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Przedmowa

undament Szkoly DABAR. Wszystkich chrzescijan laczy doswiadcze-
F nie milosci Boga Ojca, ktory poprzez wcielenie Syna i wylanie Ducha
ostatecznie objawil sie jako nieskonczona Milos¢. To ostateczne objawie-
nie bylo przygotowane poprzez calg serie namacalnych interwencji Boga
w historii ludu Izraela. Historia dialogu Boga z Izraelem, tak jak i historia
objawienia sie Boga w Jezusie oraz poslania Ducha Swietego, spisane sg na
kartach Biblii. Objawienia Boga w historii Izraela, ze swoim finalem we
wcieleniu Syna i zeslaniu Ducha, mialy miejsce w konkretnych epokach
historycznych i miejscach geograficznych. Biblia — dzielo Boga i czlowieka
jednocze$nie — zostala spisana przez ludzi zjednoczonych z Bogiem, ale
i uformowanych przez dwczesne starozytne kultury. Jezyk, sposob mysle-
nia, system wartosci czy leki i nadzieje kazdego z autoréw odcisnely sie na
wszystkich kartach Biblii. Kazde stowo Biblii ma za autora zaréwno Boga,
jak i czlowieka. Tych dwoch autoréw nie mozna rozdzielic.

Milos¢ do objawiajacego sie Boga i pasja w odczytywaniu biblijnej historii
dialogu czlowieka z Tréjcg Swietg natchnely w 2018 r. kilka oséb zwigza-
nych z siostrami elzbietankami z Nowego Domu Polskiego w Jerozolimie
(s. R6za Pacocha, ks. Wojciech Wegrzyniak), Sekcja Nauk Biblijnych KUL
(ks. Adam Kubi$, ks. Krzysztof Napora SC]) oraz Domem Diecezjalnym
TABOR w Rzeszowie (ks. Daniel Drozd) do organizowania warsztatow stu-
zacych lepszemu poznawaniu biblijnej historii zbawienia. Aby osiggnac¢ ten
cel, faczymy razem trzy elementy: (1) poznawanie kontekstu geograficzne-
g0, historycznego i kulturowego, (2) wyjasnienie tekstu biblijnego (egzege-
za) oraz (3) dialog z Bogiem w osobistej modlitwie i refleksja nad wlasnym
zyciem, rodzaca sie z konfrontacji poznanych tredci z naszymi zyciowymi
wyborami. Ziemia, Stowo i zycie - to trzy filary naszego projektu: ,Szkola
DABAR?”. Jej centrum stanowi Slowo: to objawione w Jezusie i to spisane
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w Biblii. Znaczenie hebrajskiego terminu dabar aczy te dwa wymiary, gdyz
oznacza on zaréowno ,stowo”, jak i ,rzecz”. Poznajgc stowa Biblii, chcemy
poznawac méwiace przez nie wcielone Stowo, ktére wybrzmialo najpelniej
w ziemi Hebrajczykow, w kontekscie zydowskiej i greckiej kultury.

Ziemia. Wer den Dichter will verstehen, muss in Dichters Lande gehen
(Kto poete chce zrozumied¢, musi do kraju poety sie udac). Te stowa Johanna
Wolfganga von Goethego definiujg pierwszy cel projektu ,Szkola DABAR”.
Chcac poznac¢ przestanie ksiag biblijnych, a takze dgzac do zrozumienia
Jezusa, winni$my sie uda¢ do miejsca powstania tych ksiag, ojczyzny ich
autoréw i ojczyzny Jezusa. Uczestnicy szkoly poznaja zatem geografie,
topografie, historie, archeologie, faune i flore, a takze zwyczaje i $wia-
topoglad 6wczesnych mieszkancoéw tych ziem, ktére byly ojczyzna ksiag
biblijnych. Egzegeza tekstéw biblijnych w ramach prowadzonych przez
»ozkole DABAR” warsztatow odbywa sie — na ile to mozliwe — w miejscach
wzmiankowanych w tekscie biblijnym, tak by w przyszlej lekturze doko-
nywac automatycznych powigzan miedzy miejscem i tekstem, znaczeniem
miejsca i znaczeniem tekstu.

Slowo. Stowa Biblii zostaly zapisane w starozytnych jezykach i ré6znych
gatunkach literackich. Wlasciwe znaczenie tekstu ukryte jest za zaslona
jezyka i formy literackiej. Pojedyncze teksty, opisane osoby i wydarzenia
tworza sie¢ wzajemnych powigzan skladajacych sie na cala narracje bi-
blijna. Szczegdt jest zrozumialy dopiero w kontekscie calosci. Zwornikiem
i punktem docelowym calej historii jest osoba Jezusa, Stowa, ktore bylo
ostatecznym egzegeta Ojca (J 1,18). Wyjasnienie tekstu Biblii, zwane eg-
zegeza, odkrywa zatem tajemnice ukryta za zastona jezyka i form lite-
rackich, wzajemnych powigzan miedzy tekstami biblijnymi i znaczeniem
osoby Jezusa. Egzegeza jest zadaniem trudnym, gdyz wymaga mozolnego
studium starozytnego kontekstu. Z tej racji ,Szkola DABAR” skupia w swych
szeregach doswiadczonych egzegetow, ktérzy stuzg jako nauczyciele i prze-
wodnicy w procesie ,,otwierania” stow Biblii (Ek 24,23).

Zycie. Stlowo zapisane na kartach Biblii jest kierowane od zywego Boga
do czlowieka przemierzajacego droge ziemskiego zycia. Czlowiek wiary,
ktory zjednoczyl swoje zycie z Bogiem i pragnie realizowac Jego wole,
odczytuje Stowo jako Swiatlo na swej drodze (Ps 119,105). Z tej racji trze-
cim elementem projektu ,,Szkoly DABAR” jest modlitewna konfrontacja
wezwania zawartego na kartach Biblii z naszym zyciem. Kazdy dzien trwa-
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nia warsztatow jest okazja do egzystencjalnej lektury Biblii, aktualizacji jej
przestania, czyli proby odkrycia zwigzku miedzy poznawanymi w ciggu
dnia miejscami i tekstami sprzed tysiecy lat a wspdlczesnym zyciem wie-
rzacego czytelnika.

Biblioteka Szkoly DABAR. Odwotujgc sie do starozytnej maksymy: Ver-
ba volant, scripta manent (Stowa ulatuja, to co zostalo napisane, pozosta-
je), zainicjowaliSmy serie wydawnicza zwigzana z warsztatami ,Szkoly
DABAR”. Publikowane w niej ksigzki i materialy szkoleniowe maja stuzy¢
pomoca zaréwno w czasie trwania warsztatow, jak i po ich zakonczeniu.
Dzieki nim do$wiadczenie spotkania ze Stowem przezyte w czasie trwania
warsztatow moze by¢ bardziej gtebokie i owocne, ale i tatwiej powtorzone
po ich zakonczeniu.

ks. Adam Kubis
Lublin, 26 czerwca 2021 r.
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pokalipsa $w. Jana, ostatnia ksiega Nowego Testamentu i zarazem calej
Biblii chrzes$cijanskiej, nalezy do jednej z najtrudniejszych do inter-
pretacji w calym kanoniel. Jej wizje przerazaja i sa powodem odlozenia
lektury tej ksiegi. Wielu czytelnikow jest w stanie przebrnaé¢ moze przez
pie¢ pierwszych rozdzialdw, potem za$ poszczegolne opisy staja sie dla nich
zbyt trudne, a przede wszystkim przerazajace. Wynika to w duzej mierze
zniewlasciwej interpretacji tej ksiegi na przestrzeni dziejow, jak i z wptywu
tradycji ludowej, ktéra - jak podkresla Gianfranco Ravasi: ,wyznaczyla
Apokalipsie role Kasandry, ktéra wyglasza zlowieszcze przepowiednie na
temat historii, i w takiej funkcji ja przyjela”. Takie spojrzenie domino-
walo i nadal jest obecne w powszechnym odbiorze tej ksiegi. Wystarczy
chociazby wspomnie¢ film Francisca Forda Coppoli Apokalypse Now — Czas
Apokalipsy z 1979 r. czy skupianie sie w spojrzeniu na te ksiege tylko na opi-
sie katastroficznego konica dziejow?. Z drugiej strony lektura Apokalipsy,
po wyzbyciu sie niczym nieuzasadnionego leku, pobudza wyobraznig, jest
przygoda intelektualng na drodze poszukiwania prawdy o Bogu, Swiecie
i samym sobie. Jest to ksiega od samego poczatku przeniknieta obecnoscia
Boga w Tréjcy Swietej Jedynego, ktéry bedac miloscig (Ap 1,1-4), zaprasza
do spojrzenia na historie $§wiata i wlasng Jego oczyma.

Badacze tej ksiegi ciaggle zadaja sobie cale mndstwo pytan, np.: jaka
rzeczywisto$¢ kryje sie pod wyrazeniami ,siedem duchéw Boga” (1,4),
»=W Duchu” (1,10)? dlaczego mowi sie o ,siedmiu Kos$ciotach”? kto kryje
sie pod formulg ,aniol Kosciola”? kim sa ci, ktorych okresla ksiega jako:

1 Wprowadzenie jest poszerzona wersja Kotecki, ,Komentarz do Apokalipsy”.

Ravasi, Apokalipsa, 11.

3 Przykladem takiego spojrzenia sa dwie publikacje: Zalewska-Lorkiewicz, Czas Apoka-
lipsy; Kopania, Czas Apokalipsy.
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»Synagoge Szatana” (2,9; 3,9), dwudziestu czterech starszych (Ap 4,4), cztery
istoty zywe (4,6), thum 144 tysiecy (7,4; 14,1), jezdzcdw na koniach réznej
masci (6,1-7), dwoch swiadkdw (11,3), Niewiaste obleczonag w stonce (12,1),
Smoka (12,3), Bestie wychodzacg z morza (13,1), Bestie wychodzaca z ziemi
(13,11), Wielka Nierzadnice (17-18)? jak nalezy rozumie¢ , pierwsze zmar-
twychwstanie” (20,4), tysigcletnie panowanie Chrystusa i Jego nasladow-
cow (20,4), uwolnienie Szatana ,,na krotki czas” (20,3)? jak interpretowacé
opisane w ksiedze plagi, katastrofy, zywioly kosmiczne? czy to wszystko
nalezy interpretowac doslownie czy przenos$nie? Tych pytan jest znacznie
wiecej i egzegeci na wiele z nich wciaz nie znajduja satysfakcjonujacej
odpowiedzi. Nalezy sie zgodzi¢ z Giancarlem Biguzzim, ze jest to ksiega
pelna tajemnic i zagadek®.

Apokalipsa, ktéra wielu przeraza, jest jednak przepelniona nadzieja,
ktérej fundamentem jest odkrycie milo$ci Boga objawionej w Jezusie Chry-
stusie, ,,ktdry nas [nieustannie] mituje i w swojej krwi uwolnil nas z wie-
zOw naszych grzechow” (Ap 1,5), ktory wcigz wchodzi ze swoja miloscia
i moca w historie ludzkg, aby przyj$¢ na koncu czasow i dopelnic¢ cale
dzielo zbawienia, ktore juz sie dokonalo, chociaz jego skutkdw do konca
jeszcze sie nie dostrzega. Mozna je jednak zobaczy¢ i doswiadczy¢ oczami
wiary, tzn. patrzac na cala historie ludzka oczyma Boga. Ksiega ta jest
zaproszeniem do odkrywania glebokiego sensu Paschy Jezusa Chrystusa,
jej znaczenia dla mojego i naszego ,tu” i ,teraz”. Jest objawieniem praw-
dziwego oblicza Boga. Cala narracja tej ksiegi moze by¢ nazwana opowia-
daniem przejscia, ktérego doswiadcza wspdlnota wierzacych, przechodzac
od stanu narzeczonej Baranka do stanu bycia Jego malzonka. Apokalip-
sa jest zaproszeniem do przejscia, ktére tradycja chrzescijaniska nazywa
matanoig.

Sama nazwa tej ksiegi, pochodzaca od greckiego terminu apokalypsis,
oznacza ,wyjawienie”, ,odstoniecie” tego, co niewidoczne, w celu uczynie-
nia go znanym na dzi$. Ksiega ta daje wskazowki do odkrywania dzialania
Boga w ludzkiej historii i w ludzkich losach. Jest opowiadaniem o naszej
przysztosci, ktéra bedac zanurzona w terazniejszosci i rzutujac na nig,
pomaga nam ja zrozumie¢. Chyba wlasnie dlatego sw. Jan Pawel II w ad-
hortacji apostolskiej Ecclesia in Europa zachecal, aby w czasach gasna-

4 Por. Biguzzi, L’Apocalisse e i suoi enigmi [Apokalipsa i jej zagadkil.
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cej nadziei stala sie ona duchowym przewodnikiem dla chrze$cijan na
XXI stulecie:

Moim przewodnikiem w gloszeniu Europie Ewangelii nadziei bedzie
Ksiega Apokalipsy, ,prorocze objawienie”, ktére ukazuje wspdlnocie
wierzacych ukryty, gleboki sens wydarzen (por. Ap 1,1). Apokalipsa
zawiera stowo skierowane do wspolnot chrzescijaniskich, aby umialy
interpretowac i przezywac swoj udzial w historii, z wynikajgcymi
z tego pytaniami i troskami, w $wietle ostatecznego zwyciestwa Ba-
ranka zlozonego w ofierze i zmartwychwstalego. Jednoczesnie jest to
stowo, ktdre zobowiazuje, by zy¢ odrzucajac stale powracajaca pokuse
budowania miasta ludzi bez Boga czy wprost przeciw Niemu. Gdyby
do tego doszlo, ludzka spoleczno$¢ wczesniej czy pozniej doznalaby
ostatecznej kleski. Apokalipsa zawiera zachete dla wierzacych: nie-
zaleznie od wszelkich pozordw i chociaz skutki tego nie sa jeszcze
widoczne, zwyciestwo Chrystusa juz sie dokonato i jest definitywne.
Wynika stad wskazanie, by na ludzkie dzieje patrze¢ z gteboka ufno-
$cig, wyplywajaca z wiary w Zmartwychwstalego, ktory jest obecny
i dziata w historii®.

Gasnaca nadzieja przejawia sie w roznych formach strachu przed nad-
chodzacym jutrem i ogdlnie przyszloScia w jej wymiarze ekologicznym
(katastrofa ekologiczna, ocieplenie klimatu), zdrowotnym (pojawiajace sie
kolejne pandemie ré6znych wirusow; dzisiaj zyjemy w kontek$cie pandemii
kolejnego koronawirusa), bytowym (szukanie najrézniejszych zabezpie-
czen na przyszlo$¢ w postaci trzecich filarow, ubezpieczen na zycie, odkla-
dania na ,czarng godzine” etc.) czy spotecznym (jesteSmy $wiadkami walki
kulturowej miedzy liberalno-lewacka [neopoganska] a chrzedcijanskg wi-
zja $Swiata, ktéra wydaje sie by¢ wygrywana przez te pierwsza). Wielu wie-
rzacych, patrzac na to, co dzieje sie na ulicach miast $wiata (protesty, straj-
ki, manifestacje, rozréby, anarchia, wulgaryzm etc.), zadaje sobie pytanie,
do czego to wszystko zmierza. Wspolczesny Swiat w swoim mys$leniu zdaje
sie stawac do gory nogami. Czy jest to przejaw konca cywilizacji Zachodu,
ktora nie stucha prawdziwych prorokdw, ale prorokdw szeroko rozumiane;j
barbarii? Apokalipsa jest ksiega pomagajaca zdiagnozowac rzeczywistos¢,

5 Jan Pawetl II, Ecclesia in Europa, nr 5.
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w ktérej przyszlo nam zy¢, tak jak pomagala w tym chrzescijanom I w. po
Chr., a nastepnie kolejnym pokoleniom wierzacych. Apokalipsa jest zapro-
szeniem do odzyskania nadziei. Odpowiada nam na pytanie, co to znaczy
by¢ prawdziwym chrze$cijaninem w kontekscie na wskro$ antychrzesci-
janskim, neopoganskim, lewacko-liberalnym, w kontekscie kolejnych prze-
grywanych przez chrzescijan spraw (chociazby fundamentalnego prawa
do zycia) i glosowan, w kontekscie rosngcego przesladowania chrzesci-
jan, zaréwno tego bezposredniego, jak i zakamuflowanego®. Apokalipsa
przypomina nam o wierze wielkanocnej, w ktérej centrum ,,znajduje sie
paradoks zwyciestwa przez absurdalng kleske””.

Apokalipsa pozostaje takze ksiega przestrogi, zaproszeniem do nawrdce-
nia dla wszystkich, ktérzy zyjac w swoim ,tu” i ,teraz”, zamykaja sie na to,
co nadprzyrodzone, na obecno$¢ pierwiastka Bozego w historii, zawezajac
swoje myslenie i egzystencje wylacznie do jej wymiaru horyzontalnego, do
wlasnego ,miec”, i to nie tylko w wymiarze materialnym, ale takze praw-
nym (,ja mam prawo do...”), ktére chce dominowac nad ,,by¢”. Taki sposob
zycia i patrzenia na rzeczywistos$¢ jest okreslany w Apokalipsie wyraze-
niem ,,mieszkancy ziemi” (3,10; 6,10; 8,13; 11,10; 13,8.12.13; 17,10). Ksiega
ta jest zaproszeniem do szanowania Bozego porzadku, tj. do powrotu do
raju, do sytuacji sprzed grzechu pierworodnego, ktdry jest niczym innym
—jak mowi Ulrich L. Lehner - tylko ,inklinacja do nieszanowania Bozego
porzadku”®. Nie funkcjonuje ona jednak jako jaki§ bezwzgledny straszak,
ale jest propozycja ze strony Tego, ktory nieustannie ze swoja miloscia
przychodzi do czlowieka. Jest opisem nieustannych préb Boga w poszuki-
waniu zagubionego czlowieka. Jest wezwaniem skierowanym do czlowieka
i wspdlnoty ludzkiej, aby dokona¢ nowego wyjscia z niewoli, podobnego do
tego, ktérego doswiadczyt lud Starego Przymierza przy wyjsciu z niewoli
faraona (Ksiega Wyjscia). Ta niewola dla chrzescijan czaséw powstania
Apokalipsy bylo poganstwo. Ta niewola w dzisiejszych czasach jest tego
samego rodzaju i mozna ja nazwac neopoganstwem, ktéry w centrum po-

6 Zob. mapa przesladowan chrzescijan: https://www.opendoors.pl/przesladowania-
chrzescijan/przesladowania-mapa. Na temat raportu miedzynarodowej organizacji
»Open Doors” zob. https://www.polskieradio24.pl/5/1223/Artykul/2436695,Niepokoj
acy-raport-260-mln-chrzescijan-ekstremalnie-przesladowanych. Zob. takze: https:
/lwpolityce.pl/kosciol/547865-porazajacy-raport-nt-wolnosci-religijnej-na-swiecie.

7 Halik, Noc spowiednika, 24.

8 Lehner, B6g nie jest mily, 23-24.
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stawil czlowieka z jego pycha. Religie takiego cztowieka mozna nazwac hu-
manitaryzmem. Apokalipsa staje sie ksiegg nowotestamentowego wyjscia,
ktére prowadzi do nowej Ziemi Obiecanej, do niebianskiej Jerozolimy?®. To
wyjscie jest mozliwe, a bramy do nieba sa otwarte dzieki Zmartwychwstale-
mu - Barankowi zabitemu (Ap 5,6). Ci, ktérzy otwieraja sie na Jego dar - 1a-
ske, zanurzaja sie w calej witalnej nadprzyrodzonej energii ptynacej z Jego
zmartwychwstania (,,To ci, ktorzy przychodza z wielkiego ucisku i optukali
swe szaty i w krwi Baranka je wybielili”; Ap 7,14), dziedzicza zbawienie.
Apokalipsa jest ksiega przeniknieta az do bolu realizmem, mimo Ze jej
obrazy sa symboliczne. Jest ona rezultatem glebokiej refleksji nad otacza-
jacym $wiatem i kondycja czlowieka, spojrzeniem na cala rzeczywistosc
oczyma wiary, przez co wcale nie staje sie ona mniej realna. Symboliczne
obrazy tej ksiegi, czesto trudne do odszyfrowania, sa — juz przez sama
swoja konstrukcje — zaproszeniem do dluzszego zatrzymania si¢ nad nimi
i do glebszej refleksji. Nie jest to ksiega do szybkiej lektury ,,od dechy do
dechy”. Jej lektura potrzebuje czasu, czasem odpoczynku, czasem odejscia
i powrotu po krotszej lub dtuzszej chwili. Niezbedna jest modlitwa, bo ona -
jak malo ktora rzecz na ziemi — pozwala czlowiekowi dostrzec pierwiastek
Bozy zaréwno w dziejach $wiata, jak i w osobistych wydarzeniach zycia.
Na przestrzeni wiekdw Apokalipsa byla czesto komentowana, poniewaz
zmuszala zawsze do myS$lenia, do podejmowania decyzji, i to nie tylko
w jednym kierunku®. Czesto irytowala i przerazala. Nawigzywali do niej
w swych dzielach starozytni pisarze chrzescijanscy: Justyn, Ireneusz, Hi-
polit i Tertulian. Niestety zagingl komentarz Didyma Slepego. Powolywal
sie na nig Orygenes, ktéry podkreslal jej sens symboliczny. Za nim — w in-
terpretacji symbolicznej — poszla wiekszo$¢ komentatorow. Na Wschodzie
pierwszy pelny komentarz do tej ksiegi pochodzi od Ekumeniusza (VI w.),
natomiast na Zachodzie — od Wiktoryna z Petawium (III w.). Badacze
zrekonstruowali komentarz donatysty Tykoniusza (IV w.), ktérego dzielo
jest uwazane za przelomowe dla egzegezy Apokalipsy i z ktérego korzy-

9 Ostanski, Objawienie Jezusa Chrystusa, 371.

10 por. Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 52. W komentarzu tym mozna zapoznac sie
takze z historia egzegezy ksiegi Apokalipsy (ibidem, 15-21). Zob. takze Rojas Galvez,
Los simbolos del Apocalipsis, 13-44 (rozdzial poswiecony historycznemu przegladowi
interpretacji Apokalipsy autor zatytulowatl jako: ,,Apokalipsa: ksiega, ktéra wplywa na
historie”). Po obszerna bibliografie na temat dziejéw interpretacji Apokalipsy odsylam
do: Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 438-440.

13



Wprowadzenie

stali pozniejsi komentatorzy na przestrzeni od IV do XIII w., chociazby
wspomnie¢ Cezarego z Arles, Prymazjusz z Hadrumetum, Bede Czcigod-
nego czy Beatusa z Liébany!'. Interpretacje Tykoniusza mozna nazwaé
spirytualizujgca. W swoim dziele Liber Regularum opracowal siedem regut
hermeneutycznych dla wlasciwej interpretacji Pisma Swietego i zaapliko-
wal je do Apokalipsy: 1) o Panu i Jego ciele (mowi o Chrystusie i Ko$ciele
jako Ciele Chrystusa); 2) o dwojakim ciele Pana (jest dopowiedzeniem do
pierwszej reguly: cialo to jest dwojakie, bo sklada sie z dwodch czesci,
dobrej i zlej); 3) o obietnicach i Prawie ({gczy sie z ideg usprawiedliwienia
i nawiazujac do koncepcji podwoéjnego ciala, podkresla, ze wypelnienie
Prawa Mojzeszowego nie wystarcza do usprawiedliwienia, natomiast pod-
kresla znaczenie Bozej obietnicy i wiary); 4) o rodzaju i gatunku (méwi
o0 species [rodzaj] i genus [gatunek], ktére stuza zilustrowaniu odpowiedzi
na pytanie, jak Biblia mowi poprzez tajemnice w odniesieniu do calosci,
a wiec o gatunku, ukrywajac to w rodzaju, czyli mowigc w odniesieniu
do czesci tej calosci); 5) o czasach (omawia problematyke rachuby czasu,
liczb i ich symboliki biblijnej; 6) o rekapitulacji (autor biblijny przedstawia
te same wydarzenia kilka razy za pomocg innych obrazow, co pozwala
widzie¢ przeszto$¢ i przyszlosc, typ i antytyp, proroctwo i jego spelnienie);
7) o diable i jego ciele (jest dopelnieniem dwoch pierwszych regul, ktére
moga by¢ zobaczone takze w odniesieniu do diabla i jego ciala)'?. Jednym
z czytelnikow zafascynowanych Tykoniuszem by} $w. Augustyn.

W historii mys$li ludzkiej pojawialy sie rézne propozycje interpretowania
tej ksiegi. Byla ulubiona ksiega zwolennikdw millenaryzmu, tj. pogladu
gloszacego — powolujac sie na tekst z Ap 20,5 — nastanie tysigcletniego
ziemskiego krolestwa Chrystusa, ktére mialo poprzedzi¢ Jego ostateczne
przyjscie. Poglad ten mial swoich zwolennikéw w starozytno$ci i mimo
jego — wydawaloby sie — przezwyciezenia za czaséw Orygenesa, znajduje
nadal swoich nasladowcéw wsrdd wyznawcow réznych sekt czy ruchéw
religijnych, chociazby wymieni¢ adwentystow dnia siédmego, mormonéw
czy $wiadkow Jehowy!3. W starozytnosci jedni — jak np. Papiasz, Keryntos,
Montanus, Justyn Meczennik, Ireneusz, Tertulian Wiktoryn z Petawium —

11 Adamiak, ,Eklezjologiczny charakter”, 151-153.

12 Zob. Budzanowska-Weglenda, Tykoniusz i jego reguly.

13 Na temat idei millenaryzmu w starozytnosci chrze$cijaniskiej zob. Mazzucco, ,,I1 mille-
narismo cristiano delle origini (II-1II sec.)” 145-182; Kasprzak, ,Millenaryzm”, 89-124;
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pojmowali to krolestwo dostownie (np. ruch prorocki, ktéry powstal wokot
Montanusa, poczawszy od 172 r. po Chr., oczekiwal w poblizu Tymion
i Pepouzy we Frygii [Azja Mniejsza] zstapienia z nieba Nowej Jerozolimy
z Ap 20), inni - jak np. Orygenes, Tykoniusz, Hieronim, Augustyn — patrzyli
na nie w kluczu alegorycznym czy symbolicznym, odnoszac okres tysiaca
lat do czaséw Kos$ciola na ziemi, czasu, ktdry przebiega od wcielenia Jezu-
sa Chrystusa az do Jego powrotu na koncu czaséw (paruzja). Interpreta-
cja chrzedcijanstwa wschodniego byla zdecydowanie antymillenarystycz-
na i postugiwala sie przede wszystkim kluczem historyczno-zbawczym,
wedlug ktorego ksiega jest przedstawieniem Bozego planu realizujacego
sie w historii. Idea millenarystyczna powrdcita do lask w $redniowieczu
za sprawag Joachima z Fiore (1135-1202), ktérego komentarz Expositio in
Apocalypsim mozna bytoby uznaé za bestseller epoki. W obrazach Apoka-
lipsy widzial on symbole najwazniejszych wydarzen z dziejow Kosciola,
ukladajacych sie w siedem okresow obrazujacych walke Kos$ciota: 1) apo-
stoléw z Zydami; 2) meczennikow z Rzymem; 3) doktoréw z arianami;
4) dziewic z zepsuciem Saracenow; 5) catego Kosciola z Cesarstwem Rzym-
skim; 6) Chrystusa z Antychrystem; 7) tysigcletnie krdlestwo Chrystusa,
ktorego poczatek zostal wyznaczony na rok 1260. Dzielo, ktérego wplyw byt
ogromny, uczynito Joachima z Fiore najwiekszego interpretatora Apoka-
lipsy w sredniowieczu. Do jego nasladowcow nalezal niewatpliwie Mikolaj
z Liry (1270-1349), ktory widzial w kolejnych rozdziatach ksiegi linearny
opis historii Ko$ciola. Wyznaczy} on takze siedem dokladnych epok, kté-
rym odpowiadaly kolejne obrazy Apokalipsy: 1) od Chrystusa do Juliana
Apostaty — okres meczennikdw i doktorédw (siedem pieczeci); 2) od Juliana
Apostaty do Maurycego, cesarza bizantyjskiego, i Mahometa (siedem trab);
3) od Maurycego do Karola Wielkiego (walka Smoka z Niewiastg; Ap 12);
4) od Karola Wielkiego do cesarza Henryka IV (siedem czasz); 5) od walki
o inwestyture do nadejs$cia Antychrysta; 6) walka Antychrysta; 7) poczatek
millenium: zalozenie zakonéw zebraczych. Dla Mikolaja z Liry synem Nie-
wiasty w Ap 12 byt cesarz bizantyjski Herakliusz, ktéry w 629 r. wyzwolil
Bozy Gréb spod panowania Perséw!4. Te tendencje millenarystyczne sa

Paczkowski, Rzeczywistosc, symbol i tajemnica, 63-79; Mejzner, ,Wokol idei millenary-
stycznych wczesnego chrzescijanstwa”.

14 Na temat interpretacji eklezjologicznej Joachima z Fiore i Mikolaja z Liry zob. Lempa,
»Apokalipsa $w. Jana”, 39-45.
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obecne takze w naszych czasach. Znawcy New Age mdwia dzisiaj o nowej
formie millenaryzmu, ktora realizuje sie wlasnie wsréd wyznawcow tego
nurtu. Jak zauwaza Ignacio Rojas Galvez:

New Age mozna uznac za ,apokaliptyke zsekularyzowang”. Dla jej na-
Sladowcdw wszystko wydarza sie w niebie, w cialach niebieskich. We-
dlug interpretacji astrologicznej tej grupy obecnie zyjemy w epoce Ry-
by, w ktorej mamy do czynienia z hegemonia chrze$cijanistwa repre-
zentowanego przez rybe. Ta epoka jest w fazie schyltku i nastgpi po niej
epoka Wodnika, w ktdrej zacznie dominowac nowa religijnosc¢, bar-
dziej duchowa, bardziej ludzka, bardziej przyjazna: epoka New Age'>.

W interpretacji Apokalipsy dostowno$¢ mieszala sie nieustannie z ale-
goria. Na przestrzeni dziejow w interpretacji Apokalipsy mozna wyrdznié
tendencje historyzujaca, tj. odnoszaca sie do konkretnych historycznych
wydarzen czy postaci (niektdre z tych interpretacji juz wspomnieliSmy wy-
zej). Marcin Luter, ktéry sam byl bardzo ostrozny w akceptacji Apokalipsy
i podawat w watpliwosci jej charakter apostolski i profetyczny, zaczat in-
terpretowac dwie apokaliptyczne bestie jako papiestwo i cesarstwo. Dtugo
przed nim apokaliptyczne bestie w kluczu antypapieskim zinterpretowali
Piotr Jan Olivi (1248-1298) czy Hubert z Casale (1259-1328), ktérzy w ten
sposob chcieli przeciwstawi¢ sie papiezowi Bonifacemu VIII. Klucz antypa-
pieski i antycesarski zastosowali tez inni mysliciele protestanccy (Andrzej
Osiander, Nicolaus Collado; Johannes Cocceius) i anglikancy (m.in. Thomas
Brightman, Joseph Mede, Elliot Edward Elliot). Na przestrzeni dziejow nie
brakowalo tych, ktdrzy postacie z Apokalipsy utozsamiali z konkretnymi
postaciami historycznymi (Adolf Hitler, Jézef Stalin), nurtami religijnymi
(herezje, islam) czy wydarzeniami (rewolucja sowiecka, zaglada milion6w
0s6b w niemieckich obozach koncentracyjne czy tagrach sowieckich, zbom-
bardowanie Hiroszimy i Nagasaki, atak terrorystyczny na Word Trade
Center w Nowym Jorku, wyznaczenie konica $wiata na 21 grudnia 2012 r.
wedtug kalendarza majow)*6.

Innym kierunkiem interpretacyjnym bylo patrzenie na Apokalipse jako
wizje czaséw wspodiczesnych autorowi (wizja czaséw przesladowan, jakie

15 Rojas Gélvez, Los simbolos del Apocalipsis, 39-40.
16 Na temat interpretacji historyzujacej Apokalipsy zob. Rojas Gélvez, Los simbolos del
Apocalipsis, 26-36.
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dotknely Kosciél w tamtych okresie przede wszystkim ze strony Zydow i po-
gan: Luis z Alcazar [1554-1613] w Vestigatio arcani sensus in Apocalypsi).
Ta interpretacja ma takze dzisiaj swoich zwolennikow.

Jeszcze inni patrzyli na Apokalipse jako na opis konca dziejow (Korne-
liusz a Lapide [1597-1637]). Ta interpretacja byla obecna takze w staro-
zytno$ci chrzedcijanskiej, chociazby wspomniec jedna z homilii adwento-
wych $w. Grzegorza Wielkiego, ktéry widzac swiatynie Rzymu zniszczone
w wyniku wielkiej nawalnicy, ktdra przeszia nad miastem, byl przekonany
o nadejsciu konca (Homilia I, 1). Nie brakowalo w historii takze tych, ktorzy
wyznaczali konkretne daty konca czaséw. Johannes Miller (1436-1476)
przewidywat ten koniec na rok 1588. Wielu widzialo wypelnienie tego
»proroctwa” w przegranej armii hiszpanskiej z Anglikami w 1588 roku. Ta
kleska miata by¢ poczatkiem konca bestii, utozsamianej z imperium hisz-
panskim!’. Jan Matthys w Miinster przewidzial koniec czaséw na niedziele
wielkanocna roku 1535. Okupacja miasta przez przesladowcow miala dac
poczatek tysigcletniemu krolestwu, rzadzonemu przez Jana z Leidy w ocze-
kiwaniu na definitywne zakrélowanie Chrystusa Mesjasza'®. Przyklady
mozna by mnozy¢. Moga one $wiadczy¢ o instrumentalnym traktowaniu
tej ksiegi na przestrzeni dziejow.

Wielu badaczy patrzy na Apokalipse jako na ,teologie historii”. Ta ostat-
nia interpretacja wydaje sie najwlasciwsza. Ksiega ta jest bowiem zapro-
szeniem do odkrycia teologicznego sensu historii, ktdrej

zewnetrzne przejawy zdaja sie byc¢ jedynie uwiklane w absurdy i pod-
dane tyranskim rzadom Bestii. Jej nadzieja na ostateczny, pozytywny
cel, do jakiego zmierzajg burzliwe ludzkie dzieje, staje sie podpora dla
obecnego czasu, w ktorym trzeba toczy¢ ostre i wielorakie walki ze
zlem, zachowywac nielatwa wiernos¢, podejmowac $miale zadania®®.

W te wizje wpisuje sie spojrzenie Apokalipsy na czasy ostateczne (escha-
tologia), ktore wedlug ksiegi rozpoczely sie wraz z pojawieniem sie Jezusa
Chrystusa na arenie dziejéw i beda trwaly az do Jego ponownego przyjscia

17 Rojas Gélvez, Los simbolos del Apocalipsis, 33.
18 Rojas Gélvez, Los simbolos del Apocalipsis, 32-33.
19 Ravasi, Apokalipsa, 14.
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(paruzja)?°. Dlatego Ko$ciot od samego poczgtku jest ukazany jako wspol-
nota adwentu, oczekiwania, wspdlnota korica dziejow?!.

Propozycja syntetycznego i porzadkujacego ujecia historii interpretacji
Apokalipsy jest spojrzenie na nia w kluczu modeli. Ignacio Rojas Galvez
mowi o pieciu modelach: 1) model symboliczny lub duchowo-idealistyczny,
ktory jednak nie potrafi wyjasni¢ konkretnych aluzji historycznych, uka-
zanych w ksiedze; 2) model historyzujacy, wedtug ktérego w Apokalipsie
sq podane — w spos6b zagadkowy — najwazniejsze wydarzenia z historii,
poczawszy od zycia apostoldw az po koniec czasdw; 3) model futurystyczny,
podkreslajacy, ze ksiega opowiada o ostatnich wydarzeniach historii $wia-
ta iludzkosci, i odczytuje Apokalipse w sposob dostowny, nie uwzgledniajac
bogatego $wiata jej symboliki; 4) model preterystyczny, wediug ktérego
wszystkie wydarzenia, ktére sa opisane w Apokalipsie juz sie wydarzy-
ly; 5) model paschalny, podkreslajacy, ze Apokalipsa jest ksiega mowiaca
0 mece, Smierciizmartwychwstaniu Jezusa oraz wplywie calego misterium
paschalnego na historie i $wiat?2. Wydaje sie, ze kazdy z tych modeli wnosi
co$ istotnego w wyjasnianie tej ksiegi, a bledem byloby ograniczenie jej
interpretacji do jednego i jedynie stusznego modelu.

Na Apokalipse mozna spojrze¢ takze w kluczu historii oddzialywania
tekstu biblijnego (niem. Wirkungsgeschichte), ktory jest jednym z podejsc¢
(niektorzy badacze uwazaja je nawet za metode) do tekstu biblijnego,
opierajacym sie na dwdch zasadach:

a) tekst staje sie dzielem literackim tylko wtedy, gdy spotyka czytelni-
kow, ktorzy daja mu zycie i przyjmuja go za swoj; b) przyjecie tekstu,
ktére moze sie dokona¢ indywidualnie lub wspdélnotowo i przyjaé
rozmaite formy (literacka, artystyczng, teologiczna, ascetyczna i mi-
styczng) przyczynia sie do lepszego zrozumienia samego tekstu?3.

Nie chodzi tutaj o relekture tekstu biblijnego w innym (p4Zniejszym)
tekscie biblijnym, ale o oddzialywanie tekstow biblijnych na r6zne wytwo-

20 Zob. Kotecki, Kosciét w swietle Apokalipsy, 21-40.

21 Zob. Kotecki, Kosciét w swietle Apokalipsy, 221-268.

22 Rojas Galvez, Los simbolos del Apocalipsis, 152-161.

23 Biblijna, Interpretacja Biblii w Kosciele. Dokument Papieskiej Komisji Biblijnej z komen-
tarzem biblistow polskich, 44. Na temat tego podejscia zob. Szymik, ,Historia oddzialy-
wania tekstu (Wirkungsgeschichte) a studium Nowego Testamentu”, 127-139.
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ry ludzkiej mysli. Apokalipsa w tym wzgledzie zachowala nieprzerwana
obecno$¢. Kamil Kopania zauwaza:

[...] Apokalipsa jest stalym elementem kultury europejskiej, pojeciem
nieodzownie towarzyszgcym refleksji czlowieka nad samym soba
i otaczajacym go swiatem. To jedno z tych pojec¢, bez ktérego analizy
nie sposéb zrozumieé¢ ludzi Zachodu, zaré6wno wspdlczesnych, jak
i tych zyjacych w minionych epokach?.

Obecnos¢ Apokalipsy zaznacza sie w literaturze, wystarczyloby tutaj
wymieni¢: Miasto Boze $w. Augustyna; Boskq Komedie Dantego; postac
Adriana Leverkiihna z Doktora Fausta Tomasza Manna; Romana Brand-
staettera, ktéry w swoim Kregu biblijnym” Hitlera przyrownuje do Bestii
z Ap 13; Zygmunta Krasinskiego z jego Nie-Boskq Komediq; Hymny Jana
Kasprowicza (Dies irae); Twarze ksiegi Anny Kamienskiej; czy takich pisa-
rzy, jak: ,Blake, Bloch, Canetti, Eco, H6lderlin, Hugo, Lamartine, Lawrance,
Michaud, Rosmini, Shelley i dziesigtki innych”?5.

Sztuke moglyby reprezentowac¢ wspaniale miniatury z Kodeksu Ma-
dryckiego Beato z Liébany albo te z Apokalipsy z Trinity College Libra-
ry w Dublinie (XIV wiek), freski z podziemnej ,kaplicy Sykstynskiej”,
jaka jest krypta w Anagni, wzruszajgce ryciny Albrechta Durera lub
Blake’a, Danby’ego, Bocklina, Goerga, ptdtna El Greco, Petera Corne-
liusa, Maxa Beckmanna i tak dale;j?S.

Pod owym ,i tak dalej” moglibySmy wymienic jeszcze sztuke wczesno-
chrzes$cijaniska i wczesnego Sredniowiecza, ktéra podejmuje nie tylko mo-
tyw apokaliptycznego Baranka i litery Alfa i Omega (katakumby $w. Piotra
i Marceliny; mozaiki z Santa Maria Maggiore, ze $w. Praksedy czy $w. Pu-
dencjany w Rzymie oraz te z ko$ciol6w w Ravennie), a dalej: apokaliptycz-
nego Baranka z katedry $w. Janéw w Toruniu, adoracje Baranka w koSciele
Najswietszej Maryi Panny w Toruniu; arrasy z Angers (1373-1380), dzielo
0 100 metrach diugosci i 4,5 metra szerokos$ci, zawierajace 70 obrazéw

24 Kopania, ,Przedmowa”, 9. Autor pojmuje jednak Apokalipse w kluczu ,korica dziejéw”.
25 Ravasi, Apokalipsa, 12.
26 Ravasi, Apokalipsa, 12.
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skupiajacych rézne sceny z Apokalipsy, rozmieszczonych na dwdch pla-
nach: plan wyzszy reprezentuje swiat niebianski, nizszy natomiast — Swiat
ziemski, ktdre to sceny sa ,,radiografia rzeczywistosci spolecznej i politycz-
nej tamtej epoki”?’; ottarz z katedry $w. Bawona w Gandawie autorstwa
Huberta i Jana van Eyckéw (1442), obrazy: Swiety Jan na Patmos Hansa
Memlinga (1474), Swiety Jan na Patmos Hieronima Boscha (1489), Swiety
Jan Ewangelista na wyspie Patmos i Niepokalane Poczecie Diego Veldzqueza
(1618)?8, Niebieskie Jeruzalem Krzysztofa Boguszewskiego (1628), ilustracje
do tlumaczenia do Apokalipsy Czeslawa Milosza autorstwa Jana Leben-
steina, witraze tego ostatniego w Centre du Dialogue, na 23 rue Surcouf
w Paryzu, ilustracje Artura Majki do przekladu do Apokalipsy dokonanego
przez ks. Dariusza Koteckiego?® czy w konicu dzieta Grzegorza Bednarskie-
g0%%. W calg ta perspektywe wpisuja sie takze prace prezentowane w ra-
mach dwoch wystaw w Toruniu. Pierwsza z nich to ,Niewiasta obleczona
w stonce”, zorganizowana w 2018 r. w Akademickiej Przestrzeni Sztuki
,»U Teologdw” na Wydziale Teologicznym Uniwersytetu Mikotaja Kopernika
w Toruniu na zakonczenie obchodow stulecia objawien fatimskich. Druga
to miedzynarodowa wystawa ,Znaki Apokalipsy” zorganizowana w Cen-
trum Sztuki Wspdlczesnej w Toruniu w roku 100-lecia urodzin $§w. Jana
Pawtla II (24 IV - 20 IX 2020). Autorami koncepcji tych dwéch wystaw byli
prof. Mirostawa Rochecka i prof. Kazimierz Rochecki. Ta ostatnia wysta-
wa byla unikatowa w skali Swiatowej nie tylko ze wzgledu na rozmiar
przedsiewziecia (zgromadzono na niej 177 dziel 93 tworcow z Polski, Danii,
Stowacji, Ukrainy, Litwy, Francji i Brazylii), ale takze przez fakt, ze nikt —jak
dotad — nie odwazy! sie skomentowac i zinterpretowac za pomoca obrazéw,
uzywajac roznych technik artystycznych, ksiegi Apokalipsy w calosci, tzn.
tekstu tej ksiegi ustep po ustepie3!.

27 Rojas Galvez, Los simbolos del Apocalipsis, 189.

28 Zobh. O’Hear — O’Hear, Picturing the Apocalypse. The Book of Revelation in the Arts over

Two Millennia.

Apokalipsa Swietego Jana, w thumaczeniu ks. prof. Dariusza Koteckiego, UMK Torufi.

30 Tlustracje do Apokalipsy autorstwa Jana Lebensteina znajdzie czytelnik w: Ewangelia
wedtug Marka. Apokalipsa, ttumaczyl z greckiego Czestaw Milosz; natomiast chcacych
obejrzec prace Grzegorza Bednarskiego odsylam do: Apokalipsa swietego Jana Apostota,
przeklad z jezyka greckiego i komentarz ks. Jan Kanty Pytel; zob. takze Podeszwa, ,,«Pan
Swiecznikow i gwiazd» (Ap 1,12-20)”, 57-85.

31 wystawie tej towarzyszyla takze publikacja: Signs of the Apocalypse. Znaki Apokalipsy.
Miedzynarodowa Wystawa Sztuki Wspélczesnej, ktéra zawiera moje ttumaczenie oraz

29
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Sledzac historie oddzialywanie ostatniej ksiegi Nowego Testamentu, jak
nie wymienic¢ jeszcze sztuki filmowej z Siddmgq pieczeciq Ingmara Bergma-
na (1956) na czele czy calym nurtem kina apokaliptycznego, ktére mowi
o koncu $wiata w wyniku jakiego$ kataklizmu kosmicznego, np. uderzenia
w ziemie asteroidy (amerykanski film Armagedon z 1998 r. w rezyserii Mi-
chaela Baya z Bruce’em Willisem i Benem Affleckiem w rolach gléwnych)
czy dzialania wyniszczajacego wirusa (film Jestem Legendq z 2007 r. w rezy-
serii Francisa Lawrence’a z Willem Smithem w roli gtdwnej). To w gldwnej
mierze kino przyczynilo sie do tego, aby stowo ,apokaliptyczny” traktowaé
jako synonim wyrazu ,katastroficzny”. Bez watpienia w Apokalipsie §w. Ja-
na oraz calej apokaliptyce zydowskiej i chrze$cijanskiej jest wiele obra-
z6w ukazujacych katastrofy kosmiczne, jednak réznica pomiedzy dzielem
$w. Jana a wyobraznig twoércow filmowych jest ogromna. W Apokalipsie
te wszystkie katastrofy wskazuja na wejscie Boga w historie i zapowiada-
ja nadejscie ,nowego nieba i nowej ziemi” (21,1-4), gdzie nie bedzie juz
ani ez, ani bolu, ani Smierci. W kinie apokaliptycznym takiego miejsca
po prostu nie ma, a ludzkos$¢, pokonujac zagrozenie, stwarza na nowo
swoj $wiat32,

Nalezy takze wspomnie¢ muzyke, ktdra czesto odwolywala sie do Apo-
kalipsy. Wystarczy wymieni¢ chociazby oratorium Die letzten Dingen” —
Luisa Spohra czy Oliviera Messiaena z jego Kwartetem na koniec czasow
i Barwami miasta niebieskiego®.

Gianfranco Ravasi w swoim artykule ,Biblia i wyobraznia artystyczna”,
rozpoczynajacym sie od stwierdzenia Northropa Frye: ,Pismo Swiete to
uniwersum, w ktérym zachodnia literatura i sztuka dziataly az do XVIII w.,
iwszerokiej mierze dzialajg do dzisiaj”, wskazal na trzy modele, nazywajac
je droga,

ktéra nalezy pojsc, aby odkryé¢, jak sztuka odwzajemnia dar, ktory
otrzymala od Biblii: gdy bowiem Pisma ukazujg olbrzymia kolekcje
tematdéw, to artystyczna dzialalno$¢ niejako stwarza je na nowo, rozja-

komentarz egzegetyczno-teologiczny. Komentarz tam zawarty — z racji tego, Ze nie
jest dostepny szerokiemu gronu odbiorcéw - stal sie punktem wyjscia do niniejszego
opracowania, ktére jest jego znacznie poszerzong i uzupeiniong wersja.

32 Por. Rojas Galvez, Los simbolos del Apocalipsis, 198-199.

33 Ravasi, Apokalipsa, 12.
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$nia je nowymi kolorami, ukazujac ich sekrety, odslaniajac tajemnice,
czasem jednak je znieksztalcajgc3?.

Pierwszy z tych modeli to model reinterpretujacy, ktéry rozszerzajac
sie na czasy wspoiczesne danemu autorowi, staje sie modelem ,aktualizu-
jacym” (np. sceny biblijne zostaja umieszczone w realiach historycznych
autora dziela). Drugi model nazywa Ravasi ,modelem znieksztalcajagcym”,
tzn. takim, w ktorym zaznaczaja sie pewne odchylenia od pierwotnego
znaczenia tekstu biblijnego i tym samym mamy do czynienia z pewnego
rodzaju alternatywna egzegeza tekstow biblijnych. Trzeci model zostaje
okreslony jako ,przeobrazajacy”, ktory oznacza

taki proces, w ktérym artysta, pozostajac w istocie wierny tekstowi
ibiblijnemu tematowi, potrafi jednak natadowaé go nieznanymi rezo-
nansami, niejako przepisa¢ go na nowo, ukazujgc w nim ukryte mysli
i pozwalajac na ujawnienie sie tkwigcych w tym temacie nieoczeki-
wanych mozliwo$ci; nie jest to zwyczajna aktualizacja stowa Bozego,
ale przeobrazajgca wierno$é3>.

Apokalipsa nie doczekala sie jeszcze krytycznego opracowania z per-
spektywy historii oddzialywania tekstu. Jednak z punktu widzenia metodo-
logicznego, aby ogladajac jakie$ dzielo (dzielo sztuki, dzielo literackie, film,
wideo-art, animacje, gre, utwor muzyczny etc.) odwoltujace sie do tej ksiegi,
moc wyrobié sobie zdanie, z ktéorym modelem interakcji miedzy Apokalipsa
a wyobraznig artystyczng mamy do czynienia, nalezy wlasciwie zinterpre-
towac tekst tej ksiegi.

Niniejsza publikacja nie jest komentarzem biblijnym w klasycznym rozu-
mieniu, tj. takim, w ktérym po czesci wstepnej, proponujacej rozwigzania
dotyczace problematyki wchodzacej w zakres krytyki historycznej (au-
tor, czas powstania, adresaci etc.), zagadnien literackich (struktura dziela,
jezyk, styl, gatunek literacki etc.), umieszcza sie szczeg6lowy komentarz
historyczno-krytyczny, filologiczny do poszczegolnych zdan, wyrazow, aby
potem zaproponowac jakas$ wizje teologiczna komentowanego ustepu. Ta-
kich komentarzy nie brakuje na polkach ksiegarskich i w bibliotekach.

34 Ravasi, ,,Biblia i wyobraznia artystyczna”, 143.
35 Ravasi, ,Biblia i wyobraznia artystyczna”, 144.
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Kazdego roku pojawiaja sie nowe. Jedli kto§ szuka komentarza takiego
typu, odsylam go do ciggle aktualnej publikacji Augustyna Jankowskiego
z 1959 r.lub Michata Wojciechowskiego z 2012 r., jak i do wielu komentarzy
obcojezycznych®$. Dla mnie osobiscie niedos$ciglymi mistrzami w komento-
waniu Apokalipsy pozostana Ugo Vanni i G. Biguzzi, by¢ moze dlatego, ze
spotkalem ich na mojej drodze naukowej osobiscie. Zachwycali mnie nie
tylko ogromna wiedza egzegetycznag, teologiczna, filologiczna, ale przede
wszystkim wyobraznig, ktéra zarazali stuchaczy. Dzieki nim Apokalipse
mozna byto widzie¢, czud, styszeé, czyli doSwiadczac na rézne sposoby.
Publikacje te nazwaliSmy: Zrozumiec¢ Apokalipse? Szkice egzegetyczno-
-teologiczne. Ma ona ambicje bycia zarysem (stad nazwa szkic) egzege-
tyczno-teologicznym (czym bylaby egzegeza, gdyby nie prowadzila do teo-
logii?), ktéry ma pomdc czytelnikowi w uchwyceniu calego przestania
Apokalipsy. Jest ona rodzajem syntezy moich dotychczasowych analiz tej
ksiegi (dlatego czytelnik nie znajdzie w niej licznych odnos$nikéw biblio-
graficznych, ktore zawarlem w moich uprzednich opracowaniach), przy-
gotowanej w taki sposob, aby zobaczy¢ w Apokalipsie przestanie nadziei
i zwyciestwa w czasach ,gasnacej nadziei” i ,,przegranej” — chociaz tylko
pozornej — chrzescijanstwa. W publikacji tej korzystam z mojego tluma-
czenia Apokalipsy, ktére po raz pierwszy zostalo wydane w ramach albu-
mu towarzyszacego wystawie prac Artura Majki w Muzeum Archidiecezji
Warszawskiej: Apokalipsa Swietego Jana (thum. i kom. D. Kotecki; ilustracje
A. Majka) (Warszawa: Muzeum Archidiecezji Warszawskiej — Paris: Galerie
RoiDoré 2019). W obecnym ttumaczeniu, dla ktérego punktem wyjscia byla
krytyczna edycja Nowego Testamentu (Aland — Nestle, Novum Testamentum
Graece Et Latine, wyd. 28 [2012]), zostaly wprowadzone niewielkie korekty.
Publikacja ta ma takze charakter otwarty, i to na kilku plaszczyznach.
Sam fakt tajemniczosci i zagadkowosci tej ksiegi sprawia, ze jest to ksiega

36 Zob. Jankowski, Apokalipsa Swigtego Jana; Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana;
Ledwon, Apokalipsa swietego Jana. Wéréd komentarzy zagranicznych wymienitbym:
Aune, Revelation 1-5; Aune, Revelation 6-16; Aune, Revelation 17-22 (komentarz ten
odwoluje sie niejednokrotnie do najwazniejszych interpretacji zaproponowanych we
wecze$niejszych komentarzach); Beale, The Book of Revelation (komentarz zwraca uwage
na uzycie tekstow ze Starego Testamentu w Apokalipsie); Prigent, L’Apocalypse de saint
Jean; Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione; Vanni, Apocalisse di Giovanni. Po odwolania
bibliograficzne do innych komentarzy, takze w jezykach obcych, odsylam do: Kotecki,
Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 507-509; Wojciechowski, Apokalipsa swiete-
go Jana, 406-410.
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otwarta, na zasadzie narracyjnego zakonczenia otwartego, ktérego znako-
mitym przykladem w Biblii jest koficowe pytanie z ksiegi Jonasza: ,Rzekl
Pan: Tobie zal krzewu, ktérego nie uprawiates$ i nie wyhodowale$, ktory
w nocy wyrdst i w nocy zginal, a czyz Ja nie powinienem mie¢ litosci nad
Niniwg, wielkim miastem, gdzie znajduje sie wiecej niz sto dwadzieScia
tysiecy ludzi, ktorzy nie odr6zniaja swej prawej reki od lewej, a nadto mno-
stwo zwierzat?” (Jon 4,10-11), czy tez zaskakujace zakonczenie Ewangelii
$w. Marka: ,,Nikomu [kobiety] nic nie powiedzialy, bo sie baly” (16,8). W lek-
turze niniejszych szkicow czytelnik nie znajdzie odpowiedzi na wszystkie
nurtujace go pytania natury filologicznej, teologicznej czy egzegetyczne;j.
Bedzie zatem musial szuka¢ dalej. Po drugie, ksigzka ta zaprasza do kon-
frontacji tego, co czytelnik przeczyta, przemedytuje i poczuje, zaré6wno
z bagazem swojej wlasnej sytuacji egzystencjalnej (ze swoim ,tu” i ,,teraz”),
jak i kontekstu historycznego, kulturowego, spotecznego, politycznego czy
religijnego, w ktorym czytelnik zyje. W ten sposdb niniejsza publikacja
jest zaproszeniem do przej$cia od egzegezy tekstu do jego hermeneutyki.
Prosper Grech zauwaza, ze stowa ,egzegeza” i ,hermeneutyka” byly stoso-
wane zamiennie az do XVIII w., kiedy to ostatnie zaczelo przyjmowac rézne
odcienie znaczeniowe, w zaleznos$ci od réznego rodzajow szkét i nurtow
filozoficznych.

Dzisiaj preferuje sie nazywac egzegeza te analizy tekstu skryptury-
stycznego przeznaczone do odkrycia tego, co autor chcial powiedzie¢
swoim wspolczesnym, za$ hermeneutyka to wszystko, co sam tekst
mowi nam dzisiaj w catkowicie zmienionym kontekscie i w jezyku
zrozumialym dla czlowieka wspolczesnego?’.

Jan z Patmos, jak chyba zaden inny nowotestamentowy autor, mial
Swiadomosc, ze jego ksiega jest aktualnym stowem Boga. Aktualnym, tzn.
na ,tu” i ,teraz” wspolnoty stuchajacej. Jesli chce sie zrozumiec te ksiege,
to nie mozna o tym zapominac. Nie jest to podrecznik wiedzy o koncowce
I lub poczatku IT w. chrzescijanstwa (chociaz wiele na ten temat mozna sie
dowiedzie¢ z samej ksiegi), ale ,list” Pana dziejow do swojego stworzenia.

37 Grech, ,Ermeneutica”, 464.
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Zanim zaczniesz czyta¢ Apokalipse

spomniany we wstepie $w. Jan Pawel II zachecal chrzescijan do czy-
W tania i rozwazania Apokalipsy $w. Jana, ktdra miala sie stac dla nich
przewodnikiem na drogach zycia w XXI wieku. Praktyka duszpasterska
uczy jednak, ze dla wielu wierzacych jest to nadal ksiega zbyt trudna,
tajemnicza i przerazajaca, aby po nig siegac. Istnienie calego mnostwa ko-
mentarzy, ktére wskazuja na Apokalipse jako ksiege pocieszenia, nadziei,
nie zmienia jednak podejscia do niej ze strony przecietnego wierzgcego.
Rodzi sie zatem pytanie, co moze pomdc czytelnikowi w uchwyceniu praw-
dziwego przestania ostatniej ksiegi Nowego Testamentu. W tym rozdziale
chcieliby$my zastanowic sie nad kryteriami czy kluczami hermeneutycz-
nymi, ktére pomoga nam wiasciwie odczytac te ksiege. Lata badan nad
Apokalipsa pozwolily nam sformulowac kilka wskazan, ktére powinny
by¢ uwzglednione przy interpretacji tej ksiegi'. Na koncu zastanowimy sie
takze nad jednym z aspektow literackich Apokalipsy, tj. strukturg ksiegi
i wynikajacym z niej catosciowym przestaniem teologicznym.

1. Zgromadzenie liturgiczne jako podmiot interpretujacy

Jednym z aspektéw fundamentalnych i najbardziej fascynujacych w Apo-
kalipsie $w. Jana jest — jak zauwaza Attilio Gangemi - jej charakter litur-
giczny?. Pierre Prigent podkresla, ze Apokalipsa ,,wprost zywi sie liturgia”3.

Na ten temat zob. Kotecki, ,Kryteria interpretacji Apokalipsy”, 15-34. Niniejszy rozdzial
stanowi znacznie poszerzong wersje tego artykutu.

2 Gangemi, ,La struttura liturgica”, 301.

3 Prigent, Apocalypse et liturgie, 10.

25



Zanim zaczniesz czytac Apokalipse

Jeszcze inny badacz, Thomas F. Torrance, moéwi, ze jest to najbardziej
liturgiczna i eschatologiczna ksiega Nowego Testamentu?, a Allen Cabaniss
juz w 1943 r. podkreslil, ze autor Apokalipsy prezentuje swoje wizje — przy-
najmniej w jakiej$ czeSci — w ramach koscielnej liturgii ostatnich lat I w.
chrzes$cijafistwa®. W tym miejscu nie interesuje nas — cho¢ zdajemy sobie
sprawe, ze jest to bardzo wazna kwestia — pierwowzdr liturgii Apokalipsy:
czy byla to liturgia judaistyczna (by¢ moze liturgia Swieta namiotéw lub li-
turgia synagogalna) czy imperialna, zwiazana z kultem cesarzy rzymskich,
czy by¢ moze paschalna liturgia chrze$cijariska. O tym czytelnik moze
przeczyta¢ w tych opracowaniach, ktére omawiaja status quaestionis w tym
wzgledzieb. Nie bedziemy prébowaé takze odtworzy¢ — nawet w sposdéb
przyblizony, cho¢ byloby to takze niezwykle pasjonujace — przebiegu litur-
gii w I wieku. Wystarczy wspomnie¢, ze w narracji Apokalipsy znajduje sie
wiele elementow, ktore decyduja o tym, ze ksiega ta ,,zywi sie wprost litur-
gig”’. Na pewno nalezy do nich sam jezyk kultyczny z takim stowami, jak:
»pokloni¢ sie” (gr. proskyneo)?, ,stuzy¢ kultycznie, czcié¢” (gr. latreuo)?, ,baé
sie Boga” w sensie timor religiosus (gr. phobeomai)'°, krzycze¢” (gr. kra-
dzo)', ,$piewac” (gr. ado)'. Innym elementem sg formutly liturgiczne:

Torrance, , Liturgie et Apocalypse”, 28.

Cabaniss, ,Liturgy-Making Factors in Primitive Christianity”, 43-58.

Zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 122-130.

Dokladne omdwienie wszystkich tych elementéw znajdzie czytelnik w: Kotecki, Duch
Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 130-172.

Czasownik ten wystepuje 24 razy w Apokalipsie, dla poréwnania w calym Nowym
Testamencie — 60 razy (Mt — 13; Mk - 2; £k - 3; ] — 11; Dz - 4; Corpus Paulinum - 1; Hbr —
1). W Apokalipsie laczy sie on z czasownikiem pipto (,upas¢”), co moze wskazywac,
ze czasownik proskyneo odnosi sie do wewnetrznej postawy czci, ktérej zewnetrznym
przejawem jest gest padniecia przed kims. Adresatami tej czynno$ci w ksiedze sa Bog
i Baranek.

Sam czasownik latreud, uzyty w Ap 7,15 i 22,3, wskazuje jedynie na stuzbe Bogu, nie
precyzujac, na czym miataby ona polega¢. Z kolei w LXX wskazuje on na rzeczywisto$¢
shuzby religijnej, sakralnej czy liturgicznej, ktéra jednak nie odnosi sie tylko do kapla-
néw czy lewitéw, ale do calego ludu Bozego.

Czasownik phobeomai wskazuje na timor religiosus, tj. rewerencje, respekt przystu-
gujacy jedynemu Bogu. Fundamentalnymi tekstami dla zrozumienia znaczenia tego
czasownika sg teksty z Pwt 6,13; 10,12, w ktdérych ,bojazn Boga” stoi w paralelizmie
do stuzby Bogu czy szeroko pojetej liturgii.

Sam w sobie czasownik ,krzycze¢” nie nalezy na pewno do jezyka kultycznego, ale
w kontekscie, w ktérym zostal uzyty w Ap 6,10 czy 7,10, krzyk staje sie rodzajem
modlitwy.

Czasownik ten wystepuje w Ap 5,9; 14,3; 15,3 w kontekscie liturgii niebianskiej. Spiewa-
nie hymnodw, pies$ni czy psalméw bylo nierozlacznym elementem liturgii w starozytnym

DI RS RN
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doksologie z czasownikiem ,chwali¢” (gr. doksadzo) czy rzeczownikiem
»chwala” (gr. doksa), uzytym w wyrazeniach ,,odebrac chwale” (4,11; 5,12),
»oddac¢ chwate” (4,9; 5,12; 11,13; 14,7; 16,9; 19,7), jako cze$¢ aklamacji ,,Jemu
chwala i panowanie” (1,6; 5,13; 7,12; 19,1) czy wezwanie do nieustan-
nego chwalenia Boga w 19,5'%; modlitwy dzigekczynienia (4,9; 5,12,13;
7,12; 11,17) z czasownikiem eucharisteud czy rzeczownikami eucharistia
(,dziekczynienie) i eulogia (blogostawienstwo”); formuly, ktérych kon-
tekst liturgiczny jest powszechnie przyjmowany, takie jak: ,godzien je-
ste§” (4,11; 5,9.12); ,Amen” (1,6.7; 3,14; 5,14; 7,12; 19,4; 22,20), , Alleluja”
(19,1.3.6), ,Trishagion” (4,8), ,Maranatha” (22,20); siedemnascie hymnoéw
lub kompozycji przypominajgcych hymny (1,5b-6; 4,8c.11; 5,9b-10.12b.13b;
7,10b.12;11,15b.17-18; 12,10b-12; 15,3b-4; 16,5b-7b; 19,1b-1.3.5b.6b-8), ktére
tworzg, z wyjatkiem samodzielnego hymnu 15,3b-4, osiem antyfonalnych
jednostek (1,4-8; 4,8-11; 5,9-14; 7,9-12; 11,15-18; 16,5-7; 19,1-4.5-8). Kolejnym
elementem jest obecno$¢ w narracji Apokalipsy obiektow i przedmiotow
kultu, takich jak: ,$wiatynia” (3,12; 7,15; 11,2.19; 14,15; 15,5.6.8; 16,1.17;
21,22); ,namiot Boga” (13,6; 21,3) czy ,,namiot Swiadectwa” (15,5); ,Arka
Jego przymierza” (11,19); ,siedem zlotych swiecznikow” (1,12b; 2,1; 4,5);
»oltarz” (6,9; 8,3.4; 9,13; 14,18, 16,7); ,kadzielnica” (8,3.5); instrumenty
muzyczne uzywane w liturgii, takie jak: traby (1,10; 4,1); harfy (5,8; 14,2;
15,2); inne przedmioty: ,zlota czasza” (5,8), ,ksiega” (5,3); ubidr Jezusa
z 1,13, przypominajacy szate arcykaptana'4. Do elementéw liturgicznych
w narracji Apokalipsy nalezy zaliczy¢ takze czynnosci liturgiczne, takie
jak: poklony, $piewanie, granie na instrumentach muzycznych, skladanie
kadzid}a (te wszystkie czynnosci sa zwigzane z omawianym juz jezykiem
kultycznym), optukiwanie szat (7,9-17), ,pieczetowanie” (7,3; 9,4), ,wybiela-
nie szat we krwi Baranka” (7,14). Wedlug Eugene’a H. Petersona centralne
przestanie ksiegi zostaje wyrazone w Ap 14,7: ,,Uleknijcie sie Boga [gr. pho-

chrzedcijanstwie, o czym $wiadcza teksty z Nowego Testamentu (1 Kor 14,26; Kol 3,16;
Ef5,19). Jednym ze $wiadectw o $piewie w liturgii jest list Pliniusza Mlodszego, namiest-
nika Bitynii, do cesarza Trajana, z okolo 113 r. po Chr., w ktérym referuje on wyniki
$ledztwa zarzadzonego przeciw chrze$cijanom: ,,Zapewniali tez [chrze$cijanie badani
przez namiestnikal, Ze najwieksza ich wing bylo to, ze mieli zwyczaj w okreslonym dniu
o $wicie zbiera¢ sie i $piewac pie$ni ku czci Chrystusa jako Boga”.

13 caly ustep Ap 19,1-8 jest nazywany ,wielka doksologia”; zob. Popielewski, Alleluja!,
65-83.

14 podeszwa, »Chrystus jako Arcykaplan”, 192-207.
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béthete ton theon] i dajcie mu chwatle [gr. dote auto doksan], bo godzina Jego
sadu nadeszla. Oddajcie poklon [gr. proskynésate] Temu, co niebo uczynit
i ziemie, i morze, i Zrodla wéd”. Mamy w tym tekscie czasowniki, ktore
naleza —jak to juz zostalo podkreslone — do jezyka kultycznego: phobeomai,
proskyneo, doksa. Kult czy szerzej liturgia ukierunkowane na Jedynego
Boga staja sie — wedlug Petersona — ostatnim stowem tej ksiegil®. Takze
sama nazwa ksiegi, ,Apokalipsa” (gr. apokalipsis) w 1,1, ktora potem zostaje
dookreslona jako ,,stowo proroctwa” i ,stowo Boze” (1,3), moze sugerowacé
liturgiczne tlo tych wyrazen. Nie chodzi wcale o gatunki literackie, ale
o tre$¢ apokalipsy i proroctwa, ktére byly — jak to zaswiadcza Sw. Pawel
w 1 Kor 14,26 — elementami zycia liturgicznego w pierwotnym KoSciele.
W tym samym liScie, w wersecie 14,6, zostaja postawione obok siebie (je-
dyne takie miejsce w calym Nowym Testamencie) objawienie (apokalipsis)
i proroctwo (propheéteia).

W Apokalipsie $w. Jana zostaje bardzo wyraznie zaznaczony jeden ele-
ment, ktory wydaje sie kluczowy w interpretacji tej ksiegi: obecnos¢
zgromadzenia liturgicznego. W Apokalipsie spotykamy siedem blogoslta-
wienstw (1,3; 14,13; 16,15; 19,9; 20,6; 22,7.14), z ktérych dwa — podobne
do siebie — sg szczegdlnie interesujace (1,3; 22,7)'6. Pierwsze z nich brzmi:
»Blogostawiony, ktdry czyta i ci, ktérzy stuchaja stéw proroctwa i strzega
tego, co w nim zapisane, poniewaz chwila jest bliska” (1,3). Adresatami
blogostawienstwa sa: ,ten, ktdry czyta” (gr. ho anaginoskon) i ,ci, ktérzy
stuchajg” (gr. oi akouentes). Czasownik anaginosko moze okreslac¢ zar6wno
czynno$¢ czytania prywatnego, jak i publicznego, jednak wzmianka o stu-
chajacych sugeruje wyrazne odrdznienie miedzy tym, ktéry czyta i tymi,
ktérzy sa adresatami tej czynnosci, tj. shuchajacymi, tym bardziej ze ich
czynnosci odnosza sie do tego samego przedmiotu: ,,stéw proroctwa”.

Ksiega nie jest jakimkolwiek pismem skierowanym do wspdlnoty
chrzescijan, ale ksiega przeznaczona do czytania publicznego, i to
czytania o charakterze kultycznym czy liturgicznym. Czytania nie do-
konuje jaki$ prywatny lektor czy milczacy indywidualny czytelnik, ale

15 peterson, Reversed Thunder, 57.
16 0 blogostawienstwach Apokalipsy pisal: Harezga, Blogostawieristwa Apokalipsy. Zob.
takze Harezga — Popielewski, Blogostawieristwa Apokalipsy dzisiaj.
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ktos, kto spelnia publiczng postuge proklamowania stowa proroctwa
posréd wspdlnoty chrzescijanskiej'’.

W $wietle tego, co powiedzieliSmy wyzej, nie jest wykluczone, ze Ap 1,3
odzwierciedla strukture konkretnego zgromadzenia liturgicznego, w kto-
rym ten, ktory czyta, zajmuje miejsce przewodniczgcego liturgii, a stucha-
jacy to cztonkowie zgromadzenia. Obecnos$c¢ lektora w zgromadzeniu litur-
gicznym potwierdza $wiadectwo $w. Justyna Meczennika, ktéry w swojej
pierwszej Apologii napisak:

W dniu za$ zwanym Dniem Stonica odbywa sie w jednym miejscu
spotkanie wszystkich mieszkajacych w miastach i wsiach. Czyta sie
wtedy Pamietniki Apostolskie albo Pisma prorockie, dopdki czas na to
pozwala. Potem, gdy lektor skonczy czytac, przelozony wspolnoty sto-
wem upomina i zacheca nas do nasladowania tych pieknych nauk?.

Do osiggniecia szcze$cia, oprdcz stuchania sléw proroctwa, konieczne
jest rowniez strzezenie tego, co jest w nim zapisane. Uzyty na oznaczenie
»strzegacych” imiestéw térountes pochodzi od czasownika téreo, ktérego
znaczenie rozcigga sie miedzy wartos$cia bardziej wewnetrzna, bliska kate-
gorii fundamentalnej ,,strzezenia”, ,zachowywania”, a bardziej zewnetrz-
ng, ktora dotyczy raczej praktyki, stad spotykamy takze ttumaczenia: ,za-
stosowac” czy ,praktykowac” (w naszym thumaczeniu: ,wciela¢ w zycie”)®.

Przedostatnie blogoslawienstwo Apokalipsy (22,7) podejmuje tres¢
pierwszego: ,Blogoslawiony, ktdry strzeze stdw proroctwa tej ksiegi”, z ta
roznicg, ze nie wspomina sie juz o czytajacym ani sluchajacych, a mowi
sie tylko o ,strzegacym stowa proroctwa tej ksiegi” (ho teron tous logous
tés prophetais tou bibliou toutou). Nie ma zadnych watpliwosci, ze ,,sto-
wa proroctwa tej ksiegi” odnosza sie do tego wszystkiego, co do tej pory
w ksiedze zostalo powiedziane. Zgromadzenie liturgiczne jest na koncu
swojego doswiadczenia liturgicznego, dlatego nie mowi sie juz wiecej o czy-
tajacym ani stluchajacych. Blogoslawionym staje sie pojedynczy uczestnik

17 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 177.

18 T Apol. 67.3.4. Tekst za: Justyn, ,,1 Apologia $w. Justyna filozofa i meczennika apologia
chrzedcijan do Antonina Piusa”, 256.

19 Na te dwa aspekty zwraca uwage Marino, Custodire la parola, 14; Harezga, Blogosta-
wieristwa Apokalipsy, 41-42.
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zgromadzenia liturgicznego, ktory to, co ustyszal, teraz indywidualnie ma
weciela¢ w zycie. Punkt ciezko$ci wyraznie przesuwa sie ze wspdlnoty li-
turgicznej na poszczegolnych jej cztonkow, ze sSrodowiska czy kontekstu
liturgicznego na kontekst historyczno-egzystencjalny — czy moze lepiej zy-
ciowy albo codzienny — zycia wspolnoty i poszczegdlnych jej czlonkdéw.
To blogoslawienistwo staje sie apelem do przemiany postawy stuchania
w konkretne dzialanie, w ktérym chodzi o to, by chroni¢ to oredzie od
zafalszowania poprzez ciggle aktualizowanie, tj. uobecnianie go w zyciu?.
To aktualizowanie staje sie rodzajem ,,pamieci uobecniajacej”, podobnej do
tej, ktora byla praktykowana przez wspdlnoty zydowskie. Dla nich pamie¢
0 pierwszej Passze Izraelitdw byla nie tyle wspomnieniem historycznego
faktu wyprowadzenia ludu Bozego z niewoli egipskiej, co raczej cigglym
uobecnieniem (,pamie¢ uobecniajaca”) dziela wyzwolenia dokonanego
przez Boga. Takie przezywanie danych zawartych w ksiedze Apokalipsy
pomagalo wspolnocie chrzescijanskiej i pojedynczym jej czlonkom w za-
chowaniu prawdziwej tozsamosci chrzescijanskie;j.

Z naszych kroétkich analiz wynika dosc¢ jasno, ze gldéwnym podmiotem
interpretujagcym Apokalipsy jest zgromadzenie liturgiczne?!. Cala ksiega
jest przeznaczona do lektury w zgromadzeniu liturgicznym. Obecnosc lek-
tora do$¢ mocno przywotuje liturgie synagogalng, jaka byla praktykowana
w czasach powstania Apokalipsy, chociaz nie mamy w tej ksiedze szcze-
golowego odzwierciedlenia jej przebiegu. Zgromadzenie liturgiczne jest
w Apokalipsie zaprezentowane jako podmiot aktywny. Po prologu ksiegi
(1,1-3) — jak to przekonywujaco udowodnil Ugo Vanni — mamy do czynienia
z poczatkowym dialogiem liturgicznym pomiedzy lektorem i zgromadze-
niem stuchajacym (1,4-8)?2. Przebieg tego dialogu wygladalby nastepujaco:

Lektor: ,baska wam i pokdj od Ten, ktory jest, ktory byt i ktory
przychodzi i od siedmiu Duchdw, ktdre sa przed Jego tro-
nem, i od Jezusa Chrystusa, swiadek wierny, pierworodny
sposrod umartych i wladca krolow ziemi”.

20 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 179.

21 Te teze rozwingl jako pierwszy U. Vanni (L’assemblea ecclesiale «soggetto interpretante»
dell’Apocalisse, 453-467).

22 Vanni, ,Un esempio di dialogo liturgico in Ap 1,4-8”, 453-467.
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Zgromadzenie: ,Temu, ktéry nas mituje i ktory uwolnil nas od grzechéw
naszych we krwi swojej i uczynil nas krolestwem, kapla-
nami dla Boga i Ojca swojego. Jemu chwala i moc na wieki
wiekow. Amen”.

Lektor: ,,Oto przychodzi z oblokami i ujrzy go wszelkie oko i wszy-
scy, ktérzy go przebili, i plaka¢ beda nad Nim wszystkie
pokolenia ziemi”.

Zgromadzenie: ,Tak. Amen”.

Lektor: ,Jan jest Alfa i Omega — mowi Pan, Bog, Ktory jest, Ktdory
byl i Ktéry przychodzi, Wszechmogacy”.

Wraz z pozdrowieniem wstepnym, poprzedzonym ogdlna formutla: ,Jan
do siedmiu Kosciolow, ktore sa w Azji”, wchodzimy w prawdziwy dialog.
Nieosobowe okreslenie ,,siedmiu Koscioldw w Azji” zostaje przeksztalcone
w forme osobowg ,,wam”, obecng w pozdrowieniu. Pozdrowienie jest po-
trojnym blogostawienstwem, zbudowanym na bazie obecnosci potréjnego
,0d” (gr. apo). W drugim bloku narracyjnym nie znajdziemy juz wiecej
zaimka ,,wy”, a tylko ,my”, i to az trzy razy. W pierwszym bloku podmiotem
mowiacym byl Jan, ktorego glos jest styszalny w czytaniu lektora. Teraz
za$ mamy do czynienia z nowym podmiotem w liczbie mnogiej, ktéry
wypowiada stowa: ,temu, ktéry nas miluje i uwolnil nas od grzechow
naszych i uczynil nas krolestwem, kaplanami dla Boga i Ojca swojego”.
Miedzy tymi dwoma blokami zachodzi pewna niejednorodnosc, ktdra sta-
je sie zrozumiala w konteks$cie pierwszego blogostawienstwa Apokalipsy:
zgromadzenie stuchajace, ktére jest adresatem pozdrowienia wstepnego
(,wam”) udziela odpowiedzi na to pozdrowienie.

Wewnatrz tego dialogu ,}aska i pokéj” przychodza do zgromadzenia
od Jezusa Chrystusa (1,5a) i od zgromadzenia powracaja do Chrystusa
»chwala i moc” (1,6b). Mamy moment zstepujacy (,taska wam i po-
koj”) i wstepujacy (,Jemu chwala i moc na wieki”). Wszystko zostaje
potwierdzone przez liturgiczne ,Amen” wspdélnoty stuchajacej?3.

Po reakcji wspélnoty w dialog na nowo wiacza sie lektor z proklamacja
prorocka rozpoczynajgcq sie stowami: ,,0to nadchodzi z oblokami [...]”

23 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 187.
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(1,7), ktora jest rodzajem odpowiedzi na dopiero co przed chwilg wyrazo-
ne pragnienie wspolnoty: ,Jemu chwala i moc na wieki wiekdw. Amen”.
Wspélnota w odpowiedzi proklamuje wlasne ,tak”, ktore jest akceptacja
wypowiedzianego proroctwa i nabiera jeszcze wiekszego wydZzwieku przez
wzmocnienie go liturgicznym ,,Amen”. Po odpowiedzi wspdlnoty raz jesz-
cze zabiera glos lektor, ktory przywoluje glos samego Boga.

Struktura dialogu liturgicznego pozwala takze zrozumie¢ pewne trudno-
$cigramatyczne w samym tekscie, zwlaszcza tzw. solecyzm, czyli niewtasci-
we polaczenie struktury zdania. Wedlug regul gramatycznych po apo (,,0d”)
powinna nastepowac konstrukcja rzadzona przez dopelniacz. W dwdch
jednak przypadkach — zaznaczonych w tek$cie kursywa — uzyto mianow-
nika. Zostaje rozbita jedno$¢ dyskursu, co jednak nie §wiadczy o brakach
w znajomosci gramatyki greckiej przez autora (w wielu miejscach polacze-
nia sa wlasciwe) czy o jego byciu w ekstazie prorockiej?*; nie jest to tez
rodzaj rewolty autora przeciw jezykowi dominujgcemu w 6wczesnej kultu-
rze®>. To rozbicie wskazuje raczej na $Swiadomy zabieg, ktory w pierwszym
rzedzie ma na celu pobudzenie wspolnoty stuchajacej do wiekszej uwagi
i koncentracji (jest rodzajem formuly przebudzenia)?. Gregory K. Beale
w swoim komentarzu podkresla, ze stosowanie solecyzmu przez autora
jest wyraznym sygnaltem dla stuchajacych (czytelnik6w) o obecnosci aluzji
do tekstu ze Starego Testamentu?’. Rzeczywiscie w wiekszosci przypadkow
ta zasada sie broni, co jednak nie wyklucza — w kontekscie teorii komuni-
kacji, a taka mozna zastosowa¢ na podstawie blogostawienstwa z Ap 1,3
i uwzglednienia przestanki oralnosci dziet starozytnych — ze solecyzmy
maja pobudzi¢ stuchaczy do glebszej refleksji, przemyslenia, wnikniecia
w glab tego, co jest przekazywane wspdlnocie.

Charakter dialogu liturgicznego posiada takze epilog ksiegi (22,6-21), na-
zwany przez Michaela A. Kavanagha ,koncowym dialogiem liturgicznym”,
ktérego punktem kulminacyjnym jest wolanie: ,Przyjdz”, skierowane do

24 Tak wyja$nial anomalie gramatyczne w Apokalipsie George Benedikt Winer w swoim
dziele Sacra pentecostalia. Disputatur de Soloecismis, qui in Apocalypsi Joannes inesse
dicuntur. Informacja za: Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 39.

25 Callahan, ,The Language of Apocalypse”, 468, 470.

26 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 189.

27 Beale, The Book of Revelation, 100-103.
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Jezusa (22,20)%8. Nie mozna bylo z wiekszg jasnoscia wskaza¢ na zwig-
zek istniejacy miedzy przyjsciem Jezusa, ktore jest zasadniczym stwier-
dzeniem tej ksiegi, a kultem (liturgig) Kos$ciola?®. Czy jednak chodzi tylko
0 przyjscie Jezusa na koncu czasow (paruzja)? David E. Aune wskazal na
trzy mozliwos$ci rozumienia przyjscia Jezusa: 1) odnosi sie wylacznie do
kultycznego przyjscia Jezusa; 2) wskazuje wylacznie na eschatologiczne
przyjscie Jezusa - paruzje; 3) moze dotyczy¢ jednego i drugiego. Wydaje
sie, ze najbardziej prawdopodobna jest ostatnia propozycja, na co wskazuje
dialogiczny charakter epilogu. W takim spojrzeniu dialog koricowy mogiby
by¢ traktowany jako wprowadzenie do celebracji Wieczerzy Panskiej i tym
samym prosha o przyjscie Jezusa w Eucharystii, o ktére wota Kosciét i Duch
Swiety (epikleza)®’. W takim kontekscie ksiega Apokalipsy bylaby widzia-
na jako wielka liturgia stowa. Z drugiej strony nie mozna wyeliminowac
z wezwania ,Przyjdz, Panie Jezu” odniesienia do paruzji, i to z dwdch
powodow. Po pierwsze w Ap 22,12 Jezus jawi sie jako Sedzia, ktdry ma
przyjs¢ niebawem. Cale wolanie o przyjscie jest skierowane wtasnie do
Niego. Juz w Ap 19,11 zostaje ukazana paruzja Chrystusa, ktory przycho-
dzi po to, aby dokonac¢ ostatecznej rozprawy z wrogami Boga (19,20). Po
drugie wczesne chrzescijanistwo zylo przekonaniem o rychlym powrocie
Pana Jezusa. W tym konteks$cie nie mozna poming¢ faktu, ze Apokalipsa
w wielu miejscach mowi o przyjsciu Jezusa, nie odnoszac Go jednak do
paruzji (2,5; 2,16; 3,3.11; 6,1). Chodzi o przychodzenie Pana w historii. Do
tego wszystkiego nalezy dodac jeszcze jedna przestanke. Wolanie ,,Przyjdz,
Panie Jezu” na koncu ksiegi mozna potraktowacé jako jeden z elementow
eucharystycznych. Zwrot ten w formie ,Maranatha” jest poswiadczony
w Didache 10,6 oraz w 1 Kor 16,22. W pierwszym z tych tekstéw mamy do
czynienia z wyraznym kontekstem eucharystycznym, ktérego nie mozna
wykluczy¢ takze w przypadku Pierwszego Listu do Koryntian. Augustyn
Jankowski dostrzegal wyrazna analogie miedzy Ap 22,17.20 a Didache 10,6
i1 Kor 16,2231,

28 Kavanagh, Apocalypse 22:6-21, 97-141.

29 Prigent, L’Apocalisse di S. Giovanni, 725.

30 vanni, ,,I1 sacerdozio dei cristiani nell’Apocalisse”, 99.

31 Jankowski, Duch Swiety Dokonawcq Zbawienia, 113-115.
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Doniosto$¢ tych paraleli wynika z faktu, Zze najstarsza forma kultu
Chrystusa, ktéra nawigzuje do paruzji, pochodzaca z duzym prawdo-
podobienstwem z Ko$ciola jerozolimskiego, na co wskazuje zwrot ara-
mejski, byla w uzyciu zaréwno u Grekow, ktérzy stanowili wiekszo$¢
w gminie korynckiej, jak i u chrzescijan z Egiptu, gdzie umieszczono
poczatki Didache. To rozmieszczenie geograficzne moze prowadzi¢
do wniosku, ze w najstarszej liturgii chrzescijanskiej rozbrzmiewala
tesknota za ostatecznym przyjsciem Pana i, co wiecej, tekst Apokalipsy
nie musi by¢ tylko echem tej liturgii, ale to wlasnie liturgia mogla
uksztalttowac uktad zaréwno epilogu, jak i calej ksiegi32.

Laczac nasze analizy w jedna calo$¢, mozna powtdrzy¢ za A. Jankow-
skim: ,,Uczta eucharystyczna, podczas ktorej nastepuje przyjscie chwaleb-
nego Chrystusa w misterium, byla dla pierwszych chrzescijan - i jest dla
nas - antycypacja paruzji o tyle, ze juz Pan przychodzi [...]”3%. Wydaje
sie, ze JankowsKki trafit w sedno doswiadczenia wspolnoty chrzescijanskiej
zgromadzonej na niedzielnej liturgii, zaswiadczone w narracji Apokalipsy.

Nie tylko w poczatkowym i koncowym dialogu liturgicznym mozna do-
strzec obecnos$¢ zgromadzenia liturgicznego3*. Do jego odkrycia w narracji
Apokalipsy moze nas prowadzi¢ uwzglednienie - wspomnianej juz — prze-
stanki oralnosci tej ksiegi®®, ktorej implikacja w hermeneutyce dziet sta-
rozytnych w ogole, w tym takze tekstow Nowego Testamentu, pozostawia
jeszcze wiele do zyczenia. M. Eugene Boring wyro6znit w Apokalipsie sto
czterdziesci jednostek méwionych36. W. Hulitt Gloer podkresla:

To jest jasne, ze Jan napisal swoje dzielo, aby bylo stuchane, i oralno$¢
tego dokumentu jest podstawowym elementem jego hermeneutyki.
Pierwotni stuchacze spotkali to jako doswiadczenie uszne i jego [doku-
mentu] oralna natura determinuje zaréwno jego strukture, jak i zna-
czenie dla stuchaczy. Znak oralnosci, tak jak powtarzanie obrazdow,
ma za zadanie uczynic ksiege jeszcze bardziej zrozumiala i zapamieta-

32 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 200-201.

33 Jankowski, Duch Swiety Dokonawcq Zbawienia, 115.

34 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 183-205.

