na to przyjscie sg otwarte, nie ma wigc przeszkod,
by ono nastgpilo. W przypadku wspélnoty w Laodycei brak
zdecydowanej postawy (3,15), co obrazuje symbol zamknietych drzwi,
ktore uniemozliwiaja przyjScie Jezusa. Przestanie to konczy sie
warunkowa formula wzajemnosci. Wspdlnie spozywany positek jest
tylko pretekstem do postuzenia sie nia. Czasownik 6€LTV€W pojawia sie
bowiem w Apokalipsie tylko raz. Nie bedziemy rozstrzygali o tym, czy
stanowi on aluzje do Eucharysltii88 czy do uczty mesjanskie]
Wazniejszy wydaje si¢ nam zwiazek z formula wzajemne;j
przynaleznosci odwotujaca sie do idei przymierza®™ Powraca ona jako
obwieszczenie realizacji przymierza w Ap 21,3.7. Formula ta mialaby
swoje rozwinigcie w Ap 3,21. Wspdlnota stotu przekilada si¢ tam na
wspolzasiadanie na tronie. Wspélny posilek jest efektem wyboru
dokonanego w terazniejszosci (doczesnej).

Wspoéttronowanie dotyczy raczej eschatologicznej przysztosci,
ktora jest terazniejszoscia dla Jezusa. PrzyjScie Jezusa jest zwiazane
z Jego dzialaniami, ktére maja dla wspolnoty skutek negatywny
(2,5.16.25;3,3) lub pozytywny (3,20). Jest tez podstawa do wezwania do
czujnosci (3,11). Zapowiedzi przyjscia pojawiaja si¢ poza tym w 16,15
oraz w zakonczeniu ksiegi (22,7.12.20). W zakonczeniu ksiggi
pojawiaja sie wylacznie zapowiedzi natychmiastowego przyjscia
(€pyounar toxVL). Jest to jeszcze jeden zwornik taczacy przestania do
siedmiu KoSciotow z zakonczeniem ksiggi. Bog Apokalipsy jest
przedstawiony jako ,,Przychodzacy” (1,4.8; 4,8). Ten Jego tytul nie
pojawia sie poza kontekstem trzyczesciowej formuly ,,Bedacy, Byty
i Przychodzacy®' Przychodzenie jest zatem czyms$, co stanowi cechg
boskosci, fundament wszechwiadzy. Tytul ,,Pantokrator” pojawia sig
w Apokalipsie zawsze, gdy uzyta jest ta trzyczgSciowa formufa.
Zapowiedz przyj$cia za$ odnosi si¢ do Jezusa. W tym wigc aspekcie
Jezus jest manifestacja Boga — Przychodzacego. Wykonuje wiladzg
sadownicza w Jego imieniu. Dlatego tez opisy Jezusa w wizji wstepnej

%8 A. JANKOWSKI, Apokalipsa..., s. 164. D.E. AUNE, Revelation..., 1. 1, s. 250-254.

¥ E. LOHSE, Objawienie..., s. 47.

% J. SCHREINER, Teologia Starego Testamentu, Warszawa 1999, s. 22-25; S. WYPYCH,
. Bede wam Bogiem, wy bedziecie moim ludem” (Jr 7,23). Studium egzegetyczno-
teologiczne formuly w ekonomii Starego Przymierza, w: Duch i oblubienica mowiq:
. Przyjdz” Ksiega pamigtkowa dla Ojca Profesora Augustyna Jankowskiego OSB
w 85. rocznice urodzin, red. W. Chrostowski, Warszawa 2001, s. 451-468.