35 Zob. Kotecki, ,«Tu jest potrzebna madro$é» (Ap 13,18)”, 253-254.
36 Boring, ,,The Voice of Jesus”, 335, 356-359.
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na przez stuchaczy. W ten sposéb Apokalipsa apeluje do sensu stuchu,
tak jak do sensu znaku®’.

Nie jest zatem wykluczone, ze ksiega ta zostala napisana przede wszyst-
kim jako ustno-uszna komunikacja, a nie po to, aby by¢ czytana jako tekst38,
W ksiedze niemal nieustannie rozbrzmiewa wezwanie do stluchania (cza-
sownik akouo ,stuchac”, jest uzyty czterdziesci trzy razy w Apokalipsie).
Warto przestudiowa¢ dwa teksty z Ap 13, ktére wyraznie wprowadzaja
pewna przerwe w narracji tego rozdziatu: ,,Jesli kto ma uszy, niechaj posty-
szy! Jesli kto do niewoli jest przeznaczony, idzie do niewoli, je$li kto na zabi-
cie mieczem — musi by¢ mieczem zabity. Tu sie okazuje wytrwalo$¢ i wiara
Swietych” (13,9-10); ,,Tu jest madros¢. Kto ma rozum, niech liczbe Bestii
przeliczy, liczba to bowiem czlowieka. A liczba jego: szeSéset sze$édziesiat
sze$c¢” (13,18). Teksty te — zwlaszcza pierwszy — mozna potraktowac zar6w-
no jako rodzaj proklamacji prorockiej, ktorej zadaniem bylo zaproszenie
do stuchania stowa BozZego czy nauczania o charakterze madrosciowym?3,
jak i przez analogie do podobnej formuly z Ewangelii synoptycznych - za
Joachimem Jeremiasem - jako wezwanie do pobudki (niem. Weckruf)*,
czy za Martinem Dibeliusem - jako formutle przebudzenia (niem. Weck-
formel)*!. Nie ulega watpliwosci, ze obydwa teksty funkcjonuja jako zapro-
szenie do szczegollnej uwagi, poglebionej refleksji, domagajacej sie pewnej
przerwy w shuchaniu i by¢ moze wyjasnienia wszystkiego przez lektora,
ktory moglby sie zwrdci¢ do stuchajgcych z czyms$ na ksztalt homilii, o kto-
rej mowig najstarsze $wiadectwa liturgii Kosciota?.

Apokalipsa jest zatem ksiegg przeznaczong do czytania publicznego, i to
czytania o charakterze kultycznym czy liturgicznym, ktére ma miejsce —
jak wskazuje na to analiza wyrazenia ,,w dzien Panski” (gr. en té kyriake
hémera) z Ap 1,10 - w niedziele w ramach liturgicznej celebracji zmar-

37 Gloer, ,Worship God! Liturgical Elements in the Apocalypse”, 38.

38 Aune, ,The Apocalypse of John and the Problem of Genre”, 89-90.

39 Tak: Aune, Revelation 1-5, 174-175.

40 Jeremias, Die Gleichnisse Jesu, 248,

41 Dibelius, ,,Wer Ohren hat zu héren, der hore”, 461.

42 Przykladem czego$ na ksztalt homilii moze by¢ wspomniane przez Justyna Meczennika
upominanie i zacheta do nasladowania w zyciu tego, co stuchacze ustyszeli stuchajac
Pamietnikéw Apostolskich i Pism Prorockich, skierowane do nich przez przelozonego
wspolnoty (I Apol. 67.4).
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twychwstalego Chrystusa (Eucharystia)*3, w czasie ktdrej — jak to wynika
chociazby ze $wiadectwa $w. Justyna Meczennika (I Apol. 67,3) — byla
praktykowana liturgia stowa. Bardzo trudno jest w Ap 1,3 nie dostrzec $wia-
dectwa obecnosci konkretnego zgromadzenia liturgicznego, ktore przecho-
dzi przez kolejne etapy eucharystycznej liturgii niedzielnej zaswiadczo-
ne w najstarszych zrddiach liturgicznych. Didache 14,1 zwraca uwage na
dwa elementy: wyznanie grzechéw (element pokutny), ktére poprzedzalo
dziekczynienie i lamanie chleba. Z kolei $w. Justyn (I Apol. 65—67) mowi
o czytaniu Pisma Swietego, polaczonym z modlitwami i komentarzami,
co poprzedzalo celebracje eucharystyczng?*. Obecno$¢ tych elementéw
jest zaznaczona w narracji Apokalipsy. Nie chodzi oczywiscie o odzwier-
ciedlenie dokladnego schematu liturgii eucharystycznej. Echo elementu
pokutnego mozna odnalez¢ w listach do siedmiu Ko$cioléw, w ktérych
Chrystus wzywa wspolnoty do nawrdcenia (2,5.16.21.22; 3,3.19). Koscioét
W ten sposdb zostaje zaproszony do oczyszczenia, aby moc przyjac¢ w peini
kierowane do niego stowo (4,1-22,5)*°. Wielu komentatoréw zwraca takze
uwage na obecnos$¢ w Apokalipsie obrazow eucharystycznych, do ktérych
zaliczaja: spozywanie ,z drzewa zycia, ktore jest w raju Boga” (2,7b), dar
»manny ukrytej” (2,17), zaproszenie na uczte mitosci z Chrystusem (3,20)
czy koncowe wolanie ,,Przyjdz”, ktdre jest odpowiednikiem aramejskiego
,Maranatha” (22,17)*.

2. Apokalipsa jako medytacja nad Starym Testamentem
w kluczu chrystologicznym

Chyba nie ma w $wiecie egzegetycznym badacza, ktéry nie dostrzegalby
w Apokalipsie obecnosci Starego Testamentu. Od samego poczatku badan
nad tg ksiega podkreslano wyjatkowy jej zwigzek ze Starym Testamentem.

43 Vanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, 87-97; Lijka, ,Dzien Panski wedlug Apokalipsy”, 33—
39; Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 196-205; Biguzzi, Apocalisse.
Nuova versione, 80.

4 Na temat celebracji eucharystycznej w pierwszych wiekach zob. Casel, Pamigtka Pana;
Szmajdzinski, ,Eucharystia jako celebracja wiary”, 133-140.

45 Vanni, ,I’eucaristia nel «giorno del Signore» dell’Apocalisse”, 174-175.

46 Prigent, Apocalypse et liturgie, 14-45; Jankowski, ,Manna absconditum”, 3-9; Harezga,
»Rola stowa Bozego i Eucharystii w zyciu chrzedcijan wedlug Apokalipsy $w. Jana”,
17-24.
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Niektorzy egzegeci mowig nawet o zaleznosci strukturalnej tej ksiegi badz
jej ustepéw od Starego Testamentu?®’. Stusznie zauwaza Marek Karczewski:

Badania nad zwigzkami Apokalipsy ze Starym Testamentem zmierza-
ja w dwoch kierunkach. Pierwszy z nich stanowig proby zdefiniowa-
nia zjawiska uzycia tekstow, motywow literackich i symbolicznych
oraz wypracowanie odpowiedniej metodologii badan naukowych,
drugi natomiast to préby uchwycenia, ktore teksty starotestamento-
we odgrywaja istotna role w srodowisku literacko-teologicznym Ap.
Zadanie wspomagajaco-porzadkujace speiniaja proby przedstawienia
katalogu zestawien Starego Testamentu w Apokalipsie $w. Jana.

Caly czas trwa dyskusja nad sposobami wykorzystania tekstow Stare-
go Testamentu w Apokalipsie czy klasyfikacji tych uzy¢*°. Wielu badaczy
stwierdza jednoznacznie, ze w tej ksiedze nie ma cytatow, ale w kazdym
wersecie znajduja sie aluzje. Attilio Gangemi, analizujac odniesienia do
Deuteroizajasza, rozrdznia cytaty ad litteram (,dostowne”) i quasi ad litte-
ram (,prawie dostlowne”)*’. Gregory K. Beale, unika méwienia o cytacjach
Starego Testamentu w Apokalipsie, przyjmujac istnienie aluzji: ,oczywi-
stych” (identyczna terminologia i zasadniczo wspdlne znaczenie wyklucza-
jace inne pochodzenie); ,prawdopodobnych” (nie ma tego samego stow-
nictwa, podobienstwo dotyczy za$ idei lub wyrazen typowych dla Starego
Testamentu lub struktur idei wystepujacych jedynie w nich); ,mozliwych”
(jezyk jest tylko ogolnie zblizony do przypuszczalnego zrddia, uzywajac

47 Na ten temat zob. Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana,
71-81 (z cala bibliografia).

48 Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie $w. Jana, 6. Wedtug Aland —
Nestle, Novum Testamentum Graece Et Latine w Apokalipsie mamy 814 podjec ze Starego
Testamentu. Obecno$cig tekstéw Starego Testamentu w Apokalipsie zajeli sie m.in.
Adolf Schlatter (Das Alte Testament in der johanneischen Apokalypse); Angelo Lancellotti
(L’Antico Testamento nell’Apocalisse, 369-384); L. Paul Trudinger (Some Observations
Concerning the Text of the Old Testament in the Book of Revelation, 82-88); Ferrell Jenkins
(The Old Testament in the Book of Revelation); Jon Paulien (Elusive Allusions, 37-55);
Steve Moyise (The Old Testament in the Book of Revelation); Gregory K. Beale (John’s
Use of the Old Testament in Revelation); komentarz do Apokalipsy jego autorstwa skupia
sie przede wszystkim na obecnosci motywow starotestamentowych w tej ksiedze; zob.
Beale, The Book of Revelation.

49 gyntetyczne przedstawienie tego problemu znajduje sie w: Karczewski, Reinterpretacja
Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana, 71-76.

50 Gangemi, ,L'utilizzazione del Deutero-Isaia”, 111.
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podobnych wyrazen lub koncepcji)®!. Jon Paulien, zajmujac sie aluzjami
do Starego Testamentu w Apokalipsie, zaproponowal kryteria, ktore dos¢
precyzyjnie okres$lajg, czym jest cytat, a czym aluzja. Z cytatem mamy do
czynienia wtedy, kiedy nastepuje zbiezno$¢ i szyk uzytej terminologii, na-
tomiast z aluzja, jesli notuje sie ewentualng zbiezno$¢ stowna lub zbieznosé
kontekstu. Wérdd aluzji badacz wyrdznia — w zaleznosci od stopnia zbiez-
nosci z tekstem wyjSciowym - aluzje pewne, prawdopodobne, mozliwe
oraz echa (aluzje o najnizszym stopniu prawdopodobienstwa)®?. Trudno
nie zgodzi¢ sie ze wszystkimi przywolanymi egzegetami w jednej kwestii:
w Apokalipsie rzeczywiscie nie ma dostownych cytatéw ze Starego Testa-
mentu albo jest ich niezwykle malo, co nie zaprzecza jednak twierdzeniu,
ze ksiega ta oddycha wprost Starym Testamentem.

W Apokalipsie calg sprawe komplikuje fakt, Ze wewnatrz jednego tekstu
nie mamy zazwyczaj do czynienia z odniesieniem do jednego tekstu ze
Starego Testamentu, ale do wielu tekstow czy obrazéw (kombinacja aluzji).
Zacierajg sie wyrazne granice miedzy tekstami, jedne teksty nachodza na
drugie, tworzgc w ten sposob nowy obraz. Najwlasciwszym okresleniem
takiego zabiegu w odniesieniu nie tylko do calej Apokalipsy, ale takze do
pojedynczych obrazéw, byloby wyrazenie ,mozaika aluzji”, ktére jednak
nie oznacza antologii tekstow. Pozostaje sprawa otwarta, czy taki zabieg
jest intencjonalny, czy tez nie3. Nalezy jednak zauwazy¢, ze kombinacja
tekstow w jednym obrazie domaga sie od odbiorcy pewnej aktywnosci
intelektualnej, ktdéra nie tylko pomoze mu w zauwazeniu aluzji, ale takze
w ich interpretacji w nowym obrazie. W przypadku takich aluzji proces ten
domaga sie rozlegtej wiedzy, dociekliwosci i spostrzegawczosci®*. Mozna
w tym miejscu méwic¢ o stymulujacej funkcji aluzji. Autor Apokalipsy
intencjonalnie pobudza stuchacza czy czytelnika do podjecia wysitku szcze-
gblnej koncentracji, i to nie tylko w wybranych przez siebie momentach
narracji (por. wspomniane juz solecyzmy; formula , Kto ma ucho, niechaj
postyszy” w czesci epistolarnej: Ap 2,7.11.17.29; 3,6.13.22; czy formuly z Ap
13,9-10.18). Jest to zaproszenie do wspotuczestnictwa w spotkaniu z nie-

51 Beale, The Book of Revelation, 77-78.

Paulien, ,Criteria and the Assessment”, 113-129. Na temat rodzajéw aluzji zob. takze
Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana, 71-76.

53 Por. Beale - McDonough, ,,Revelation”, 1083.

54 Kostkiewicz, ,Aluzja literacka”, 26.
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zwykla trescig Apokalipsy. Aluzje nie sa jedynie no$nikami przestania, ale
maja wplywac na stuchaczy; czesto sugeruja juz wilasciwa interpretacje.
Nalezy sobie uswiadomic, ze Apokalipsa wykorzystuje obrazy, ktére byly
szerzej znane. ,,Odbiorcy - jak zauwaza Michal Wojciechowski — mieli
Klucze do jej szyfréw, gdyz znali Stary Testament i 6wczesna literature po-
stugujaca sie wizjami, jak tez rozumieli nawigzania do 6wczesnych wyda-
rzen”>°. Przy zanikajacej dzisiaj znajomosci tekstéw biblijnych, zwlaszcza
Starego Testamentu, odszyfrowanie aluzji na pewno pozostaje problemem
dla wielu przecietnych lektorow tej ksiegi.

Powstalo juz wiele monografii, ktore zajely sie obecnoscia tekstéw z po-
szczegolnych ksiag Starego Testamentu w Apokalipsie: Ezechiela®®, Danie-
la%’, 1zajasza®®, Psalmow>?, Piesni nad piesniami®, Ksiegi Rodzaju®!. Nie
brakuje tez monografii, ktére analizujac pojedyncze teksty Apokalipsy,
wskazuja na ich zwigzek ze Starym Testamentem®?. W tej ksiedze z cala
pewnosciag mamy do czynienia z reinterpretacja tekstow Starego Testamen-
tu. Jest to jednak nie tyle reinterpretacja literacka, co teologiczna, ktorej
wlasciwym kluczem wydaje sie by¢ wydarzenie Jezusa Chrystusa®?. Angelo
Lancelotti okresla Apokalipse jako chrzescijaniska egzegeze figur i proroctw
Starego Testamentu®*.

Jako przyklad takiego stanu rzeczy mozna przytoczy¢ pierwsza wizje
Apokalipsy, tj. 1,9-20. Nie dokonamy teraz peinej analizy tego doswiadcze-
nia, ale skupimy sie tylko na wierszach, ktore stanowia cze$¢ opisu wygladu

55 Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 31.

56 Albert Vanhoye (Ezéchiel dans IApocalypse, 436-472) podal 146 odnos$nikow do Ksiegi
Ezechiela; Vogelgesang, The Interpretation of Ezekiel; Ruiz, Ezekiel in the Apocalypse;
Kowalski, Die Rezeption des Propheten Ezechiel; Linke, ,Ksiega Ezechiela w Apokalipsie
wedtug §w. Jana”, 79-101.

57 Beale, The Use of Daniel.

58 Marconcini, ,l’utilizzazione del testo masoretico”, 113-136; Gangemi, ,I’utilizzazione
del Deutero-Isaia”, 109-144, 311-339.

59 Obecnoscig Ksiegi Psalméw w Apokalipsie zajal sie José Luis Monge Garcia (Los Salmos
en el Apocalipsis, 11, 19-48).

60 Feuillet, ,Le cantique des cantiques et ’Apocalypse”, 321-353.

61 Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana.

62 Kilka przykladéw: Fekkes, ,«His Bride Has Prepared Herself»”, 269-287; Mathewson,
A New Heaven and a New Earth.

63 Zob. Kotecki, ,Reinterpretacion del Antiguo Testamento”, 509-524.

64 Lancellotti, Apocalisse, 28, 36-37.
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Jezusa, ktorego percypuje wizjoner z Patmos. Przyjrzymy mu sie w kluczu
starotestamentowych odniesien®.

Glowa jego i wlosy — biale jak biala welna, jak $nieg, a oczy jego
jak plomien ognia. Stopy jego podobne do drogocennego metalu, jak
gdyby w piecu rozzarzonego, a glos jego jak glos wielu wod (1,14-15).

W tekscie tym mamy wyrazng aluzje do wizji z Dn 7,9: ,Patrzalem, az
postawiono trony, a Przedwieczny zajal miejsce. Szata Jego byla biala jak
$nieg, a wlosy Jego glowy jakby z czystej welny. Tron Jego byl z ognistych
plomieni, jego kola — plonacy ogienn”. Synowi Czlowieczemu zostaja przypo-
rzadkowane atrybuty, ktore w Ksiedze Daniela przynaleza do samego Boga
(dost. ,Starca dni” = Przedwiecznego). Jest On umieszczony nie tylko na tym
samym poziomie transcendencji, ale takze zré6wnany z Bogiem, ktory jest
odwieczny i niezmienny. Autor Apokalipsy dokonuje przeniesienia bieli
szat Przedwiecznego na glowe i wlosy Syna Czlowieczego. Bez watpienia
biel w Apokalipsie ma wymowe symboliczng. Obok boskiej transcenden-
cji zawiera w sobie wyrazng aluzje do zmartwychwstania Jezusa. Jest to
kolor Zmartwychwstalego i tych, ktorzy czerpia witalne sily (moc) z Je-
go zmartwychwstania (por. Ap 7,9). Okres$lenie oczu Syna Czlowieczego
(,jak plomien ognia”) znajduje analogie w Dn 10,6, gdzie mamy opis istoty
transcendentnej: ,,0czy jego byly jak pochodnie ogniste”. W Apokalipsie
obraz ten zostaje wzmocniony przez fakt, zZe nie chodzi tutaj o ,pochodnie
ogniste”, ale o ogien w czystym stanie. W ten sposdb obraz nawiazuje
takze do licznych starotestamentowych teofanii, poczawszy od krzaku
ognistego z Wj 3,2-556, Moze jednak wskazywa¢ réwniez na okreslenie
stosowane w Starym Testamencie do samego Boga: ,,Bo Pan, Bog wasz
jest ogniem trawiacym [LXX: pyr kataliskon]. On jest Bogiem zazdrosnym”
(Pwt 4,24). Jezus jest widziany jako uczestnik tozsamos$ci Boga. Opis nog
Jezusa przypomina ten z Dn 10,6, dotyczacy istoty transcendentnej: ,jego
ramiona i nogi jak 1$niacy braz” (LXX: osei chalkos eksastrapton; Teodo-
cjon: 0s hoprasis chalkou stlibontos). Autor Apokalipsy okresla material,
z jakiego sa zrobione nogi Jezusa, jako chalkolibanon. W egzegezie trwa
dyskusja, o jaki metal tutaj chodzi. Wiekszo$¢ badaczy widzi w nim metal

65 Zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 304-306.
66 Jankowski, ,Transcendencja Chrystusa”, 87.
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przypominajacy braz, by¢ moze z dodatkiem zlota lub kadzidla, mowi sie
tez o ,wypolerowanym mosigdzu” lub ,czystym mosigdzu”®’. By¢ moze
jednak mamy tutaj do czynienia z kolejnym zabiegiem wizjonera z Pat-
mos, by podkresli¢c wyjatkowy charakter Syna Czlowieczego, ktory nie
da sie zweryfikowa¢ za pomoca ludzkich wyobrazen. Ugo Vanni uwaza,
Ze autor Apokalipsy wychodzi od Dn 10,6, ale jednocze$nie przewyzsza
ten obraz:

chalko odpowiada brazowi z Dn i zostaje zigczony z innym terminem,
libanon, ktéry pozwala mysle¢ o kadzidle, a wiec o liturgii i transcen-
dencji. By¢ moze chodzi tutaj o neologizm, wymyslony przez autora,
aby wyrazi¢ jedno$¢ transcendentnego zmartwychwstalego Chrystu-
sa i Jego relacje ze zgromadzeniem liturgicznym®®.

W obrazie ,glos jego jak glos wielu wod” autor dokonal kombinacji
przynajmniej trzech tekstow starotestamentowych. By¢ moze punktem
wyjscia byl Dn 10,6, gdzie glos istoty transcendentnej jest opisany jako
»glos thumu”. Wlasciwszym jednak punktem odniesienia sg dwie teofanie
u Ezechiela: ,,I uslyszalem poszum ich skrzydel [czterech Istot Zyjacych]
jak szum wielu wdd, jak glos Wszechmogacego, odglos ogluszajacy jak
zgielk obozu zolnierskiego” (Ez 1,24); ,I oto chwala Boga Izraela przyszla
od wschodu, a glos Jego byl jak szum wielu wod, a ziemia ja$niala od Jego
chwaly” (Ez 43,2). Ta kombinacja tekstow z duzym prawdopodobienstwem
postuzyla utozsamieniu glosu Syna Czlowieczego z glosem samego Boga.

Ta krotka analiza pokazuje bardzo wyraznie, ze w tek$cie tym nie mamy
do czynienia z reinterpretacja tekstow typu filologicznego, co raczej z rein-
terpretacja teologiczna, ktéra pokazuje z jednej strony, zZe Stary Testament
wypelnia sie w osobie Jezusa Chrystusa, z drugiej zas$, ze Jezus Chrystus
przekracza zapowiedzi Starego Testamentu®. Bez watpienia Apokalipsa
moze postuzy¢ znakomicie jako ksiega wyjasniajaca augustynskie twier-
dzenie: ,Novum Testamentum in Vetere latet, et in Novo Vetus patet””°.

67 Po cala dyskusje odsytam do Prigent, L’Apocalisse di S. Giovanni, 55-56; Aune, Revelation
1-5, 96; Tkacz, Listy do siedmiu Kosciotow, 225-228.

68 Vanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, 131-132, przyp. 40.

69 Analize calego obrazu z Ap 1,9-20 znajdzie czytelnik w: KoteckKi, Jezus a Bog Izraela,
136-204. Tam tez mozna zapoznac sie z omdwieniem wszystkich mozliwych aluzji
starotestamentowych.

70 Augustine, Quaest. in Hept., 2.73 (CSEL 28/3/3, 141).
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Uwzgledniajac w tym miejscu pierwsze kryterium interpretacji ksiegi, moz-
na byloby zadac sobie pytanie, czy zgromadzenie liturgiczne bylo w stanie
odkry¢ to, co pokazaliSmy w naszej analizie. Pierwsi chrze$cijanie, w tym
pierwsi odbiorcy Apokalipsy, bardziej niz wspolczesni—jak to juz zaznaczy-
liSmy - znali Stary Testament z jego historycznymi odniesieniami i potrafili
interpretowac te teksty, odnoszac je do Jezusa Chrystusa. By¢ moze jednak
role interpretatora odgrywal sam lektor, ktéry mdgl interweniowac ze
swoim wyjasnieniem w miejscach rodzacych watpliwo$ci. Z praktycznego
punktu widzenia wspoélczesny czytelnik, réwniez ten, ktéry nie korzysta
z oryginalnych tekstéw biblijnych, powinien siegna¢ do tych wydan Pisma
Swietego, ktére na marginaliach maja odnosniki biblijne, np. Biblia Jero-
zolimska czy Biblia Paulistowska’!. Teksty na marginaliach moga o$wieci¢
nas w interpretacji czytanego ustepu, w naszym przypadku z Apokalipsy
(ta sama zasada dotyczy wszystkich tekstow biblijnych). W ten sposéb
czytelnik moze dokona¢ skrutacji stowa, ktorej glownym zalozeniem sa
dwie zasady: 1) jednos$c calej Biblii; oraz 2) ,jeden tekst biblijny powinien
by¢ wyjasniony przez inny”. W ten spos6b mozna zasmakowac¢ w egzegezie,
nazywanej w religijnosci zydowskiej deraszowa (od hebrajskiego slowa
deras, ,szukac”, ,indagowac”, ,badac”, ,,skrutowac”), ktéra — postugujac sie
roznymi technikami-miala za zadanie interpretowac i aktualizowac teksty
biblijne. W kolejnych rozdzialach naszego opracowania, w ttumaczeniach
tekstu Apokalipsy, czytelnik odnajdzie takze odno$niki do tekstéw biblij-
nych (sa one podane w nawiasach klamrowych, bezposrednio w tekscie,
w ten sposob, aby czytelnik, czytajac ksiege, zatrzymatl sie w ,chlonieciu”
kolejnych jej elementéw). Apokalipsa, jak chyba zZadna inna ksiega Biblii,
zaprasza czytelnika do egzegezy, ktéra dzisiaj nazywa sie ,egzegeza kano-
niczng”, a ktdra Kieruje sie zasada: ,Pismo Swiete stanowi jedng calos¢”.

3. Gatunek literacki Apokalipsy

Kolejnym kryterium, ktére powinno zosta¢ uwzglednione przy interpre-
tacji Apokalipsy, jest jej gatunek literacki. Przy omawianiu przez bada-
czy gatunku literackiego tej ksiegi padaja zasadniczo trzy propozycje: list,

"1 Biblia Jerozolimska; Pismo Swiete Starego i Nowego Testamentu. Najnowszy przeklad
z jezykow oryginalnych z komentarzem.
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ksiega prorocka lub apokalipsa’?. Ramy calej ksiegi w Ap 1,4-8 oraz 22,21
przypominaja forme listu. W Ap 2-3 sa zawarte listy do siedmiu wspolnot
Azji Mniejszej. Nalezy jednak pamieta¢ — co zauwazyliSmy uprzednio —
ze Ap 1,4-8 moze byc¢ potraktowana jako dialog liturgiczny poczatkowy,
podobnie jak caly epilog w 22,6-21 jako dialog liturgiczny koncowy. Sam
autor okresla swoje dzielo jako apokalipsis (,objawienie”; 1,1). Nazywa je
jednak takze ,ksiega prorocka” lub ,proroctwem?”,ito az piec¢ razy (por. 1,3;
22,7.10.18.19). Uzycie terminu ,apokalipsa” w 1,1 oraz ,,proroctwo” w 1,3
sugeruje, ze dla autora terminy te sa wymienne. Apokalipsa jest interpreto-
wana w znaczeniu proroctwa, nie w waskim sensie przewidywania przy-
szlosci (nota bene jest to niewlasciwe zrozumienie proroctwa biblijnego,
ktérego jedynie jedna z czesci sktadowych moglo by¢ przewidywanie przy-
szlosci), ale w szerszym sensie objawienia danego od Boga, dotyczacego
przesziosci, terazniejszosci i przyszlych wydarzen widzianych w Swietle
Jego stowa. Apokalipsa $w. Jana jest pierwsza starozytng kompozycja okre-
Slana jako apokalipsis. W kontekscie Ap 1,1 nalezy jednak stwierdzic, ze
termin ten jest nie tyle okresleniem gatunku literackiego, co opisem tresci
dziela. Wielu badaczy argumentuje za prorockim charakterem Apokalipsy
$w. Jana, uznajac ja za prorocka apokalipse’s. Dzisiaj wiekszo$¢ uczonych
przyjmuje, ze Apokalipsa przynalezy do apokaliptyki, ktdry to termin zostal
przyjety na okreslenie szeregu pism zydowskich (arcydzietem wsrod nich
jest na pewno biblijna Ksiega Daniela) i wczesnochrzes$cijanskich (tu miano
arcydziela nalezy do Apokalipsy $w. Jana), ktére w jakim$ stopniu — nie
przesadzajac o chronologii ich powstawania — posiadaja wiele elementdow,
ktére znajduja sie takze w Apokalipsie $w. Jana’4. Stusznie zauwaza Ignacio
Rojas Gdlvez, ze:

chrzes$cijanie II wieku byli pierwszymi, ktérzy zauwazyli znaczne po-
dobienstwa pomiedzy Apokalipsa $w. Jana a poprzedzajaca ja pewna
cze$cia literatury zydowskiej, ktorej poczatki siegaja péznego juda-

72 Omoéwienie tych trzech propozycji zob. Aune, Revelation 1-5, LXX-XC. Rozwiniecie tego
tematu znajdzie czytelnik takze w Aune, Apocalypticism, Prophecy and Magic, 39-65.

73 Na ten temat zob. Aune, Revelation 1-5, LXXXIX-XC; Michal Czajkowski (Ostatnie pro-
roctwo, 159-161) nazwal jeden z paragraféw poswieconych gatunkowi literackiemu
Apokalipsy ,,A jednak proroctwo”.

74 Poréwnanie pomiedzy Apokalipsa i innymi zydowskimi apokalipsami znajdzie czytel-
nik w: Aune, Apocalypticism, Prophecy and Magic, 150-174.
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izmu. Byly ewidentne podobienstwa dotyczace wspdlnego schematu
narracyjnego, kontekstu tajemniczego boskiego przestania i inne po-
dobienstwa. Dlatego tez uzywali pierwszego stowa chrzescijanskiego
tekstu ,apokalipsa” na okreslenie tej literatury zydowskiej”>.

Termin ,apokaliptyka” odnosi sie zatem dzisiaj do gatunku literackiego
i w tym sensie oznacza on szczegdlny rodzaj pisma, tj. apokalipse’®. Zauwa-
zenie odrebnosci pism apokaliptycznych w duzej mierze zawdzieczamy
publikacji Friedricha Liickego z 1832 roku’’. Bardzo trudno jest jednak
okresli¢ cechy charakterystyczne tego gatunku literackiego. Pytanie pod-
stawowe dotyczy liczby i waznosci elementdw, ktdre sa charakterystyczne
dla tego typu literatury.

Klaus Koch uwaza, ze apokaliptyke nalezy traktowac jako zbior lub kom-
pozycje gatunkow literackich, na ktdre skladaja sie rozne komponenty lub
podgatunki. Badajac szeS¢ dziel apokaliptycznych: Ksiege Daniela, Pierw-
szq Ksiege Henocha, Czwartq Ksiege Ezdrasza, Drugq Ksiege Barucha, Apo-
kalipse Abrahama, Apokalipse $w. Jana, wyrdznil sze$¢ charakterystycz-
nych cech literackich i osiem idei. Tymi cechami literackimi sa: 1) wizje,
ktore czesto zawieraja dialog miedzy czlowiekiem a istotg pozaziemska;
2) reakcja czlowieka na wizje, tj. duchowy wstrzas; 3) mowy napominajace,
ktore wizjoner kieruje do odbiorcéw; 4) pseudonimia (autor realny ukrywa
sie pod autorytetem jakiej$ wielkiej postaci z przesztos$ci, przypisujac swo-

75 Rojas Gélvez, Los simbolos del Apocalipsis, 47-48.

76 Szeroko na temat apokaliptyki pisze Marek Parchem (Wprowadzenie do apokaliptyki,
21-114), ktory podkresla, ze we wspolczesnych badaniach nalezy wyr6znié trzy okresle-
nia: apokaliptyka, eschatologia apokaliptyczna, apokaliptycyzm. Apokaliptyka odnosi
sie do gatunku literackiego, eschatologia apokaliptyczna to doktryna religijna, ktora
opiera sie na tresci i przestaniu apokalips, za$ przez apokaliptycyzm nalezy rozumie¢
spolecznod¢, ktéra tworzy system mysli zbudowany na perspektywie eschatologicznej
jako swojej ideologii. Niniejszym rozdziale korzystam z tego opracowania, jak i z: Mi-
chaels, Interpreting the Book of Revelation, 21-27; Medala, Wprowadzenie do literatury
miedzytestamentalnej, 123-205; Iwanski, ,,Klopotliwa Apokalipsa”, 23-28. Czytelnik, kto-
ry chce studiowac szczegétowo Apokalipse, powinien zaznajomic¢ sie z literaturg apoka-
liptyczng, zaréwno zydowska, jak i chrzedcijaniskg. Do wymienionych wyzej pozycji na
ten temat mozna jeszcze dodaé: Stachowiak, ,,Apokaliptyka i eschatologia u progu ery
chrzes$cijanskiej”, 57-68; Koch, The Rediscovery of Apocalyptic; Hanson, Old Testament
Apocalyptic; Rowland, The Open Heaven. A Study of Apocalyptic in Judaism and Early
Christianity; Collins, The Apocalyptic Imagination. An Introduction to the Jewish Matrix
of Christianity; Rubinkiewicz, ,Apokaliptyka u progu ery chrzescijanskiej”, 51-59; Je-
drzejewski, ,Apokaliptyka jako rodzaj literacki”, 29-35.

77 Liicke, Versuch einer vollstiindigen Einleitung.
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je dzielo np. Enochowi, Mojzeszowi, Izajaszowi, Ezdraszowi, Baruchowi);
5) obrazy czerpane z mitologii, ktore sa bogate w symbolike; 6) zlozony
charakter apokalips i dlugi okres ich powstawania. Typowymi za$ ideami
s3: 1) oczekiwanie na szybka zmiane ziemskiej rzeczywisto$ci w przyszlo-
$ci; 2) nadejscie kosmicznej katastrofy, stanowiacej znak eschatologicznego
konca; 3) periodyzacja historii zdeterminowanej juz od stworzenia; 4) wia-
ra w istnienie i dzialanie anioléw i demondw; 5) przyszle zbawienie, ktore
nawiazuje do rzeczywistosci rajskiej; 6) ustanowienie krolestwa Bozego na
ziemi; 7) posrednik, ktdry jest gwarancja ostatecznego zbawienia i ktéry
jest roznie nazywany, m.in. Mesjasz, Syn Czlowieczy, Wybraniec; 8) osta-
teczne polaczenie sfery ziemskiej i niebianskiej oraz chwalebna przemiana
struktur spotecznych’®.

Giancarlo Biguzzi, dokonujac syntezy badan nad literatura apokaliptycz-
ng, wymienia wspolne przestanki ideologiczne i literackie tych dziel. Do
pierwszych zalicza: 1) wizje dualistyczng historii - teraz Swiat jest zdomi-
nowany przez zlo i sprawiedliwi sa przesladowani, zwyciestwo koricowe
jednak bedzie nalezalo do Boga. Kontrapozycja miedzy dobrem a zlem jest
widoczna w historii i przynalezy do planu Boga; 2) napiecie eschatolo-
giczne — Bdg szybko wymierzy sprawiedliwo$¢ swoim wiernym, niszczac
sily z}a poprzez kataklizmy kosmiczne, dajac w ten sposob poczatek no-
wemu $wiatu; 3) oczekiwanie mesjanskie — zwyciestwo nad sitami zla, jak
i zalozenie krolestwa Bozego beda dzielem Mesjasza, ktdry jest ukazany
badz jako figura korporacyjna, badz jako figura indywidualna. Krdlestwo
mesjanskie czesto nie jest eschatologiczne, ale preeschatologiczne. Gléwna
charakterystyka literacka apokaliptyki obejmuje natomiast nastepujace
elementy: 1) pseudonimie lub raczej pseudoepigrafie, przez ktéra autor
realny podszywa sie pod jaka$ wazna postac z przeszto$ci, aby w ten sposéb
pozyska¢ dla swojego dziela ceche autorytatywnosci, ale takze wyrazié
swoja duchowa przynalezno$¢ do kregu duchowego czy intelektualnego
reprezentowanego przez takg posta¢; 2) antedatowanie dziel, przez ktore
autorzy prezentuja proroctwo jako relekture przeszlej historii az do ich
czasOw (w tym celu dziela sg czesto przedstawiane jako odnalezione po
dlugim okresie ukrycia lub zamkniecia, aby w ten sposob ukazac je jako
przeznaczone dla przyszlych pokolen); 3) proroctwo ex eventu — proroctwo

78 Koch, The Rediscovery of Apocalyptic, 23-33.
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jest skonstruowane po jakim$ wydarzeniu, oparte na jego znajomosci);
4) angelologia i demonologia — silty dobra i zla sa uosabiane jako aniotowie
i demony albo tez poprzez symbolike teriomorficzng (zwierzeca); 5) wizje
isny - objawienia i przestania sg przekazywane za pomoca snow, wizji lub
podroézy niebianskich, aby w ten sposéb podkreslic¢ ich boskie pochodzenie;
6) wszechobecna symbolika’.

Po kongresie w Uppsali (1979) w badaniach nad apokaliptyka przyjeta
sie tendencja, aby nie dazy¢ do $cistej jej definicji, ile raczej do opisu
spotecznosci, w ktdrej ta literatura powstala, jak i pradéw religijnych, ktore
sqa wyrazone w tych specyficznych formach literackich. W tym samym roku
cztonkowie zespotu Apocalypse Group of the Society of Biblical Literature’s
Genre Project, kierowanej przez Johna ]. Collinsa, zaproponowali wla-
sna definicje apokalipsy, oparta na przebadanych tekstach pochodzacych
z okresu od 250 r. przed Chr. do 250 r. po Chr. Brzmiala ona:

Apokalipsa jest gatunkiem literatury objawieniowej, posiadajacym
ramy narracyjne, gdzie ludzkiemu odbiorcy przekazywane jest ob-
jawienie za posrednictwem jakiego$ nadprzyrodzonego bytu, ktéry
odslania przed nim transcendentna rzeczywisto$¢, ktéra jest zaréwno
czasowa (w takiej mierze, w jakiej dotyczy eschatologicznego zbawie-
nia), jak i przestrzenna (tak dalece, jak opisuje inny, nadprzyrodzony
$wiat)®0.

W 1984 r. Adela Yarbro Collins wzbogacila te definicje przez sprecyzowa-
nie funkcji apokalipsy, ktora jest: ,interpretowanie terazniejszosci w per-
spektywie nadprzyrodzonego $wiata oraz przysztych wydarzen, a takze
wplywanie na zrozumienie i postawe audytorium przy uzyciu (przez od-
wolywanie si¢ do) boskiego autorytetu”®!. Te dwie definicje usituja pokazaé
wspolny rdzen wszystkich apokalips.

Inng propozycja jest ta opisana przez D.E. Aune’a, ktéry wskazuje na
forme, tres$¢ oraz funkcje apokalipsy. Co do formy, autor uwaza, Ze jest ona
proza narracyjna wyrazong w pierwszej osobie, z epizodyczna struktura,
skladajaca sie z objawieniowych wizji, czesto przekazanych autorowi przez

79 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 48.

80 Collins, ,Introduction”, 9. Thumaczenie za: Iwanski, »Klopotliwa Apokalipsa”, 27. Rezul-
taty badan tego zespotu zostaly zebrane w: Collins, Apocalypse. The Morphology.

81 Yarbro Collins, ,Introduction”, 1. Thumaczenie za: Iwanski, »Klopotliwa Apokalipsa”, 28.
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nadprzyrodzonego objawiciela, tak skonstruowana, ze centralny przekaz
objawieniowy staje sie literackim szczytem, obramowanym przez narra-
cje o okolicznosciach towarzyszacych objawieniowemu doswiadczeniu.
Trescig apokalipsy jest wplyw transcendentnej perspektywy — zazwyczaj
eschatologicznej—naludzkie dos§wiadczenia oraz warto$ci. Autor wskazuje
na trzy funkcje apokalips: 1) legitymizacja transcendentnej autoryzacji
przestania; 2) posredniczenie nowej aktualizacji pierwotnego doswiadcze-
nia objawieniowego poprzez rdéznego rodzaju literackie plany, struktu-
ry, obrazy - ich zadaniem jest ukrycie przestania, ktére tekst zamierza
objawic¢; 3) zachecenie odbiorcy do zmiany mys$lenia i postepowania na
podstawie przestania pochodzacego z transcendentnego $wiata®?.

Jeszcze inng proba ustalenia wspélnych elementéw apokaliptyki jest
propozycja Stanistawa Medali, ktéry na podstawie Ap 1,1 wyrdznil cztery
wspdlne elementy: 1) Objawienie Boze; 2) przekazanie tego Objawienia
przez posrednika, czesto — jak w przypadku naszej ksiegi — przez aniola;
3) przedmiotem objawienia jest przysztos¢, w ktdrej oczekuje sie zbawie-
nia; 4) sprawy objawione maja nastapi¢ w niedlugim czasie. Autor ponadto
zauwaza, ze apokalipsa: ,0znacza wiele dziet zydowskich lub chrzescijan-
skich, ktore nie okreslaja sie jako objawienie i nie méwia o objawieniach,
opisuja natomiast przestrzenie niebieskie i podrdze po drugim $wiecie,
gdyz ich gléwnym zainteresowaniem jest zbawienie w innym $wiecie”®3.

Czytelnik ostatniej ksiegi Nowego Testamentu wiekszo$¢ z oméwionych
wyzej elementéw moze odnalez¢é w tym utworze, co tylko potwierdza,
ze Apokalipsa nalezy do apokaliptyki. Trzeba jednak pamietac, ze bar-
dzo trudno jest udowodni¢ teze, ze ksiega ta jest czysta ,apokaliptyka”.
Znajdziemy bowiem w niej wiele elementéw, zaréwno literackich (np.
formula ,, Tak mowi” tade legei, w 2,1.8.12.18; 3,1.7.14, ktéra przypomina
poczatek wielu wyroczni prorockich z hebrajska formula koh amar), jak
i teologicznych (teizm, przemiana obecnego $wiata, przestanie dotyczy
Jtu” i ,teraz”)®, wspolnych z profetyzmem. Ma racje J. Ramsey Michaels,
ktoéry podkresla: ,,Wielu teoretykdw literatury sugerowalo, ze dobre i wiel-
kie dziela literackie, nie przynaleza do pojedynczego gatunku”, dlatego:

82 Aune, Revelation 1-5, LXXXIL; Aune, Apocalypticism, Prophecy and Magic, 62-64.
83 Medala, Wprowadzenie do literatury miedzytestamentalnej, 127-128.
84 Ppor. Czajkowski, ,Ostatnie proroctwo”, 159-160.
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»W skrocie, nalezy by¢ przygotowanym na réznorodno$¢ w usilowaniu
odczytania i interpretacji ksiegi Apokalipsy”®>. Obecno$¢ w Apokalipsie
roznych gatunkow by¢ moze Swiadczy — jak podkresla to G. Biguzzi —
o skomplikowanej sytuacji, w ktdrej znalazl sie autor ksiegi. Wybral on
i apokaliptyke, i proroctwo by¢ moze dlatego, ze — jak podkres$la U. Vanni:

Apokaliptyka pomaga nam zinterpretowac historie i zrozumiec¢ naj-
glebiej nasz czas w jego dialektycznym rozwoju miedzy dobrem
i zlem; proroctwo przygotowuje nas, zmusza do dzialania i czyni od-
powiedzialnymi w dziele aktualizowania Slowa z umystem otwartym
na nowos$¢ Boga®.

Nie ma tez watpliwosci co do obecnosci w Apokalipsie — oprécz elemen-
tow apokaliptycznych i prorockich — takze komponentéw epistolarnych,
ktoére pozwalaly wymieni¢ konkretnie tego, ktory pisze, i tych, ktérzy beda
czytali, co by¢ moze bylo potrzebne Janowi z Patmos, aby spersonalizowac
swoje dzielo i wskazac na tych, ktérych on sam nosit w swoim sercu
(odbiorcow)?”.

4. Symbol - narzedzie komunikacji

W porédwnaniu z innymi tekstami apokaliptycznymi w Apokalipsie $w. Ja-
na mamy do czynienia z niezwyk}a koncentracja tresci symbolicznych®8,
Ignacio Rojas Galvez okresla symbol jako ,,$Srodek (narzedzie) komunikacji
apokaliptycznej”®. Gregory K. Beale podkresla symboliczng nature Apoka-
lipsy. Powinna by¢ ona zauwazona od samego poczatku ksiegi, ktora jest
przez Jezusa esemanen za posrednictwem aniota Janowi (1,1b). Wedlug eg-
zegety czasownik seémaino (od niego pochodzi orzeczenie w formie aorystu
esemanen) oznacza: ,komunikowac przez symbole”®’. Za Andrzejem Kiejza
mozna przyjac nastepujaca definicje symbolu: ,,Symbol to znak komunika-

85 Michaels, Interpreting the Book of Revelation, 31-33.
86 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 34.

87 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 46.

88 Bauckham, La teologia dell’Apocalisse, 23.

89 Rojas Galvez, Los simbolos del Apocalipsis, 103.

90 Zob. Beale, The Book of Revelation, 50-52.
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cji, ktory przenosi intelekt odbiorcy z poziomu materialnego i dostownego
na poziom abstrakcyjny i transcendentny”®!. Janusz Slawinski zauwaza:

Symbol to pojedynczy motyw lub zespdél motywow wystepujacy
w dziele, ktdry jest znakiem tresci gleboko ukrytych i niejasnych,
majacy za zadanie kierowaé ku nim mysl czytelnika. Odbidr symbolu
wymaga dwustopniowej interpretacji semantycznej: zlokalizowania
okreslonej calosci (postaci, przedmiotu, sytuacji, zdarzenia, fabuly)
w obrebie §wiata przedstawionego utworu i rozpoznania w owej
calosci wykladnika znaczen zaszyfrowanych®Z.

Innymi slowy istnieje zawsze dyskurs rzeczywisty, kiedy rézne jego ele-
menty posiadaja konkretne znaczenie wewnatrz systemu lingwistycznego,
ktérego uzywa autor. Jezeli jednak ta tozsamo$¢ znaczeniowa nie jest prze-
strzegana, nastepuje wewnatrz tego samego systemu lingwistycznego pew-
ne przeniesienie czy znaczaca zmiana, ktéra powoduje, ze dyskurs staje
sie symboliczny®. Symbol jest znakiem umownym, ktéry przywotuje inng
rzeczywisto$c¢. Jest on szczegdlnie pomocny w przypadku rzeczywistosci
transcendentnej. Odszyfrowa¢ symbol to znaczy zlaczy¢ w jedna catosé
to wszystko, co odpowiada materialnemu znakowi, aby rozpoznac catosé¢
znaczenia (stowo ,,symbol” pochodzi od czasownika greckiego syn-ballein,
»zlaczyc¢”, ,polozy¢ razem”). Stusznie zauwaza I. Rojas Galvez:

Apokalipsa jest ksiega spisana, oparta na symbolach; przed naszymi
oczami zostaje ukazana jedna czesSc calosci przestania, ale powinni-
$my zaangazowac sie w fascynujace zadanie odszyfrowania czesci
brakujacej. Musimy zlaczy¢ obraz i znaczenie, aby zanurzyc¢ sie w gle-
bokim sensie przestania®.

Nie ma chyba badacza, ktory nie twierdzitby, ze dla wlasciwej interpreta-
cji Apokalipsy nalezy zinterpretowac jej symbole. W calej ksiedze mozna az

91 Kiejza, ,Charakter obecnosci Chrystusa w Kosciele wedlug Ap 1,12-20”. Za jedno z naj-
lepszych opracowan tematu symboliki Apokalipsy na rynku polskim uwazamy jeden
z rozdzialéw (,Symbolika Apokalipsy §w. Jana”) w monografii M. Karczewskiego Rein-
terpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana, 50-70.

92 Slawinski, ,Symbol”, 501.

93 Por. Vanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, 32-33.

94 Rojas Galvez, Los simbolos del Apocalipsis, 104.
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71 razy spotkac partykule os ,jakby”, ktora z jednej strony stanowi wspdlng
ceche opiséw wizji apokaliptycznych, z drugiej moze byc¢ postrzegana jako
Swiadectwo trudnosci, na jakie napotykal autor Apokalipsy, aby precy-
zyjnie przekazac tre$¢, ktora przekracza mozliwosci zwyczajnego jezyka
(szczegolnie jesli chodzi o $wiat transcendentny)®®.

Wielu badaczy dostrzega trudnosci w precyzyjnym odszyfrowaniu je-
zyka Apokalipsy. Gregory K. Beale uwaza, ze nalezy uwzglednic cztery
poziomy komunikacji obrazéw Apokalipsy: 1) lingwistyczny, ktéry jest
skomponowany jako zapis tekstu samego w sobie do czytania lub stucha-
nia; 2) wizjonerski, sktadajgcy sie na aktualne do§wiadczenie wizjonerskie
Jana; 3) odsytajacy, ktory polega na historycznej identyfikacji przedmiotéw
widzianych w wizji; 4) symboliczny, skladajacy sie z tego, co symbole
w wizji implikuja do historycznych odnos$nikéw. Jednym z przykiladoéw,
ktory omawia egzegeta, jest wizja z Ap 13,1-10. Notuje sie w niej poziom
lingwistyczny (jest ona zapisem tekstu dla czytelnikow czy stuchaczy).
Na poziom wizjonerski sklada sie Janowe doswiadczenie widzenia Bestii
z morza. Na poziomie odsylajacym obraz Bestii z morza odpowiada osobie
lub grupom o0sdb, ktére ukazuja sie w historii. Bestia jednak nie jest tylko
jakims$ fotograficznym odzwierciedleniem historycznej sity, ale symbolem
ze specyficznym znaczeniem: ludzka sila przeciwstawiajaca sie Bogu jest
demoniczna, przesladuje lud Bozy, bluzni etc. Symbol Bestii, jego uzycie
w Starym Testamencie i inne obrazy zlaczone z Bestiag, wzmacniaja zna-
czenie symbolu®S.

Powstaje jednak pytanie, co nalezy uwzgledni¢, aby prawidlowo zin-
terpretowac symbol. Mozna podac¢ kilka zasad, ale trudno jest sprecyzo-
wac ich hierarchie w interpretacji symbolu. Na pewno nalezy uwzglednic¢
budowe symboli Apokalipsy. Bardzo czesto nie spotykamy w Apokalipsie
pojedynczych symboli, ale pewng ich kumulacje w jednym obrazie. Mozna
moéwi¢ o symbolicznej kolumnie. Czesto sa one zbudowane na zasadzie
kontrastu. Bardzo wazne w interpretacji symboli jest zwrdcenie uwagi
na ich budowe. Moga one mie¢ strukture ciagla, tzn. taka, ktéra sprzyja
figuratywnemu odwzorowaniu obrazu, lub tez przerwana, tzn. taka, ktéra

95 Por. Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana, 53.
96 Beale, The Book of Revelation, 52-53. Nie wszyscy badacze uznaja wizjonerski i symbo-
liczny poziom komunikacji.
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nie pozwala nam sobie nawet wyobrazi¢ obrazu, dlatego kazdy symbol,
ktory sie na niego sklada, musi by¢ interpretowany oddzielnie i dopiero ta
mozaika interpretacji, ztozona razem, daje jakie§ sensowne wytlumaczenie
obrazu®’. Sledzac interpretacje Apokalipsy z perspektywy — wspomnianej
juz wcezesniej — historii oddzialywania tekstu (niem. Wirkungsgeschichte),
mozna zauwazyc, ze wielu artystow nie uwzglednia w swoich dzielach
wspomnianej struktury symbolu, odtwarzajac doslownie poszczeg6lne tek-
sty, czego przykladem moga by¢ wspaniate drzeworyty do Apokalipsy au-
torstwa Alberta Diirera. Dziela sztuki staja sie w ten sposéb tylko ilustracja-
mi, a nie interpretacjami tekstu.

Przy analizie symboliki Apokalipsy nalezy uwzgledni¢ skomplikowany
i niekiedy trudny do odtworzenia proces powstawania symbolu. Stlusznie
zauwaza M. Karczewski:

Badanie pokladow redakcyjnych tekstu Ap ujawnilo, ze niektore istot-
ne dla tej ksiegi motywy literackie o znaczeniu symbolicznym, za-
nim osiggnely ostatnie stadium kompozycji, zostaly poddane wielu
przerobkom. Droga od tresci zupelnie zewnetrznej dla srodowiska
biblijnego do Ap prowadzila nierzadko przez proces transformacji po-
zabiblijnej tre$ci mitycznej w szeroko pojetej kulturze judaistycznej,
az do ostatecznie chrzescijanskiego jej zdefiniowania®.

Przykladem moze by¢ symbol Smoka z Ap 12, gdzie tresci mitologiczne
(kananejski mit o walce Baala z Yamem czy Motem, babiloniski mit o walce
Marduka z Tiamat), ktére ulegly juz transformacji w Starym Testamencie
(pod imieniem Smoka kryja sie historyczni nieprzyjaciele Boga i Jego lu-
du, np. Egipt i jego faraonowie czy Nabuchodonozor), uzyskuja definicje
chrzescijaniska: symbol wrogosci wobec Ko$ciola nieustannie komunikuja-
cego (gloszacego) Chrystusa®. Niektérzy badacze zajmowali sie zwigzkiem
symboliki Apokalipsy z mitem, bedgcym jednak wedlug nich zjawiskiem
szerszym niz symbol. Nalezy jednak zauwazyc, ze:

97 Na taka podwdjna strukture symboli Apokalipsy zwraca uwage U. Vanni (I’Apocalisse.
Ermeneutica, 55-58).

98 Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana, 51.

99 Ppor. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 59-60.
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Mit nie jest w tym wypadku rozumiany jako opowiadanie nierzeczy-
wiste, niehistoryczne, ale opowiadanie, przy pomocy ktérego autorzy
staraja sie przyblizy¢ prawdy, ktérych nie mozna przekaza¢ droga
prostej komunikacji stownej, ktére nie dadza sie opisac¢ jezykiem
realistycznym. Narodziny i $mier¢, los i przeznaczenie czlowieka,
jego uzaleznienie od sil natury, poczatek i koniec wszechswiata - to
sprawy domagajace sie jezyka mitycznego. Takim jezykiem postuguje
sie Apokalipsa'®.

W Apokalipsie notuje sie takze ,metamorfoze symboli”: czesto konfigura-
cja symbolu nie jest rzeczg stalg, ale ulega pewnej transformacji, dotyczacej
jakiego$ wybranego elementu lub calosci, np. Wielka Nierzadnica z Ap 17
staje sie miastem Babilonig!®* w Ap 18; Malzonka Baranka w 21,9 staje sie
miastem Jeruzalem w nastepnym fragmenciel??. Te transformacje wcale
nie musza $wiadczy¢ o tym, ze autor Apokalipsy wykorzystal przy tworze-
niu obrazow wielorakie Zrédla. Te rézne obrazy po prostu tworza jedna ca-
lo$¢. Bardzo czesto w tej ksiedze mozna zauwazy¢ intencjonalne polaczenie
rozwoju narracji i dodawanie nowych tresci, powigzanych z jaka$ figura
symbolicznag, ktdrej tozsamosc¢ nie jest do konca wyjasniona, tworzac w ten
sposob przestrzen ponadczasowa czy uniwersalng!'%3. Ma racje G. Biguzzi,
kiedy podkresla, ze nalezy by¢ bardzo ostroznym w przekazywaniu symbo-
li Apokalipsy w terminach historycznych; to dotyczy nie tylko eschatologii,
ktorej precyzyjnych koordynat nie znatl ani autor ksiegi, ani nie znamy my
(np. batalia Chrystusa jezdzZca, pierwsze zmartwychwstanie, tysiacletnie
krolestwo, Jeruzalem Nowe), ale takze symboli protologii, o ktorej autor byt
bardziej poinformowany od nas, a jednak przedstawia ja za pomoca narra-
cji, uzywajgc terminéw fantastycznych czy mitologicznych (Niewiasta z Ap
12 ijej por6d Mesjasza, walka na niebie, ucieczka Niewiasty na pustynie)'%4,
Cale przestanie Apokalipsy jest ponadczasowe i bledem jest zacie$nianie
jego sensu jedynie do czas6w Cesarstwa Rzymskiego tamtej epoki czy
w ogo6le do konkretnych wydarzen i postaci historycznych. Apokalipsa jest

100 Gadecki, Wstep do pism Janowych, 138.

101 1 epiej mowi¢ o Babilonii, a nie — jak czyni to wiekszo$¢ autoréw — o Babilonie, gdyz
uzyty obraz wymaga rodzaju zenskiego.

102 Bjguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 42.

103 por, Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana, 52.

104 Bjguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 43.
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bowiem aktualna we wszystkich czasach. By¢ moze, aby unikna¢ takiego
zacie$niania, ktére dominuje w historycyzmie, autor Apokalipsy stosuje tak
wiele symboli.

Czytajac Apokalipse nalezy zauwazy¢, ze wiele symboli nie jest tak
naprawde symbolami, co raczej transfiguracja, dzieki ktérej Jan z Pat-
mos wzmacnia charakterystyke réznych postaci. ,Baranek nie symbolizuje
Chrystusa, ale jest Chrystusem”1%°,

Nalezy uwzgledni¢ Zrodia symboliki Apokalipsy. Gregory K. Beale wska-
zujac na trzy gtéwne: Stary Testament (co do tego Zrddla panuje konsensus
wsérdd naukowcdow), judaizm oraz Nowy Testament (szczegdlnie Pisma
Janowe oraz Pisma $w. Pawtla), zauwaza, ze nalezy uwzglednic¢ takze $wiat
grecko-rzymski, aby poszerzyc¢ spojrzenie na wiele obrazéw Apokalipsy*°6.
Czesto dzieje sie tak w Apokalipsie, ze nie jest mozliwe wyodrebnienie
dla jednego obrazu jednego zrédla. Raz moze nim byc¢ kultura hellenska,
innym razem szeroko pojeta kultura semicka ze Starym Testamentem oraz
pozabiblijng apokaliptyka zydowska, innym za$§ razem Nowy Testament
z pismami Janowymi na czele, jeszcze innym razem zrodla nalezy szukac
w kilku tradycjach jednoczes$nie (np. obraz Smoka z Ap 12). Powinno sie
jednak pamietaé, ze sa obrazy w Apokalipsie, ktére stworzyl sam autor
(takim symbolem jest Bestia wychodzgca z ziemi w Ap 13,11nn). Nie moz-
na zapomnie¢, ze symboliczny jezyk tej ksiegi moze mieé¢ takze zwigzek
z przezyciami mistycznymi wizjonera z Patmos!?’. Nalezy pamietaé, ze
wiekszo$¢ symboli Apokalipsy pozostaje bardzo $cisle zlaczona z tradycja-
mireligijnymi. Kazda grupa religijna ma swoj Swiat symboli i aby wlasciwie
odczyta¢ symbol, nie mozna straci¢ z horyzontu owego zwiazku ze zZro-
dlem!%, W przeciwnym bowiem razie w interpretacji mozna zej$¢ na ma-
nowce. Wspdlczesny czlowiek zyje w kontekscie kryzysu wielkich tradycji,
co powoduje, ze w interpretacji symboli moze ulec pokusie subiektywnych
odczu¢ (,co$ mi sie wydaje”; ,odczuwam to w ten sposéb”, ,mam takie
skojarzenia”) i w ten sposob calkowicie odej$¢ od oryginalnego znaczenia

105 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 42.

106 Beale, The Book of Revelation, 58. Na temat wplywow greckich w Apokalipsie zob.
Wojciechowski, ,, Wptywy greckie w Apokalipsie §w. Jana”, 115-124.

107 Na ten temat zob. Vanni, »Linguaggio, simboli”, 5-28,473-501. Nalezy zauwazy¢, ze wiel-
cy mistycy, aby opisa¢ swoje przezycia bardzo czesto korzystali z obrazéw biblijnych.

108 Rojas Gélvez, Los simbolos del Apocalipsis, 168.
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danego symbolu, dlatego tez czytelnik powinien korzystac¢ z komentarzy do
Apokalipsy, aby wlasciwie zrozumie¢ nagromadzone w niej symbole. Jest
ona ksiega, ktéra zaprasza do powrotu do Zrédel.

W koncu trzeba spojrzec¢ na sposob komunikacji tre$ci symbolicznych
w Apokalipsie. Na podstawie tresci ksiegi nie da sie zaprzeczy¢ uwadze
M. Karczewskiego:

[...] autor Ap intencjonalnie stymuluje stluchacza czy czytelnika do
podjecia wysilku szczegdlnej koncentracji w niektérych, wybranych
przez siebie momentach narracji. Zaprasza go do wspotuczestnictwa
w spotkaniu z niezwyklg trescig Ap. Dotyczy to takze symboliki Ap?°.

Przykladami takiego stanu rzeczy sa chociazby dwa teksty z Ap 13, ktére
koncza dwie wizje (juz je przywolywaliSmy). Jeden z nich to 13,9, ktéry
jest umiejscowiony na koncu wizji Bestii wychodzacej z morza (13,1-9):
»Jesli kto ma ucho, niechaj postyszy. Jesli kto do niewoli jest przeznaczony,
idzie do niewoli, jesli kto na zabicie mieczem, musi by¢ mieczem zabity. Tu
sie okazuje wytrwalos$¢ i wiara Swietych”. Drugi za$ tekst to wiersz 13,18,
konczacy wizje Bestii wychodzacej z ziemi: ,, Tu jest potrzebna madrosc¢. Kto
ma rozum, niech liczbe Bestii policzy: liczba ta bowiem czlowieka. A liczba
jego: szeSCset szeSc¢dziesigt sze$¢”. Jeden i drugi tekst przerywa ni¢ narra-
cyjna. Mozna je potraktowac jako zaproszenie skierowane do wspdlnoty,
aby ta zastanowila sie nad konsekwencjami, jakie plyna z obydwu wizji
dla niej same;j*'°.

Wiele symboli tej ksiegi posiada bardzo silne zabarwienie kontrastujace,
wywolujace przeciwne reakcje odbiorcéw, np. w Ap 12 zestawienie obok
siebie znaku Niewiasty i Smoka moze budzi¢ przeciwstawne reakcje odrzu-
cenia i obawy wobec Smoka oraz wspoétczucia i poparcia dla Niewiasty!!!.

Innym problemem jest klasyfikacja symboli ksiegi Apokalipsy. Chyba
najbardziej klarowna propozycje przedstawit U. Vanni. Wyrdznia on naste-
pujace rodzaje symboli: kosmiczne, kataklizmy kosmiczne, antropologicz-
ne, teriomorficzne, chromatyczne i numeryczne!'?. Pewnej modyfikacji
tego podzialu dokonal M. Karczewski, ktdry polaczyt w jedng calos¢ dwie

109 Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana, 52.

110 Na ten temat zob. KotecKi, ,,«Tu jest potrzebna madrosé» (Ap 13,18)”, 254-257.
111 por, Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana, 53.

112 yanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, 34-55.
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pierwsze kategorie i zaproponowat nastepujace typy symboli: kosmiczny
(to wszystkie obrazy, ktore dotycza roznych sektorow stworzonego Swiata:
niebo, ziemia, stonice, ksiezyc, gwiazdy; kataklizmy kosmiczne: stonce, kto-
re traci swdj blask; ksiezyc, ktory staje sie krwia; gwiazdy, ktore spadaja
z nieba), antropologiczny (to wszystko, co dotyczy czlowieka i jego Swiata:
jego wyglad, ubidr, postawy, zachowanie, Srodowisko, sytuacje zyciowe
etc.), teriomorficzny - dotyczacych symboliki opisanej za pomoca obrazéw
zwierzat (smok, szarancza, bestie, lew, baranek), kolor6w (mozna w Apo-
kalipsie wyrdznic¢ pie¢ koloréw gléwnych: bialy, zloty, ognisto-szkarlatny,
trupioblady i czarny) oraz liczb (liczy 3; 3,5; 4; 7; 10; 12; 24; 666; 42;
1260; 144 000)!13. Omdwienia poszczegolnych rodzajow symboli dokonamy
w trakcie naszego komentowania Apokalipsy. W tym miejscu odsylam
czytelnika do monografii M. Karczewskiego!*.

Giancarlo Biguzzi zauwazyl, ze symbole Apokalipsy nie sg rzucane tak
sobie (przypadkowe), nie sg arbitralne czy postawione w jakiejs anarchii,
ale ,maja zawsze sens i motywacje”'5, ich usytuowanie i konstrukcja jest
przemyslana. Nie zostaly jednak one zastosowane, aby ukry¢ przestanie tej
ksiegi przed przeciwnikami (wrogami, przesladowcami etc.), ale po to, aby
pobudzad, prowokowad, zatrzymac. Autor Apokalipsy w wielu miejscach
przedstawia przy uzyciu symboli swiat, ktéry wymyka sie czytelnikowi
spod kontroli jego logiki czy doswiadczenia. Niektore obrazy — jak to juz
zauwazyliSmy - przekraczaja mozliwosci naszej wyobrazni. Nie sa jed-
noznaczne. Dzieki temu ofiarowuja czytelnikowi mozliwo$¢ nieustannej
ich aktualizacji i tym samym aplikowania ich do sytuacji czy kontekstu,
w ktérym zyje kazdy czytelnik!!®. W tym sensie Apokalipsa jest ksiega
metahistoryczng, a jej symbole sg nieSmiertelne.

5. Wspdlnota zanurzona w swoim ,,tu” i ,,teraz”

Apokalipsa $w. Jana rodzi sie - jak juz zauwazyliSmy — w kontekscie litur-
gicznym. Jest dana wspdlnocie zebranej na coniedzielnym celebrowaniu

113 Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana, 59.

114 Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju w Apokalipsie sw. Jana, 59-70. Zob. takze
Gadecki, Wstep do pism Janowych, 150-158.

115 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 42.

116 por. Rojas Galvez, Los simbolos del Apocalipsis, 113.
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Zmartwychwstalego. Aby jeszcze lepiej zrozumie¢ przeslanie Apokalipsy
nalezy uwzglednic nie tylko Sitz im Leben liturgiczne, ale takze zZyciowe czy
egzystencjalne wspdlnoty!'’. Wspdlnota zebrana na liturgii nie jest bowiem
rzeczywistoscia abstrakcyjna, ale zyje w konkretnym ,,tu” i ,teraz”.

Na pewno bardzo uzyteczne jest przesledzenie uwarunkowan historycz-
nych i spotecznych zwigzanych z siedmioma wspdlnotami wymienionymi
w Apokalipsie, tj. Efezem, Smyrna, Pergamonem, Tiatyrg, Sardes, Filadelfia
i Laodycea. Tutaj czytelnik Apokalipsy moze siegna¢ do prac Williama
M. Ramsaya, Colina ]J. Hemera, Elzbiety Jastrzebowskiej, Romana Tkacza
czy Romana Bogacza!®. Analizujac poszczegdlne listy, zobaczymy blaski
i cienie historycznych wspdlnot chrze$cijanskich.

Na Sitz im Leben wspolnoty koscielnej mozna spojrze¢ jednak szerze;j.
Wiekszo$¢ badaczy przyjmuje, ze Apokalipsa w swoim ostatecznym ksztal-
cie powstala w ostatnich latach panowania cesarza Domicjana, okoto 95 r.
po Chr. Oczywiscie mozna znalez¢ w niej elementy, ktore wskazywalyby na
wecze$niejszg date (czasy Nerona)''®. Badacze do$¢ powszechnie wysuwali
teze, ze Apokalipsa jest ksiega pocieszenia dla chrzes$cijan zyjacych w trud-
nych czasach przesladowan. Dane historyczne nie potwierdzaja do kon-
ca tezy o powszechnych i systematycznych przesladowaniach chrzescijan
w I w. po Chr., co nie oznacza oczywiscie, ze nie moglo by¢ przesladowan
o charakterze lokalnym. Przesladowania za czaséw Nerona, opisane przez
Henryka Sienkiewicza w Quo vadis, wedlug wiedzy historycznej, nie wyszly
poza Rzym. O przesladowaniach za czaséw Domicjana takze nie wiadomo
zbyt duzo. Wielu badaczy laczy przesladowania z odmowa chrzes$cijan
udziatu w kulcie imperialnym za czas6w Domicjana'?°, Dane historyczne
wskazuja, ze taki poglad jest wielce przesadzony. Domicjan, o ktérym pisa-
no, ze kazal tytulowac sie jako ,,dominus et deus noster” (,pan i bog nasz”)
nie byl raczej pierwszym cesarzem zadajacym, aby rozpoznawano w nim
deus praesens. Wspomniane tytuly byly w uzyciu diugo przed cesarzem

117 Na ten temat zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 25-205.

118 7ob.: Ramsay, The Letters to the Seven Churches; Hemer, The Letters to the Seven
Churches; Jastrzebowska, Miasta Apokalipsy; Tkacz, Listy do siedmiu Kosciotow; Bogacz,
Chrystusowe wskazania.

119 Na temat datowania powstania Apokalipsy zob. Aune, Revelation 1-5, LVI-LXX; Wojcie-
chowski, Apokalipsa swietego Jana, 52-55.

120 Na temat kultu imperialnego i jego Ssladéw w Apokalipsie zob. Friesen, Imperial Cults;
Marzec, Apokalipsa sw. Jana wobec kultu imperialnego.
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Domicjanem!, Nie da sie jednak zaprzeczy¢, ze $wiat, ktéry prezentuje
Apokalipsa, jest jednak wrogi chrzescijanom. Swiadczg o tym przestanki
obecne w samym teks$cie Apokalipsy. W ksiedze mdwi sie o ucisku (gr. thlip-
sis) do$wiadczanym przez chrzescijan (1,9; 2,9.10; 7,14)'?2, Jak to wynika
z kontekstow uzycia rzeczownika thlipsis, stowo to wskazuje na cierpienie
czy trudno$ci, ktére pochodza od Srodowiska, w ktérym zyja chrzescijanie.
Oni idg ,,pod prad” temu $rodowisku, co powoduje wrogie reakcje z jego
strony. Dla niektérych autoréow ,ucisk” jest zwiazany z doSwiadczeniem
spowodowanym odmow3q uczestnictwa w kulcie imperialnym. Autor Apo-
kalipsy wspomina takze o pobycie Jana na wyspie Patmos (1,9). Kontekst tej
wypowiedzi wskazuje, ze byl to raczej karny pobyt, spowodowany glosze-
niem stowa Bozego (Dobrej Nowiny) i nie jest do korica wazne, jaki rodzaj
kary odbywal Jan na Patmos, czy byla to damnatio ad metala, deportatio in
insulam, relegatio in insulam, czy tez zostal skazany jako vagabondus lub
peregrinus'?3. Apokalipsa m6éwi takze o meczennikach. Na pewno zalicza
sie do nich Antypas z Pergamonu, okreslony jako ,,wierny swiadek” Jezusa
(2,13). O meczenstwie mowi sie takze w 6,9-10, gdzie znajduje sie pytanie
meczennikéw: ,Dokadze, Wladco Swiety i prawdziwy, nie bedziesz sadzil
i wymierzal za krew nasza kary tym, co mieszkaja na ziemi” (6,10), ktore
otrzymuje odpowiedz w 19,2, gdzie Bog jest wychwalany za to, ze ,,0sadzit
Wielka Nierzadnice, co znieprawiala nierzagdem swym ziemie i zazadal od
niej kary za krew swoich stug”. Prze§ladowcami chrze$cijan w Apokalipsie
sq: Smok, tj. Szatan (12,17b), Bestia wychodzaca z morza (12,7), Bestia
wychodzaca z ziemi (12,15), Wielka Nierzadnica — Babilonia — Wielkie
Miasto (17,6). Pierwsza Bestia reprezentuje potege polityczng, druga za$
propagande tej potegi. Za pomoca tych dwdch Bestii Szatan aktualizuje
Swoje pragnienie zajecia miejsca Boga. Adoracja pierwszej Bestii, jak juz
pisalem:

[...] w czasach Ap pozwala myslec o réznych praktykach kultu impe-
rialnego. Panistwu, ktdre pragnie by¢ adorowane, nie chodzi wylgcz-
nie o formalne praktyki kultu. Ono chce wptywaé w sposéb absolutny

121 70h. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 36-37.

122 W Ap 2,22 ,ucisk” jest widziany jako kara Boza.

123 Na temat wszystkich tych mozliwosci zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu litur-
gicznym, 49-52.
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na wszystkie wymiary zycia ludzkiego, by zajac¢ miejsce przynalezne
jedynie Bogu. [...]. Trzeba jednak pamieta¢, jak stusznie zauwaza Gi-
blin, Ze Imperium Rzymskie reprezentuje w wizji apokaliptycznej typ
jakiejkolwiek potegi deifikujacej siebie, ktora przeciwstawia sie Bogu
iJego ludowil'?4,

Apokalipsa, jak zadne inne dzielo Nowego Testamentu, reprezentuje
bardzo negatywny stosunek do wladzy Swieckiej, zwlaszcza Cesarstwa
Rzymskiego. Trzecig sila przeciwstawiajaca sie chrzescijanom jest kon-
sumpcyjny styl zycia, otwarty tylko na jego wymiar horyzontalny, ktéry
w Apokalipsie jest ukazany w symbolu Wielkiej Nierzadnicy'2°. W czasach
Apokalipsy pod tym obrazem krylo sie na pewno Imperium Rzymskie (nie
przez przypadek Wielka Nierzadnica jest przedstawiona jako miasto na
siedmiu wzgdrzach [17,9], ktore rzadzi krdlami ziemi [17,9], i nazywana
Babilonig, ktdra to nazwa, jako kryptonim Rzymu, wystepuje w zrdédlach
z konca I w.: 4 Ezd 3,1-2.28-31; 2 Ba 10,1-3; 1 P 5,13). Ksiega Apokalipsy jest
Swiadectwem narastajacego napiecia w relacjach chrzescijan do imperium
i tego wszystkiego, co ono ze sobg niesie. Chodzi tutaj o dwa §wiaty czy sys-
temy calkowicie heterogeniczne. Nawet jesli wedtug Swiadectw historycz-
nych wIw. po Chr. nie bylo masowych prze§ladowan chrzescijan, to nie jest
jednak wykluczone, ze chociaz ,Apokalipsa mogla przesladowania wyol-
brzymié i polaczy¢ represje faktyczne z oczekiwanymi”'?$, to jednak prze-
kazuje wspdlnocie przestanie o koniecznosci przyjecia heroicznej postawy
w konfrontacji ze wspomnianym wyzej systemem. Innymi slowy jest ona
zaproszeniem do meczenstwa'?’. Podsumowujac opracowanie na temat
historycznego ,,siedliska zyciowego” Kos$ciota w Apokalipsie, napisatem:

Koscidt Apokalipsy zyje w Swiecie, ktory autor okresla jako system
wykluczajacy Boga ze wszystkich dziedzin zycia. Stusznie zauwaza
Vanni: ,,Chrze$cijanin musi przede wszystkim by¢ swiadomy sity, jaka
przedstawia porzadek ziemski, ktéremu on sie przeciwstawia. Chrze-
$cijanin nie musi sie kry¢ z tym, co ma uczyni¢ z panstwem, ktére

124 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 81.

125 7oh. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 81-94.
126 Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 54.

127 Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 105.
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kaze sie uwielbia¢ (pierwsza «bestia» z Ap 13,1-10), z propaganda,
ktéra ja ozywia (druga «bestia» z Ap 13,11-17), z oSrodkami wla-
dzy («krdélowie ziemscy»). Wszystkie te sily o negatywnym znaczeniu
stwarzaja grozny, jednolity kontekst, ktory siega swymi korzeniami
wrecz szatanstwa i znajduje swoj ostatni wyraz w konsumpcyjnym
mies$cie Babilonii”. Temu porzadkowi ziemskiemu zostaje przeciwsta-
wiony porzadek Chrystusa, ktéory w Ap zostaje oddany przez obraz
Niewiasty-Oblubienicy. Ani panstwo, ktére chce odbierac boska czes¢,
ani system konsumpcyjny i zsekularyzowany nie moze by¢ Bogiem.
Porzadek Chrystusa stoi w opozycji nie tylko do calego ekonomiczno-
religijnego Swiata poganskiego, ale takze do tych wszystkich chrzesci-
jan, ktérzy poszli na kompromis (tzn. przyjeli postawe Nierzadnicy)
i stali sie w ten spos6b czescig tego systemu'?8,

6. Fundament teologiczny Apokalipsy: proklamacja
dotyczaca historii

Na tle przedstawionego Sitz im Leben mozna pokusi¢ sie o stwierdzenie,
ze Apokalipsa jest niczym innym jak ewangeliczng proklamacja dotyczaca
historii. Przestanie calej ksiegi jest jasne: Bog jest Panem historii. On wszedt}
w historie ludzka nieodwracalnie przez swojego Syna Jezusa Chrystusa,
w ktérym podarowal Swiatu zbawienie. Jezus jest przedstawiony w Apoka-
lipsie jako zwyciezcal?®. Zwyciestwo Chrystusa, ktére dokonatlo sie w Jego
misterium paschalnym jest definitywne, chociaz jego skutkéw do konca
jeszcze nie widac. Ono osiggnie swdj final w konicowej batalii Jezusa prze-
ciw sitom zla (19,11-20,5). Chrzescijanie zwyciezaja wspomniany wyzej
system tylko i wylacznie dzieki mocy, ktéra ptynie z paschalnego misterium
Jezusa (por. 7,14; 12,11). Nie przez przypadek dwie cze$ci Apokalipsy (o tym
bedziemy mowic za chwile) otwieraja dwie wizje: Ap 1,9-20 i Ap 4-5, ktore
przekazuja stuchaczom nic innego jak teologiczny fundament zrozumie-
nia rzeczywisto$ci, w ktérej zyja chrzescijanie. Zadna rzeczywisto$¢ nie
wyrywa sie spod panowania Boga i Baranka (Jezusa Zmartwychwstalego),
stad moze w Apokalipsie tak liczne - jak w zadnej innej ksiedze Nowego

128 Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 119.
129 Na ten temat zob. KoteckKi, ,Prawdziwi zwyciezcy”, 243-267.
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Testamentu — nagromadzenie czasownikow w formie strony biernej, ktora
mozemy zinterpretowac jako passivum theologicum lub divinum, tzn. taka
forme, w ktorej podmiotem czynnosci jest sam Bdg. Jest to szczegolnie za-
skakujacy w tych miejscach Apokalipsy, gdzie opisywane sg najrozniejsze
plagi, kataklizmy, pojawienie sie szatanskich istot (opowiemy o tym w dal-
szej czesci ksigzki). Nie mamy watpliwosci, ze dotykamy w Apokalipsie
tajemnicy Bozej Opatrzno$ci, ktdra jest nie tylko wiedzg Boga o przyszlych
losach $wiata i kazdego z nas, ale oznacza Jego moc, ktora kieruje Swiatem
ijemu przewodzi'*°. Cata Apokalipsa przeczy wspotczesnemu pojmowaniu
Swiata, o ktérym mowil papiez Benedykt XVI w pierwszej czesci Jezusa
z Nazaretu:

Dzisiaj Biblia jest bardzo czesto poddawana kryteriom tak zwanego
wspolczesnego obrazu $wiata, ktérego podstawowym dogmatem jest
twierdzenie, Ze BOg w ogodle nie moze dziata¢ w historii, zatem wszyst-
ko, co odnosi sie do Boga, nalezy lokowa¢ na obszarze podmiotu.
Wtedy Biblia nie méwi juz o Bogu, o Bogu zywym; wtedy moéwimy
juz tylko my sami i my decydujemy o tym, co Bég moze czynic i co my
czyni¢ chcemy lub powinnismy*3!,

Wspdlczesny spdr wokol Boga jest sporem o to, kim jest Bog. ,To zmaga-
nie sie z problemem obrazu Boga”!32. W Apokalipsie mozemy znalez¢ odpo-
wiedzZ na to pytanie, odpowiedz, ktora jest — wedlug nas — fundamentalnym
przestaniem tej ksiegi. Czytajac ja nalezy o tym przestaniu pamietac¢. Bog
w Apokalipsie to nie jest bdg deistow, ale Bog zywy, Bog wiary biblijnej,
Bog, ktéry niepokoi, moze wyprowadza z komfortu pozornej rownowagi
i stawia wymagania. Tylko uwzgledniajac wyzej wymieniona przestanke
teologiczng, ktéra w Apokalipsie staje si¢ jednocze$nie chrystologiczna (jest
to przyklad teocentryzmu chrystologicznego), mozna uniknac¢ w lekturze
tej ksiegi niebezpieczenstwa ,hermeneutyki zlaicyzowanej”, pozwalajacej
patrzec na tekst biblijny tylko i wylacznie jako na tekst z przeszlosci, ktéry
nalezy badac jak kazdy inny tekst starozytny, odrdézniajac zrddla, okresla-

130 Takg definicje Opatrznosci Bozej znalez¢ mozna w: Lehner, B6g nie jest mily, 54.
131 Ratzinger/Benedykt XVI, Jezus z Nazaretu, 43.
132 Ratzinger/Benedykt XVI, Jezus z Nazaretu, 43.
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jac formy czy zabiegi literackie, zapominajac przy tym o wystepowaniu
pierwiastka Bozego w ludzkich dziejach®33,

7. Na koniec jeszcze kilka stéw o literackiej
strukturze ksiegi

Zanim zaczniemy czyta¢ tekst Apokalipsy, uczynmy jeszcze kilka uwag
dotyczacych struktury ksiegi. Apokalipsa jest tekstem narracyjnym i aby
ja do konca zrozumie¢ nalezy miec¢ idee dotyczaca jej planu literackiego,
ktory w niczym nie przekresla realizmu doswiadczen wizyjnych czy mi-
stycznych wizjonera z Patmos. Ksiega Apokalipsy, wbrew opinii niekté-
rych egzegetéw, jest dzielem jednolitym, poprzedzonym prologiem (1,1-8)
i zakonczonym epilogiem (22,6-21), ktére wzajemnie sobie odpowiadaja
(sa niemal lustrzanymi odbiciami). Calg Apokalipse mozna podzieli¢ na
dwie czesci: 1,9-3,2214,1-22,5, r6znigce sie — i to znacznie - pod wzgledem
dtugosci. Miejscem ulokowania pierwszej z nich jest mala wyspa Patmos,
ita cze$¢ pokrywa sie w duzej mierze z listami do siedmiu Ko$cioléw, stad
wielu badaczy nazywa ja cze$cia epistolarng Apokalipsy. Uwzgledniajac
jej tematyke mozna by bylo ja zatytulowac: ,,Chrystus i siedem Kos$ciolow
Azji”. Skladaja sie na nig: wizja Zmartwychwstatego lub ,niedzielne spo-
tkanie z Jezusem zmartwychwstatym”!34, ktore dotyczy zar6wno Jana, jak
i zgromadzenia liturgicznego (1,9-20), oraz siedem listdw do Kosciolow czy
przeslanie Jezusa zmartwychwstalego do siedmiu Kosciotow (2,1-3,22).
Druga czesc ksiegi, ktdrej struktura jest juz bardziej skomplikowana, roz-
grywa sie w niebie i tematycznie mozna by byto okredli¢ jg jako ,,Plan i dzia-
lanie Boga w historii”'%, Cala struktura Apokalipsy, zar6wno jej pierwsza,
jakidruga czesc, jest zdominowana przez liczbe siedem, ktéra w symbolice
arytmetycznej wskazuje na pelnie: mamy siedem listow do Ko$cioldw Azji
(1,11; 2,1-3,22); siedem jest pieczeci zamykajacych zwdj — ksiazeczke (6,1-
8,1); stychac¢ dzwiek siedmiu trab (8,7-11,15); i w koncu mamy wylanie
zawarto$ci siedmiu czasz (16,2-17). Uwzgledniajac te specyfike, badacze
dostrzegaja w Ap 4,1-22,5 czesci, ktére nazywaja sekcjami. Na poczatku

133 Na niebezpieczenstwo ,hermeneutyki zlaicyzowanej” zwraca uwage Benedykt XVI
w adhortacji Verbum Domini (nr 35).

134 yanni, Apocalisse di Giovanni, 9.

135 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 26.
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mamy wizje tronu, Baranka oraz przekazanie Mu zwoju zapieczetowa-
nego na siedem pieczeci (4,1-5,14). Niektérzy nazywajq ten ustep ,sekcja
wprowadzajgcg”!36. Cala wizja, podobnie jak to mialo miejsce w pierwszej
czesci (1,9-20), jest wprowadzeniem do calej drugiej czesdci ksiegi i zarazem
oferuje ono klucz hermeneutyczny do jej glebszego zrozumienia. Mozna
powiedzieé, ze jest to fundament teologiczny drugiej czesci. Nastepnie
rozpoczyna sie ,,sekcja pieczeci”, ktéra mozna nazwac ,sekcja zwoju i ob-
jawienia Baranka” (6,1-7,17). Sklada sie na nie otwieranie przez Baranka
kolejnych pieczeci zwoju. Otwarcie ostatniej, siddmej pieczeci (8,1) jest
wprowadzeniem czy przej$ciem do nastepnej sekcji — ,sekcji trab”, ktérej
glownym tematem jest terapeutyczne dzialanie Boga przeciwko idolatrii
(8,1-11,14). Ostatnia traba (11,15) wraz z ,trzecim biada” (dwa poprzednie
»,biada” sa zlaczone z dZwiekami pigtej i széstej traby) rozpoczyna kolejna
sekcje, zwanag sekcja znakow (11,15-16,16): znaku Niewiasty (12,1), znaku
Smoka (12,3), znaku siedmiu aniolow trzymajacych siedem czasz z plaga-
mi (15,1), ktore sa skierowane przeciwko idolatrii Bestii. Ostatnia czasza
(16,17) wprowadza narracje do sekcji koncowej (16,17-22,5), ktora skupia
sie tematycznie na osgdach Boga: nad Wielkg Nierzadnicg (17,1-19,10), nad
dwoma Bestiami, Smokiem, $miercig i kraing umartych (19,11-21,8), oraz
na wizji Niebianskiej Jerozolimy (21,9-22,5)1%7.

Apokalipsa jawi sie zatem jako spdjne opowiadanie, chociaz nie brakuje
w nim miejsc, ktére na pierwszy rzut oka przerywaja ni¢ narracyjng, wy-
starczy wspomnie¢ wizje dwoch swiadkdw (11,1-13) czy dialog liturgiczny
w 19,1-10. Te przerwy zmuszaja czytelnika (i musialty zmuszac takze pierw-
szych stuchaczy) do pewnego rodzaju zatrzymania sie w lekturze, by¢ moze
do uczynienia miejsca jakim$ czynno$ciom liturgicznym, a by¢ moze do
zostawienia miejsca na medytacje!38. Wiasnie te przerwy pozwalaja wczué
sie w calg atmosfere tej ksiegi, ktéra moze stac¢ sie przedmiotem analizy
w $wietle teorii komunikacji.

Czytajac Apokalipse nie mozna zapomnied, Ze jest to tekst narracyj-
ny, opowiadanie. Stusznie zauwaza Zdzistaw Pawlowski, ze kluczem do
lektury wszelkich opowiadan jest rozumowanie narracyjne, przez ktore

136 yanni, Apocalisse di Giovanni, 9.

137 Takg strukture proponuja: U. Vanni (La struttura letteraria dell’Apocalisse) oraz G. Bi-
guzzi (I settenari nella struttura dell’Apocalisse).

138 por. Simoens, Apocalisse di Giovanni, 77.
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rozumie sie: ,,umiejetno$¢ konstruowania znaczenia przez opowiadanie,
obejmujgca takze zdolno$¢ do stuchania i rozumienia ludzkich historii”%.
W rozwinieciu tego stwierdzenia Z. Pawlowski przywoluje stanowisko
zydowskiego mysliciela Waltera Beniamina, ktdry uwazal, ze sztuka opo-
wiadania jest najbardziej adekwatnym sposobem przekazywania doswiad-
czen. Pawlowski kontynuuje:

W opowiadaniu bowiem nie przekazuje sie jakiegos zbioru informacji
na okreslony temat, lecz dochodzi w nim do twdrczej wymiany tego,
co nalezy do istoty ludzkiej egzystencji. Wspomniany wyzej Walter
Benjamin sugeruje, izludzie wyobrazaja sobie tego, kto opowiada jako
kogos, kto przychodzi z daleka, kto zdaje relacje z przebytej podrozy
i moéwi o krainach, ktére widzial, o zdarzeniach ktdére przezyt. Do
tego opisu narratora doskonale pasuje Biblia, ktéra dla wielu wspét-
czesnych, przede wszystkim za$ dla mlodziezy jest w duzym stopniu
kraing jeszcze niezbadana, a przemawiajacy w niej glos rzeczywiscie
przychodzi z daleka (zaré6wno w sensie czasowym, jak i przestrzen-
nym) i opowiada o podrdzy przez ludzkie dzieje, z gtebi doswiadcze-
nia, wylaniajgcego sie ze spotkania w historii miedzy Bogiem a czlo-
wiekiem. Jeszcze raz podkre§lmy: w lekturze biblijnych opowiadan
nie dochodzi do przekazywania wiedzy, lecz do twdrczej wymiany
doswiadczen. A celem tej wymiany jest dazenie do dobrego zZycia.
Ono z kolei potrzebuje madrej rady, ta zas wpleciona jest w tkanke
realnego usytuowania kazdej ludzkiej osoby w $wiecie. Rada, o ktdrej
tutaj mowa, stanowi nie tyle odpowiedz na konkretne pytania, ile
zawiera pewng propozycje, odnoszaca sie do opowiadanej historii
wlasnego zycia. Dlatego tez kto$, kto poszukuje madrej rady, musi
wpierw by¢ zdolnym do opowiedzenia swej historiil4°.

Narrator w Apokalipsie utozsamia sie z Janem, ktory przebywajgc na
wyspie Patmos doswiadcza czego$ niezwyklego (nie rozstrzygamy w tym
miejscu, czy byto to widzenie, czy doSwiadczenie mistyczne, czy zwykla
medytacja nad tekstami Starego Testamentu), czym chce sie podzieli¢ ze
swoimi siostrami i bra¢mi w wierze. Jest to dzielenie sie swoim doswiad-

139 pawlowski, ,Biblijne podstawy formacji”, 221.
140 pawlowski, ,Biblijne podstawy formacji”, 222-223.
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czeniem. Przekazujac im to swoje doSwiadczenie, zaprasza ich w te sama
podroz, ktora w zetknieciu z ich doswiadczeniem, zaréwno wspdlnoto-
wym, jak i indywidualnym, staje sie ta sama podrodza, ale wcale nie taka
sama. Komentujac Apokalipse wedlug zaproponowanej struktury, bedzie-
my mieli mozno$¢ uchwycenia jej nici narracyjnej i glebszego zrozumienia
jej przestania, i tym samym wejscia w doswiadczenie Jana z Patmos.

Na sam koniec nalezy jeszcze zwrdci¢ uwage na jedna rzecz. Po przeczy-
taniu tego rozdziatu by¢ moze wyda sie on wielu czytelnikom zbyt technicz-
ny. Przedstawione kryteria sa jednak bardzo wazne, aby w interpretacji
tej — nie wahamy sie powiedzie¢ — najtrudniejszej ksiegi Biblii nie zej$¢ na
manowce hermeneutyczne. Wszystko to jednak nie zaprzecza temu, co jest
przekonaniem wyrazonym juz w samym prologu ksiegi, ze jest ona stowem
Bozym. Kazdy, kto przystepuje do jej odszyfrowania, powinien uwzgledni¢
zalecenie Papieskiej Komisji Biblijnej skierowane do egzegetow katolickich,
przypomniane przez papieza Benedykta XVI w adhortacji Verbum Domini:

W swojej pracy interpretacyjnej egzegeci katoliccy nie powinni ni-
gdy zapominad, ze tym, co interpretuja jest stowo Boze. Ich zadanie
nie konczy sie wraz z rozrdoznieniem zrddel, okresleniem form lub
wyjasnieniem zabiegow literackich. Cel ich pracy zostaje osiggniety
dopiero wtedy, gdy wyjasnia sens tekstu biblijnego jako aktualnego
stowa Bozego'*'.

W tym stwierdzeniu kryje sie ponadczasowy charakter calej Biblii. Po-
nadczasowa jest takze Apokalipsa.

141 Benedykt XVI, Verbum Domini, nr 33.
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ROZDZIAL I

Poczatek ,,Objawienia Jezusa
Chrystusa” (Ap 1,1-8)

iekszo$¢ badaczy uwaza, ze trzy pierwsze wiersze Apokalipsy stano-
W wig prolog do calej ksiegi. Stuszniej byloby dolaczy¢ jednak do niego
jeszcze ustep 1,4-8, ktdry jest ukonkretnieniem pierwszego blogostawien-
stwa Apokalipsy: ,,Szczesliwy ten, kto odczytuje i ci, ktérzy stuchaja stow
proroctwa i wcielaja w zycie to, co w nim napisane, poniewaz chwila jest
bliska” (Ap 1,3). Mieliby$Smy zatem w prologu rozszerzony tytul, ktéry chce
powiedzie¢ prawie wszystko o ksiedze (1,1-2), pierwsze blogostawienstwo,
uzasadnione (gr. gar ,bowiem”) stwierdzeniem o blisko$ci czasu (gr. ho
kairos) wlaSciwego na podejmowanie decyzji (jakich, zobaczymy w trakcie
lektury), oraz liturgiczne badz - jak chce Giancarlo Biguzzi, podkreslajacy
obecno$¢ formy epistolarnej Apokalipsy - ,epistolarne otwarcie”*. W Ap
1,4-8 staje przed nami wspdlnota chrzescijaniska w akcie liturgicznym, stad
caly ustep mozemy potraktowac - jak to juz zauwazyliSmy - jako dialog
liturgiczny poczatkowy. Zacznijmy od trzech pierwszych wierszy. Tekst jest

nastepujacy:

1,1 Objawienie Jezusa Chrystusa, ktére | 22,16}, studze swemu Janowi. 2 Ten po-
dal Mu Bég, aby ukazal swoim stugom | twierdzil, ze to, co widzial jest Stowem
{Am 3,7} to, co musi sie wydarzy¢ wkrétce | Boga {Ap 1,9; 6,9} i Swiadectwem Jezu-
{Ap 1,19; 4,1; 22,6; Dn 2,28n} i oznajmil | sa Chrystusa {Ap 19,10; 1 J 1,1-3}. 3 Blo-
[to], przez postanego swego aniola {Ap | goslawiony {Ap 14,13; 16,15; 19,9; 20,6;

1 Na ten temat zob. Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 22.
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22,7.14} ten, kto odczytuje i ci, ktorzy stu- | to, co w nim napisane {Ap 22,18}, ponie-
chaja stow proroctwa i wcielaja w zycie | waz chwila jest bliska {Ap 22,10}.

Pierwsze trzy wiersze Apokalipsy sg syntetycznym wprowadzeniem, kto-
re jest nieodzowne do zrozumienia zaréwno zawartosci ksiegi, jej nadprzy-
rodzonego pochodzenia, jak i faktu, ze jest ona przeznaczona do publiczne-
go odczytywania i shuchania?. Wraz z dialogiem liturgicznym poczatkowym
(1,4-8) mozna na nie spojrzec jako na narracyjna brame teologiczng i chry-
stologiczna calej ksiegi. Gl6wne tematy teologiczne przedstawione w tych
wierszach zostana podjete i rozwiniete w kolejnych obrazach ksiegi.

Pierwsze stowo prologu w jezyku greckim brzmi apokalipsis. Oznacza
ono ,objawienie”, tzn. odkrycie czego$, co do tej pory bylo ukryte i nie-
jawne, a co dzieki tej ksiedze, stanie sie odkryte. Wcale jednak nie musi
chodzi¢ o jakie$ rzeczywistosci tajemne (ezoteryczne), ale o to wszystko,
czego czlowiek na pierwszy rzut oka nie dostrzega w otaczajacej go rzeczy-
wistosci, w swojej relacji do Boga, do otaczajacego go Swiata. Uprzedzajac
dalsza cze$¢ naszego komentarza, mozemy powiedzie¢, ze chodzi o od-
krycie dzialania Boga w calej historii ludzkiej, obecnos¢ tego pierwiastka
Bozego (elementu boskiego) w ludzkich dziejach. Wyraz apokalipsis wraz
z imieniem ,,Jezus Chrystus” przybiera uroczysta forme tytutu calego dzie-
la. Nigdy przedtem w literaturze stowo ,apokalipsa” nie zostalo uzyte jako
tytul ksiegi. To stowo dalo imie samej ksiedze Jana, a takze, od poczatku
XIX w., calemu gatunkowi literatury.

Jest to objawienie Jezusa Chrystusa. Zrédlem objawienia pozostaje jed-
nak Bog (,,ktére dal Mu Bog”). Jezus jest przekazicielem objawienia do ludzi.
Jednak zarazem jest to objawienie o Nim: sam Jezus jest takze przedmiotem
tego objawienia®. Zatem wyrazenie ,Jezus Chrystus” w dopeliaczu moze-
my traktowaé badz jako genetivus subiectivus (,Jezusa Chrystusa”), badz
jako genetivus auctoris (Jezus jest aktywnym podmiotem, ktory aktualizu-
je przejscie objawienia od Boga do ludzi), badzZ jako genetivus obiectivus
(,0 Jezusie Chrystusie”), badz nawet jako genetivus mixtus (laczy w sobie
wszystkie wymienione propozycje). W narracji pojawiaja sie inne posta-
cie, ktore staja sie narzedziami, za pomoca ktérych objawienie dotrze do

2 Por. Vanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, 107, 109.
3 Zob. Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 29-30.
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konkretnych ludzi: studzy Jego, aniol Jego, stuga Jego Jan. W kontekscie
calego prologu wydaje sig, ze mamy do czynienia z dwoma ciggami obja-
wieniowymi: Bég — Jezus — sludzy oraz Jezus — aniol — Jan (stuga Jezusa).
Jezus jest gldwnym mediatorem objawienia, natomiast jego adresatami sa
studzy, wérdd ktdrych zostaje wyrézniony Jan. Ci studzy, podobnie jak sam
Jan, sa ukazani w Apokalipsie przede wszystkim jako prorocy (por. Ap 22,9).
Nie sa to prorocy w sensie do$¢ powszechnie przyjmowanego spojrzenia
na prorokéw w Biblij, tj. jako osoby, ktore przewiduja przysziosc, ale jako
ci, ktérzy przekazuja stowo Boga i patrza na cala otaczajaca rzeczywistosé
w $wietle tego stowa. Jan w calej Apokalipsie nigdzie nie jest nazywany
prorokiem, ale wlgczenie go do grona ,jego braci prorokéw” w Ap 22,9
sugeruje, ze jest prorokiem. To na nim powtarza sie chociazby ryt in-
westytury prorockiej, ktérej doswiadczyt Ezechiel (Ap 10,8-11). Z duzym
prawdopodobienstwem prorocy stanowili specjalng grupe we wspolnotach
koscielnych Azji Mniejszej, co nie przekresla spojrzenia Apokalipsy na caly
Kosciot jako wspdlnote prorocka®. O obecnosci prorokéw w zgromadze-
niach chrzescijanskich swiadcza takze inne teksty Nowego Testamentu,
zwlaszcza te z Dziejéw Apostolskich (11,27-28; 13,1-3; 15,32; 21,9.10-11) czy
Pism Pawlowych (1 Kor 11,4-5.12-14; Ef4,11). Nie jest jednak wykluczone, ze
»shudzy Jego” (zaimek ,,jego” moze odnosic sie zarowno do Boga, jakiJezusa
Chrystusa) wskazuje — podobnie jak w innych miejscach ksiegi (por. 2,20;
7,3; 19,2.5; 22,3.6) — ogdlnie na wierzacych. Zatem nie mielibySmy dwdch
ciagow objawieniowych, ale jeden: Bog — Jezus — wierzacy, natomiast ustep:
»1 0znajmil [to], przez poslanego swego aniola, studze swemu Janowi”
ukonkretnia jedynie sposob, w jaki to objawienie dotrze do wierzacych.
Na tre$¢ calej ksiegi sklada sie ,to, co musi wydarzyc sie wkrétce (nie-
bawem, szybko)”. Cale wyrazenie, ktére mozna spotkac jeszcze w Ap 4,1;
22,6 i w przyblizonej formie w 1,19, wskazuje na wydarzenia, ktére wpi-
suja sie w plan Boga (uzycie gr. dei, podobnie jak w pierwszej zapowie-
dzi misterium paschalnego Jezusa w MKk 8,31 par) i zostang oznajmione
zaréwno stowami, jak i za pomoca symboli, wizji, ktére trzeba bedzie
odszyfrowac (gr. esemanen)®. Cala ksiege mozna zatem potraktowac nie

4 Na ten temat zob. Kotecki, Kosciot w swietle Apokalipsy, 167-219.
5 Sposob przekazania objawienia Janowi jest wyrazany za pomoca orzeczenia esémanen,
ktdére pochodzi od czasownika sémaind, znaczacego tyle co ,oznajmiac, robi¢ znaki,
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tylko jako slowo objawiajace, ale takze jako ,wydarzenie objawiajace”.
Ona jest rzeczywistym dabar, tzn. nie tylko wyartykulowanym dzwigkiem,
ale takze wlasnie wydarzeniem. Warto spojrze¢ na ten tekst w Swietle
ustepu z Dn 2,28.29, w ktorym w LXX spotykamy taka sama fraze grecka
ha dei genesthai (,co musi sie stac”). Tekst ten wskazuje na wydarzenia
historyczne, zmierzajace do jakiego$ wydarzenia, od ktérego juz nie bedzie
odwrotu. Nie mozna traktowac tych sldw oczywiscie w sensie determi-
nistycznym (o czym mogloby Swiadczy¢ slowo dei ,,musi”). Cala historia
iwydarzenia skladajace sie na nig zaleza od wolnosci cztowieka. Wszystko
jednak pozostaje pod kontrola Boga, ktéry objawia Janowi gleboki sens
wszystkich wydarzen. Wszystko to, co ma sie wydarzy¢, ma swoj rytm,
okreslony wyrazeniem en tachei (,niebawem?”, ,szybko”, ,wkrotce”). Owo
,hiebawem?”, ,szybko” (w innej formie) rozbrzmiewa takze w epilogu ksie-
gi, kiedy Chrystus na wolanie Ducha i Oblubienicy: ,Przyjdz” (22,17) od-
powiada: ,Tak. Przyjde niebawem (tachy)”, na ktdére to stowa odpowia-
da z kolei wspolnota wolaniem: ,Amen. Przyjdz Panie Jezu” (22,20). Jan
nie robi kalkulacji chronologicznych, ale ma swiadomos¢, ze cala historia
ludzka biegnie bardzo szybko (jest to wspolne doswiadczenie wszystkich
ludzi). Owo ,niehawem?” jest raczej okresleniem pewnosci, zZe co$ sie stanie,
i zarazem wezwaniem do stalosci i wiernosci. Owo en tachei moze wskazy-
wac na prawde, ze wspolnota chrzescijaniska zyje w perspektywie przyjs$cia
Jezusa i w ten sposob od samego poczatku swojej egzystencji doswiadcza
eschatonu. Sama jest wspdlnota eschatologiczng. Czasy ostateczne —jak juz
to zostalo podkreslone — rozpoczely sie wraz z wejsciem Jezusa Chrystusa
na scene historii.

Droga objawienia bedzie szla od Jezusa przez aniola do Jana i dzieki
temu ostatniemu dotrze do wspolnoty wierzacych. Aniol postany przez
Jezusa powrdci raz jeszcze w Ap 22,16 (jest tam uzyte co prawda inne
orzeczenie: tutaj mamy aposteilas, tam za$ epempsa, ktore jednak wskazuje
na te sama czynno$c¢). Na aniola mozna spojrzec jako na angelus interpres,
znanego zaréwno w literaturze prorockiej (por. Ez 40-48; Za 1-6), jak
i apokaliptycznej (np. Gabriel w Dn 8,15; Uriel w 1 Hen 21,5-10; Rafat
w 1 Hen 22,1-14; Raguel w 1 Hen 23,1-4, Michal w 1 Hen 24,1-25), postac

komunikowa¢”. Gregory K. Beale uwaza, ze znaczy on takze ,komunikowaé¢ przez
symbole” (The Book of Revelation, 50-52).
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mediatora miedzy Jezusem a Janem z Patmos, ktéry w roznych miejscach
ksiegi jest podmiotem orzeczenia utworzonego od czasownika deiknymi
»pokazac¢” (por. 17,1; 21,9.10; 22,1.6.8). Problem jednak jest w tym, ze taki
aniol w sensie $cistym pojawia sie wlasnie dopiero w 17,1-8. By¢ moze lepiej
zatem mowic o ,,aniele objawienia”.

Sprawa otwarta pozostaje takze pytanie, o jakiego Jana chodzi? Imie Jan
spotykamy w Apokalipsie cztery razy: trzy razy na poczatku ksiegi (1,1.4.9)
iraz jeden na jej koncu (22,8). Jesli Apokalipse zaliczyliSmy do literatury
apokaliptycznej, dla ktérej jednym z elementéw wspdlnych jest pseudoni-
mia czy pseudoepigrafia, powstaje pytanie, czy i w tej ksiedze nie mamy
do czynienia z tym zjawiskiem. Wedlug takiego spojrzenia (wielu badaczy
przyjmuje to za pewnik) anonimowy autor podszylby sie pod Jana, syna
Zebedeusza, brata Jakuba, ktéry wedlug starozytnej tradycji miat by¢ auto-
rem czwartej Ewangelii. Ta sama zreszta starozytna tradycja (Justyn, Ire-
neusz, Tertulian, Klemens Aleksandryjski) przypisuje autorstwo obydwu
dziel wlasnie temu Janowi. Jednak w samej Apokalipsie nie znajdziemy
zadnej przestanki na korzys$¢ pseudoepigrafii®. Nie mozna jednak zaprze-
czy¢ pewnym faktom. Ostateczna kompozycja ksiegi nastapita z wielkim
prawdopodobienistwem w pierwszej dekadzie II w., kiedy Jan Ewangelista
juz nie zy}t’. Sama ksiega, mimo ze do$¢ jednolita pod wzgledem literac-
kim, nosi na sobie jednak znamiona pracy redakcyjnej®. Dzisiaj w kregach
badaczy mowi sie o trzech Janach: Janie, synu Zebedeusza, Ewangeliscie
(teza tradycyjna), Janie Prezbiterze, o ktérym moéwi Papiasz z Hierapolis,
cytowany przez Euzebiusza z Cezarei w jego Historii koscielnej (3,39,4),
i 0 Janie Proroku. Utozsamienie Jana z Patmos z ktéryms z tych Janéw ma
swoje mocne i slabe strony. Na pewno cala Apokalipse mozna zaliczy¢, na
podstawie stownictwa i podejmowanych tematéw, do pism Janowych. Na
pewno powstala ona — podobnie jak czwarta Ewangelia i trzy listy Janowe —
w $rodowisku Janowym, ktére niektdrzy badacze nazywaja szkolg Janowa.
Réznice pomiedzy Ewangelig $w. Jana i Apokalipsa sa jednak zbyt duze
(uzycie Starego Testamentu, stownictwo, sposéb narracji), aby przyznaé
racje zwolennikom tezy tradycyjnej, ktorzy rozbieznosci usprawiedliwiaja

6 Na ten temat zob. Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 36.
7 Zob. Vanni, Apocalisse di Giovanni, 36.
8 Zob. Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 43-45.
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odmiennymi okoliczno$ciami napisania dziela oraz r6znicg gatunku lite-
rackiego. Autorem jest raczej kto$, kto zyje w Srodowisku Janowym i by¢
moze nosil imie Jan®. Nie jest jednak wykluczone, ze gdy autor Apoka-
lipsy mowi o Janie, to rzeczywiscie ma na mysli jednego z braci, synéw
Zebedeusza. Nie mamy jednak w tym miejscu do czynienia z pseudonimig.
Sam autor jest tylko literackim twdrca tego wszystkiego, czego rzeczywiscie
doswiadczy! Jan i co przekazal swoim uczniom, i dlatego mozna moéwié
o0 Janie jako autorze, mimo ze to nie on stworzy} forme literacka opisu tego
doswiadczenia (trzeba odrdznic fakt trudnego do uchwycenia doswiadcze-
nia od opisu tego faktu). Nie rozstrzygajac kwestii autorstwa ksiegi, dla
nas Apokalipsa jest zapisem trudnego do wyrazenia w stowach duchowego
doswiadczenia kogo$, kogo bedziemy nazywac Janem z Patmos albo po
prostu Janem?°,

Jan nie ma zadnej watpliwosci, ze to, co mu zostalo przekazane jest
zarazem stowem Boga i Swiadectwem Jezusa. Bog i Jezus sg widziani
zarowno jako podmioty, jak i przedmioty tego wszystkiego, co widzial Jan.
Od samego poczatku zostaje podkreslone, Ze cale objawienie, ktore otrzyma
Jan, a ktdre zostanie zapisane w ksiedze, przybiera posta¢ wizji (hosa eiden,
,»C0 widzia¥”), chociaz —jak zobaczymy w trakcie lektury — na tresc tej ksiegi
skladaja sie takze wyrocznie prorockie. W ten sposob tre$¢ Apokalipsy
nasladuje to, co jest znane z ksiag prorockich, chociazby wspomnie¢ Ha 1,1:
»Wyrok, ktory widzial prorok Habakuk”.

Apokalipsa jest zatem postrzegana zaréwno jako stowo Boga i Jezusa, jak
istowo o Bogu i Jezusie, ktére wydobedzie na Swiatlo dzienne to wszystko,
co nie jest do konca jeszcze dostrzegane albo co wyrywa sie z powszechnej
percepcji ludzkiej. Znowu wyprzedzajac nasz dalszy komentarz, nalezy
podkresdli¢, ze Apokalipsa prowadzi do odkrycia wchodzenia Boga w hi-
storie ludzka w osobie Jezusa Chrystusa. To w Nim i przez Niego Bdg
dziala w historii. On jest Mesjaszem i Synem Bozym, réwnym w bdstwie
Bogu Ojcu. Od samego poczatku ksiegi zostaje przekazana stuchaczom
(czytelnikom) jasna wiadomos$¢: Jezus jest na réwni z Bogiem, On jest
uczestnikiem jedynosci Boga (ksiega bez watpienia podkresla monoteizm

9 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 39.

10 Liczba hipotez na temat autorstwa Apokalipsy jest imponujaca, ale chyba zadna z nich
nie jest do konca przekonywujaca. Dla pogtebienia tematu odsylam do: Aune, Revelation
1-5, XLVII-LVI; Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 49-52.
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ekskluzywny)!'. Takie odkrycie bylo fundamentalne w czasach $w. Jana
w kontekscie obecnosci pogladéw doktrynalnych odrzucajacych wcielenie
oraz bostwo Jezusa Chrystusa i pozostaje takze kluczowe w czasach nam
wspolczesnych, w ktdrych podstawowym dogmatem jest twierdzenie, ze
Bog w ogdle nie moze dziata¢ w historii'?. Béstwo Jezusa Chrystusa pozosta-
je fundamentalng prawda wiary chrzescijanskiej. Wieki historii pokazaty,
ze w walce ,ideologicznej” z chrze$cijanistwem na pierwszej linii frontu jest
atakowana chrystologia.

Wyrazenie ,slowo Boga”, ktére w Apokalipsie wystepuje siedem razy,
w tym pie¢ razy w liczbie pojedynczej (1,2.9; 6,9; 19,13; 20,4) i dwa razy
w liczbie mnogiej (17,17; 19,9), odsyla do Starego Testamentu (por. Oz 1,1;
J11,1; Jr 1,2; 4,11). Jan daje wspolnocie stuchajacej jasny sygnal zaréwno
co do tresci ksiegi, jak i swojej tozsamosci. Jest on bez watpienia proro-
kiem, ktory méwi w imieniu Boga. Wyrazenie ,Swiadectwo Jezusa Chry-
stusa” wystepuje tylko w tym miejscu ksiegi, w innych ustepach mowi sie
o0 ,Swiadectwie Jezusa” (Ap 1,9; 12,17; 19,10; 20,4) lub ,$Swiadectwie” (Ap 6,9;
11,17; 12,11). W miejscach, gdzie mowi sie o Swiadectwie Jezusa, chodzi
o0 historyczne $wiadectwo zlozone przez samego Jezusa, ktore osiggnelo
swoja pelnie w Jego misterium paschalnym. To swiadectwo zostalo przy-
jete i jest zachowywane przez chrzescijan, ktérzy w ten sposob posiadaja
$wiadectwo (,majg $wiadectwo”; 6,9; 11,17; 12,11)!3. W kontekscie prologu
»Swiadectwo Jezusa Chrystusa” odnosi sie do calego objawienia zawartego
w tej ksiedze, ktére bedzie docieralo do poszczegdlnych wspolnot jako
glos Ducha Swietego. Wyprzedzajac nasza analize listéw do Kosciolow,
nalezy zauwazy¢, ze wewnatrz poszczeg6lnych listéw moéwigcym jest Jezus
Chrystus, ale caly list jest glosem Ducha Swietego, stad wspélnota na koricu
poszczegolnych listow styszy wezwanie: ,,Kto ma ucho, niechaj postyszy, co
moéwi Duch do Koscioldw”.

Wracajac do wyrazenia ,Swiadectwo Jezusa Chrystusa”, doprecyzowuje
ono pierwsze wyrazenie ,stowo Boga”. Spojnik ,,i” (kai) mozna rozumieé
jako kai wyjasniajgce. Swiadectwo Jezusa wyjasnia tre$¢ stowa Boga, jest:
»Syntetycznym streszczeniem calego objawienia, ktore pochodzi od Boga

11 Na temat tej relacji Jezusa do Boga zob. Kotecki, Jezus a Bog Izraela.
12 Ratzinger/Benedykt XVI, Jezus z Nazaretu, 43.
13 KotecKi, Jezus a Bdg Izraela, 41.
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przez Jezusa Chrystusa”!4. Objawione slowo Boga dotyczy tego wszyst-
kiego, czego Bog dokonal przez Jezusa Chrystusa. Na wyrazenie ,$wia-
dectwo Jezusa” mozna spojrze¢ rowniez w kluczu ,paschalnej pamieci
o0 Jezusie”!®. Jest to pamiec o Jezusie zmartwychwstatym (,Baranku jakby
zabitym”; Ap 5,6), ktora uobecnia sie w roznych wymiarach rzeczywistosci
wierzacych. Cala Apokalipsa odpowie, w jaki spos6b energia, sita zyciowa
plynaca z misterium paschalnego, uobecnia sie w zyciu wierzacych i w bie-
gu historii.

W wierszu trzecim mamy pierwsze blogoslawienstwo (w Apokalipsie
znajduje sie siedem btogostawienstw: 1,3; 14,13; 16,15; 19,9; 20,6; 22,7.14)1S,
ukazujace zgromadzenie liturgiczne, w ktérym jest obecny lektor i stu-
chacze, jako gtéwny podmiot interpretujacy przestanie ksiegi'’ oraz okre-
$lajacy zawarto$¢ ksiegi jako ,,stowo proroctwa”. Wyrazenia ,,stowo Boga”
oraz ,Swiadectwo Jezusa” z wersecie drugim zastaja niejako doprecyzowa-
ne formula ,;stowo proroctwa”. Bég i Jezusa sa Zrédlem proroctwa. Staja
sie ,Ja” wszystkich wyroczni, ktére zostana zaprezentowane w ksiedze
i ogloszone wspdlnocie Kosciola przez prorokoéw, ktorymi sg Jan oraz jego
bracia w wierze i charyzmacie prorockim. Bog i Jezus sa widziani na tym
samym poziomie, zréwnani w boskiej godnosci. Przytoczone blogostawien-
stwo pozwala takze spojrze¢ na cala ksiege jako wielka liturgie slowa
Bozego. W blogostawienstwie sluchacze ksiegi sa zacheceni nie tylko do
stuchania proroctwa, ale takze do zachowania tego, co w nim napisane.
Owo zachowanie (uzyty jest tutaj grecki czasownik tereo) nie wchodzi
w zakres jakiego$ teoretycznego zapamietywania, rozmyslania czy powra-
cania pamiecig, ale raczej wskazuje na praktykowanie tego wszystkiego
w zyciu (stad w thumaczeniu zostalo uzyte wyrazenie ,wciela¢ w zycie”)!8.
W przedostatnim blogostawienstwie (Ap 22,7), ktére nalezy do epilogu
ksiegi (22,6-21), méwi sie juz tylko o zachowywaniu ,proroctwa stéw tej
ksiegi”. To blogostawienstwo wskazuje na konkretny wymiar zycia wspol-

14 podeszwa, Paschalna pamiec o Jezusie, 87.

15 Tak wyrazenie ,$wiadectwo Jezusa” rozumie Pawel Podeszwa (Paschalna pamieé o Je-
zusie).

16 Na temat tych blogostawieristw odsylam do: Harezga — Popielewski, Blogostawieristwa
Apokalipsy dzisiaj.

17" Na ten temat zob. Kotecki, Kosciél w swietle Apokalipsy, 23-62.

18 Marino, Custodire la parola.
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noty chrzescijanskiej: po zakonczeniu liturgii jej uczestnicy sa zaproszeni
do praktykowania tego, co w niej uslyszeli. Mozna powiedzie¢, Zze mamy
do czynienia z przesunieciem kontekstu zycia wspolnoty z liturgicznego na
egzystencjalny. W czasie liturgii wspolnota byla zaproszona, aby patrze¢ na
swoje zycie z perspektywy stowa Bozego, po jej zakonczeniu, kazdy cztonek
zgromadzenia jest wezwany do tego, aby oSwiecony stowem Boga, apliko-
wal je do swojej codziennosci. Dokonuje sie¢ w ten sposéb to, co pdzniejsza
tradycja Ko$ciola nazwala lectio divina, w ktdrej nastepuje przejscie od lek-
tury tekstu, tj. lectio, pamietajac o tym, ze lectio to takze stuchanie, poprzez
rozmys$lanie (meditatio), modlitwe (oratio), kontemplacje (contemplatio) do
dziatania, tj. actio'®. Stuchanie calego przestania Apokalipsy ma za zadanie
pobudzi¢ wiare w Boga, ktory aktywnie jest obecny w historii. Z tej wiary
(fides) rodzi sie dzialanie chrze$cijan. Mozna zatem moéwic o fides et actio.
Uwzglednienie faktu, zZe gléwnym podmiotem interpretacyjnym tej ksie-
gi jest zgromadzenie liturgiczne, stanowi — wedlug mnie — jeden z naj-
wazniejszych elementéw wlasciwej interpretacji tej ksiegi. Wspdlnota nie
byla skazana, aby po omacku wstuchiwac sie i interpretowac przestanie
tekstu. Lektor nie tylko odczytywal tekst, ale by} takze tym, ktéry pomagat
w interpretacji obrazow. Taka role mdgl odgrywac takze przewodniczacy
zgromadzenia, co jest bardzo mocno zaswiadczone chociazby w I Apologii
$w. Justyna: ,Gdy za$ lektor skonczy czyta¢ [chodzi o Pamietniki Apo-
stolskie oraz o Pisma prorockie], ten, ktory przewodniczy, upomina nas
i zacheca do wprowadzania w zycie tych przepieknych pouczen” (67.4)%.
Apokalipsa $w. Jana jest jedynym dokumentem Nowego Testamentu, kto-
ry pretenduje do bycia w cato$ci proroctwem. Poréwnujac prolog i epilog
ksiegi, zauwazy¢ mozna, ze w tym pierwszym ksiega jest nazwana ,,0b-
jawieniem” (apokalipsis) i ,,stowami proroctwa” (oi logoi tés propheteias),
w zakonczeniu za$ - tylko ,stowami proroctwa” (22,7.10.18) badz ,ksiega
tego proroctwa” (22,19). W calej ksiedze mozna spotkac¢ wiele réznych
form starotestamentowego dyskursu prorockiego?!. Proroctwo jest zapro-
szeniem do tego, aby na cala rzeczywisto$¢, na rézne wydarzenia w ,tu”
i,teraz” czlowieka patrzec przez pryzmat czy w Swietle Bozego Stlowa. Tym

19 Zob. Witczyk - Harezga, Uwazajcie, jak stuchacie (Ek 8,18), 5-16 (,Wprowadzenie. Lectio
divina w zyciu chrzescijanskim”).

20 Tekst za: 1 Apologia sw. Justyna filozofa.

21 Na ten temat zob. Aune, Prophecy in Early Christianity, 511-536.

73



Poczqtek ,,Objawienia Jezusa Chrystusa” (Ap 1,1-8)

Bozym Slowem jest Jezus Chrystus, ktory w czwartej Ewangelii zostal na-
zwany logos (,Stowem”), w Ap 19,13 za$ — ho logos theou (,,stowem Boga®).

Uzasadnieniem calego blogoslawienstwa sg stowa: ,albowiem czas jest
bliski” (ho kairos engys). Takie samo wyrazenie bedzie styszalne na koncu
ksiegi, w Ap 22,10: ,Nie kladz pieczeci na stowa proroctwa tej ksiegi, bo
chwila jest bliska”. Samo stowo kairos oznacza ,pore, wlasciwy czas”, ktory
zmusza czlowieka do konkretnego i adekwatnego dzialania, podejmowania
odpowiednich decyzji. Calte to zdanie 1aczy sie $cisle z tresdcia catej ksiegi,
‘Z tym, ,,co musi sta¢ si¢ niebawem”. Wobec calego biegu historii, ktéra
zmierza do wydarzenia przyjscia Jezusa (por. Ap 22,7.12.20), w ktérym
wypelni sie plan Boga (,co musi stac sie niebawem?), chrzescijanin nie ma
chwili do stracenia. Czasy ostateczne juz sie rozpoczely, dlatego wierzacy
sa wezwani do stuchania stéw proroctwa i wcielania go w zycie. Cale ,,Obja-
wienie Jezusa Chrystusa” domaga sie aktywowania go w zyciu wierzacych.
Ksiega jest apelem, aby nie straci¢ w Zyciu, w swoim konkretnym ,tu”
i,teraz” tej okazji.

Od wiersza czwartego rozpoczyna sie ustep, ktory —jak juz zauwazyliSmy
— traktujemy jako dialog liturgiczny poczatkowy. W kontekscie calej ksiegi
funkcjonuje on nie jako wprowadzenie do czesci epistolarnej, mimo ze co
formy pierwsze stowa przypominaja poczatek listow, podajacych nadawce,
adresatow oraz pozdrowienie. Jest to raczej kontynuacja wlasciwego pro-
logu. Tekst ustepu jest nastepujacy:

1,4 Jan do siedmiu Koscioléw, tych w Azji
{Ap 1,11}: Laska wam i pokdj od Tego,
Ktéry jest i Ktory byl, i Ktéry przycho-
dzi {Ap 1,8; 4,8; 11,17; 16,5; Wj 3,14; Iz
41,4} i od siedmiu Duchéw {Ap 3,1; 4,5;
5,6; Iz 11,2n}, ktore sa przed tronem Je-
g0, 51 od Jezusa Chrystusa, S$wiadka, tego
wiernego {Ap 3,14; 19,11; Ps 89,38; Jr 42,5},
pierwszego, ktory powstal sposréd umar-
tych {Ps 89, 28; Kol 1,18}, i wladcy krolow
ziemi {Iz 55,4}. Temu, ktéry nas miltuje
i w swojej krwi uwolnil nas z wiezéw na-
szych grzechow {1z 40,2; Ps 130,8; 1] 1,7}
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61 uczynitnas krélestwem, kaptanami dla
Boga i Ojca swojego {Ap 5,10; 20,6; Wj
19,6; 23,22; Iz 61,6; 1P 2,5.9}, Jemu chwa-
a i panowanie na wieki wiekéw. Amen
{Rz 16,27}. 7 Oto nadchodzi z oblokami
{Dn 7,13; Mt 24,30} i ujrzy Go kazdy, i ci
[takze], ktérzy go przebili {Za 12,10-14;
] 19,37}, 1 wszystkie narody ziemi {Rdz
12,3; 28,14} beda nad Nim plaka. Tak!
Amen! 8 Ja jestem Alfa i Omega {Ap 21,6;
22,13} — moéwi Pan Bog, Ten, Ktory jest,
Ktory byt i Ktéry przychodzi, Wszechmo-
gacy {Ap 1,4; 11,17; Am 3,13}.
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Adresatami calej ksiegi jest ,siedem Ko$cioldw, tych w Azji”. W wizji
wstepnej (1,9-20) zostang podane nazwy poszczegdlnych wspolnot lokal-
nych, znajdujacych sie w rzymskiej prowincji Asia Proconsularis, ktéra nie
pokrywa sie z geograficzna Azja Mniejsza (1,11). Uwzgledniajac symboli-
ke liczby siedem, cale wyrazenie wskazuje na Ko$ciét wszystkich czasow
i miejsc, na Kosciél powszechny. To, co zostanie powiedziane do tych
konkretnych siedmiu wspdlnot jest obowigzujgce dla Kosciola wszystkich
miejsc i kazdego czasu. Caly dialog rozpoczyna pozdrowienie liturgiczne,
ktérego jednym z zadan jest pobudzenie wspolnoty do dzialania. Ko$cidt
jest odbiorca ,taski i pokoju” (gr. charis kai eiréné). To pozdrowienie synte-
tyzuje to wszystko, czego sobie zyczyli przedstawiciele panujacej wéwczas
kultury greckiej, pozdrawiajac sie stowami chairein lub charis, jak i ludzie
Biblii, pozdrawiajacy sie stowem hebrajskim Salém (gr. eiréene), tj. ,po-
koj”. ,,Laska i pokdj” nie sg to jednak ,,produkty” dobroci, zyczliwos$ci czy
przyjazni ludzkiej. Potrdjne ,0d” (gr. apo) pokazuje potrdjne zrodio taski
i pokoju, ktdre laczy sie w jedna calo$¢. Wymiar trynitarny pozdrowienia
jest nie do zaprzeczenia. Zrédlami ,}aski i pokoju” sg na réwni Bég Ojciec,
przedstawiony jako ten, ,,Ktdry jest, Ktory byt i Ktory przychodzi” (ho on kai
ho én kai ho erchomenos). Ta sama fraza powraci jeszcze w okre$leniu Boga
w Ap 1,8; 4,8; por. 11,17; 16,5); Duch Swiety, ukazany jako ,siedem Duchodw,
ktore sa przed tronem Boga”; oraz Jezus Chrystus, okreslony jako ,,Swiadek,
ten wierny, pierwszy, ktory powstat sposrdd umartych, wladca krdlow zie-
mi”. To pozdrowienie jest kluczowe dla zrozumienia przestania ksiegi. Bog
jest ukazany jako Pan historii, ktéry nieustannie wkracza w nia ze swoim
dzialaniem. Jemu wszystko podlega (nie jest to Bog deistdw, ktéry nie inte-
resuje sie Swiatem przez siebie stworzonym). Ten opis Boga jest medytacja,
komentarzem, reinterpretacjg, ponownym odczytaniem imienia Boga z Wj
3,14. Moze tez by¢ potraktowany jako refleksja teologiczna do czasowego
opisu Boga w 1z 41,4; 43,10, 44,6; 48,12. Podobne opisy Boga znajdziemy
takze w tradycji zydowskiej. Szczegdlnie bliski jest ten z Targumu Pseudo-
Jonatana do Pwt 32,39, ktéry to opis moze by¢ przetlumaczony na jezyk
polski jako: ,Ja jestem, ktdry jestem, ktory bylem i Ja jestem, ktdry zawsze
bede”, co odpowiadaloby greckiemu ho on kai ho én kai ho esomenos. Jesli
opis Jana w jaki$ spos6b wyrasta nawet ze wspolnej tradycji zydowskiej
czy liturgicznej, to jednak wprowadza on pewna modyfikacje, ktorej celem
jest ukazanie Boga jako aktywnego podmiotu calej historii ludzkiej, dlatego
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przedstawia Go nie jako ho esomenos (,tego nieustannie bedacego”), ale
jako ho erchomenos (,tego nieustannie przychodzacego”)?’. W obydwu
przypadkach mamy uzyte imiestowy czasu terazniejszego (odpowiedni od
eimi [,,by¢”] i erchomai [,,przychodzi¢”]), ktéry wskazuje na ciggtos¢ wyra-
zonej nim czynnos$ci. Duch Swiety jest ukazany w pelni swego dzialania,
swojej mocy, dlatego tez autor postuzyl sie symboliczng liczba siedem,
ktéra w Biblii wyraza pelnie. Nie jest to tylko jaka$ sita, tchnienie Boga
(tak Stary Testament interpretowal hebr. ruach, ttumaczony na greke jako
pneuma), ale osoba, ktéra na réwni z Bogiem i Jezusem jest Zzrodlem ,}aski
i pokoju” (daréw samego Boga)?3. W Jezusowym tytule ,$wiadek, ten wier-
ny” spotykaja sie ze soba dwie perspektywy: Jezus przez swoja meke na
krzyzu zaswiadczy? o swojej wiernosci Bogu Ojcu (calkowite postuszenstwo
Bogu) oraz o wiernosci Boga Ojca w stosunku do catego stworzenia (Jezus
jest ,Amen” [,Tak”] Boga do calego stworzenia; por. Ap 3,14)?. Jezus jest
pierwszym, ktéry powstal z martwych i dlatego ma wladze nad Smiercig.
Jako ,,pierwszy sposrod umartych” moze przewodzi¢ tym, ktorzy umieraja
i prowadzi¢ ich do zycia (zbawienia). On przez swoje zmartwychwstanie
staje sie przyczyng i fundamentem zmartwychwstania umartych. On, jako
Zmartwychwstaly, staje sie Zrédlem mocy, witalnych sil, wewnetrznej ta-
jemniczej energii dla tych wszystkich, ktérzy w pielgrzymce wiary zmie-
rzaja ku zyciu wiecznemu. Jezus jest ,wladca krolow ziemi”. ,,Krélowie
ziemi” w Apokalipsie stanowig centra potegi przeciwne Bogu, przez ktore
Szatan realizuje czy aktualizuje swoje dzialanie w historii (por. 6,15; 17,2;
18,3.9). Tytul Jezusa wskazuje na jego dominacje nad ,krdélami ziemi”.
Ta dominacja zostanie ukazana w pelni w czasie ostatecznej interwencji
Chrystusa, kiedy to przyjdzie jako Sedzia noszacy tytul ,Krol kroléw i Pan
panow” (Ap 17,14; 19,16). Jezus jest jedynym prawdziwym Kkrélem, mimo
tego ze wladza ziemska pozornie nalezy wcigz do konkretnych krolow
ziemi, ktorzy zdaja sie ciagle zwyciezad, chociazby w relacji do chrzes$cijan.
Zwyciestwa te sa jednak pozorne.

22 po calg dyskusje nad tym wyrazeniem zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu
liturgicznym, 216-221.

28 W historii egzegezy dominujg dwie interpretacje wyrazenia ,siedem duchéw”: ange-
ologiczna (utozsamia ,siedem duchéw” z réznego rodzaju aniolami — wyzszego lub
nizszego rzedu) i pneumatologiczna (,siedem duchéw” wskazuje na Ducha Swietego).
Po calg dyskusje zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 225-238.

24 po egzegeze tego tytulu zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 221-225.
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Wspdlnota w odpowiedzi na pozdrowienie rozpoznaje nieustanng mi-
los¢ Chrystusa (jest to milo$¢ nieustannie trwajgca, stad mamy w tekscie
imiestdw czasu terazniejszego), ktora objawila sie historycznie (spotykamy
w tekscie dwa razy aoryst, czyli czas przeszly dokonany: lysanti [,uwol-
niwszy”] i epoiesen [,uczynit’]) w Jego misterium paschalnym (,we krwi
swojej”; ,Temu, ktéry nas miluje i uwolniwszy nas od grzechow naszych
we krwi swojej”). Wspdlnota czuje sie umilowana Oblubienica Jezusa
(por. Ap 22,17), ktéra zmierza na gody z Barankiem (por. 19,7; 21,2.9). Skut-
kiem zbawczej meki, Smierci i zmartwychwstania Jezusa jest ,uwolnienie
od grzech6w”. Wyrazenie to staje sie metaforg zbawienia i oznacza odpusz-
czenie i przebaczenie grzechow, dzieki czemu czlowiek ma dostep do Boga.
Przez Jezusa i Jego zbawcza Smier¢ Bog wkracza w dzieje ludzi, ofiarujac
im doskonale pojednanie ze sobg?®. Smier¢ ofiarnicza Jezusa przyniosta
jeszcze jeden skutek: powstanie nowego Ludu Bozego (chrzes$cijanie), ktory
tak jak lud Bozy Starego Testamentu pod Synajem (Wj 19,6), otrzymuje god-
nosc¢ krolewska i kaplanska: ,,uczynil nas krolestwem, kaplanami dla Boga
i Ojca swojego”?®. Oni stajg sie posrednikami (kaplanami) mitosci Boga
Ojca, objawionej w pelni w Jezusie Chrystusie, i otwierajac sie na wszystkie
skutki Jego odkupienczej Smierci, juz w zyciu ziemskim kroluja. W $mierci
Jezusa dokonala sie prawdziwa transformacja czlowieka, ktéoremu zostaty
odpuszczone grzechy i ktory, co wiecej, zostal uczyniony ,kaplanem”.

Po odpowiedzi wspdlnoty glos ponownie zabiera lektor. Prezentuje on
Jezusa jako tego, ktdry ,przychodzi z oblokami”. Wiersz ten rozpoczyna
stowo ,,0t0” (gr. idou), ktore spotykamy jeszcze w formie ,,i oto” w innych
miejscach Apokalipsy (4,1.2; 6,2.5.8; 7,9; 12,3; 14,1.14; 19,11; 22,7). Ma ono za
zadanie zar6wno podkresli¢ prawde tego wszystkiego, co po niej nastepuje,
jak i pobudzi¢ uwage stuchacza, zmusi¢ go do zatrzymania sie, refleksji
nad sprawami najistotniejszymi?’. Nalezy ono z cata pewnoscia do zna-
kéw podkreslajacych oralno$c tej ksiegi. Wedlug wiekszosci komentatoréw
wiersz ten streszcza zapowiedZ paruzji — ostatecznego przyjscia Chrystusa
na koncu czas6w?8, ktorej doswiadcza wszyscy ludzie (,ujrzy go kazdy”),
a wsrad nich takze ci, ,ktdrzy go przebili”. Paruzja jest na pewno widziana

)

5 Witczyk, Kosciét Syna Bozego, 177.

Podeszwa, Paschalna pamiec o Jezusie, 195.

27 Zob. Aune, Revelation 1-5, 103.
Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 107.
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jako wydarzenie przyszle. W teks$cie jednak zostaje uzyty czas terazniejszy
erchetai. Bez watpienia ma on wartos¢ czasu przysztego, na co wskazuja ko-
lejne orzeczenia wlasnie w czasie przysztym (,zobaczy Go”, ,beda go opla-
kiwac¢”). By¢ moze jednak chodzi o podkreslenie pewnosci niebianskiego
przyjscia (,,z obtokami”) Chrystusa?®. Kim sg ci, ktérzy Go przebili? Sam fakt
przebicia nawiazuje do wydarzenia przebicia boku Chrystusa wldcznia po
Jego $mierci na krzyzu z ] 19,24, ktore przez Ewangeliste jest widziane jako
wypelnienie Pism, a konkretnie proroctwa z Za 12,10 (J 19,37). Tymi, ktérzy
,»GO przebili”, sa zaréwno ci, ktorzy z perspektywy przeszlosci dokonali
ukrzyzowania Jezusa, ale takze ci, ktérzy w ciggu biegu calej historii,
przeciwstawiajac sie Chrystusowi, stali sie tymi, ktorzy potencjalnie mogli
Go ukrzyzowad, ktdrzy chcieliby Go catkowicie wyeliminowac z historii®C.
Placz wszystkich narodéw ziemi nad Jezusem nie jest placzem zalobnym
(tym, ktdéry przychodzi jest Pan zmartwychwstaly i zwycieski), wyraza on
raczej uSwiadomienie sobie catlkowitej pomylki. ,,WSrod wszystkich poko-
len ziemi znajdujg sie takze ci, ktorzy uwierzyli w Jezusa. USwiadomienie
sobie prawdy, ze to z powodu ich grzechéw Chrystus wydal samego siebie
na ukrzyzowanie, prowokuje takze ich ptacz”3!.

Odpowiedz zgromadzenia liturgicznego: ,Tak. Amen”, jest z jednej stro-
ny potwierdzeniem ustyszanych stow, z drugiej — Zyczeniem sobie, aby
to wszystko sie wypelnilo. Jest to wolanie wspdlnoty podobne w swoim
wydzwieku do tego z Ap 22,17.20 o przyjscie Jezusa, zar6wno to, ktore
dokona sie na konicu czasow, jak i to, ktére uobecnia sie w liturgii Ko$ciola,
zwlaszcza w Eucharystii.

Koniec dialogu liturgicznego stanowia slowa lektora, ktory przekazuje
wspdlnocie — na ksztalt starotestamentowych prorokéw — autoprezentacje
Boga (,mo6wiPan”). Cale zdanie ma forme prawdziwej wyroczni prorockiej.
Bdg jest przedstawiony jako Alfa i Omega. Jest to pierwsza i ostatnia litera
alfabetu greckiego (ich odpowiednikiem w jezyku hebrajskim byltyby ,,alef”
i,taw”). Tytul ,,Alfa i Omega” ukazuje Boga, ktéry swoja aktywnoscia obej-
muje potréjny wymiar rzeczywistosci, tj. przesztosé, terazniejszos¢ i przy-
sz}o$¢. Cala historia ludzka jest pod panowaniem wiecznego i nieskon-

29 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 62-63.
30 vanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, 312.
31 KotecKi, Jezus a Bég Izraela, 124.
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czonego Boga. Cale wyrazenie powrdci jeszcze raz w narracji w Ap 22,13
w autoprezentacji Jezusa: ,Ja Alfa i Omega, Pierwszy i Ostatni, Poczatek
i Koniec”. Slowa ,Pierwszy i Ostatni” okres$laja Jezusa w wizji wstepnej
(1,17), natomiast ,,Poczatek i Koniec” sg odniesione do Boga w 21,6. W kon-
tek$cie calej Apokalipsy teologiczny tytul ,Alfa i Omega” staje sie zatem
tytulem chrystologicznym. Ap 22,13 pokazuje Jezusa jako skupiajacego
w sobie wszystkie tytuly Boga. Tytuly te nie wskazuja tylko na preegzysten-
cje iwieczno$¢ Jezusa Chrystusa, ale prezentuja Go takze jako cel osobowy
calych dziejow. Wyrazenie , Ten, Ktdry jest, Ktory byt i Ktory przychodzi”
przywoluje pozdrowienie wstepne. Chodzi o podkreslenie prawdy o Bogu,
ktdry jest poczatkiem, koncem i celem wszystkiego. Jeszcze raz zostaje
wyrazona prawda, ze Bog jest Panem historii, wszystkich wydarzen. On
jest Panem Wszechmogacym. Ten ostatni termin, ktéry po grecku brzmi
pantokrator, mozna spotkac az 191 razy w greckim tlumaczeniu Starego
Testamentu. Tytu} ten wyraza najwyzszy stopienn panowania Boga z moca
i Jego obecnosci w historii $wiata®’.. W kontekscie poprzedzajgcych stow
0 przyjsciu Jezusa, Bog jawi sie jako potezny gwarant przyjscia Tego, ,kto-
rego przebili”33.

Jezeli polaczymy w jedna calo$¢ wszystkie analizowane okre$lenia: ,,0b-
jawienie”, ,co musi si¢ sta¢ niebawem?”, ,,sfowo Boga”, ,,Swiadectwo Jezusa”,
z danymi poczatkowego dialogu liturgicznego, to od samego poczatku staje
sie jasne, ze Apokalipsa nie jest ksiegg, ktora chce pokazywac jakis$ ciag
przysztych wydarzen, zmierzajacych do nieuchronnego konca, ale pragnie
dac stuchaczowi (lektorowi), uzywajac jezyka i obrazéw symbolicznych,
Klucze do odczytywania réznych wydarzen, w ktorych on uczestniczy, i do
odkrycia obecnosci Boga, ktdry rzadzi i kieruje historig $wiata. To jest Jego
Opatrzno$¢, ktora nie jest jedynie Bozg wiedza o przysztych losach swiata,
ale takze Boza moca, ktora kieruje $wiatem i mu przewodzi3*. Historia
ludzka jest czedcig planu Boga. W te historie wpisalo sie cale misterium
paschalne Jezusa, ktore niesie za soba dwa skutki, mogliby$my powiedzieé¢
transformacyjne dla kondycji czlowieka: negatywny (,uwolnil nas od grze-
chéw naszych”) oraz pozytywny (,uczynil nas krdlestwem, kaplanami”).

32 podeszwa, Paschalna pamiec o Jezusie, 147.
33 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 64.
34 Lehner, Bdg nie jest mily, 54.
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Cala historia od tego momentu zmierza do ostatecznego przyjscia Jezusa
Chrystusa. Jezus nie jest jednak jakim$ wielkim nieobecnym w historii
Swiata do czasu swojego ostatecznego przyjscia. Ci, ktérzy otwierajg sie na
cala Jego witalno$¢, moc, ktdéra ptynie od Niego jako Zmartwychwstalego,
doswiadczaja nieustannie — w swojej konkretnej sytuacji egzystencjalne;j,
w kontekscie, w ktorym zyja — Jego milosci. To On jest obecny w historii
ludzkiej. Apokalipsa staje sie zaproszeniem do odkrywania tej obecnosci
w dziejach.
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ROZDZIAL III

Spotkanie ze Zmartwychwstatym
(Ap 1,9-20)

Ap 1,9-20 rozpoczyna sie pierwsza cze$¢ Apokalipsy, na ktdérg sklada
W sie wizja wstepna (1,9-20) oraz listy do siedmiu KoS$ciotow (2,1-
3,2). Cala wizja wstepna zostaje wprowadzona przez ustep 1,9-10, poda-
jacy dane dotyczace miejsca (,wyspa, zwana Patmos”), czasu (,w Dzien
Panski”) doswiadczenia ,w duchu” Jana, okres$lajacego samego siebie jako:
»wasz brat, wspotuczestnik w ucisku, krolestwie i wytrwalo$ci w Jezusie”.
Nastepnie zostaje opowiedziana sama wizja, na kt6ra skladaja sie audycja
(1,11) oraz sama wizja (1,12-20), zlozona z kolei z wizji ,,podobnego do Syna
Czlowieczego” (1,12b-16), odpowiedzi wizjonera (1,17a) oraz interpretacji
tej wizji (1,17b-20). Doswiadczenie Jana jest niczym innym jak spotkaniem
ze Zmartwychwstalym, przypominajacym to z J 20,19-23, sama za$ wizja
przybiera forme chrystofanii, ktéra wykorzystuje - jak to zobaczymy za
chwile - elementy teofanii. Pod wzgledem formy tekst ten — jak zauwaza
Ugo Vanni - jest wyrazna aluzja do Dn 10,1-21, gdzie spotykamy te same
elementy co w naszym tekscie: 1) okreslenie miejsca i innych konkretnych
okolicznosci: Dn 10,1-4; Ap 1,9-11; 2) ukazanie sie ,transcendentnego”; Dn
10,5-6; Ap 1,12-16; 3) reakcja stabosci ze strony widzacego; Dn 10,7-9; Ap
1,17a; 4) interwencja ukazujacego sie i potwierdzenie zadania; Dn 10,10-21;
Ap 1,17b-20'. Ta uwaga U. Vanniego moze by¢ bardzo pomocna w interpre-
tacji calego obrazu. Tekst jest nastepujacy:

1 Vanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, 115.
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1,9 Ja, Jan, {Ap 22,8; Dn 8,1} wasz brat
i wspéluczestnik w ucisku {Flp 4,14},
krélestwie i wytrwalosci w Jezusie {Ap
3,10; 2 Tm 2,12; 2 Tes 1,4}, znalazlem sie
z powodu stowa Boga i Swiadectwa Jezu-
sa {Ap 6,9}, na wyspie, zwanej Patmos.
10 W Dzien Panski {1 Kor 16,2} znalazlem
sie pod wplywem Ducha [Swietego] {Ap
4,2;17,3;} 1 uslyszalem za moimi plecami
potezny glos, jakby traby {Ap 4,1; Ez 3,12;
Wj 19,16}, 11 ktéry moéwik: To, co widzisz
zapisz w ksiedze {Ap 19,9; Iz 30,8} i poslij
siedmiu Ko$ciotom: do Efezu i do Smyrny,
i do Pergamonu, i do Tiatyry, i do Sardes,
i do Filadelfii, i do Laodycei. 12 I obejrza-
tfem sie, aby zobaczy¢ glos, ktory rozma-
wial ze mna. Gdy sie obejrzalem, zobaczy-
fem siedem zlotych swiecznikéw {Ap 2,1;
Wj 25,31.37; Za 4,2}. 13 Pomiedzy Swiecz-
nikami kogos, kto wygladat jak Syn Czlo-
wieczy {Ap 14,14; Dn 7,13; Ez 1,26}. Byl
ubrany w dluga szate do stép i przepasany
na piersiach zlotym pasem {Ap 15,6; Dn
10,5n; Ez 9,2.11} 14 Jego za$ glowa i wlosy
byly jak biala welna {Dn 7,9}, jak $nieg,
a oczy jak plomien ognia {Ap 2,8; 19,12;

Dn 10,6}. 15 Nogi jego przypominaly dro-
gocenny metal rozzarzony w piecu. Jego
glos bytjak szum wielu wod {Ap 14,2; 19,6;
Ez1,24;43,2}.16 I mial w prawej swej rece
siedem gwiazd {Ap 1,20; 2,1; 3,1}, a z je-
go ust wychodzil obosieczny, ostry miecz
{Ap 2,12; 1z 49,2}. Z wygladu podobny byt
do storica, ktore jasnieje w swej mocy {Ap
1,7; Sdz 5,31, Mt 17,2}. 17 Kiedy go zo-
baczylem, padlem jak trup do jego stép
{Dn 8,18; Ez 1,28}. On polozyl na mnie
swoja prawa reke i powiedziak: Nie hdj
sie! {Iz 44,2} Ja jestem Pierwszy i Ostatni
{Ap 2,8; 22,13; 1z 44,6; 48,12} 18, i Zyjacy
{Ap 4,9; Pwt 32,40; Syr 18,1}. Stalem sie
trupem, a oto zyje na wieki wiekdw i po-
siadam klucze $mierci i krainy umartych
{Mt 16,9; Hi 38,17}. 19 Zapisz {Ap 19,9}
zatem to, co widziale$ i to, co jest, i to,
co nastapi. 20 Ukryte znaczenie {Ap 1,1;
Iz 48,6; Dn 2,45} siedmiu gwiazd, ktore
widziale$ w mojej prawej rece {Ap 1,16}
i siedmiu zlotych $wiecznikdw jest takie:
siedem gwiazd sa to aniolowie siedmiu
Kosciotow {Ap 1,12}, za$ siedem Swieczni-
kéw to siedem Ko$ciotdw.

W Ap 1,9-20 zostaje opisana pierwsza wizja, ktorej doswiadcza wspdl-
nota zgromadzona na liturgii. Na pierwszym miejscu wizja ta jest de
facto doswiadczeniem Jana, zeslanego karnie przez lokalne wladze na
wyspe Patmos (mala wyspa nalezaca do archipelagu Sporad na Morzu
Egejskim, dzien nawigacji od Efezu i Miletu), z powodu jego zaangazo-
wania w gloszeniu Ewangelii w Azji Mniejszej (,z powodu stowa Bozego
i Swiadectwa Jezusa”). Jedno jest pewne: nie byl to pobyt dobrowolny,
jak go interpretuja ci badacze, ktérzy uwazaja, ze Jan wybiera Patmos
z powodu wyczerpania w pracy apostolskiej badz jako kolejne miejsce dla
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jego pracy ewangelizacyjnej, lub najbardziej odpowiednie dla otrzymania
objawienia. Za najbardziej wlasciwe wydaje sie przyja¢, ze pobyt Jana na
Patmos byl rzeczywiscie karny, stanowil rodzaj internowania. Pozostaje
natomiast sprawa otwartg, czy kara ta byla domnatio ad metalla (karna
praca w kopalni, zasagdzona przez trybunal imperatora, przeznaczona dla
skazancdow z nizszych sfer, przede wszystkim niewolnikéw), deportatio in
insulam czy relagatio in insulam (obydwie kary zestania na jakas wyspe
dotyczyly sfer wyzszych, przy czym w przypadku pierwszej kary wigzala
sie ona z utrata obywatelstwa, konfiskatga majatku oraz miata ona charakter
staly i mogla skonczy¢ sie nawet wykonaniem kary $mierci, druga za$
mogla by¢ tymczasowa i nie $ciggala na skazanego wymienionych wyzej
konsekwencji). Przeciwko pierwszemu rodzajowi kary przemawia fakt,
ze na Patmos nie istnialy kopalnie. Za odrzuceniem dwdch pozostatych
propozycji przemawia fakt nieobecnosci Patmos w starozytnych wykazach
wysp, ktore traktowano jako miejsca zeslania skazancow. Jest najbardziej
prawdopodobne, ze Jan znalaz} sie na Patmos w wyniku sentencji wladz
prowincjalnych lub municypalnych Efezu lub Miletu, do ktérego wyspa
administracyjnie nalezala. Wladze te traktowaly Jana nie jako obywatela
rzymskiego, ale jako peregrinus, vagus lub vagabundus, co sie wigzalo
z tym, ze nie bylo potrzeby odwolywania sie do jakichkolwiek procedur
prawnych?.

Jan przedstawia siebie w kluczu solidarnosci ze wspdlnota oddalong od
niego fizycznie, jako ,ich brat i wspdtuczestnik w ucisku i krélestwie, i wy-
trwalosci w Jezusie”. Ucisk, krolestwo i wytrwalo$¢ stanowia jedna catosé
(rodzajnik okre§lony mamy tylko przed pierwszym rzeczownikiem, potem
za$ uzyte jest podwojne kai). Stowo ,,ucisk” (gr. thlipsis), ktére pojawia sie
jeszcze w Ap 2,9.10.22 1 7,14, wskazuje na jakie$ cierpienie, przesladowanie
pochodzace od srodowiska, w ktérym zyja chrzescijanie (por. 7,14), prowa-
dzace jednak do krélestwa Chrystusa, widzianego jako Jego dar. Wspdlnota,
do ktdrej pisze Jan charakteryzuje sie takze wytrwaloScia w Jezusie, tj.
zdolno$cig do cierpliwego znoszenia przeciwnosci, do bycia wiernym Jezu-
sowi w ciezkich okolicznosciach, w chwili proby i ucisku. Taka postawa jest
mozliwa tylko i wylgcznie dzieki wiezi, komunii z Jezusem (,w Jezusie”),
ktory, wylewajac swoja krew na krzyzu, uczynit chrzescijan , krélestwem,

2 Zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 49-52.
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kaptanami” (1,6). Jest to wytrwalo$¢ wzorowana na Jezusie i przez niego
wspierana (por. 2 Tes 3,5; Hbr 12,2; 1 P 2,21-24)3. Cale analizowane zdanie
pokazuje Jana jako kogos, kto jest bardzo blisko swojej wspdlnoty, ktory
nie wywyzsza sie (David E. Aune méwi, ze Jan sie demokratyzuje?). Jest
on prawdziwie jednym z nich i zarazem jest dla nich, dlatego kieruje
do nich przeslanie, a przedstawiajac sie w powyzszy sposéb wspdlnotom
Azji, rzuca pomiedzy soba i nimi niejako pomost®. On jest prawdziwym
pontifex.

Cala wizja ma swoje ramy czasowe: ,Dzien Panski”, interpretowany
przez wielu badaczy - takze przez nas —jako niedziela chrze$cijanska, kiedy
to wspolnoty chrzescijanskie zbieraly sie, aby celebrowaé¢ Zmartwychwsta-
tego Pana. Byt to dzien wspolnoty (por. 1 Kor 16,2) i modlitwy (Dz 20,6-7)°.

Cale doswiadczenie Jana dokonuje sie egenomen en pneumati (,znalaztem
sie w Duchu”). Identyczne wyrazenie powrdci na poczatku wizji rozpoczy-
najacej druga czes$¢ Apokalipsy (4,2), natomiast zmodyfikowane spotkamy
jeszcze w 17,3 1 21,10, gdzie mowi sie, ze aniok: ,zaniost mnie w Duchu”
(apénegken me en pneumati). Cale wyrazenie jest naprawde istotne w Apo-
kalipsie, skoro stuzy jako wprowadzenie do czterech najwazniejszych wizji
ksiegi. Jednak jego interpretacja jest niezwykle trudna. W samej wizji Jan
mowi dwa razy o stanie, w jakim sie znalazl, uzywajac orzeczenia egeno-
men (,znalazlem sie”): ,znalazlem sie na wyspie zwanej Patmos”, ,znala-
zlem sie w Duchu”. W Apokalipsie az 38 razy spotykamy czasownik ginomai
(od niego pochodzi egenomen), ktory analizowany w swoich kontekstach,
wskazuje na pewna zmiane sytuacji w poréwnaniu z poprzednia. ,,Znalez¢
sie w Duchu” sugeruje pewna zmiane, jakie§ nowe doswiadczenie, ktore
jest zwigzane z — nie do konica okreslong relacja — Jana z Duchem Swietym
(rzeczownik pneuma ,,duch” wskazuje na Ducha Swietego; por. zaproszenie
do stuchania Ducha w Ap 2-3; 14,13 i 22,17)”. Dla wielu badaczy cate
wyrazenie wskazuje na rodzaj ekstazy, zachwycenia (Nowy Testament zna

Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 113.

Aune, ,,The Social Matrix of the Apocalypse of John”, 19.

Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 78.

Inne znaczenia wyrazenia ,dzien Panski” to: dzien YHWH (dzien ostatecznego sadu
Boga w historii; dzien Paschy; dzien Panski jako przeciwwaga do wyrazenia ,dzien
Augusta”. Po wszystkie argumenty ,.za” i ,przeciw” tym interpretacjom zob. Kotecki,
Kosciot w swietle Apokalipsy, 54-58.

7 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 298.
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jednak slowo ekstasis, ktore wskazuje na rzeczywistg ekstaze; por. Dz 10,10;
11,5; 22,17). Inni rozumieja stowo pneuma (,duch”) w sensie antropolo-
gicznym (duch jako przeciwwaga do ciala) i uwazaja, ze cale wyrazenie
mialoby mdéwic¢ o rodzaju medytacji dotykajacej najbardziej glebokiego
punkt egzystencji Jana. Jest takze grupa egzegetow, ktorzy interpretuja
nasz tekst w Swietle Ap 19,10 i méwia o ,,duchu prorockim” (nie méwi sie
w tym miejscu o Duchu Swietym, ale o czyms$, co wzbudza w prorokach
rozumienie duchowe Zycia i catej historii)®. Dla nas rzeczownik pneuma
odnosi sie do Ducha Swietego (podobnie jak w innych miejscach ksiegi, np.
1,4; 3,1; 4,5; 5,6; 19,10). Tekst m6wi jednak jedynie o zespoleniu z Duchem
Swietym, o jakim$ rodzaju kontaktu z Nim, na co wskazuje przyimek en,
»W”, bedacy odpowiednikiem hebrajskiego b¢. Mozna w tym miejscu po-
przestac na tych ogélnych stwierdzeniach, poszerzajac je o okreslenie ,,pod
kontrolg Ducha Swietego”®. Poréwnanie tego tekstu z Mi 3,8, skierowanym
przeciwko ekstatycznym prorokom, w ktérym spotykamy hebrajskie wy-
razenie et-ruach YHWH, przettumaczone w LXX jako en pneuamti kyriu
(,w duchu Panskim”), jest by¢ moze sygnalem skierowanym przez Jana do
swojej wspolnoty, ktérej chce pokazad, ze jego udzialem jest doswiadczenie
prorockie, a samo wyrazenie méwi o inspiracji prorockiej'?, skoro cale
objawienie jest okreslone przez niego jako ,,stowa tego proroctwa”. Jednak
w tej inspiracji aktywna role odgrywa wlasnie Duch Swiety. W ,,duchu” nie
oznacza zatem tylko ,w duchu prorockim” w tym sensie, ze Jan zréwnuje
swoje doswiadczenie z do$wiadczeniem innych prorokoéw kanonicznych
(w sensie: ,myS$le tak samo jak oni”, ,patrze na rzeczywistosc jak oni”, ,,czy-
nie co$ zgodnie z ich duchem”). W wizji Jana Duch Swiety, rozumiany jako
0soba, jest tym, ktory pobudza prorokdw, ,inspiruje proroctwo w proro-
kach” (Ap 19,10)!'. By¢ moze jednak, co pokazuje dalsza cze$¢ wizji, bedaca
- jak juz zauwazyliSmy — mozaika starotestamentowych aluzji, cale wy-
razenie ,znalazlem sie w Duchu” wskazuje na inspiracje ze strony Ducha
Swietego do odczytania tego, co Jan bedzie widzial, w kluczu wypelnienia

Omoéwienie calej tej problematyki znajdzie czytelnik w: Kotecki, Duch Swiety w zgroma-
dzeniu liturgicznym, 289-336.

9 Bauckham, The Climax of Prophecy, 150-151.

10 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 299-300.

11 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 455 (na temat Ap 19,10: ibidem, 427-
488).
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sie zapowiedzi ze Starego Testamentu (mamy kierunek od rzeczywistego
doswiadczenia wizji do jej opowiedzenia za pomocg schematu z Dn 10,1-
-21), badz tez Janowa zwyczajna medytacja nad Dn 10,1-21 prowadzi go do
wniosku, zZe stowa te spelniaja sie na Jezusie zmartwychwstalym (kierunek
od Dn 10,1-21 do stworzenia nowej wizji). Jan jest jednak przekonany,
ze wszystko to dzieje sie pod wplywem czy z inspiracji Ducha Swietego.
Mozna w tym miejscu méwi¢ o natchnieniu aktualizujacym!?. Nie ma
jednak powodu, aby ze wzgledu na nagromadzenie w opisie wizji odniesien
do tekstéw ze Starego Testamentu, patrze¢ na nig tylko i wylacznie jako
na twor czysto literacki, i tym samym wyeliminowac¢ mozliwo$¢ realnego
i mistycznego zarazem doswiadczenia Janowego. Raczej trzeba przyjac,
ze bylo to: ,,doswiadczenie zlozone, dlugie i mozolne. Chodzi o refleksje
i poglebienie, o modlitwe osobistg i wspdlna z innymi, o kontakt z Duchem,
by¢ moze na poziomie mistycznym, ktdry autor kondensuje i proponuje
w formie literackiej wizji”*3.

Cala wizja ma zostac spisana w ksiedze i przestana do siedmiu wspdlnot
chrzescijanskich w: Efezie, Smyrnie, Pergamonie, Tiatyrze, Sardach, Fila-
delfiii Laodycei. Przedmiot tej wizji nie pokrywa sie zatem tylko z Ap 1,9-20,
ale musi zosta¢ rozszerzony na czes¢ epistolarna (Ap 2-3) lub nawet na
druga czes¢ Apokalipsy (por. 1,19). Wymienione KoS$cioly nie byly w tam-
tym czasie jedynymi wspdlnotami chrzescijanskimi w Asia Proconsularis,
stad przyjmuje sie symboliczne ich znaczenie. Liczba siedem jest w Biblii
symbolem pelni, zatem siedem Kos$cioléw oznacza Kos$ciol powszechny,
wszystkich miejsc i czasow. Moze wskazywac takze na Kos$ciol pielgrzy-
mujacy, zmierzajacy do swojej pelni w Niebianskim Jeruzalem, ktdre jest
niejako ,,6sma wspolnota”, najdoskonalsza wspdlnota Apokalipsy'4. Kolej-
no$¢ wymienienia poszczegélnych wspolnot moglaby odpowiadaé - jak
chce wielu komentatoréw — przebiegowi trasy oficjalnych wystannikéw
cesarzy rzymskich czy trasie doreczania poczty. Wystannik w ten sposob,
nawiedzajac poszczegdlne miasta, zataczatby kolo. Ostateczna odpowiedz
na pytanie, dlaczego zostaly wybrane te, a nie inne Koscioly ($w. Ignacy
Antiochenski prawie w tym samym okresie, w ktdrym powstala Apokalip-

12 Kotecki, ,Natchnienie aktualizujace w Apokalipsie $w. Jana. Nowe spojrzenie na wyra-

Zenie egenomeén en pneumati w Ap 1,10 (por. 4,2)”, 110-118.
13 Vanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, 122.
14 Kotecki, Kosciot w swietle Apokalipsy, 76-78.
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sa, obok listéw do Efezjan, Filadelfian czy Smyrnenczykow, pisal tez listy
do Magnezjan i Trallan), nie znajduje zadowalajacej odpowiedzi. Nie ma
bowiem dowodo6w na to, ze te wlasnie miasta wyréznialy sie wsrdd innych
miast pod wzgledem praktykowania w nich kultu poganskiego, w tym kultu
imperialnego, i dlatego zostaly zauwazone przez Jana z Patmos. Nie byly to
takze najwazniejsze miasta z punktu widzenia organizacji ko$cielnej czy
panstwowej (nie wszystkie byly metropoliami w znaczeniu politycznym,
sagdowniczym czy ekonomicznym), co mogloby usprawiedliwiac ich wybor
przez Jana. Nie we wszystkich wspolnotach pojawia sie takze problem he-
retyk6w®®. Najbezpieczniejsza i chyba najwlasciwszg zatem interpretacja
jest ta symboliczna, i przy niej pozostaniemy.

Na calg wizje wstepna - jak juz zauwazyliSmy — mozna spojrze¢ jako
na chrystofanie, ktéra postuguje sie jezykiem i obrazami zaczerpnietymi
z teofanii Starego Testamentu: ,donos$ny glos, jakby traby moéwiacej” (por.
Wj 19,16; 20,18; 1z 18,3; J1 2,1; Za 9,14; Ps 47,5); nakaz spisania wizji
w ksiedze przypominajgcy prorockie nakazy ze strony Boga (por. 1z 30,8);
wyrazenie ,widzie¢ glos” (por. Wj 20,18; Iz 2,1; 13,1; Jr 23,18; Am 1,1;
Mi 1,1); opis wygladu Jezusa wykorzystujacy elementy opisu Boga w Starym
Testamencie (por. Dn 7,9; 10); gest Jana w postaci glebokiej prostracji
(Ap 1,17); stowa Jezusa do Jana: ,Nie boj sie” w Ap 1,18 (por. Rdz 15,1; 26,24;
28,13; 46,3; Sdz 6,23; 1z 43,1; 44,2).

Na poczatku audycji (Ap 1,9-11) Jan mowi o poteznym glosie: ,ustyszalem
za moimi plecami potezny glos, jakby traby méwigcej”. Glos jest okreslony
przymiotnikiem megalén (,wielki”, ,donos$ny”), ktéry w Apokalipsie jest
uzywany az 80 razy (w reszcie Nowego Testamentu spotykamy go jesz-
cze tylko 44 razy). By¢ moze ma racje Edmondo Lupieri, wedtlug ktérego
czestotliwos$¢ uzycia tego przymiotnika nie jest przypadkowa, poniewaz
odpowiadajacy mu hebrajski rdzen rb jest uzywany w judaistycznej lite-
raturze mistycznej na okreslenie czego$ ponadnaturalnego, duchowego,
ponadludzkiego, co przekracza mozliwos$ci percepcjiludzkiej. Trudnos$¢, na
jaka natknat sie Jan, aby opisa¢ przezywana rzeczywistos¢, jest wyrazona
takze za pomoca partykuly poréwnawczej ,jakby” (gr. 6s), ktora moze
wskazywaé zarowno na symboliczny wymiar opisywanej rzeczywistosci,
jak i na niewystarczalnos¢ i nieadekwatnos¢ jezyka ludzkiego w opisy-

15 Na temat wszystkich tych hipotez zob. Kotecki, Kosciél w swietle Apokalipsy, 67-71.
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waniu rzeczywistosci objawionej. Mamy w tym miejscu nagromadzone
aluzje do tekstow ze Starego Testamentu. Glos trab mial przygotowac na
bezposredni kontakt z Bogiem (por. Wj 19,16; 20,18), o glosie trgby mowi sie
w opisach teofanii w1z 18,3; J1 2,1; Za 9,14; Ps 47,5. W kulcie izraelskim glos
traby byl traktowany jako imitacja gltosu Boga. Jan, ktéry ma swiadomos¢,
ze przestanie ksiegi jest ,,stowem Boga”, stosujac aluzje do tekstéw ze Sta-
rego Testamentu, wysyla stuchaczom (zgromadzeniu liturgicznemu) jasny
sygnal, zZe to, co za chwile ustysza bedzie glosem samego Boga, chociaz sam
tekst nie mowi, kto bezposrednio zwraca sie do Jana. W innych tekstach
Nowego Testamentu traba byla instrumentem, ktéry wskazywal na reali-
zacje rzeczy ostatecznych (por. 1 Tes 4,16; 1 Kor 15,52; Mt 14,31). W takim
kontekscie informacja o ,dono$nym glosie, jakby traby méwigcej” ma by¢
moze uswiadomic¢ wspélnocie, ze zyja w czasach ostatecznych (jeszcze raz
podkreslamy, ze dla Jana czasy ostateczne rozpoczely sie wraz z wejsciem
Jezusa Chrystusa na arene historii).

Jan otrzymuje rozkaz spisania w ksiedze calej wizji i przestania jej
siedmiu wspolnotom. Podobny rozkaz spisania otrzymanego objawienia
otrzymuja od Boga prorocy Starego Testamentu (por. Iz 30,8). Nie jest
wykluczone, ze Jan stosuje aluzje do Iz 30,8. Mozna w tym miejscu méwic
o nasladowczej roli aluzji, dzieki ktérej Jan znowu daje wspdlnocie wyraz-
ny znak, ze to, co ustyszg, bedzie proroctwem, a on sam przedstawia siebie,
na wzdr starotestamentowego proroka, jako mediator przestania Boga.

Cala wizja do tej pory dzieje sie za plecami Jana i jest de facto audycja.
Moment odwrdcenia sie Jana (,I obejrzatem sie, aby zobaczy¢ glos, ktory
rozmawial ze mna”) jest przejsciem do wlasciwej wizji. Dla wspdlczesnego
stuchacza do$¢ paradoksalnie brzmi wyrazenie ,,zobaczy¢ glos”. Nie musia-
1o tak by¢ dla zgromadzenia liturgicznego. W Starym Testamencie znajduje
sie wiele miejsc, gdzie mowi sie o zobaczeniu glosu w kontekscie teofanii
(por. np. Wj 20,18). Takze prorocy méwia o glosie, ktéry widzieli (por. 1z 2,1;
13,1; Jr 23,18; Am 1,1; Mi 1,1; Ha 1,1). Jan wysyla zatem znowu jasny sygnat
dla wspdlnoty stuchajacej, ze to, czego za chwile doswiadcza, jest teofania,
a on sam jest prorokiem.

Analizowana audycja staje sie znakomitg ilustracja tego, co powiedzieli-
Smy o orzeczeniu esemanen z Ap 1,1, ktdre wskazuje, ze przestanie ksie-
gi jest komunikowane za pomocg symboli i jest zarazem ,,wydarzeniem
objawiajacym”. Wydaje sie, ze Jan celowo nie precyzuje, do kogo nalezy
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glos, aby przygotowac stluchaczy na spotkanie z najwiekszg tajemnicag,
jaka jest Bog.

Pierwszym przedmiotem wizji jest siedem zlotych §wiecznikdw, ktore na
samym koncu wizji zostang odszyfrowane jako siedem Koscioléw (1,10).
Sam termin lychnia (,$wiecznik”) spotka¢ mozna w Apokalipsie 7 razy,
z czego 6 razy w Ap 1-3 (poza nim zob. Ap 11,4). Pomocne w interpretacji
tego obrazu moga byc teksty ze Starego Testamentu: Wj 25,31; 37,17-24;
1 Krl 7,49; Za 4,2. Teksty te mowig o jednym $wieczniku, ktdry jest — jak
to wynika z kontekstu — siedmioramienny lub o dziesieciu $wiecznikach.
Prawdopodobnie chodzi o menore, stad David H. Stern tlumaczy cale
wyrazenie z Apokalipsy jako ,siedem zlotych menor”'6. Sam $wiecznik
by} symbolem ludu Bozego lub tez wskazywal na obecno$¢ samego Boga.
W $wietle Ap 1,20 staje sie jasne, ze dla Jana ta pierwsza interpretacja
jest wlasciwa. Kosciol widziany w swej pelni (siedem Koscioldw) jest po-
strzegany jako nowy Lud Bozy. Zloto w symbolice wskazuje na sfere trans-
cendencji, otoczenie samego Boga. Siedem $wiecznikdw przywoluje takze
kontekst liturgiczny (spelnia niemal te sama funkcje, co menora w Swigtyni
w Jerozolimie). Zgromadzenie liturgiczne moze sobie uswiadomic, ze wila-
$nie liturgia jest idealng przestrzenia obecno$ci dla tego, ktory za chwile
zostanie im przedstawiony!’. Ona sama moze takze odkry¢ swoja godnosc:
bedac wspdlnota ziemska jest zarazem zanurzona w transcendencji. To nie
jest jaka$ zwykta ludzka wspélnota'®.

Podrod Swiecznikdw, dokladnie w takiej samej odleglosci od kazdego
z nich, tj. w samym centrum (gr. en meso), Jan widzi ,kogo$ podobnego
do Syna Czlowieczego”. Warto przed analizg tego obrazu przeczytac kilka
tekstow ze Starego Testamentu, do ktérych — wedlug wiekszos$ci badaczy
— Jan czyni aluzje w swojej wizji: Dn 3,25.92; 7,13; 10,5-6.18. Powiedzieli-
$my sobie juz o aluzji strukturalnej do Dn 10,1-21. W Ap 1,13 nie mamy
wszystkich elementéw z wizji Daniela. Nalezy jednak zwrdci¢ uwage, ze
ten, ktéry ukazuje sie Janowi, jest tylko podobny (homios) do Syna Czlowie-
czego, ktéry w Ksiedze Daniela oznacza po prostu ,istote ludzka”. Pomocne
w interpretacji tego obrazu moga by¢ stowa Augustyna Jankowskiego: , Ten

16 Stern, Komentarz zydowski do Nowego Testamentu, 1059.

17 Zob. Vanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, 125.

18 Na te ceche Kosciola w Apokalipsie wskazuje Kotecki, Kosciét w swietle Apokalipsy, 129~
165.
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kto$ wygladal na Syna Czlowieczego, ale byl wiecej niz czlowiekiem”!°,
»Jakby Syn Czlowieczy” zostaje przedstawiony wsrod ,siedmiu zlotych
Swiecznikdw”, czyli Kos$cioldw. Z jednej strony Jego pozycja — w centrum
kola, jakie tworza swieczniki (Ko$cioly Apokalipsy sg rzeczywiscie rozsta-
wione na planie kola) - wskazuje na Jego wyzszo$¢, wladanie, z drugiej za$
jednakowa odleglos$¢ do wszystkich zlotych swiecznikéw, pokazuje Go jako
tego, ktory traktuje wszystkie wspolnoty z takg sama atencja czy mitoscia
iktorego uwadze nic nie moze umkngc. Ten obraz zostanie rozwiniety w li-
stach do Koscioléw. Wspdlnota, raz jeszcze uczestniczac w liturgii, moze do-
Swiadczy¢ tego, co sama wyrazita w odpowiedzi na pozdrowienie wstepne:
»Temu, ktéry nas miluje, i ktéry uwolnit nas od grzechéw naszych...”. Jego
obecno$¢ posrdd ,siedmiu zlotych swiecznikéw” wydaje sie by¢ pasywna.
W tym miejscu naszej analizy niech takie spojrzenie wystarczy.

Kolejne wiersze opisuja wyglad ,,podobnego do Syna Czlowieczego”. Sa-
mo wyrazenie ,,Syn Czlowieczy” (w Apokalipsie spotkamy go jeszcze raz
w 14,14) znane jest z Ewangelii jako tytul chrystologiczny, tutaj jednak,
z powodu stowa ,podobny” (gr. homoion), nie posiada tej samej wartosci.
Nie mozna zaprzeczy¢ obecnosci w tym tekscie aluzji do tekstdw ze Starego
Testamentu, zwlaszcza Dn 10,5-6. Ten tekst zostaje uzupelniony lub sko-
rygowany przy pomocy innych tekstow. Jan tworzy wielka kolumne sym-
boliczng, ktdérej poszczegdlne elementy, analizowane oddzielnie, stworza
dopiero jedna calo$¢. Uwzgledniajac wszystkie obecne w opisie elementy,
nie mozna do kornca wyobrazic sobie przedstawionej postaci. Jest ona ,,0b-
leczona w szate do stép” (por. Dn 10,5; Ez 9,20). Chodzi prawdopodobnie
o0 bhiala, Iniang szate. Uzyty tutaj termin poderes spotykamy az dwanascie
razy w greckim ttumaczeniu tekstu hebrajskiego Starego Testamentu (LXX),
z czego osiem razy odnosi sie on do roznych czesci szaty arcykaplana,
ktdre jezyk hebrajski oddaje r6znymi stowami (Wj 25,7; 28,4.31; 29,5; 35,9;
Ez 9,2.3.11; Za 3,4). Nie jest zatem wykluczone, ze opis ten chce poka-
zac¢ ,podobnego do Syna Czlowieczego” w jego godnosci arcykaptanskie;j.
Kolejnym elementem jest zloty pas. Polozony jest on na piersiach, pod
pachami, w zasadzie w obszarze sutkow. W Dn 10,5 mowi sie, ze biodra
istoty niebianskiej byly przepasane czystym zlotem. Samo polozenie tego
detalu jest bardzo wazne. Wedlug Jozefa Flawiusza tak przepasywat sie

19 Jankowski, ,,Syn Czlowieczy”, 40.
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arcykaplan (Ant. 1I1,7,2). Bylby to zatem kolejny element podkreslajacy
godnos¢ arcykaplanska?’. W jaki sposob ta godnos¢ sie zrealizowala, stanie
sie jasne w momencie utozsamienia postaci ,jakby Syna Czlowieczego” z Je-
zusem zmartwychwstalym. To On, jedyny bez grzechu, ofiarowat sie jako
ofiara przeblagalna. Na tej ofierze zasadza sie wyzszo$¢ Jego kaplanstwa
w stosunku do kaplanstwa starotestamentowego. Posrednio te godnos$c¢
kaplanska rozpoznaje juz przedtem wspdlnota w swoich stowach: ,, Temu,
ktéry nas mituje i uwolnit nas z grzechdw naszych we krwi swojej” (1,5b)?!.