' W. LINKE, Bég jako Ojciec..., s. 168-169.
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(Ap 1,9-20), a zwlaszcza 1,13-15 zawieraja wyrazne aluzje do opisu
sedziego eschatologicznego w Ksiedze Daniela’

Konkluzja

Na podstawie przeprowadzonych badan mozemy stwierdzié,
ze Ap 1-3 stanowia tekst wewnetrznie spOyny zaréwno literacko, jak
i teologicznie. Wspolny plan stanowi scenariusz sporu sadowego.
Przedstawienie wchodzacego w spér ze wspdélnotami Jezusa stanowi
glowna tres¢ Ap 1. Oskarzenie, wezwanie do nawrdcenia 1 zapowiedz
kary w Ap 2 — 3 maja za cel przywroOcenie przymierza pomigdzy
Bogiem a Kosciotami. Przymierze to, ktérego realizacja ma charakter
eschatologiczny, jest zalezne od jakosci ksztaltujacej si¢ w chwili
obecnej relacji z Jezusem. Relacja ta zagrozona jest przez dziatanie
szatana przybierajace rozne formy. Decydujace znaczenie ma jednak
reakcja na formy falszu, z jakimi wspdlnota si¢ spotyka. Jedyna stuszna
reakcja, nie podkopujaca podstaw przymierza, jest kategoryczne
odrzucenie tego, co fatszywe.

W Ap 2 — 3 obecne sa dwie strony konfliktu: oskarzyciel
1 oskarzony. Sam oskarzyciel ocenia, grozi sankcja oraz wskazuje na
koniecznos¢ nawrdcenia. Zapowiadajac swoje przyjscie, Jezus dziala
w imieniu ,,Przychodzacego” — Boga, na wzér prorokéw Starego
Testamentu, toczacych spory sadowe w imieniu Boga. Brak jest
natomiast postaci sedziego. Sa to cechy wskazujace na charakter sporu
sadowego. Spor sadowy nie konczy si¢ uznaniem winy 1 nawroceniem
strony oskarzonej. Nalezy wigc przypuszczaé, ze rozwinie sig¢ on
w proces wlasciwy.

Wystepowanie tych samych elementéw w pierwszym oskarzeniu
1 ostatecznym wyroku nadaje calej procedurze procesowej spoistosc.
Z faktu, iz wlasnie te elementy znalazly si¢ w oskarzeniach przeciw
wspolnotom koscielnym, mozna wyciagna¢ wniosek, ze w procesie tym
Kosciot jest strona, dokladniej za$§ — oskarzonym. Wskazane sa
konkretne zarzuty, ktére wiaza si¢ z wezwaniem do nawrdcenia.
Nawrodcenie to jest konieczne w Swietle przyjscia Jezusa. Od jego

2 E. SIEG, Chrystologia Syna Czlowieczego..., s. 67-68; G.K. BEALE, The Use of
Daniel in Jewish Apocalyptic Literature and in the Revelation of John, Lanham 1984;
P. de MARTIN DE VIVIES, dz. cyt., s. 257-261.
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dokonania si¢ (lub jego braku) zalezy, czy przyjscie Jezusa okaze sie
momentem radosnego §wigta, czy tez niszczacej kary.

Sciste zwiazki laczace Ap 1-3 i 22,6-21 odnosza sie tak do
tresci, jak tez do formy procesowej tych redakcyjnych dodatkéw do
materialu  wizyjnego (4,1-22,5). Wizjoner — prorok i grupa
chrzescijanskich prorokdéw wystgpuja, podobnie jak w ksiggach Starego
Testamentu, jako orgdownicy Bozej sprawiedliwos$ci 1 wierno$ci
przymierza.

La lite guridica del carattere profetico nel’Ap 1,1-3,22

Nel presente studio si cerca di mettere in evvidenza il carattere
processuale del Ap 2-3. Si procede per analisi degli elementi strutturali
del testo studiato. Alla base di questo tipo di inchiesta stanno gli studi
sulla lite giuridica (P. Bovati). Questo approccio permette di vedere in
una nuova prospettiva il problema storico-critico della relazione tra le
cosi dette “lettere alle sette Chiese” e il corpo del libro (Ap 4,1-22,5).