Wzrok wizjonera z Patmos przenosi sie z ubioru na sam wyglad ,jakby
Syna Czlowieczego”, poczawszy od glowy, przechodzac do stép, wspomi-
najac Jego glos, zatrzymuje sie na prawej rece, aby zakonczy¢ caty opis
stowami: ,,Z wygladu podobny byt do storica, ktére jasnieje w swej mocy”.
Poczatek opisu przywotluje Dn 7,9, gdzie zostaje opisany Bog, ktéry nosi sza-
te bialg jak $nieg, jego wlosy sg jakby z czystej welny, a tron ,,byl z ognistych
plomieni, jego kola — plongcy ogien”. Jan z Patmos nie cytuje tekstu z Ksiegi
Daniela, ale stuzy mu on za inspiracje do stworzenia wlasnego przedstawie-
nia ,,jakby Syna Czlowieczego”. W Dn 7,9 Bog jest postrzegany w taki sposab,
jakby caly byl zanurzony w bieli. W skonstruowaniu wygladu ,,jakby Syna
Czlowieczego” nie chodzi wcale o to, ze Jan bierze pewne elementy z opisu
Dn 7,9 i przenosi je na inne czesci ciala, tj. biel szat Boga na glowe i wlosy
»jakby Syna Czlowieczego” (tak na ten obraz patrzy wiekszos$¢ egzegetow).
Wydaje sie, ze Janowi chodzi bardziej o uzyskanie efektu wizualnego. Tak
jak Bog w opisie z Ksiegi Daniela jest zanurzony w bieli, podobnie i ,jakby
Syn Czlowieczy” jest caly w bieli. Biel jest kolorem boskiej transcendencji
i Zmartwychwstalego oraz tych, ktérzy czerpia sily do zycia wlasnie od
Niego (por. Ap 7,9). ,Podobny do Syna Czlowieczego” jest ukazany w tej
samej boskiej godnosci, co Starowieczny (imie Boga w Dn 7,9). Kolejne ele-
menty opisu kontynuuja takie spojrzenie. Oczy Jego sa jak plomien ognia.
Obraz ten przywotuje z Dn 7,9 opis tronu, na ktérym zasiada Bog (,.tron Jego
to plomien ognia, jego kola to plonacy ogien”) i spod ktérego wyplywala
»rzeka ognia”. Caly tron czy rydwan Boga jest jakby ,,zywym ogniem”, czyli
ogniem w czystym stanie. Ogien w Starym Testamencie jest wspominany
przy teofaniach, poczawszy od krzaku gorejacego w Wj 3,2-5, czy tez jest

20 Na ten temat zob. Podeszwa, ,,Chrystus jako Arcykaplan”, 202-207.
21 KotecKi, Jezus a Bdg Izraela, 157.
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uzywany jako okreslenie samego Boga. Bog w Pwt 5,4 przemawia ze Srodka
ognia, a w Pwt 4,24 okreslany jest jako ,,ogien trawiacy”. W Dn 10,6 istota
transcendentna ma oczy ,jak pochodnie ogniste”. Nogi ,jakby Syna Czlo-
wieczego” poréwnane s3 do drogocennego metalu rozzarzonego w piecu.
Opis ten przypomina tekst Dn 10,6, gdzie przedstawiona posta¢ ma ramiona
i nogi ,jak 1$nigcy braz”. Stopy z metalu na pewno przywoluja na mysl
stabilnos¢, statos¢, moc. Nie wiadomo do konca, o jaki metal chodzi: czy
0 metal przypominajacy braz, by¢ moze z dodatkiem zlota, wypolerowany
mosiadz, czy tez o stop zlota i srebra, a moze — jak chce U. Vanni - braz
(gr. chalko) polaczony z kadzidlem (gr. libanon), ktéry przywoluje liturgie?
Tym samym Jan stworzytby neologizm chalkolibanon, aby podkresli¢ re-
lacje Zmartwychwstalego ze zgromadzeniem liturgicznym. Nie wydaje sie
jednak, ze Jan chcial postawi¢ w tym obrazie nierozwiazywalna do konca
zagadke. Bardzo wazne jest stwierdzenie, ze chodzi o jaki$§ metal ,jakby
W piecu rozzarzony”. Kto widzial metal w takim stanie, ten wie, ze przy-
pomina on zywy ogien. Janowi chodzi znowu bardziej o efekt wizualny.
Tak jak Bog w Ksiedze Daniela byt ukazany w bieli i ogniu, tak samo ,,jakby
Syn Czlowieczy” jest pokazany na rowni z Nim. Ogien przenika cale cialo
»jakby Syna Czlowieczego” (od stop do oczu, ktdre sg jak ,,ptomienie ognia”).
On jest jakby jednym plomieniem. Skoro tron Boga w Dn 7,9 jest ,Zzywym
plomieniem” i z tronu wyplywa zywy ogien, a tron w symbolice biblijnej
wyraza aktywny wplyw na historie, to caly obraz z Ap 1,14-15 staje sie jasny.
Tak jak Bdg w Ksiedze Daniela jest pokazany jako aktywnie wplywajacy
na historie, penetrujacy ja jak ogien, osadzajacy calg rzeczywistosc, tak te
same prerogatywy zostaja przypisane ,jakby Synowi Czlowieczemu”. To
w nim uobecnia sie Bdg Izraela z Dn 7,9.

Nastepnie wizjoner z Patmos skupia sie na glosie, poréwnanym do ,glosu
wielu wod”. Inspiracji dla tego obrazu mozna szuka¢ w Dn 10,6; Ez 1,24,
ale chyba najbardziej w Ez 43,2, gdzie gtos ,,chwaly Panskiej”, czyli samego
Boga (,chwala” jest to termin okreslajacy obecnos$¢ Boga), jest takze po-
réwnany do ,glosu wielu wéd”. To stwierdzenie dopelnia obraz z poczatku
wizji, gdzie glos, ktéry chce zobaczyc¢ Jan, jest przyrownany do ,glosu
traby”. Glos, ktory zapowiadal obecnos$¢ Boga, zostaje zastgpiony glosem
Boga, ktory jest glosem ,,jakby Syna Czlowieczego”.

Kolejnym elementem opisu sa stowa: ,majacy w prawej swojej rece sie-
dem gwiazd”, ktdre nie majg swojego odpowiednika w Starym Testamen-
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cie, chociaz Bdg jest tam widziany jako Stworca, ktéry podtrzymuje wszyst-
kie elementy niebieskie (por. Hi 38,1-32). W starozytnosci siedem gwiazd
odnosito sie do siedmiu planet (Slonce, Ksiezyc, Jowisz, Merkury, Mars, We-
nus, Saturn) lub do siedmiu gwiazd w konstelacji Wielkiej Niedzwiedzicy
lub Plejady??. Caly obraz mdgtby wskazywac na boska moc nad elementami
kosmosu, na wzor mocy Boga. Same gwiazdy w Apokalipsie naleza do sym-
boliki kosmicznej i odsylaja do rzeczywistos$ci transcendentnej, sfery Boga
(gwiazdy przynaleza do nieba). Czynnos$¢ ,,jakby Syna Czlowieczego” ma
charakter ciggly, za czym przemawia uzyty w tym miejscu imiestéw czasu
terazniejszego. Caly obraz komplikuje jeden element: ,prawa reka”, ktéra
w tradycji biblijnej jest postrzegana jako reka silniejsza. Mie¢ co$ w prawej
rece wskazuje na moc w rozporzadzaniu tym ze strony tego, ktory to co$
posiada, oraz na podporzadkowanie jemu tego, co jest posiadane. Dlaczego
co$, co przynalezy do sfery Boga, musi by¢ podporzadkowane? Ten obraz
podporzadkowania zostanie jeszcze bardziej wzmocniony w Ap 2,1: ,Ten,
ktory trzyma w prawej rece siedem gwiazd”. Nie mowi sie juz o ,ma-
jacym”, ale o ,tym trzymajacym” (gr. ho kraton). Czasownik krateo (od
niego imiestdw kraton) znaczy tyle, co ,trzymac z sila, silnie, mocno”. Caly
ten obraz zostanie odkodowany przed wspdlnota na koricu wizji: ,,siedem
gwiazd to sg aniolowie siedmiu Kos$cioldw” (1,20). Owi aniolowie — roznie
interpretowani w historii egzegezy (wrocimy do tego tematu w dalszej
czes$ci ksiazki) — reprezentujg Kosciol widziany w perspektywie ziemskiej
i transcendentnej?®. Zostaje w ten sposéb podkreslony nadprzyrodzony
charakter tej wspdlnoty, ktéra bedac jednoczes$nie na ziemi, jest wspdlnota
grzesznikow. Stad do ,aniola Ko$ciola” - jak zobaczymy w dalszej czesci
naszej pracy — moga by¢ kierowane konkretne zarzuty, nagany. Pewne
Swiatlo na nasz tekst moga rzuci¢ ustepy z Dn 10,13 i 12,1, w ktorych
aniolowie sg widziani jako reprezentanci ludu Bozego.

Kolejnym elementem, ktéry przykuwa uwage wizjonera z Patmos, sa usta
»podobnego do Syna Czlowieczego”: ,i z jego ust wychodzi miecz obosiecz-
ny ostry” (por. Ap 2,16; 19,15.21). Miecz, przez fakt, ze wychodzi z ust, staje
sie metafora slowa, ktére nieustannie wypowiada ,,podobny do Syna Czto-

22 Aune, Revelation 1-5, 98.
23 Calg argumentacje za taka interpretacja znajdzie czytelnik w: Kotecki, Kosciét w swietle
Apokalipsy, 131-144.
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wieczego” (miecz ,nieustannie wychodzi” [imiesléw czasu terazniejszego
ekporeuomeneé] z jego ust). Rodzaj miecza (,0bosieczny, ostry”) wskazuje
na skutecznos$c¢ i moc tego stowa. W calej Biblii zaréwno skuteczna mowa,
jak i stowo Boga sa poré6wnywane do miecza lub szpady (por. Ps 52,2; 57,4;
Mdr 18,15-16; Ef 6,17; Hbr 4,12). Mozna potraktowac ten tekst jako aluzje do
Iz 11,141 49,2, w ktdérych ,miecz-stowo” staje sie metafora sadu. ,,Jakby Syn
Czlowieczy” jest postrzegany jako sedzia. Takie spojrzenie potwierdzaja
obrazy z Ap 2,16 i1 19,15.21, w ktérych Zmartwychwstaly rozsadza swoim
stowem zaréwno wierzgcych w Niego (2,16), jak i pogan (19,15.21).

Podsumowaniem calego obrazu ,jakby Syna Czlowieczego” sa stowa:
»Z wygladu podobny byt do stonca, ktére jasnieje w swej mocy” (1,16b). Jan
uzywa dwuznacznego stowa opsis, ktére moze oznaczac zaré6wno ,twarz”,
»oblicze”, jak i ,wyglad zewnetrzny”. Niektorzy badacze prébuja w tym
obrazie doszukac sie aluzji literackich do Sdz 5,31; Mt 17,2. Jan z Patmos na
pewno podkresla ol$niewajacy blask ukazujacej sie jemu postaci. Mozna
mowic o ,,$wietle boskosci”?*. Wydaje sie jednak, ze Jan tym obrazem chce
pokazad, ze postac ,,jakby Syna Czlowieczego” ma wywolac¢ w stuchajacych
(zgromadzenie liturgiczne) ,poczucie radosci, pozytywnosci, sity, kreatyw-
nosci, ktére daje slonce, kiedy swieci w swojej pelni (nie w pochmurny
dzien)”?s. Za chwile stanie si¢ jasne (do tej pory takim nie bylo), ze ,jakby
Syn Czlowieczy” to nikt inny jak Chrystus zmartwychwstaly.

[Jan] komunikuje twarz Chrystusa zmartwychwstalego i, bardziej
ogolnie, Jego osobe. Nie chodzi o wizje w sensie fizycznym: Chrystus
zmartwychwstaly, o ktérym sie mysli, w ktérego sie wierzy, jako taki
ma dla grupy stuchajacej, do ktérej autor sie zwraca, stymulujacy urok
storica. Mdwi sie o stoncu kiedy swieci w calej swej potedze: podkre-
§la sie energie promieniujacg samego Chrystusa zmartwychwstalego
w stosunku do wszystkich, ktérzy wchodzg w kontakt z Nim, bedg
ja mogli otrzymac i doswiadczy¢, tak samo jak doSwiadczaja energii
storicaZS.

Jak juz zauwazyliSmy, wszystkie elementy wizji trudno jest polaczyc
w jedna cato$¢ i bledem jest wyobrazac sobie te wizje jako zunifikowany

24 Tak Roloff, Die Offenbarung des Johannes, 44.
25 Vanni, I’Apocalisse. Ermeneutica, 136.
26 vanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, 136.
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obraz. Jest to obraz raczej dywizjonistyczny, ktérego piekno mozna docenic,
patrzac na niego z pewnego dystansu?’. Tylko wtedy mozna wej$s¢ w zamyst
autora, ktory chcial wzbudzi¢ w shluchaczach poczucie wielkiej potegi,
chwaly, chcial postawi¢ przed nimi kogos, kto ,ma udzial w wiecznosci, we
wspaniato$ci i osadzie Boga, ktéry wzbudza szacunek i bojazn”?8.

W Ap 1,17 mamy opisang reakcje Jana z Patmos na przezyta wizje ,,jakby
Syna Czlowieczego” (,kiedy go ujrzalem”). Reakcja skupia sie bardziej na
osobie niz na samej wizji. Nie mamy tutaj gestu glebokiej prostracji, ktéry
w Biblii towarzyszy teofaniom czy angelofaniom (por. Ez 1,28; Dn 8,18-19;
10,9-12a.15.18), a ktéry w jezyku greckim jest wyrazony przede wszystkim
przez czasowniki proskyneo. W Ap 19,10 i 22,8 temu czasownikowi towa-
rzyszy czasownik pipto (,upasc¢”), ktéry spotykamy w naszym tekscie. By¢
moze pierwszy czasownik podkresla w tamtych kontekstach wewnetrzna
postawe czci i adoracji, natomiast drugi — zewnetrzny gest czci. W naszym
przypadku bardziej chodzi o podkreslenie przerazenia, co jeszcze dobitniej
zostaje spotegowane przez porownanie wlasnego stanu Jana do trupa. Dla
niektorych badaczy ten stan odnosi sie do omdlenia w czasie wizji czy tez
kataleptycznego stanu polgczonego z doswiadczeniem transu?’. Wydaje
sie jednak, ze chodzi tu o ukazanie stanu sparaliZzowania z przerazenia
wobec kogo$, kogo ukazanie sie przekracza mozliwo$¢ percepcji zwyklym
rozumem. Jest to upadek przed tajemnicg; towarzyszy mu lek, ktory jest
bojaznia religijna (timor religiosus).

»s<Podobny do Syna Czlowieczego” odpowiada na reakcje Jana gestem
polozenia prawej reki, ktéra wyraza z jednej strony dominacje, site, potege,
z drugiej za$ opieke i ochrone. Mozna w tym ge$cie widzie¢ zwyczajny
gest bliskodci, ale takze, w kontek$cie poprzednich stéw, gest wyrwania
Jana z paralizujacego przerazenia (,gest ozywienia”). Jest to ta sama reka,
w ktorej ,podobny do Syna Czlowieczego” trzyma ,siedem gwiazd”, co
wyrazato jego boska moc. Ten gest moze miec sens teologiczny, poniewaz
podobny gest spotykamy w Dn 10,10.18, gdzie jest on rodzajem inwestytury
ima zacheci¢ powotanego do podjecia sie zleconej mu misji. Takze Ezechiel
jest Swiadomy tego, ze nad nim jest reka Pana (Ez 1,3), ktdra poprowadzi

27 Por. Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 84.
28 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 85.
29 Por. Aune, Revelation 1-5, 99-100.
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jego dzialalno$¢ prorocka. Przed wspolnota réwniez Jan ukazuje sie jako
prorok, jego przestanie bedzie takze przestaniem prorockim. On sam, skoro
spoczela na nim reka trzymajaca wspdlnoty widziane w ich wymiarze
ziemsko-niebianskim, ukazuje sie w relacji do tych wspdélnot. Wymiar teo-
logiczny gestu ,podobnego do Syna Czlowieczego” zostanie potwierdzony
w nastepnych zdaniach.

Czynnosci polozenia reki na Jana towarzysza stowa, ktére odkrywaja
tajemnice tozsamosci ,podobnego do Syna Czlowieczego”. Jest to Chrystus
zmartwychwstaly. Jego pierwsze stowa brzmia: ,Nie bdj sie”, ktére w Biblii
czesto towarzyszg objawieniom Boga (por. Rdz 15,1; Sdz 6,23; 1z 43,1) czy
istot pochodzacych ze sfery Boga (por. Dn 10,12.19; Tb 12,17; Mt 28,5;
£k 1,13.30; 2,10). W przypadku teofanii po stowach tych zazwyczaj ma miej-
sce autoprezentacja Boga (ten element jest pominiety w angelofaniach).
Nastepujaca po stowach ,Nie bgj sie” autoprezentacja ,,podobnego do Syna
Czlowieczego” jest niczym innym jak kerygmatem pierwotnego Kosciola,
zapisanym chociazby w 1 Kor 15,1-8. Cala autoprezentacja jest skonstru-
owana koncentrycznie. Struktury tekstu nie przemawiaja do nas dzisiaj
tak bardzo jak przemawialy do ludzi w czasach starozytnych, ktore byly
przenikniete kultura pamieci.

A Jajestem Pierwszy i Ostatni

B iZyjacy
C istalem sie trupem
B a oto jestem zyjacy na wieki wiekdw

A imam klucze $mierci i Hadesu [tj. krainy umartych]

Poczatkowa formula nawigzuje bardzo wyraznie do samoobjawienia
Boga z 1,8: ,,Ja jestem Alfa i Omega, méwi Pan B6g”. Miedzy tymi dwiema
formutami zachodzi paralelizm synonimiczny. Stowa skierowane do Jana
sq dopelnieniem (doprecyzowaniem czy wyjasnieniem) tego wszystkiego,
czego on sam doswiadczyl, a z nim cala wspdlnota stuchajaca. Te tytuly
Jezusa zostang dopelnione - jak juz zauwazyliSmy — w tekscie z Ap 22,13,
na ktéry mozna spojrzec jako na synteze teologiczno-chrystologiczna calej
ksiegi. Jezus, ktéry ma przyjs¢ w paruzji, moéwi o sobie: ,Ja jestem Alfa
i Omega, Pierwszy i Ostatni, Poczatek i Koniec”. W Ap 21,6 to Bog mowi
o sobie: ,Jajestem Alfa i Omega, Poczatek i Koniec”. Wszystkie tytuly: ,Alfa”
i odpowiadajace mu ,,Pierwszy” (gr. ho protos) i ,,Poczatek” (gr. hé arche),
oraz ,,Omega” i odpowiadajace my ,,Ostatni” (gr. ho eschatos) i ,Koniec”
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(gr. to telos), wzajemnie sie dopelniajg, stajac sie tytulami teologiczny-
mi i chrystologicznymi. W paruzji Jezusa Bog - poczatek i fundament
wszystkich rzeczy (gr. archeé), stanie sie rowniez koncem (gr. telos), ale
nie tylko w sensie chronologicznym, lecz przede wszystkim celowym. Cale
stworzenie jest ukierunkowane na Jezusa, ktory jako arche, jest ostateczna
zasada i racja stworzonego oraz odkupionego $wiata. Stusznie podkresla
Pawel Podeszwa: ,Takie rozumienie Jezusa jest mozliwe dzieki wierze
w Jego zmartwychwstanie, przez ktére ukazuje On plan Boga zrealizowany
i objawia sie stworzeniu jako ostateczny cel, a nie jako koniec w znaczeniu
chronologicznym”30.

W strukturze koncentrycznej temu pierwszemu opisowi odpowiada
ostatni opis autoprezentacji Jezusa: ,,] mam klucze $mierci i krainy umar-
lych”. Chociaz ten opis nie znajduje swoich analogii w Starym Testamencie,
to jednak pierwsza czes$c¢ Biblii jest przekonana, ze wladza nad zyciem
i $miercia przynalezy do Boga (por. Ez 37,12; Mdr 16,13). Podobnie patrza
na te sprawe tradycje targumiczna i talmudyczna, ktére — cho¢ pdzniej-
sze od Nowego Testamentu — odzwierciedlaja jednak przekonania bardzo
starozytne. Jezus jest widziany na réwni z Bogiem. Smier¢ i kraina umar-
lych (gr. Hades odpowiada hebr. szeolowi) sa catkowicie podporzadkowane
Zmartwychwstalemu, ktdry stoczyl w pojedynke zwycieski bdj ze Smiercia
i dlatego moze teraz dysponowac tym, co dotychczas bylo jej krélestwem?3?,

Drugim tytutem jest ,Ten Zyjacy” (gr. ho dzon). On jest kontynuacja po-
przednich tytuléw i funkcjonuje z nimi jako predykat Chrystusa (wszystkie
trzy tytuly, tj. ,Pierwszy”, ,Ostatni” i ,Zyjacy”, sa poprzedzone rodzajni-
kiem ho, a calo$¢ jest podporzadkowana wyrazeniu: ,,Ja jestem”). W tradycji
starotestamentowej sam Bog jest okreslany jako ,,Bog Zyjacy” (hebr. elohim
hajjim lub el-hay; obydwa wyrazenia sa ttumaczone na jezyk grecki jako
theos dzon; por. np. Pwt 5,26; Joz 3,10; 1 Sm 17,26.36; 0z 2,1; Jr 10,10; Ps 42,3).
Te tradycje kontynuuje Nowy Testament (por. Mt 16,16; 26,63; Dz 14,15;
Rz 9,26; 2 Kor 3,3; Hbr 3,12). Jednak w tych tekstach ,,zyjacy” nie funkcjonuje
jako podmiot, ale jako przydawka. W Syr 18,1 méwi sie o Bogu jako ,,Tym
Zyjacym na wieki” (gr. ho dzon eis ton aiona). Sama Apokalipsa jeszcze
w 4,9.10; 10,6; 15,7 uzyje tego terminu na okreslenie Boga. Jan dokonuje

30 podeszwa, Paschalna pamiec o Jezusie, 217-218.
31 po dokladng analize calego obrazu zob. Kotecki, Jezus a Bég Izraela, 194-197.
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chrystologizacji danych teologicznych. Jezus zostaje przedstawiony jako
ten, ktéry ma udzial w naturze samego Boga i jest Jemu rowny.

W centrum autoprezentacji ,,podobnego do Syna Czlowieczego” znajduja
sie slowa: ,Stalem sie trupem”. Orzeczenie w czasie przesztym dokona-
nym (aoryst) ,stalem sie” (gr. egenomen) wskazuje na konkretny moment
historyczny. Nie ma watpliwos$ci, ze odnosi sie ono - jak to wynika juz
z pozdrowienia wstepnego — do $mierci Jezusa na krzyzu (okrutnej ofiar-
niczej $mierci za grzechy), chociaz sam grecki termin nekros (,umarty”,
»{rup”) nie mowi nic o sposobie $mierci. To stwierdzenie jest takze posred-
nim wskazaniem na wcielenie i tym samym czlowieczenstwo Chrystusa.
Nastepujace stowa: ,i oto jestem zZyjacy na wieki wiekow”, sa z jednej
strony — w kontrascie do stwierdzenia ,,stalem sie trupem” — proklamacja
zwyciestwa Jezusa nad $miercia (zmartwychwstanie), co bylo sednem pier-
wotnego kerygmatu Kosciola (por. 1 Kor 15,3-8; Rz 6,9), z drugiej zas, przez
fakt uzycia tutaj konstrukcji peryfrastycznej (orzeczenie jestem [gr. eimi]
z imiestowem czasu terazniejszego ,zyjacy” [gr. zon]), ktora bardziej niz
zwyczajny czas terazniejszy podkresla trwanie, jest to zatem presens wiecz-
nosci- zostaje podkreslone trwanie i udzielanie tego zycia ludziom. Co wie-
cej, samo wyrazenie ,,zZyjacy na wieki wiekdw” powraca w Apokalipsie na
okres$lenie samego Boga (4,9.10; 10,6; 15,7), podobnie jak to spotykamy
takze w Starym Testamencie (np. Dn 4,34). ,Na wieki wiekow” staje sie
okresleniem czasu samego Boga. W takim kontekscie cale zdanie jeszcze
raz bardzo mocno podkresla boskos¢ Jezusa®?. Nie jest wykluczone, ze w tle
analizowanych sléw stoi jakie$ wyznanie wiary pierwotnego Ko$ciola3?
ize tym samym dotykamy kontekstu liturgicznego, na co moze wskazywa¢é
juz sama formula ,,na wieki wiekéw”. W ten sposéb wspdlnota stuchajaca
zebrana na liturgii zostaje zaproszona, aby odkry¢ wlasnie w liturgii miej-
sce, w ktérym ,zyjacy na wieki wiekdw” Jezus zmartwychwstaly udziela
ludziom nadprzyrodzonego zycia. Nie wydaje sie takze, aby wizjoner z Pat-
mos przypadkowo na pierwszym miejscu studiowanego zdania umiescit
formule ,,i oto” (gr. kai idou), uzyta w catej Apokalipsie jeszcze jedenascie
razy (4,1.2;6,2.5.8;7.9; 12,3; 14,1.14; 19,11; 22,7), majaca za zadanie zar0wno
podkresli¢ prawde tego wszystkiego, co po niej nastepuje, jak i pobudzic

32 Zob. Kotecki, Jezus a B6g Izraela, 189-193.
33 Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 266.
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uwage sluchacza, zmusi¢ go do zatrzymania sie, refleksji nad sprawami
najistotniejszymi34,

Na cala autoprezentacje Zmartwychwstalego mozna spojrze¢ w kluczu
objawienia Boga. W centrum przestania znajduja sie stowa ,Stalem sie tru-
pem”. Stowa te zakladaja fakt bycia czlowiekiem. Dwa pierwsze elementy
struktury koncentrycznej mowily o boskosci Jezusa, dlatego mozemy je
potraktowaé jako przestanki za preegzystencja Chrystusa (jego istnienie
w odwiecznos$ci Boga). Chrystus, ktory przyjat ciato ludzkie ze wszystkimi
tego konsekwencjami, wiacznie ze $miercig (oprécz grzechu), objawia sie
jako Bog, ktéry unizyl samego siebie az do zlozenia siebie w ofierze prze-
blagalnej na krzyzu (,stalem sie trupem”), aby nieustannie ofiarowywac
zycie (,i oto jestem zyjacy na wieki wiek6w”; ,ma klucze $mierci i krainy
umartych”) wierzagcym w Niego. Na calg autoprezentacje Zmartwychwsta-
lego warto spojrze¢ w Swietle chrystologicznego hymnu z Flp 2,5-11.

Cala wizje z Ap 1,9-20 mozna odczyta¢ takze w kluczu estetycznym. Jest
ona przepelniona jasnoscia, bielg, swiattem i blaskiem. Obecno$¢ Zmar-
twychwstalego posrdd ,siedmiu zlotych swiecznikdw” (siedmiu wspolnot
Azji Mniejszej), ukazujaca go w glebokiej relacji mitosci, jest fundamentem
spojrzenia na obecny eon, w ktérym jest zanurzona wspdlnota stuchaja-
ca: obojetnie jakie wydarzenia beda towarzyszyly zyciu wspdlnot, Chry-
stus jest gwarantem zwyciestwa, stad bardzo mocno wybrzmiewajg stowa
Zmartwychwstalego skierowane do Jana ,Nie bdj sie! Ja jestem Pierwszy
i Ostatni, i Zyjacy. Statem sie trupem, a oto zyje na wieki wiekéw i posiadam
Klucze $mierci i krainy umartych”. Stlowa te to nic innego jak kerygmat
pierwotnego Kosciola, zapamietany i zapisany chociazby w 1 Kor 15,1-8%.

Wizjoner z Patmos otrzymuje nakaz spisania zaréwno tej pierwszej wizji,
jak i tego, co ,jest, i tego, co nastapi” (1,19). Stlowa nie tyle wskazuja na
strukture ksiegi (,to, co jest” odnosiloby sie do cze$ci epistolarnej, a ,to
co nastapi” do cze$ci rozpoczynajacej sie w 4,1), ile raczej odnosza sie do
calej rzeczywistosci historycznej, w ktdrej zyja chrzescijanie, i sa zacheta
do patrzenia na terazniejszo$c¢ i przyszto$¢ w swietle fundamentalnego dla
zrozumienia calej historii faktu zmartwychwstania Jezusa3®. Stad mozna

34 7ob. Aune, Revelation 1-5, 103.
35 KotecKi, Jezus a Bég Izraela, 178-179.
36 Kotecki, Jezus a Bdg Izraela, 200.
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powiedzieé, ze Jan spisuje wszystko i przesle to do wspolnot, aby oswiecic¢
caly popaschalny czas $swiatlem Zmartwychwstalego, ktérego on sam spo-
tkal osobiscie.

Na koncu calej wizji zostaje zawarte wyjasnienie tajemnicy siedmiu
zlotych Swiecznikéw i siedmiu gwiazd. DokonaliSmy juz interpretacji tych
obrazow. Nalezaloby zwrdci¢ jeszcze uwage na samo stowo ,tajemnica”
(gr. to mysterion), ktére funkcjonowalto niemal jako termin techniczny
w tekstach prorockich i apokaliptycznych wczesnego judaizmu i chrzes$ci-
janstwa. Wskazywalo ono na sekretne znaczenie, ktdre jest niemozliwe do
odkrycia na poziomie dostownym, lub na znaczenie symboliczne. Wyja-
$nienie jest dane Janowi przez Jezusa, co pokazuje, ze tylko kto§ pocho-
dzacy ze sfery nadprzyrodzonej moze je przediozyé. Bez tego ,objawie-
nia” (gr. apokalypsis) znaczenie ,siedmiu zlotych swiecznikéw” i ,,siedmiu
gwiazd” pozostaloby nadal zakryte. Na nasz tekst mozna spojrze¢ w swie-
tle tekstu z Dn 2,28-30 w wersji greckiej (LXX), bedacy jedynym tekstem
w calym Starym Testamencie, w ktorym pojawia sie stowo mysterion. Bog
jest tym, ktdry objawia tajemnice dotyczace snu Nabuchodonozora i jego
wyjasnienie. Wyjasnienie to dotyczy tego, ,,co musi sie sta¢ przy koncu dni”,
tzn. w czasach ostatecznych, w ktérych jednak nie nastapi koniec historii
w sensie definitywnego konca, ale dokona sie decydujaca zmiana w okre-
Slonym czasie w przyszlo$ci. Sen Nabuchodonozora i jego wyjasnienie sa
niczym innym jak opisem realizowanego przez Boga — Pana historii — planu
zbawienia. Jezus zatem kolejny raz bylby przedstawiony na rowni z Bogiem
Izraela jako Pan historii, ktéry wskazuje na objawienie jako wypelnienie
proroctwa Daniela co ,,do ostatnich dni”, a wiecznym i niezniszczalnym
krolestwem z Ksiegi Daniela jest Koscior’.

Chrystus zmartwychwstalty w niedziele, w czasie ktérej wspdlnoty chrze-
$cijaniskie spotykaja sie na Eucharystii, przedstawia sie Janowi i calej
wspdlnocie stuchajacej w swojej boskiej godnosci, jako Pan KoSciolow
(,pos$rod siedmiu zlotych $wiecznikéw”), jako Arcykaplan (,zloty pas na
piersiach”), Sedzia (,,z Jego ust wychodzil dtugi miecz obosieczny”), ktéry
z mocy, ale takze z miloscig i troska interesuje sie¢ swoim Kosciotem. On jest
narowniz Bogiem Ojcem — Panem historii, Stworzycielem starego i nowego
stworzenia oraz eschatologicznym Sedzig. On jest tym, ktdry nieustannie

37 Calg analize zob. KoteckKi, Jezus a Bdg Izraela, 201-204.
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udziela energii zycia wierzacym w Niego. W calym tym obrazie laczg sie
ze soba odwiecznos$¢ i bliskos$¢, boskosc i blisko$¢. Jezus zmartwychwstaly
jest solidarny z calym rodzajem ludzkim. On jest rzeczywiscie ,,Bogiem
z nami” (por. Mt 1,23), jest zyjacy we wspolnocie i dla wspdlnoty Kosciola
po wszystkie dni az do skoficzenia $wiata (Mt 28,20), obdarzajac go swoja
moca, energia i witalnoscia. To wszystko, co jawi sie przed oczyma Jana
iwspdlnoty, bylo juz antycypowane w doksologii w 1,5b-6, ktora wspdlnota
wypowiedziala w odpowiedzi na pozdrowienie wstepne. Teraz wspolnota
zebrana na niedzielnej liturgii otrzymuje potwierdzenie swojego wyzna-
nia ze strony samego Zmartwychwstalego. Za chwile ten sam Chrystus,
zapoznany przez wspolnote, wejdzie w bardzo dynamiczny kontakt z nig
przez swoje stowo. Zastanawiajace jest jednak, dlaczego Jan na poczatku
swojej wizji ukrywa niejako tozsamo$¢ Zmartwychwstatego pod formula
»podobny do Syna Czlowieczego”, a przeciez od samego poczatku musi
wiedzie¢, kim jest Ten, ktéry sie jemu objawia? Z calego opisu nie da
sie wyeliminowac pewnego napiecia i niespodzianki, ktora jest udzialem
Jana. W to napiecie i niespodzianke zostaje niejako ,,uwiklana” wspdlnota
stuchajaca. Ona ma przezy¢ to samo, co przezywa Jan. Kazdy z tej wspdl-
noty ma upas¢ martwy, tak jak Jan, poniewaz — jak genialnie zauwaza to
G. Biguzzi - ,,czlowiek nie wejdzie we wspdlnote z boskim bytem i nie jest
W stanie przyjac i ogarnac przestania, jesli co§ w nim nie umrze i jesli nie
wzniesie si¢ na inny poziom ducha”®.

38 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 86.
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ROZDZIAL IV

Zmartwychwstaty mowi do Kosciotow
(Ap 2,1-3,22)

Ap 2,1 rozpoczyna sie wlasciwa cze$¢ epistolarna ksiegi, na ktora
W sklada sie siedem listow do lokalnych wspdlnot Asia Proconsularis:
Efezu, Smyrny, Pergamonu, Tiatyry, Sardas, Filadelfii oraz Laodycei. Nasz
szkic podzielimy na dwie czes$ci, pierwsza bedzie ogélnym wprowadzeniem
do tej czesci ksiegi, druga za$ omoéwieniem — oczywiscie w wielkim skrdécie
- poszczegdlnych listow?.

1. Wprowadzenie ogdlne

Jak juz powiedzielismy, Jan wybiera siedem Ko$ciolow w Azji nie ze wzgle-
du na wazno$¢ czy doniosla role miast, w ktorych te wspdlnoty zyly (ro-
le koscielng, polityczng, ekonomiczng, religijng w propagowaniu kultéw
poganskich, w tym kultu kazdorazowego imperatora rzymskiego, czy tez
w podatnosci na przyjmowanie herezji), ale ze wzgledu na zamilowanie
zarowno do samej liczby siedem, co uwidacznia sie chociazby w zastosowa-
niu zasady siddemki w samej strukturze ksiegi, jak i do symbolizmu, ktéry
—jak to tez juz zostalo podkreslone - stanowi naturalne narzedzie komu-
nikacji w literaturze apokaliptycznej. Przestanie ksiegi nie dotyczy zatem
siedmiu historycznie konkretnych wspdlnot, ale calego Kosciola. Na ten
uniwersalizm nalezy patrze¢ zar6wno w perspektywie przestrzennej, jak
i czasowej. To, co zostaje przekazane siedmiu historycznym wspolnotom

1 W tym miejscu zachecamy do lektury Harezga, Kosci6l z Ducha Swietego.
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chrzescijaniskim, pozostaje aktualne dla calego Kos$ciola wszystkich miejsc
i czasOw. W takiej perspektywie zupelnie bez znaczenia jest odpowiedz
na pytanie, dlaczego zostaly wybrane te Koscioty, poniewaz ich historia,
z ich blaskami i cieniami, staje sie reprezentatywna (mozemy powiedzieé
modelowa, paradygmatyczna) dla Kosciota wszystkich czasow.

Wielu badaczy jest przekonanych, ze listy nie zostaly napisane oddziel-
nie, by nastepnie trafi¢ do poszczegdlnych wspélnot i dopiero pdézniej
zostac¢ zebrane w jedna calo$¢, ale byly wydawane acznie i tak docieraly
do pojedynczych wspolnot. Konkretna wspolnota otrzymywala zatem wraz
z listem do niej zaadresowanym wszystkie pozostale sze$¢ listow. Na taki
stan rzeczy moze wskazywac juz sam tekst Apokalipsy. W adresie dziela
(1,4), jak i w poleceniu spisania i wyslania listéw do siedmiu Ko$cioléw
(1,11), przed liczebnikiem ,siedem” znajduje sie rodzajnik, ktéry wskazuje
na grupe jako na pewng cato$é?. W poszczegélnych listach zauwazy¢ moz-
na takze przejscie od zindywidualizowanego adresu: ,,Aniotowi Kosciola
w x napisz”, do formuly bardziej ogolnej: ,Kto ma ucho niechaj postyszy,
co méwi Duch do Ko$ciolow”. Przestanie do poszczegdlnych wspdlnot do-
tyczy takze innych Kosciolow i powinno by¢ w nich odczytane. O takim
rozumieniu adresatéw przeslania Swiadczy takze najstarsza tradycja, re-
prezentowana chociazby przez Prymazjusza, Bede Czcigodnego czy Kanon
Muratoriego.

Wszystkie listy opieraja sie na podobnym schemacie zlozonym z szes$ciu
element6éw: 1) adres (,Aniolowi Ko$ciola w...”); 2) autoprezentacja Chrystu-
sa (,tak méwi...”); 3) osad Chrystusa nad Kosciolem (,,Znam...”); 4) wezwa-
nie szczegdlowe rozpoczynajace sie w formie imperatywu (np. ,pamieta;j”,
»hie lekaj sie”, nawroé sie”); 5) obietnica dla zwyciezey (,zwyciezcy...”,
»ZWyciezca...”); 6) wezwanie ogdlne (,Kto ma ucho niechaj postyszy, co mo-
wi Duch do Ko$ciol6w”). Te dwa ostatnie elementy w strukturach zmieniaja
swoja pozycje: w trzech pierwszych wezwanie ogolne poprzedza obietnice
dla zwyciezcy, natomiast w czterech ostatnich wystepuje na koncu listéw.

Wewnatrz listéw mowi nieustannie (orzeczenie legei w czasie terazniej-
szym wskazuje na cigglosc i aktualnos¢ wypowiadanych stow) Jezus zmar-
twychwstaly (stad autoprezentacje nawiazuja zazwyczaj do wizji z 1,9-20),
ktory zwraca sie do wspolnoty i wchodzi z nig w kontakt, jak Bog Izraela

2 Zob. Kotecki, Kosciét w swietle Apokalipsy, 74.
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z wyroczni prorockich (,Tak méwi” tade legei)®. Te stowa, przekazane przez
Jana z Patmos wspoélnocie, legitymizuja go przed nig jako proroka. Na
koncu listow siedmiokrotnie powtarza sie ta sama formula: ,,Kto ma ucho
niechaj ustyszy, co m6éwi Duch do Kosciolow”. Cale przestanie jest zatem
dzielem Ducha Swietego, ktéry nieustannie, w syntonii z Jezusem (to samo
orzeczenie w czasie terazniejszym legei), mowi do Ko$cioldw. W ten sposéb
mieliby$my do czynienia z pewnego rodzaju speilnieniem obietnic postania
przez Jezusa Ducha Parakleta z Ewangelii $w. Jana (14,26; 15,26; 16,13-15).
Sama formula moze speinia¢ rdézne role, jak to zreszta podkresla wielu
badaczy: 1) proklamacja prorocka, ktorej celem jest zaproszenie do stucha-
nia stowa Boga czy nauczania o charakterze madrosciowym; 2) formuta
przebudzenia (niem. Weckformel) lub wezwanie do przebudzenia (niem.
Weckruf)*. Na pewno - uwzgledniajac oralno$¢ dziel starozytnych i sam
fakt, ze gldwnym podmiotem interpretujagcym przestanie Apokalipsy jest
zgromadzenie liturgiczne - formutla ta ma pobudzi¢ stuchaczy do stuchania
i zobaczenia w uslyszanym slowie dzialania Ducha Swietego. Aby sie to
jednak dokonato, kazdy czlonek wspdlnoty stuchajgcej musi ,,mie¢ ucho”
(czyli permanentng zdolno$¢ do stuchania, na co wskazuje imiestow cza-
su terazniejszego echo). Nie chodzi tutaj o zwykle sluchanie, ale o stala
duchowa dyspozycje do otwarcia sie na to, co sie styszy, ktéra moze dac
shuchaczowi tylko Duch Swiety, stad mozna méwi¢ o rodzaju ,inteligencji
pneumatycznej”. ,Mie¢ ucho” jest niczym innym jak otwarciem sie na
dzialanie Ducha Swietego, ktore jest skutkiem spotkania sie daru madrosci
czy inteligencji z ludzkim wysilkiem podjecia wzmozonej, przenikliwej
refleks;ji.

Siedmiokrotnie w listach rozbrzmiewa Chrystusowe oida (,znam”): Ap
2,2.9.13.19; 3,1.8.15. Pie¢ razy przedmiotem znajomosci sg ,twoje czyny”
(2,2.19; 3,1.8.15), w 2,9 Jezus zna ,tw0j ucisk i ubdstwo”, zas§ w 2,13 wie:
»gdzie mieszkasz”. Siedmiokrotne uzycie tego samego orzeczenia, uwzgled-
niajac zamilowanie autora do symboliki, wskazuje na pelnie wiedzy Jezusa
o swoim Kosciele, jest znajomoscia przenikajaca nawet najglebiej ukryte
sprawy wspolnot (por. 3,17). To ogo6lne stwierdzenie pokrywa sie z tym, co

3 Na temat formuly ,,Tak méwi” zob. Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 206-211.
4 Po dokladng analize calej formuly odsytam do: Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu
liturgicznym, 367-376.

105



Zmartwychwstaty mowi do Kosciotéw (Ap 2,1-3,22)

powiedzieliSmy sobie, analizujac obraz ,podobnego do Syna Czlowiecze-
g0”, ktérego oczy sa ,,jak plomienie ognia” (1,16). Wiedza Jezusa jest réwna
wszechwiedzy samego Boga. Taka sama znajomos$¢ zostanie podkreslona
w liscie do KoS$ciota w Tiatyrze: ,A wszystkie Ko$cioly poznajg, ze Ja jestem
Ten, co przenika nerki i serce, i odptace kazdemu wedlug jego wlasnych
czynow”. Ten obraz o przenikaniu nerek i serca jest do$¢ czesto stosowany
w Starym i Nowym Testamencie (por. np. Jr 11,20; 17,10; Ps 7,10; Rz 8,27;
1 Tes 2,4). Szczeg6lnie wazny jest tekst z Jr 17,10, w ktérym za pomoca tego
obrazu zostaje okreslona tozsamo$¢ Boga. Serce w Biblii wyraza bardzo
szeroko pojete wnetrze czlowieka, jako siedlisko jego uczué, wspomniern,
mysli, zamiardéw, intelektu, woli, $wiadomo$ci. Nerki natomiast wskazuja
na miejsce najbardziej intymnych reakcji, ktére wymykaja sie spod wzroku
innych. Tam rodza sie plany i gwaltowne uczucia. Jezus posiada zatem taka
sama wszechwiedze jak Bog Izraela i tak samo jak Bog odplaca czlowiekowi
za jego dzialanie (Jezus jest widziany na tym samym poziomie co Bog
zarowno w swojej naturze, jak i w dzialaniu). Wracajac do orzeczenia oida,
Jan mial do wyboru dwa czasowniki, aby okresli¢ czynno$¢ znajomosci ze
strony Jezusa: oida lub ginosko. Nie przez przypadek wybiera ten pierwszy,
aby podkresli¢ wszechogarniajgca znajomos¢ Kosciolow ze strony Jezusa
(drugi czasownik sugeruje mniejszy zakres przedmiotu znajomosci).

Adres poszczegdlnych listow (,Aniolowi Ko$ciola w...”) wskazuje na
wspolnote widziana w jej wymiarze ziemskim i transcendentnym?, chociaz
nie brakuje egzegetow, ktérzy w wyrazeniu tym upatruja istote indywidu-
alna typu niebianskiego (prawdziwy aniol, aniot stréz, niebianski protektor
wspolnoty) lub ziemskiego (biskup lub kto§ odpowiedzialny za wspolno-
te; delegat wspdlnot postany na Patmos, postaniec prorocki), badz istote
kolektywng podobnych typdw, tj. niebianskiego (niebianski odpowiednik
Ko$ciola ziemskiego lub wizjonerski odpowiednik wspélnoty prorockiej)
albo ziemskiego (caty Ko$cioh®.

Caly schemat listow jest dialogiczny (prowokuje wspdlnote do pytan
o aktualny jej stan), pokutny (punktem kulminacyjnym jest wezwanie do
wytrwalosci i nawrdcenia) i programowy (listy proponuja program zycia

Na ten temat zob. Kotecki, Kosciot w swietle Apokalipsy, 131-144.
6 Po calg dyskusje nad tymi i jeszcze innymi interpretacjami odsytam do: Kotecki, Kosci6t
w Swietle Apokalipsy, 132-137.
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i dzialania wspdélnoty)’. Struktura i przestanie listow pozwalaja spojrzeé
na nie w $wietle starotestamentowego rib (,kontrowersja bilateralna, kiot-
nia jurydyczna”), tj. procedury jurydycznej, ktéra jest wymieniana w Bi-
blii obok innej procedury sagdowej, zwanej miSpat (,,0sad sadowy”). Jedna
i druga procedura opierala sie na dyskursie oskarzajagcym. Odbywaly sie
jednak w innych kontekstach: pierwsza w kontekscie rodzinnym, druga
w trybunale. Celem pierwszej bylo pojednanie, natomiast drugiej — przy-
wrdcenie sprawiedliwosci przez skazanie winnego i udzielenie odszkodo-
wania ofierze®. Listy sa napisane po to, aby niektére wspolnoty sie na-
wrocily (Efez, Pergamon, Tiatyra, Sardes, Laodycea) lub przestaly sie lekac
przedladowan (Smyrna, Filadelfia). Taka procedura ma ich doprowadzi¢
do catkowitego przylgniecia do Chrystusa, czego efektem stanie sie udziat
w zyciu wiecznym, w zbawieniu. Jezus zna (w kazdym z listéw jest uzyte
greckie orzeczenie oida) doglebnie (na wskros) sytuacje wspoélnot. Nic nie
moze sie ukry¢ przed Jego oczyma. Jezusowe ,znam” wskazuje na boska
wszechwiedze Jezusa, ktéra mozna przyrownac¢ do wszechwiedzy samego
Boga Izraela (por. Jr 17,10).

Siedmiokrotnie rozbrzmiewajg w listach takze obietnice dla zwyciez-
cy (Ap 2,7.11.17.26; 3,5.12.21). Adresatem kazdorazowej obietnicy jest: to
nikonti (,temu zwyciezajacemu”), ho nikon (,ten zwyciezajacy”) w zalez-
nosci od formy obietnicy (,zwyciezajacemu dam...”; 2,7.17; ,zwyciezca...”;
2,11.26; 3,5.12.21). Uzyta tutaj forma imiestowu czasu terazniejszego wska-
zuje, ze nie chodzi o jednorazowy akt zwyciestwa, ale o nieustanne, ciagle
zwyciezanie, ktére doprowadzi do konkretnej nagrody (jakiej, zobaczymy
w dalszej cze$ci tego szkicu), majacej zawsze wymiar ,wiecznosci”. Obietni-
ca zwyciestwa pochodzi od Zmartwychwstalego, ktory juz zwyciezyt (,By-
lem trupem, a oto jestem zyjacy na wieki wiekéw). W ten sposob kazdy
uczestnik liturgii czuje sie zaproszony do aktualizowania zwyciestwa Chry-
stusa w swoim zyciu, a listy staja sie wezwaniem do wyjscia (eksodusu), do
Paschy (przej$cia z zycia niezgodnego z wola Chrystusa, do Zycia, ktore jest
realizacjg Jego wezwan), ktéra prowadzi do zwyciestwa (zbawienia — bycia
w Nowej Jerozolimie).

7 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 94.
8  Por. Cucca — Rossi — Sessa, Quelli che amo io li accuso, 206-265.
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Listy do Kosciotéw

2. Listy do Kosciotéw

Ap 2,1-7

Przestanie do Kosciota w Efezie (2,1-7)

2,1 Aniotowi Kosciota w Efezie {Am 1,6}
napisz: Tak mowi Ten, ktory trzyma
Z mocag w prawej rece siedem gwiazd
{Ap 1,16}, Ten, ktdry przechadza sie po-
miedzy siedmioma zlotymi $wiecznika-
mi {Ap 1,12; 2,13}. 2 Znam twoj sposob
postepowania {Ap 2,19; 3,1; 8,15}, trud
i twojg wytrwalo$¢ {1 Tes 1,3} oraz to,
ze nie tolerujesz zlych. Nawet podda-
te$ prébie tych, ktérzy uwazaja siebie
za apostoldw, a [w rzeczywistosci] ni-
mi nie sa {2 Kor 11,13; 1 J 4,1}. Odkry-
te§ w nich klamcéw. 3 Jeste$ [tez] wy-
trwaly. Cierpiale$ z powodu mnie i nie
poddales sie. 4 Ale mam przeciwko to-
bie to {Ap 2,14.20}, ze porzucite$ milo$¢

swoja {Mt 24,12}, te pierwsza. 5 Pamie-
taj wiec, skad spadie$ {Gal 5,4} i na-
wroc sie {Ap 2,16.22; 3,3.19}, to znaczy,
postepuj jak na poczatku, bo jesli nie,
przyjde do ciebie i rusze twdj Swiecz-
nik z jego miejsca — jesli sie nie na-
wrocisz. 6 Ty jednak jeszcze tym sie od-
znaczasz, ze nienawidzisz sposobu po-
stepowania nikolaitéw {Ps 139,21}, kto-
rego i ja nienawidze. 7 Kto ma ucho
niech stucha, co Duch méwi do Koscioldw
{Ap 2,11.17.29; 3,6.13.22; 13,9; Mt 11,15}.
Zwyciezcey {Ap 2,11.17.26; 3,5.12.21; 21,7}
pozwole spozywa¢ z drzewa zycia {Ap
22,2.14.19; Rdz 2,9; 3,22.24}, ktére jest
w raju Boga {Rdz 3,3; Ez 31,8}.

Efez byl stolica rzymskiej prowincji Asia Proconsularis i bardzo waznym
os$rodkiem kulturowym, religijnym i handlowym. Styna! przede wszystkim
z kultu Artemidy Efeskiej, wrozbiarstwa, magii i handlu®.

Jezus zmartwychwstaly, ktory przemawia do wspolnoty w Efezie, jest
ukazany w swojej dynamicznej i opiekunczej relacji do Kosciota (,prze-
chadza sie pomiedzy siedmioma zlotymi $wiecznikami”). W wizji wstepnej
Zmartwychwstaly znajdowal sie pomiedzy siedmioma zlotymi $wieczni-
kami. Teraz za$ jest przedstawiony jako nieustannie przechadzajacy sie
(gr. ho peripaton to imiestow czasu terazniejszego, ktéry w grece wskazuje
na kontynuacje czynnosci) wsréd swiecznikéw (KoScioldw). Na ten tekst
mozna spojrze¢ w $wietle wersetu z Kpt 26,12, w ktérym moéwi sie o Bogu:
»,Bede chodzit wéréd Was, bede waszym Bogiem, a wy bedziecie moim
ludem”. Jezus jest widziany zatem w roli, jaka Stary Testament przypisuje

9 Na temat Efezu zob. Tkacz, Listy do siedmiu Kosciotéw, 81-98; Janus, Grzechy ludzi
Kosciotow Apokalipsy, 16-20; Bogacz, Chrystusowe wskazania, 10-28.
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Bogu Izraela. Nastepuje zatem po raz kolejny chrystologizacja danych teo-
logicznych, ktéra odzwierciedla przekonanie pierwotnego Kosciola o bo-
skiej godnosci Jezusa (teocentryzm chrystologiczny). Ciekawa interpretacje
czynnosci Chrystusa podaje Pawel Podeszwa, ktéry uwaza, ze dopelnia ona
obrazu Jezusa jako arcykaplana z wizji wstepnej (1,17):

Wedlug Miszny (Tamid 3,9) przed swiecznikami znajdowal sie kamien
z trzema schodkami. Kaplan Lewita, ktory pelnil dyzur w $wiatyni
i do ktorego nalezalo czyszczenie i zapalanie Swiecznika, wchodzit
po nich i stojac zapalal lub czyscit Menore. Jezus zmartwychwstaly,
ktéry przechadza sie posrod Swiecznikow, ma zatem wolny dostep
do miejsca w $wiatyni, ktére bylo zarezerwowane dla kaptanow le-
witow. W ten sposdb zostaje symbolicznie dopelniony obraz Jezusa
jako kaptana, ktéry nie tylko jest obecny w przestrzeni kultycznej,
ale pozostaje w relacji do wspolnot Azji Mniejszej symbolizowanych
przez siedem $wiecznikow?°.

Drugim obrazem, ktéry podejmuje autor, jest: ,trzyma z mocg w prawej
rece siedem gwiazd”. W wizji wstepnej (1,16) méwilo sie: ,ma w prawej
rece”. W Ap 2,1 mamy do czynienia ze wzmocnieniem poprzedniego ob-
razu. Juz samo wymienienie prawej reki wystarczyloby, aby podkresli¢
moc, z jakg Zmartwychwstaly dzierzy wladze nad Ko$ciotem. Jednak wybor
czasownika krateo (,trzymac z mocg”), podobnie jak w poprzednim obrazie
czasownika peripateo (,przechadzac sie”), wzmacnia dynamike obrazu za-
rowno te wizualna, jak i teologiczng. Wspdlnota stuchajaca w odpowiedzi
na pozdrowienie wstepne przyznala Jezusowi, ,Swiadkowi wiernemu”,
»chwale 1 moc na wieki”. Chodzi tutaj o moc Zmartwychwstalego, o cala
Jego witalnosé, site ozywiajaca, ktéra pozwala wierzacym trwac w wierze.

Jezus zna ,,czyny” (gr. ta erga) wspdlnoty efeskiej, tzn. praktyke jej zy-
cia, sposdb dzialania. Ko$ciol w Efezie jest chwalony za swoja wiare, za
znoszenie wszystkich trudéw, a nawet przesladowan zwigzanych z zyciem
chrze$cijaniskim w calkowicie poganskim $rodowisku spolecznym!!. Jed-
nak doswiadcza on takze obecnos$ci misjonarzy chrzescijanskich, ktérzy

10 podeszwa, ,,Chrystus jako Arcykaplan”, 206.
11 Dokladng analize wszystkich elementéw listu znajdzie czytelnik w: Kotecki, ,Przestanie
moralne Apokalipsy”, 169-189.
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falszowali pierwotny kerygmat, jak i grupy nikolaitow. Byla to nieznana
blizej grupa chrzescijan. Swiety Ireneusz traktowal jg jako sekte gnostyc-
ka. Usitlowali oni dostosowac¢ zasady wiary chrzescijanskiej do poganskiej
praktyki zycia, na ktora skladaly sie kult balwochwalczy i swoboda obycza-
jow (por. Ap 2,14.15.20.24)2. Kosciot efeski odrzuca ich nauke. Wydaje sie
zatem, ze KoSciol w Efezie jest ugruntowany w wierze, a jednak Jezus zarzu-
ca mu: ,,Ale mam przeciwko tobie, Ze milo$¢ swoja, te pierwsza, opuscites”.
»Pierwsza milo$¢” moze by¢ rozumiana zaré6wno w sensie horyzontalnym,
jak i wertykalnym. Odej$cie od niej moze by¢ rezultatem ostabienia gorli-
wosci w milo$ci wzajemnej. Takie rozumienie ,,pierwszej mitosci” sugeruje
poZniejsze wezwanie ,Pierwsze czyny podejmij” w 2,5. Ko$ciol w Efezie,
dbajac o czystos$¢ doktryny (,,ze nie tolerujesz ztych. Nawet poddales$ probie
tych, ktorzy uwazaja siebie za apostoldw, a [w rzeczywistosci] nimi nie sg.
Odkryltes w nich klamcow”), zdolny do cierpienia z powodu Jezusa (,Znam
twdj sposob postepowania, trud i twoja wytrwalos¢”, ,Cierpiales z powodu
mnie i nie poddatles sie”), zapomnial czy zaczgl zaniedbywac i praktykowac
przykazanie milosci wzajemnej. Nie mozna wykluczy¢ drugiej mozliwosci
rozumienia ,,pierwszej mitosci”. Chodzi o mito$¢ do samego Chrystusa. Nasz
tekst moglby by¢ aluzja do Jr 2,2, ktory mdéwi o takiej mitosci pomiedzy Izra-
elem a Bogiem. Sam grzech wspdlnoty efeskiej przypominalby odstepstwo
Izraela od samego Boga, opisane w Jr 2,13. Jezus, ktéry nieustannie miluje
Kosciol, ma by¢ pierwsza mitoscig wspdlnoty efeskiej. Te dwa spojrzenia
na wyrazenie ,,pierwsza mito§¢” mozna pogodzic¢:

[...] Chrystus mowi do KoSciola: ,,Opuscite$ twoja pierwsza mitos$¢ —
tzn. twoje najwyzsze upodobanie, wewnetrzne usposobienie, ktére
orientowalo cala twoja relacje do Mnie — tak jak kiedy$ naréd wybrany
opuscil Boga. Twoje oddanie dla mnie nie jest juz calkowite. Twoja
wiara nie jest juz prosta. W konsekwencji ustala Twoja milo$¢ do
braci. Aby ona wzrosta, musisz powrdci¢ do calkowitego oddania sie
mnie, do twojej pierwotnej mitosci i odkryé na nowo moja mito$¢ do
ciebie”!3,

12 Na temat nikolaitéw zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 106-113.
13 KotecKi, Jezus a Bég Izraela, 234.
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Milo$¢ objawiona w Jezusie Chrystusie i odkryta przez wierzacych ma
pobudzi¢ ich do milosci wzajemnej, ktora jest jedyng godng odpowiedzia
na te wilasnie mitos$¢ (por. J 13,1-18; 1 J 3,23-24; 4,7-12). Dlatego wspol-
nota otrzymuje wezwanie do nawrdcenia: powrotu do swojej pierwotnej
gorliwosci w wypelnieniu przykazania mitosci Boga i blizniego. Po raz
pierwszy w listach rozbrzmiewa Jezusowe: ,Nawro¢ sie” (gr. metanoéson;
potem jeszcze w 2,16.21.22; 3,3.19). Mimo ze jest w tych miejscach uzyty
czasownik, ktéry wskazuje na przemiane wewnetrzng (zmiana sposobu
myslenia), to jednak z kontekstu wynika, ze chodzi bardziej o zawrdcenie
ze z}ej drogi. W ten sposéb wezwanie to wpisuje sie bardziej w starotesta-
mentowe rozumienie nawrdcenia. Wystarczy w tym miejscu przytoczy¢
kilka tekstow z Am 4,6-13; Oz 5,15-6,5; Jr 3,12-24, w ktérych przemawia
Bdg. Tym samym Jezus moéwiacy ,Nawr6c sie” jest widziany w roli, jaka
Stary Testament przypisuje samemu Bogu. Ceng odrzucenia tego wezwania
jest unicestwienie tej wspolnoty (,usune twoj Swiecznik z jego miejsca”).
Nie chodzi tutaj o pozbawienie tej wspdlnoty pierwszoplanowe;j roli, jaka
mogla ona miec - jak chca niektdrzy egzegeci — posréd innych, wymienio-
nych w Apokalipsie wspolnot. Wiasciwym miejscem wspdlnoty efeskiej jest
bycie w obszarze zainteresowania samego Jezusa, w obszarze Jego mitosci.
Slowa Zmartwychwstatego nie sg mile, one szokuja (takie musiaty by¢ takze
dla stuchajacych), ale musza byc¢ takie, poniewaz pragnie On nawrdcenia tej
wspolnoty. Realizacja tego wezwania ze strony stuchajacych jest tozsama
z ,byciem zwyciezca”, ktore prowadzi do zycia z Bogiem w wiecznosci.
W stowach: ,,pozwole spozywaé z drzewa zycia, ktére jest w raju Boga”,
zawarta jest wyrazna aluzja do drzewa rajskiego z Rdz 2,9; 3,22.244. Caly
obraz staje sie zrozumialy w $wietle opowiadania z Rdz 2,8-3,24. Drzewo
zycia w Apokalipsie jest symbolem Zycia z Bogiem w wieczno$ci (por. Ap
22,2.14.19). Skoro dostep do drzewa zycia jest zaoferowany zwyciezcy przez
Jezusa zmartwychwstalego, to staje sie jasne, ze dostep do zbawienia jest
rezultatem zbawczego dziela Jezusa Chrystusa. Bez nawrdcenia chrzesci-
janie z Efezu pozbawiaja sie dostepu do tego, co dla nich zostalo zdobyte
»drogocenna krwig” Chrystusa. Ich nawrdcenie uobecnia dar zbawienia —
zycie wieczne. ,Drzewo zycia” znajduje sie w ,raju Boga”, ktory wedlug

14 Na temat ,drzewa zycia” w Apokalipsie zob. Karczewski, Reinterpretacja Ksiegi Rodzaju
w Apokalipsie sw. Jana, 87-118.
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Rdz 3,24 zostal calkowicie zamkniety przed czlowiekiem. W nim pozostat
Bog i tylko On moégl pozwoli¢ na spozycie owocu z drzewa zycia. W obrazie
z Apokalipsy po raz kolejny nastepuje chrystologizacja danych teologicz-
nych (teocentryzm chrystologiczny). Zmartwychwstaly — Bdg jest dawca
owocu z drzewa zycia. Wspdlnota ma w calym przestaniu odkrywac to
i tylko to, co chcial przekaza¢ Duch Swiety.

Kazdemu chrzed$cijaninowi grozi ,stomiany zapa!”. Dotyczy on relacji
zaréwno do Boga, jak i do bliznich. Antidotum na taki stan rzeczy jest
zawsze pamiec o entuzjazmie, Swiezosci, zapale poczatku relacji z Bogiem,
z ktérej plynie pelna mitosci relacja z drugim czlowiekiem. Odkrywajac na
powrot ,,pierwotng mito$¢” wzbudzamy pragnienie powrotu do niej. Cho-
dzi o odzyskanie Swiezo$ci wiary, ktéra wyraza sie najpeiniej w uczynkach
milosci, pojmowanych jednak nie tylko w kluczu mitosci charytatywnej
(bardzo waznej), ktéra na pewno czyni dobro, ale nie nawiazuje stalej
i glebokiej wiezi, tworzacej wspolnote.

Przestanie do KoSciota w Smyrnie (2,8-11)

8 Aniolowi Kodciola w Smyrnie napisz:
Tak mowi Pierwszy i Ostatni {Ap 1,17},
ktory byl trupem i ozyl {Ap 1,18; Rz
14,9}. 9 Znam Twodj ucisk i biede, ale
ty jeste$ bogaty {2 Kor 6,10}. [Znam]
oszczerstwo od tych, ktérzy uwazaja sie
za Zydéw, podczas gdy nimi nie sa,
lecz synagoga Szatana {Ap 3,9; ] 8,30-
-47; 2 Kor 11,14n}. 10 Nie bdj sie tego,
co masz wycierpie¢ {Mt 10,28}. Oto Dia-

bel zamierza wtraci¢ niektorych z was
do wiezienia, aby$cie zostali wyprébowa-
ni. Znosi¢ bedziecie ucisk przez dziesiec
dni {Dn 1,12.14}. Pozostan wierny az do
$mierci {2 Mch 13,14}, a otrzymasz ode
mnie wieniec zycia {1 Kor 9,25; Za 6,14}.
11 Kto ma ucho niech stucha, co Duch
moéwi do KoSciolow {Ap 1,7}. Zwyciezca
nie dozna krzywdy od S$mierci drugiej
{Ap 20,6}.

Smyrna to dzisiejszy Izmir w Turcji. W czasach powstania Apokalipsy by}
to znaczacy o$rodek handlowy (z racji swojego polozenia na koncu waznej
drogi handlowej prowadzacej ze wschodu na zach6d) oraz miejsce wyrobu
wina znanego na catym Wschodzie®®. Jezus, ktéry méwi do wspaélnoty, jest

15 Zob. Tkacz, Listy do siedmiu Kosciotéw, 13-138; Janus, Grzechy ludzi Kosciotow Apoka-
lipsy, 20-24; Bogacz, Chrystusowe wskazania, 64-75. Dokladna analiza listu zob. Kotecki,
»«Badz wierny az do $mierci» (Ap 2,10)”, 159-184.
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przedstawiony (mamy tu podjecie niemal ad litteram stow z wizji wstepnej
z Ap 1,17¢-18a) jako Pan historii, dominujacy nad Smiercig. Zastapienie wy-
razenia z wizji wstepnej ,,jestem zyjacy” (gr. dzon eimi) orzeczeniem ,,0zy}”
(gr. edzeésen) podkredla nie tyle stan Jezusa (tak w wizji wstepnej, ktora
uwypukla, ze jest On ciggle zyjacy, co zostaje spotegowane jeszcze bardziej
dodatkiem ,,na wieki wiekdw?), ile historycznosc¢ faktu zmartwychwstania.
W osadzie Jezusa wspdlnota w Smyrnie jawi sie jako uboga pod wzgledem
materialnym, ale bogata pod wzgledem duchowym. Jest poddana prze$la-
dowaniom ze strony przedstawicieli cze$ci wspolnoty zydowskiej w Smyr-
nie (nie chodzi o Zydéw w ogdle), ktérzy donosili do wladz na chrzescijan
korzystajacych z religijnych przywilejéw wspélnoty zydowskiej (Zydzi np.
nie musieli uczestniczy¢ w kulcie imperialnym) i traktowanych jako sekta
zydowska, mowiac, ze nie maja nic wspolnego z Zydami. W wyniku tych
denuncjacji chrzescijanie mogli by¢ przesladowani przez lokalne wiadze?.
List ten nie ma za zadanie podsyca¢ antyzydowskich nastrojow wsrdd
chrzescijan, ale jest po prostu $wiadectwem rozchodzenia sie drég Kosciola
i Synagogi. Czlonkowie wspdlnoty sa sparalizowani strachem przed prze-
Sladowaniami, dlatego otrzymuja stowa pocieszenia. Ich ucisk bedzie trwat
dziesie¢ dni. Symboliczne znaczenie dziesieciu dni wskazuje na krotki
okres (por.Rdz 24,55; Lb 11,19; Dn 1,14)7. Wytrwalo$¢ w przesladowaniach
skutkowac¢ bedzie nagroda (,wieniec zycia”) oraz uchronieniem od $mierci
drugiej, tj. wiecznej kary (wieczny stan oddzielenia od Boga) zarezerwowa-
nej dla tych, ktérzy odrzucili Boga (Ap 20,6). Do wspdlnoty w Smyrnie mowi
Chrystus zwycieski (,ktéry byl trupem i 0zy¥”), ktéry przez swoje misterium
paschalne pokazal swoja wierno$¢ Bogu Ojcu i wiernos$¢ Boga do swojego
ludu. Wierno$¢ az do $mierci jest niczym innym jak uobecnianiem w zyciu
wilasdnie calego misterium paschalnego. Dzieje sie to tylko przez otwarcie
sie czlowieka na moc, laske, energie, ktore pltyna od Zmartwychwstatego
i pozwalajg mu by¢ czlowiekiem paschalnym.

Kos$cidt zawsze spotyka na swojej drodze tych, ktorzy go nienawidza.
Przesladowanie wcale nie musi oznaczaé¢ koniecznie jaki$ fizycznych ak-
tow przemocy wobec chrzescijan, ale takze marginalizacje spoleczna, eko-

16 Zob. Kotecki, ,Ko$ciél a Synagoga”, 22-29.
17 Na temat symboliki liczby dziesie¢ zob. Podeszwa, ,Il simbolismo della cifra dieci
nell’Apocalisse di San Giovanni”, 85-101.
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nomiczna, zepchniecie na gorsze stanowisko, wykluczenie spoleczne, trak-
towanie jako ludzi gorszej, bo przeciez na pewno nie tej postepowej i nowo-
czesnej (takim moze by¢ tylko mys$lenie skrajnie liberalne, lewackie) kate-
gorii. Zagrozenie jednak wcale nie musi zawsze ptynac od $wiata zewnetrz-
nego. Zagrozenia wewnatrz samej wspolnoty Kos$ciola sa by¢ moze jeszcze
bardziej niebezpieczne, bo plyna od tych, ktérzy na ustach maja czesto
slogany ,poprawy” czy reformy wspolnoty. Meczenstwo, traktowane nie
tylko jako bezposrednie przelanie krwi za Jezusa, jest od samego poczatku
wpisane w tozsamosc¢ chrzescijanska.

Przestanie do Kosciota w Pergamonie (2,12-17)

2,12 Aniotowi Kosciota w Pergamonie na-
pisz: Tak moéwi Ten, ktéry posiada miecz
obosieczny, ostry {Ap 2,16; 1,16; 19,15.21;
Hbr 4,12; 1z 49,2; Mdr 18,16}. 13 Wiem,
gdzie mieszkasz {Ez 12,2}. Tam, gdzie jest
tron Szatana {Ap 13,2}, a mocno sie trzy-
masz imienia mojego i nie wyparles sie
mojej wiernosci {Ap 3,8} nawet za dni
Antypasa, wiernego mojego Swiadka {Ap
1,5; 14,12}, ktdéry zostat zabity u was,
tam, gdzie mieszka Szatan. 14 Ale mam
co nieco przeciwko tobie {Ap 2,4}: sa
u ciebie gorliwi zwolennicy nauki Bala-
ama {Lb 31,16; 2 P 2,15; Jud 11}, ktd-
ry pouczy! Balaka, jak doprowadzi¢ do
upadku Izraelitow przez spozywanie po-

karméw skladanych bozkom i uprawia-
nie nierzadu {Ap 2,20; Lb 25,1n}. 15 Po-
dobnie réwniez u ciebie sa tacy, ktorzy
trzymaja sie nauki nikolaitéw {Ap 2,6}.
16 Zatem nawrdc sie {Ap 1,5}. JeSli za$
nie, przyjde do ciebie wkrotce {Ap 3,11}
i bede walczy! z nimi {Jr 21,5} mieczem
moich ust {Ap 2,12}. 17 Kto ma ucho
niech stucha, co Duch méwi do Koscioléw
{Ap 2,7}. Zwyciezca otrzyma ode mnie
manne {Ps 78,24} ukryta {Wj 16,32nn;
2 Mch 2,4-8} i dam mu bialy kamyk.
Na kamyku bedzie wypisane imi¢ nowe
{Ap, 3,12; 1z 62,2; 65,15}, ktorego nikt
nie zna, oprocz tego, ktéry je otrzymuje
{Ap 19,12}.

Pergamon - obecnie Bergama w Turcji — bylo to miasto niezwykle za-
mozne, znane w $wiecie ze szkoly lekarskiej i biblioteki. Stynelo tak-
ze z kultu licznych béstw, zwlaszcza Zeusa, Ateny, Asklepiosa, Dionizo-
sa oraz egipskiego boga Serapisa. W mie$cie rozwijat sie tez kult impe-
rialny cesarzy rzymskich. Tutaj, jako pierwszym mie$cie Azji Mniejszej,
wzniesiono najstarsza $wiagtynie kultu imperialnego — sanktuarium ku czci
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Augusta'®. Jezus przemawiajacy do wspaolnoty jest widziany jako sedzia,
ktory walczy ,mieczem swoich ust” ze wspdlnota idaca w swojej wierze
na pewien kompromis ze swiatem poganskim, w ktérym zyje. W osadzie
Jezusa nad wspodlnota pergamonska dominuje Swiadomos¢ tego, ze zyje
ona w $wiecie na wskro$ poganskim. Mamy tutaj wyrazna aluzje do wiel-
kiej liczby kultow poganskich w Pergamonie, przede wszystkim jednak do
imponujacego swoimi rozmiarami otarza Zeusa — nazwanego w Ap 1,13
»ironem Szatana” - z bialego marmuru, ufundowanego przez Eumenesa II
(196-160 przed Chr.). Mimo zycia w takim otoczeniu wspdlnota nie wyparia
sie Chrystusa. Wspomina sie Antypasa, nazywajac go ,,wiernym swiadkiem
Jezusa” (gr. stowo martys poczatkowo oznaczalto Swiadka, pdzniej za$ stato
sie okresleniem meczennika), ktéry musial ponie$¢ $mier¢ meczenska. Jed-
nak we wspdlnocie sg nikolaici, tutaj okreslani jako ,,zwolennicy nauki Ba-
laama, ktdrzy obok wrogow zewnetrznych (idolatryczny Swiat poganski),
$3 zagrozeniem wewnetrznym —iprzez to o wiele bardziej niebezpiecznym
— dla wspodlnoty. Nowy Testament — idac za tradycja judaistyczng — uwaza
Balaama za typ przewrotnego doradcy (por. Lb 31,16). Nikolaici byli takimi
przewrotnymi doradcami, ktérzy uwazali, ze chrzescijanie moga zar6wno
jes¢ pokarmy ofiarowane bdstwom, jak i uprawia¢ nierzad, poniewaz by-
lyby to tylko formalne (zewnetrzne) akty odstepstwa od wiary, a nie we-
wnetrzna zdrada wiary chrze$cijanskiej. Zwrot ,,spozywanie pokarmow”
moze wskazywac badz na uczestnictwo w uczcie sakralnej w $wiatyni po-
ganskiej, badZz na przyjmowanie pokarmoéw ofiarnych rozdawanych w cza-
sie publicznych festiwali religijnych, badz praktyke spozywania pokarmow
zakupionych na targowisku, ktore mogly pochodzi¢ z ofiar sktadanych
béstwom, badz tez na sama uczte sakralng, w ktdrej brali udzial czton-
kowie stowarzyszen lub grup religijnych!®. W tradycji biblijnej nierzad
nie oznaczal tylko rozpusty, ale takze wszelkie formy balwochwalstwa.
Zmartwychwstaly wzywa do nawrdcenia, ktdrego cena jest zycie wieczne,
zobrazowane w tek$cie w symbolu manny ukrytej?°. Manna jest nazwa
tajemniczego pokarmu z Wj 16,15, ktéry byl darem milosiernego Boga dla
ludu wedrujacego przez czterdziesci lat przez pustynie. Byla nazywana

18 Zob. Tkacz, Listy do siedmiu Kosciotéw, 163-182; Janus, Grzechy ludzi Kosciotéw Apoka-
lipsy, 24-28; Bogacz, Chrystusowe wskazania, 112-129.

19 Aune, Revelation 1-5, 186, 191-194.

20 Zobh. KotecKi, Jezus a Bdg Izraela, 251-253.
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»chlebem anioldw” (por. Ps 78,25; Mdr 16,20) czy ,,chlebem z nieba” (por.
Ne 9,15, Ps 105,40). W judaizmie istnialo przekonanie, Ze manna znajduje
sie teraz w niebie i jest przeznaczona dla wybranych, ktérzy beda si¢ nia
cieszy¢ w erze mesjanskiej (2 Bar 29,8; Sib. Or. 7,148) lub tez, ze jest ukryta
w najwyzszym niebie, aby stac sie pokarmem eschatologicznym Izraela
(Tg. Neof. 8,16). Manna, zaréwno ta z czasoOw pobytu Izraela na pustyni,
jak 1 ta z czas6w mesjanskich czy eschatologicznych, jest widziana jako
pokarm, ktorym Bdg karmi lud swdj. Jest malo prawdopodobne, aby Jan nie
znal tej tradycji. Po raz kolejny Jezus jest widziany na réwni z Bogiem, jako
dawca tego daru. W kontekscie tekstow z Nowego Testamentu, chociazby
wspomnie¢ ] 6,31-58 czy 1 Kor 10,3nn, prawdziwa manna staje sie Chrystus.
On jest ,prawdziwym chlebem z nieba”. WydZzwiek eucharystyczny tego
obrazu jest jednoznaczny?!. Sam Jezus Chrystus, ktorego spozywaja czlon-
kowie wspolnoty jako ,manne ukrytg”, stanie sie ostateczng nagroda dla
zwyciezcy. Spozywajac Eucharystie, pokarm na dzis, pokarm pielgrzymow,
wspolnota antycypuje w pelni zycia. Drugim darem Zmartwychwstalego
dla zwyciezcy jest bialy kamyk, na ktérym jest wypisane ,,imie nowe”. Sam
obraz ,bialego kamyka” jest trudny do odszyfrowania. By¢ moze nawiazuje
on do zwyczajow starozytnych, wedlug ktdrych moégl stuzy¢ jako: tessera
honoris (bilet honorowy); bilet wstepu na igrzyska, uczty, ryty poganskie
czy do teatru; drogocenny kamien umieszczony w pierscieniu; biala pi-
leczka w trybunale jako znak uwolnienia; kamien potwierdzajacy cztonko-
stwo lub zwyciestwo w zawodach; amulet magiczny czy kamien uzywany
w glosowaniu (wybér danej osoby)?2. Jedno jest pewne, posiadacz bialego
kamyka bedzie mogt uczestniczy¢ w dobrach przygotowanych przez Zmar-
twychwstalego dla zwyciezcy (kolor bialy w Apokalipsie jest kolorem Jezu-
sazmartwychwstalego i tych, ktdrzy otwieraja sie na calg sile witalng, ktora
plynie z Jego zmartwychwstania). Imie, ktore otrzymuje zwyciezca, a ktére
— zgodnie z uzyciem semickim, obecnym w calym Nowym Testamencie
(np. ,wierzy¢ w imie Jezusa”, ,czyni¢ co$ w imie Jezusa”) — oznacza osobe,
jest zaréwno ,nowe”, jak i tajemne (,,nikt go nie zna, oprocz tego, kto otrzy-
muje”). Sam przymiotnik ,nowe” wskazuje na przemiane, odnowienie. Jest
to imie Chrystusa zmartwychwstalego (por. 3,12; 19,12), ktére przechodzi

21 Zob. Vanni, Apocalisse di Giovanni, 137.
22 Zob. Wojciechowski, Apokalipsa Swigtego Jana, 145.
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na zwyciezce (tego, ktory przylgnat do Jezusa i stal sie kim$ catkowicie
odmienionym), dajac mu udziat w owocach Jego zmartwychwstania. W ten
sposOb zwyciezca czuje sie ,nowym stworzeniem”, w ktérym realizuje sie
wyjatkowa blisko$¢ z Chrystusem. Na ,bialy kamyk” mozna spojrzec jako
na prezent mitosci, ktéry

konstytuuje prawdziwy i wlasciwy dowod drogocennego narzeczen-
stwa, pelnego calej emocyjnosci wlasciwej dla pierwszej milosci [...].
Pozostanie tajemnicg pomiedzy obdarowanym a Jezusem, jak we wza-
jemnej intymnej relacji; wyrazi nowa osobistg rzeczywisto$¢ ubogaco-
na mitoscia [...] rozwinie jedyna i ekskluzywna relacje miedzyosobo-
wa z Chrystusem, ktéry obdarowuje?3.

List jest wezwaniem do nietolerowania tych, ktérzy chca i$¢ na kom-
promis z na wskro$ idolatrycznym $wiatem poganskim. Taki kompromis
prowadzi do asymilacji, przejawiajacej sie w uczestnictwie w poganskim
kulcie (dla wspolnoty pergamonskiej byto to uczestnictwo w ucztach i swie-
tach), ktéry przybiera rowniez w dzisiejszych czasach najrézniejsze formy,
ale zawsze jest kultem bez Boga (nie tylko powrotem do kultu bozkow
poganskich). Takze dzisiaj nie brakuje tych, ktérzy w imie humanitaryzmu
roztaczaja przed chrzescijanami najrozniejsze kuszace propozycje (zawsze
te propozycje sa uzasadniane dobrem czlowieka), ktdre w gruncie rzeczy
odrywaja ich od jedynego Zrodla — Boga. Asymilacja z takim §wiatem jest
idolatria, ktéra w calej Biblii jest pietnowana jako nierzad. Pozostaje ona
zawsze wielka pokusag, takze w czasach wspdiczesnych, w ktérych nastapita
dywinizacja ego czlowieka (,ja decyduje o tym, co jest dobre, a co zle”),
a jednym z jej skutkéw jest rozpusta, nierzad (gr. porneia), ktora predzej
czy pozniej oddala od Jezusa w mysl Jego stow: ,Kazdy, kto sie dopuszcza
nieprawosci, nienawidzi $wiatla i nie zbliza sie do Swiatla. Kto spelnia
wymagania prawdy, zbliza sie do $wiatla, aby sie okazalo, ze jego uczynki
sg dokonane w Bogu” (J 3,20-21).

28 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 139.
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Ap 2,18-29

Przestanie do Kosciota w Tiatyrze (2,18-29)

2,18 Aniotowi Kosciola w Tiatyrze {Dz
16,14} napisz: Tak mowi Syn Bozy, ktdry
ma oczy jak plomien ognia {Ap 1,14; Dn
10,6} i stopy jego podobne do drogocenne-
go metalu. 19 Znam twdj sposob postepo-
wania i mito$¢, i wiare, i stuzebnosé, i two-
ja wytrwato$¢ {Ap 2,2}. [Wiem], Ze ostat-
nie czyny przewyzszaja pierwsze. 20 Ale
mam przeciwko tobie {Ap 2,4} to, ze po-
zwalasz dziala¢ kobiecie Jezabel {1 Krl
16,31; 2 Krl 9,22}, ktora uwaza sama sie-
bie za prorokinie. Ona naucza i zwodzi
moje stugi, aby uprawiali nierzad i spozy-
wali pokarmy zlozone bozkom {Ap 2,14}.
21 Dalem jej czas, aby sie nawrdcila, ale
nie chce nawrocic sie od swego nierzadu.
22 Oto przykuje ja do oza, a na tych, kté-
rzy z nia uprawiaja nierzad sprowadze
wielki ucisk, jeSli sie nie odwrdca od jej
czynéw {Ap 2,5}. 23 Jej dzieci zabije {Ez

33,27} i poznaja wszystkie Koscioly, ze Ja
jestem tym, ktory przenika nerki i ser-
ca {Rz 8,27; Ps 7,10; Jr 11,20}, i odplace
kazdemu z was wedlug waszego sposobu
postepowania {Ap 18,6; 20,12n; 22,12; Rz
2,6; Jr 17,10; Prz 24,12; Ps 62,13}. 24 Wam
za$, tym pozostalym w Tiatyrze, ktérzy
nie podzielaja tej nauki, tym, ktérzy nie
poznali — jak méwia — glebin Szatana, nie
nakladam na was innego ciezaru. 25 Jed-
nak, trzymajcie mocno to, co posiadacie,
az przyjde {Ap 3,11}. 26 Zwyciezcy {Ap
2,7}, wcielajagcemu w zycie az do kornca
moje czyny, dam wladze nad narodami
27 1 bedzie je past laska zelazng, i sthucze
je jak naczynie gliniane {Ap 12,15; 19,15;
Ps 2,8.9} 28 Jemu dam gwiazde poranng
{Ap 22,16}, jak i ja otrzymalem od moje-
go Ojca. 29 Kto ma ucho niech stucha, co
Duch méwi do Ko$ciotéw {Ap,2,7}.

Tiatyra — wspodlczesne Akhisar w Turcji — byla znana z produkcji luk-
susowej tkaniny purpurowej. W mie$cie miala swe siedziby duza liczba
korporacji rzemieslniczych i handlowych (piekarzy, garbarzy, garncarzy,
krawcéw, szewcow, tkaczy, kowali etc.), ktérych czlonkowie uczestniczyli
w Swigtecznych ucztach zwigzanych z kultami poganskimi, w czasie kto-
rych spozywano mieso ofiarowane bozkom, i czesto brali udzial w orgiach,
ktére nastepowaly po ucztach?:. Autoprezentacja Jezusa podejmuje obrazy
z wizji wstepnej, dodajac do niej tytul ,,Syn Bozy”, bedacy chrystologiczna
interpretacja tekstu z Ps 2,7, do ktdrego zreszta nawigzuje ten sam list
w 2,26-27. Jan tylko raz w Apokalipsie nazywa Jezusa Synem Bozym (w No-
wym Testamencie 46 razy). Z calego kontekstu listu wynika do$¢ jasno, ze

24 7ob. Tkacz, Listy do siedmiu Kosciotéw, 216-221; Janus, Grzechy ludzi Kosciotéw Apoka-
lipsy, 28-31; Bogacz, Chrystusowe wskazania, 160-176.
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tytul ten oznacza boskie synostwo Jezusa i tym samym podkresla chrystolo-
giczny wymiar wiary w jedynego Boga. Zmartwychwstaly zwraca uwage na
zalety wspolnoty tiatyrskiej (milos$¢, wytrwalo$é, wiare). Zarzut, jaki stawia
wspdlnocie, dotyczy tolerowania dziatan kobiety — prorokini Jezabel?. By¢
moze jest to postac fikcyjna. Jej imie nawiazuje do Izebel, zony krdla izrael-
skiego Achaba, z czaséw proroka Eliasza, ktdra jako ksiezniczka poganska,
byla propagatorka kultéw balwochwalczych (1 Krl 16,31; 2 Krl 9,22). Nie jest
wykluczone, ze moze to by¢ takze postac realna, ktora odgrywala pewna
role we wspdlnocie tiatyrskiej (by¢ moze zona biskupa Tiatyry, jak chca
niektérzy komentatorzy). Z poréwnania tego listu z poprzednim, wyni-
ka, ze Jezabel i jej zwolennicy prezentuja poglady nikoalitéw. Zachecala
ona chrzescijan do pewnego rodzaju synkretyzmu religijnego, tj. tgczenia
chrze$cijanistwa z praktykowaniem kultéw poganskich, aby w ten sposéb
mogli oni poprawi¢ swojg sytuacje ekonomiczng (poganie, ze wzgledu na
ich odmienny stosunek do kultéw balwochwalczych, nie korzystali z ich
ustug i nie kupowali od nich towardw, co skutkowalo pogarszaniem sie
sytuacji materialnej chrzescijan). Pod pojeciem nierzadu prawdopodobnie
kryja sie praktyki balwochwalcze, by¢ moze zwlaszcza te zwigzane z kul-
tem cesarza (kult imperialny), mocno rozwinietym w Azji Mniejszej, ktore
byly laczone z ucztami sakralnymi. Cala dzialalno$¢ Jezabel okreSlona
jest jako nauczanie i zwodzenie. W zwrocie ,naucza i zwodzi” (gr. dida-
skein kai plana) spojnik ,i” (gr. kai) moze mie¢ znaczenie wyjasniajace.
Nauka Jezabel jest niczym innym jak zwodzeniem opartym na klamstwie
(gr. czasownik plano), ktdére stawia prorokinie w jednym rzedzie z inny-
mi protagonistami zwodzenia wymienionymi w Apokalipsie: Szatanem
(12,9; 20,3.8.10); Bestia wychodzaca z ziemi (falszywy prorok), bedaca na
ustugach Bestii wychodzacej z morza, $cisle zwiazanej z Szatanem (13,14;
19,20); Wielka Nierzadnica (18,23). Zwodzenie jest prerogatywa Szatana,
ktérego Ap 12,9 okre$la mianem ,wielkiego Smoka, Weza dawnego, ktory
zwie sie Diabe}”. Nie ulega watpliwosci, ze dzialanie Jezabel jest widziane
jako szatanskie, czyli takie, ktére ma doprowadzi¢ wiernych do zerwania
relacji z Bogiem. Skoro wierni Jezusowi ze wspolnoty tiatyrskiej sa okresle-

25 Na temat Jezabel i samego listu do Koéciola w Tiatyrze zob. Kotecki, Duch Swiety
w zgromadzeniu liturgicznym, 113-119; Kotecki, ,,«Negatywna tolerancja» a Ko$cio?”,
891-916.
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ni, jako ci, ktorzy nie podzielaja nauki Jezabel i ,nie poznali glebin Szatana”
(2,24), to jej zwolennicy sa tymi, ktorzy poznali ,glebiny (gr. ta bathea)
Szatana”. By¢ moze — jak podkresla David E. Aune — nikoalici wlaczyli sie
w ruchy satanistyczne (podobnie jak to mialo miejsce u gnostykéw w II w.
po Chr.) lub tez wyrazenie ,glebiny Szatana” jest odwrotno$cia formuly
»gtebokosci Boga” (gr. ta bathé theou), o ktorej méwi 1 Kor 2,10%6. Jezus jako
sedzia (,oczy jak plomien ognia”) wzywa wspdlnote do nawrdcenia, tj. do
niewchodzenia na droge kompromisu ze §wiatem poganskim, na wskro$
balwochwalczym. Jezus w relacji do Jezabel, dajac jej czas na nawrdcenie,
ukazuje sie jako pelen cierpliwosci. Jedli jednak ta zwloka nie przyniesie
zamierzonego skutku (,jesli od czynéw jej sie nie odwrdca”), zapowiada
wobec niej i jej nasladowcoéw kary: diugotrwala chorobe, wielki ucisk czy
w koncu ciezka $mier¢. Zapowiedz tych kar, poprzez ktdre Jezus jawi sie na
rowni z Bogiem Izraela (por. Ez 33,27-28), staje sie jednoczesnie przestroga
dla wszystkich Kosciolow: ,,i poznaja wszystkie Koscioly, ze Ja jestem tym,
ktory przenika nerki i serca, i odplace kazdemu z was wedlug waszego
sposobu postepowania” (2,23). Poczatkowy obraz Jezusa, jako majgcego
,»,0czy jak plomien ognia”, ktory wskazuje — jak juz zauwazyliSmy — na Jego
umiejetnos¢ przenikania rzeczywistosci, na boska wszechwiedze, ktdra jak
ogien oczyszcza, udoskonala, bezwzglednie niszczy to wszystko, co jest
niezgodne z wolg Boga, zostaje wzmocniony obrazem przenikania przez Je-
zusa ,nerek i serca” (aluzja do Jr 17,10, gdzie podmiotem takiego dzialania
jest sam Bog). Zdolno$c¢ ta wskazuje na Jego wiedze o calym czlowiekuy, o je-
go uczuciach, wspomnieniach, my$lach, zamiarach, decyzjach, inteligencji,
jego Swiadomej i wolnej osobowosci (tego wszystkiego symbolem jest serce)
i tym wszystkim, co pod$wiadome, ukryte (tego wszystkiego symbolem
sq nerki). To, co dotknie niektorych czlonkéw wspolnoty w Tiatyrze, ma
poméc wszystkim wspdlnotom w odkryciu takiej obecno$ci Zmartwych-
wstalego, przed ktdéra nie da sie ani ukry¢, ani uciec. On potrafi poznac
najbardziej intymna prawde o czlowieku, aby odplaci¢ mu wedlug spra-
wiedliwosci (,wedlug waszych czynéw?”). Takie dzialanie ma doprowadzic¢
wszystkie wspdlnoty do rozpoznania w Jezusie samego Boga (,poznajg, ze
Ja jestem ten...). To objawienie Jezusa jest bardzo wazne i dzisiaj, w cza-
sach, w ktorych czlowiek wydaje sie zapominac¢ o sprawiedliwosci Bozej.

26 Aune, Revelation 1-5, 207.
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Zaréwno Apokalipsie, jak i calemu Nowemu Testamentowi calkowicie obce
jest — jak stusznie podkresla Giancarlo Biguzzi — nauczanie o indyferencji
etycznej w stosunku do postepowania cztowieka?’. Zasada, ze Bog odplaca
1 sadzi wedlug czynow, jest bardzo czesto przywolywana w Biblii (kilka
przykladéw: Ps 28,4; Prz 24,12; Jr 17,10; 27,9; Rz 2,6; 2 Kor 11,15; 2 Tm
4,14). Jest ona obecna takze w Apokalipsie (por. 18,6; 20,12.13; 22,12).
W naszym teks$cie nastepuje znowu chrystologizacja danych teologicznych
(teocentryzm chrystologiczny).

Jezus nie pozostawia tych wiernych, ktérzy nie poszli za glosem Jezabel,
lecz dodaje im odwagi, aby strzegli depozytu wiary (por. 2 Tes 2,15; 1 Tm
6,20; 2 Tm 1,12.14). Zwyciezca jest ten, ktéry strzeze czynow Jezusa do
konca, tzn. jest nim ten, ktéry praktykuje (czasownik téreo — jak juz podkre-
$liliSmy - nie wskazuje jedynie na teoretyczne zachowywanie czegos, np.
w pamieci, ale takze na praktykowanie, wcielanie tego w zycie) zZycie Jezusa
(postepowanie, reagowanie, logike zycia etc.) w swoim zyciu. Czyny Jezusa
stajg sie czynami chrze$cijanina?®. Taki chrzes$cijanin bedzie mial udziat
we wiladzy samego Mesjasza, ktora Ten otrzymal od swego Ojca (,bedzie
past narody laska zelazng”; wyrazna aluzja do tekstu z Ps 2,8-9; Psalm ten
byl traktowany zaréwno przez tradycje zydowska, jak i chrzes$cijaniska jako
mesjanski), oraz w Jego godnosci (,i dam mu gwiazde poranng”; ,,gwiazda
poranna” jest w Ap 22,16 symbolem samego Jezusa).

Gléwnym problemem chrzescijan w Tiatyrze, ktérych Jezus chwali i po-
dziwia ich rozwdj, jest tolerancja poganskiego Swiata w imie Swietego
spokoju. Chrzes$cijanie z Tiatyry stoja przed pytaniem: kogo mamy stuchac?
Jezusa czy Jezabel, ktorej nauczanie chce zastapi¢ nauczanie Jezusa? Ona
pokazuje sie jako teolog gloszacy ,wymys$lona teologie”, ktéra nie bazuje na
objawieniu, ale na wlasnych pogladach i w gruncie rzeczy jest antyteologia,
ktérej towarzyszy ,tolerancyjna etyka”?’, bazujaca na dogmacie etycznym:
»WeZz wszystko w swoje rece, decyduj o wszystkim, tj. takze o tym, co
jest zle lub dobre”3. Nigdy nie brakowalo chrze$cijan, ktérzy za wszelka
cene chcieli adaptowa¢ sie do otoczenia i w ten sposéb upodobni¢ sie do
»wiekszosci”, uzasadniajac swoje decyzje nowoczesnoscia, potrzeba chwili,

N

7 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 119.

Zob. Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 253.

Kotecki, ,«Negatywna tolerancja» a Kosci6!”, 914.
0 Ratzinger/Benedykt XVI, Jezus z Nazaretu, 43.
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Listy do Kosciotow Ap 3,1-6
zyskiem, ,innymi czasami”. Takie myslenie wkradalo sie i wciaz sie wkra-
da do serc i umystéow pojedynczych chrzescijan. Postawa chrzescijanina
wobec powabow ,zycia poganskiego” moze by¢ tylko jedna, trzymac sie
mocno prawdziwej wiary i praktykowa¢ w swoim zyciu zycie Jezusa (by¢

jak Jezus).

Przestanie do Kosciota w Sardach (3,1-6)

3,1 Aniolowi Kosciola w Sardach napisz.
Tak mowi Ten, ktdry ma siedem Duchéw
Boga {Ap 1,4} i siedem gwiazd {Ap 1,16}.
Zna twoj sposéb postepowania {Ap 2,2}.
Nosisz imie, ktére mowi, Ze Zyjesz, a je-
ste$ trupem. 2 Stan sie czujny {Ap 16,15;
Mt 24,42} i utwierdz pozostalych {Lk
22,32}, ktérzy sa bliscy Smierci {Ez 34,4}.
Nie uznalem doskonalym przed moim
Bogiem twojego sposobu postepowania.
3 Zatem przypomnij sobie {Ap 2,5}, w ja-
ki sposob otrzymale$ i uslyszales, i wciel
[to] w Zycie i nawroc sie. Jesli nie be-
dziesz czuwal, przyjde jak zlodziej {1 Tes

5,2}. Nawet nie bedziesz wiedzial, o kto-
rej godzinie przyjde do ciebie. 4 Jest jed-
nak w Sardes kilka os6b, co szat swoich
nie splamili {Jud 23} i beda chodzili ze
Mna w bieli {Ap 6,11}, bo s3 tego god-
ni. 5 Tak oto zwyciezca {Ap 2,7} zostanie
przywdziany w biale szaty i nie wymaze
jego imienia z ksiegi zycia {Ap 13,8; 17.8;
20,12.15; 21,27; tk 10,20; Wj 32,32n; Ps
69,29; Dn 12,1; Ml 3,16}, i wyznam jego
imie przed Ojcem moim {Mt 10,32 i par.}
i przed aniolami Jego. 6 Kto ma ucho
niech stucha, co Duch méwi do Koscioléw
{Ap 2,7}.

Sardy - starozytne miasto, ktore przezywalo swoj ,,zloty okres” za pano-
wania krola Krezusa (VI w. przed Chr.), kiedy bytlo stolicg krolestwa Lidii,
stynelo z bicia srebrnych i zlotych monet oraz przemystu wldkienniczego.
W ogromnej $wigtyni o powierzchni 5000 metréw kwadratowych czczono
frygijska boginie Kybele — okreslana jako Wielka Macierz Bogéw — utozsa-
miajac ja z Artemida. Rozwijal sie tam takze kult imperialny®'. Jezus, ktéry
przemawia do wspdlnoty w Sardach, jest przedstawiony jako posiadajacy —
narowniz Bogiem Ojcem — pelnie Ducha (,ma siedem duchdéw Boga”; obraz
podjety z pozdrowienia wstepnego) oraz wladze nad KoSciolem widzianym
w perspektywie niebianskiej i ziemskiej (,Ma siedem gwiazd”, ktére —

31 Zob. Tkacz, Listy do siedmiu Kosciotéw, 263-278; Janus, Grzechy ludzi Kosciotéw Apoka-
lipsy, 31-35; Bogacz, Chrystusowe wskazania, 220-234.
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wedlug Ap 1,18 - s3 ,,aniolami Koscioldw?”; jest to podjecie obrazu z wizji
wstepnej). Osad nad Kosciolem ukazuje, ze wiara tej wspélnoty oslabla,
ze stala sie tylko formalna, brak w niej zaangazowania duchowego. Na
zewnatrz wszystko wydaje sie by¢ w porzadku i tak wspdlnota jest postrze-
gana przez innych (wyrazenie ,masz imie” wskazuje na posiadanie stawy,
na docenianie przez innych i stuzy do przeciwstawienia powierzchownosci
rzeczywisto$ci)®?, natomiast wewnatrz cztonkowie wspolnoty sa duchowo
pusci, dlatego zostali przyrownywani do zywych trupow; sg w stanie agonii
duchowej. Ich sposéb postepowania (dost. ,ich czyny”) jest niedoskonatly
wobec Boga (dost. ,,czyny twoje niedopeinione przed Bogiem moim”). Nie
chodzi jednak tylko o jakie$ nieudane proby wypeinienia do konica woli
Bozej, ale takze o grzechy, skoro w 3,4 Zmartwychwstaly powie: ,masz
kilka os6b, co szat swoich nie splamili”, co oznacza, ze jest wielu, ktérzy
zyja grzesznie. Jedynym wyjsciem, by zmienic te sytuacje, jest nawrocenie,
ktérego fundament stanowi pamie¢ o tym wszystkim, co wspdlnota otrzy-
mala od Boga. Stowa: ,,Zatem przypomnij sobie, w jaki sposéb otrzymale$
iuslyszales, i wciel [to] w zycie i nawrdc sie”, sa wezwaniem do powrotu do
relacji z Jezusem, jaka byla udzialem wiernych na poczatku ich drogi wiary,
kiedy wspdlnota z entuzjazmem przyjeta gloszong im Dobra Nowine. Nie
sposOb nie spojrze¢ na te stowa w Swietle wyroczni prorockich, ktére
wzywaly naréd wybrany do powrotu do czaséw mlodosci, chociazby wspo-
mnie¢ te z Oz 2,1-17 czy Jr 2,2-3. To przypominanie jest traktowane jako
czuwanie. Wspolnota otrzymuje od Zmartwychwstalego przestroge o Jego
przyjsciu ,jak zlodziej” (por. Mt 24,23; £k 12,39; 2 P 3,10; Ap 16,15), ktore
— jesli zabraknie nawrdcenia — okaze sie calkowicie zaskakujace (,,1i nawet
nie bedziesz wiedzial, o ktérej godzinie przyjde do ciebie”). Jezus przyjdzie
jako sedzia.

Nie wszyscy chrzescijanie w Sardach sg w stanie $mierci duchowe;.
Wzrok Jezusa spoczywa teraz na nich. Sa to ci, ktérzy nie splamili swego
zycia grzechem (nie wiadomo, o jakiego rodzaju grzechy chodzi). Sa wierni
Jezusowi, dlatego w nagrode beda mieli udzial w Jego zyciu: ,beda chodzili
ze mng w bieli”. Biel jest w Apokalipsie kolorem Zmartwychwstalego i tych,
ktorzy wspolpracujac z sitami witalnymi (taskami), ktére dla wierzacych
wyplywaja z calego paschalnego misterium Chrystusa (por. Ap 7,9.14).

32 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 121.
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Tacy chrzescijanie staja sie juz ,mieszkancami nieba”. Podobnie ci, ktérzy
sie nawrdcg, stang sie zwyciezcami i otrzymaja biale szaty zwyciestwa,
ibeda przynaleze¢ do grona zbawionych (,nie wymaze jego imienia z ksiegi
zycia”). ,Ksiega zycia” (motyw ten spotyka sie zaréwno w literaturze zy-
dowskiej; por. Wj 32,32-33; Ps 69,29; Dn 12,1; Jub 30,22, jak i chrzescijan-
skiej; por. Lk 10,20; Flp 4,3; Hbr 12,23; 1 Clem 53,4) jest w Ap 13,8; 21,27
nazywana ,ksiega zycia Baranka”. Zawiera spis zbawionych wszystkich
czasOw. Sam motyw wymazania z ksiegi zycia jest metaforg sadu. Ksiega
ta nie ma nic wspdlnego z ideg predestynacji (uprzednie przeznaczenie
do zbawienia lub potepienia bez wzgledu na postepowanie). Jezus zapisuje
w ksiedze tych, ktérzy zyja zgodnie ze swoim chrzescijanskim powolaniem.
Zmartwychwstaty jawi sie w konicu jako obronca lub §wiadek zeznajacy na
korzys$¢ zwyciezcy (por. Mt 10,32). Czyni to przed swoim Ojcem i Jego anio-
lami. Nie jest wykluczone, ze uzyty czasownik homologeo (,wyznawac”,
»Swiadczy¢”) przenosi nas w kontekst proklamacji liturgicznych. Otwiera
sie przed naszymi oczyma liturgia zbawionych. Caly list jest wezwaniem do
obudzenia sie, do wyjscia z letargu, do przypomnienia sobie pierwotnego
entuzjazmu w przyjmowaniu wiary, do przejscia od tego, co niedoskonale
i martwe w postepowaniu, do pierwotnej gorliwosci i $wietosci.

Calylist jest zaproszeniem do wyrwania sie zduchowego uspienia, z byle-
jako$ci wiary, z chrze$cijanstwa od swieta i na pokaz. Powro6t do zycia wiara
domaga sie nawrdcenia, ktdre jest pamiecia aktualizujaca (prowadzaca do
konkretnego dzialania), pamiecig o tym wszystkim, co sie otrzymalo u po-
czatku drogi wiary. Trzeba wracac czesto do tych wyzwalajacych impulsow
Bozych, ktore pobudzaja na nowo do zapatu, do gorliwosci, do entuzjazmu
wiary.

Przestanie do Kosciota w Filadelfii (3,7-13)

3,7 Aniolowi Kosciola w Filadelfii na-
pisz: Tak méwi Swiety {Ap 6,10}, Praw-
dziwy {Ap 19,11; 1] 5,20}, Ten, ktory ma
klucz Dawida {Ap 5,5; 1z 22,22; Hi 12,14;
Mt 16,19}, ktéry otwiera, a nikt nie za-
mknie, i ktéry zamyka, a nikt nie otworzy.
8 Znam twoj sposéb postepowania {Ap

2,2}. Oto zostawilem przed toba otwarte
drzwi {Dz 14,27}, ktérych nikt nie moze
zamknac¢, bo chociaz jeste$ staby, wecie-
lale$ w zycie moje stowo {] 8,51} i Mnie
sie nie zaparle$ {Ap 2,13}. 9 Oto ja daje
ci tych z synagogi Szatana {Ap 2,9}, kto6-
rzy uwazaja sie za Zydéw, ale ktamig, bo
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nimi nie sg. Oto sprawie, ze oni przyj-
da i upadna do twoich stép {Ps 86,9; Iz
60,14; 49,23}, i poznaja, Ze Ja ciebie umi-
lowalem {Iz 43,4}. 10 Poniewaz wcielale$
w zycie mdj nakaz {J 8,51} wytrwalodci
{Ap 1,9; Lk 8,15} i ja ciebie zachowam
w godzine proby {2 P 2,9}, ktora dosiegnie
cala ludzko$¢ i wyprébuje mieszkancow
ziemi. 11 Przyjde niebawem {Ap 2,16.25;
22,7.12.20; Za 2,14}. Trzymaj mocno, co

masz, aby nikt nie zabrat ci twojego wien-
ca {1 Kor 9,25}. 12 Zwyciezce {Ap 2,7}
uczynie filarem {Ga 2,9} w $wiatyni mo-
jego Boga {Ap 7,15} i nie wyjdzie na ze-
wnatrz. I wypisze na nim imie Boga moje-
go{Ap 14,1}iimie miasta Boga mojego {Ez
48,35}, nowego Jeruzalem, ktdre z nieba
zstepuje od mojego Boga oraz moje nowe
imie {Ap 2,17}. 13 Kto ma ucho niech stu-
cha, co Duch méwi do Kosciolow {Ap 2,7}.

Filadelfia to wspolczesne Alasehir w Turcji. Nalezala do mniejszych
miast prowincji. Zostala ufundowana przez wtadce Pergamonu Attalosa
II Filadelfosa. Miala by¢ ,otwarta brama” dla kultury helleniskiej. Stynela
z uprawy winoro$li, stad bardzo popularny byt tam kult Dionizosa. Fila-
delfia byla miejscem kultu licznych béstw poganskich: Asklepiosa, Heliosa,
Janusa, jak i kultu wladcéw Rzymu33. Jezus jest przedstawiony (caty obraz
Jezusa jest niemal catkowicie nowy, tzn. nie jest podjeciem obrazu z wizji
wstepnej) jako ,,Swiety” i ,Prawdziwy” (,Prawdomdéwny”), tzn. posiadajacy
przymioty samego Boga. Te dwa tytuly, ktére zostang podjete w proshie
skierowanej do Boga w Ap 6,10, wyraznie pokazuja Jezusa w Jego bo-
skiej godno$ci®*. W Starym Testamencie tytul ,§wiety” w odniesieniu do
Boga jest szczegdlnie eksponowany u Deuteroizajasza, ktérego gldwnym
przeslaniem jest ekskluzywny monoteizm. ,Swieto$¢” Boga podkresla Jego
odrebnos¢, innos¢ od calego Swiata, jego transcendencje (hebr. gds). Jan,
przedstawiajac Jezusa jako Swietego, umieszcza Go wewnatrz monoteizmu,
wskazujac jednoczes$nie na jego chrystologiczny charakter. W Ap 19,11
Chrystus jest nazywany ,,wiernym i prawdziwym?” (gr. pistos kai alethinos).
W greckim ttumaczeniu Biblii Hebrajskiej (LXX) rdzen ‘mn, ktéry wskazuje
na wiernos¢, stabilnosc, jest oddawany stowami z rdzeniem -pist lub -aléth,
stad mozna mowic o bliskoznaczno$ci termindéw ,wierny” i ,prawdziwy”.
Jezus jest widziany w calkowitej transcendencji w stosunku do calego swia-
ta stworzonego (jest Swiety), ale zarazem jako bliski i opiekunczy. ,,Klucz

33 Zob. Tkacz, Listy do siedmiu Kosciotéw, 306-316; Janus, Grzechy ludzi Kosciotéw Apoka-
lipsy, 35-38; Bogacz, Chrystusowe wskazania, 258-272.
34 7ob. Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 217-219.
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Dawida” wskazuje na absolutng wladze Jezusa w mesjanskim krdlestwie.
Jest to wladza doskonala, co ukazuja slowa: ,ktéry otwiera, a nikt nie
zamknie, i ktéry zamyka, a nikt nie otworzy”. Zostaje wykluczony udziat
w tej czynnosci kogokolwiek oprdécz Zmartwychwstalego, co wskazuje na
Jego boska moc (por. 5,2-3). ,Mozna to uja¢ w taka parafraze: Swiety
i Prawdomoéwny to nie Bog odlegly i niewidzialny, lecz w Jezusie Chrystusie
Wecielony, ktéry zamieszkal miedzy nami, a jako Syn Dawida ma On klucz
do krélestwa mesjanskiego”3®. Wspdlnota w Filadelfii, podobnie do tej ze
Smyrny, nie otrzymuje od Jezusa zadnej nagany. Jezus zauwaza, ze mimo
swojej stabosci (dost. ,ma malg moc”) - by¢ moze z powodu liczby chrzesci-
jan przynalezacych do niej lub tez z powodu niskiego statusu spotecznego
czy ubdstwa - pozostala jednak wierna Jezusowi (,Mnie sie nie zapartas”),
wcielajac w zycie Jego nauke (,wcielala§ w zycie moje stowo”). Prawdopo-
dobnie to wlasnie taka ich postawa, widoczna na zewnatrz w kontekscie
spolecznym, w ktérym zyja filadelfijscy chrzescijanie (taka postawa ma
bez watpienia charakter misyjny), doprowadzi do nawrdcenia zydowska
wspolnote tego miasta (,0to sprawie, zZe oni przyjda i upadng do twoich
stop, i poznaja, ze Ja ciebie umilowalem”), ktéra wczesniej, podobnie jak to
mialo miejsce w Smyrnie, przyczyniala sie do przesladowan chrzescijan,
donoszac na nich do wladz lokalnych (sa nazywani, podobnie jak w 2,9,
»synagoga Szatana”)%¢. Na caly obraz mozna spojrzec jako na reinterpre-
tacje teologiczna kilku tekstéw z Ksiegi Izajasza: 45,14; 49,23; 60,14. We
wszystkich tych tekstach Bog zapowiada przyjscie pogan i oddanie przez
nich poklonu Izraelowi i Bogu Izraela. To proroctwo ironicznie wypelnia
sie na chrzescijanskiej wspodlnocie z Filadelfii, ktérej cztonkowie w duzej
mierze byli poganskiego pochodzenia. Sa oni widziani jako nowy Izrael.
Miejsce pogan z proroctwa Izajaszowego zajmuje filadelfijska wspdlnota
zydowska. Jezus jest znowu widziany w godnosci boskiej (On jest podmio-
tem mowienia, tak jak byl nim Bég w Ksiedze Izajasza), co jeszcze bar-
dziej zostanie podkres$lone slowami: ,rozpoznaja, zZe ciebie umitowalem”
(gr. gnosin hoti ego égapeésan se), ktére sa wyrazna aluzja do 1z 43,4, gdzie
Bog Izraela mowi o sobie: ,ja umilowalem ciebie” (LXX: kago se egapésan).
Caly ten obraz potwierdza poczatkowe tytuly Jezusa. Rozpoznanie milosci

35 Jankowski, Jam jest Alfa i Omega, 139.
36 Zob. Kotecki, ,,Ko$ciél a Synagoga”, 22-29.
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Chrystusa do Kosciola w Filadelfii przez wspdlnote zydowska nie oznacza
tylko tego, ze odkrywaja oni dzialanie Boga Izraela w Kosciele, ale takze, ze
uznaja w Jezusie samego Boga, tego, ktory jest ,Swiety i Prawdziwy”®’.

Wspdlnota w Filadelfii wcielala w zycie nauke Chrystusa, dlatego tez
Jezus obiecuje jej, ze ustrzeze ja w przyszlosci od decydujacej, eschatyczne;j
proby (gr. peirasmos), ktéra dotknie calg ludzkosc i bedzie pochodzita praw-
dopodobnie od Boga, ktéry - tak jak to zobaczymy w Ap 8-16 — prdobuje,
poprzez rozne kataklizmy (plagi), nawrdcic¢ idolatryczny $wiat (9,20-21;
16,9.11). Ta obietnica dla wspoélnoty filadelfijskiej dotyczy kazdego, kto —
podobnie jak ona — bedzie trwal w nauce Chrystusa.

Jezus zapowiada wspdélnocie filadelfijskiej swoje przyjscie (,przyjde nie-
bawem?”), ktére niekoniecznie musi odnosi¢ sie tylko do Jego paruzji na
koncu czas6w, ale takze do jego przychodzenia w liturgii, zwlaszcza tej
eucharystycznej, dlatego tez moze by¢ okreslone jako ,niebawem, szybko,
wkrotce”. Eucharystia jest antycypacja przyjscia Jezusa na koncu czasow.
Pamietac nalezy, ze dla chrzescijan czasy eschatyczne —jak to juz wielokrot-
nie zostalo powiedziane — rozpoczely sie wraz z wejsciem Jezusa Chrystusa
na scene historii. Temat obietnicy przyjscia Jezusa przebiega calg ksiege
(2,5.16; 3,3; 16,15; 22,7.12.20). Uwzgledniajac zamilowanie Jana do sym-
boliki, siedmiokrotna wzmianka o paruzji nie jest przypadkowa, okres$la
ona pelnie i — jak wynika z poszczegolnych kontekstow wzmiankowanych
tekstow — odnosi sie do roznego rodzaju przyjs¢ Jezusa w historii. Jego osta-
teczne przyjscie poprzedza nieustanne Jego przychodzenie, dlatego mozna
powiedzieé, ze paruzja jest tym, co sie realizuje — czesSciowo, ale przez
to wcale nie mniej realnie — kazdego dnia3. Postepowanie chrzescijan
z Filadelfii jest gwarantem ich zwyciestwa. Wezwanie: ,Trzymaj mocno,
co masz, aby nikt nie zabral ci twojego wienica”, jest zaproszeniem do
wytrwalosci (trzymania z calg energig, gr. krated) w tym, co byto przed-
miotem pochwaly Kosciola ze strony Jezusa: ,znikoma moc” (ub6stwo?),
wcielanie w zycie nauki Chrystusa, zewnetrzne §wiadectwo przynaleznosci
do Niego. Nie jest mozliwe, aby praktykujacemu te sprawy w swoim zyciu
odebrano przynalezng mu nagrode. Praktykowanie tego wszystkiego jest
gwarancja otrzymania ,wienca”. Chodzi oczywiscie o wieniec jako laur,

37 Zob. Kotecki, Jezus a B6g Izraela, 237.
38 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 170.
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ktory zdobywali zwyciezcy. Obietnica dla zwyciezcy odnosi sie do zycia
w Nowym Jeruzalem (mieS$cie zbawionych), w ktérym zrealizuje sie cal-
kowita, doskonala przynalezno$¢ wierzacych do Boga i Jezusa. Swigtynia
Boga w symbolice Apokalipsy oznacza sfere Boga, ktora stala sie dostepna
dla czlowieka dzieki paschalnemu misterium Jezusa. Przeznaczeniem zwy-
ciezcy jest wlasdnie ta sfera Boga, co wiecej, jego obecno$c w tej sferze bedzie
czym$ wprost koniecznym, niezastepowalnym, dlatego zostaje on nazwany
»kolumna, filarem” Swiatyni Boga. Jego obecno$¢ tam bedzie stala, wieczna
(»,1 juz nie wyjdzie na zewnatrz”). Ta przynaleznos$¢ zwyciezcy do sfery
Boga zostaje jeszcze bardziej doprecyzowana. To na nim, jako filarze, zo-
stang wypisane przez Zmartwychwstalego imiona: ,imie Boga mojego”,
»imie miasta Boga mojego, Nowego Jeruzalem, co z nieba zstepuje” oraz
»noje nowe imie”. Zwyciezca przynalezy zatem do Boga Ojca, do Jeruza-
lem Nowego (w ten sposob jest antycypowane to, co zostanie objawione
w wielkim finale Apokalipsy, kiedy to wizjoner z Patmos ujrzy i opisze
Nowe Jeruzalem zstepujace z nieba; Ap 21,2.10) oraz do samego Jezusa
Chrystusa, ktéry jako Zmartwychwstaly posiada nowe imie. Co ciekawe,
w Nowym Jeruzalem nie bedzie $wiatyni, poniewaz §wigtynia zbawionych
bedzie ,,Pan, Bog Wszechmogacy i Baranek” (21,22). Takie spojrzenie wcale
nie musi $wiadczyc¢ —jak chce G. Biguzzi- o jakiej$ sprzecznosci typowej dla
Apokalipsy, aby w ten sposéb podkresli¢ ztozonos$¢ i wspaniato$¢ tajemnicy
echatonu®. Obraz rozwija raczej temat wzajemnej relacji zbawionych do
BogaiJezusa. Oni osiggna maksimum swojej przynaleznosci do nich (na ich
czolach bedzie ,imie Jego”, tzn. — jak wynika z kontekstu — Boga i Baranka),
dlatego Swiatynia straci swoja role i po prostu nie bedzie potrzebna.

W kontekscie calego listu nalezaloby zapytaé o misyjno$¢ wspdiczesnych
wspolnot chrzescijanskich, czy rzeczywiscie, tak jak wspdlnota filadelfij-
ska, przez praktykowana wiare, staja sie ,,Swiatloscig swiata i solg ziemi”
(por. Mt 5,13-14) na nawrdcenie tych, ktérzy sa ,na zewnatrz” (w tym
przypadku czlonkéw wspoélnoty zydowskiej w Filadelfii), ktdrzy sa moze
nawet wrogo nastawieni do wspélnot chrzescijanskich. Taka postawa jest
skutkiem odkrycia przez wspolnote tajemnicy Chrystusa (Jego boskosci),
moze dlatego Jezus przedstawia sie Jej w swojej boskiej godnosci: , Tak
méwi Swiety i Prawdziwy”.

39 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 126.
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Przestanie do Kosciota w Laodycei (3,14-22)

3,14 Aniolowi Kosciola w Laodycei {Ap
1,11; Kol 2,1; 4,13.15n} napisz: Tak méwi
Amen {Iz 65,16; 1 Kor 1,20}, $wiadek wier-
ny {Ap 1,5; Iz 65,16} i prawdziwy, pocza-
tek stworzenia Bozego {Prz 8,22; ] 1,3; Kol
1,15.18}. 15 Znam tw6j spos6b postepowa-
nia {Ap 2,2}: nie jeste$ ani zimny, ani gora-
cy. Oby$ byl zimny albo goracy. 16 Skoro
jednak jestes letni i ani zimny, ani goracy,
zamierzam cie zwymiotowac z moich ust.
17 Mowisz: ,Jestem bogaty i wzbogacilem
sie, 1 niczego nie potrzebuje!” {0z 12,9; Za
11,5; 1 Kor 4,8}. Nie wiesz jednak, ze ty je-
steSnedzny {Rz 7,24}, godny pozalowania,
biedny {1 Kor 15,9}, $lepy {2 P 1,9} i nagi.
18 Radze ci kupi¢ {Iz 55,1} ode Mnie: zlota
w ogniu oczyszczonego {1 P 1,7}, abys sie

wzhogacilk; biale szaty {Ap 6,11}, abys sie
ubrat i nie zostala ujawniona haniebna
twa nago$¢ {Ap 16,15}; oraz balsam do
namaszczenia twych oczu, aby$ przejrzat.
19 Ja tych, ktorych kocham upominam
i karce {Prz 3,12; 1 Kor 11,32; Hbr 12,6}.
Badz zatem gorliwy i nawrdc¢ sie {Ap 2,5}.
20 Oto stoje przed drzwiami i pukam {Jk
5,9}. Jesli kto$ ustyszy moj glos {Lk 12,36;
Pnp 5,2} i otworzy drzwi {] 10,3}, wejde
do niego {] 14,23} i spozyje wieczerze {Lk
22,30} z nim, a on ze Mna. 21 Zwyciezcy
{Ap 2,7} pozwole zasig$¢ ze Mng na moim
tronie {Mt 19,28}, jakija zwyciezylem {Ap
5,5}izasiadlem z Ojcem moim na Jego tro-
nie {Mt 22,44}. 22 Kto ma ucho niech stu-
cha, co Duch méwi do Kosciotéw {Ap 2,7}.

Laodycea w starozytno$ci byla bardzo zamoznym miastem handlowym,
waznym osrodkiem bankowym, lezagcym niedaleko od Hierapolis (stamtad
plynela do Laodycei goraca woda) i Koloséw (stamtad dostarczana byla
zimna woda). Miasto bylo miejscem sprawowania réznych kultéw pogan-
skich: Zeusa, Apolla, Asklepiosa, Kybele. Bylo o$rodkiem wytwarzania wy-
robéw welnianych z czarnej welny hodowanych tam owiec. Stynelo takze
z produkcji $rodkéw leczniczych, zwlaszcza balsamu do oczu®. List do
Kosciola w Laodycei jest listem wyjatkowym z tej racji, ze nie znajdziemy
w nim ani jednej pochwaly pod adresem tamtejszych chrzescijan. Jezus,
ktéry mowi do wspdlnoty, jest przedstawiony najpierw jako ,,Amen”*!,
Iz 65,16 oraz Ap 3,14 s3a jedynymi tekstami w Biblii, gdzie stowo ,,Amen”
jest imieniem. W Iz 65,16 odnosilo sie do Boga Izraela. Jezus jest zatem

40 7obh. Tkacz, Listy do siedmiu Kosciotéw, 349-359; Janus, Grzechy ludzi Kosciotéw Apoka-
lipsy, 38-40; Bogacz, Chrystusowe wskazania, 321-339.

41 Po dokladng analize listu odsytam do: Kotecki, ,«List do Ko$ciota w Laodycei» (Ap
3,14-21)”, 239-263.
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widziany w boskiej prerogatywie. Sam tytul wskazuje na wierno$¢, sta-
los¢, stabilnos$é, bezpieczenstwo (hebr. rdzen ‘mn). Tytuly ,,Swiadek wierny
i prawdziwy” wskazuja na zbawcza $mierc¢ Jezusa, przez ktora ukazal on
zaréwno swoja wiernos$¢ Bogu (postuszenstwo Ojcu), jak i wierno$¢ Boga
w stosunku do calej ludzkosci (przebaczenie grzechow).

Takie spojrzenie na Swiadectwo Jezusa mogloby Go umieszczac jedy-
nie w serii wielkich postaci historii zbawienia, ktérzy byli wierni Bogu
(Abraham, Mojzesz, prorocy, Hiob) i ich dzialanie ukazywaloby wier-
nos$¢ Boga wobec narodu wybranego. Wydaje sie, zZe Jan $wiadomie
chce wzmocni¢ caly ten obraz [...]. Czyni, przyporzadkowujac Zmar-
twychwstalemu tytul ,,Amen”, ktéry w Starym Testamencie odnosit
sie tylko do Boga, oraz dodajac do okre$lenia Jezusa z wizji wstepnej
»Swiadek ten wierny” jeszcze kai aléthinos (,prawdziwy”) — sugerujac
w ten spos6b takze boska nature Jezusa®?.

Wyrazenie ,poczatek stworzenia Bozego” wskazuje na Jezusa jako po-
czatek nie w sensie czasowym, ale jako zasade, przyczyne, model. Cale
wyrazenia mogloby odnosic¢ sie do stworzenia $wiata opisanego w Rdz 1,
wtedy zostaloby podkreslone kosmiczne panowanie Jezusa nad $wiatem,
ale tez do zmartwychwstania Jezusa, ,pierworodnego sposréd umartych”
(por. Kol 1,15-20). On jest zrodzony przed jakimkolwiek stworzeniem (ist-
nieje w odwieczno$ci Boga; por. Prolog w czwartej Ewangelii—J 1,1-18) inad
kazdym z nich sprawuje wladze, a jako Zmartwychwstaly znajduje sie na
poczatku nowego szeregu ludzi, ktérzy zmierzaja ku zmartwychwstaniu®3,
Gléwnym problemem wspdlnoty z Laodycei byla wola bycia niezalezng.
Mieszkancy Laodycei stanowili spoteczno$c ludzi bogatych materialnie. Do
nich nalezeli takze chrzescijanie, ktérzy nawet nie zauwazyli, ze ten sam
schemat niezalezno$ci przenosza na swoja relacje do Jezusa. Ich stosu-
nek do Jezusa jest nijaki: sg letni. Opis reakcji Jezusa, tj. zwymiotowanie
chrzescijan przez Niego, jest niezwykle dosadny, szokujacy. Opis ten ma
pobudzié ich do refleksji nad stanem ich wiary. Stajac w prawdzie (zostaje
przytoczony niejako ich dyskurs: ,,Ty mowisz: «Jestem bogaty i wzbogaci-
lem sie, i niczego nie potrzebuje!»”, ktéry kontrastuje z cala prawda o nich:

42 Kotecki, Jezus a Bdg Izraela, 225.
43 Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 224-226.
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»,Nie wiesz jednak, ze ty jeste$ nedzny, godny pozalowania, biedny, Slepy
i nagi”), moga zrozumie¢ kolejne obrazy. Sa wezwani do otwarcia sie na
laski (darmowe dary) Jezusa, ktore ukrywaja sie w tekscie pod symbola-
mi zlota w ogniu oczyszczonego, biatych szat, balsamu do namaszczania
oczu. Na ten tekst mozna spojrze¢ jako na aluzje do Iz 55,1-2. Pierwszym
darem, ktéry maja naby¢ wierzacy jest ,zloto w ogniu oczyszczone”, tzn.
najczystsze zloto, ktére w jezyku symbolicznym Apokalipsy wskazuje na
uczestnictwo w zyciu samego Boga (por. Ap 21,18.21). Ten dar nalezy do
samego Jezusa, na co wskazuje wyrazenie ,,ode mnie”. Zycie zatem w Bogu
jest zyciem w Chrystusie. Drugim darem sa biale szaty, ktére w Apoka-
lipsie wskazujg na szaty zbawionych (por. 6,11; 7,9.14; 19,8.14). Sa one
biale dzieki wybieleniu we krwi Baranka, tj. dzieki otwarciu sie na cala
witalno$¢, energie, taske, ktéra plynie z paschalnego misterium Jezusa.
Szata w symbolice antropologicznej jest znakiem dla kogos, kto patrzy
z zewnatrz. Posiadac bialg szate, tzn. pokazac takze zewnetrznie (przez
swoje zycie, wybory, logike zycia) przynalezno$¢ do Zmartwychwstalego.
Cel nabycia takich szat jest jasno okreslony: ,abys sie ubral i nie zostala
ujawniona haniebna twa nagos$¢”. ,Odkrycie nagosci” moze by¢ aluzja
do tekstow ze Starego Testamentu, w ktérych staje sie obrazem idolatrii
(por. Ez 16,36; 23,29; Na 3,50). Na grzech laodycejczykdow mozna zatem
spojrzec¢ w kluczu idolatrii, ale nie jakiejkolwiek, tylko idolatrii materialnej
(konsumpcjonizm, horyzontalny wymiar zycia), ktora oddala ich od praw-
dziwego zZrodla zycia. Ostatnim towarem jest balsam do oczu, ktéry ma
doprowadzi¢ do odzyskania wlasciwego widzenia (,aby$ przejrzal”). Ugo
Vanni widzi w nim symbol Ducha Swietego*4. My natomiast patrzymy na
te teksty w Swietle Kol 1,26-27 (Kolosy znajdowaly sie w blisko$ci geogra-
ficznej z Laodycea). Tego, czego nie dostrzegaja chrzescijanie z Laodycei, to
»tajemnica Boga”, ktdra jest sam Jezus Chrystus. ,,Przejrze¢” oznacza odkry¢
na nowo Jezusa Chrystusa i uczyni¢ z Niego najwiekszy skarb (bogactwo)
zycia. Wszystkie upomnienia (karcenia) ze strony Jezusa sa objawieniem
Jego milosci do wspdlnoty, ktéra jest taka sama jak mito$¢ Boga Izraela
do swojego ludu (jest tutaj wyrazna aluzja do Prz 3,12: ,Kogo bowiem
Pan kocha, ¢wiczy i kaze kazdego syna, ktdrego akceptuje”). Relacja Jezusa
do Kosciola w Laodycei jest ojcowska, na wzdr relacji Boga Izraela do

4 Vanni, I’Apocalisse. Ermeneutica, 155.
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swojego ludu: ,,Uznaj w sercu, ze jak wychowuje czlowiek swojego syna, tak
Bog wychowuje ciebie” (Pwt 8,5). Celem calego zaangazowania Jezusa jest
doprowadzenie czlonkoéw Kosciola w Laodycei do nawrdcenia. Dzialanie
Jezusa jest wielka szansa dla tej wspolnoty. Jego stowa, rozpoczynajace
sie od ,0Oto stoje u drzwi i kolacze...”, wydaja sie by¢ aluzja do Pnp 5,2
lub tez adaptacja powiedzenia Jezusa z Mk 13,33-37 i £k 12,25-28. Sg one
znakami milosci Jezusa do wspodlnoty i zaproszeniem, aby wspdlnota od-
powiedziala na te milo$¢ swoja miloscia. Podobng role spelniaja stowa:
»Jesli kto$ postyszy moj glos i mi otworzy”. Jedno i drugie zdanie przepelnia
niezwykla delikatno$é, ktéra kontrastuje z surowoscig poczatku listu. Piek-
nie zinterpretowatl je Adam Sikora: ,,Ani w «kolataniu», ani w «glosie» nie
ma nuty narzucania sie, proby zniewolenia. Wprost przeciwnie, subtelne
«jesli ktos [...]» wskazuje na delikatna, nieSmialg mitos¢, ktoéra pragnie by¢
wystuchana”®®. Pozytywna odpowiedz chrzescijan moze doprowadzi¢ do
wzajemne] zazylosci z Jezusem, ktdrej symbolem jest wspolna wieczerza.
Ma ona na pewno wymiar eschatologiczny, ale nie mozna wykluczydc, ze
odnosi sie ona takze do Eucharystii. Zwyciezca jest ukazany w $cistym para-
lelizmie do Jezusa zwyciezcy. Jego zwyciestwo dokonalo sie raz na zawsze
w misterium paschalnym (por. Ap 5,5). To wlasnie to zwyciestwo czyni
chrzescijan zdolnymi do nieustannego zwyciezania. Zwyciezca otrzymuje
obietnice daru, ktérym jest zasiadanie na tronie Jezusa. Jest to jednocze$nie
tron samego Boga. Nie mozna chyba bylo wymysli¢ lepszego obrazu na
podkreslenie bliskiej, wprost intymnej relacji zbawionego do Boga i Jezusa.
Nalezy zwr6ci¢ uwage na $cisle powigzanie zwyciestwa wierzacego ze
zwyciestwem Jezusa, ktory mowi o sobie: ,jak i ja zwyciezylem i zasiadlem
z Ojcem moim na Jego tronie” (4,21). Zwyciestwo Jezusa dokonalo sie juz
raz na zawsze (stad mamy czas przeszly dokonany - aoryst — enikésa)
w Jego misterium paschalnym (por. 5,5). To wlasnie to zwyciestwo czyni
chrzes$cijan zdolnymi do nieustannego zwyciezania.

List do Kosciola w Laodycei jest na pewno zaproszeniem do otwarcia
sie na laske. W $wiecie zdominowanym dogmatem, ze wszystko ode mnie
zalezy, ze wszystko trzeba brac¢ we wlasne rece, czego przejawem staje sie
konsumpcyjny styl zycia i zadowolenie z siebie, list jest zaproszeniem do
zatrzymania sie i zadania pytania o prawdziwe wartosci (skarby) zycia. Nie

45 Sikora, ,«..bede z nim wieczerzal, a on ze Mna» (Ap 3,20)”, 210.
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ma watpliwosci, ze dla chrzescijanina jest nim Jezus Chrystus. Odkryciu tej
prawdy towarzyszy zawsze decyzja bycia goracym w wierze.

Podsumowujac, zgromadzenie liturgiczne, wstuchujac sie w glos Du-
cha Swietego, ktéry prowadzi je ,do calej prawdy”, przezywa spotkanie
ze Zmartwychwstalym. Wspdlnota stuchajgca odkrywa w tym spotkaniu
prawde o Jezusie Chrystusie, prawde o sobie samej oraz o sensie i celu
»pielgrzymki wiary”. Jest to odkrywanie tego wszystkiego, co do tej pory
nie bylo przez nig zauwazane, w pewnym sensie byto zakryte. Listy staja sie
zatem prawdziwg apokalipsg. W 2017 r. w Stanach Zjednoczonych ukazata
sie ksiazka Ulricha L. Lehnera pod prowokacyjnym tytulem God is not Nice.
Rejecting Pop Culture Theology and Discovering the God Worth Living For,
ktéra zostala przettumaczona na jezyk polski i wydana w 2020 r. przez
dominikanskie wydawnictwo ,,W drodze” pod tytulem Bdg nie jest mily.
Putapka pluszowego chrzescijaristwa*®. Wedlug autora chrzescijanie two-
rza sobie rozne, ale zawsze ,,mile” w odbiorze obrazy Boga, zapominajac
przy tym, ze Bog religii biblijnej (taka jest tez chrzescijanstwo) ,,niepokoi,
wyprowadza z réwnowagi, rzadzi i stawia wymagania. Moze szokowac”*".
Moze w tym cytacie brakuje jeszcze jednego dopowiedzenia: ,ale zawsze
kocha”. Taki jest Jezus, ktérego wspoélczesnie chce sie przedstawic jako nic
niewymagajacego jegomoscia, do ktérego mozna sie przytuli¢. Milos¢ za$
to nie tylko przytulanie. Lehner zauwaza:

»,B0Og nie jest mily” [...] Dlaczego to oswiadczenie obudzilo moich
studentéw z ich uczelnianej drzemki? Odpowiedz jest bardzo prosta:
nigdy zapewne nie styszeli, by kto$ powiedzial: ,,BGg nie jest mity”. To
sprzeciwialo sie narracji, ktora sa karmieni przez nasza kulture dzieki
dwudziestoczterogodzinnemu bombardowaniu w telewizji, w social
mediach i, niestety, nawet w koS$ciele; narracji moéwiacej o tym, ze
jesli Bog istnieje, to jest mily i zrobi wszystko, o co Go poprosimy.
Mozemy i$¢ na ,uktad” z Bogiem albo targowac sie z Nim o to, czego
chcemy, tak jakby by} solidnym, ale mitym handlarzem ze straganu
z warzywami“.

46 Lehner, Bog nie jest mily.
47 Hahn, ,,Przedmowa”, 9.
48 Lehner, B6g nie jest mily, 11-12.
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Jezus, ktory mowi do KoSciota wszystkich miejsc i czaséw, nie jest mily,
On szokuje, stawia wymagania. Jest Bogiem wiary biblijnej. Cale przestanie
Ap 2-3 stoi w kontrze do chrzescijanstwa synkretycznego, do chrzesci-
janstwa, ktdre glosi indyferentyzm etyczny, do teologii, ktora zaprzecza
istnieniu rzeczywisto$ci kary i proponuje pdjscie na coraz dalsze kom-
promisy z ,nowa $wiadomoscia”, wolna od chrzescijanskiej hierarchii
warto$ci®®, chrze$cijanistwa ,mieczakéw”, ktore eliminuje ze $wiadomosci
wierzacych konieczno$¢ walki duchowej (nie chodzi tutaj wcale o jakie$
nowe krucjaty), chrze$cijanstwa ,nijakiego”, ktore za wszelka cene chce sie
dogadac¢ z otaczajacym go Swiatem, chrzescijanstwa ,,spokoju za wszelka
cene”, chrzeScijanstwa lizusostwa catemu neopoganskiemu swiatu, w kt6-
rym przyszto nam zy¢. Koscioly Apokalipsy zyly w Srodowisku catkowicie
poganskim, na wskro$ idolatrycznym, przesigknietym konsumpcjonizmem
wielu warstw spolecznych. Czesto to poganstwo przenikalo do wnetrza
samych wspolnot chrzescijanskich i stawalo sie kuszgca propozycja. Czasy
wspolczesne sg neopoganskie i stajg sie wyzwaniem dla Kosciota wspol-
czesnego®. Chodzi na pierwszym miejscu o ,,myS$lenie poganskie”, ktére
w dalszej czesci skutkuje powolnym opuszczeniem wspolnoty wiary. We-
zwania Zmartwychwstalego sg zatem na nasze dzis, stad czytajac i aktuali-
zujac ksiege Apokalipsy, odpowiadamy na wezwanie: ,,Kto ma ucho niechaj
postyszy, co mowi Duch do Kosciotow”.

490 tej nowej $wiadomosci pisal Henryk Seweryniak (Apologia pokolenia JP II, 30).
50 Zob. Sniegowski, ,,Zjawisko neopoganistwa wyzwaniem”, 501-516.
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ROZDZIALV

B6g, Baranek i Duch Swiety -
Pan dziejow (Ap 4,1-5,14)

edlug niektorych komentatorow druga czes¢ Apokalipsy rozpoczy-
W naja wizje prorockie rozumiane w kluczu ,,tego, co ma przyjs$¢”. Nie
jest to do konica wlasciwy kierunek. Jak juz napisalem, wizje te odnosza sie
do calej rzeczywistosci historycznej, w ktorej zyja chrzescijanie, i sa zacheta
do patrzenia na terazniejszo$c i przyszto$¢ w swietle dwdch danych teolo-
gicznych, ktdre nie sa przez to mniej realne: 1) B4g jest Panem historii; oraz
2) zwyciestwo nad ,calym zlem tego $wiata” — ktére w Apokalipsie otrzy-
muje imiona grzechu, $mierci, Szatana i wszystkich, ktérych on zwodzi:
kroléw ziemi, mieszkancow ziemi, Wielkiej Nierzadnicy, dwdch Bestii — juz
sie dokonalo w zmartwychwstaniu Jezusa, chociaz skutki tego zwyciestwa
wydaja sie jeszcze niedostrzegalne. Chodzi w calej Apokalipsie o ,,odczyta-
nie «terazniejszosci w perspektywie przysztosci» (Karl Rahner)”?!.

Ap 4,1-5,14 jest wprowadzeniem do drugiej czesci ksiegi, chociaz niekt6-
rzy badacze tacza ten ustep z sekcja pieczeci, rozpoczynajaca sie w 6,12
Nie ma watpliwosci, ze te dwa rozdzialty stanowig opis wielkiej liturgii
niebianskiej, stad nie brakuje egzegetow, ktorzy szukali wzorcow liturgicz-
nych dla tego opisu®, chociazby wspomnie¢ tylko dwie propozycje: poran-

1 Ravasi, Apokalipsa, 7.

2 Corsini, Apocalisse di Gest Cristo, 44.

Wielu egzegetéw podkresla charakter liturgiczny calej ksiegi. Status quaestionis tego
tematu znajdzie czytelnik w: Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 121
130. Autor rozwija réwniez teze, Ze jedno z Sitz im Leben tej ksiegi jest liturgiczne
(ibidem, 121-205).

137



Bég, Baranek i Duch Swiety — Pan dziejéw (Ap 4,1-5,14)

na liturgia synagogalna (Pierre Prigent)* czy liturgia imperialna (David
E. Aune)’. Za pomocg pewnych elementéw zostaje przywolana pierwsza
wizja z Ap 1,9-20 (,,gtos, jaki na poczatku styszalem, jakby tragby mowigcej”
z Ap 4,1 przywoluje Ap 1,10; formula ,znalazlem sie pod wplywem Ducha”
z 4,2 przywoluje te sama formule z 1,10). To odwolanie sie do pierwszej
wizji ma uswiadomi¢ stuchaczom, ze to, czego beda teraz Swiadkami, jest
kontynuacja tego wszystkiego, co juz ustyszeli. Do literackiej stylistyki Apo-
kalipsy przynalezy przywolywanie uprzednich obrazéw w celu dokonania
ich rozwiniecia czy modyfikacji. Ta wizja wstepna ma za zadanie ofiaro-
wac stuchaczom fundament teologiczno-chrystologiczny, bez ktérego opisy
nastepujace potem w narracji staja sie po prostu tylko i wylacznie kata-
stroficznymi obrazami nie do zniesienia, przerazajagcymi w swej wymowie
(moze w tym nalezaloby upatrywac dos$¢ duzej niecheci do czytania tej
ksiegi przez wielu chrzescijan). Dopiero w Swietle wizji z Ap 4-5 nastepne
obrazy, zawarte w kolejnych czesciach Apokalipsy, ktore nazywamy sekcja-
mi, a wiec w sekcji pieczeci (6,1-8,1), sekcji trab (8,1-11,14), sekcji znakdw
(11,15-16,16) oraz sekcji koncowej (16,17-22,5), sa zrozumiale i stajg sie
znakami pocieszenia i nadziei. ,Autentyczna Apokalipsa jest zatem ksiega
terazniejszos$ci i przyszlosci, walki i nadziei, nasienia i drzewa, Jerozoli-
my historycznej, goszczacej takze okrutny Babilon, oraz Jerozolimy nowe;j
i $wietej, leki i radosci, sadu i chwaty”®.

Cala wizje z Ap 4-5 mozna podzieli¢ na dwie czesci, odpowiadajace roz-
dzialom 4i5. Wizja z Ap 4 dzieli sie takze wyraznie na dwie cze$ci: pierwsza
z nich ma charakter statyczny (4,1-8a) i skladaja sie na nia: zapowiedz
wizji (4,1-2a), obraz ,Siedzacego na tronie” (4,2b-3) oraz opis tego, co jest
wokodl tronu (4,4-8a); druga zas$ jest niezwykle dynamiczna i opisuje wielka
liturgie nieba, ktéra skupia sie na uwielbieniu Zasiadajacego na tronie
(4,10). Tekst Ap 4 jest nastepujacy:

4,1 Potem zobaczytem, a oto drzwi otwar- | {Ap 1,10}, ktory rozmawial ze mna mé-
te {Ps 78,23; Dz 10,11} w niebie i glos, | wiac: ,Wejdz tutaj {Ap 11,12; Wj 19,24},
ktdry na poczatku slyszalem, jakby traby | a pokaze tobie, co potem musi sie wy-

Prigent, Apocalypse et liturgie, 46-79.

5 Aune, ,,The Influence of Roman Imperial Court Ceremonial”, 5-26; Aune, Revelation 1-5,
315-317.

6 Ravasi, Apokalipsa, 15.
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darzy¢” {Ap 1,1; Dn 2,29.45}. 2 Natych-
miast znalazlem sie pod wplywem Du-
cha [Swietego] {Ap 1,10}: Oto w niebie
stal tron {Ps 11,4; 103,19; Ez 1,26}, a na
tronie kto$ siedzial {Ap 5,7}. 3 Ten sie-
dzacy na tronie podobny byl z wygladu
do kamienia jaspisu i sardu, a tecza do-
okola tronu {Ap 10,1; Ez1,27n} byla po-
dobna z wygladu do szmaragdu. 4 Wokét
tronu dwadziescia cztery trony, a na tro-
nach siedzialo dwudziestu czterech star-
szych {Ap 4,10; 5,5-8.14; 6,1; 7,11.13; 11,16;
14,3; 19,4; 1z 24,23} ubranych w biale
szaty {Ap 6,11}, a na ich glowach zlote
wience {Za 6,11}. 5 Z tronu wychodzi-
ly blyskawice, glosy i grzmoty {Ap 8,5;
11,19; 16,18; Ez 1,13; Wj 19,16; Est 1,1d}.
Przed tronem plonie siedem pochodni
ognistych, ktérymi jest siedem Duchdéw
Boga. 6 Przed tronem jakby morze szkla-
ne {Ap 15,2; Ez 1,22} podobne do krysz-
talu. A posrodku tronu i wokdl tronu
staly cztery istoty zywe {Ap 5,6.8.11.14;
6,1; 7,11; 14,3; 15,7; 19,4; Ez 1,5}, pelne
oczu z przodu i z tylu {Ez 1,18; 10,12}.
7 A pierwsza istota zywa {Ap 6,1.3.5.7;
Ez 1,10; 10,14} podobna do lwa, druga

Ap 4,1-11

za$ istota zywa podobna do byka, trze-
cia istota zywa ma jakby ludzka twarz,
czwarta istota Zzywa podobna do leca-
cego orla. 8 Cztery istoty zywe, kazda
z osobna, maja po szes¢ skrzydel {Iz 6,2}
1 mnéstwo oczu {Ez 1,18; 10,12} na ze-
wnatrz i wewnatrz, i bez wytchnienia,
dniem i nocg, méwia: ,Swiety, Swiety,
Swiety {Iz 6,3}, Pan, B6g Wszechmogacy
{Ap 11,17; Am 3,13}, Ktéry byt i Ktdéry
jest, i Ktory przychodzi {Ap 1,4}. 9 Ile-
kro¢ istoty zywe oddadza chwale i czes¢,
i dziekczynienie Siedzacemu na tronie
{Ap 5,7}, Zyjacemu na wieki wiekéw {Ap
4,10; 1,18; 10,6; 15,7; Dn 4,34; 6,27; 12,7},
10 pada dwudziestu czterech starszych
{Ap 4,4} przed Siedzgcym na tronie {Ap
5,7} i klaniajg sie Zyjacemu {Ap 4,9} na
wieki wiekéw, i rzucaja swoje wience
przed tron, méwiac: 11 ,Jeste$ godny {Ap
5,9.12}, Panie i Boze nasz, odebra¢ chwale
i czes$¢, i moc {Ap 5,13; 7,10.12; 11,15.17;
12,10; 15,3n; 19,1n.5.6n; Rz 16,27; 1 Krn
29,11}, poniewaz Ty wszystko stworzyles
{Ef 3,9; Mdr 1,14; Syr 18,1} i dzieki Two-
jej woli zaistnialo i zostalo stworzone”
{1 Kor 12,7}.

Na pewno mamy do czynienia z nowa wizjg, o czym $wiadczy uzycie
wyrazenia potem (gr. meta tauta) oraz przywolanie po raz drugi (por. 1,10)
doswiadczenia okreslonego za pomoca wyrazenia ,znalazlem sie w Du-
chu”. Cala wizja jest wizja niebianska. Jan widzi ,otwarte niebo”, co wiecej,
jest zaproszony, aby do niego wstapi¢, po czym podkresdla: ,,A oto w niebie
stal tron”. Niebo jest miejscem calkowitej, absolutnej transcendencji, ktore
jednak otwiera swoje podwoje wizjonerowi z Patmos. Juz samo pierwsze
stwierdzenie: ,Potem zobaczylem, a oto drzwi otwarte w niebie”, bedace
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wyrazng aluzja do tekstu z Ez 1,1, gdzie jest wprowadzeniem do Bozego
objawienia, sugeruje, ze cala wizja bedzie teofanig, co znajduje swoje
potwierdzenie w nastepnych elementach wprowadzenia: formule ,glos
jakby traby mowiacej” (por. Ap 1,10; Wj 19,16; Hbr 12,9) oraz pierwszym
elemencie wizji: ,Oto w niebie stal tron, a na tronie kto$ siedzia}” (4,2), ktory
jest przypieczetowaniem teofanicznego charakteru wizji.

Gléwnym motywem tej pierwszej wizji jest tron. Rzeczownik ten spotyka-
my az czternascie razy, prawie we wszystkich wierszach, z czego dwanascie
razy odnosi sie on do tronu Zasiadajacego, za$ dwa razy do tronéw dwu-
dziestu czterech starcdw. Nie ma watpliwosci, Ze cala wizja koncentruje sie
na tronie i na tym, ktéry na nim zasiada. Kolejne obrazy beda odkrywaty
tajemnice owego Zasiadajacego. W miare rozwoju narracji stanie sie jasne,
Ze tym Zasiadajacym jest Bog. Jan prowadzi jednak wspolnote — podobnie
jak to mialo miejsce w wizji Zmartwychwstalego, najpierw przedstawio-
nego jako ,podobnego do Syna Czlowieczego” — do przezycia pewnego
napiecia, doswiadczenia niespodzianki, powolnego odkrywania tajemnicy
Boga. Formula ,Zasiadajacy na tronie”, uzyta w réznych konfiguracjach
gramatycznych w calej Apokalipsie (4,2.9.10; 5,1.7.13; 6,16; 7,10.15; 20.11;
21,5), staje sie opisowym imieniem Boga’. Cala figura zostala przedstawio-
na za pomoca symboli znanych ze starotestamentowych wizji chwaly Boga
z 1z 6,2-3; Ez 1,10; czy Dn 78.

Tron, bedac symbolem wladzy, suwerennosci i potegi, wskazuje na ak-
tywny wplyw tego, kto na nim zasiada na historie ludzka. Ten, ktéry zasiada
na tronie, zostaje ukazany zatem jako ktos$, kto ma absolutna wladze nad
historia i aktywnie wplywa na bieg dziejow Swiata. Nie jest On widziany
jako postac¢ statyczna, wylacznie w swoim absolutnym i transcendentnym
majestacie (te elementy oczywiscie sa obecne w samej wizji), ale jako ktos,
kto w tej historii ludzkiej jest aktywnie obecny. Calg wizje Boga w Ap 4 moz-
na potraktowac jako rozwiniecie tego, co sam Jan stwierdzit o Bogu i czego
doswiadczyla wspoélnota zebrana na liturgii w dialogu poczatkowym, sty-
sz3ac, ze Bog jest tym, ,Ktory jest i Ktory byl, i Ktéry przychodzi”, jest ,Alfa
i Omega [...] Wszechmogacy” (1,4.8). W ten sposob potwierdza sie nasze

7 Po caly, doktadny opis Ap 4 odsytam do: KotecKi, Jezus a Bdg Izraela, 271-295.

8 Te zalezno$¢ bardzo mocno akcentuje G.K. Beale (The Book of Revelation, 315-316), ktory
zwraca uwage zwlaszcza na tekst z Dn 7, dostrzegajac az 14 wspdlnych elementéw
pomiedzy Ap 4-5 aDn 7.
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spojrzenie na ten dialog jako na brame teologiczna calej Apokalipsy. ,Zasia-
dajacy na tronie” ukierunkowuje cala historie na ostateczny, wyznaczony
przez samego Boga cel ,nowego nieba i nowej ziemi” (21,1).

Nastepne obrazy wydaja sie podkreslac olSniewajaca wspanialos¢ i abso-
lutng transcendencje ,Zasiadajacego na tronie”. Jan ma problem z przed-
stawieniem calego majestatu opisywanej postaci, dlatego uzywa okreslenia
»podobny”. Wspaniato$¢ jaspisu, krwawnika i szmaragdu (do tego ostatnie-
go jest porownana tecza wokat tronu) oddaja tylko w czesci caly majestat
»Zasiadajacego na tronie”. Kamienie te byly uwazane za najintensywnie;j
I$nigce. Jaspis nalezal do najbardziej cenionych kamieni szlachetnych, kto-
rego réznorodnos$¢ odmian i koloréw sprawila, ze stat sie symbolem roz-
norakich sit. W samej Ap 21,11 jest on jedynym kamieniem, ktory laczy sie
bezposrednio z obecnoscia Boga (,chwala Boga”). By¢ moze calty obraz jest
antycypacja tego, co wspolnota przezyje na koncu ksiegi. Bardzo trudna jest
jednoznaczna identyfikacja jaspisu i krwawnika. Jan wydaje sie skupiac
bardziej na kolorach. Jaspis jest zwykle czerwony, podobnie i krwawnik.
Caly obraz wydaje sie by¢ pelen blasku i czerwieni. Powoduje to dos¢ mocne
skojarzenie go z wizja z Ksiegi Ezechiela, ktory opisujac tron Boga, mowi
0 ogniu i blasku (1,28). Giancarlo Biguzzi stwierdza, ze podobienstwo do
drogocennych kamieni odsyla stuchacza do

milczacej i tajemniczej pieknos$ci natury. Piekno, przynajmniej w cze-
$ci wyrazalnej, stworzen, jest zatem jezykiem, ktéry wybiera Jan, aby
powiedzie¢ o niewyrazalnym pieknie Stworzyciela: w wielkiej odle-
glodci i wyraznym oddzieleniu, stworzenie i Stworzyciel sa w pewnej
cigglosci, i poniewaz nie ma stéw, aby mdowic o Nim, méwi sie o Nim,
skupiajac w innych odbiciach Jego potege i piekno?®.

Caly obraz méwilby zatem o blisko$ci Boga ze swoim stworzeniem. Takie
spojrzenie na relacje Boga do stworzenia kontynuuje obraz ,teczy wokot
tronu, podobnej z wygladu do szmaragdu”. Greckie stowo iris, zazwyczaj
ttumaczone jako ,tecza”, moze oznacza¢ okrag, nimb, aureole. Szmaragd
jest zazwyczaj kamieniem jasnozielonym, ale takze krysztatem, w ktérym
zalamanie $wiatla powoduje ukazanie sie wszystkich koloréw teczy. Na
ten obraz mozna spojrze¢ w Swietle dwoch tekstow ze Starego Testamentu:

9 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 136.
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Rdz 9,12-171Ez 1,28. Co prawda w greckim tlumaczeniu tych tekstéw (LXX)
jest uzyte slowo tokson, ktére jednak ma takie samo znaczenie, co iris.
Tecza pojawiajaca sie po potopie, bedaca znakiem pokoju miedzy Bogiem
iludzmi, staje sie symbolem niezniszczalnej relacji miedzy Stworzycielem
istworzeniem. Jest znakiem Jego dobroci, faskawosci i mitosierdzia. Podob-
nie mozna spojrzec¢ na tekst z Ez 1,28, istotny w kontekscie osgdu ze strony
Boga w Ez 4-5, w ktorego wyniku Bdg opuszcza Swigtynie jerozolimska
i idzie na wygnanie wraz ze swoim ludem (Ez 10,18-22), aby potem do
Swiatyni powrdcic (Ez 43,4). Dla proroka tecza staje sie symbolem mitosier-
dzia, przymierza i pokoju. Jego sprawiedliwy osad zostaje ,,utemperowany”
przez Jego milosierdzie. Jan chce ukaza¢ w catym obrazie uobecnienie czy
aktualizacje przymierza Boga z Noem z Ksiegi Rodzaju. Tak jak przymierze
noachickie bylo poczgtkiem nowego stworzenia (por. Rdz 9,1-3), tak wspdl-
nota stluchajaca przekona sie, ze przynalezy do nowego stworzenia, ktore
zrealizowalo sie dzieki paschalnemu misterium Jezusa (por. Ap 5,9).
Kolejnym obrazem, ktdry przedstawia Jan jest otoczenie tronu: dwudzie-
stu czterech starszych (4,4), siedem lamp ognistych i szklane morze (4,5-6),
cztery istoty zywe (4,6-7a). Obraz dwudziestu czterech starszych, ktorzy
przynaleza do dworu ,Zasiadajacego na tronie” i sa widziani w pewnej
relacji do Niego (zasiadaja takze na tronach) oraz pelniag funkcje liturgiczne
(4,11; 5,8.9.14; 11,16.17; 19,4) i objasniajace Janowi wizje (por. Ap 5,5; 7,13),
by} réznie interpretowany: suma dwoch dwunastek, tj. 12 patriarchéw
Izraela oraz 12 apostolow; Swieci okresu Starego Testamentu badz Starego
i Nowego Testamentu; przedstawiciele Ko$ciola w jego pelni — Starego i No-
wego Izraela; reprezentacja ogétu zbawionych. Uwzgledniajac symbolike
liczby dwanascie (symbol pelni) oraz jej uzycie w Apokalipsie na oznacze-
nie dwunastu pokolen Izraela i dwunastu apostotéw Baranka, mozna doj$é
do przekonania, ze obraz dwudziestu czterech starszych jest symbolem
Ludu Bozego w jego pemi'®. Ich ubidr (,biale szaty”, ,wienice na glowie”
[obydwa symbole zostaly juz omdéwione]), pokazuje, Ze sa oni widziani
w sytuacji zwyciestwa (po ziemskich zmaganiach), ktére jest rezultatem ich
otwarcia sie na moc, energie i witalnos¢ ptynaca od Zmartwychwstalego.
Ten Lud Bozy uczestniczy aktywnie w krolowaniu ,,Zasiadajacego na tro-
nie”. Ich udzial w krélowaniu Boga jest konsekwencjg zwyciestwa Jezusa

10 7ob. Kotecki, Jezus a B6g Izraela, 276-278 wraz z cala bibliografig.
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nad $miercig i grzechem w misterium paschalnym. Obraz ten antycypuje
sytuacje wszystkich zbawionych, ktérzy ,.bedg krélowac na wieki wiekow”
(Ap 22,5). Dwudziestu czterech starszych jest zatem widzianych jako pier-
wociny zbawionych.

Zjawiska atmosferyczne, ktore sa tlem calej wizji, w opisach Starego
Testamentu towarzyszyly ukazywaniu sie Boga, wskazujac na Jego obec-
no$¢, dzialanie i pragnienie, aby czlowiekowi objawi¢ swoja egzystencje
(por. Wj 19,16). Przed tronem plonie ,siedem pochodni ognistych, ktore sa
siedmioma duchami Boga”. ,,Siedem duchéw Boga” bedzie wymienionych
w Ap 5,6 jako ,siedem oczéw Baranka”. Te dwa obrazy sa wyrazna aluzja
do Za 4. Tekst ten stanowi dla Jana punkt wyjscia. ,,Siedem lamp” w Za
4,10 zostaje zidentyfikowane z ,oczami Pana, ktéry przypatruje sie calej
ziemi”. Pod wyrazeniem ,siedem Duchéw Boga” kryje sie Duch Swiety
w pelni bogactwa swego dzialania, ktory stanowi jedno z Bogiem (,Zasia-
dajacym na tronie”) i Jezusem Chrystusem (,Barankiem jakby zabitym?”;
5,6), 1 dlatego nie jest wymieniony w calym opisie wsréd adoratorow Boga
i Baranka, a raczej — przynalezac do jednego i drugiego — jest przedmiotem
adoracji. Ogien w symbolice biblijnej jest nie tylko elementem teofanii
(por. Wj 13,21; 14,24; Lb 14,14; Ne 9,12.19), narzedziem sadu Boga (por. Am
1,4.7.10.12; Jr 43,12), znakiem laskawej interwencji Boga (Iz 10,17-18), ale
takze okreSleniem samego Boga (por. Pwt 4,24; 9,3; 1z 33,14).

Przed tronem Boga znajduje sie ,jakby morze szklane podobne do krysz-
talu”. Nie jest wykluczone, ze obraz ten nawigzuje do Ez 1,22, gdzie prorok
widzi co$ podobnego do firmamentu ,jakby krysztalu 1$nigcego”, ktory
w dalszej czeSci wizji staje sie podstawa tronu Boga (Ez 1,26). Caly obraz
wpisuje sie takze w kosmogonie biblijng, wedtug ktdrej Bdg, czyniac w dru-
gim dniu sklepienie, nazwane niebem, oddzieli} wody dolne od gérnych.
Wody gorne staly sie w ten sposéb podnoézkiem tronu Boga (por. Ps 29,10).
Wody niebieskie czesto byly widziane jako zamarzniete (16d przypomina
krysztal). W starozytnos$ci nie widziano réznicy w wygladzie pomiedzy
lodem, krysztalem a szklem, dlatego tez Jan mogt uzy¢ takiego poréwnania.
By¢ moze caly obraz nawigzuje do wielkiego basenu z brazu, ktory byt
umieszczony w $wigtyni Salomona (1 Krl 7,23-26) i nazywany morzem
(1 Krl 7,24), ,,odlanym morzem?” (1 Krl 7,23) lub ,,brgzowym morzem” (2 Krl
25,13). Jan chcialby w ten spos6b wprowadzi¢ do calej wizji posmak kultu,
wszak to, co za chwile nastapi jest wielka liturgia pochwalna. By¢ moze
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jednak caly obraz jest no$nikiem jeszcze glebszych tresci. Jezeli ,,Zasiada-
jacy na tronie” w dalszej czesci wizji jest ukazany jako Bog Stworzyciel,
to moze caly obraz lepiej jest odczyta¢ w kontekscie teologii stworzenia.
Tradycja biblijna patrzyla na dzielo stworzenia — by¢ moze pod wplywem
teologii babilonskiej — jako na zwyciestwo Boga nad morzem, symbolizuja-
cym pierwotny chaos, ktore czesto bylo przedstawiane w formie potworéow
morskich: Lewiatana, Rahab (Iz 17,12-13; Jr 5,22; Ha 3,9; Ps 18,16; 33,7;
104,6-9 - to tylko niektdre przyklady z Biblii). Cale to dzielo bylo postrzega-
ne jako jedno z najwiekszych (por. Ps 104,9; Hi 7,12; 26,10; Prz 8,29; Am 5,8),
dzieki ktéremu Bog wyznaczyt morzu granice na wieczno$¢. Wracajac teraz
do naszego tekstu, z punktu widzenia analizy symbolicznej mielibySmy
tu do czynienia z antyfraza. Morze, ktére jest dla Jana uobecnieniem sit
zla (por. Ap 13,1; 21,1), zostaje pozbawione pierwotnej swej mocy przez
uczynienie z niego morza szkla podobnego do krysztatu'l. ,,Zasiadajacy na
tronie” jest przedstawiony jako ten, ktdry panuje nad sitami zla, ukazanymi
w symbolu morza. Takie spojrzenie jest niezwykle wazne dla wspolnoty
stuchajacej, ktora by¢ moze jeszcze w tym momencie nie rozumie calego
przestania, ale w chwili, kiedy przed jej oczyma stanie Bestia wychodzaca
z morza (por. 13,1), przypomnienie sobie analizowanego obrazu bedzie dla
wspolnoty ,pocieszajace”. Przed tronem (gr. enopion tou thronou) ,,Zasia-
dajacego” znajduje sie zaréwno ,,morze szklane podobne do krysztalu”,
jak i ,siedem pochodni ognistych”. Jezeli wspolnota stuchajaca mialaby
wyobrazi¢ sobie ten obraz, to najlatwiej bytoby umiesci¢ plonace pochod-
nie na morzu. Tym samym Jan nawigzalby do opisu stworzenia z Rdz 1,
w ktérym ,,Duch Pana unosit sie nad wodami”, nadajac wyrazeniu ,Duch
Pana” zabarwienie pneumatologiczne. Takiego rozumienia tego obrazu nie
mozna wykluczy¢ w kontekscie calej Apokalipsy.

Obraz czterech istot zywych byl réznie interpretowany. Najpopularniej-
Sz jest ta zaproponowana przez $w. Ireneusza: cztery istoty to czterej
Ewangelisci. W istotach tych widziano takze nawigzanie do: konstela-
cji gwiezdnych, czterech znakéw zodiaku (Lew, Byk, Wodnik, Skorpion);
przedstawicieli stworzenia (zwierzeta dzikie i oswojone, ptaki oraz ludzie);
bytéw anielskich, reprezentujacych stworzenie, kosmos czy cztery czesci
Swiata; obrazu nowego stworzenia, ktorego pierwocinami sa wlasnie czte-

11 KotecKi, Jezus a Bég Izraela, 282-283.
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ry istoty zywe'2. Punktem wyjscia calej wizji czterech istot zyjacych jest
tekst z Ez 1,4-28 (zwtlaszcza 1,5.18), do ktérego zostaje dolaczony portret
istot zyjacych z Ez 10,12-15.20-22 oraz opis ich funkcji, wzorowany na
Iz 6,1-3. Nie jest to dostowne powtorzenie tych wizji. Jan wprowadza pewne
modyfikacje, chociazby dotyczace liczby skrzydet (w Apokalipsie jest ich
sze$¢, w Ksiedze Ezechiela tylko cztery). Mozna jednak powiedzie¢, ze obraz
z Apokalipsy jest oryginalng, twdrcza synteza Ez 1,5.18 11z 6,1-3. Zatem juz
sam fakt obecnos$ci réznych elementéw starotestamentowych w obrebie
jednej wizji pokazuje zaréwno kreatywnosc Jana, jak i problem w zobrazo-
waniu wlasnego doswiadczenia. Cala ta czes$¢ wizji jest trudna do wyobra-
zenia z jednego powodu. Nie do konca jest wiadome potozenie czterech istot
w stosunku do tronu. Wydaje sie, ze sa one na rogach tronu, otaczaja goiza-
razem podtrzymujg, stanowiac z nim jedna calo$¢. Nie jest to takie wazne,
bowiem dla Jana liczy sie nie tyle plastyczne przedstawienie wizji, co pod-
kreslenie zwigzku tych istot z tronem. Sg one calkowicie podporzadkowane
Bogu, stad znajduja sie w $rodku tronu, a jednoczes$nie sa takze wokol, co
moze wskazywac na ich ,ekspansje od Boga, ku zewnetrznemu $wiatu”
(takie spojrzenie potwierdzi rola, jakg odgrywaja w Ap 6,1-8)!3. Istoty Zzywe
sg cztery. Ta liczba sugeruje ich zwigzek z czterema kierunkami $wiata,
czterema zywiolami czy czterema gléwnymi wiatrami (por. 1 Hen 18,2).
Mozna zatem traktowac je jako reprezentantow calego stworzenia lub
pelnie stworzenia. Najpierw mowi sie, Ze sg ,pelne oczu z przodu i z tylu”
(4,6), aby potem podkresli¢, ze sa pelne oczu ,,dookola oraz wewnatrz” (4,8).
Oczy sa symbolem wiedzy, wnikliwos$ci, madrosci i poznania. Istoty zywe
posiadaja absolutna pelnie tych prerogatyw. Punktem wyjs$cia opisania ich
wygladu sg rzeczywistosci istniejace na poziomie ludzkim. Pierwsza z istot
przypomina lwa, ktéry w starozytnosci — i w powszechnym przekonaniu
takze dzisiaj — byl uwazany za najsilniejsze sposrod zwierzat dzikich. Druga
istota przypomina byka, traktowanego jako najsilniejszego wsrod zwierzat
domowych. Trzecia ma twarz czlowieka, uwaznego za najszlachetniejsze
stworzenie. W koncu czwarta ma wyglad orla, uznawanego za najsilniej-
szego wsrod istot latajacych. Na te zwierzeta mozna jednak spojrzec takze
w innych kluczach. Tylko dwa przyklady. Wojciech Popielewski patrzy na

12 Po dokladng analize odsylam do: Kotecki, Jezus a Bég Izraela, 284-288.
13 popielewski, Allelujal, 219.
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nie w kluczu sity zewnetrznej: lew manifestuje te sile na ziemi nieuprawia-
nej, wol na ziemi uprawianej, cztowiek w stosunku do calego stworzenia,
orzel za$ dominuje nad niebem'. Michele Mazzeo podkresla, ze czlowiek
jest stworzeniem najbardziej szlachetnym przez swoja inteligencje i serce,
lew reprezentuje dzika site i majestat, byk ptodno$¢, orzet zas ruchliwosé!>.
Wybdr tych czterech punktéw odniesienia dla wygladu istot zyjacych nie
jest przypadkowy. Przez sam fakt, ze w wizji nie wspomina sie Lewiatana
—reprezentanta wod — ktory w tradycji biblijnej jest symbolem sil wrogich
Bogu, Jan maluje w tym obrazie idealne stworzenie, zyjace w peinej har-
monii z Bogiem. W Ap 19,1-8 (ostatnie miejsce w ksiedze, gdzie wspomina
sie cztery istoty zywe):

zostaja ukazani jako preludium ostatecznego zwyciestwa nad zlem
i definitywnej przemiany $wiata: nowego nieba i nowej ziemi. Wte-
dy cale stworzenie bedzie tym, czego pierwocinami sg Cztery Istoty
Zyjqce: stworzeniem poddanym calkowicie Bogu i przemienionym
ostatecznie moca zmartwychwstalego Baranka®®.

Te istoty uosabiaja zamyst Boga wobec swojego stworzenia i by¢ moze
dlatego sa ukazane jako calkowicie zjednoczone z tronem Boga. Bedac
woko? tronu stajag sie

objawieniem zamystu Boga w stosunku do stworzenia: doprowadzac
cale stworzenie do doskonalego zjednoczenia ze Stworca. Takie zjed-
noczenie jest mozliwe tylko i wylacznie dzieki przelanej krwi Chry-
stusa, ktéry uwolnit ludzi od grzechéw (1,5). Ten moment [...] jest
poczatkiem nowego stworzenia. Nie jest wykluczone, Ze cztery istoty
Zywe reprezentujg pierwociny nowego stworzenia®’.

Bdg objawia sie jako panujacy nad calym stworzeniem i pragnacy dopro-
wadzi¢ go do definitywnej przemiany.

W Ap 4,8 rozpoczyna sie liturgia niebianska. Cztery istoty zywe nie-
ustannie proklamuja $wieto$¢ (potréjne ,,Swiety”, czyli Trishagion, jest za-
czerpniete z 1z 6,3), wszechmoc Boga oraz jego aktywny wplyw na dzieje

14 popielewski, Alleluja!, 219.

15 Mazzeo, Dio Padre e Signore, 251.
16 popielewski, Allelujal, 223.

17 Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 288.
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(,Ktory byl i Ktory jest, i Ktory przychodzi”). W proklamacji tej staje sie
jasne, ze pod ,Zasiadajacym na tronie” kryje sie ,Pan, B6g Wszechmoga-
cy”. Adresat calej tej liturgii jest okreslony jako ,Zasiadajacy na tronie”
i ,Zyjacy na wieki wiekéw”. Wyrazenia te podkreslaja Jego aktywny wplyw
na przebieg historii $wiata. Bog nie jest Bogiem deistow (stworzyt swiat,
ale sie¢ nim nie interesuje), ale jest Tym, ktéry aktywnie w tym Swiecie
dziala, pozostajac catkowicie transcendentny. Do tej liturgii przylacza sie
dwudziestu czterech starszych, ktérzy swoja proklamacje poprzedzaja ge-
stami adoracji Boga (dwudziestu czterech starszych ,upada”, ,,oddaje po-
klon”) oraz wdzieczno$ciiuznania Jego wtodarstwa w §wiecie stworzonym
(,rzuca przed tron swe wience”). Ich proklamacja jest rodzajem hymnu.
W greckiej literaturze $wieckiej ,,godna” byla ta osoba, ktéra z racji swoich
zastug mogla zaja¢ wysoka pozycje. Takie stowo bylo stosowane w liturgii
imperialnej w odniesieniu do cesarzy rzymskich, podobnie zreszta jak —
uzyty rowniez w naszym tekscie — tytul ,Pan i Bog nasz”, co mogloby
wskazywacé na polemiczny charakter tekstu z Ap 4-5 w stosunku wlasnie do
kultu imperatoréw rzymskich'®. Stowo to bylo i jest nadal wykorzystywane
w liturgii chrzescijanskiej (,Zaprawde godne to i sprawiedliwe”). Wydaje
sie, ze odnoszac do Boga to stowo, trzeba poczyni¢ pewne doprecyzowanie,
ktore dobrze okredlil G. Biguzzi: ,,Przyjmowane ttumaczenie przymiotnika
«godny» jest wlasciwe tylko wtedy, jesli z «Ty jeste$ godzien» rozpoznaje sie
to, kim Bog jest przed i bez nas, i nie w sensie, ze adorator jest sedzia Boga
i przyporzadkowuje Mu jaki$ atrybut, ktérego On przedtem nie posiadal”*®.
Powodem oddawania chwaly Bogu jest dzielo stworzenia (dwa razy zostaje
uzyty czasownik ktidzo ,,stworzy¢”). Caly hymn celebruje Boga jako Stwor-
ce. Wiersz jedenasty jakby przerywa liturgie, zostanie ona jednak podjeta
w 5,8, ale juz —jak to za chwile zobaczymy — w innym kluczu.
Kulminacyjnym punktem zatem calego rozdziatu czwartego jest adoracja
Boga, przez ktéra dwor niebianski rozpoznaje w Bogu Pana historii (,Za-
siadajacy na tronie”, ,Ktory byt i Ktéry jest, i Ktéry przychodzi”), tajemnice
Jego $wietosci i potegi (,Swiety, Swiety, Swiety, Pan, B6g Wszechmogacy”)
oraz Boga Stworzyciela (,bo stworzyle§ wszystko”). Bog jest ,najwyzszym,
suwerennym wiladca, od ktdrego wszystko wychodzi i do ktérego wszystko

18 Ten polemiczny charakter podkresla D.E. Aune (Revelation 1-5, 315-317).
19 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, s. 143.
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sie odnosi. On jest prawdziwym centrum $wiata. On jest jedynym Bogiem,
trzykro¢ $wietym, Stworca wszystkiego, ktéry ma plan zbawienia w sto-
sunku do ludzkosci”?. On realizuje swoj plan zbawienia na korzys$¢ swego
ludu w historii. W jaki spos6b? Odpowiedz znajduje sie w rozdziale pigtym.

Tekst jest nastepujacy:

5,11 zobaczylem w prawej rece Siedzace-
go {Ap 5,7} na tronie zwoj zapisany {Ap
10,2; Ez 2,9n; 12 29,11; Jr 32,10n; Dn 12,4.9}
z obu stron, zapieczetowany na siedem
pieczeci. 2 I zobaczylem poteznego anio-
fa {Ap 10,1; 18,21} gloszacego donosnym
glosem: ,Kto jest godny rozwing¢ zwoj
i ztamac jego pieczecie?”. 3 A nikt, ani
w niebie, ani na ziemi, ani pod ziemig {Ap
5,13; Wj 20,4; Pwt 5,8}, nie mdg} rozwinac
zwoju i nawet go obejrzec. 4 I plakalem
bardzo, bo nie znalaz} sie nikt godny roz-
wina¢ zwoju i nawet go obejrzec. 5 A je-
den ze starszych {Ap 4,4} powiedzial mi:
»Nie placz {Lk 7,13}, oto zwyciezyl {Ap
3,21} Lew z pokolenia Judy {Rdz 49,9; Hbr
7,14}, odrosl Dawida {Ap 22,16; 1z 11,1.10;
Rz 15,12}, aby rozwina¢ zwdj i [zlamac]
siedem jego pieczeci”. 6 I zobaczylem na
$rodku tronu {Ap 4,6}, wsrdd czterech
istot zywych i posrod starszych stojacego
Baranka {Ap 5,12;7,17; 13,8;] 1,29; 12 53,7;
Jr 11,19}, jakby zabitego {Ap 5,9}. Mial sie-
dem rogdw i siedmioro oczu {Za 4,10}, to
jest siedem Duchéw Boga, postanych na
calg ziemie {Ap 1,4}. 7 Podszed! i wzial
[zwdj] z prawej reki Siedzacego na tronie
{Ap4,2.9n;5,1.13; 6,16;7,10.15; 19,4; 20,11;

20 KotecKi, Jezus a Bdg Izraela, 295.
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21,5;1Krl22,19; 2Krn 18,18; Ps47,9;1z26,1;
Syr 1,8}. 8 Akiedy wzigl zwdj, cztery istoty
zywe {Ap 4,6} i dwudziestu czterech star-
szych {Ap 4,4} upadlo przed Barankiem,
kazdy z harfa {Ap 14,2; 15,2; 1 Kor 14,7}
i zlota czara napelniong kadzidlem {Ap
8,3n; Ps 141,2}, to jest modlitwami $wie-
tych. 9 I $piewajg nowa piesn {Ap 14,3; Ps
144,9}: ,Jeste$ godny {Ap 4,11} wzig¢ zwoj
i ztamac jego pieczecie, poniewaz zosta-
tes zahity {Ap 5,6.12; 13,8; 1z 53,7} i przez
krew swoja {1 P 1,19} nabyle$ Bogu {Ap
14,4} ludzi z kazdego plemienia, jezyka,
ludu i narodu {Ap 7,9; 10,11; 11,9; 13,7;
14,6; 17,15}, 10 i uczyniles ich dla Boga
{Ap 1,6; Wj 19,6} naszego krdlestwem i ka-
planami {1z 61,6}, i beda krélowac na zie-
mi” {Ap 20,6b; 22,5}. 11 W widzeniu usly-
szatem glos wielu anioléw wokdt tronu
{Ap 7,11; 1 Krl 22,19} i [glos] istot zywych
{Ap 4,6} oraz starszych {Ap 4,4}, a bylo
ich miriady miriad {Dn 7,10; Hbr 12,22}
i tysiace tysiecy. 12 M6éwili dono$nym glo-
sem: ,Baranek zabity {Ap 5,9} jest god-
ny {Ap 4,11} wzig¢ moc, bogactwo, ma-
drosc, site, czed¢, chwale i blogostawien-
stwo” {1 Krn 29,11n}. 13 I uslyszalem cale
stworzenie, ktdre jest na niebie, na ziemi,
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pod ziemig {Ap 5,3; Flp 2,10} i na morzu | blogoslawienstwo, cze$¢, chwala, moc na
oraz to wszystko, co sie w nich znajdu- | wieki wiek6w”. 14 Cztery istoty zywe {Ap
je {Ps 146,6}, ktore mowilo: ,Siedzacemu | 4,6} méwily: ,Amen” {Ap 7,12}. A starsi
na tronie {Ap 4,11} i Barankowi {Ap 5,7}, | {Ap 4,4} upadliioddali poklon.

Caly piaty rozdzial jest kontynuacja poprzedniego. Podobne tlo liturgicz-
ne (tron, gesty adoracji, doksologia), obecno$¢ podobnych postaci (,,Zasia-
dajacy na tronie, dwudziestu czterech starszych i czterech istot zywych),
kaza w ten sposéb patrzec na ten rozdzial. Cala liturgia opisana w rozdziale
czwartym koncentrowala sie na uwielbieniu Boga Stworzyciela, a jej korico-
wym akordem byla doksologia zogniskowana wlasnie na akcie stworzenia
(4,11). Po tym hymnie liturgia niebianska wydaje sie by¢ przerwana i pod-
jeta na nowo w 5,8, aby zosta¢ zakoniczona w 5,13-14. W calym rozdziale
mozna wyroznic¢ trzy czesci: pierwsza dotyczy zapieczetowanego zwoju
i problemu jego otwarcia (5,1-4), druga daje odpowiedz na ten problem,
prezentujac Baranka (5,6-7), trzecia natomiast przedstawia liturgie (5,8-14).

Pierwszym przedmiotem, ktory widzi wizjoner z Patmos jest zwoj, cho-
ciaz wiekszo$c¢ thtumaczen oddaje stowo biblion przez ,ksiega” czy ,ksiazecz-
ka”, uwzgledniajac by¢ moze zdolnosci poznawcze wspodtczesnego czytel-
nika. Ksigzka jednak ma forme kodeksu. Jest zatem raczej niemozliwe, aby
Jan mial na mys$li takg forme (nie byla ona jeszcze wtedy w uzyciu), stad
najlepszym tlumaczeniem greckiego stowa biblion jest ,zw6j”?'. Motyw
zZwoju przewija sie przez caly rozdziak 5,1.2.3.4.5.8.9. Zwoj znajduje sie
w prawej dloni ,Zasiadajacego na tronie”, jest zatem mocno przez niego
strzezony. On ma wiladze nad nim. Zapieczetowanie go na siedem pieczeci
—uwzgledniajac symbolike liczby siedem, nalezacej do symboli arytmetycz-
nych - podkres$la doskonale, pelne zamkniecie. Co wiecej obraz pieczeci
laczy sie z idea gwarancji i strzezonego sekretu. Jego zapisanie z jedne;j
i drugiej strony — uwzgledniajac, ze mamy do czynienia ze zwojem, ktory
by} zapisywany tylko wewnatrz — wskazuje na jego wyjatkowos¢ i nie-
powtarzalno$¢ oraz na obfito$¢ jego tresci. Co wiecej, zadne ze stworzen
(,ani w niebie, ani na ziemi, ani pod ziemig”) nie jest w stanie otworzy¢
zZwoju, anawet go obejrzec. Jego tresc¢ jest zatem catkowicie niedostepna dla

21 Dyskutuje sie nad forma biblion. Jest to: 1) opistograph, tj. zw¢j zapisany z jednej i drugiej
strony; 2) podwdjnie zapisany dokument sagdowy; 3) siedem oddzielnie zwinietych
jedna na drugiej kartek; 4) kodeks. Zob. Beale, The Book of Revelation, 342-343.
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czlowieka i calego stworzenia. Tylko zlamanie pieczeci mogloby zmienic¢
ten stan rzeczy. To wszystko prowokuje rozpacz wizjonera z Patmos.

W historii egzegezy roznie interpretowano zawarto$¢ zwoju: historia
w o0golnosci; wykaz dlugéw czlowieka w stosunku do Boga; dekrety wy-
niszczajace przeciwko narodom; plan Bozy dotyczacy konca $wiata; Stary
Testament wyjasniony w pelni przez Jezusa Chrystusa; imiona wiernych za-
pisanych w zwoju od stworzenia $wiata (ksiega zbawionych); wydarzenia
zwigzane z wielkim uciskiem poprzedzajacym przyjscie Jezusa w paruzji;
cala Biblia czy ksiega Apokalipsy; lament podobny do tego z Ez 2,9-10;
wydarzenia zwigzane z otwarciem pieczeci, a opisane w Ap 6,1-8,5%2. Klucz
do interpretacji tego obrazu znajduje sie — wedlug nas — w tym, ze tego,
ktéry trzyma 6w zwdj Jan nie nazywa Bogiem, chociaz po doksologii z 4,11,
moglby tak $mialo uczyni¢. Nadal jednak postuguje sie opisowa formula
»Zasiadajacy na tronie”. By¢ moze chce w ten sposob podkresli¢, ze skoro
formutla ,Zasiadajacy na tronie” oznacza Boga — Pana historii, ktory ak-
tywnie dziala w dziejach $wiata, to zw0¢j ma takze co$ wspdlnego z tymi
dziejami. Tres$cig zwoju wydaje sie by¢ po prostu plan i opis dzialania Boga
w historii badz sens i przebieg ludzkiej historii, ktéra zanurzona w eschato-
logii ,juz” (Jezus juz przyszed}), zmierza do swej eschatologicznej pelni, tj.
owego ,jeszcze nie”. Caly opis do$¢ mocno przypomina ten z Ez 2,9-10. Nie
oznaczato jednak, ze Jan tak samo patrzy na tre$¢ zwoju, czyli Zze sa nig —jak
w Ksiedze Ezechiela — ,skargi, wzdychania i biadania”. Jan traktuje teksty
ze Starego Testamentu jako punkt wyjscia czy moze szkielet konstrukeji,
ktory zostaje zapelniony zupelnie czyms$ nowym, tworzac calkowicie nowy
budynek, ktorego wyglad zaprasza do ciaglych poszukiwan.

Napiecie spowodowane catkowitym zamknieciem zwoju ciggle rosnie.
Pierwszym, ktéry chce usunac te przeszkode, jest mocarny aniol, pelniacy
role herolda (jego tozsamos$¢, chociaz interesuje niektérych badaczy, nie
jest zupelnie istotna), zadajacy pytanie: ,,Kto godzien jest otworzy¢ zwdj
iztamac jego pieczecie?”. Jest to pytanie o posiadanie odpowiednich osobi-
stych kwalifikacji do dokonania tego zadania. Napiecie ros$nie, gdy okazuje
sie, ze nie ma absolutnie nikogo ze Swiata stworzonego (,ani na niebie, ani
na ziemi, ani pod ziemia”), kto miatby kwalifikacje do zlamania pieczeci,
a tym samym rozwiniecia zwoju. Ten fakt powoduje desperacje Jana, wy-

22 KotecKi, Jezus a Bdg Izraela, 297.
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razong jego placzem, ktory jeszcze bardziej wzmaga napiecie wewnatrz
narracji. Jest to placz przeciggniety w czasie (por. imperfectum eklaion)
polaczony z lamentem, zawodzeniem, krzykiem, ktéoremu towarzysza tak-
ze gesty bolu (gr. klaio). Jako$¢ tego placzu podkredla takze przystowek
»bardzo” (gr. poly). Mozna mdéwi¢ w tym miejscu o totalnej, desperackiej
rozpaczy. Zostaje ona rozladowana dzieki stlowom jednego ze starszych
(jednego z reprezentantéw zbawionych, ktérzy doswiadczyli juz zbawien-
nych owocdw misterium paschalnego), skierowanych do Jana: ,Przestan
plakac”, po ktérych nastepuje uzasadnienie tego wezwania w dwoch od-
stonach: najpierw w formie audycji (por. 5,5), a potem wizji (por. 5,6-7).
Stlowo ,,0t0” — jak juz zauwazyliSmy — w calej Apokalipsie ma za zada-
nie zaréwno podkresli¢ prawde tego wszystkiego, co po nim nastepuje,
jak i pobudzi¢ uwage stuchacza, zmusi¢ go do zatrzymania sie, refleksji
nad sprawami najistotniejszymi. Ten, ktéry ma kwalifikacje, aby zerwac
pieczecie, jest przedstawiony jako zwyciezca, ktory nosi dwa tytuly: ,Lew
z pokolenia Judy” oraz ,,0dro$l Dawida”. Nawigzuja one bardzo wyraznie
do tekstow mesjanskich ze Starego Testamentu (odpowiednio do Rdz 49,9
oraz Iz 11,1.10)*3. Motyw Mesjasza jako lwa byt wykorzystywany zaréwno
we wczesnym judaizmie (por. 4 Ezdr 11,36-46 z interpretacja w 12,31-34)
oraz wczesnym chrzescijanstwie (por. Justyn, Dial. 52,2). Jest on widziany
jako krél-wojownik, ktéry pokonuje wszystkich wrogéw. W Starym Testa-
mencie do lwa zostaje przyrownany rowniez sam Bdg (por. Hi 10,16; Iz 31,4;
Jr 50,44; Oz 5,14; Am 3,8). Wérdd tekstow z pierwszej czesci Biblii, ktore
moglyby stanowi¢ punkt wyjscia tytutu ,,0drosl Dawida”, sa wymieniane
jeszcze Jr 23,5; 33,15, Za 3,8. Wydaje sie jednak, ze wskazane na poczatku
dwa teksty mogly dla stuchajacych stanowi¢ spontaniczne skojarzenie. To,
co moglo ich zaskoczy¢, to tytut,,Odrosl Dawida” (wystepuje on tylko w tym
miejscu Biblii). 1z 11,1.10 moéwi o ,,odrosli Jessego”, czyli ojca Dawida. Jan
mogl celowo zamieni¢ te imiona, aby calemu wyrazeniu nadac jeszcze
bardziej koloryt mesjanski, poniewaz jedna z najwazniejszych cech zydow-
skiego krolewskiego Mesjasza mialo by¢ jego pochodzenie z krélewskiego
rodu Dawida (por. Mk 12,35-37; J 7,42). Zwyciestwo musi by¢ konkret-
nym faktem historycznym, skoro méwi sie o nim, uzywajac w orzecze-

23 Dokladna analiza calego tekstu Ap 5,5-7 znajduje sie w: Kotecki, Jezus a Bég Izraela,
298-315.
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niu czasu przeszlego dokonanego — aorystu enikésen. Z kontekstu zdania
wynika jasno, ze jest nim cale paschalne misterium Jezusa — ,Baranka
jakby zabitego”. Idea Mesjasza krolewskiego zostaje zlaczona z idea Me-
sjasza cierpiacego. Jest to zwyciestwo definitywne i nieodwolalne, ktore
nadaje Mesjaszowi odpowiednie kwalifikacje do zerwania pieczeci zwoju.
Z kontekstu wynika, ze ,Lew z pokolenia Judy” posiada nie tylko godnos$é
mesjanska. Skoro bowiem nikt z trzech sfer kosmosu nie mogl zerwaé
pieczeci zwoju, to moze dokonac tego tylko kto$, kto jest spoza tych sfer,
a zatem ,nie stworzony”, kto$, kto posiada godno$¢ boska. Jezeli Jan - jak
juz zauwazyliSmy - jako punktu wyjsécia obrazu ,,Zasiadajacego na tronie ze
zwojem w prawej rece” uzyt Ez 2,9-10, w ktérym sam Bdg otwiera zwoj, to
staje sie jasne, ze zadaniem tej aluzji wcale nie bylo okreslenie tresci zwoju,
ale wlasnie ukierunkowanie na chrystologiczne dopowiedzenie w Ap 5,5.
Cala audycja moze by¢ traktowana jako obwieszczenie zwyciestwa przez
kogos, kto skutkow tego zwyciestwa doswiadczyl we wlasnym zyciu (,,jedna
z czterech istot zywych”). Reprezentant Kos$ciola zbawionych obwieszcza
zwyciestwo reprezentantowi Kosciola na ziemi, ktdry jest zaproszony do
tego, aby otwierac sie na cala energie, witalnos$¢, moc, wypltywajace z mi-
sterium paschalnego.

Slowa z audycji ujete w kontekscie wizji mozna potraktowac jako zapro-
szenie do tego, aby Jan spojrzal i zobaczyl Tego, ktéry ma odpowiednie
kwalifikacje do zerwania pieczeci i otwarcia zwoju. Jan z tego zaproszenia
korzysta (,I zobaczylem”). Przedmiotem wizji jest Baranek. Samo stowo
»baranek” (gr. arnion), ktére gramatycznie jest zdrobnieniem od rzeczow-
nika arne, arnos, ale w czasach Nowego Testamentu stracilo znaczenie
»~malego baranka”, spotykamy w Apokalipsie az 29 razy, zawsze odnosi
sie ono do Chrystusa. Staje sie tytulem chrystologicznym. W odniesieniu
do obrazu Baranka nalezy podkresli¢, ze mamy tutaj do czynienia nie tyle
z symbolem, co raczej z transfiguracja. Baranek nie symbolizuje Chrystusa,
ale jest Chrystusem. Baranek jest ,stojacy”. Taka postawa w symbolice
antropomorficznej w Apokalipsie wskazuje na zmartwychwstanie Jezusa
(por. 11,11), w ktérym udzial pozwala innym zwycieza¢ (Ap 7,9; 11,11;
15,2.3). Wyrazenie ,jakby zabity” nie wskazuje na pozornosc¢ jego Smierci.
Uzyta tutaj pomiedzy imieslowem ,stojacy” a ,,zabity” partykula ,jakby”
(gr. 0s) wskazuje w Apokalipsie na pewnag rownorzedno$¢ oraz réwno-
czesno$c. Baranek jest rownoczes$nie zyjacy i zabity. Najlepsza probe roz-
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wigzania tego kontrastu znajdujemy, za U. Vannim, w teks$cie z ] 20,19-20,
w ktérym Jezus zmartwychwstaly staje wsrod apostoléw ze Sladami meki?4.
Podobnie w Apokalipsie nie chodzi o jakiekolwiek zabicie, ale o Smier¢
brutalng, gwaltowna (gr. sphadzo). Takiej Smierci doswiadczy} Chrystus.
Uzyty tutaj imiestow esphagmenon pochodzi od czasownika sphadzo, ktory
w Biblii Greckiej (LXX) mdgl mie¢ zabarwienie kultyczne i odnosit sie do
zabijania zwierzat skladanych w ofierze. Wydaje sie jednak, ze Jan, ktéry
w swoim slownictwie odznacza si¢ pewng niezalezno$cig od jezyka LXX,
chcial podkresli¢ brutalno$¢ $mierci Baranka. ,Baranek jakby zabity” to
Chrystus zmartwychwstaly ze znakami swojej meki?®. Jan w jednej figurze
Baranka laczy ze soba teologiczny motyw $mierci i zmartwychwstania
Jezusa — misterium paschalnego, ktére jednak nie jest tylko historycznym
wydarzeniem, ale czyms, czego skutki sa ciggle trwajace i wplywajace na
dzieje Swiata, dlatego spotykamy w tym obrazie dwa imieslowy czasu per-
fectum, okreslajacego czynno$¢ z przeszitosci, ktorej skutki trwaja jednak do
dzisiaj. Dla pierwszych stuchaczy, ktorzy zyli w kregu Srodowiska sw. Jana,
jak i dla wspdlczesnych stuchaczy motyw Jezusa jako Baranka, kojarzy
sie takze z czwarta Ewangelig, w ktorej Jezus jest okreslony jako ,Bara-
nek Bozy” (J 1,29.36). Tytul ten znajdzie najpelniejsze swoje wyjasnienie
w scenie przebicia boku Chrystusa po Jego $mierci (J 19,32-37), uzasadnione
koniecznos$cia wypelnianie sie miedzy innymi stéw z Wj 12,46: ,,Kos¢ Jego
nie bedzie zlamana” (J 19,36), odnoszacych sie do baranka paschalnego.
Mimo ze w ] 1,26.39 spotykamy greckie okreslenie amnos theou, a nie - jak
w Apokalipsie — tylko arnion, to trudno nie zauwazy¢ pewnej kontynuacji
teologiczne;j.

Co mogtlo by¢ inspiracja dla obrazu Zmartwychwstalego jako Baranka?
Padaja rézne odpowiedzi, ktére dopatruja sie aluzji do obrazow ze Starego
Testamentu: 1) baranek skladany na ofiare kazdego poranka i wieczoru
w $wiatyni jerozolimskiej (por. Wj 29,38-42; Lb 28,3-8); 2) baranek pas-
chalny (por. Wj 12,1-27; Kpt 23,5-6; Pwt 16,1-7); 3) cierpigcy Stuga YHWH
z 1z 53,7; 4) baranek z Jr 11,19; 5) baranek z ofiary Izaaka z Rdz 22,726.
To tylko niektore przyklady. Wydaje sie, Ze najbardziej prawdopodobna

24 Vanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, 182-183.
25 Zob. Siemieniec, ,Zmartwychwstanie Jezusa”, 251-154.
26 Zob. KotecKi, Jezus a Bdg Izraela, 308.
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1 narzucajaca sie spontanicznie — takze wspolnocie stuchajacej — jest dru-
ga propozycja. Jan méwi czesto o ,krwi Baranka” (1,5; 5,9; 7,14; 12,11),
ktora wskazuje na cale misterium paschalne, przez ktore dokonuje sie
odkupienie. W tradycji wczesnochrzes$cijanskiej, zaswiadczonej w 1 Kor
5,7, Chrystus jest nazwany ,naszg Paschg”. Swiety Pawel utozsamia Jezusa
z Barankiem paschalnym, dzieki ktérego ofierze nastapito dla wierzacych
przejscie do zupelnie nowego stanu. W taka optyke wpisuja sie takze teksty
2J1,29.36; 19,32-37. W calej Apokalipsie mamy wiele —zobaczymy to wkrét-
ce — elementow z opisu wyj$cia z Egiptu i poprzedzajacych go wydarzen
(por. Ap 15-16), ktére moga prowadzic¢ do wniosku, ze jest to ksiega nowego
wyjscia, dokonujacego sie dzieki krwi Baranka.

Wyglad Baranka nie jest na pewno obrazem mozliwym do odmalowania
graficznego. Bruno Moriconi powie nawet, ze je$libySmy chcieli tego do-
konad, to stanie przed naszymi oczami jaki$ ,,monstrualny byt”?’. Nie o to
wcale chodzi Janowi. Z punktu widzenia analizy symbolu obraz ten stanowi
rodzaj kolumny symbolicznej, ktorej struktura jest nieciggla, i zacheca do
tego, aby kazdy z jej elementow przeanalizowac oddzielnie i tylko wnioski
koncowe ujac¢ wjedna catos¢. Baranek ma ,siedem rogéw i siedmioro oczu”.
Ten ostatni element znajduje swoje wyjasnienie w slowach: ,siedem du-
chéw Boga postanych na calg ziemie”. Zaréwno rogi, jak i oczy przynaleza
do Baranka, sg czyms$ osobistym (on je ma i to nieustannie, stad imiestow
czasu terazniejszego echon). Inspiracji dla tego obrazu niektérzy doszukuja
sie w Ps 132,17, gdzie do Mesjasza Dawidowego zostaja odniesione dwa
elementy: rég, symbolizujacy moc, oraz pochodnia, wskazujaca na obec-
no$¢ Ducha YHWH. Jan przekazalby wspolnocie prawde, ze w Zmartwych-
wstalym ,Lwie z pokolenia Judy” wypelniaja sie obietnice zlozone dynastii
Dawidowej. Rog w Biblii jest zardwno symbolem potegi (por. Lb 23,22; Pwt
33,17; Ps 18,3), jak i godnosci krdlewskiej (Ps 112,9; 148,14; Za 2,1; Dn 7,7.20).
Oznaczal takze Bozego Mesjasza (por. Ps 132,17; 148,14; Ez 29,21). Liczba
siedem —jak to juz wielokrotnie podkredliliSmy — symbolizuje pelnie. Bara-
nek posiada zatem pelnie mocy, potegi, wladzy, krélewskosci. Jest jedynym
w swoim rodzaju, niepowtarzalnym Mesjaszem. Oczy w symbolice biblijnej
sa symbolem troski, czujnosci, opieki, wszechwiedzy i madros$ci. Wspdlnota

27 Moriconi, Lo Spirito e le chiese. Saggio sul termine «Pneuma» nel libro dell’Apocalisse,
52-53.
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stuchajaca miala okazje uslysze¢ juz co$ o oczach Jezusa w wizji wstep-
nej, w ktérej Zmartwychwstaly, posiadajacy oczy jak plomien ognia, jest
przedstawiony jako ten, ktérego wszechwiedza jest w stanie przeniknac
kazda rzeczywisto$¢. Baranek posiada pelnie takiej wiedzy. W identyfikacji
siedmiorga oczu z siedmioma Duchami Boga jest zawarta wyrazna aluzja
do Za 4,10%8. Caly obraz odnosi sie do Ducha Swietego, ktéry jest postany
przez Zmartwychwstalego na ziemie. Ten Duch nalezy do Jezusa i do Boga
Ojca. Sa oni posiadaczami pelni tego Ducha. Na cala te wizje mozna spojrzeé
w Swietle J 14,26; 15,26; 16,7. Jan nadal jej gtebokie znaczenie trynitarne.
Caly obraz mozna potraktowaé, razem z tym z Ap 5,3-5, jako uzupeknia-
jacy komentarz do pozdrowienia wstepnego. Postanie Ducha jest wyrazo-
ne w imiestowie czasu perfectum, podobnie jak stwierdzenia odnoszace
sie do Baranka: ,stojacy”, ,zabity”. Jan dokonuje powigzania misterium
paschalnego z postaniem Ducha Swietego. Misterium paschalne i postanie
Ducha rzutuja na cala rzeczywisto$¢ popaschalna. Czytelnik przyzwycza-
jony do wizji zeslania Ducha Swietego w Dniu Pieédziesigtnicy, opisanej
w Dz 2,1-13, moze czu¢ sie troche zaskoczony tymi stwierdzeniami. Jednak
jego zdumienie szybko minie, jeSli przeczyta sobie Ewangelie $w. Jana,
zwlaszcza teksty ] 7,38-39; 19,30.34; 20,21-27 wraz z przynalezacymi do nich
perykopami, i zobaczy, ze w tej Ewangelii Jezusowy dar Ducha Swietego jest
owocem ,godziny Jezusa”, tj. calego misterium paschalnego, i ze ziemski
Jezus w godzinie swojej $mierci (19,30) i bezposrednio po zmartwych-
wstaniu (20,21-22) udziela swego Ducha, ktdry jest tez Duchem Jego Ojca.
W Ap 5,6 postanie Ducha Swietego wpisuje sie w zwyciestwo Baranka, jest
konsekwencja calego misterium paschalnego. Moc, tajemnicza witalna sila
plynaca z tego misterium, uobecniaja sie i kazdorazowo aktualizujg przez
poslanie Ducha Swietego na ziemie.

CzyBaranek jest jednak tylko Dawidowym Mesjaszem? O Jego tozsamosci
moze powiedzieé takze pozycja, ktéra zajmuje w opisie, jak i pewna anoma-
lia gramatyczna, niebedaca nieSwiadomym zabiegiem Jana z Patmos. Stu-
chacze mogli — i moga nadal — czuc¢ sie troche zagubieni w okresleniu miej-
sca, gdzie znajduje sie Baranek. Baranek pojawia sie w centrum wszystkie-
go: tronu, czterech istot zywych i dwudziestu czterech starszych. Baranek
zajmuje miejsce ,Zasiadajacego na tronie”. Jest zatem przedstawiony na

28 7ob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 273-285.
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rowni z Nim w boskiej godno$ci, na rowni z Bogiem Stworzycielem i Panem
historii. Nie oznacza to, ze zastepuje on ,Zasiadajgcego na tronie”. On sie
z Nim stapia w jedno. Jesli do tych stwierdzen dolaczymy jeszcze obraz
»Siedmiu oczu Baranka”, to w jedno stapiaja sie w tym obrazie Bog Ojciec,
Jezus Chrystus i Duch Swiety. Janowi wcale nie zalezy na tym, aby jego stu-
chacz zaczal wyobrazac sobie graficznie caly obraz. ,,Zasiadajacy na tronie”
jest w Ap 4-5 obrazowym imieniem Boga, i uwzgledniajgc to spojrzenie,
mozna dopiero do konca zrozumie¢ caly opis polozenia Baranka. Takie
widzenie pelnego obrazu Baranka potwierdzaja anomalie gramatyczne,
ktore raczej nie wynikaja z braku znajomosci greki ze strony Jana czy jego
barbaryzmu stylistycznego, ale sa noSnikami glebokiej tresci teologicznej,
aw kluczu teorii komunikacji stajg sie zaproszeniem do zatrzymania sie, do
glebszej refleksji, do medytacji. Sam rzeczownik ,baranek” w jezyku grec-
kim jest rodzaju nijakiego. Zatem wszystkie odnoszace sie do niego okre-
Slenia powinny by¢ tego samego rodzaju. Ta zasada sprawdza sie w przy-
padku imieslowu ,stojacy” oraz ,zabity”. Natomiast imiestowy ,,majacy”
(,rogi i siedmioro oczu”) oraz ,postanych” (przez Niego, a odnoszacych
sie do ,,siedmiu duchow”, ktére w grece sa rodzaju nijakiego) sa rodzaju
meskiego. W wytlumaczeniu takiego stanu rzeczy zgadzamy sie z Januszem
Kaczmarkiem, ktory pisal:

Zgodnie z niekwestionowana tradycja literacka Biblii, Bog, chociaz ja-
ko byt duchowy nie posiada plci, gramatycznie jest zawsze w rodzaju
meskim — w naszym tekscie imiestéw ,,zasiadajacy”, ktory najczesciej
okresla Boga Ojca, wystepuje w tym wlasnie rodzaju [...]. Wydaje sie,
ze famiac morfologiczny zwigzek zgody, autor sugeruje Boskos$¢ Os6b
symbolizowanych przez Baranka i Siedem Duchéw poprzez traktowa-
nie ich wbrew naturze jezyka (mozna powiedzie¢: ad sesnum) jako
charakteryzujacych sie tym samym rodzajem gramatycznym, ktory
okresla samego Boga??.

Dlaczego jednak na poczatku opisu uzyl Jan wlasciwej formy grama-
tycznej (,stojacy”, ,zabity”)? Zastosowal w tym miejscu taki sam zabieg,
jaki spotykamy w pozdrowieniu wstepnym, w ktérym po potréjnym ,,0d”

29 Kaczmarek, ,, Trynitologia Apokalipsy”, 77-78.
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zawsze powinny nastepowac dopelniacze. Tak jednak nie jest. Po pierw-
szym ,,0d” mamy opisowe imie Boga w mianowniku: ,,0d Ten Ktory jest
i Ktory by}, i Ktéry przychodzi”, co mogloby by¢ odzwierciedleniem sta-
rozytnego przekonania, ze imie Boga jest nieodmienne. Po drugim ,,0d”
nastepuje wlasciwa forma, natomiast po trzecim ,,0d” najpierw spotykamy
prawidlowa forme ,,0d Jezusa Chrystusa”, ktéra potem jednak przechodzi
w wyrazenie w mianowniku: ,Swiadek wiernym, pierworodny sposréd
umartych, wladca kréléw ziemi”, co sugeruje, ze Jan widzi go na réwni
z Bogiem. W tych dwoch przypadkach, tam, gdzie Jan moéwi o Chrystusie
historycznym, uzywa regul gramatycznych, zmieni je w momentach, kiedy
odnosi sie do Jezusa uwielbionego.

Jezus zmartwychwstaly (Baranek) podchodzi (logicznie powinno by¢ do-
dane ,do tronu”, czego jednak w tekscie nie ma) i bierze z dtoni Boga zwd;j.
Znowu ten obraz wymyka sie z logiki graficznej. W podejsciu Baranka nie
chodzi o ruch dostowny (czasowy i przestrzenny), poniewaz On jest juz ,,sto-
piony” z ,Zasiadajacym na tronie” (zajmuje to samo miejsce). Jego zajecie
tronu jest skutkiem zwyciestwa dokonanego w przeszto$ci w misterium
paschalnym. To jest gldwny powdd tego, ze moze On wzig¢ zwdj z reki
Boga. On ma wladze nad zwojem, ktéra mozna poréwnac tylko z wiadza
»Zasiadajacego na tronie”. Nie mamy tutaj do czynienia —jak chca tego nie-
ktorzy badacze — z rodzajem inwestytury krolewskiej, ktora przewidywala
wreczenie jakiego$ symbolu wladzy. Ten gest wskazuje na dwie rzeczy:
1) Jezus jest na réwni ze swoim Ojcem (,Zasiadajacy na tronie”) Panem
historii; 2) w Jezusie ukrzyzowanym i zmartwychwstalym wypelnia sie caly
sens historii $wiata3’. Tym samym misterium paschalne i to, co ono ze soba
niesie, jest ostatecznym kluczem do zrozumienia sensu i ukierunkowania
calej historii3!. Wspolnota zgromadzona na liturgii jest zaproszona do tego,
aby odkry¢ te prawde i w jej Swietle patrze¢ na to wszystko, co za chwile
zostanie jej zakomunikowane.

Kulminacyjnym momentem calego rozdzialu jest: liturgia istot zyjacych
i dwudziestu czterech starcéw (5,8b-10); liturgia — wprost niewyobrazal-
na - zastepow anielskich (5,11-12), ktérych jest miriady miriad” (miriada
= 10 000, zatem ,miriady miriad” to 100 000 000) oraz ,tysigce tysiecy”

30 Kotecki, Jezus a Bég Izraela, 315.
31 podeszwa, Paschalna pamiec o Jezusie, 247.
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(=1 000 000). Te okreslenia liczbowe staja sie symbolami nieskoniczonosci.
Na konicu za$ mamy liturgie calego stworzenia (5,13-14)%2. Baranek jest
wielbiony za cale dzielo zbawienia i staje sie, na rowni z ,,Zasiadajacym na
tronie”, adresatem doksologii i adoracji. Liturgia, ktéra w 4,9 byta adreso-
wana do Stworzyciela, przeksztalca sie w liturgie skierowana do Baranka
— Zbawiciela. Oprawa liturgii ukazuje Baranka w Jego boskiej godnosci.
Pierwsza pies$n (czy hymn), rozpoczynajaca sie od ,,Godzien jestes”, wyraz-
nie laczy sie z hymnem skierowanym do Boga w 4,11. Pie$n ta jest nazwa-
na ,nowa”. Wyrazenie ,pie$i nowa” spotyka sie w Starym Testamencie,
gdzie byla ona wyrazem uwielbienia Boga za zwycigstwo nad nieprzy-
jaciolmi i czasami zawierata motyw dzigkczynienia za dzielo stworzenia
(zob. Ps 33,3; 40,4; 1z 42,10). Jezus, bedac adresatem takiej pie$ni, bylby
widziany w boskiej godnos$ci. Moze jednak chodzi bardziej o podkreslenie
nowosci dziela dokonanego przez Jezusa (nowe stworzenie). Powodem
wychwalania Boga w pierwszym hymnie bylo dzielo stworzenia, teraz jest
nim dzieto odkupienia. Caly hymn nawigzuje do pozdrowienia wstepnego
z Ap 1,5b-6, podkresla przy tym uniwersalizm zbawczego dziela Baranka
(,z kazdego plemienia, jezyka, ludu i narodu”), ktory jest twdérca nowego
Ludu Bozego (,,i uczynil nas krélestwem i kaptanami”), przeznaczonego do
aktywnego udzialu w krolowaniu Boga i Baranka na ziemi. Drugi hymn,
wykonywany przez zastepy anielskie, przyporzadkowuje Barankowi pre-
rogatywy samego Boga. Jest on niemal podjeciem przyporzadkowanego do
Stwdércy hymnu z 4,11. Cale stworzenie w niezwyklej harmonii wszystkich
jego sektordw kieruje doksologie do ,,Zasiadajacego na tronie” (Boga Stwo-
rzyciela) i do Baranka (Boga Zbawiciela). Koricowa adoracja oddana Baran-
kowi, do ktérego na réwni z Bogiem przynalezy Duch Swiety (,siedmioro
oczu” Baranka, ktérymi jest ,,siedem Duchéw Boga postanych na ziemie”),
jak 1 ,Zasiadajacemu na tronie” jest poklonem oddanym jedynemu Bogu
w trzech Osobach.

Jan, a wraz z nim wspdlnota stuchajaca, kontempluje gltebokie znacze-
nie dwoéch wydarzen historycznych: stworzenia i odkupienia, w ktérych
objawia sie panowanie Boga nad calymi dziejami. Cala liturgia pokazuje,
ze dzielo stworzenia jest kontynuowane i osigga swoj szczyt w zbaw-
czym dziele Jezusa Chrystusa. Ono rozpoczyna nowe stworzenie. W tej

32 Zob. Kotecki, Jezus a Bég Izraela, 315-325.
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liturgii nieba, stuchajac jej, uczestniczy zgromadzenie liturgiczne, ktore
wraz z Janem zostaje niejako porwane do nieba, po to, aby zobaczy¢
fundament nadajacy sens calej historii ludzkiej, wszystkim wydarzeniom
przesziosci, terazniejszosci i przysztosci. Ta liturgia, piekna i ol$niewajaca,
peina harmonii, modlitwy, moze wzbudzic tesknote za harmonia i radoscia
mieszkancow nieba, ktérzy juz zwyciezyli dzieki mece, Smierci i zmar-
twychwstaniu Jezusa — ,Baranka stojacego, jakby zabitego”. Jest ona takze
zaproszeniem do dziekczynienia i adoracji. Wspdlnota zebrana na liturgii
zostaje zaproszona do glebokiego spojrzenia na swoja wiare, a przez nia
na historie nie tylko $wiata, ale takze wtasng, zaréwno te personalna,
jak 1 wspdlnotowa, na kazdy kryzys i ciemno$¢ wlasnego zycia. Te dwa
rozdziaty bardzo wyraznie pokazuja, ze Jan z Patmos, wspdlnota stuchajaca
i czytelnicy wszystkich miejsc i czaséw otrzymuja w tej ksiedze pewien
Klucz do zrozumienia dziejow. Tym kluczem jest teologia historii i teologia
odkupienia, ktdre staja sie teologia objawienia. Pozostaje pytanie, jak dzielo
stworzenia i odkupienia nadaje sens calym dziejom $wiata, a zwlaszcza
»tu”1,teraz” wspolnoty stuchajacej? Bez odpowiedzi na to pytanie czlowiek
czuje sie zagubiony, tak jak Jan, ktory byl przerazony tym, ze nie ma
nikogo, kto mdglby ten plan Boga, Jego wole rozpozna¢. Odpowiedz na to
pytanie znajdzie wspolnota stuchajaca w kolejnych odstonach Apokalipsy
Jezusa Chrystusa.
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ROZDZIAL VI

Baranek otwiera siedem pieczeci
(Ap 6,1-8,5)

Ap 6,1 rozpoczyna sie sekcja pieczeci, ktora koncentruje sie na otwie-
W raniu kolejnych pieczeci przez Baranka. Cala wizje z 6,1-8,5 mozna
podzieli¢ na dwie czesci. Pierwsza z nich jest wizjg otwierania czterech
pierwszych pieczeci (6,1-8), oddzielajaca sie od drugiej czesci— opisu otwie-
rania kolejnych trzech pieczeci (6,9-8,1) — podobnym schematem budowy:
1) otwarcie pieczeci przez Baranka (cztery razy spotykamy fraze: ,gdy
otworzy}”; 6,1a.3a.5a.7a); 2) cze$¢ foniczna z czterokrotnie powtérzonym
»uslyszalem”, ktorego dopeinieniem sa kolejno glosy kazdej z czterech istot
zyjacych (pierwociny zbawionych): ,,Przyjdz” (6,1b.3b.5b.7h); 3) cze$¢ wizu-
alna, rozpoczynajaca sie trzykrotnie wyrazeniem ,,i ujrzalem”, po ktérym
nastepuje poczatek wizji, wprowadzony przez formule ,,i oto” (6,1b.5c8a).
Obydwa te elementy sg domys$lne przy otwieraniu drugiej pieczeci (6,4a).
Na calg wizje sklada sie wejscie na scene kolejnych czterech koni okreslo-
nego koloru (bialy, barwy ognia, czarny, trupioblady), dosiadanych przez
jezdzcodw. Na koncu zostaja opisane skutki pojawienia sie kazdego z nich,
wprowadzone trzykrotnie przez: ,zostalo dane mu” (gr. edothe; 6,2.4a.8h),
jedynie w 6,6 formula ta zostaje zastapiona rozkazem wydanym przez ,jak-
by glos posrodku czterech zwierzat”, ktory jednak spelnia podobna role. Juz
samo orzeczenie edothé w stronie biernej, ktéra moze funkcjonowac jako
passivum theologicum, tzn. podmiotem tej czynnosci jest Bog, mowi wiele
wspdlnocie stuchajacej. Bog jest Panem dziejow i wszystko, co sie dzieje, jest
wpisane w Jego plan. Mimo determinacji réznych sit (jakich, zobaczymy za
chwile) w tworzeniu $wiata anty-Bozego, nie sg one w stanie nic zrobi¢ bez
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tajemniczego przyzwolenia ze strony Boga — Pana dziejow. Przy otwiera-
niu kolejnych trzech pieczeci spotykamy troche inny schemat: 1) otwarcie
pieczeci (,gdy otworzy}’; 6,9.12; 8,1); 2) poczatek wizji (,,i ujrzalem”; 6,9.12;
7,2); 3) opis wizji (6,9b-11; 6,12-7,17; 8,2nn). Nie ulega watpliwosci, ze glow-
nym bohaterem tej czesci Apokalipsy, czy - jak mdéwi Giancarlo Biguzzi -
»absolutnym bohaterem”, jest Baranek (Chrystus zmartwychwstaly), ktéry
otwierajac poszczegolne pieczeci, dokonuje objawienia calego przebiegu

i sensu historii $wiatal.

Czterej jezdzcy (6,1-8)

6,1 I zobaczyltem, kiedy Baranek {Ap
5,1n.6.8} otworzyl pierwsza z siedmiu
pieczeci, ustyszalem pierwsza z czterech
istot zywych {Ap 4,6} méwiaca glosem
podobnym do huku gromu {Ap 14,2}:
,Przyjdz!”. 2 I zobaczylem: a oto hialy
kon {Za 1,8; 6,1-3.6; Ap 19,11.14}. Jego jez-
dziec trzymal luk. Zostal mu dany wie-
niec i wyruszy! zwycieski, aby zwyciezy¢.
3 Kiedy [Baranek] otworzyl drugg pie-
cze¢, ustyszalem drugg istote Zywa {Ap
4,7}, méwiaca: ,Przyjdz!”. 4 I wyszed! in-
ny kon, ognisty. JezdZcowi na nim pozwo-
lono odebrac ziemi pokéj, aby jedni dru-
gich mordowali, i dano mu wielki miecz.
5 A gdy otworzyl piecze¢ trzecig, usly-
szalem trzecig istote {Ap 4,7}, ktora po-

wiedziala: ,Przyjdz!”. I zobaczylem: oto
czarny kon. Jego jezdziec mial w swo-
jej rece wage. 6 I usltyszalem glos, jak-
by posrodku czterech istot zywych {Ap
4,6}, mowiacy: ,Kwarta pszenicy za de-
nara i trzy kwarty jeczmienia za denara
{2 Krl 7,1}, ale nie niszcz ani oliwy, ani
wina. 7 A gdy otworzyl piecze¢ czwarta,
uslyszalem glos czwartej istoty zywej {Ap
4,7}, méwiacy: ,Przyjdz!”. 8 I zobaczylem:
oto kon trupiozielony, a jezdziec na nim
ma na imie Smier¢ i Kraina Umartych {0z
13,14} mu towarzyszy. Otrzymal on wla-
dze nad czwarta czeScia ziemi, aby zabi-
ja¢ mieczem, glodem, zarazg {Ez 5,12.17;
14,21; 33,27; Jr 14,12; 15,2n; 21,7} i przez
dzikie zwierzeta {Ez 29,5}.

W czterech jezdzcach Apokalipsy widziano czesto — tak patrzy na ten
obraz jeszcze wielu komentatoré6w — symbole najrozniejszych plag, kt6-
re dotykaja ludzko$¢?. By¢ moze jest to spowodowane tym, ze widzi sie
w tym tekscie aluzje do ustepu z Ez 14,12-21, w ktédrym wymienia sie

1 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 163.

2 Po analize tego obrazu odsytam do: Kotecki, ,Pokéj odebrany ziemi”, 257-278; Kotecki,
Jezus a Bog Izraela, 326-330.
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razem cztery plagi: miecz, gldd, dzikie zwierzeta i zaraze. Wszystkie te
plagi w Apokalipsie sg jednak zlaczone z czwartym jezdZcem. Spod takiej
interpretacji wymyka sie jednak jezdziec na bialym koniu, ale o tym za
chwile. Niektérzy badacze dostrzegaja w Ap 6,1-8 aluzje do tekstow z Za
1,11-17 i 6,1-8, gdzie zostaja przedstawione cztery rydwany wiatréow, do
ktorych byly zaprzezone konie czworakiej masci, symbolizujace postancow
Pana obiegajacych cala ziemie.

We wszystkich czterech obrazach na samym poczatku pojawia sie kon,
ktéry w symbolice Apokalipsy wskazuje na realng site dynamicznie dzia-
lajaca w historii ludzkiej o charakterze — w zaleznosci od kontekstu -
pozytywnym lub negatywnym.

Pierwszy kon jest barwy bialej. Interpretacja jezdZca na bialym koniu
szla w dwdch kierunkach. Jedni interpretowali ten obraz pozytywnie, do-
strzegajac w tej postaci Chrystusa jako Bozego wojownika lub triumf Ewan-
gelii. Inni natomiast patrzyli na te posta¢ w kluczu negatywnym, odnoszac
g0 badz do konkwisty militarnej (by¢ moze Persow), badz Antychrysta czy
Falszywego Mesjasza.

Uwzgledniajac: 1) symbolike bieli w Apokalipsie (symbol transcendencji,
przynaleznosci do Boga, kolor Zmartwychwstalego oraz wszystkich, ktérzy
otwieraja sie na sile witalna i moc, pltynace od Niego) oraz 2) wizje z Ap
19,11-21, jak i 3) zdanie okre$lajace jezdzca jako tego, ktéry otrzymat wie-
niec — symbol zwyciestwa — i ,wyszed} zwycieski, aby zwyciezy¢” (chodzi
0 zwyciestwo juz dokonane w historii, ktore ma jednak zostac jeszcze
uwienczone definitywnie w czasie: w Swietle Apokalipsy jest nim zwycie-
stwo Jezusa nad $miercig i calg rzeczywistoscia zla, jego za$ uwienczeniem
bedzie ostateczne Jego przyjscie jako Sedziego, przedstawionego w 19,11),
trudno nie dostrzec w jezdzcu na bialym koniu samego Chrystusa. Proble-
matyczna moze by¢ interpretacja tuku w Jego reku, ktéry zostal mu dany
przez samego Boga (passivum theologicum ,zostal dany”, gr. edote). W Biblii
moze on by¢ symbolem kary Bozej czy sadu Bozego, ktéry prowadzi do
zniszczenia nieprzyjacidt Izraela (por. Pwt 32,42; 1z 34,6; Ha 3,9; Lm 3,12-13;
Ps 7,13-14). Wielu komentatorow dostrzegalo w nim nawigzanie do wy-
posazenia wojsk Partow, ktorzy stanowili realne zagrozenie w Cesarstwie
Rzymskim. Samo stowo ,}uk” (gr. tokson) moze nawigzywac takze do tuku
teczy z Rdz 9,13 — w tlumaczeniu greckim (LXX) znajduje sie to samo
stowo. Tecza jest znakiem zakonczenia potopu i nowego pokoju miedzy
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ludZzmi a Bogiem. W takim kontekscie tuk staje sie znakiem milosierdzia
Boga, ktore objawilo sie w pelni w paschalnym misterium Jezusa i ktore
,0$8wieca” calg historie ludzka®. Stuchaczom greckim na pewno byl znany
obraz Apolla z fukiem, ktéry podkreslal jego majestat. Jan mdégitby nawiazaé
do tego obrazu, aby podkresli¢ majestat Chrystusa. Wracajac do zdania:
»wyszedl zwycieski, aby dalej zwycieza¢”, zwyciestwo jezdZca jest Scisle
zlaczone z jakim$ wydarzeniem z przesziosci, stad Jan méwi o nim, ze
wyszed}, uzywajac czasu przeszlego dokonanego — aorystu (gr. eksélthen).
Jezdziec dzieki temu zwyciestwu jest nieustannie zwycieski (stad mamy
imiestéw czasu terazniejszego nikon). Wchodzi on na scene historii (sym-
bol konia), aby zwienczy¢ to zwyciestwo w okreslonym czasie (na takie
rozumienie wskazuje tryb przypuszczajacy aorystu czasu terazniejszego
nikese). Bedzie to definitywne zwyciestwo. Tym wydarzeniem z przeszlosci
—w kontekscie calej Apokalipsy — jest paschalne misterium Jezusa (por. Ap
5,5; 3,21), za$ wydarzeniem z przysztosci bedzie Jego ostateczne przyjscie,
aby pokonac ostatnich wrogow (19,11-20,15). Definitywne zwyciestwo nie
oznacza, ze pierwsze bylo niepelne. Zwyciestwo juz sie dokonalo, nie za-
wsze sa jednak widoczne jego skutki. Misterium paschalne jest antycypacja
tego definitywnego zwyciestwa, ktore objawi sie w ostatecznym przyj-
Sciu Jezusa. Chrystus zwycieski nieustannie wchodzi w historie ludzka,
aby wcigz uobecnia¢ w niej swoje zwyciestwo, dokonane w Jego mece,
$mierci i zmartwychwstaniu, stad jest ,ciggle zwyciezajacy” (gr. nikon).
To zwyciestwo uobecnia sie w zyciu chrzescijan, ktorzy otwierajac sie na
jego skutki, staja sie jak Zmartwychwstaly zwyciezcami*. Obraz jezdzca
na bialym koniu mozna potraktowac jako Janowy komentarz do pozdro-
wienia wstepnego, w ktdrym Bog jest ukazany jako ,przychodzacy”. Jan
z Patmos nie ma raczej watpliwosci, ze to przychodzenie Boga w historii
ma wymiar chrystologiczny. B6g wchodzi w dzieje §wiata w Chrystusie
zmartwychwstatym.

Uwazny stuchacz (czytelnik) Apokalipsy mogiby zarzuci¢ naszej inter-
pretacji pewna niespdjnos¢. Baranek otwiera piecze¢ i Baranek wchodzi
w historie. Jan z Patmos w wielu obrazach wydaje sie by¢ niespojny (np.
Lew staje sie Barankiem), ale ta niesp6jno$¢ zacheca do glebszej refleks;ji.

3 Lupieri, L’Apocalisse di Giovanni, 148; Simoens, Apocalisse di Giovanni, 114.

4 Zob. Kotecki, ,Prawdziwi zwyciezcy”, 243-267.
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On nie odmalowuje przed nami kolejnych obrazow po to, abySmy je so-
bie graficznie wyobrazali i logicznie ukladali, ale — uzywajac calej gamy
symboli - chce przekazac glebie teologiczna. On nie zadowala si¢ fatwymi
rozwiazaniami, bo czuje, ze wiele spraw jest ciagle tajemnicg.

Kolejni jezdZcy sa symbolami negatywnych sil. Dochodza one do glosu
przez caly czas trwania historii $wiata. Jezdziec na koniu barwy ognia
(ten kolor w Apokalipsie jest typowy dla sit demonicznych; por. 9,17) sym-
bolizuje wojny i przemoc, ktérych skutkiem jest wzajemne zabijanie sie
ludzi. Poprzez przyporzadkowanie mu koloru ognia staje sie jasne, Ze jego
aktywno$¢ uobecnia dzialania demoniczne. Prowadza one do usuniecia
pokoju z ziemi. Jezdziec na czarnym koniu ma w reku wage, ale moze
to by¢ takze jarzmo®. Sama symbolika koloru czarnego nie jest latwa do
wyjasnienia. Stary Testament nie jest nam tu pomocny. W Ap 6,12 kolor
ten uobecnia co$ negatywnego, dlatego mozna go interpretowac jako jakie$
zte sily, ktore wchodza w historie ludzka. Wiekszos$¢ thumaczy (rowniez
my) grecki termin dzygos oddaje przez rzeczownik ,waga”. W rzeczywi-
stosci odnosit sie on do centralnego ramienia wagi, laczacego dwie szale,
ktore jesli byly wlasciwie ustawione, w momencie, gdy kladlo sie taki sam
ciezar na obu szalach, powinny zachowa¢ réwnowage. Waga mogta by¢
uzywana prawidlowo lub nie, tzn. sprawiedliwie lub tez niesprawiedliwie.
W naszym tekscie — jak to wynika z kontekstu — waga ma stluzy¢ do od-
mierzania zywnos$ci. Nie jest ona jednak symbolem glodu, jak chce tego
wielu komentatoréw. W kontekscie stdw: ,Kwarta pszenicy za denara i trzy
kwarty jeczmienia za denara, ale nie niszcz ani oliwy, ani wina”, wiedzac,
ze wladciwa relacja denara (podstawowa rzymska moneta srebrna, ktéra
byla zaplata za dniéwke robotnika) do jednej kwarty (byla to miara ptynéw
i cial sypkich, zblizona do jednego litra) pszenicy powinna wynosic¢ 1:12,
jeczmienia za$ 1:24%, jezdziec ten staje sie symbolem niesprawiedliwosci
spolecznej, ucisku czy krzywdy spolecznej’. Zaproponowane w Apokalipsie
proporcje powodowaty, Ze towary niezbedne do zycia (pszenica i jeczmien)
stawaly sie prawie nieosiagalne dla ludzi (zwlaszcza z ubogich warstw
spolecznych), natomiast towary, bez ktérych mozna byloby sie oby¢ (wino

Brandstaetter, Krqg biblijny, 125-126.
Vanni, Apocalisse di Giovanni, 270.
7 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 271.
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ioliwa), stawaly sie latwo dostepne. Te drugie nie oczywiscie towarami luk-
susowymi, ale bez pszenicy i jeczmienia, stuzacych do przygotowywania
podstawowych potraw, stawaly sie dla ludzi zupelnie niepotrzebne?.

Jezdziec na koniu trupiozielonym (trupiobladym, gr. chloros, jest in-
terpretowany jako kolor ciala ulegajacego rozkladowi albo towarzyszacy
chorobie lub przerazeniu), ma wladze, chociaz ograniczong (dotyka tylko
czesci ziemi), i uosabia $mieré (nosi on imie ,Smier¢”, za ktéra kroczy
[gr. ekolouthei ,idzie za”] i stanowi z nig jedno [gr. met’autou ,z nig”]
Kraina Umartych [gr. hadés, ,Hades”]) z calym jej orszakiem: mieczem,
glodem, zaraza (morem), dzikimi zwierzetami (by¢ moze aluzja do walk na
arenach 6wczesnego Imperium Rzymskiego). Zestawienie poszczegdlnych
elementéw orszaku $mierci zostalo zaczerpniete z Ez 14,21.

Caly obraz czterech jezdZcow mozna zinterpretowac nastepujaco: w hi-
storii ludzkosci zawsze beda wojny, przemoc, niesprawiedliwo$¢ spolecz-
na, ucisk spoteczny i Smier¢ z roznymi jej przyczynami. ,W tym ponurym
obrazie streszcza sie wiele wiekow historii, wyzlobionych strumieniami
krwi przelanej w czasie wojen. Kryja sie w nim nieprzeliczone osobiste
dzieje nienawisci, niecheci i zemsty. Zawieraja sie w nim stosunki spoltecz-
ne oparte na wyzysku i ucisku”®. Chrzescijanie moga mie¢ jednak pewnos¢,
ze oddzialywanie tych sil jest ograniczone, a nad wszystkim panuje Chry-
stus — prawdziwy zwyciezca (jezdziec na bialtym koniu). On tym, ktorzy
Go przyjmuja okazuje nieustannie milosierdzie, bedace uobecnieniem Jego
zwyciestwa w misterium paschalnym.

Glos, ktory przyzywa do wejscia na scene historii kolejnych jezdzcow
pochodzi od kolejnych z czterech istot zywych, reprezentujacych pierwo-
ciny zbawionych. To w nich uobecnit sie juz zamyst Boga co do zbawienia
czlowieka. Nie wydaje sie przypadkowe, ze to wlasnie oni czterokrotnie
wolaja: ,Przyjdz”. Oni w swoim zyciu przeszli to wszystko, co uosabiaja
jezdzcy i zwyciezyli dzieki mocy Chrystusa — Pana dziejow. Cala ta wizja
pokazuje jednoczesnie, ze stan egzystencjalny ludzkos$ci nie odpowiada
jeszcze zamystowi Boga. POki ten zamyst sie nie dopelni, to wojny, gtdd,

8  Niektérzy badacze slowa ,Nie krzywdz oliwy i wina” odnoszg do decyzji Domicjana
z roku 92 po Chr,, ktéra ograniczala do polowy liczbe ziem uprawnych pod winnice,
co bylo spowodowane nieproporcjonalnoscia w produkcji pszenicy i wina. Po ocene tej
propozycji odsytam do: Kotecki, ,,Pokdj odebrany ziemi”, 270-271.

9 Ravasi, Apokalipsa, 60.
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niesprawiedliwo$¢ nieustannie beda uderza¢ w ludzkos¢. Czy jest zatem
jakas$ nadzieja? ZaznaczyliSmy juz — interpretujac obraz jezdzca na bialym
koniu - zwiazek tego obrazu z tekstem Ap 19,11-16. To tam znajdzie sie
odpowiedz na postawione pytanie. Ap 6,1-8 stanowi niejako preludium do
tego tekstu.

Pigta i szésta pieczec (6,9-17)

6,9 A kiedy otworzy! piecze¢ piata, zo-
baczylem pod oltarzem {Ap 14,18} dusze
zabitych {Ap 20,4} z powodu stowa Boga
i swojego Swiadectwa {Ap 1,2.9; 12,11.17;
19,10; 20,4}. 10 Zawolali dono$nym glo-
sem: ,Az do kiedy {Za 1,12; Ps 79,5}, Wiad-
co {Dz 4,24} Swiety {Ap 3,7} i prawdziwy,
nie osadzisz i nie pomscisz krwi naszej
{Pwt 32,43; 2 Krl 9,7; Ps 79,10; £k 18,7}
[wylanej] przez tych, ktérzy mieszkaja na
ziemi? {Ap 18,24; 8,13}. 11 A kazdemu
z nich [B4g] dal bialg szate {Ap 3,4n.18;
4,4;7,9.13; 19,14} i powiedzial im, aby od-
poczeli jeszcze przez chwile, az dopelni
sie liczba {Hbr 11,40} ich wspolstug i bra-
ci, ktérzy — tak jak oni — maja by¢ zabi-
ci. 12 I zobaczylem, gdy otworzyt pieczec
szosta: powstalo wielkie trzesienie ziemi
{Ap 16,18; Jr 10,22; Ez 38,19}, stonce stalo
sie czarne {]1 3,4; Dz 2,20} jak wor wlosia-
ny {Iz 50,3}, caly ksiezyc stal sie jak krew

{Ap 8,12; 1z 13,10; Ez 32,7n; J1 2,10; 4,15;
Mt 24,29 par}, 13 gwiazdy nieba spadly na
ziemie {Ap 8,12; 1z 13,10; Ez 32,7n; J1 2,10;
4,15; Mt 24,29 par}, tak jak spadaja niedoj-
rzale figi z drzewa figowego miotanego
silnym wiatrem {Iz 34,4}, 14 niebo zostalo
usuniete {Ap 20,11; Hbr 1,12}, jak zwdj,
ktory sie zwija {Iz 34,4}, a wszystkie gory
1 wyspy zostaly ruszone ze swoich miejsc
{Ap 16,20; Ez 26,15}. 15 Ziemscy za$ krolo-
wie, wielmoze, dowodcy, bogaci, mocarze
{Ap 19,18; 1z 24,21; 34,12; Mk 6,21}, wszy-
scy niewolnicy i1 wolni {Ap 13,16; 19,18}
ukryli sie w jaskiniach i gorskich skalach
{Iz 2,10.19.21; Jr 4,29}, 16 i mowili do gor
i do skak ,Padnijcie na nas {Oz 10,8; Lk
23,30} i ukryjcie nas przed obliczem Sie-
dzgcego na tronie i gniewem Baranka {Ap
5,7}, 17 poniewaz nadszed? dzien wielkie-
go ich gniewu i kt6z moze go przetrwac?”
{J12,11; 3,4; So 1,14n; Na 1,6; M1 3,2}.

W Ap 6,9 zostaje zapoczatkowane otwieranie kolejnych pieczeci przez
Baranka. Po otwarciu piatej pieczeci nastepuje wizja skladajaca sie z trzech
elementow:

1) wizja ,,dusz zabitych z powodu stowa Bozego i swojego swiadectwa”
(w tekscie dostownie: ,Swiadectwa, ktére mieli”), tj. meczennikéw chrzesci-
janskich, ktérzy poszli za Jezusem ,az na $mier¢” i w ten sposéb upodobnili
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sie do Niego (w tekscie mowi sie o zabitych jako o esphagmenoi; Jezus jest
takze w 5,6 przedstawiony jako Baranek esphagmenon). Ich dusze znajduja
sie pod olttarzem, co sugeruje, ze ich $mier¢ jest pojmowana jako ofiara
(por. Rz 12,1; Flp 2,17; 2 Tm 4,6). Powodem ich meczenstwa jest ich przy-
nalezno$c do Boga i Jezusa;

2) pytanie meczennikéw skierowane do Boga, a dotyczace zwloki w po-
mszczeniu ich przelanej krwi. U podstawy tego pytania lezy przekonanie,
Ze Bog pomsci ich krew i w ten sposéb wymierzy kare ich przeciwnikom
(por. Pwt 32,41-43), co jest motywem do$¢ czesto spotykanym w Starym Te-
stamencie (por. Rdz 4,10; 9,5-6; Lb 35,33; 2 Mch 8,3). Jest to zarazem pytanie
0 to, czy Bog pozwoli dalej dziala¢ przesladowcom chrzescijan. Znajduje
ono swoja odpowiedZz w Ap 19,2, gdzie Bdog jest przedstawiony jako ten,
ktdry ,pomscit krew swoich stug”!?. Giancarlo Biguzzi uwaza, ze to pytanie
nalezy do najwazniejszych w Apokalipsie, jest ,jadrem genetycznym” nie
tylko narracji o otwieraniu pieczeci, ale calej drugiej czeSci ksiegi;

3) odpowiedz Boga: po pierwsze, meczennicy otrzymuja bialg szate —
symbol zbawienia, czystosci i nieSmiertelnosci — jako udzialu w owocach
zmartwychwstania Jezusa; biala szata jest darem Boga (passivum theologi-
cum edothe); po drugie, meczennicy dowiaduja sie, Ze sad ma nastapi¢ po
krotkim czasie, kiedy dopelni sie liczba meczennikow. ,,W calym obrazie
chodzi o to, aby ci, co beda zabici, wydoskonalili sie w swoim §wiadectwie
do tego stopnia, ze ich $mier¢ bedzie podobna do $mierci meczennikdéw,
ktorzy juz sa w niebie, a ktorzy przez swoja $mier¢ upodobnili sie calko-
wicie do Baranka, $wiadka wiernego”!!. Innymi stowy, jest to zaproszenie
skierowane do tych, ktorzy sa jeszcze na ziemi, aby wypekili w zyciu
droge samego Chrystusa'?. Wspdlnota stuchajaca otrzymuje jasny sygnal,
Ze meczenstwo jest wpisane w los chrzesdcijanina. Kazdy chrzescijanin jest
potencjalnym meczennikiem.

Otwarciu szdstej pieczeci towarzyszy opis calej serii kosmicznych kata-
klizméw (trzesienie ziemi, za¢mienie stonica, ksiezyc staje sie czerwony
jak krew, gwiazdy spadaja, poruszenie gor i wysp z ich miejsca), bedacy
echem wielu tekstow ze Starego Testamentu zapowiadajacych nadejscie

10 Bjguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 174.
11 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 171.
12 KotecKi, Jezus a Bdg Izraela, 335.
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Boga (por. J1 2,10; 4,16; 1z 24,18-23; Jr 4,24) czy Dnia Panskiego, dnia sadu
Bozego (Ez 32,7; 1z 34,4; ]J1 3,4.4,15), postrzeganego w Starym Testamencie
jako dzien sadu zaréwno nad Izraelem (por. Iz 13,16; Ez 13,5; J1 1,15;
Am 5,18-20), jak i innymi narodami (por. Ez 30,1-9; Ab 15). Ow dzien, po
upadku Jerozolimy w 586 r. przed Chr., zaczal by¢ postrzegany juz nie tyle
jako dzien zniszczenia, ile raczej odnowienia, uwolnienia i ostatecznego
zbawienia (Ez 33,21-22; Za 12,1-9). Reakcja na te kosmiczne fenomeny jest
strach i ukrycie sie wszystkich w jaskiniach i gérskich skalach. Wymienione
w tym miejscu grupy (tekst przypomina mocno wykaz z 19,18, gdzie méwi
sie o ich trupach): ,Ziemscy za$ krélowie, wielmoze, dowodcy, bogaci, mo-
carze, wszyscy niewolnicy i wolni”, praktycznie wskazuja na calg ludzkosc.
Ich wotanie do gor i skat o to, aby ich ukryly, ukazuje wyraznie ich prze-
$wiadczenie, ze te kataklizmy kosmiczne byly znakami poprzedzajacymi
dzien gniewu Boga i Baranka — dzien sadu nad ludzkoscig!3. Z tekstu jasno
wynika, Ze Jan z Patmos odnosi sie do dnia dobrze znanego stuchaczom,
dlatego uzywa rodzajnika okreslonego przed rzeczownikiem ,dzien” i do-
daje przymiotnik atrybutywny ,wielki”. Z tekstu jasno wynika, ze jest to
dzien gniewu zaréwno Boga (stad wolanie o ,zakryjcie nas przed obliczem
Zasiadajacego na tronie”), jak i Baranka. O tym samym $wiadczy przyjeta
przez nas lekcja tekstualna w 6,17, ktéra mowi o ,,ich gniewie”, a nie o ,,jego
[Baranka] gniewie”. Bog i Baranek sa widziani jako rowni.

Koncowa czesc¢ ostatniego pytania: ,,a kt6z zdola sie osta¢”, wypowiadana
w kontekscie antycypowanego sadu (por. 1 Sm 6,20; 2 Krn 20,6; Hi 41,20;
Ps 76,7; Jr 49,19; 50,44; Na 1,6; Ml 3,2), ma charakter pytania otwartego,
ktére otrzymuje swoja odpowiedz w 7,1-17'4. Wspolnota stuchajaca moze
czul sie wprzegnieta w cala narracje. Padajace tam pytania byly takze
kwestiami, ktére ja nurtowaty. Dzien Panski bedzie dotyczyl calej ludzkosci,
zatem odpowiedZ na postawione pytanie jest istotna takze dla wspdlnoty
wierzacych.

7,1 Potem zobaczytem czterech anioléw | mali cztery wiatry {Dn 7,2; Za 2,10; 6,5}
{Ap 9,14n}, ktdrzy stali na czterech na- | ziemi, aby wiatr nie wial ani na zie-
roznikach ziemi {Ez 7,2; Jr 49,36} i trzy- | mie, ani na morze, ani na zadne drzewo.

13 Na temat gniewu Baranka zob. Tulodziecki, ,L’ira del’Agnello”, 208-227.
14 Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 339.
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2 1 zobaczytem innego aniola, wstepu-
jacego od strony wschodu slonca {Iz
41,25}, ktory mial piecze¢ Boga Zyjacego,
a krzyknat on dono$nym glosem {Ap 18,2}
do czterech aniotéw, ktérym pozwolono
zniszczy¢ ziemie i morze: 3 ,Nie niszczcie
ziemi ani morza, ani drzew {Ap 9,4} az
odcisniemy piecze¢ na czolach {Ez 9,4.6}
stug Boga naszego”. 4 I uslyszalem licz-
be {Ap 9,16} opieczetowanych: sto czter-
dziesci cztery tysigce {Ap 14,1.3}, opie-
czetowani z kazdego plemienia syndw
Izraela {Ap 21,12; Iz 49,6}: 5 z plemie-
nia Judy: dwanascie tysiecy opieczetowa-
nych, z plemienia Rubena: dwanascie ty-
siecy, z plemienia Gada: dwanascie tysie-
cy {Rdz 35,22-26}, 6 z plemienia Asera:
dwanascie tysiecy, z plemienia Neftalego:
dwanascie tysiecy, z plemienia Manasse-
sa {Rdz 48,1.5; Sdz 17n; Oz 5,3n}: dwa-
nascie tysiecy {Rdz 35,22-26}, 7 z plemie-
nia Symeona: dwanascie tysiecy, z ple-
mienia Lewiego: dwanascie tysiecy, z ple-
mienia Issachara: dwanascie tysiecy {Rdz
35,22-26}, 8 z plemienia Zabulona: dwa-
nascie tysiecy, z plemienia J§zefa: dwana-
$cie tysiecy, z plemienia Beniamina: dwa-
nascie tysiecy {Rdz 35,22-26} opieczeto-
wanych. 9 Potem zobaczylem: a oto wiel-
ki thum, ktérego nie mdgt nikt policzyc¢,
z wszystkich narodéw, plemion, ludéw
i jezykow {Ap 5,9}, stojacy przed tronem
i przed Barankiem, ubrany w biale szaty
{Ap 6,11}, w ich rekach za$ palmy {Kpt
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23,40.43; 2 Mch 10,7}, 10 i wolal dono-
$nym glosem: ,Zbawienie u naszego Bo-
ga siedzgcego na tronie {Ap 4,11} i u Ba-
ranka {Ap 5,7}”. 11 A wszyscy aniolowie
staneli wokét tronu {Ap 5,11}, starszych
{Ap 4,4} oraz czterech istot zywych {Ap
4,6} 1 upadli przed tronem na swoje twa-
rze {Ap 11,16}, i poklonili sie Bogu {Ps
96,7}, 12 méwiac: ,Amen. Blogostawien-
stwo i chwala, i madro$¢, i dziekczynie-
nie, i cze$¢, i moc, i sita {Ap 4,11; 5,12} Bo-
gu naszemu na wieki wiekéw. Amen” {Ap
5,14}. 13 I odezwal sie jeden ze starszych
{Ap 4,4; 5,5} 1 zapytal mnie: ,Ci, ubrani
w biale szaty {Ap 6,11}, kim sa i skad
przyszli?” 14 I odpowiedzialem mu: ,Pa-
nie moj, ty wiesz” {Ez 37,3}. I powiedzial
mi: ,To s3 ci, ktérzy przychodza z wiel-
kiego ucisku {Dn 12,1; Mt 24,21 par} i wy-
plukali swoje szaty, i wybielili je we krwi
Baranka {1 ] 1,7}. 15 Dlatego tez sa przed
tronem Boga {Ap 22,3} i stuzg Mu dniem
inoca w Jego $wiatyni {Ap 3,12; 11,1n.19;
14,15.17; 15,5n.8; 16,1.17; 21,22}, a Siedza-
cy na tronie {Ap 5,7} rozhije swéj namiot
nad nimi {Ap 21,3; Ez 37,27}. 16 Nie beda
juz glodowac ani pragna¢ i nie porazi ich
juz ani storice, ani zaden upat {1z 49,10},
17 poniewaz Baranek {Ap 5,7}, ktory jest
posrodku tronu, bedzie ich past {Ez 34,23;
Ps 23,1} i poprowadzi ich {Ps 23,2n} do
zrédel wod zycia {Ap 21,6; 1z 49,10}, a Bog
otrze kazda lze zich oczu {Ap 21,4; 1z 25,8;
Jr 31,16}



Ap 7,1-17

W opisie z Ap 7,1-17, ktory jest odpowiedzia — jak juz zauwazyliSmy — na
pytanie otwarte z 6,17, mamy dwie sceny, ktére wzajemnie sie dopelniajg?:

1) Najpierw zostaje ukazana grupa 144 tysiecy pieczetowanych ze wszyst-
kich pokolen Izraela', ktéra przedstawia odnowiony Izrael — Koscicl, na
ktory skladajg sie zaréwno Zydzi, jak i poganie (niektorzy chcg ograniczy¢
ten thum tylko do Swietych Starego Testamentu) calkowicie przynalezacy
do Boga (opieczetowanie pieczecig Boga jest symbolem przynaleznosci
do Niego). Jest w tym obrazie zawarta idea cigglosci i kontynuacji, a nie
przeciwstawienia sobie ludu Bozego Starego Przymierza i Ko$ciola. Liczba
144 tysigce jest symboliczna (12x12x1000). Liczba 12 w Apokalipsie przy-
woluje dwanascie pokolen Izraela oraz Dwunastu Apostotéw; liczba tysigc
symbolizuje Boga i wiecznos$¢ (liczba tysiac jest najwieksza w hebrajskiej
numeracji). Doslowne rozumienie tej liczby jest wykluczone. Liczby w Bi-
blii, a zwlaszcza w Apokalipsie, majg zazwyczaj charakter symboliczny.
Liczba ta powstala przez pomnozenie 12 plemion Izraela przez 12 000
opieczetowanych. Staje sie ona symbolem olbrzymiej liczby (nieprzebranej
rzeszy) zbawionych z dawnego Izraela, ktdry jest Ko$ciotem ,,w punkcie
wyjscia”, utozsamiajacym sie z grupa ,z kazdego narodu, z wszystkich
plemion, ludéw i jezykéw” z 7,9'7. Na liscie 12 pokolen Izraela brakuje
plemienia Dana. By¢ moze pominieto je z powodu negatywnej opinii o nim
(z racji zbrodniczych postepkéw; Rdz 49,17; Sdz 18,30; Jr 8,16) oraz faktu,
Ze z niego mial wywodzic¢ sie¢ Antychryst.

2) Nastepnie zostaje ukazany wielki i niepoliczalny tlum, pochodzacy
z calej ludzkosci (z kazdego narodu i wszystkich pokolen, ludéw i jezykow),
przedstawiony jako zwycieski: postawa stojgca jest postawa zwycieskiego
Baranka - Chrystusa zmartwychwstatego (Ap 5,6) — i tych, ktérzy do Niego
nalezg; biale szaty sa symbolem uczestnictwa w rzeczywistosci zbawienia
—owocach zmartwychwstania Jezusa; palmy sa symbolem zwyciestwa, jak
i zycia po $mierci (3,5; 6,11; por. 1 Mch 13,51; 2 Mch 10,7)8. Tekst podaje, ze
tworzacy tlum sa ubrani w biale szaty, stosujac w tym miejscu imiestéw
strony biernej czasu perfekt (peribeblemenous), co moze podkreslac¢ fakt

Ju

5 Dokladna analize zob. w: Kotecki, Kosciot w swietle Apokalipsy, 126-128, 234-243;
Kotecki, Jezus a Bég Izraela, 325-354.

6 Na temat listy pokolen w Ap 7,5-8 zob. Kubis, , Lista dwunastu plemion”, 51-83.

7 Kotecki, Kosciél w swietle Apokalipsy, 126-128.

8 Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 339-340.
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obdarowania ze strony Boga (passivum theologicum), a takze wskazywac
na ich aktywno$¢ w przesziosci, ktéra skutkuje ich obecnym stanem. Cala
wizja przedstawia thum zbawionych, do ktérego naleza nie tylko meczen-
nicy'®, chociaz meczenstwo w $wietle Apokalipsy jest najwyzsza i najdo-
skonalsza formg wiernosci Jezusowi (nie wszyscy chrzescijanie stang sie
meczennikami, ale wszyscy powinni by¢ przygotowani na meczenstwo).
Wszyscy oni stajg sie uczestnikami liturgii. Ich krzyk, ktéry przypomina
ten z 6,10, nie dotyczy pytania, ale staje sie celebracja zbawienia, ktore-
go Zrodlem jest zaréwno Bdg Stworzyciel, Pan historii (,Zasiadajacy na
tronie”), jak i Chrystus zmartwychwstaly (Baranek). Sa oni widziani w tej
samej boskiej godnosci. Jezeli do tego obrazu dotaczymy to, co juz wiemy
o Baranku, tzn. ze posiada pelnie Ducha Swietego, to trudno temu obrazowi
odmoéwié¢ wymiaru trynitarnego. Chodzi zatem o jedno zbawcze dzielo calej
Tréjcy Swietej. Do tej celebracji przylaczajg sie wszyscy aniolowie, ktérych
Jan z Patmos wymienit juz w 5,11. Adresatami ich adoracji sg ci, ktorzy
razem stanowig tron, tj. B6g, Baranek i Duch Swiety?°.

Odpowiedz jednego ze starcOw na pytanie Jana: ,,Ci przyodziani w biale
szaty kim sg i skad przybyli?”, wskazuje na droge, ktéra prowadzi do
znalezienia sie w gronie zbawionych:

1) ,,To ci, ktérzy przychodza z wielkiego ucisku”. Thum zbawionych nie-
ustannie sie powieksza, stale zapelnia niebo, na co wskazuje uzyty tutaj
imiestow czasu terazniejszego hoi erchomenoi ,.ciggle przychodzacy”. Po-
dobnie jak nieustannie zapelniaja niebo, tak samo bez przerwy doswiad-
czaja wielkiego ucisku, tzn. sytuacji cierpienia, trudnosci, pochodzacych od
$rodowiska, w ktorym zyja (aby by¢ uczniem Jezusa, tzn. by¢ Mu wiernym,
trzeba by¢ gotowym na konfrontacje z przeciwnos$ciami i przesladowania-
mi ze strony $rodowiska - i to nie tylko poganskiego, ale takze wewnatrz-
koscielnego — w ktérym zyja chrzescijanie?!). Ten ucisk jest nazwany ,wiel-
kim”, poniewaz moze okazac sie préoba decydujaca (a tym samym ostatecz-
na): presja Srodowiska, w ktérym zyja chrzescijanie, moze doj$s¢ w pewnym
momencie do swojego zenitu, zmuszajac ich do radykalnego wyboru. W ten
sposob chrzescijanie upodabniaja sie do swojego Mistrza, ktéry w swojej

19 Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 220.

20 Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 341-342.

21 0 tych zagrozeniach zewnetrznych i wewnatrzkoscielnych w Apokalipsie pisali$my
w: Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 105-119.
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$mierci na krzyzu - jako ,jedyny sprawiedliwy”, ,,B6g wcielony” — przezyt
,wielki ucisk”??. Ucisk zatem towarzyszy calemu zyciu chrzescijan i stucha-
jacy tego przestania maja na niego patrzec z perspektywy uczniéw Jezusa,
ktorzy, aby by¢ Mu wierni, beda musieli nieustannie zderzac sie z kontra-
stami i prze§ladowaniami. Ostateczne zwyciestwo nalezy jednak do nich.
2) ,[...] i oplukali swe szaty, i wybielili je we krwi Baranka”. Plukanie
i wybielanie szat jest odniesione do krwi Baranka. Akcent zostaje po-
lozony na ich dzialanie. By¢ moze w geScie tym jest zawarta aluzja do
starotestamentowego rytu oczyszczenia, wymaganego do tego, aby stanaé
przed Bogiem (por. Wj 19,10.14; 29,4). Plukanie i wybielenie szat dokonuje
sie we krwi Baranka, ktéra w Apokalipsie (1,5; 5,9; 7,14; 12,11; 19,13)
wskazuje nie tylko na $mier¢ Jezusa, ale na caly akt zbawczy dokonany
przez Niego w misterium paschalnym. Oznacza ona zbawczg sile i moc
$mierciJezusa, ktdra staje sie narzedziem wybielajagcym, wprowadzajacym
chrzescijan w witalno$¢ Zmartwychwstalego®®. W kontekscie wszystkich
tekstow z Apokalipsy, méwiacych o krwi Jezusa, jasno widac, ze chrzesci-
janie sa z jednej strony biernymi odbiorcami daru zbawienia wystuzonego
przez Jezusa (1,5; 5,9), ktorzy jednak powinni aktywnie zaangazowac sie
w ten dar. W paradoksalnej metaforze ,wybielania we krwi” (zanurzenie
we krwi raczej powinno zabarwi¢ niz wybieli¢ tkanine), zostaja ukazani
ci dochodzacy do zwyciestwa (,biale szaty”) przez aktywne uczestnictwo
w zbawczej $mierci Jezusa i przyjecie wielkiego daru zbawienia zrealizo-
wanego w Jego krwi. Oni nie zwyciezaja dzieki samym sobie, ale dzieki
krwi Baranka, ktéra uzdalnia ich (daje moc, energie) do zwyciestwa. Na-
lezaloby zwrdci¢ uwage jeszcze na jeden szczegdk: czynnosci optukiwania
iwybielania sa wyrazone w czasie przesztym dokonanym (aoryst), co moze
sugerowac, ze odnosza sie one do jaki§ konkretnych wydarzen z zycia
chrzes$cijan. Nie mozna wykluczy¢ w tym obrazie —uwzgledniajac obecno$é
w Apokalipsie jej liturgicznego i sakramentalnego wymiaru?* - aluzji do
chrztu §wietego, traktowanego zaréwno jako oczyszczenie, jak i zanurzenie
w $mierci Jezusa, ktére prowadzi i uzdalnia (daje moc) do nowego zycia,
tzn. przyjecia zycia samego Jezusa za swoj sposob egzystowania?®. Nie

22 Corsini, Apocalisse di Gesu Cristo, 165.

23 Podeszwa, Paschalna pamigc o Jezusie, 264.

24 Na ten temat pisal Pierre Prigent (Apocalypse et liturgie).
5 KotecKi, Jezus a Bég Izraela, 346.
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jest takze wykluczona w tym miejscu aluzja zaréowno do Eucharystii, czy
w ogole calego zycia sakramentalnego (wedlug nas autor Apokalipsy —
podobnie jak autor Ewangelii $w. Jana — zaklada istnienie rozbudowane-
go zycia sakramentalnego we wspolnocie chrzescijanskiej), jak i do calej
wspolpracy wierzgcego z taska Chrystusa, ktora wyplywa z Jego misterium
paschalnego. Chrzescijanie nie sa jednak biernymi odbiorcami tej laski,
ale jej aktywnymi wspolpracownikami przez wiare, nawrdcenie, udzial
w zyciu sakramentalnym Ko$ciota?®. Konsekwencja takiego sposobu zycia
(tekst grecki w 7,15 mdéwi dia touto, tzn. ,,dlatego tez”, ,z tego powodu”) jest
ich bycie w niebie (,s3 przed tronem Boga i stuza mu dniem i noca”). Sa
oni mieszkancami nieba, przebywajacymi nieustannie w obecno$ci Boga
iuczestniczacymi w kulcie Nowej Jerozolimy (por. Ap 22,3). Bég jak Beduin,
ktéry udziela na pustyni gosciny, rozbija namiot (gr. skenosei) dla zba-
wionych. Jest to obraz troski i wspdlnoty ze zbawionymi, nawigzujgcy do
Namiotu Spotkania na pustyni (Wj 25,8; 29,42-46; 40,34) czy przebywania
w Swigtyni (1 Krl 8,10-13). Kryje sie w tym obrazie idea obecnosci Boga
posrod swego ludu. Mozna spojrzec na ten tekst takze w Swietle Ez 37,26-27,
gdzie w perspektywie Nowego Przymierza mdéwi sie o wiecznym zamiesz-
kaniu Boga po$rdd ludu. Ten obraz jest niejako preludium do wizji z Ap 21,3,
gdzie rzeczywisto$¢ Nowej Jerozolimy zostaje opisana za pomoca obrazu
namiotu (gr. skeneé): ,,0to namiot [zazwyczaj thumaczony jako ,,przybytek”]
Boga z ludzmi: i zamieszka wraz z nimi i bedg oni Jego ludem, a On bedzie
Bogiem z nimi, ich Bogiem”. Bycie z Bogiem jest celem zycia wierzacych.
Jest to mozliwe tylko i wylacznie dzieki wcieleniu i w konsekwencji calemu
paschalnemu misterium Jezusa. To On jest tym, w ktérym Bog rozbil namiot
posrdd swego luduy, jak czytamy w J 1,14: ,,A Slowo stalo sie cialem i rozbilo
namiot [gr. eskéndsen] posrdd nas, i ogladaliSmy Jego chwale, chwatle, jaka
jedyny w swoim rodzaju u Ojca [mal], pelnia laski i prawdy”. W Jezusie,
ktory jako ,Pelnia Laski i Prawdy”, jest pelnym uobecnieniem taskawosci,
dobroci, mitosci i milosierdzia Boga (,}aska”) oraz pelnig Jego objawienia
(,prawda”), Bog zamieszkuje posrdd ludu - sam Jezusa staje sie Nowa
Swigtynig Boga?’. W ten sposob zamieszkanie Boga z ludZmi, zapowiadane

26 Tak juz w 1908 r. pisal Henry B. Swete (The Apocalypse of St. John, 103).
27 Szeroko na ten temat zob. Witczyk, Kosciét Syna Bozego, 139-170; Kotecki, ,,Stowo stato
sie cialem”, 29-53.
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w Starym Testamencie i zrealizowane w Jezusie Chrystusie, osiggnie swoja
pelnie w niebie?®. Baranek bedzie ich pasterzem, ktéry poprowadzi ich do
»Zrodet wod zycia”. Jan ma na mysli pelnie zycia (zycie wieczne), ktéorym
jest sam Bog (por. Jr 2,13; 17,13)?°. Takie przedstawienie Baranka przypomi-
na obrazy Boga (por. Rdz 49,24; 1z 40,11; Jr 3,15; Ez 34,11-31; Na 3,18; Ps 23,1-
-2). W Ez 34,23 Bog objawia sie jako ten, ktéry bedzie past swdj lud przez
swojego stuge Dawida (przysztego Mesjasza). Ten obraz wpasowuje sie ide-
alnie w przedstawienie prezentowane przez Jana: ,Lew z pokolenia Judy”
(Mesjasz) jest Barankiem — Pasterzem. Konsekwencjg wszystkich dzialan
Boga i Baranka bedzie pozbawienie zbawionych wszelkich niedogodnosci
zycia (pragnienie, upal, 1za). To, co bylo ich udziatem w ich ziemskim zyciu,
a co sugeruje partykula ,juz wiecej” (gr. eti), dojdzie calkowicie do swego
kresu. W zyciu tych, ktérzy osiagneli niebo, dokonuje sie Pascha. Tak jak
lud na pustyni po wyjsciu z Egiptu cierpial gldd i pragnienie, zaspokojone
przez Boga, tak teraz dokonuje sie wyjscie pod wodzg Baranka. On jednak
nie spelnia roli Mojzesza, ale tak jak Bog, wyprowadza z niewoli, zywi ten
lud, poi, aby doprowadzi¢ go do nowej Ziemi Obiecanej — do nieba. Jan
w calym tym obrazie bardzo twérczo odmalowuje przecinanie sie dzialan
Boga i Baranka, aby w ten sposob stuchajacy nabrali pewnosci, ze jest to
dzialanie Jedynego Boga3°.

To, co wspdlnota przezywa shuchajac tych obrazow, staje sie preludium
do tego, co stanie sie ich udzialem na koncu ksiegi (Ap 21-22). Dla dzi-
siejszych czytelnikow jest jasne, ze ci opisani w 7,9-17 maja juz udzial
w rzeczywisto$ci Nowej Jerozolimy. Wchodzac jednak w doswiadczenie
zgromadzenia liturgicznego, ktdre po raz pierwszy stucha przestania, caly
obraz jest przedsmakiem ,wieczno$ci”, ma wzbudzi¢ w nich tesknote za
stanem opisanym w tym, co przed chwilg ustyszeli. Otrzymuja oni w tych
wierszach bardzo glebokie uzasadnienie dla ich chrzescijanskiego zycia.
Ma ono by¢ od samego poczatku ukierunkowane — przez konkretne wybory
ich zycia, zwlaszcza ten jeden, tj. nieustanne upodobnianie sie do Chrystusa
—na znalezienie sie w sytuacji wielkiego ttumu.

28 Podeszwa, Paschalna pamigc o Jezusie, 267.
29 Kotecki, Jezus a Bdg Izraela, 352.
30 KotecKi, Jezus a Bdg Izraela, 350.
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Siédma pieczec (8,1-5)

8,1 Gdy [Baranek] otworzy} sidbdma pie-
cze¢, nastala w niebie cisza {Za 2,17;
Ha 2,20; Sof 1,7; Mdr 18,14} na okolo pot
godziny. 2 I zobaczylem siedmiu anio-
1ow {Ap 8,6; 1,4; 4,5; Th 12,15; Mt 24,31},
ktorzy stali przed Bogiem i dano im sie-
dem trab {Joz 6,4.6}. 3 Przyby! tez inny
anio} {Ap 10,1; 18,1} i stana} na oktarzu
{Ap 14,18; Am 9,1; Wj 30,1.3}. Trzymat
zlotg kadzielnice {Ap 5,8; Wj 30,7}. Da-

no mu duzo kadzidla, aby je zlozyl ra-
zem z modlitwami {Tb 12,12} $wietych
na zlotym oltarzu przed tronem. 4 Dym
kadzidla wraz z modlitwami $wietych
wznidst sie z reki aniola do Boga. 5 Aniol
wziat kadzielnice {Kpt 16,12}, napelnit ja
ogniem {Ap 14,18} z oltarza i rzucil na
ziemie {Ez 10,2}, a powstaly gromy, glo-
sy, blyskawice i trzesienie ziemi {Ap 4,5;
Iz 29,6}.

Tekst z Ap 8,1-5 rozpoczyna sekcje trab. W tekscie tym jesteSmy swiadka-
mi otwarcia siédmej pieczeci, ktérego konsekwencja jest cisza zapadajaca
na poél godziny (8,1) oraz pojawienie sie siedmiu anioléw z trabami (8,2).
Sekcja trab jest zawartoscia siodmej pieczeci®'. Z tym obrazem $ci$le laczy
sie akcja liturgiczna ,innego aniota” (8,3-5), po ktdrej nastepuje wtasciwa
sekcja trab (8,7-11,14). Scena w S$wiatyni niebianskiej, opisana w 8,2-5,
staje sie preludium do calej sekcji trab, podobnie jak liturgia przedsta-
wiona w 4,1-5,14 jest wstepem teologicznym do drugiej czesSci Apokalipsy
i zarazem wstepem literackim — przez motyw Baranka i zamknietego na
siedem pieczeci zwoju — do wlasciwej sekcji pieczeci®?. Cisza, ktéra trwa
»jakby poét godziny” przywoluje przejscie od transcendencji do immanen-
cji: cisza realizuje sie w niebie (strefa transcendencji) i ma ograniczony
czas trwania na ziemi — pot godziny w immanencji®3. W tej ciszy Jan
widzi siedmiu anioléw. Ich liczba wskazuje na pelnie. Sa oni, tak jak inni
aniolowie, wystannikami Boga, majacymi do spelnienia okreslong misje.
Cisza przygotowuje sluchacza na stluchanie, bycie uwaznym na to, czego
za chwile bedzie Swiadkiem. Zostanie ona przerwana dopiero w 8,5. ,, Inny
anio¥” rozpoczyna uroczyste sprawowanie liturgii, w ktorej kluczowa role
odgrywaja modlitwy $wietych, tj. chrzescijan, ktére docieraja do samego
Boga (ruch wstepujacy). On z kolei odpowiada (ruch zstepujacy): ,,Wzigt

31 vanni, Apocalisse di Giovanni, 331.
32 Aune, Revelation 6-16, 545.
33 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 326.
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aniot kadzielnice, napelniljg ogniem z ottarza i rzucil na ziemie”, w wyniku
czego na ziemi powstaja: gromy, glosy, blyskawice i trzesienie ziemi. Te
cztery fenomeny atmosferyczne towarzysza w Apokalipsie objawianiu sie
Boga (4,5; 11,19; 16,18-21). Symbolizuja one przestanie Boze, towarzyszace
historii ludzkiej. Trzesienia ziemi — obok gradobicia, 0 ktéorym moéwi sie
w 11,10 — sa takze symbolami kary, bedacej skutkiem negatywnej oceny
przez Boga tej czesci ludzkosci, ktéra zamyka sie na Jego obecnosé¢, zyjacej
tylko i wylgcznie w perspektywie horyzontalnej (w Apokalipsie tacy ludzie
sa nazywani ,mieszkancami ziemi”)*$. Kara jest objawieniem dziatania
Boga. Cala ta scena jest niczym innym jak opisem kontynuacji historii
zbawienia, w ktdérej Bog objawia sie w slowie i wydarzeniach wewnetrznie
ze sobg powigzanych (hebr. dabar).

Baranek, lamiac kolejne pieczecie zwoju, objawia stuchajacym sens ca-
lej historii. Ludziom nieustannie beda towarzyszyly wojny, gtod, zarazy,
niesprawiedliwo$¢ spoleczna etc., chrzescijanie beda nieustannie prze-
Sladowani (bezposrednio lub w sposéb zakamuflowany), wszystko jed-
nak zmierza do konkretnego celu, do Dnia Panskiego (Boga i Baranka),
ktory dla jednych bedzie dniem sgdu (unicestwienia), dla innych dniem
ocalenia. Tego ostatniego doswiadcza ci, ktorzy nieustannie otwierajg sie
W swoim zyciu na ozywiajace dzialanie Boga, wyplywajace z paschalnego
misterium Jego Syna, ,Baranka jakby zabitego”. To On jest gwarantem
doj$cia do nieba.

34 Na ten temat zob. Kotecki, »Mieszkancy ziemi w Apokalipsie $w. Jana”, 251-285.
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ROZDZIAL VII

Aktywna bliskos¢ Boga w historii
(Ap 8,6-11,19)

Ap 8,6 rozpoczyna sie wlasciwa sekcja trab. Zatrabienie kazdego
W z siedmiu anioldw zapowiada obecno$¢ samego Boga, doswiadcza-
na w konkretnych wydarzeniach. Ostatnia traba (11,15) wraz z trzecim
»biada” (11,14) rozpoczyna juz nastepna sekcje, ktorej przedmiotem sta-
na sie trzy znaki (11,15-16,16). Cala wizja zdominowana jest przez dwa
motywy literackie: czynno$¢ trabienia (8,6.7.8.10.12.13; 9,1.13; 10,7; 11,15)
iwyrazenie ,trzecia cze$¢” (8,7.8[2x].10.11.12[5x]; 9,15.18). Podkreslaja one
zaréwno rozwoj calej sekcji, jak i jej jednosc!. To drugie wyrazenie, wska-
zujace na ograniczone skutki dokonujacego sie zniszczenia (jest ono jednak
wieksze niz to, ktore towarzyszylo otwieraniu pieczeci; tam méwilo sie
0 ,czwartej czesci ziemi”; Ap 6,8), ukazuje milosierdzie samego Boga®.
Cala ni¢ narracyjna pozornie zostaje przerwana przez opis inwestytury
prorockiej wizjonera z Patmos (10,1-11) oraz wizje dwoch swiadkéw (11,1-
-13). Schemat towarzyszacy pojawieniu sie pierwszych szeSciu trab jest
podobny: najpierw dZwiek traby, a potem wystapienie kolejnych plag. Trzy
ostatnie traby sa $cisle zwigzane z kolejnymi trzema ,,biada”. DzZwiek trab
jest konkretnym znakiem, ktéry w tekstach prorockich i wczesnym juda-
izmie wskazywal na przyjscie Dnia Panskiego (Dnia YHWH) — dnia sadu
Boga (Za 1,14-16; 9,14; 4 Ezdr 6,23), w literaturze wczesnochrze$cijanskiej
byl za$ zapowiedzia powrotu Chrystusa (1 Tes 4,16; Mt 24,31; 1 Kor 15,52;
Didache 16,6). Dzwiek kolejnych trab objawia aktywng blisko$¢ Boga w hi-

Vanni, Apocalisse di Giovanni, 334.

2 Ostanski, Objawienie Jezusa Chrystusa, 183.
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storii ludzkiej®. Kataklizmy towarzyszgce dzwiekowi czterech pierwszych
trab dotykaja Srodowisko, natomiast plagi, ktére pojawiajq sie na dzwiek
czwartej i piatej traby dosiegaja bezposrednio ludzi.

Cztery pierwsze traby (8,6-13)

8,6 A siedmiu aniotéw {Ap 8,2} z sied-
mioma tragbami przygotowalo sie, aby za-
trabi¢ {Ap 8,7.8.10.12; 9,1.13; 10,7; 11,15}.
7 Ten pierwszy zatrabil. Powstal grad {Wj
9,23-25; Ez 38,22; J1 3,3; Syr 39,29} i ogien
zmieszane z krwig, i spadly na ziemie,
atrzecia cze$¢ ziemi{Ap9,15;Ez5,2.12; Za
13,9} zostala spalona, trzecia cze$¢ drzew
zostala spalona i cala trawa zielona zo-
stala spalona {Mdr 16,22}. 8 I drugi aniol
zatrabil {Ap 8,6}. Do morza zostala wrzu-
cona jakby wielka gora {Jr 51,25} plona-
cego ognia, a jedna trzecia morza stala sie
krwig {Ap 16,3; Wj 7,20}. 9 1 zginela w mo-
rzu jedna trzecia cze$¢ zyjacych stworzen
i jedna trzecia statkéw zostala zniszczo-
na. 10 I trzeci aniot zatrabil {Ap 8,6},
a spadla z nieba wielka gwiazda {Ap 9,1;
1z 14,12; Dn 8,10} plongca jak pochodnia,
i spadla na jedna trzecig rzek i na zro-

dla wod {Ap 16,4}. 11 A nazwa gwiaz-
dy brzmi Piolun {Jr 9,14; 23,15}, i jed-
na trzecia wod zamieniala sie w piotun,
a wielu ludzi umarto od tych wdd, ponie-
waz byly gorzkie {Wj 15,23}. 12 I czwarty
aniot zatrabit {Ap 8,6; 16,8}. Zostala po-
razona jedna trzecia slorca i jedna trze-
cia ksiezyca {Ap 6,12n} oraz jedna trzecia
gwiazd, aby jedna trzecia z nich zosta-
fa zaciemniona {Wj 10,21; Am 8,9} i aby
dzien — podobnie i noc — przez jedna trze-
cig nie byl jasny. 13 A zobaczylem i usly-
szalem jednego orla lecacego przez Sro-
dek nieba {Ap 14,6}, ktory mowit dono-
$nym glosem: ,Biada, biada, biada {Ap
9,12; 11,14; 12,12} mieszkajacym na ziemi
{Ap 3,10; 6,10; 11,10; 1z 24,17; 26,21; Oz
4,1} z powodu pozostatych gloséw trah
trzech aniotow, ktérzy maja zatrahic¢” {Ap
9,1.13; 11,15}.

Cztery pierwsze traby (8,6-13) ukazuja straszliwe plagi, ktére dotykaja
$rodowisko czy nature. Sg rodzajem katastrofy ekologicznej*. Pojawiajgce
sie plagi na pewno - przynajmniej w jakim$ stopniu - byly znane pierw-
szym odbiorcom Apokalipsy. Pierwsza plaga, ktora niszczy czes$¢ ziemi,
drzew i cala trawe, przypomina siddma plage egipska (Wj 9,23-27). Grad,
ogien, krew sa w Biblii przedstawiane jako narzedzie Bozej pomsty (Syr

3 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 341.

4 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 199.
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39,29; J1 3,3; Iz 30,30). Kataklizm towarzyszacy drugiej trabie (zamiana
morskich wod w krew i zabicie mieszkajacych tam istot) odpowiada pierw-
szej pladze egipskiej, opisanej w Wj 7,20-21. Trzecia plaga dotyka wody
stodkie i przypomina cze$¢ pierwszej plagi egipskiej. Nazwanie gwiazdy,
ktora spadla na wody, piolunem, czyli imieniem ziela charakteryzujacego
sie niezwykla goryczg, by¢ moze przywoluje obrazy ze Starego Testamentu
(Jr 9,14; 23,15), w ktorych piotun byt symbolem goryczy sadu Boga i kary.
Czwarty kataklizm dotyka cial niebieskich. Odpowiada on dziewiatej pla-
dze egipskiej (Wj 10,21-23).

Po czwartej trabie zostaje opisane pojawienie sie orla (8,13), ktérego
glos jest tak donosny, ze dociera do wszystkich mieszkancéw ziemi. Orzet
staje sie niejako lgcznikiem miedzy niebem (on leci w najwyzszym punkcie
firmamentu) i ziemia (jego przeslanie jest przeznaczone dla ziemi). W swo-
im oredziu zapowiada kolejne nieszczescia, ktdre zrealizuja sie w trzech
kolejnych tragbach i beda zwigzane z zapowiadanym przez niego potroj-
nym ,biada” (,zgroza”, ,strach”), a dotkna ,,mieszkancéw ziemi”, tj. tych,
ktorzy nie sa wierni Chrystusowi i zamykaja sie na jakikolwiek pierwiastek
nadprzyrodzony (Bozy) w swoim zyciu®. Trzykrotne ,biada” przywodzi na
mys$l przestrogi zawarte w innych ksiegach biblijnych (por. Syr 2,12-14; Am
5,16.18; 1z 1,4). Wszystkie plagi przypominaja konkretne, cykliczne kata-
klizmy naturalne, dotykajace srodowisko na przestrzeni dziejow. Pierwsi
odbiorcy Apokalipsy mogli do§wiadczy¢ich na wlasnej skdrze czy tez o nich
stysze¢®. W kontekscie wspolczesnej ekologii plagi wydaja sie zaznaczaé
jakas wrogo$¢ miedzy ,,niebem” a ziemia. ,Niebo” niszczy ziemie i nature.
Ten kierunek interpretacyjny nie jest jednak wilasciwy. Tekst ten pobudza
raczej stuchaczy do pytania, czy te wydarzenia niosg jakie$ przestanie od
Boga, czy pobudzaja do refleksji i odpowiedzi na pytanie, po co czlowiek ich
doswiadcza. W Apokalipsie rozwigzanie tej kwestii znajduje sie w werse-
tach Ap 9,20-21, ktére wskazuja na celowos¢ wszystkich plag, réwniez tych
zwigzanych z piagtg i szostag traba’.

Na temat ,,mieszkancéw ziemi” w Apokalipsie zobh. Kotecki, ,Mieszkancy ziemi w Apo-
kalipsie $w. Jana”, 251-285.

Zob. Ostanski, Objawienie Jezusa Chrystusa, 182-188.

7 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 198.
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Traba piagta i pierwsze biada (9,1-12)

9,1 I pigty aniot zatrabil {Ap 8,6; 16,10}.
I zobaczylem gwiazde z nieba {Ap 8,10},
ktdéra spadla na ziemie. Dano jej klucz
do studni otchlani {Ap 9,11; 20,1; 11,7;
17,8; 20,3}. 2 I otworzyta studnie otchlani,
a wzniost sie dym {Wj 19,18; Rdz 19,28}
ze studni, jak dym z wielkiego pieca i zo-
stalo zaciemnione stonce {J12,10} i powie-
trze od dymu ze studni. 3 Z dymu wy-
szla szarancza {Wj 10,12; Mdr 16,9} na
ziemie i dano jej taka moc, jaka na ziemi
maja skorpiony. 4 I powiedziano jej, aby
nie niszczyla ani ziemskiej trawy, ani ja-
kiejkolwiek rosliny czy drzewa {Ap 7,3},
lecz tylko ludzi, kt6rzy nie maja pieczeci
Boga na czolach {Ez 9,4.6}. 5 Pozwolono
jej, aby ich nie zabijala, ale meczyla ich
przez pie¢ miesiecy. Meczarnia spowodo-
wana przez nig jest jak meczarnia wywo-
tana przez skorpiona, gdy ukluje czlowie-
ka. 6 W owych dniach ludzie bedg pra-

gna¢ Smierci {Hi 3,21; Jr 8,3}, a ona ich
nie dotknie. Bedg chcieli umrze¢, a Smier¢
ucieknie od nich. 7 A szarafcza z wy-
gladu podobna byla do koni {Hi 39,19n;
J12,4n} przygotowanych do bitwy. Na ich
glowach jakby wience podobne do zlota,
a ich pyski jak ludzkie twarze. 8 Mialy
grzywy jak wlosy kobiet, a ich zeby jak
zehy lwow {J11,6}. 9 Mialy tez torsy jak ze-
lazne pancerze, a odglos ich skrzydel jak
odgtos wielu rydwanéw konnych {]I 2,5}
galopujacych do bitwy. 10 I maja ogo-
ny oraz zadla podobne do skorpiondw,
awogonachich jest moc {Ap 9,19} wyrza-
dzania szkody ludziom przez piec¢ miesie-
cy. 11 Maja nad soba krdla {Ap 9,1}, anio-
fa otchlani {Hi 26,6; 28,22; Ps 88,12; Prz
15,11}, ktdérego imie po hebrajsku brzmi
Abaddon, a po grecku Apollyon. 12 Jed-
no hiada odeszlo. Oto jeszcze dwa biada
przyjda potem {Ap 8,13}.

Pigtej trabie, ktora wspolgra z pierwszym ,biada”, towarzyszy poja-
wienie sie gwiazdy spadajacej na ziemie i otrzymujacej klucz do studni
»Otchlani” (,Czelusci”). W Biblii i judaizmie gwiazdy byly identyfikowane
z istotami nadprzyrodzonymi, zwlaszcza aniotami (Sdz 5,20; Hi 38,7; Dn
8,10; 1 Hen 23,1-3). Jednak ,spadajaca gwiazda” bardziej wskazuje na ,zle
byty anielskie”, demona (I Hen 86,3; 88,1; 90,24; Jud 13) lub samego Szatana
(1 Hen 86,1; £k 10,18). W tekscie greckim czynno$¢ wreczenia klucza Otchla-
nijest wyrazona w stronie biernej, ktora mozna zinterpretowac jako passi-
vum theologicum czy divinum - tzn. podmiotem czynnosci jest sam Bog, co
ukazuje Go jako Pana historii, ktéoremu zadne wydarzenie nie wymyka sie
spod kontroli. Jest to obraz zgodny z calym przestaniem Biblii. Zostaje w ten
sposob doprecyzowane to, co juz wyraza sam dzwiek traby: Bog ze swoja
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aktywnoscig w historii jest bliski. Tylko Bdg moze mie¢ absolutng wladze
nad wszystkim. Stowo ,,otchlan” to thtumaczenie greckiego wyrazu abyssos,
oznaczajacego nieskoniczong glebie, caly dolny poziom $§wiata widzianego
jako trzypietrowa struktura (podziemie, ziemia, niebo), do ktérego — logicz-
nie ujmujac - musiat prowadzi¢ pionowy korytarz, rodzaj studni®. Otchlan
pozostaje zamknieta, stad demony nie mogly szkodzi¢ ziemi. Wreczenie
Kluczy zmienia cala sytuacje. Otchlani nie nalezy mylic¢ z Szeolem (gr. Ha-
des), kraina zmarlych. Otchlan w Apokalipsie jest miejscem zestania zlych
duchéw (por. 11,7; 17,8; 20,1.3), podobnie jak w £k 8,31 czy 2 P 2,4. W ten
sposob otchlan staje sie symbolem calej negatywnosci demonicznej, nad
ktéra wladze ma demon (ma klucze do otchlani), jednak ta wladza znajduje
sie zawsze pod kontrola samego Boga.

Otworzeniu studni towarzyszy pojawienie sie dymu (Otchtan musi by¢
pelna ognia), ktéry w opowiadaniach biblijnych zaréwno towarzyszy teofa-
niom (Wj 19,18; 1z 4,5; 6,4), jest symbolem gniewu Boga (2 Sm 22,9; Ps 18,9),
jakicharakteryzuje los grzesznikow (Ps 37,20; Mdr 5,14). W naszym tekscie
symbolizuje on raczej uwolnione zle moce. Z dymu wychodzi szarancza,
czyli duze, latajace owady, przypominajace koniki polne, ktére na Bli-
skim Wschodzie czesto niszczyly uprawy i doprowadzaty do kleski glodu.
W samej Biblii szarancza jest zawsze symbolem zniszczenia. Przywoluje
ona 6sma plage egipska (Wj 10,12-20). Szarancza jednak otrzymuje moc,
jaka maja skorpiony. Zatem jej dzialanie, skierowane normalnie przeciw
uprawom, nie odpowiada jej naturze. Jest ono obrdcone przeciw tym,
ktoérzy nie przynaleza do Boga (nie maja pieczeci Boga na czolach). Moc
szaranczy jest jednak ograniczona. Jej uktucia nie sa Smiertelne, chociaz ich
bolesnos¢ i trwanie (5 miesiecy) powoduje, ze ci, ktorzy ich doswiadczajg,
pragnal $mierci, ale jej nie otrzymuja. Ograniczonos$c (ja symbolizuje liczba
pied) tej katuszy wskazuje, ze nie jest to kara ostateczna, ale ma raczej
charakter upomnienia czy lekarstwa niebianskiego®. Dziatanie szaranczy
znajduje sie pod panowaniem Boga (orzeczenia ,dano jej”, ,powiedziano
jej” w tekscie greckim to passiva theologica). W wierszach 7-11 znajduje
sie detaliczny opis szaranczy. Przypomina ona wojsko, o czym Swiadcza

8 Qstanski, Objawienie Jezusa Chrystusa, 187; Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana,
235.
9 Ostanski, Objawienie Jezusa Chrystusa, 188.
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formuly zaczerpniete z jezyka batalistycznego: ,jak konie gotowe do ata-
ku”, ,pancerze zelazne”, ,wielokonne wozy, pedzace do boju”. Sam ich
wyglad (oblicze ludzi, wlosy kobiet, zeby lwa) przypomina jakas hybryde,
ktéra wymyka sie spod schematéw natury'®. Wojsko szaranczy podlega
takze pewnej hierarchii. Na jej czele znajduje sie ,anio} otchlani”, ktore-
go imie po hebrajsku brzmi Abaddon (jest to rzeczownik, ktéry znaczy
»catkowite zniszczenie”), po grecku zas Apollyon (jest to imiestdw czasu
terazniejszego od czasownika apollyo [,niszczy¢, dewastowac”] i dlatego
imie to mozna thtumaczy¢ jako , Niszczyciel”, ,,ten, ktdry ciggle niszczy”). To
przejscie w teks$cie od rzeczownika do imieslowu jest znaczace: rzeczywi-
sto$¢ zwiazana z otchlanig — abaddon — w kontakcie z historia ludzka staje
sie dzialajgca, konkretng silg destrukcyjna — apollyon'!. ,Aniol otchlani”
w Apokalipsie ma charakter demoniczny. Szaranicza jawi sie w ten sposob
jako demoniczne wojsko, ktorego dzialanie — zgodnie zresztg z mysleniem
biblijnym (Bdg jest widziany jako pierwsza przyczyna wszystkiego, takze
klesk, plag, ktérych jednak bezposrednia przyczyna sa moce zla i zywioly)
—jest dopuszczone przez Boga'?.

Szésta traba i drugie biada (9,13-21)

9,13 I sz6sty aniol zatrabit {Ap 8,6; 16,12}.
I ustyszalem jeden glos z czterech naroz-
nikéw {Wj 27,2} zlotego oltarza {Ap 14,18;
Wj 30,1-3; 40,5}, ktory stal przed Bogiem,
14 mowiacy do szdstego aniola z traba:
,Uwolnij czterech aniotéw {Ap 7,1} sku-
tych nad wielka rzeka Eufrat” {Ap 16,12;
Rdz 15,18; Pwt 1,7; Joz 1,4}. 15 Zostali
uwolnieni czterej aniolowie przygotowa-
ni na te godzine, dzien, miesiac i rok, aby
zabi¢ jedna trzecig ludzi {Ap 9,18; 8,7-12}.
16 I ustyszalem ich liczbe: liczba wojska

10 Bjguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 202.

11 vanni, Apocalisse di Giovanni, 363.

konnego wynosita dwie miriady miriad
{Ap 7,4}. 17 1 tak zobaczylem w widzeniu
konie i ich jezdZcow, majacych pancerze
w kolorze ognia, hiacyntu i siarki, a by
koni podobne byly do théw lwow. Z ich
pyskow wydobywatl sie ogien, dym i siar-
ka {Hi 41,10-12}. 18 0Od tych trzech plag
zginela jedna trzecia ludzi {Ap 9,15}: od
ognia, dymu i siarki, wychodzacych z ich
pyskow. 19 Bowiem moc tych koni byla
w ich pyskach i w ich ogonach {Ap 9,10},
poniewaz ich ogony sa podobne do wezy:

12 Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 237.
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maja glowy, ktorymi kasaja. 20 Pozosta-
li za$ ludzie, ktorzy nie zgineli od tych
plag, nie odwrdcili sie {Ap 16,9.11} od
dziet swoich rak {Iz 2,8; 17,18; 2 Mch
5,12} i nie zaprzestali klania¢ sie demo-
nom oraz idolom {1 Kor 10,20; Pwt 32,17;
Ps 95,5} ze zlota, srebra, brazu, kamienia

Ap 9,13-21

i drewna {Iz 2,20; Dn 5,4.23; Ps 115,4-7,
135, 15-17}, ktore ani nie mogg widziec,
ani stysze¢, ani chodzi¢. 21 I nie odwrdcili
sie od swych morderstw ani od swych cza-
row, ani od swojej rozpusty, ani od swoich
kradziezy {Wj 20,13-15; 2 Krl 9,22; Na 3,4;
Rz 1,29}.

Szosta traba wspolgra z drugim biada, stad cala ta cze$¢ Apokalipsy roz-
cigga sie 0od 9,13 az do 11,14. Realizacja drugiego biada wypelnia sie jednak
W pojawieniu sie w 9,15-21 diabelskiej konnicy, ,,szwadronu $mierci”. Cala
scena zostaje wprowadzona w 9,13-14. Pojawienie sie plagi nie zostaje
przywolane bezposrednio dZwiekiem szdstej traby, co raczej jest konse-
kwencja dochodzacego z nieba glosu, ktory mozna utozsamic¢ z glosem
samego Boga. Ten glos stanowi dalsza cze$¢ odpowiedzi Boga na modlitwy
chrzescijan, o ktérych byla mowa w 8,3-4. Celem dzialania Boga jest przy-
wrdcenie sprawiedliwosci. Jest ono rodzajem mispat (rozprawy sadowej)
Boga nad ludzkos$cig. Glos ten zwraca sie z rozkazem do aniola, ktory
dopiero co przed chwilg zatrabil, aby uwolnil ,,czterech anioldéw, skutych
nad wielka rzeka Eufrat”. Aniotowie ci pelnia role podobna do tej zwigzanej
z ,aniolem otchlani”: prowadza do boju demoniczna konnice, ktéra ma za
zadanie zabic trzecig czes$¢ ludzkosci. Liczba cztery, ktéra wyraza pewna
cato$¢ (w Biblii mowi sie o czterech wiatrach, czterech naroznikach ziemi),
wskazuje na powszechny zasieg ich dziatania. Ich zwigzek z rzeka Eufrat,
ktora w Biblii wyznaczala granice Ziemi Obiecanej (Rdz 15,18; Pwt 1,7;
Joz 1,4) i byla zwigzana z regionami, z ktérych wyruszaly na podbdj Izra-
ela wrogie i niszczycielskie wojska, wskazuje na charakter ich dzialania.
Ci aniolowie zla pozostaja jednak — podobnie jak to bylo w przypadku
plag i dzialania szaranczy — na stuzbie Bozego sadu. Te sily sa potezne.
Zostaja przedstawione pod postaciag ogromnej — wprost niewyobrazalnej
— liczebnie konnicy (,dwie miriady miriad”, czyli dwiescie miliondw). Ich
wyglad przypomina jakie$§ hybrydy: 1) kolory pancerzy jezdZcéw — odpo-
wiadajace kolorom ognia (jaskrawo czerwony), hiacyntu (sino-niebieski)
i siarki (z6kty), ktore spotka¢ mozna takze przy opisie miejsca wiecznego
potepienia (piekla), czyli ,jeziora gorejacego ogniem i siarka” (20,10; 21,8),
gdzie swoje ostateczne miejsce znajdzie Szatan —sugeruje ich $cisty zwigzek

185



Aktywna bliskos¢ Boga w historii (Ap 8,6-11,19)

z silami demonicznymi czy szatanskimi; 2) by koni sg poréwnane do ba
Iwa, zwierzecia uwazanego w starozytnosci za najgrozniejszego drapiez-
nika; 3) ich ogony, przypominajgce jadowite weze, ktére czynia szkode,
z jednej strony podkreslaja niszczycielski charakter calej konnicy, z drugiej
za$-zwracajac uwage na ich glowy oraz na fakt, ze wlasnie w nich znajduje
sie ich destrukcyjna sila — kaza na ten obraz spojrze¢ w kluczu symbo-
licznym. Glowa jest symbolem inteligencji, myslenia, zatem w obrazie tym
nalezaloby widzie¢ symbol ich zaplanowanej strategii zniszczenia'3.

Ustep Ap 9,20-21 dostarcza klucza do zrozumienia celu pojawienia sie
straszliwych plag na ziemi (nie tylko tej zwigzanej z szostg traba, ale takze
z poprzednimi): wydarzenia zwigzane z sze$cioma pierwszymi trgbami
mozna potraktowaé jako aktywno$¢ terapeutyczna Boga w stosunku do
tych, ktérzy poddali sie tradycyjnemu batwochwalstwu (oddawanie czci
bozkom - wytworom ludzkich rak - oraz niemoralne postepowanie). Celem
pojawienia sie wszystkich plag jest doprowadzenie ludzkos$ci do odwrdce-
nia sie od balwochwalstwa i zwrdcenie sie do jedynego Boga (9,20), ktory
jawi sie jako Pan wszechswiata. To dzialanie Boga przypomina bardzo rib
prorockie, jest rodzajem oskarzenia ludzkosci przez Boga, ktory pragnie
okazac¢ jej milosierdzie w celu doprowadzenia jej do nawrdcenia. Opis
wszystkich sze$ciu trab i wydarzen z nimi zwigzanych jest jednoczes$nie
zaproszeniem skierowanym do kazdorazowych stluchaczy, aby dokonac
refleksji nad wlasnym zyciem, aby je przemysle¢!4. W swietle ,szesciu trab”
Apokalipsa raz jeszcze jawi sie jako ksiega ,teologii historii”!® i prawdziwe
proroctwo, ktére w Biblii nie jest ,telewizja przyszlosci, lecz nade wszystko
interpretacja znakéw czasu rozsianych w terazniejszosci, odkrywaniem
Bozego dzialania w ludzkich losach, promieniowaniem wieczno$ci i zba-
wienia na historie, w ktérej Zyjemy”?S.

W kontekscie wskazania na celowo$¢ dzialania Boga w historii, opi-
sanej w 9,2-21, zostaje przedstawiona nowa inwestytura prorocka Jana
z Patmos (10,1-11), ktéra konczy sie wezwaniem: ,Trzeba, aby$ znowu
prorokowat...” (10,11), po czym zostaje opisana wizja dwdch $wiadkéw —
prorokow (11,1-13).

13 Qstanski, Objawienie Jezusa Chrystusa, 194.
14 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 209.

5 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 209.

16 G. Ravasi, Apokalipsa, s. 7.
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Otwarta ksigzeczka (10,1-11)

10,1 1zobaczylem innego poteznego anio-
fa {Ap 8,3; 5,2}, schodzacego z nieba.
{Ap 18,1; 20,1} Ubrany [byl] w oblok {Wj
13,21}, a nad jego glowa byla tecza {Ap
4,3}. Jego twarz podobna byla do stonica
{Ap 1,16}, a jego stopy do stupéw ognia.
2 W swojej rece mial otwartg ksiazecz-
ke {Ap 10,8; Ez 2,9}. Swoja prawa noge
postawil na morzu, lewa za$ na ziemi.
3 I krzyknal dono$nym glosem {Ap 18,2;
1 Sm 7,10; Oz 11,10; Am 3,8; 1,2}, tak jak
ryczy lew. Gdy krzyknal, odpowiedzia-
lo swoim grzmotem siedem groméw {Jr
25,30; Ps 29,3n}. 4 Kiedy za$ odpowiedzia-
lo siedem gromdw, mialem zamiar pisac,
ale ustyszatem glos {Ap 10,8; 14,2.13; 18,4}
znieba: ,Zapieczetuj to {Ap 22,10; Dn 8,26;
12,4.9}, co powiedzialo siedem gromow,
1 nie zapisuj tego”. 5 Aniol, ktorego wi-
dzialem stojgcego na morzu i na ziemi,
podniost swoja prawa reke w kierunku
nieba {Pwt 32,40; Dn 12,7} i przysiag} na
Zyjacego na wieki wiek6w {Ap 4,9}, 6 kto-
ry stworzyt niebo i to, co w nim jest, i zie-

mie {Rdz 14,19.22; Wj 20,11; Ne 9,6; Ps

Ap 10,1-11

146,6; Dz 4,24} i to, co na niej jest, oraz
morze i to, co w nim sie znajduje: ,Juz
nie bedzie zwloki, 7 lecz w dniach, gdy
odezwie sie siodmy anio} {Ap 15,1; 17,17}
izacznie trabic {Ap 11,15}, wypelni sie ta-
jemnica Boga {1 Kor 15,51n}, tak jak oglo-
sit swoim stugom, prorokom” {Ap 11,18;
Jr 7,25; 25,4; Dn 9,6.10; Am 3,7; Za 1,6}.
8 A glos, ktdry uslyszalem z nieba {Ap
10,4} znowu rozmawiat ze mng i rzekk
,1dZ, weZ otwartg ksiazeczke {Ap 10,2}
z reki aniola, stojacego na morzu i na
ziemi”. 9 Poszedlem do aniola, méwiac
mu, aby dal mi ksigzeczke. Powiedzial mi:
~WeZ i zjedz ja {Ez 2,8; 3,1-3}. Poczujesz
gorycz w twoim zoladku, ale w ustach
twoich bedzie stodka {Jr 33,9} jak midd”
{Ps 119,103}. 10 Wziglem ksiazeczke z re-
ki aniofa i zjadlem jg {Ez 2,8; 3,1-3}, a by-
fa w moich ustach jak stodki miod. Kie-
dy ja zjadlem mdj zoladek napehit sie
goryczg. 11 Powiedzial mi: ,Trzeba, aby$
znowu prorokowat {Jr 25,30; Ez 25,2} 0 lu-
dach, narodach, jezykach i wielu krélach”
{Ap5,9; Jr 1,10; Dn 3,4}.

W 10,1-11 mozemy wyrézni¢ dwie sceny: ukazanie sie innego aniola
(10,1-7) oraz sama inwestyture prorocka Jana (10,8-11). Pierwsza scena
jest odmalowana jako objawienie sie samego Boga przez posrednika -
poteznego innego aniola (nie jest to zatem jeden z anioléw ,,siedmiu tragb”).
Jego wyglad wskazuje na teofanijny charakter calej sceny: 1) jego szate
stanowi oblok, ktéry byl nieodlacznym elementem w teofaniach, w same;j
za$ Apokalipsie towarzyszy ostatecznemu przyjsciu Jezusa (1,7; 14,14) i jest
znakiem wchodzenia transcendencji w $wiat ludzi; 2) tecza przywoluje
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zarowno te z Rdz 9,12-17, ktéra byla symbolem przymierza i milosierdzia
Boga, jak i te, ktdra otacza tron Boga w Ap 4,3; 3) oblicze poréwnywane do
stonica koresponduje z obliczem Jezusa z 1,16; 4) nogi jak stupy ognia przy-
pominaja stopy Jezusa z 1,15. W kontekscie tego, co zostalo powiedziane,
nie wydaje sie rzecza konieczna poszukiwanie w opisanym aniele konkret-
nej postaci, np. Archaniola Gabriela, leczy chodziraczej o zobaczenie w nim
kogos, kto symbolizuje i interpretuje aktywna obecnos$¢ Jezusa zmartwych-
wstalego w historiil’. Trzyma on w swojej prawej dloni ,,otwarta ksiazecz-
ke” (rozwiniety maly zwoj), symbolizujaca nic innego jak przestanie, ktore
ma dotrze¢ do wspdlnoty chrze$cijanskiej i zosta¢ przez nig zinterpretowa-
ne. Jest to przestanie prorockie, jak to wynika z wersetu 11. Glos aniola jest
poréwnywany do ryku lwa. Takie skojarzenie spotykamy w Oz 11,10; Am
1,2; 3,8, gdzie prorocy odnosza go do glosu samego Boga. W przyréwnaniu
glosu aniola do ryku lwa mieliby$Smy zatem jeszcze jeden ,boski element”,
ktory laczy w sobie przerazenie ze strony tych, ktorzy jej dosSwiadczaja
(podobna reakcje powoduje ryk lwa), z jej tajemniczym charakterem (mi-
sterium), tak jak tajemnicza i niezrozumiala pozostaje dla ludzi ,,mowa”
lwa'®. Gest postawienia prawej nogi na morzu, alewej na ziemi symbolizuje
panowanie aniola nad kosmosem, stad niektérzy badacze — uwzgledniajac
pozostale rysy aniola, upodabniajace go do Chrystusa zmartwychwstalego
z 1,9-21 - chcg widzie¢ w tej postaci Chrystusa anielskiego'®. Wydaje sie
jednak, ze obecno$¢ wszystkich elementéw teofanijnych i chrystofanijnych
stuzy jedynie podkresleniu zwigzku aniola z samym Bogiem i Jezusem, jego
bezposredniego pochodzenia sprzed majestatu Boga, jego przychodzenia
jako jakiego$ rodzaju wszechmoc BogaZ°.

W czasie przekazywania Janowi tajemniczego objawienia rozlega sie huk
siedmiu grzmotow, ktére sa gtosem samego Boga, na co wskazuja teksty
ze Starego Testamentu (Wj 19,19; 1 Sm 7,10; 2 Sm 22,14; Hi 37,2-5). Liczba
siedem moze wskazywac na pelnie tego, co Bog pragnie przekazaéludziom.
To jednak przestanie powinno zosta¢ zamkniete (zapieczetowane), w prze-

[y

7 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 381.

8 Ostanski, Objawienie Jezusa Chrystusa, 197.

Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 246.

0 Por. Carrell, Jesus and the Angels. Angelology and the Christology of the Apocalypse of
John, 137.

DN e
©

188



Ap 10,1-11

ciwienstwie do przestania zawartego w ksigzeczce. By¢ moze odnosi sie ono
do finalu calego planu Boga?!.

Aniot sklada uroczysta przysiege na Boga Stworzyciela, ktérej towarzy-
szy gest podniesienia prawej reki ku niebu (jego nogi juz znajdowaly sie
na ziemi i morzu). Dotyczy ona blisko$ci spelniania sie tajemnicy Boga,
ujawnionej wczesniej prorokom, a wsrod nich Janowi. Cala scena jest
wzorowana na tej z Dn 12,5-7. Objawienie tajemnicy Boga bedzie mialo
miejsce, kiedy zabrzmi siédma i ostatnia traba. W takim kontekscie cala
wizja powraca do tematu otwartej ksigzeczki, trzymanej w prawej rece
aniola, ktora - jak to wynika z wersetu 11 — zawiera przyszle proroctwa
ksiegi. Wizjoner z Patmos otrzymuje prawdopodobnie od samego Boga
polecenie wziecia ksigzeczki od aniola. To, co nastepuje po tym nakazie,
przypomina w opisie scene z Ez 3. Intencja tekstu wydaje sie by¢ jasna.
Jan zostaje przedstawiony jako prorok na wzor Ezechiela. Cale proroctwo
jest za$ dzielem Boga. Gest zjedzenia ksigzeczki symbolizuje przyswoje-
nie i przyjecie tresci proroctwa, ktdre jest zarowno gorzkie (bolesne), jak
i slodkie, jak midd (w Ksiedze Ezechiela zwdj zjedzony przez proroka byt
tylko stodki jak miod). Cala scene konczy wezwanie do prorokowania:
»Irzeba, aby$ znowu prorokowal o ludach, narodach, jezykach i wielu
krolach”. Poczatkowe ,trzeba” (gr. dei) sugeruje zaréwno nieuniknionag
konieczno$¢ prorokowania, jak i wpisanie proroctwa w plan samego Boga,
zas$ ,znowu” (gr. palin) podkresla, Ze mamy do czynienia z odnowiong misja
czy ponowng inwestyturg prorocka Jana. Sama tre§¢ proroctwa mozna
interpretowa¢ dwojako, uwzgledniajac znaczenie zastosowanego w tym
tekscie greckiego przyimka epi: moze to by¢ proroctwo ,,0”, tzn. ,,dotyczace”
»<ludow, naroddéw, jezykdw i wielu krélow”, badz tez ,,przeciw” wymienio-
nym kategoriom, ktore wskazuja na powszechny zasieg tego proroctwa.
W 5,9 moéwilo sie o ,plemionach i jezykach, i ludach, i narodach”. Trzy
kategorie: ,ludy, narody i jezyki” mozna spotka¢ w Ksiedze Daniela (np. 3,4;
5,19). W Apokalipsie zostaje dodana (badz tez zastepuje stowo ,plemiona”
z 5,9) kategoria ,wielu kr6léw”. Proroctwo bedzie uderzato we wladze (by¢
moze owczesnych cesarzy).

21 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 384.
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Dwaj swiadkowie (11,1-14)

11,11 zostala dana mi trzcina podobna do
preta mierniczego {Ap 21,15; Ez 40,3} ze
stowami: ,Powstan i zmierz Swigtynie Bo-
ga {Ap 7,15}, oktarz {Ap 14,18} i tych, kté-
rzy oddaja w niej poklon. 2 Dziedziniec
zewnetrzny $wigtyni {Mt 4,5} pomin i nie
mierz go, poniewaz zostal wydany poga-
nom {Za 12,3; Ps 79,1; Iz 63,18; £k 21,24}.
Beda depta¢ miasto $wiete przez czter-
dziesci dwa miesigce {Ap 12,6}. 3 Dwom
moim $wiadkom {Ap 11,10; J 8,17} po-
zwole, aby ubrani w wory {2 Krl 19,2; Iz
37,2}, prorokowali przez tysigc dwiescie
sze$¢dziesiagt dni. 4 Oni sa dwoma drze-
wami oliwnymi {Za 4,3.11.14} i dwoma
swiecznikami stojgcymi przed Panem zie-
mi. 5 Ajesliktos chce ich skrzywdzi¢, z ich
ust wychodzi ogien {2 Sm 22,9; Jr 5,14},
ktdry trawi ich nieprzyjaciol. I jesli kto$
zechce ich skrzywdzi¢, powinien tak zgi-
na¢ {Ps 97,3; 2 Krl 1,10}. 6 Maja oni moc
zamykania nieba, aby nie padal deszcz
w dniach ich prorokowania {1 Krl 17,1;
Jk 5,17}, maja takze wladze nad wodami,
aby zamienic¢ ja w krew {Wj 7,17.19; 1 Sm
4,8} i porazi¢ ziemie kazda plaga, kiedy
tylko zechca. 7 A kiedy dokoncza swo-
je Swiadectwo, wéwczas Bestia {Ap 13,1;
17,8; Dn 7,3} wychodzaca z otchlani {Ap
9,1} wyda im wojne, zwyciezy ich i zabije
{Ap 12,7.17; 13,7; 16,14; 19,19; Dn 7,21}.

8 Ich zwloki za$ [leze¢ beda] na placu
Wielkiego Miasta {Ez 11,6; Jr 22,8}, ktére
symbolicznie zwie sie Sodoma {Iz 1,9n;
Ez 16,46.49} 1 Egipt {]J1 4,19}. Tam réwniez
zostal ukrzyzowany ich Pan. 9 A [przed-
stawiciele] ludéw, plemion, jezykow i na-
rodow {Ap 5,9} beda ogladac ich zwloki
przez trzy i pot dnia i nie pozwola zlozy¢
ich zwlok do grobu {Ps 79, 2n}. 10 A i,
ktorzy mieszkaja na ziemi {Ap 8,13}, beda
radowac sie i cieszy¢ nad nimi {J 16,20;
Ps 105,38}, i podarunki posyta¢ beda so-
bie nawzajem, poniewaz ci dwaj prorocy
udreczyli tych, ktérzy mieszkaja na ziemi.
11 Po trzechipdt dniach duch zycia od Bo-
ga wszed! w nich i staneli na réwne nogi
{Ez 37, 5.10}, a wielki strach {Rdz 15,12;
Wj 15,16; Ps 105,38} padl na tych, ktdrzy
na nich patrzyli. 12 I uslyszatem dono$ny
glos z nieba {Ap 4,1}, ktory powiedzial do
nich: ,Wstapcie tutaj!”. I wstapili do nieba
na obloku {2 Krl 2,11}, a ich wrogowie
patrzyli na nich. 13 W tej godzinie na-
stalo wielkie trzesienie ziemi {Ap 11,19;
Ez 38,19n} i zawalila sie jedna dziesigta
miast. W trzesieniu ziemi zginelo siedem
tysiecy ludzi. Ci zas$, ktorzy pozostali przy
zyciu zlekli sie i oddali chwale Bogu nie-
ba {Ap 16,11; Dn 2,18n; Jon 1,9; Ezd 1,2}.
14 Drugie biada odeszlo. Oto wkrotce na-
dejdzie trzecie biada {Ap 8,3}.

Cale opowiadanie rozpoczyna sie poleceniem zmierzenia Swiatyni Boga
(z pominieciem dziedzifica zewnetrznego, czyli dziedzifica pogan) oraz
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wzmiankg, ze Miasto Swiete bedzie deptane przez pogan przez czterdziesci
dwa miesiace. Jaki sens ma to polecenie, zwazywszy na fakt, ze w czasie
spisywania Apokalipsy $wiatynia, jak i cala Jerozolima, lezala juz od co
najmniej 20 lat w gruzach? Swiatynia byla dla chrzescijan (wspdlnoty
pochodzacej zaréwno z Zydow, jak i pogan, ktérzy pomnazali w ten spo-
sOb rzesze Nowego Izraela — Kosciola) symbolem Ko$ciola jako wspdlnoty
czczacej Boga (1 Kor 3,16-17; 2 Kor 6,16; Ef 2,19-22; 1 P 2,5). Czynnos$¢
mierzenia oznacza symbolicznie ocalenie, zachowanie i utwierdzenie. Ma
ona objac takze ludzi, ktérzy przynaleza do Boga. Caly ten obraz symboli-
zuje opieke ze strony Boga. Jest zapewnieniem, ze Ko$ciola nie spotka los
zdeptanej przez pogan Jerozolimy (Miasta Swietego). Czas owego deptania
jest okreslony jako 42 miesigce, czyli trzy i pdl roku czy tysigc dwiescie
sze$cdziesigt dni. Wszystkie te liczby spotykamy w ksiedze: Jerozolima jest
deptana przez 42 miesigce (11,2), dwaj Swiadkowie prorokuja 1260 dni
(11,3), Niewiasta — symbolizujaca Koscidl — znajduje protekcje na pustyni
przez 1260 dni (12,6.14); czas dzialania Bestii wychodzacej z morza wy-
nosi 42 miesigce (13,5). W calej Apokalipsie liczby te wskazuja na czas
dzialania sit wrogich Bogu i Jego ludowi, ale zarazem na czas Koscio-
1a??, Jest to czas popaschalny, znajdujacy sie pod znakiem opieki Bozej
i szatanskich zagrozen?®. W takim kontekscie zostaja wprowadzeni na
scene dwaj Swiadkowie (11,3), ktérzy sa symbolem KoS$ciola jako wspolnoty
prorockiej?4, a ich ukazanie sie jest odpowiedzia na posrednie pytanie,
wynikajace z nakazu prorockiego skierowanego do Jana w 10,11: co znaczy
prorokowac i jakie konsekwencje moze mie¢ proroctwo? W narracji Ap
11,3-13 sa uzywane rozne czasy (przyszly, terazniejszy, przeszty dokonany
— aoryst), co moze sugerowac, ze cala wizja ma charakter metahistorycz-
ny i symboliczny zarazem. Oczywiscie w historii egzegezy obraz dwdch
Swiadkow byl réznie interpretowany. Jedne interpretacje patrzyly na nich
w kluczu historycznym, jako na: 1) konkretnych prorokéw lub bohateréw
ze Starego Testamentu (Enoch i Eliasz, Mojzesz i Eliasz; Eliasz i Jeremiasz;
eschatologiczni prorocy); 2) postacie z Nowego Testamentu (Piotr i Pawel,
Szczepan i Jakub, Jakub i Jan — synowie Zebedeusza, Jan Chrzciciel i Jezus);

22 Corsini, Apocalisse prima e dopo, 346.
23 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 347.
24 Calg analize Ap 11,1-13 zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 337-359.
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3) arcykaplanow zydowskich Ananusa i Joshue, zamordowanych przez
Idumejczykéw w 68 r. po Chr., ktérych ciala pozostawiono w Jerozolimie
bez pogrzebu. Inne interpretacje podkreslaja symboliczny charakter tego
obrazuidostrzegaja w dwoch swiadkach: 1) Stary i Nowy Testament czy tez
Prawo i Prorokow, ktérych uosabiaja Mojzesz i Eliasz; 2) wartos$ci duchowe
religii Izraela zachowane w dziewiczym stanie w chrze$cijanstwie; 3) sto-
wo Boga i Swiadectwo Jezusa Chrystusa, tj. starotestamentowe przestanie
prorockie i nowotestamentowe $wiadectwo apostolskie; 5) symboliczne
przedstawienie Kosciota prorockiego®®. Naszym zdaniem najwlasciwsza
interpretacja jest ta ostatnia.

Gléwna czynnoscig Swiadkow jest prorokowanie. Ich liczba - nawigzu-
jaca zreszta do wymogow prawa Mojzeszowego, aby oskarzenie opieralo
sie na zeznaniu dwoch $wiadkéw (Lb 35,30; Pwt 17,6) — oznacza pelnie
i prawdziwo$¢ ich proroctwa. Ich stroj (wory pokutne) moze symbolicz-
nie wskazywac¢ na pokutny kerygmat prorocki, moze jednak byc¢ takze
zewnetrznym znakiem ich wewnetrznego zerwania ze Swiatem, w ktorym
zyja. W ten sposob ich strdj, dla patrzacych na nich z zewnatrz, staje sie
on wezwaniem do nawrdcenia®®. Ich okre$lenie jako ,,dwa drzewa oliwne
i dwa $wieczniki” jest wyraznag aluzja do Za 4,2-3, gdzie dwiema oliwkami
byli Jozue i Zorobabel — budowniczowie $wiatyni, okres§lani w Za 4,14
jako namaszczeni. Dwaj $wiadkowie z Apokalipsy sa takze namaszczeni
i przyrownani do dwdch Swiecznikdw. W czesci epistolarnej ksiegi mowi
sie o siedmiu $wiecznikach, bedacych symbolem powszechnego Ko$ciola.
To por6wnanie ma za zadanie ukaza¢ w dwdch swiadkach Koscio6l gloszacy
pelne i prawdziwe Swiadectwo (stad liczba dwa). Nastepnie sa oni ukazani
jako studzy Boga (,,stoja przed Panem calej ziemi”). W Biblii ,sta¢ przed
kim$” oznacza zaréwno by¢ w jego obecnosci, jak i by¢ na jego stuzbie.

Sekwencja czynnosci, ktére dokonuja dwaj Swiadkowie, nawiazuje do
historii wielu prorokéw: Jeremiasza (Jr 5,14; Ap 11,5), Eliasza (1 Krl 17,1;
2 Krl 1,5-12), Mojzesza widzianego jako proroka (Wj 7,17.19-20). W takim
przedstawieniu nie tyle chodzi o utozsamienie ich z konkretnymi postacia-
mi historycznymi, co o podkreslenie ich relacji do Boga i ukazanie ich na

25 Oméwienie tych propozycji zob. w: Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym,
337-342.
26 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 396.
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wzdr starotestamentowych prorokdéw, ktérzy z punktu widzenia narracji,
staja sie modelami narracyjnymi. Adresatami ich proroctwa jest caly swiat
(peinig swoja misje wsrdd ,,mieszkancow ziemi” —11,10; pomiedzy ,,Judami,
szczepami, jezykami i narodami” - 11,9).

W konicu dwaj swiadkowie sg przedstawieni jako meczennicy. Koniec
ich ziemskiej wedrowki przypomina meczenstwo samego Chrystusa. Ich
oprawca i katem staje sie Bestia wychodzaca z otchlani, ktéra w czasach
wspolczesnych autorowi Apokalipsy byla symbolem poganskiego Impe-
rium Rzymskiego, ktérego demoniczny czy szatanski charakter autor pod-
kresla przez przywolanie wlasnie obrazu Bestii. Jest to jednak obraz ponad-
historyczny, ktéry symbolizuje jakakolwiek wladze, majaca na celu otwarta
lub utajniong walke z Bogiem i Jego ludem - Ko$ciotem. Taka wladza ma
zawsze —wedlug Apokalipsy - podloze szatanskie. Zwloki dwdch swiadkéw
zostaja zbezczeszczone (nie pozwalaja ich pochowac) na placu Wielkiego
Miasta, ktore ,symbolicznie jest nazwane Sodoma i Egipt, gdzie réwniez ich
Pan zostal ukrzyzowany”. Sodoma i Egipt symbolizujg w Biblii niemoral-
nosc¢ (por. 1z 1,10; 3,9; Jr 23,14), ucisk ludu Bozego (Wj 1,11-14) oraz idolatrie
(Iz 19,1; Ez 20,7). Staja sie one paradygmatem (modelem) negatywnosci,
ktory zrealizowal sie zarowno w Jerozolimie, gdzie zostal ukrzyzowany
Jezus, jak i w Wielkim MieScie, ktora to nazwa w Apokalipsie odnosi sie
do Wielkiej Nierzadnicy, symbolu spolecznosci wrogiej Bogu i jego ludowi
(dla wspolnoty chrzes$cijaniskiej czaséw Jana Wielkie Miasto bylo utozsa-
miane z Rzymem). ,Na poziomie symbolu wszystkie trzy spolecznosci —
Rzym, Sodoma i Egipt — oznaczaja radykalnie wrogi ludowi Bozemu i na
wskro$ zepsuty $wiat poganski”?’. Smier¢ dwéch $wiadkéw prowokuje
powszechng rado$é¢, zadowolenie ,mieszkancow ziemi” (to ci, ktérzy cale
swoje zycie ograniczaja do horyzontalnego wymiaru egzystencji, ktorzy
nie przynaleza do Boga i nie chcg mie¢ z Nim nic wspdlnego; ci, ktérzy
ulegaja balwochwalstwu ekonomicznemu [konsumpcjonizm])?®, dlatego
ze ich proroctwo - przez swoja prawdziwos$¢ — dalo sie calemu $wiatu
we znaki, bylo dla §wiata niewygodne. ,Prorocy im przeszkadzali przez
swoje stowo, dreczyli sumienia, niepokoili serca, burzyli sztuczny spokoj,

27 gikora, »Jerozolima w Apokalipsie §w. Jana”, 59.
28 Na temat ,,mieszkancéw ziemi” w Apokalipsie zob. Kotecki, ,Mieszkancy ziemi w Apo-
kalipsie $w. Jana”, 251-285.
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sama ich obecnos$¢ byla potepieniem grzechu”?’. Tryumf nad $wiadkami
jest jednak pozorny i $cisle ograniczony w czasie. ,,Po trzech i pét dniach”
to $wiadkowie odnosza zwyciestwo. Méwi sie o nich, Ze staneli na nogi.
Obraz ten przypomina Baranka stojacego z Ap 5,6, gdzie postawa stojaca
wskazuje na Jego zmartwychwstanie. Nie chodzi w calym tym obrazie
Swiadkéw o rzeczywistg $mier¢ i zmartwychwstanie jaki$ konkretnych
dwdch postaci historycznych, co raczej o przekazanie prawdy, ze Kosciol
tylko pozornie wydaje sie pokonany w swoim $wiadczeniu - prorokowaniu,
ze tylko pozornie jest zupelnie nieznaczacy i pokonany, i dlatego zostaje
potraktowany niegodnie. Wygrana sit wrogich Kos$ciotowi nie jest w stanie
powstrzymacé misji prorockiej Kos$ciola.

Kosciol jest nieustannie powolany do tego, aby przekazywaé oredzie
prorockie w $wiecie, zar6wno w miejscach zepsucia (symbol Sodomy),
przesladowania (symbol Egiptu), jak i wrogosci antychrzescijanskiej (,,tam,
gdzie ukrzyzowano ich Pana”). W $wietle calej Apokalipsy Koscidl przepo-
wiada, ze zbawienie jest tylko w Jezusie Chrystusie oraz ze odrzucenie Go
réowne jest idolatrii, ktéra prowadzi do wiecznego potepienia®.

Przerazenie, ktore towarzyszy obserwatorom ozywienia dwdéch $wiad-
kow (10,11b), nie ma nic wspdlnego z bojaznig Boza. Jest raczej skutkiem
poczucia nizszos$ci i calkowitej przegranej!. To przepowiadanie rzuca
Swiatlo na calg egzystencje czlowieka. Przeznaczeniem swiadkow (Ko$ciota
prorokujacego) jest tryumfalne wejscie do nieba. Zwyciestwo swiadkéw
(innymi stowy to, ze mieli racje) staje sie jednoczesnie czasem wystapienia
trzesienia ziemi, ktdre jest znakiem interwencji Boga i Jego kary. Skutki tej
interwencji sa ograniczone: ,dziesigta cze$¢ miasta runeta” (liczba dziesieé
w symbolice arytmetycznej wskazuje na pewng ograniczonos¢). Podobnie —
w tym konkretnym kontekscie —liczba siedem tysiecy ludzi, ktorzy zgineli,
moze miec¢ takze takie samo znaczenie (symbolicznie moglaby wskazywa¢é
na powszechno$¢ [sama liczba siedem], jak i ogrom [tysiac] kary). Ta ogra-
niczono$¢ kary moze wskazywacé na jej tagodnosc badz cze$ciowos$é dzia-
lania Boga (nie jest to jeszcze koniec czaséw), badz tez na profilaktyczny
charakter aktywnosci Boga, ktéra — w przeciwienstwie do opiséw z 9,18

29 Ravasi, Apokalipsa, 96.
30 Kotecki, ,Mieszkaricy ziemi w Apokalipsie $w. Jana”, 273-274.
31 podeszwa, Paschalna pamiec o Jezusie, 306.
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116,11 — przynosi zamierzony skutek: ,,A pozostali ulegli przerazeniu i od-
dali chwale Bogu”. Mozna mowic¢ o prawdziwym nawréceniu: odwrdceniu
sie od idolatrii i uznaniu prawdy o Bogu czy przyznaniu Jemu racji?. W ten
sposob konczy sie drugie biada, ktérego trescia — jeszcze raz to podkreslmy

- bylo jednak to wszystko, co zostalo opisane w 9,13-21.

Siédma traba (11,15-19)

11,15 I zatrabit siodmy aniot {Ap 10,7;
8,6}, a w niebie rozlegly sie donosne glo-
sy, mowigce: ,Nastalo nad Swiatem kro-
lowanie Pana naszego i Chrystusa {Ap
4,11; Ab 21; Ps 22,29; 2,2; Dn 7,14}, i be-
dzie krélowal na wieki wiekéw” {Ps 10,16;
Dn 2,44; 7,14}. 16 A dwudziestu czterech
starszych {Ap 4,4} siedzacych na tronach
przed Bogiem padlo na twarze i poklonilo
sie Bogu {Ap 7,11}, 17 méwiac {Ap 4,11}
,Dziekujemy Ci, Panie, Boze Wszechmo-
gacy {Ap 18; 4,8; 15,3; 16,7.14; 19,6.15;
21,22; 2 Kor 6,18; 2 Sm 7,8; Am 3,13; 4,13},
Ktory jeste$ i Ktdry byles {Ap 1,4}, ponie-
waz uzyle$ swej wielkiej mocy i zakrélo-
wale$ {Ap 19,6}. 18 Rozgniewaly sie na-

rody {Wj 15,14; Ps 98,1; 46,7}, ale przy-
szed! Twoj gniew {Ap 15,1; Jr 37,23} i czas
sadzenia umarlych {Ap 20,12}, udziele-
nia zaplaty Twoim shugom: prorokom {Ap
10,7}, $wietym, tym, ktorzy sie boja Twego
imienia {Ps 61,6; Mi 6,9}, malym i wielkim
{Ap 19,5; 20,12; Ps 115,13}, oraz zniszcze-
nia tych, ktérzy niszczg ziemie {Ap 19,2;
Jr 51,25}. 19 W niebie zostala otworzo-
na [przez Boga] Swiatynia Boga {Ap 15,5;
7,15} 1 Arka Jego Przymierza {2 Krl 8,1.6;
2 Mch 2,4-8} zostala ukazana [przez Bo-
ga] w Jego Swiatyni. Powstaly blyskawice,
glosy, grzmoty {Ap 4,5}, trzesienie ziemi
{Ap 11,13; 8,5; Iz 29,6} i wielki grad {Ap
16,21; Wj 9,24}.

Wiersz 11,14 konczy drugie ,biada” i zapowiada zarazem nadejscie —
i to niezwloczne, predkie (gr. tachy) — trzeciego ,biada”, ktére powinno
by¢ zwiazane z dzwiekiem siédmej traby. Przy dzwieku siédmej traby
powstaja w niebie potezne glosy, ktére — tak jak w innych miejscach
Apokalipsy — zapowiadaja pojawienie sie czego$ waznego. Siddmej trabie
— w przeciwienstwie do dwoch poprzednich, zwiazanych z podw6jnym
»,biada” — nie towarzyszy jednak zadna plaga. Pozostaje zatem pytanie,
co jest tematem trzeciego ,biada”. W narracyjnej dynamice Apokalipsy
ostatni element sposrdd siedmiu (np. siédma pieczec) funkcjonuje jako

32 podeszwa, Paschalna pamiec o Jezusie, 309.
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przejscie do nastepnej sekcji, w tym przypadku do ,sekcji znakow”. Stad
mozna sie spodziewadc, ze trzecie ,biada” obejmuje to, o czym bedzie sie
mowilo w sekcji znak6w?3, ktéra mozna tematycznie — jak zauwazymy
za chwile - stresci¢ jako: ,Ko$ciél, triada antyboska i idolatria Bestii”34.
Bestia z otchlani, jako antagonista Kosciola, zostala wprowadzona na scene
wiladnie w historii dwdch swiadkéw, natomiast sekcja znakdw ukaze jej
dzialanie.

W 11,15 rozpoczyna sie co$ na ksztalt liturgii, w czasie ktérej do choru
niebianskich gloséw (11,15) — bez doprecyzowania, do kogo one nalezg —
dolacza sie choér dwudziestu czterech starszych, reprezentujacych —jak juz
zauwazyliSmy - caly Lud Bozy, jako pierwociny zbawionych (11,16-18). Te-
matem pierwszej pies$ni (11,15) jest nastanie krdolestwa Boga, okreslanego
jako ,nhasz Pan” oraz Jego Pomazanca — Chrystusa. Jest to wspdlne panowa-
nie nad swiatem, o czym $wiadczy liczba pojedyncza orzeczenia ,bedzie
krolowac” (teocentryzm chrystologiczny). Z dzwiekiem siodmej traby —
zgodnie z zapowiedzig w 10,7 - miala zosta¢ dopelniona tajemnica Boga czy
tajemnica o Bogu (w zaleznosci czy dopelniacz tou theou [,,Boga”] w wyraze-
niu ,,tajemnica Boga” potraktujemy jako dopelniacz podmiotowy czy przed-
miotowy). Tg tajemnica jest kosmiczne panowanie Boga i Jego Pomazanca
(Jezusa Chrystusa). Cala pie$n zostaje wprowadzona orzeczeniem ,nastalo”
w czasie przesztym dokonanym (gr. egeneto), natomiast o krélowaniu méwi
sie w czasie przyszlym (gr. basileusei). W $wietle Ap 12,10 panowanie Boga
objawilo sie historycznie w paschalnym misterium Jezusa, aktualizuje sie
nieustannie w historii ludzkiej po zmartwychwstaniu Jezusa i znajdzie
swoje dopelnienie w rzeczywistosci eschatologicznej, kiedy ostatecznie
zostanie pokonany Szatan i wszystkie rzeczywistosci z nim zwiazane (Ap
19,11-20,10). Zatem w pierwszym przyjsciu Jezusa objawil sie poczatek
»tajemnicy Boga i o Bogu”, w misterium paschalnym zostalo ukazane, kto
jest prawdziwym kroélem $wiata, skutki tego zwyciestwa sa jednak nadal
niewidoczne, dlatego krélowanie Boga i Baranka (z Duchem Swietym) musi
sie dopeié na konicu czas6w. Nie bedzie to jednak jakie$ nowe zwyciestwo,
ale potwierdzenie zwyciestwa, ktdre juz sie dokonalo. Formula ,na wieki

33 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 409.
34 Ppor. Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 231.
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wiekéw” bardzo przypomina te z pie$ni Mojzesza (Wj 15,18), ktéra mdéwi
0 Bogu: ,,Pan jest krdlujacy na wieki wiekow i jeszcze”.

Tematem pie$ni dwudziestu czterech starszych, ktérzy najpierw adoruja
Boga, jest dziekczynienie Bogu okreslonemu za pomoca tytuléw znanych
z innych tekstéw ksiegi: ,Pan, Bog Wszechmogacy” (por. 1,8; 4,8), ,Ten,
Ktdry jest i Ten, Ktory by?” (por. 1,4.8; 4,8). Powodem dziekczynienia jest
objecie przez Boga wladzy i panowania. Objecie wladzy jest wyrazone za
pomoca orzeczenia w perfectum (,uzyte$” z dopelnieniem ,swoja wielka
moc”), czyli czasie wskazujacym na czynno$¢ w przesztosci, ktorej skutki
trwaja w terazniejszo$ci. Druga czynno$¢ wyrazona jest w czasie przesziym
dokonanym, ktéry mozna tlumaczy¢ jako aoryst ingresywny (stad ttuma-
czenie ,zaczales krolowac”), jednak nie jest wykluczone, Ze odnosi sie ona
do konkretnego wydarzenia historycznego. Kontekst poprzedniego zdania,
jak iparalelizm z Ap 12,10 pozwalajga odnies$¢ ja do paschalnego misterium
Chrystusa, ktore zapoczatkowalo prawdziwe krdlestwo Boga. Wszystkie
rzeczywistosci Bogu przeciwne zostaly juz pokonane w misterium paschal-
nym. To ono rozpoczelo jednoczesnie czasy ostateczne, w ktdrych zostanie
potwierdzone krolowanie Boga®®.

Do obwieszczenia krélowania Boga zostaje dolaczone przeslanie o sadzie
Boga nad poganami (,przyszedl Twoj gniew i czas sadzenia umartych”,
»ZNiszczenia tych, ktérzy niszcza ziemie”) oraz przywrdceniu sprawiedli-
wosci (,udzielenia zaplaty Twoim stugom: prorokom, $wietym, tym, ktorzy
sie boja Twego imienia, matym i wielkim”). Gniew pogan (,rozgniewaly sie
narody”) jest opisem reakcji pogan na to wszystko, co zostalo objawione
o paschalnym misterium Jezusa, i rezultatem odrzucenia przez nich skut-
kow calego misterium paschalnego (wyzwolenia od grzechu, $mierci i Sza-
tana), a tym samym pozostania przy tym wszystkim, co czlowieka zniewala,
przy swoim idolatrycznym (poganskim) sposobie zycia. Odpowiedzig na
gniew pogan jest gniew Boga. W Starym Testamencie lgczyl sie on $cisle
z dniem YHWH (por. Ez 7,19; So 1,18; 2,2-3). Gniew Boga wskazuje na Jego
zaangazowanie sie w zniszczenie calego zla, zorganizowanego w réznego
rodzaju systemach ziemskich. Rezultatem gniewu Boga jest zniszczenie
lub nagroda. Zniszczenie dotyczy tych, ktorzy ,niszcza ziemie”. W Swietle
tekstu z 19,12 staje sie jasne, ze ,niszczacych ziemie” nalezy utozsamic

35 Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 369.

197



Aktywna bliskos¢ Boga w historii (Ap 8,6-11,19)

z balwochwalcami, a nie — jak moze dzisiaj chcieliby ekolodzy - z dewastu-
jacymi przyrode. Nagroda dotyczy zas: prorokow, §wietych, tych, co sie boja
imienia Boga, matych i wielkich. Podobne kategorie ludzi spotkamy w 19,5
(oprocz prorokow i Swietych) jako adresatow wezwania do chwalenia Pana
za zniszczenie Wielkiej Nierzadnicy.

To wszystko, o czym mdwi tekst, jest jasne i wiadome dla tych, ktérzy pa-
trzg na wydarzenia historyczne z perspektywy nieba (dwudziestu czterech
starszych). Dla Jana i stuchaczy przeslania, zyjacych w konkretnych warun-
kach historycznych, w §wiecie zanurzonym w idolatrii, zdania te staja sie
Dobra Nowing o zwyciestwie Boga, ktdre juz sie dokonato w paschalnym
misterium Jezusa, chociaz jego skutkéw — z perspektywy ziemi —jeszcze nie
widac. Jedno jest pewne —wygrana ,Swiata” poganskiego jest tylko pozorna.
W ten sposob to przestanie jest pelne nadziei.

Wiersz 11,19 wielu komentatorow traktuje jako przejscie do nastepnej
perykopy (12,1-18) i tym samym do sekcji znakow. Nie mozna jednak wy-
kluczyé, ze koniczy on calg sekcje trab. Zacznijmy od tej drugiej mozliwosci.

Wizjoner z Patmos po raz pierwszy mowi o Swigtyni Boga w niebie (jej
istnienie mozna bylo zalozy¢ w Ap 4-5). Dzieki jej otwarciu przez same-
go Boga (passivum theologicum ,zostala otworzona”) ma on mozliwo$¢
zobaczenia jej — najbardziej sekretnej — zawartosci, tj. Arki Przymierza
Boga, ktdra zostaje mu pokazana przez samego Boga (passivum theologicum
»Zostala ukazana”). Nowy Testament wspomina Arke Przymierza jeszcze
tylko w jednym tekscie: Hbr 9,4. Wedlug Wj 25 Arka mialta by¢ wzorowana
na pierwowzorze niebianskim, objawionym przez Boga. W Swiatyni Sa-
lomona byla przechowywana w miejscu ,Swietym Swietych” (1 Krl 8,6),
dostepnym tylko dla nielicznych. W Starym Testamencie Arka stanowila
znak obecnos$ci Boga posréd ludu (por. Kpt 16,2), przypominata konkretna
interwencje Boga w historii narodu wybranego, tj. wyprowadzenie z nie-
woli egipskiej, stad byla nazywana takze Arka Swiadectwa (Joz 4,16). Uka-
zaniu sie Arki towarzysza zjawiska atmosferyczne, ktére mozna spotkac
takze przy opisach teofanii, zwlaszcza tej synajskiej (Wj 19,16.19; 20,18).
Caly wiersz mozna zatem potraktowac jako teofanie Boga Przymierza. Nie
chodzi jednak o Stare Przymierze, ktorego symbolem byla Arka (w niej
przechowywano, obok naczynia z manng i laski Aarona, kamienne tablice
z przykazaniami; Pwt 10,2.5), ale o Nowe Przymierze zawarte we krwi
Baranka (Jezusa Chrystusa). Wraz z wydarzeniem $mierci Jezusa na krzyzu,
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ktorej towarzyszyto rozdarcie sie zastlony Przybytku oraz trzesienie ziemi
(Mt 27,51), rozpoczal sie nowy kult, w ktdrym materialna Arka Przymierza
(de facto jej juz nie byto w przybytku za czas6w Jezusa) zostaje zastgpiona
przez sama obecno$¢ Boga.

W ten sposdb ukazanie przez Boga Arki Jego Przymierza wpisuje sie
w kontekst poprzednich wierszy, opiewajacych krélowanie Boga i Jego
Pomazanca. Arka Przymierza ukazuje sie jako rekojmia Nowego Przymie-
rza miedzy Bogiem i cala ludzko$cia. Ta rekojmia moze by¢ tylko Jezus
Chrystus. W 11,15 autor méwil o panowaniu Boga i jego Pomazanca, potem
koncentruje sie znowu na samym Bogu, posrednio méwigc o Chrystusie.
By¢ moze na koricu powraca znowu do Pomazanca, ktéry byl realna obec-
noscia Boga posrdd swojego ludu. On spetnia role Arki Przymierza3®.

Na zjawiska, ktore towarzyszg ukazaniu si¢ Arki mozna patrzec¢ takze
jako na oznaki sadu. Te same fenomeny atmosferyczne beda towarzyszyty
zniszczeniu Babilonii — Wielkiej Nierzadnicy - Wielkiego Miasta (16,18-21),
bedacego wstepem do ostatecznego sadu, ktdry zostanie dokonany przez
Mesjasza zasiadajacego na bialym koniu (19,11). Teksty te jedynie moga
potwierdzi¢ chrystologiczne znaczenie Arki.

Apokalipsa jest ksiega, ktdra zaprasza ciagle do dalszych poszukiwan.
Nie sposo6b nie zauwazy¢ pewnego podobienstwa pomiedzy Ap 11,19 a po-
czatkiem sekcji znakow. Sa tylko trzy miejsca w Apokalipsie, w ktérych Jan
z Patmos, opisujac swoje doSwiadczenie, mowi, ze co$ ,zostalo ukazane”.
Po raz pierwszy w naszym tekscie ,zostala ukazana Arka Przymierza”,
potem w 12,1 ,zostal ukazany wielki znak” i w 12,3 ,zostal ukazany inny
znak”. Moze Jan chciat ukazac cala sekcje znakow w kontekscie Przymierza,
ktore sie zrealizowalo w Jezusie Chrystusie i nieustannie uobecnia sie
w wygranych Boga w historii; stad zjawiska atmosferyczne z koncowej
czesci studiowanego wiersza pojawig sie w Apokalipsie po raz ostatni na
zakonczenie sekcji znakow (16,18-21)%".

Przed calym zgromadzeniem liturgicznym stuchajacym doswiadczenia
Jan z Patmos staje Bog i Baranek z cala swoja aktywnos$cia w dziejach swia-
ta, ktorej jedynym celem jest doprowadzenie ludzi do spotkania z Bogiem.
Cale ich dzialanie nie jest rodzajem zachcianki rozkapryszonego bostwa,

36 Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 374-375.
37 Por. Vanni, Apocalisse di Giovanni, 421.
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ale ma wyrazny cel terapeutyczny, ktéry ma pobudzi¢ do refleksji tych,
ktorzy go doswiadczaja. Cale przestanie mowi bardzo jasno o kontekscie,
w jakim zyje wspdlnota. Jest to kontekst calkowicie poganski, tj. przesigk-
niety idolatrig réznego typu, wrogi wspoélnocie chrze$cijanskiej. W takim
kontekscie przyszio zy¢ Kosciolowi. Ma on by¢ prorocki i z odwaga glosié¢
prawde o Bogu i o $wiecie, stajac nieraz pod prad tendencjom, modom,
systemom, ideologiom tego $wiata, ryzykujac nawet pozorne unicestwienie
(ile razy w historii Kosciola byl oglaszany jego koniec). Przed wspdlnota
stluchajaca zostaje postawiona alternatywa: ocalenie, rownajace sie niebu,
albo nicestwienie, ktére - jak za chwile w kolejnych odstonach wspdlnota
bedzie mogla zobaczy¢ — utozsamia sie z wiecznym potepieniem.
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ROZDZIAL VIII

Kosciot, antyboska tréjca i idolatria
Bestii (Ap 12,1-16,21)

ak juz zauwazyliSmy, glos ostatniej traby (11,15) wraz z trzecim ,.biada”
(11,14) mozna uzna¢ za rodzaj preludium do nastepnej sekcji ksiegi,
zwanej ,sekcja znakow” (12,1-16,16): znaku Niewiasty (12,1), znaku Smo-
ka (12,3), znaku siedmiu anioldw trzymajacych siedem czasz (pucharow)
z plagami (15,1). Ostatnia czasza (16,17) wprowadza stluchacza do sekcji

koncowej (16,17-22,5).

Znak Niewiasty i znak Smoka (12,1-18)

12,1 T wielki znak {Ap 12,3} ukazal sie
w niebie. Niewiasta {Iz 7,14} ubrana
w stonice {Ps 104,2} i ksiezyc pod jej sto-
pami, a na jej glowie wieniec z dwunastu
gwiazd {Rdz 37,9}. 2 Jest w cigzy i krzyczy,
cierpiac béle porodowe {Iz 26,17; 66,7; Mi
4,10} i meczac sie, aby urodzi¢. 3 I in-
ny znak {Ap 12,1; 15,1} ukazal sie w nie-
bie. Oto wielki ognisty Smok {Ap 12,9;
13,2; 16,13; 20,2; Ez 29,3; Iz 27,1; 14,29},
z siedmioma glowami {Ap 13,1; Dn 7,7.24}
1 dziesiecioma rogami, a na jego glowach
siedem diademow. 4 Jego ogon ciagnie
jedna trzecia gwiazd {Ap 8,12} i zrzucil je

na ziemie {Dn 8,10}. Smok stana} przed
niewiasta, ktéra miala rodzi¢, aby gdy
urodzi swoje dziecko, pozre¢ je. 5 I uro-
dzila syna, mezczyzne {Ap 12,13; 1z 7,14;
66,7}, ktory bedzie past wszystkie narody
laska zelazng {Ap 2,27; Ps 2,9}. Jej dziecko
zostalo porwane do Boga i do Jego tro-
nu. 6 Niewiasta uciekla na pustynie {Mt
2,13; 1Krl 17,1-7; Oz 2,16}, gdzie Bog przy-
gotowal jej miejsce, aby tam ja karmio-
no przez tysigc dwiescie sze$¢dziesigt dni
{Ap11,3;13,5;12,14}. 7 W niebie rozpetala
sie bitwa {Dn 10,13.21; 12,1; Jud 9}: Mi-
chal ijego aniotowie ruszyli, aby walczy¢
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ze Smokiem. Smok za$ i jego aniolowie
{Mt 25,41} staneli do bitwy {Ap 11,7}, 8 ale
[Smok] nie mial mocy, tak Ze nie bylo
juz dla nich miejsca {Ap 20,11; Dn 2,35}
w niebie. 9 I zostal zrzucony wielki Smok
{Ap 12,3}, dawny Waz {Ap 12,14; 20,2; Rdz
3,1.14nn}, zwany Diablem i Szatanem {Ap
12,12; 20,2.10; Za 3,1n; Hi 2,1nn}, ktdry
zwodzi {Ap 20,7; £k 10,18} caly zamiesz-
kaly Swiat {Ap 13,14}. Zostal zrzucony na
zZiemie, a z nim zostali zrzuceni jego anio-
towie {Ap 12,13}. 10 I uslyszalem dono-
$ny glos w niebie: ,Teraz nastalo zhawie-
nie i moc {Ap 4,11}, krolowanie naszego
Boga {Ap 11,15} i wladza Chrystusa {Mt
28,18}, poniewaz zostal zrzucony oskar-
zyciel naszych braci {Hi 1,9-11; 2,4n; Za
3,1;] 12,31}, ten, ktory oskarzatich dniem
inoca przed Bogiem {Ap 6,11}. 11 Oni za$
pokonali go {Rz 8,37; 1] 2,14} dzieki krwi
Baranka i dzieki stowu swojego Swiadec-
twa {Ap 6,9}. Nie ukochali swojego zycia
az do $mierci {Mt 16,25 par}. 12 Dlatego
cieszcie sie niebiosa {Ap 18,20; Pwt 32,43;
1z 44,23; 49,13; Ps 96,11} oraz ich miesz-

kancy! Biada {Ap 8,13} ziemi i morzu, po-
niewaz Diabel rozwscieczony zstapit do
was {Ap 12,8}, wiedzac, ze ma malo czasu.
13 A kiedy Smok zobaczyl, ze zostal zrzu-
cony na ziemie {Ap 12,9}, popedzit za Nie-
wiastg, ktdéra porodzila mezczyzne {Ap
12,5}. 14 A NiewieScie zostaly dane dwa
skrzydla wielkiego orla {Ap 8,13; Wj 19,4;
Iz 40,31; Ez 17,3.7}, aby poleciala na pu-
stynie, na jej wlasne miejsce {Ap 12,6; Dn
7,25; 12,7}, gdzie jest karmiona przez czas,
czasy i polowe czasu, z dala od Weza {Ap
12,9}. 15 Waz wyrzucit za Niewiastg ze
swej paszczy {Lb 16,30.32; Pwt 11,6} wode
jak rzeke, aby ja porwal nurt. 16 Ale Nie-
wieScie pomogla ziemia. Otworzyla swoja
paszcze i pochlonela rzeke, ktéra Smok
wyrzucil ze swej paszczy. 17 Smok zas
rozwscieczyl sie na Niewiaste i wyruszyl,
aby stoczy¢ bitwe {Ap 11,7} z pozostaly-
mi z jej potomstwa {Rdz 3,15}, z tymi,
ktérzy praktykuja przykazania Boga {Ap
14,12} i posiadaja $wiadectwo Jezusa {Ap
6,9; 1] 5,10}. 18 Stana} [Smok] na plazy
morskiej.

Cala perykopa 12,1-18 ukazuje dwa znaki: znak Niewiasty (12,1-2) i znak
Smoka (12,3-4). Wizja rozpoczyna sie¢ od ,wielkiego znaku w niebie”!.
Okreslenie tego znaku jako ,wielki” podkresla jego doniosto$¢ i istotne
znaczenie. Orzeczenie (dost. ,zostal ukazany”) wprowadzajace wizje jest
w stronie biernej (passivum theologicum), ktéra wskazuje zaréwno na
Boga jako jej autora, jak i na jej teofanijny charakter?. To samo zostaje

1

Po dokladna analize tego znaku oraz znaku Smoka odsylam do: Kotecki, ,,Niewiasta

obleczona w stonce”, 257-274; Kotecki, ,Szatan a Kos$ciét - Ap 127, 236-262.

2
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zaakcentowane przez okres$lenie miejsca wizji: ,w niebie”, czyli w sferze
transcendencji.

Identyfikacja Niewiasty idzie w dwodch kierunkach: eklezjologicz-
nym i maryjnym (niektérzy egzegeci mowia o interpretacji eklezjalno-
mariologicznej lub o interpretacji ,miedzy mariologia a eklezjologig”)®.
Dla wspdélnoty stuchajacej pierwszym skojarzeniem mogta by¢ historyczna
Matka Jezusa, ktora Ewangelista Jan w dwdch miejscach nazywa ,,Niewia-
sta” (J 2,4; 19,26). Cala jednak symbolika tego obrazu przekracza ramy
takiej interpretacji. Apokaliptyczna Niewiasta jest ukazana jako zwigzana
z Chrystusem. Opis Niewiasty laczy w sobie dwa poziomy: niebianiski i an-
tropologiczny. Przypomina ona Krélowa Nieba. Jest ona przez Boga oble-
czona w stonice, ktére w jezyku symbolicznym wskazuje na transcendencje.
Jest elementem przynaleznym do samego Boga, stad Niewiasta jest czescia
Swiata wlasciwego Bogu. ,,Ksiezyc pod jej stopami” ukazuje ja jako te, ktora
panuje nad czasem (ksiezyc w Biblii nie mial raczej wartosci symbolicznej,
jest natomiast traktowany jako zrdodlo swiatla, narzedzie odmierzania cza-
suijego nastepstw). Ona jest ponad czasem, nie dotykaja jej konkretne wy-
darzenia, chociaz jest zanurzona w czasie (ksiezyc jeszcze nie stracil swojej
funkcji odmierzania czasu, co bedzie mialo miejsce — zgodnie z Ap 21,23
—w fazie eschatologicznej). Niewiasta jest rzeczywistos$cig ponadczasowa.
Obraz ,wienca z gwiazd dwunastu” laczy w sobie symbolike kosmiczna
(gwiazdy) i arytmetyczng (liczha dwanascie). Sam wieniec w Apokalip-
sie jest symbolem otrzymanej juz nagrody i zwyciestwa, ktore jest skut-
kiem zwyciestwa Chrystusa w Jego misterium paschalnym. (por. 2,10; 3,11;
4,4.10; 6,2; 14,14). W Apokalipsie liczba dwanascie - jak to juz zostalto pod-
kreslone — wskazuje na lud Bozy, zaréwno Starego Testamentu (dwanascie
pokolen syndw Izraela), jak i Nowego Testamentu (,dwunastu apostoldw
Baranka”), ktéry na poziomie eschatologicznym (nalezy wcigz pamietac,
Ze czasy ostateczne rozpoczely sie — wedlug Apokalipsy — wraz z wejsciem
Jezusa Chrystusa na arene dziejow) stanowi jeden powszechny lud Bozy,
uobecniony w Kosciele. ,Niewiasta obleczona w storice” symbolizuje zatem
Kosciol widziany jako wspolnota wierzgcych, majgca charakter zar6wno
ziemski, jak i nadprzyrodzony (wspdlnota ziemska i transcendentna).

3 Monografia, ktéra najszerzej omawia historie interpretacji znaku Niewiasty jest: Far-

kas, La “Donna” di Apocalisse 12, 11-171.
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Na poziomie antropologicznym caly opis koncentruje sie na porodzie.
Niewiasta jest ukazana w permanentnym stanie brzemiennos$ci, nieustan-
nie odczuwajac bdle porodowe, czemu towarzyszy jej krzyk (wszystkie
czynnosci sa wyrazone w czasie terazniejszym za pomoca imiestowow:
»majaca w lonie” [en gastri echousal; ,cierpiaca bo6le porodowe” [6dinousal;
»clerpiaca” [basanidzomeneé];iorzeczenia: ,krzyczy” [kradzei]). Caly ten ob-
raz znajduje swoje dopelnienie w 12,5, gdzie jest mowa o porodzie oraz zo-
staje okreslona tozsamos$¢ potomka, ktérym jest Chrystus — mesjanski krol
(tekst Apokalipsy jest tutaj wyrazna aluzja do Ps 2,9)*. Na planie historycz-
nym lud Bozy Starego Przymierza wydal na $wiat Chrystusa dla zbawienia
$wiata, a Lud Bozy Nowego Przymierza — Ko$cidt wydaje nieustannie na
$wiat swojego Chrystusa, tzn. komunikuje Go, obwieszcza calemu $wiatu
poprzez swoje $wiadectwo prorockie®.

Przeciwko potomkowi Niewiasty wystepuje Smok (12,4), ktory jest dru-
gim znakiem tej sekcji (samo stowo ,,inny” podkresla z jednej strony jego
odrebno$¢ od znaku Niewiasty, z drugiej za$ go przywotuje), a ktory pdzniej
zostanie utozsamiony z ,Wezem dawnym, ktdry zwie sie Diabel i Szatan,
zwodzacy calg zamieszkalg ziemie” (12,9)%. Wydaje sie, ze to wlasnie Smok
staje sie gldownym protagonista Ap 12, a ustep 12,3-4a mozna potrakto-
wac jako rodzaj jego prezentacji’. Najpierw Jan z Patmos méwi o ,jakim$
Smoku”: rzeczownik jest bez rodzajnika. W dalszej narracji stowo ,,smok”
bedzie zawsze poprzedzone rodzajnikiem (por. 12,4.7bis.9.13.16.17), staje
sie wtedy wiadomym, o jakiego Smoka chodzi. W obrazie tym mozna do-
szukac sie aluzji zar6wno do mitologii Bliskiego Wschodu, ktére na moment
kreacji patrza w kluczu walki jakiego$ bdstwa z sitami pierwotnego chaosu
(walka Baala z Yam w mitologii kananejskiej, Marduka z Tiamat w mi-
tologii mezopotamskiej), jak i do tych tekstow biblijnych, ktére czynnosc
porzadkowania przez Boga pierwotnego chaosu takze okre$laja jako walke
z potworami morskimi, np. z Lewiatanem (por. Hi 3,8; Ps 74,14; 104,26),
Rahab (Hi 9,3; Ps 89,11; 1z 59,9) lub Tannin (Ez 29,3-5; 32,2-8). Hebrajskie

4 Na temat tekstéw przedstawiajacych w Apokalipsie Mesjasza zob. KotecKi, ,,Jezus jako
Mesjasz”, 447-469.

5 Kotecki, Kosciot w swietle Apokalipsy, 153.

Na temat Szatana w Apokalipsie zob. Karczewski, Szatan w Apokalipsie sw. Jana.

7 Na temat Smoka w Apokalipsie zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym,
57-70.
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imie Lewiatan i Tannin wersja grecka Biblii Hebrajskiej (LXX) oddaje w nie-
ktorych tekstach przez stowo ,,smok” (gr. drakon; np. Wj 7,9-12; Hi 7,12;
Ps 73,13; 1z 27,1). W Starym Testamencie pod imieniem ,,smok” kryja sie
takze historyczni wrogowie Boga i Jego ludu. Egipt i jego faraonowie sa
opisywani jako smok Rahab (Iz 30,7; 51,9-10; Ps 87,4) lub Tannin (Ez 29,3-
-5; 32,2-8). Nabuchodonozor w Jr 51,34 jest przyréwnywany do Tannina.
Cud rozdzielenia Morza Czerwonego jest zlaczony ze zwyciestwem Boga
nad smokiem (Ps 74,13-14). Réwniez ostateczne (eschatologiczne) zwycie-
stwo Boga jest opisywane jako zwyciestwo nad Lewiatanem i Tanninem
(por. 1z 27,1). Smok w tych wszystkich tradycjach jest uosobieniem kogo$
wrogiego Bogu ijego ludowi. Ten obraz musial by¢ na pewno znany wspol-
nocie stuchajace;j.

Caly obraz powinien by¢ interpretowany w kluczu symbolicznym. Smok
jest barwy ognia, ktdra jest typowa dla sil demonicznych (por. 6,4; 9,17).
Ma ,siedem glow”, ktore symbolizuja pelnie (liczba siedem) jego witalnosci,
potegi, autorytetu i inteligencji. Na nich jest umieszczonych ,siedem diade-
mow”. Diademy sg typowymi insygniami krola (por. 13,1; 19,12). Obraz ten
moze przywolywac idee krolewskosci, moze takze wskazywac na dzialanie
Smoka w historii, ktore realizuje sie w centrach potegi reprezentowa-
nych przez kroléw (por. 17,12), czy wskazywac na charakter jego mocy:
modus rzadzenia podobny do sposobu wladania historycznych krolow.
Smok na pewno chce stworzy¢ swoje krolestwo. Jedynym prawdziwym
krolem w Apokalipsie jest Chrystus (1,5b; 19,16), dlatego na obraz ,,siedmiu
diademdw” mozna spojrze¢ w kluczu uzurpacji wiadzy krdlewskiej przez
Smoka. Kolejnym elementem jego wygladu jest ,,dziesie¢ rogéw”. Badacze
dostrzegaja tutaj aluzje do tekstéw Dn 7,7.24, w ktérych czwarta Bestia
ma dziesie¢ rogéw, interpretowanych jako alegoria nastepcéw Aleksandra
Wielkiego. Sam rdg jest symbolem potegi, sity oraz krolewskosci. Liczba
rogéw wskazuje jednak na to, ze sila ta jest ograniczona (por. 2,10). Poszcze-
gblne elementy opisu Smoka ukladaja sie w sposéb asymetryczny i nawet
jedli Jan nie chce prowadzi¢ stuchacza do obliczen matematycznych, to
jednak przez ten obraz prowokuje w sluchaczu spontaniczne poczucie
pewnego nieuporzadkowania czy chaosu®.

8 Por. Biguzzi, L’Apocalisse e i suoi enigmi, 138-139.
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Gest zmiatania z nieba trzeciej czesSci gwiazd moze by¢ symbolem przypi-
sania sobie przez niego wladzy do stworzenia nowego porzadku w §wiecie
(odwrocenie porzadku ustanowionego przez Boga). Jest to proba nasla-
dowania Stwdrcy. Jest to proba catkowicie nieudana, stad mowi sie tylko
o0 ,trzeciej czesci gwiazd”. Caly opis koncentruje sie na dwoch czynnos$ciach
Smoka: czyhaniu czy staniu na czatach (,,i stal przed majgca porodzi¢, aby
skoro tylko porodzi”) oraz zniszczeniu potomka (,,aby pozrec jej dziecko”).
Stanie na czatach jest podporzadkowane zniszczeniu dziecka. Cale dzia-
lanie Szatana jest ukierunkowane na wyeliminowanie z ziemi Chrystusa,
jego rywala. Celem tej aktywnosci jest oddzielenie Ko$ciola (Niewiasty)
od Chrystusa. Uczynienie go bezplodnym, niezdolnym do komunikowania
Jezusa $wiatu. Bez Jezusa Ko$cidt nie ma zadnego znaczenia i nie repre-
zentuje zadnego zagrozenia dla Smoka. Caly jednak wysilek Szatana idzie
na marne z powodu porwania narodzonego potomka Niewiasty do ,Boga
i Jego tronu”. W gescie porwania — z uwagi na zastosowane passivum
theologicum: ,zostalo porwane” (gr. érpasthé) — mozna odkry¢ dzialanie
samego Boga. Zadne dzialanie Smoka nie jest w stanie wyeliminowaé Chry-
stusa. Porwanie Chrystusa mozna utozsami¢ z momentem $mierci Jezusa
na krzyzu, ktére jest jego zwyciestwem nad Szatanem®.

Nastepuje ucieczka Niewiasty przed atakiem Smoka na pustynie. Ten
sam motyw zostanie podjety w 12,14, stad mozna méwic o jednej ucieczce
Niewiasty. Za chwile powrd6cimy do tego obrazu.

Caly ciag opisu konfrontacji Smoka i Niewiasty (12,1-6.13-17) zostaje
pozornie przerwany w 12,7-12. W apokaliptyce (do tego nurtu nalezy takze
Apokalipsa $w. Jana) to wszystko, co dzieje sie na ziemi, ma swoj odpo-
wiednik w wydarzeniach rozgrywajacych sie w niebie. Porwanie Mesjasza
przed tron Boga (= Jego wywyzszenie w mece, Smierci i zmartwychwstaniu)
ma swdj odpowiednik w walce Michala (w tradycji biblijnej ksiecia anio-
16w) ze Smokiem, ktéra korczy sie jego straceniem na ziemie. Przeslanie
jest jasne: cale misterium paschalne Jezusa jest zwyciestwem nad Szata-
nem, co zostanie potwierdzone w 12,10 chdralnym glosem mieszkancow
nieba, tzn. tych, ktérzy pokonali w swoim zyciu Szatana dzieki otwarciu
sie na energie, moc, laske, pltynace z paschalnego misterium Jezusa (,A oni
pokonali go dzieki krwi Baranka i dzieki stlowu swojego Swiadectwa”).

9 Farkas, La “Donna” di Apocalisse 12, 217-223.
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Stluchacze tego przeslania musza sobie jednak uswiadomié, ze miejscem
dzialania Szatana staje sie ziemia, gdzie jego aktywnos$¢ skoncentruje sie na
nieustannym oddzielaniu ludzi od Boga. Smok jest w tym ustepie okreslony
jako: ,Waz dawny”. W wyrazeniu tym jest zawarta wyrazna aluzja do Rdz
3,1-24: on jest reprodukcja czy uobecnieniem Weza kusiciela, ktéry chce -
podobnie jak w raju - stworzyc system zycia calkowicie niezalezny od Boga.
Jego prawdziwa tozsamos$¢ wyraza sie w dwoch imionach: Diabel, ktore
wskazuje na funkcje oddzielenia ludzi od Boga, oraz Szatan (transkrypcja
grecka hebrajskiego terminu), podkreslajace jego wrogosc¢, ktéra wyraza
sie w nieustannym oskarzaniu ludzi (w 12,10 zostanie on nazwany ,,oskar-
zycielem” [gr. ho kategor], ktdry jest nieustannie ,oskarzajagcym” [gr. ho
katégoron]). Jego wrogie dzialanie polega na zwodzeniu, oszukiwaniu,
wprowadzaniu w blad, prowadzeniu na manowce (takie znaczenie ma cza-
sownik planao, od ktorego pochodzi imiestdw planon). On jest nieustannym
(imiestow planon jest w czasie terazniejszym) zwodzicielem wszystkich
ludzi (,calej zamieszkalej ziemi”). W calej Apokalipsie jako zwodziciele —
oprocz Szatana (20,3.8.10) — sa przedstawieni jeszcze: prorokini Jezabel
(2,20), druga Bestia (13,14; 19,20) oraz Babilonia — Wielka Nierzadnica
(18,23). Zwodzenie ma doprowadzi¢ ludzi do praktykowania stylu zycia
calkowicie zamknietego na Boga. W swoim dzialaniu jest on zdetermino-
wany przez dwie sprawy: wielki gniew oraz $wiadomo$¢ ograniczonosci
czasowej swojego dzialania (,wiedzgac, ze ma malo czasu”). Przeslanie ca-
lego obrazu dla wspdlnoty stuchajacej zdaje sie by¢ jasne: zwyciestwo jest
pewne, ono juz sie dokonalo w paschalnym misterium Jezusa; jedyna za$
rzecza, ktéra pozostaje do wykonania, jest zajecie miejsca po wlasciwej
stronie albo pozostanie po wtasciwej stronie®.

Powrd¢my do ucieczki Niewiasty na pustynie. Pustynia, ktéra w tradycji
biblijnej byla widziana z jednej strony jako miejsce $mierci, kuszenia, nie-
wierno$ci ludu (tradycje Piecioksiegu), z drugiej za$ jako obszar idealnych
relacji Boga ze swoim ludem (prorocy Ozeasz, Jeremiasz), jest ukazana jako
miejsce wlasciwe dla Niewiasty-KoS$ciota (,miejsce przygotowane przez
Boga” w 12,4 staje sie ,jej miejscem” w 12,14). Jest to miejsce stalej protekcji
ze strony Boga. Niewiasta jest tam karmiona nieustannie przez 1260 dni
(w 12,14 jest to ,czas i czasy, i polowe czasu”, ktéry w Swietle Dn 7,25; 12,7

10 por. Biguzzi, L’Apocalisse e i suoi enigmi, 223.
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zinterpretowany zostal jako trzy i pol roku, czyli 1260 dni, 42 miesigce).
Liczba ta - jak juz to zostalo zauwazone — wskazuje na czas KoSciola, gdy
dostepuje on ochrony ze strony Boga i zarazem jest narazony na szatanskie
ataki. W kluczu protekcji ze strony Boga nalezy tez patrzec¢ na dar dwdch
skrzydel orla, dzieki ktérym Niewiasta zbiega na pustynie (12,14), a ktore
stajg sie symbolem wyzwalajacej mocy Boga, wymykajacej sie spod kontroli
racjonalizmu'!. Ta opieka Boga jest mozliwa do weryfikacji tylko poprzez
odwolanie sie do wiary. Nie jest wykluczone w tym obrazie nawigzanie do
tekstow z Wj 19,4; Pwt 32,11, w ktdérych dzialanie Boga wyprowadzajacego
Izraela z Egiptu i prowadzgcego przez pustynie jest poréwnywane do lotu
orla niosgcego na swych skrzydlach piskleta. Na pustyni Niewiasta jest
takze nieustannie zywiona przez Boga (uzyte w tekscie orzeczenie ,jest
Zywiona” to passivum theologicum, natomiast czas terazniejszy podkresla
cigglos¢ czynnos$ci zywienia). Spontaniczne skojarzenia, ktore prowokuje
ten tekst, to mysl o mannie na pustyni (Wj 16, Pwt 8,2n) czy pozywieniu,
ktore otrzymuje na pustyni Eliasz (1 Krl 17,1-7). Caly ten obraz poka-
zuje, ze Kosciolowi nigdy nie zabraknie srodkéow koniecznych do zycia,
podobnie jak nie zabraklo ich ludowi na pustyni czy Eliaszowi. Wspdlnota
stuchajaca tych sléw mogla sobie uswiadomic, ze ta zyciowa przestrze-
nig dla Kosciola, w jego konkretnej sytuacji ,tu” i ,teraz”, na pewno jest
liturgia, zwlaszcza ta eucharystyczna, na ktorej doSwiadcza ona zarow-
no opieki Boga, jak i otrzymuje moc do zycia w $wiecie przeniknietym
idolatrig!?.

Czas Kosciola rozwija sie takze pod znakiem ataku Szatana, ktdéry chce
go zniszczyd, i to w sposob niezwykle inteligentny. Wypuszczajac ze swej
gardzieli wode, skierowuje swojga aktywno$¢ przeciwko pustyni, czyli na-
turalnej przestrzeni zycia wspolnoty wierzacych, powodujac, ze zaczyna
sie na niej wegetacja, i stwarza w ten sposéb ,pozorne zludzenie raju na
ziemi”'3, ,[..] cale dzialanie Szatana jest ukierunkowane na pozbawie-
nie Kosciola czy wyrwanie go z tego Srodowiska [liturgii] po to, aby nie
mial on kontaktu z Chrystusem zmartwychwstalym, ktérego aktualizujaca

11 Kotecki, Kosciot w swietle Apokalipsy, 158-159.

12 Prigent, L’Apocalisse di S. Giovanni, 389; Marino, Custodire la parola, 121; Kotecki, ,,Czy
wspolnoty chrze$cijanskie potrzebuja jeszcze liturgii”, 41-64.

13 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 466.
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obecno$¢ dokonuje sie w liturgii”'*. Pochloniecie wody przez ziemie jest
kolejnym znakiem ochronnej interwencji Boga.

Reakcja Smoka na niepowodzenie w ataku na Niewiaste jest jego gniew
oraz skierowanie jego wrogosci przeciwko reszcie jej potomstwa, czyli
chrze$cijanom (Ap 12,17). Szatan nie moze nic uczyni¢ Kosciolowi jako
takiemu (wspolnocie ziemskiej i transcendentnej), dlatego zywi nadzieje,
ze moze zwyciezac pojedynczych czlonkéw wspdlnoty. W jaki sposéb sie to
dokona? Wiersz 18: ,I stanal [Smok] na plazy morskiej” stanowi przejscie
do rozdziatu 13, w ktérym znajduje sie odpowiedZ na postawione pytanie.
Trzy postacie: Smok, Bestia wychodzgca z morza i Bestia wychodzgca
z ziemi sg $ciSle ze soba powiazane. Stanowia szatanska triade, ktora
mozna potraktowac jako parodie Tréjcy Swietej.

Bestia wychodzaca z morza na ustugach Smoka (13,1-10)

13,11 zobaczylem Bestie {Ap 11,7, Dn 7,3;
Iz 27,1} wychodzaca z morza, z dziesie-
cioma rogami i siedmioma glowami {Ap
17,3.7.9.12.16; Dn 7,7.24}. Na jej rogach
dziesie¢ diademow {Ap 12,3}, a na jej glo-
wach imiona bluzniercze. 2 Bestia, ktdrg
zobaczytem, byla podobna do pantery. Jej
fapy [byly] jak u niedzwiedzia {Dn 7,4-
-6; 0z 13,7n}, za$ jej paszcza jak paszcza
lwa. Smok przekazal jej swoja moc, swoj
tron oraz ogromna wladze {2 Tes 2,8n; Ap
2,13;16,10}. 3 Jedna z jej gtow [byla] jakby
$miertelnie zraniona, ale Smiertelna rana
zostala wyleczona {Ap 13,12.14}. Cala za$
ziemia podziwiala Bestie {Ap 17,8}. 41 po-
klonili sie Smokowi za to, ze przekazal
Bestii wladze. Poklonili sie tez Bestii {Ap
13, 8.12}, méwiac: ,Kto jest podobny do
Bestii i kto moze stoczy¢ z nig walke?” {Wj

14 Kotecki, Kosciot w Swietle Apokalipsy, 161.

15,11; Ps 89,7}. 5 Zostaly jej dane usta mo-
wigce wielkie rzeczy {Dn 7,8.11.20} i bluz-
nierstwa oraz sprawowanie wladzy przez
czterdziesci dwa miesigce {Ap 11,2; 12,6}.
6 I otworzyla swoja paszcze dla bluz-
nierstw przeciwko Bogu {Dn 7,25; 11,36},
aby zniewazy¢ Jego imie i Jego Dom,
itych, ktérzy mieszkaja w niebie {Ap 21,3;
12,12}. 7 1 pozwolono jej wszcza walke
{Ap 11,7; Dn 7,8.21.25} ze $wietymi i poko-
nac ich. Zostala jej dana wladza nad kaz-
dym plemieniem, ludem, jezykiem i na-
rodem {Ap 5,9}. 8 I oddali jej pokion
{Ap 13,4} wszyscy mieszkancy ziemi {Ap
8,13}, ci, ktorych imiona nie s zapisane
od zalozenia Swiata w Ksiedze zycia {Ap
3,5; Dn 12,1} zabitego Baranka {Ap 5,6}.
9 Jedli kto$ ma ucho, niech uslyszy {Ap
2,7}: 10 ,Jesli ktos [ma 1$¢] do niewoli, do

209



Koscidt, antyboska trdjca i idolatria Bestii (Ap 12,1-16,21)

niewoli idzie {Jr 15,2; 43,11}. JeSli ktoS ma | bity {Mt 26,52}. Tu jest wytrwalo$¢ i wiara
by¢ zabity mieczem, mieczem bedzie za- | $wietych” {Ap 14,12; £k 8,15}.

Cata wizja z Ap 13,1-10 koncentruje sie na Bestii wychodzacej z morza®®.
Juz samo jej wylonienie sie z morza, podobnie jak i drugiej Bestii — z ziemi,
symbolizuje ich wejscie na scene historii ludzkiej. Morze w tradycji biblij-
nej jest symbolem zla, pierwotnego chaosu, miejscem zamieszkiwania sit
nieczystych, wrogich Bogu, stad mozna powiedzie¢, ze morze kwalifikuje
negatywny charakter Bestii. Zostaje podkreslony $cisly zwigzek Bestii ze
Smokiem (Szatanem): ma taka sama liczbe rogow i gléw. Siedem glow
symbolizuje pelnie (symboliczne znaczenie liczby siedem) witalnos$ci, ener-
gii, potege inteligencji (symboliczne znaczenie glowy). Rogi symbolizuja
mocg, sile, a takze krdélewskosc. Ich liczba (10) wskazuje jednak na pewne
ograniczenie mocy Bestii. Z rogami $cidle zwigzane sga diademy, czyli insy-
gnia krdla, ktére w 17,12 znajda swoje wyjasnienie jako krélowie, ktérzy
otrzymuja wladze z Bestig na ,jedna godzine”. Diademy zatem okreslaja
kontakt Bestii z centrami wladzy. Na glowach Bestii s3 wypisane imiona
bluzniercze (inna lekcja tekstualna ma: ,imie bluzniercze”). By¢ moze te
imiona - jak chce wielu badaczy - odnosza sie do tytuléw ,pan”, ,zba-
wiciel” i ,,syn Bozy”, ktére przynalezaly samemu Bogu, a uzywane przez
cesarzy rzymski stawaly sie bluznierstwami przeciwko Bogu, gdyz zawie-
raly w sobie pragnienie samoubdstwienia. Podobnie, jesli przyjelibySmy
obecnos¢ lekcji ,,imie bluzniercze”, mogloby ono odnosi¢ si¢ do imienia
Augusta, ktdre ttumaczy sie jako ,adorowany” czy ,godny adoracji”, a ktore
w Apokalipsie przystuguje tylko i wylacznie jedynemu Bogu.

Bestia jest rodzajem hybrydy, ktéra laczy w sobie wyglad pantery, niedz-
wiedziailwa (13,2a). Caly ten obraz jest wyrazna aluzja do tekstu z Dn 7,4-6,
w ktérym mowi sie o czterech bestiach wychodzacych z morza, ktore repre-
zentuja przeciwnikéw Boga i jego ludu: Babilon (Dn 7,4), krolestwo Medow
(Dn 7,5), imperium Perséw (7,6) i prawdopodobnie imperium Aleksandra
Wielkiego i jego diadochdw. Ostatnia Bestia z Ksiegi Daniela byla w cza-
sach Jana utozsamiana z Rzymem. Cala wizja chce podkredlié, ze Bestia
skupia w sobie wszystkie bestie ukazane w Ksiedze Daniela. Pantera jest

15 Dokladna analiza tego obrazu znajduje sie w: Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu
liturgicznym, 70-81.
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symbolem inteligencji. Lapy Bestii, przyréwnywane do tap niedzwiedzia,
moga podkreslac jej stabilno$¢, jak i permanentny charakter jej wrogosci.
Jej usta, pordwnane z paszcza lwa, uznawanego w czasach powstania
tej wizji za najgrozniejsze zwierze na Swiecie, wskazuja na przerazajaca
moc wypowiadanych przez nig bluznierstw (13,6). Bestia wyzwala ener-
gie (gr. dynamis ,sila, moc”), aktywne wlodarstwo w historii (gr. thronos
»tron”)iautorytet (gr. eksousia ,potega”) Smoka — Szatana (13,2). Wszystkie
wymienione stowa sg w Apokalipsie rdwniez okre$leniami tego wszyst-
kiego, co jest przynalezne samemu Bogu i Barankowi (por. 1,4.16; 3,21;
4,2.11;5,12;7,12;11,17;12,10; 15,8). Smok jest ,,anty-bogiem”. Relacje Smoka
i Bestii mozna byloby okresli¢ jako demoniczne synostwo. Bestia przydaje
widzialno$ci niewidzialnej tajemnicy Smoka (por. 13,14-15; 14,9.11; 15,2;
16,2; 19,20; 20,4).

Informacja o $miertelnym zranieniu jednej z gtéw Bestii (w 13,12.14
mowi sie juz o Smiertelnym zranieniu calej Bestii) oraz o jej zagojeniu, moze
by¢ traktowana jako nawiazanie do wygladu Baranka w Ap 5,12. W takim
kontekscie Bestia staje sie szataniskg imitacja lub parodia Baranka'6. Nie-
ktorzy badacze dostrzegaja tutaj obecnos$¢ Sladu legendy Nero redivivus,
wedlug ktdorej Neron mial po swojej Smierci ozy¢ i na czele Partow najechac
na Rzym. Wedtug niektérych ta legenda byta bardzo zywa pod koniec I w.
po Chr., a jej spelnienie upatrywano w rzadach Domicjana czy Trajana lub
tez wcze$niejszych imperatordw: Kaliguli, Nerwy czy Wespazjana. Symbo-
liczny charakter Apokalipsy nie zmusza stuchacza do szukania jaki$ odpo-
wiednikdw historycznych dla postaci tej Bestii. Nie mozna wykluczy¢ oczy-
wiscie — na poziomie pierwszych stuchaczy Apokalipsy - jej identyfikacji
z Imperium Rzymskim, ktére w swoim charakterze demonicznym pragneto
by¢ definitywnie nieSmiertelne. Uwzgledniajac jednak ponadczasowy cha-
rakter tej ksiegi, Bestia wychodzaca z morza reprezentuje ogdlnie panstwo
(wladze polityczng) pragnace by¢ adorowane, zaja¢ miejsce przynalezne
Bogu, panstwo, ktére na przestrzeni dziejéw ludzkich znajdowalo swoje
uobecnienie w réznych imperiach, ideologiach czy systemach politycz-
nych. Jan nie ma watpliwosci, ze takie pragnienie jest zawsze demoniczne.

Wydaje sie, ze ,cala ziemia”, tzn. cala ludzkos$¢, ulega Bestii, oddajac bo-
ska cze$¢ (gr. proskyned) najpierw samemu Smokowi, a potem Bestii (13,4).

16 Beale, The Book of Revelation, 689.
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Ten gest adoracji powrdciw 13,8.12.15; 14,9.11; 19,20; 20,4. W Swietle 13,4b-
6 staje sie jasne, ze gldwnym celem wejScia na scene historii tej Bestii jest
zdezorientowanie ludzi poprzez prezentacje siebie jako alternatywy dla
prawdziwego Zbawiciela. W 13,8 adresatem prostracji nie bedzie jednak
Bestia, ale sam Szatan, na ktérego ustugach jest Bestial’. Mozna wiec méwié¢
o0 idolatrii Szatana. Aktywno$c¢ Bestii, skierowana przeciwko Bogu i chrze-
$cijanom, tylko wydaje sie¢ by¢ nieograniczona (13,7b), w rzeczywistosci
jednak cale jej dzialanie spelnia sie za przyzwoleniem Boga (passivum
theologicum edothe ,zostalo dane” w 13,5.7), co wiecej, spod jej wladzy -
niemal powszechnej (w narracji ,,caty Swiat podziwia Bestie [13,3]; ,dano
jej wladze nad kazdym szczepem, ludem, jezykiem i narodem” [13,7]); gest
adoracji Bestii jest udziatem ,wszystkich mieszkajacych na ziemi” [13,8]) -
wylaczaja sie ,$wieci” i ci, ,ktérych imiona sa zapisane w ksiedze zycia zabi-
tego Baranka” i ktorzy sa w Apokalipsie traktowani jako prawdziwi miesz-
kancy nieba (12,12). Chodzi oczywiscie o chrzescijan. W 13,8 adoratorzy
Szatana sg nazwani ,,mieszkancami ziemi”. Wyrazenie to spotyka sie takze
w innych miejscach Apokalipsy (3,10; 6,10; 8,13; 11,10bis; 13,14bis; 17,8).
Wskazuje ono - jak to juz zostalo powiedziane — na system ludzki, ktéry
jest calkowicie zamkniety na pierwiastek Bozy w zyciu, na transcendencje,
i skupia sie wylacznie na horyzontalnym wymiarze egzystencji.

Czas dzialania Bestii jest obliczony na czterdzie$ci dwa miesigce. Jak juz
zauwazyliSmy, jest to czas Kosciola, ktory biegnie zaréwno pod znakiem
protekcji ze strony Boga, jak i ataku ze strony Szatana i tych, ktérzy
s na jego ustugach. Czas ten symbolizuje rowniez tymczasowos$¢, ktora
dotyka nie tylko dzialania Bestii, ale takze czasu funkcjonowania Kosciola
ziemskiego. Jan jest niezwyklym realistg i stawia przed oczyma wspdlnoty
teologiczny — co nie oznacza nierealny — obraz §wiata, w ktérym przyszio
zy¢ nie tylko zgromadzeniu liturgicznemu, ktére — zZyjagc w tym samym co
Jan czasie — stucha przestania ksiegi, ale takze chrzes$cijanom wszystkich
miejsc i czasow.

Cala scena konczy sie rodzajem pauzy, ktéra ma pobudzi¢ stuchajacych
do refleksji madrosciowej (,Kto ma ucho, niechaj stucha”) nad ich losem:

17 Slowo ,bestia” jest ttumaczeniem greckiego terminu therion, ktory jest rodzaju nijakie-
go, natomiast dopelnieniem blizszym orzeczenia ,adorowali” jest w Ap 13,8 biernik
rodzaju meskiego, ktéry musi odnosi¢ sie do Smoka (gr. drakon), ktéry jest rodzaju
meskiego.
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»Jesli kto$ [ma i$¢] do niewoli, do niewoli idzie. Jesli kto$ ma by¢ zabity mie-
czem, mieczem bedzie zabity. Tu jest wytrwalosc i wiara $wietych”. Chrze-
$cijanin powinien zgodzi¢ sie na wszystko, co wynika z jego wiary i pragnie-
nia nasladowania Chrystusa, nawet na wiezienie i Smier¢. Chrzescijanstwo
— jak stusznie zauwaza Tomd$ Halik — nie jest ,prymarnie «systemem wy-
wodow teologicznych», ale jest metodq, droga. Droga nasladowania Tego,
ktory nie cofnal sie przed ciemnoscia ogrodu Getsemani, Wielkiego Pigtku
i wielkosobotniego «zstgpienia do piekiel»”!8. Jest to nasladowanie Tego,
ktéry zwyciezyl (zmartwychwstanie) przez — paradoksalnie — absurdalng
kleske. Wytrwalos¢ i wiara chrze$cijan objawia sie przez aktualizowanie
tej logiki paschalnej w zyciu. Jest to wezwanie do tego, aby nie poddawa¢é
sie zewnetrznym przejawom pozornego zwyciestwa Bestii, aby pojmowa¢é
paradoks calej sytuacji: zwyciestwo w przesladowaniu, nadzieja zycia ,,w”
i,poza” granicg $mierci. Cale ich zaufanie ma sie opiera¢ na przeswiadcze-
niu, ze ich imiona s3 zapisane w ksiedze zycia zabitego Baranka (13,8).

Bestia wychodzaca z ziemi na ustugach pierwszej Bestii

i Smoka (13,11-18)

13,11 I zobaczylem inng Bestie, wycho-
dzaca z ziemi {Ap 16,13}, z dwoma roga-
mi podobnymi do [rogéw] Baranka {Dn
8,3; Mt 7,15}, ale wyrazala sie jak Smok.
12 1 calg wladze pierwszej Bestii wyko-
nuje przed nig {Ap 13,1-7}. Doprowadza
ziemie i jej mieszkancow do tego, aby po-
klon oddawali pierwszej Bestii {Ap 13,4},
ktorej Smiertelna rana zostala uleczona
{Ap 13,3}. 13 I czyni wielkie znaki {Ap
16,14; 19,20; Mt 24,24; 2 Tes 2,9}, tak ze
nawet ogien sprowadza z nieba na zie-
mie na oczach ludzi {1 Krl 18,38; £k 9,54}.
14 1 zwodzi mieszkancéw ziemi przez
znaki {Ap 19,20; 20,3.8.10; Mt 24,24}, ktdre

18 Halik, Noc spowiednika, 24.

dano jej czyni¢ przed Bestig, naklaniajac
mieszkancow ziemi {Ap 8,13}, aby wyko-
nali obraz Bestii {Ap 13,15}, ktéra ma rane
od miecza, a przezyta {Ap 13,3}. 15 I po-
zwolono jej tchng¢ ducha w obraz Bestii,
aby obraz Bestii {Ap 13,14; 14,9.11; 15,2;
16,2; 19,20; 20,4; Dn 3,5n} moéwil i dzia-
tal, aby ci, ktérzy sie nie poklonig obra-
zowi Bestii, zostali zabici. 16 Sprawia, ze
wszyscy: mali i wielcy {Ap 19,18}, bogaci
i nedzarze, wolni i niewolnicy {Ap 6,15},
otrzymujg znamie na prawg swoja reke
{Ap 14, 9.11; 16,2; 19,20; 20,4} lub na swo-
je czolo {Iz 44,5; Wj 28,36} 17 i ze ktos,
kto nie ma znamienia imienia Bestii albo
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liczby jej imienia, nie mdgt kupi¢ ani | stii {Ap 15,2}, bowiem jest to liczba czlo-
sprzedac. 18 Tu jest madro$¢ {Ap 17,9}. | wieka. Liczba zas jego: szeS¢set szeScdzie-
Kto ma rozum niech przeliczy liczbe Be- | sigt szes¢ {Ezd 2,13}.

Caly ustep przedstawia Bestie wychodzaca z ziemi. Od samego poczat-
ku stuchacz uswiadamia sobie jej zewnetrzne podobienstwo do Baranka
(,miala dwa rogi podobne do rogéw Baranka”). Jej glos jest jednak demo-
niczng mowqg Smoka. Pragnieniem Bestii jest zatem zaprezentowanie sie-
bie jako zbawiciela. Ona jest anty-Chrystusem. Bestia wychodzaca z ziemi
pozostaje na ustugach pierwszej, ktora w calym tekscie jest przywolana az
osiem razy. Bestia z ziemi jest ukazana w pelni swej aktywnosci (czasownik
»,Iobi¢”, gr. poied, na oznaczenie czynnosci Bestii, spotykamy w tym tek-
$cie az siedem razy: 13,12bis.13bis.14a.15b.16a). Bestia ta sprawuje wladze
przekazang jej przez pierwsza Bestie (13.12a); doprowadza ludzko$¢ do
jej adorowania (13,12b), realizuje wielkie znaki (13,13a), doprowadza do
zej$cia na ziemie ognia (13,13b), nasladujgc w ten sposéb dwoch Swiad-
kow z 11,15; zostaje jej przypisana czynno$¢ zwodzenia ,,mieszkajacych na
ziemi”, tzn. wykonywania przez klamstwo tego, co przynalezy do Szatana
(12,9; 20,3.8.10). Jej gtdwna prerogatywa jest jednak obdarzenie duchem
(przekazanie zycia) obrazu pierwszej Bestii. Jest to wypaczenie obrazu
dzialania Ducha Swietego. Bestia wychodzgc z ziemi jest wiec anty-duchem.
W innych tekstach zostaje zaprezentowana jako ,falszywy prorok” (16,13;
19,20; 20,10). Jako Bestia reprezentuje wszelkiego typu propagande, przez
ktora wywiera taki wplyw naludzi, ze doprowadza ich do aktu adoracji Be-
stii z morza. Jest ,,tubg medialng” pierwszej Bestii. Jej zadaniem jest dopro-
wadzenie ludzi do tego, aby w pierwszej Bestii (potedze politycznej, pan-
stwie) upatrywali jedynego swojego zbawiciela i pana. W czasach powsta-
nia Apokalipsy Bestig z ziemi mogli by¢ propagatorzy kultu imperialnego
(jego rzecznicy, kaplani), ktérzy przyczyniali sie do przesladowan chrzesci-
jan odrzucajacych taki kult. Znowu jednak — uwzgledniajgc ponadczasowy
charakter tej ksiegi — mozna widzie¢ w niej najrozniejsze ideologie i ich
propagatorow, ktorzy systemy polityczne przedstawiaja w perspektywie
soteriologicznej, rozumianej w tych przypadkach jako jedyne rozwigzania
roznych problemow egzystencji ludzkiej.

Inng forma dzialalnosci Bestii z ziemi jest opieczetowanie ludzi. Znamie
na prawej rece lub na czole jest widzialnym znakiem tych, ktérzy poddali
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sie propagandzie, i to do tego stopnia, ze ich zycie, zawezone do zaspa-
kajania tylko potrzeb materialnych (,kupowania i sprzedawania®), jest na
ustugach Bestii z morza. Opieczetowanie jest w tym przypadku swoistym
chrztem szatanskim, ktory kontrastuje z obrazem opieczetowywania stug
Baranka (7,4; 14,1). Niepoddanie sie temu dzialaniu skutkuje wylgczeniem
ekonomicznym (,,kto nie ma znamienia Bestii lub liczby jej imienia, nie
moze nic kupi¢ ani sprzedac”). Tej formie dzialalno$ci drugiej Bestii pod-
daja sie ,wszyscy, mali i wielcy, bogaci i nedzarze, wolni i niewolnicy”.
Mamy tutaj do czynienia z trzema parami skrajnosci spotecznych, ktére
uosabiaja cale spoleczenstwo. Tekst méwi o opieczetowaniu na prawej
rece lub na czole. Czolo jest symbolem mysli i osobowosci, reka wyraza
dzialanie i praktyczne wybory. Przynalezno$¢ do Bestii wyrazi¢ sie moze
w mys$leniu, w sposobie postrzegania rzeczywistosci, jak i w konkretnym
dzialaniu. Nie mozna tez wykluczy¢ w tym obrazie pewnego odniesienia do
kultu imperialnego. Grecki termin charagma, ttumaczony jako ,pieczec”,
»znamie”, mégl odnosi¢ sie do pieczeci cezarow. Caly obraz dotyczylby
boskiej czci oddawanej imperatorom. Ci ktorzy sie z tego kultu wylamywali
(,nieopieczetowani”), byli skazani na kleske ekonomiczng!®. Wspdlnota
stuchajaca mogla w tym miejscu przypomniec sobie przestanie do Kosciota
w Tiatyrze, w ktérym bylo obecne myslenie, ze w imie powodzenia eko-
nomicznego nalezy i$¢ na kompromis z kultem balwochwalczym, w tym
kultem imperatoréw. Teraz zgromadzenie liturgiczne uzyskuje glebokie
uzasadnienie, dlaczego taki kompromis jest szatanski.

Na koncu perykopy zostaje przerwana ni¢ narracyjna: ,,Tu jest madro$¢”.
Jest to wezwanie do odczytania swojej historii w §wietle ustyszanego stowa.
Aby to zrealizowad, stuchacze (zgromadzenie stuchajace) musza odszy-
frowa¢ tozsamo$¢ pierwszej Bestii. Pomoca do tego ma byc liczba 666,
ktdrej interpretacja moze i§¢ w dwdch kierunkach: wskazywac¢ na stabosc
i niedoskonalos$¢ Bestii (liczba, ktéra jest zestawieniem trzech szdstek,
wyrazajacych niedoskonalos$¢ [siedem - liczba pelni - minus jeden], od-
niesionych do setek, dziesigtek i jednostek, staje sie symbolem absolutne;j
niedoskonalosci) lub - stosujac zasady gematrii hebrajskiej (kazdej literze
z alfabetu hebrajskiego jest przyporzadkowana liczba) - odnosi¢ sie do
Nerona lub Domicjana jako Nero redivivius. Wspolnota stuchajaca moze

19 Zoh. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 79-80.
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ma odkry¢ w Bestii typ wcielonego Nerona (przeciwnika chrzescijan), ktéry
bedzie pojawiac sie w roznych, blizej nieokreslonych momentach historii.
Ta interpretacja jest jednak do$¢ watpliwa, poniewaz liczba 666 nie wska-
zuje jednoznacznie naimie Nerona (transkrypcja aramejska imienia ,,Cezar
Neron” odpowiadalaby liczbie 667, laciniska za$ liczbie 616)%°. Moze lepiej
zatem pozosta¢ przy interpretacji symbolicznej. Jezeli 666 wskazuje na
absolutna stabo$¢ i niedoskonato$é, to moze liczba ta staje sie dla wspdélnoty
Dobra Nowing: wladza Bestii (panstwa, systemu politycznego) nie jest nie-
ograniczona. Przestanie calego rozdziatu 13 jest do$¢ jasne. Dzieje $wiata
naznaczone sg wplywem dwdch Bestii, ktore bedac na ustlugach samego
Szatana, pragna zawladna¢ Swiatem i zaja¢ miejsce Boga. W calej ludzkosci
nie brakowato i nie bedzie brakowalo ludzi, ktérzy im ulegna. Chrzescijanie
- réznie okre$lani w Ap 12-13 (potomstwo Niewiasty; ,ci, ktérzy prakty-
kuja przykazania Boga i maja Swiadectwo Jezusa”; ci, ,ktérych imiona sa
zapisane od zalozenia Swiata w ksiedze Zycia zabitego Baranka”, ktorzy
nie przyjeli znamienia Bestii) — sa zaproszeni do tego, aby zaja¢ wlasciwe
miejsce. Jakie? Na to pytanie odpowie nastepny obraz.

Orszak Baranka (14,1-5)

14,1 1 zobaczylem: a oto Baranek stojacy
na gorze Syjon {J1 3,5; Iz 4,5}, a z Nim
sto czterdziesci cztery tysiace {Ap 7,4},
ktérzy mieli Jego imie {Ap 3,12; 22,4}
i imie Jego Ojca napisane na swoich czo-
fach {Ap 7,3; Ez 9,4}. 2 I uslyszalem glos
z nieba {Ap 10,4}, jak glos wielu wod {Ap
1,15} i jak glos poteznego grzmotu {Ap
6,1; 19,6}. A glos, ktory ustyszalem [byl]
podobny do harfiarzy grajacych na swo-
ich harfach {Ap 5,8}. 3 I $piewaja jak-
by nowa piesn {Ap 5,9; Ps 144,9; 33,3;
40,4; 96,1; 98,1; 149,1; Iz 42,10} przed tro-
nem i przed czterema istotami zywymi

20 Aune, Revelation 6-16, 770-773.
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{Ap 4,6} 1 starszymi {Ap 4,4}. A nikt nie
maglt nauczyc sie tej piesni, za wyjgtkiem
stu czterdziestu czterech tysiecy {Ap 7,4}
tych, ktdérzy zostali wykupieni z ziemi
{Ap 5,9}. 4 To sa ci, ktérzy z kobieta-
mi nie splamili sie, sg bowiem dziewiczy
{2 Kor 11,2; Mt 25,1-12}; ci, ktérzy cho-
dzg za Barankiem {Mt 10,38} dokadkol-
wiek idzie {J 10,4}; ci zostali wykupieni
{Ap 5,9} spodrdd ludzi [jako] pierwociny
{Jk 1,18} dla Boga i Baranka. 5 W ich
ustach nie znaleziono klamstwa {So 3,13;
Iz 53,9; Ps 32,2}, sa bez zarzutu {Ef 5,27;
Kol 1,22}.



Ap 14,1-5

Poczatek sekcji znakow opisal niebezpieczenstwo ukierunkowanej na
Bestie idolatrii, ktéora w gruncie rzeczy jest oddawaniem boskiej czci sa-
memu Szatanowi. Z Ap 13 wynika jasno, ze wiele os6b podporzadkowalo
sie takiemu typowi balwochwalstwa, stad ma sie wrazenie, ze zwyciestwo
Bestii jest powszechne. Sa jednak tacy, ktorzy nie poddali sie takiemu
wplywowi: $wieci, meczennicy, ci, ktérych imiona sa zapisane w ksiedze
zycia. To wlasnie ich dotyczy wizja odmalowana w 14,1-5, ktéra ma nie
tylko charakter narracyjny, co raczej naklaniajacy: takimi nalezy by¢, aby
nie ulec idolatrii Bestii i tym samym znalez¢ sie w gronie zbawionych??.
Moze ona takze by¢ odpowiedzig na pytanie o los tych, ktérzy nie ulegli
idolatrii Bestii. Wydaje sie, ze funkcja narracyjna tego opisu jest podobna
do tej z Ap 7,1-17, ktdra to wizja jest odpowiedzia na pytanie: ,bo nadszed}
wielki Dzien Jego gniewu, a kt6z zdola sie ostac¢?”.

Cale widzenie sklada sie — podobnie jak w przypadku wielu innych
w Apokalipsie - z wizji (,,i ujrzalem”; 14,1) i audycji (,,i ustyszalem”; 14,2).
Poczatek wizji prezentuje dwoch gldwnych jej bohateréw: Baranka stoja-
cego, czyli Chrystusa zmartwychwstalego (Ap 5,6), i 144 tysigce caltkowicie
przynaleznych (znak pieczeci na czolach) do Baranka i do Boga Ojca, przed-
stawiajacych nieprzebranag liczbe (symbolika liczby 144 tysiace) zbawio-
nych, reprezentujacych Lud Bozy — Ko$cid}, kontynuatora ludu Bozego Sta-
rego Przymierza (ten symbol juz zostal oméwiony). Wydaje sie, ze przedsta-
wiona tutaj grupa jest tozsama z tg ukazang w 7,4-8%2. Wizjoner z Patmos
w swojej stylistyce czy logice narracyjnej stosuje dos¢ czesto powroty do
przedstawionych juz obrazow. Znajduje sie ona na gorze Syjon. Wiele
tekstow ze Starego Testamentu patrzy na Syjon (wzgorze w poludniowo-
wschodniej Jerozolimie, najstarsza cze$¢ miasta) jako miejsce zgromadze-
nia sie odkupionych w krolestwie mesjanskim (por. 2 Krl 19,30; J1 3,5; Am
1,2; Ab 17; Mi 4,6-8; So 3,12-20). W Ap 14,1-5 miejsce to zostalo podporzad-
kowane calkowicie Barankowi, ktdry jest jego pasterzem (,,sta¢ na czyms”
w symbolice biblijnej wskazuje na idee podporzadkowania).

Towarzyszacy calej wizji glos z nieba jest elementem teofanii, ktéra
uzupelnia wizje z 14,1 (glos wielu wdd towarzyszy ukazaniu sie Zmar-
twychwstatego w 1,5; gromy sa elementem teofanii w 4,5; dZwieki harf czy

21 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 276.
22 KotecKi, Jezus a Bdg Izraela, 389-390.
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cytr towarzysza adoracji Baranka w 5,9). Nie jest do konca wiadome, kto
Spiewa ,,piesn nowa” (chdr anielski?), ktéra wydaje sie by¢ tozsama z ta
Spiewana w Ap 5,9, gloszaca pochwale Baranka za Jego dzielo zbawcze.
Jedno jest jednak pewne, ze wérod tych, ktérzy sa zdolni do jej nauczenia
sie, czyli zrozumienia i przyjecia za swoja (takie znaczenie ma uzyty tutaj
czasownik manthano), jest 144 tysiace, czyli rzesza zbawionych, okreslo-
nych jako ,wykupieni z ziemi”, tj. z calej ludzkosci (por. formula paralelna
»Cl spodrod ludzi zostali wykupieni” w 14,4). Czynno$¢ wykupienia, wyra-
zona czasownikiem greckim agoradzo, wskazuje w Nowym Testamencie
na rzeczywisto$¢ zbawienia (por. 1 Kor 6,10; 7,23; Ga 3,13; 4,5; 2 P 2,1). Jest
to dalszy ciag liturgii z Ap 4-5, w ktdrej nowi uczestnicy powtarzaja pie$n
nowa, bedaca pie$nia zbawionych i o zbawieniu.

Ostatnie dwa wiersze przedstawiaja charakterystyke zbawionych, ktéra
staje sie dla wspodlnoty stuchajacej wyzwaniem do tego, aby iS¢ za ich
przykladem. W opisie zbawionych jako tych, ktorzy sie ,,nie splamili z ko-
bietami i sa dziewicami”, nie chodzi wcale o celibatariuszy chrzes$cijan-
skich. Kontekst wizji, jak i starotestamentowe uzycie czasownika ,,splamic¢”
(0z 2,14-21; Jr 2,-26) pozwalajg interpretowac ten obraz jako odrzucenie
praktyki idolatrii - poréwnywanej w Biblii do nierzadu (por. 1z 57,3; Jr 5,7;
13,27; Ez 24,43; Oz 1,2) — i calkowite przylgniecie do Jezusa. Drugi obraz,
tj. ,idg za Barankiem, dokadkolwiek idzie”, wskazuje na ich wej$cie w re-
lacje z Jezusem, ktora zaklada calkowite Jemu podporzadkowanie i im-
plikuje relacje przynaleznosci, stuzby, postuszenstwa i przyjecia za swoj
Jego sposobu zycia, warto$ciowania i patrzenia na rzeczywistosc. Jest to
calkowite utozsamienie sie z Jego osoba i uznanie w Nim jedynego Pana,
co —niewykluczone - stanowi rezultat chrystologicznej interpretacji modli-
twy ,Stuchaj Izraelu” z Pwt 6,4-523. Ostatnia charakterystyka zbawionych
(,1 w ich ustach klamstwa nie znaleziono, sa nienaganni”) wskazuje na ich
prawdomdéwnosé, ktéra jest skutkiem ich przynaleznosci do Jezusa — Swiad-
ka Wiernego i Prawdoméwnego. Oni, w catym systemie balwochwalczym,
w ktérym zyja, zobaczyli zaklamany system szatanski (por. 12,9), stojacy
w opozycji do Boga i Jego planu zbawienia. Nie ulegajac temu systemowi,
stali sie ,nienaganni”, tzn. sa bez plamy grzechu balwochwalstwa, i sa
gotowi do ofiarowania wlasnego zycia, skladajgc w ten sposob swiadectwo

23 KotecKi, Jezus a Bdg Izraela, 395.

218



Ap 14,6-13

przynaleznosci do jedynego Boga i tym samym odrzucajac nasladowanie
szatanskiej triady. Zbawieni sg okres$leni takze jako ,,pierwociny dla Boga
i Baranka”. Sg takimi dzieki zbawczej Smierci Jezusa, dzieki ktorej zostali
wykupieni. Stowo ,,pierwocina” (gr. aparcheé) niekoniecznie musi oznaczac
pierwsze plony ziemi, zarezerwowane Bogu, ktdére dlatego musialy by¢
Mu zlozone w ofierze (takimi pierwszymi plonami misterium paschalnego
byliby zbawieni), co raczej wyraza wewnetrzng postawe gotowosci poswie-
cenia Bogu tego wszystkiego, co najcenniejsze w zyciu, uznania w Bogu
jedynego Pana i tym samym calkowitej zalezno$ci od niego.

Przestanie trzech aniotow (14,6-13)

14,6 I zobaczylem innego aniola {Ap
14,8.9.15.17.18}, lecacego przez Srodek
nieba {Ap 8,13}, majacego oglosi¢ wieczy-
sta Dobra Nowine {Mt 24,24 par} miesz-
kanicom ziemi, kazdemu narodowi, ple-
mieniu, jezykowi i ludowi {Ap 5,9}. 7 M6-
wil donosnym glosem {Ap 18,2}: ,Ulek-
nijcie sie Boga {Ap 15,4} i oddajcie Mu
chwale {Jr 13,16}, poniewaz nadeszla go-
dzina Jego sadu, pokloncie sie Stworzycie-
lowi nieba, ziemi, morza {Dz 4,24} i 7ré6-
dla wod”. 8 A inny aniol {Ap 14,6}, dru-
gi, przyszed} za [Nim], méwiac: ,Runela,
runela Wielka Babilonia {Ap 18,2; 16,19;
17,5; 18,10.21; 1z 21,9; Jr 51,8; Dn 4,27},
ktdra szaleniczym winem {Ap 14,10; 17,2;
18,3; Jr 51,7} rozpusty napoila wszystkie
narody. 9 A inny aniot {Ap 14,6}, trze-
ci, przyszed! za nimi, méwiac dono$Snym
glosem {Ap 18,2}: ,Jesli kto$ poklon od-
daje Bestii i jej obrazowi {Ap 13,15} oraz
przyjmuje [jejl znamie na swoje czolo {Ap

13,16} lub na swoja reke, 10 ten bedzie pit
wino gniewu Boga {Ap 14,8; 15,7; 16,19; Iz
51,17.22; Jr 25,15; Ps 75,9}, zamieszanego
bez rozcienczenia w kielichu Jego gnie-
wu. Bedzie torturowany ogniem i siar-
ka {Ap 19,20; 20,10.14n; 21,8; Mt 25,41;
Rdz 19,24; Ps 11,6; Ez 38,22} wobec Swie-
tych anioldw i wobec Baranka. 11 A dym
{Ap 19,3; Iz 34,10} ich tortur wznosi¢
sie bedzie na wieki wiekow. Ci, ktdrzy
poklon oddaja Bestii i jej obrazowi {Ap
13,15} oraz przyjmujq znamie jej imienia
{Ap 13,17.16}, nie beda mieli wytchnie-
nia dniem i noca. 12 Tu jest wytrwalo$¢
Swietych {Ap 13,10}, tych, ktérzy wciela-
ja w Zycie przykazania Boga {Ap 12,17}
iwiare wJezusa {Ap 2,13}. 13 T uslyszalem
glos z nieba {Ap 10,4}: ,Napisz {Ap 19,9}:
odtad blogostawieni {Ap 1,3} umarli, ci,
ktérzy w Panu umarli. Tak — méwi Duch
—niech odpoczna {Ap 6,11; Hbr 4,9n} od
swoich trudéw, bo idg z nimi ich czyny”.
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Po wizji 14,1-5 nastepuje nowa scena, wprowadzajaca tematy, ktore beda
obecne w dalszej czesci ksiegi: upadek wszelkich idolatrii symbolicznie
ukazany w upadku Wielkiej Babilonii (14,8), osad (14,9-11) oraz nowy Swiat
(14,12-13). Temu wszystkiemu towarzysza obwieszczenia trzech anioldw.
Pierwszy aniol, lecac przez Srodek nieba, ma do proklamacji calej ludz-
kosci ,,wieczysta Dobra Nowineg”, tzn. ciggle aktualna nowine, na ktorej
tre$¢ sklada sie nie tylko jego proklamacja, ale takze przestanie dwdch
nastepnych anioléw, co sugeruje wyrazenie odnoszace sie do obydwu:
»przyszediza” [pierwszym aniolem]. Na pierwszym miejscu ta proklamacja
jest wezwaniem do uczczenia Boga i uznania Jego wladzy nad $wiatem,
ktdérego jest Stworzycielem. Te ,Dobra Nowine” mozna potraktowac za-
réwno jako wyrocznie przeciw balwochwalstwu, jak i obwieszczenie czy
przypomnienie tego, co jest wiadome od samego poczatku ksiegi: Pan
jest Bogiem jedynym. Adresatem tej nowiny jest cala ludzko$¢ (,miesz-
kancom ziemi, kazdemu narodowi, plemieniu, jezykowi i ludowi”). Na
drugim miejscu (14,8) znajduje sie obwieszczenie upadku Babilonii, ktore
zostanie dopelnione w Ap 17-19. Po raz pierwszy w tekscie Apokalipsy
zostaje wymieniona Babilonia. O jej upadku, mimo ze tutaj mamy jego
zapowiedz, mowi sie w czasie przesztym dokonanym - aoryScie (gr. epe-
sen), by¢ moze po to, aby uswiadomi¢ wspdlnocie stuchajacej jeden fakt:
Babilonia, mimo zZe jeszcze istnieje, w planach Boga i tak juz upadta. Ba-
bilonia to historyczne mocarstwo lezace nad Eufratem, ktére w tekstach
prorockich jest symbolem sit wrogich Bogu (por. 1z 13; 21,1-10; Jr 51,11).
Ta sama rzeczywisto$¢ w Apokalipsie przyjmuje rézne okre$lenia: ,,Wiel-
ka Nierzadnica” (17,1), ,Niewiasta” (17,3); ,Wielka Babilonia” (14,8; 17,5;
18,12); ,,Wielkie Miasto” (17,18; 18,10.21), ,Potezne Miasto” (18,10). W cza-
sach powstania Apokalipsy obraz ten odnosil sie do Cesarstwa Rzymskie-
go, ktore propagowalto kulture balwochwalczg i konsumpcyjny styl zycia
(w symbolicznym jezyku Apokalipsy: ,napoila wszystkie narody szalen-
czym winem rozpusty”). W interpretacji ponadhistorycznej Babilonia sym-
bolizuje kazda spoteczno$¢ nastawiong calkowicie na konsumpcyjny styl
zycia, ograniczajaca sie do horyzontalnego wymiaru zycia i tym samym
zamknieta na prawdziwego Boga. Taka spolecznosc¢ zawsze bedzie wroga
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prawdziwym chrzescijanom?%. Do tematu Babilonii wrécimy w komenta-
rzu do Ap 17-19.

Proklamacja trzeciego aniota (14,9-11) jest rodzajem ostrzezenia dla czci-
cieli Bestii i zawiera zapowiedzZ ich wiecznego potepienia (,ha wieki wie-
kow”), zobrazowanego w tek$cie za pomoca wyrazen: ,wino jego gniewu”,
»Kielich Jego gniewu”, ,bedzie torturowany w ogniu i siarce”. Wyrazenia
»Wino Jego gniewu”, ,kielich Jego gniewu” zostaly zaczerpniete ze Starego
Testamentu (por. Iz 51,17.22; Jr 25,15; 49,12; 51,7; Ez 23,31-34), gdzie byly
symbolem wiecznej kary dla grzesznikéw. W Ap 19,20; 20,10 i 21,8 kara ta
jest przeznaczona takze dla Szatana, Bestii z morza oraz Bestii z ziemi — fal-
szywego proroka. Ostatni obraz przywoluje wizje jeziora siarkiiognia z Ap
19,20; 20,10.14n; 21,8, ktora wskazuje na miejsce wiecznego potepienia. Do
tych obrazéw jeszcze powrdcimy.

Ap 14,12 przerywa nic¢ narracyjng. Jest rodzajem wezwania skierowa-
nego do wspolnoty stuchajacej, ktore ma ja ozywi¢ do praktykowania
w zyciu tego, co ona usltyszala. Jest to zaproszenie do tego, aby czlonkowie
wspolnoty odpowiedzieli sobie, czy naleza do prawdziwych adoratorow
Boga, czy raczej sa tymi, ktorzy poszli za glosem Bestii, spotykanym na
co dzien w $wiecie przeniknietym idolatrig. W cierpliwym znoszeniu roz-
nych trudnosci, przesladowan ze strony calego balwochwalczego systemu,
ktory w czasach Apokalipsy, mo6gt przybraé¢ imie Cesarstwa Rzymskiego,
okazuje sie wytrwalo$¢ (gr. hypomone) chrze$cijan, okreslonych w tek-
$cie jako ,Swietych, ktorzy zachowuja przykazania Boga i wiare Jezusa”.
Podobna definicja chrzedcijan znajduje sie w 12,17. S oni tymi, ktérzy
praktykuja, wcielaja wole Boga w zyciu (,przykazania Boga”). Maja te-
go przyklad w Jezusie Chrystusie, ktéry byl postuszny (wierny) Ojcu az
do $mierci. Stad praktykowanie przykazan jest odzwierciedleniem wiary
W Jezusa, jest ukierunkowane na praktykowanie w codziennym zyciu Jego
wiernosci Bogu?®>. W celu wzmocnienia tego wezwania zostaje dodana
na koncu obietnica w formie blogoslawienistwa (jest to drugie, po 1,3,
sposréd siedmiu blogostawienstw Apokalipsy: 1,3; 14,13; 16,15; 19,9; 20,6;
22,7.14). Blogostawienstwo dotyczy tych, ktérzy potrzebuja umocnienia

24 Na temat Babilonii — Wielkiej Nierzadnicy zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu
liturgicznym, 81-94.
25 Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 401.
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w kontekscie trudnosci, przesladowan, jakie spotykaja ich ze strony Swiata,
w ktorym zyja. Tym umocnieniem jest r6wniez wiez z Panem (,w Panu®)
w $mierci, niekoniecznie rozumianej tylko w wymiarze $mierci fizycznej,
ale jakiejkolwiek $mierci (umierania), tzn. wyrzeczenia sie czegos$ (swojego
ego, plandw, koncepcjina zycie swoje i innych etc.), ktdre jest konsekwencja
zjednoczenia z Panem, tzn. Jezusem umarlym i zmartwychwstatym, czyli
Barankiem. ,Umiera¢ w Panu” mozna potraktowac jako ekwiwalent for-
muly z 14,4: ,ida za Barankiem, dokadkolwiek idzie”?6. Takie umieranie
w Panu jest ukierunkowane na nagrode (,,aby odpoczeli od swych trudéw”).
To, co jest w tym miejscu wazne, to blogoslawienistwo nie jest adresowane
do juz umartlych, ale do tych, ktérzy sa na ziemi (na to wskazuje wyrazenie:
»,0d teraz”, gr. ap’arti) i potrzebuja umocnienia, wsparcia w kontekscie
przezywanych trudnosci i prze§ladowan (realnych i zakamuflowanych).

Zniwo i winobranie (14,14-20)

14,141 zobaczytem {Ap 14,6;1,13; Dn 7,13;
Mt 24,30}: a oto bialy oblok i na oblo-
ku ktos$ siedzacy, podobny do Syna Czlo-
wieczego. Mial na swej glowie zloty wie-
niec {2 Sm 12,30; 1 Krn 20,2}, a w swo-
jej rece ostry sierp {Ap 14,17; Mk 4,29}.
15 A inny aniot {Ap 14,6} wyszed! ze Swig-
tyni {Ap 7,15}, krzyczac dono$nym glo-
sem {Ap 18,2} do siedzgcego na obloku:
»Zapus$¢ swoj sierp i zniwuj {Ap 14,18; J1
4,13}, poniewaz nadeszla pora zbierania
{Jr 51,33; Mk 4,29; ] 4,35}, bo dojrzal plon
ziemi”. 16 Siedzacy na obloku {Ap 14,14}
zapuscil swdj sierp na ziemie i ziemia
zostala zzeta {Za 5,2n}. 17 A inny aniol
{Ap 14,6} wyszed} ze Swigtyni w niebie

{Ap 7,15} i mial on takze ostry sierp {Ap
14,14}. 18 A inny anio} {Ap 14,6}, maja-
cy wladze nad ogniem, wyszed! od olta-
rza {Ap 6,9; 8,3.5; 9,13; 11,1; 16,7} i zawo-
tal dono$nym glosem do majacego ostry
sierp: ,Zapu$¢ swoj ostry sierp {Ap 14,15;
J1 4,13} i zbierz kiscie winorosli ziemi
{Jr 25,30}, poniewaz dojrzaly jej grona.
19 I zapuscil aniol swoj sierp na ziemie,
i zebral kiscie winorosli ziemi, i wrzu-
cit do ogromnej tloczni gniewu Boga {Ap
19,15; J1 4,13; Iz 63,2n}. 20 Zostata udep-
tana tlocznia {Ap 19,15; J1 4,13; 1z 63,2n}
poza miastem i wyplynela krew z tloczni
az do wedzidel koni, na tysigc sze$cset
stadiow.

26 Tak Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 282.
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Po blogostawienstwie w 14,13 nastepuje nowa wizja (14,14-20), ktdra
podejmuje obraz sadu, ukazanego w postaci zniwa i winobrania. Najpierw
zostaje przedstawiony Syn Czlowieczy na obloku. Rozpoczyna On osad,
bedacy wypelnieniem wezwan trzech kolejnych anioléw. Tym, ktory przy-
chodzi jest Chrystus Zmartwychwstaly (por. 1,3), On z piedestalu absolut-
nej transcendencji (,0blok” i do tego bialy) wchodzi w historie ludzka.
Jego atrybutami sa zloty wieniec — symbol zwyciestwa, oraz ostry sierp —
symbol sadu. Caly ustep przedstawia zapowiedziany przez proroka Joela
eschatologiczny osad (J1 4,13). ,,Podobny do Syna Czlowieczego” wykonuje
cala swoja aktywno$¢ w odpowiedzi na glos aniola ze Swigtyni (miejsce
zamieszkiwania Boga). Jak stusznie zauwaza Augustyn Jankowski:

Siedzacy na obloku, jakby czekal na rozkaz Ojca. Istotnie — zgodnie
z powszechnie przyjetym u Zydéw pogladem — aniot jest jakby wcie-
leniem Bozego rozkazu. Powtarza wiec rozkaz, postugujac sie stowa-
mi proroka Joela. Mimo swej niewatpliwej transcendencji ukazanej
poprzednio, Syn Czlowieczy, zgodnie z samym brzmieniem tytulu
i teologig Janowa, jest $cisle zalezny od Ojca [...]*".

Rozkaz zostaje wykonany. Po zniwie nastepuje winobranie, a dokonu-
je go ,inny aniol, ktory wyszed} ze Swiatyni” (14,17-20). Zbieranie zboza
obrazuje gromadzenie sprawiedliwych, natomiast zbidr winogron i ich
zdeptanie w tloczni wskazuje na ukaranie ztych. ,, Ttocznia Bozego gniewu”
ma podobny sens jak ,kielich Bozego gniewu” z 14,10. Do ogromnej kadzi
lub zaglebienia w ziemi wrzucano winogrona, ktére udeptywane nogami,
puszczaly sok, poréwnywany w starozytnosci do krwi. Deptanie symbolizu-
je tutaj kare, winny za$ sok jest krwig ukaranych. Krew ukaranych rozlewa
sie na tysiac sze$¢set stadiow, tzn. dokladnie na 300 km. Interpretacja
tej liczby powinna by¢ raczej symboliczna. Jest ona wynikiem mnozenia
4x4x100 (lub 40%40), co oznaczaloby cztery strony $wiata do kwadratu
i jeszcze wiecej. Obraz ten wskazywalby na caly swiat. Sad dokonuje sie
»poza miastem”. Ta informacja wspoigra z oczekiwaniami prorokdéw, we-
dhug ktérych sad Bozy miat sie dokona¢ poza Miastem Swietym —Jerozolima
(J1 4,14; Za 14,4-5). Ta scena wydaje sie antycypowac przyszla chwile Sadu
Ostatecznego, ktdry bedzie towarzyszyl ostatecznemu przyjsciu Jezusa,

27 Jankowski, Jam jest Alfa i Omega, 154.
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opisanemu w 19,11-16. Lokalizacja osadu moze mie¢ jednak jeszcze inny
wymiar. ,Poza miastem” ukrzyzowano takze Jezusa. W tekscie zostaje
okreslony czas sadu jako godzina (gr. hora). ,,Godzina” jest w Ewangelii
$w. Jana — przyjmujemy za$, ze Apokalipsa wyrasta z tego samego kregu
duchowego — tematem teologicznym, ktéry odnosi sie do calego misterium
paschalnego (J 2,4; 7,30; 8,20; 12,23; 13,1; 17,1), ktére w czwartej Ewangelii
jest zwiazane z ,sadem nad $wiatem” (J 12,31). Ten sad niesie za soba
efekty pozytywne (zbawienie §wiata), ktérych alegoria w Apokalipsie jest
obraz zniwa, i negatywne (zniszczenie za), ktorych alegoria jest obraz wi-
nobrania?®. Jan moze chce stuchajagcym uswiadomic poprzez obraz osadu
»poza miastem”, ze w zasadzie on juz si¢ dokonal w misterium paschalnym,
chociaz jego skutki nie zawsze sg juz widoczne. Trudno jest jednak nie
polaczy¢ obrazu Przychodzacego na obloku z obrazem z Ap 19,11-16, ktory
jednak cale przyjscie Chrystusa traktuje jako uobecnienie czy aktualizacje
tego wszystkiego, co juz sie dokonalo w Jego misterium paschalnym. Takie
samo spojrzenie moglo towarzyszyc¢ zatem Janowi takze w odmalowaniu
wizji w 14,14-20. Cala wizja koncentruje sie na zniwie i winobraniu. Nie
odpowiada ona na pytanie, kim sg konkretnie ci, ktérzy beda zerznieci, ani
kim sa ci, ktorzy znajda sie w tloczni Bozego gniewu. Wiadomo tylko, ze
zniwo obrazuje nagrode, winobranie za$ kare. We wspolnocie stuchajacej
moze zrodzic sie pytanie, jak znalez¢ sie wSrdd protagonistow zniwa, a nie
winobrania? Wydaje sie, ze zgromadzenie liturgiczne otrzyma odpowiedz
na to pytanie w nastepnej wizji.

Ostatni znak: siedmiu aniotéw trzymajacych czasze
z siedmioma plagami (15,1-8)

15,11zobaczylem inny znak na niebie {Ap | ga {Ap 10,7}. 2 I zobaczylem jakby szkla-
12,3}, wielki i zadziwiajacy: siedmiu anio- | ne morze {Ap 4,6} zmieszane z ogniem
10w mialo w posiadaniu siedem plag {Ap | oraz tych, ktdrzy zwyciezyli Bestie {Ap
15,6-8; 16,1; 21,9; Kpt 26,21}, tych ostat- | 13,1; 14,15}, jej obraz i liczbe jej imie-
nich, bo w nich dopelnil sie gniew Bo- | nia {Ap 13,18}, stojacych nad morzem

28 Tak Corsini, Apocalisse di Gesut Cristo, 290-297. Eugenio Corsini patrzy takze na krew,
ktéra wyplynela z tloczni w Swietle Ap 19,13 jako na krew Chrystusa. Trudno jest przyjac
taka interpretacje, poniewaz w tym miejscu obraz winobrania jest obrazem sadu nad
niesprawiedliwymi.
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szklanym, trzymajac harfy Boga {Ap 5,8}.
3 1 Spiewaja piesn Mojzesza {Wj 15,1},
stugi Boga {Lb 12,7; Pwt 34,5; Joz 1,2.7;
14,7}, 1 pies$n Baranka {Ap 4,11}: ,Wielkie
i zadziwiajace sa Twoje dziela {Ps 111,2;
139,14; Wj 34,10} Panie, Boze wszechmo-
gacy {Ap 11,17; Am 3,13; 4,13}. Sprawie-
dliwe i prawdziwe sa drogi Twoje {Pwt
32,4; Ps 145,17}, Krélu narodéw {Jr 10,7}.
4 Kt6z nie balby sie, Panie {Ap 14,7; Jr
10,7}, i nie bedzie chwali¢ Twojego imie-
nia {Ps 86,9; M1 1,11}, poniewaz: Ty jestes
jedyny $wiety {Pwt 32,4}; wszystkie na-
rody przyjda {Iz 2,2; Jr 16,19} i oddadza
Ci poklon; zostaly ujawnione Twoje spra-
wiedliwe wyroki {Jr 11,20; Ps 98,2}. 5 A po-
tem zobaczylem: w niebie zostal otwarty

Ap 15,1-8

przybytek {Ap 11,19; 7,15; Wj 40,34} na-
miotu $wiadectwa {Dz 7,44}. 6 Ze Swiatyni
wyszlo siedmiu aniotéw dzierzacych sie-
dem plag {Ap 15,1; Kpt 26,21}, ubranych
w czysty, blyszczacy len i przepasanych
na piersi zlotymi pasami {Ap 1,13; Dn
10,5n}. 7 A jedna z czterech istot zywych
{Ap 4,6} przekazala siedmiu aniotom sie-
dem zlotych czasz {Ap 16,1; 17,1; 21,9},
pelnych gniewu Boga {Ap 14,10} zZyjacego
na wieki wiekéw {Ap 4,9}. 8 Swigtynia
Boga {Ap 7,15} napelnila sie dymem od
chwaly Boga i od Jego mocy {1z 6,4.1; Wj
40,34; 1 Krl 8,10n; 2 Krn 5,13}. A nikt nie
mogl wejs¢ do Swigtyni {Wj 40,35; 2 Krn
5,14} az sie dopelni siedem plag siedmiu
aniotow {Ap 15,1}.

W 15,1 pojawia sie trzeci, ostatni znak z sekcji znakéw, ktdry jest okreslo-
ny jako ,,wielki i zadziwiajacy”. Caty rozdzial 15 jest najkrotszym w Apoka-
lipsie. Sklada sie na niego: 1) wizja siedmiu anioléw trzymajacych siedem
plag ostatecznych, ktére beda definitywnym objawieniem gniewu Boga
(po nich nie bedzie juz zadnych innych) i wydaje sie, Ze sa one realizacja
trzeciego ,biada”, obwieszczonego w 11,14%°; oraz 2) wizja stojgcych na
morzu szklanym, ktérzy zwyciezaja Bestie (15,1-2). Ten drugi obraz jest
kolejnym przedstawiajagcym rzesze odkupionych (15,2-4). ,Morze szklane
zmieszane z ogniem” — nawigzanie do wyjscia Izraelitow z Egiptu. Wedlug
Mdr 19,6-22 woda morza dla Izraelitow zrobila sie twarda jak krysztal
i thumila w sobie karzace plomienie ognia, dla Egipcjan natomiast pozostala
ona plynna i ognista. Obraz ten symbolizuje takze morze proby (przebyte
przesladowania), nad ktéorym wierzacy odniesli zwyciestwo. Morze szklane
to takie, ktdre utracito swoje wlasciwosci (w Biblii samo morze jest symbo-
lem zla), tzn. nie moze juz wyrzadzic¢ zadnej krzywdy. Pie$n $§piewana przez
zbawionych jest nazwana Pie$nig Mojzesza i Baranka. Mojzesz jest tutaj na-

29 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 285.
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zwany ,,sluga Boga” (dosl. ,niewolnikiem”, gr. doulos), aby podkresli¢ jego
nizszo$¢ w stosunku do Baranka - Jezusa zmartwychwstalego, ukazanego
w swej boskiej godnosci. Jest to piesn o wszechmocy i sprawiedliwosci Boga.
Ta wszechmoc i sprawiedliwo$¢ objawila sie historycznie w wydarzeniu
wyjscia Izraela z Egiptu, ktdre bylo zapowiedzig Paschy Jezusa, stad ta piesn
moze by¢ nazwana Pie$nig Mojzesza i Baranka, ale aktualizuje sie w zyciu
tych, ktorzy zostali zaproszeni przez Boga do ,swojego wyjscia” (tzn. do
nawrdcenia) i w konsekwencji nie poddali sie dzialaniu Bestii (to jest ich
nowe wyjscie z wlasnego Egiptu, wlasnego ,,domu niewoli”). Dokonalo sie
to przez ich otwarcie si¢ na cala moc, ktéra ptynie od Zmartwychwstatego
(o tym $wiadczy ich postawa stojaca, ktora w Apokalipsie przynalezy do
Chrystusa zmartwychwstatego i tych, ktorzy czerpig moc do zycia wiasnie
od Niego). To wlasnie On jest przewodnikiem , kazdego wyjscia”. Patrzac na
ten tekst mozna powiedzie¢, ze zaznaczone w nim przejscie od Mojzesza do
Chrystusa, od Morza Czerwonego do morza szklanego, od Izraela do pogan,
powoduje, ze mamy w nim do czynienia z prawdziwym traktatem teologii
historii®°. Wydaje sie, ze omawiana scena — podobnie jak ta w 7,1-17; 14,1-5
—jest niezbedna w calej narracyjnej dynamice Apokalipsy. Ona odpowiada
— podobnie, jak te dwie wymienione sceny — na konkretne pytanie: kto
moze z wiarg i odwaga skonfrontowac sie z zniwowaniem i winobraniem
opisanym w 14,14-20? Cala pie$n staje sie zarazem preludium do nastepnej
wizji i pozostalych cze$ci Apokalipsy.

Nastepnie zostaje ukazana wizja siedmiu czasz i siedmiu plag, ktore
sq kolejno wylewane na ziemie przez siedmiu anioldw. Sama scena roz-
poczyna sie niebianska wizja otwarcia ,,$wigtyni namiotu $wiadectwa”,
przypominajaca te z 11,19. Ze Swiatyni, czyli bezposrednio ze sfery Boga,
wychodza aniolowie trzymajacy siedem plag. Ich ubiér (szaty z bialego
Inu, zloty pas na piersi) przypomina stroj arcykaptanéw. Oni otrzymuja
od jednego z dwudziestu czterech starszych siedem zlotych czasz (tj. plyt-
kich i szerokich naczyn kultowych, podobnych do pater uzywanych przy
ofiarach z plynéw) pelnych gniewu Boga, a cala $wiatynia napeknia sie
dymem, ktéry w Biblii jest znakiem zaréwno obecnosci Boga (por. Wj 19,6;
Iz 6,4), jak i kary Bozej (Pwt 29,20: 2 Sm 22,9). ,,Czasze gniewu Boga” staja
sie narzedziami plag, ktore — tak jak wino na ofiare — maja by¢ wylane

30 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 286.
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na ziemie. Jest tutaj obecne wyrazne nawiazanie do ,,wina gniewu Boga”
z 14,10. Cala scena jest wprowadzeniem do opisu siedmiu plag, a jej przed-
stawienie (aniolowie sa okresleni jako ,znak wielki i zadziwiajacy”; do-
precyzowanie, ze sa to czasze funkcjonujace jako definitywne wypeknienie
gniewu Boga; swoisty ryt inwestytury aniolow; dym teofanijny) podkresla

wazno$c¢ tych plag.

Siedem czasz gniewu Boga (16,1-21)

16,1 I uslyszalem donosny glos mowiacy
ze $wiatyni {Ap 16,17; 7,15; 1z 66,6} do
siedmiu aniotéw {Ap 15,1}: ,IdZcie i wylej-
cie na ziemie {Jr 10,25; Ez 14,19; 23,31; So
3,8; Ps 69,25} siedem czasz gniewu Boga!
{Ap 15,7)". 2 T wyszed! pierwszy i wylal
czasze swoja na ziemie, a na ludziach no-
szacych znamie Bestii {Ap 13,16} i odda-
jacych poklon jej obrazowi {Ap 13,15} wy-
stapily dokuczliwe i zlo$liwe wrzody {Wj
9,10n; Pwt 28,35}. 3 Drugi [aniol] wylal
SW0ja czasze na morze, a stalo sie krwig,
jakby martwego {Ap 8,8n; Wj 7,17-21}.
Wszystko za$, co zylo w morzu wygine-
lo. 4 I trzeci wylal swoja czasze na rzeki
i na zrédla wdd, a staly sie krwig {Ap
8,10; Wj 7,17-21; Ps 78,44}. 5 I ustyszalem
aniola wdd, méwigcego: ,Jeste$ sprawie-
dliwy {Pwt 32,4; Ps 119,137; 145,17}, Ktdry
jeste$ i Ktory byles {Ap 1,4}, Swiety, ze
tak osadzites: 6 oni przelali krew Swietych
iprorokéw {Ap 18,24; Ps 79,3}, Ty dale$ im
do wypicia krew {Iz 49,26}. Zasluguja na
to”. 7 I uslyszalem, jak oltarz méwit {Ap
14,18}: ,Tak, Panie, Boze wszechmogacy
{Ap 11,17}, prawdziwe i sprawiedliwe sg
Twoje wyroki” {Ap 19,2; Ps 19,10; 119,137;

Dn 3,27n}. 8 I czwarty wylal swoja czasze
na stonice {Ap 8,12}, ktéremu pozwolono,
aby przypali¢ ludzi ogniem. 9 A ludzie zo-
stali udreczeni wielkim upatem i bluznili
imieniu Boga {Ap 16,11.21; Iz 52,5}, ma-
jacego wladze nad tymi plagami, ale nie
nawrdcili sie {Ap 9,20n}, aby oddac¢ Jemu
chwale. 10 I pigty wylal swoja czasze na
tron Bestii {Ap 9,1n; 13,2}, a krolestwo
jej zatopilo sie w ciemnos$ci {Wj 10,22; Iz
8,22}, ludzie za$ z bolu gryzli swoje jezy-
ki. 11 Bluznili {Ap 16,9} Bogu nieba {Ap
11,3; Dn 2,18n} z powodu swojego bolu
iz powodu wrzodow, ale nie zmienili swe-
go postepowania {Ap 9,20n}. 12 I sz6sty
wylal swoja czasze na wielka rzeke Eufrat
{Ap 9,14}, a jej wody zostaly wysuszone
{Iz 11,15; 44,27; Jr 50,38; 51,36}, aby zo-
stala przygotowana droga dla krolow {Iz
11,16; 51,10; Ps 106,9} ze wschodu ston-
ca {Iz 41,2.25; 46,11}. 13 I zobaczylem:
z paszczy Smoka {Ap 12,3}, z paszczy Be-
stii {Ap 13,1-8} i z ust falszywego proroka
{Ap 13,11-17; 19,20; 20,10; 1 Krl 22,21-23}
[wyszly] trzy duchy nieczyste, podobne
doropuch {Wj 8,3; Ps 78,45; 105,30}. 14 By-
ly to duchy demondw, czynigce znaki
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{Ap 13,13}. Udaly sie do krélow calej za-
mieszkanej ziemi, aby ich zebra¢ do bi-
twy {Ap 11,7} w wielkim dniu {Ap 1,3}
wszechmogacego Boga {Ap 11,17; 1 Tes
5,2}. 15 Oto przychodze jak zlodziej. Blo-
goslawiony ten, ktdry czuwa i strzeze
swojej szaty, aby nie chodzit nagi i aby
nie zobaczyli jego spros$no$ci {Ap 3,18}.
16 I zgromadzono ich na miejscu zwa-
nym po hebrajsku Harmagedon {1z 14,13;
Sdz 519; 2 Krl 9,27; 23,29; Za 2,11}.
17 I siédmy wylal swoja czasze na po-
wietrze, a od $wiatyni {Ap 7,15} i od tro-
nu {Ap 21,3} wyszed}! donosny glos {Ap
16,1; 1z 66,6}, mowiacy: ,Stalo sie!” {Ap
21,6}. 18 A powstaly blyskawice, glosy,

grzmoty {Ap 4,5}, powstalo tez wielkie
trzesienie ziemi {Ap 6,12}, tak wielkiego
rozmiaruy, tak ogromne, jakiego nie by-
to {Dn 12,1; Wj 9,24} odkad czlowiek po-
jawil sie na ziemi. 19 A Wielkie Miasto
rozpadlo sie na trzy czesci, a miasta po-
ganskie runely. B6g wspomnial Wielka
Babilonie, aby da¢ jej kielich z winem
zapalczywego swego gniewu {Ap 14,8}.
20 Wszystkie wyspy znikly i nie odnale-
ziono [zadnej] gory {Ap 20,11}. 21 A wiel-
ki grad {Ap 11,9} - o wadze prawie ta-
lentu - spadl z nieba na ludzi. Ludzie
jednak bluznili Bogu {Ap 16,9} za plage
gradu, gdyz byla to plaga ponad miare
{Lb 11,33}

Na poczatku, przed przedstawieniem wypadkéw zwigzanych z wylaniem
poszczegolnych czasz, zostaja one jeszcze raz ukazane razem. Donos$ny
glos, ktory odzywa sie ze Swigtyni, przynalezy do samego Boga. Nakaz
otrzymany przez siedmiu anioléw jest podwdjny: najpierw ,idzcie”, po-
tem za$ ,,wylejcie”. Przez pierwszy rozkaz aniolowie wchodzga w kontakt
z historig ludzka. Plagi te przywolujag na pamiec kary, jakie Bog zsylal
na faraona i Egipt przed wyjsSciem Izraela z Egiptu. Cztery pierwsze plagi
(16,2-9) dotykaja natury (analogia do Ap 8,6-12), pigta i szdsta — odnoszg sie
do biegu historii (16,10-16; por. 9,21), siodma zas$ jest plaga koncowg.

Dokuczliwe i zloSliwe wrzody na ciele (pierwsza plaga) przypominaja
wrzody z szostej plagi egipskiej (Wj 9,10). Ta plaga jest skierowana przeciw-
ko tym, ktorzy przynaleza do Bestii i jej oddaja boska cze$¢. Woda morza
zamieniona w krew (plaga druga), jak i wody stodkie przemienione w krew
(plaga trzecia) przywoluja pierwsza plage egipska (Wj 7,20). W przypadku
drugiej plagi jest ona podobna do tej z Ap 8,8, jednak jej zasieg w tym
miejscu jest o wiele wiekszy: gina w jej wyniku wszystkie zywe istoty (w 8,8
tylko trzecia cze$¢ stworzen). Przy trzeciej pladze glos aniola podkresla
zasadno$¢ Bozej kary. On chwali Boga za sprawiedliwy osad i jednocze$nie
podaje uzasadnienie kar: przesladowanie tych, ktorzy stuza Bogu (Swieci
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i prorocy to chrzescijanie prorokujacy o Bogu)3!. Kara ta nie jest wcale
wymierzona w nature, ale przede wszystkim w przesladowcdéw, ktorzy
przelewaja krew chrzescijan. Czwarta plaga (spotegowanie zaru stonecz-
nego) nie ma swojego odpowiednika w plagach egipskich, przypomina
natomiast te z sekcji trab (8,12). Ap 16,9 opisuje reakcje ludzi na czwarta
plage (zaczeli bluzni¢ Bogu) i jednoczes$nie podaje prawdziwa intencje jej
wylania: nawrdcenie, aby ,odda¢ chwale Bogu”. W ten sposéb na plagi
trzeba patrzec jako na medyczna interwencje Boga przeciwko tym, ktérzy
ulegaja idolatrii Bestii, a nie jak na katastrofy kosmiczne. Bég nie jawi
sie jako miciciel, ale jako mitosierny lekarz, ktéry pragnie doprowadzié
ludzi do nawrd6cenia®’. Tak samo nalezy spojrzec¢ takze na piata plage,
ktéra wylana na tron Bestii (chodzi o Bestie z morza), dotyka jej krélestwa
(spotecznosci) przez ciemnos¢, przypominajaca dziewiata plage egipska
(Wj 10,21-29), natomiast jego mieszkancoéw — bdlem i wrzodami, ktore nie
maja zwigzku z ciemnosciami, ale Scisle nawigzuja do pierwszej plagi,
wymierzonej przeciw adoratorom Bestii. Nie tylko te dwie plagi $cisle sie
ze soba 1gcza. Takze druga i trzecia s3 wymierzone przeciwko Srodowisku
Bestii. Swiadczy o tym wzmianka o ,krwi przelanej” (14,6). Bestia takze
morduje dwdéch swiadkow (11,7), prowadzi wojne przeciwko Swietym iich
zwycieza (13,7); Bestia wychodzaca z ziemi — bedaca na ustugach Bestii
z morza — doprowadza do $mierci tych, ktérzy nie oddaja czci Bestii (13,15).
Wszystkie plagi sa wymierzone przeciwko idolatrii Bestii.

Rowniez pigta plaga nie odnosi zamierzonego skutku: spoteczno$¢ ludz-
ka, zamiast odwrdci¢ sie od swojego postepowania (chodzi o cala kulture
balwochwalczg), przeklina Boga.

Szdésta plaga dotyka Eufratu, tradycyjnej péinocno-wschodniej granicy
Imperium Rzymskiego, ktéry zostal wymieniony przy okazji szostej tra-
by: stamtad wyruszaja aniolowie z demoniczng armig, ktora zabija jedna
trzecia ludzi (9,14-15). W wyniku szdstej plagi Eufrat catkowicie wysycha,
otwierajgc w ten sposob droge dla kréléw Wschodu. Plaga ta — interpreto-
wana historycznie — mogla odnosic sie do krdlestwa Partéw, zagrazajacego
Rzymowi, czy tez wschodnich krolestw wasalnych Rzymu, ktére poten-
cjalnie mogly sie zbuntowac. Mozna widzie¢ w niej zapowiedz realizacji -

31 Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 317.
32 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 292.
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wspominanej juz przez nas — legendy Nero redivivius, ktéra odzyla pod ko-
niec I wieku. Wedtug niej cesarz Neron nie popeinil samobdjstwa, ale zbiegt
do Partow i stamtad na ich czele mial powrdci¢ do Rzymu, aby przywraocic
porzadek. W 16,13 narracja przechodzi jednak nieoczekiwanie do obrazu
szatanskiej triady: Smoka, Bestii (Bestia wychodzaca z morza) i falszywego
proroka (Bestia wychodzaca z ziemi). Z gardzieli tych potworéw wychodza
trzy duchy nieczyste, dalej okreslone jako duchy demoniczne (16,14), przy-
rownywane do ropuch (nawigzanie do drugiej plagi egipskiej z Wj 8,1-11;
ropuchy byly tez zwierzetami rytualnie nieczystymi), ktérych zadaniem
jest zebrac krélow ziemi na definitywna batalie przeciwko Bogu i Baranko-
wi. Dzien tej bitwy jest okreslony jako ,,wielki dzien Boga Wszechmogace-
g0”. Okreslenie to —na co zwracaja uwage niemal wszyscy badacze — nie po-
zwala sytuowa¢ zapowiedzianej bitwy na planie historyczno-politycznym,
ale raczej w perspektywie teologiczno-eschatologicznej. Gldownym argu-
mentem, ktéry ma przekonac krolow ziemi do tej wojny, sa — dokonywa-
ne przez duchy demoniczne - znaki (gr. sémeion), czyli cuda. Uzyte na
okreslenie duchow nieczystych greckie stowo pneuma nie tylko oznacza
ducha, ale takze wiatr, tchnienie. By¢ moze zatem wcale nie chodzilo tutaj
0 przedstawienie duchéw nieczystych jako osobowych reprezentantow
triady szatanskiej, co raczej o ukazanie jej dzialania®®, o jaka$ szatanska
energie, sile przekonywujaca, witalnos¢, ktéra uzywajac najrozniejszych
trikdw (znakow, cuddw), doprowadzi kréléw ziemi do wystgpienia prze-
ciwko Bogu.

Tak jak poprzednie plagi byly skierowane przeciwko tym, ktérzy dopusz-
czali sie idolatrii Bestii, tak szosta plaga opisuje rebelie ludzi praktyku-
jacych idolatrie przeciwko Bogu. Nie jest zatem w tym momencie plaga
w sensie Scistym, ale staje sie zapowiedzia tego, co spotka adoratoréw
Bestii, kroléw ziemi i sama triade szatanska.

Wiersz 16,15 przerywa cala wizje stowami, ktére na poczatku nawia-
zuja do Ap 3,3, o niespodziewanym, zaskakujacym przyjsciu Chrystusa,
jak zlodzieja (por. Mt 25,10.13; Mk 13, 13-37; Lk 12,37), oraz zawieraja
kolejne blogostawienistwo, bedace zacheta do ufnos$ci i czujnosci, ktére
moga uchroni¢ od kompromitacji (,aby nie chodzil nagi i aby nie zobaczyli
jego sprosnosci”) przed Panem, ktory przyjdzie jak zlodziej.

33 Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 319.
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Miejsce mobilizacji wszystkich poteg zla Apokalipsa nazywa Harmage-
don. Nazwa ta pozostaje wcigz zagadka egzegetyczna. Zazwyczaj Wypro-
wadza sie ja z jezyka hebrajskiego i interpretuje jako ,géra Megiddo”.
Megiddo bylo miastem polozonym u stép géry Karmel, na ktdrej Eliasz
rozgromil poganskich prorokdéw bozka Baala (1 Krl 18,20-40). R6wnina Me-
giddo byla miejscem wielu waznych bitew w czasach Starego Testamentu
(np. Sdz 5,19; 2 Krl 9,27; 23,29; 2 Krn 35,22). Harmagedon staje sie zatem
symbolem miejsca zbiorki wszystkich wrogéw Boga (triady szatanskiej i ad-
oratoréw Bestii), wierzacych w swoje zwyciestwo, na decydujace starcie,
ktére - mozna na razie tylko przypuszcza¢, poniewaz mysl wyrazona w tym
zdaniu zdaje sie by¢ niedokoniczona — przerodzi sie w ostateczng ich kleske
(por. Ap 19).

Siédma plaga, wylana na powietrze, przewyzsza wszystkie inne i do-
tyka dobra wspdlnego wszystkich ludzi®**. Rozpoczyna ja gtos Boga (glos
wychodzil ,ze $wiatyni od strony tronu”), ktéry mowi: ,,Stalo sie”. Samo
orzeczenie jest bez zadnego dopelnienia. Zostalo wyrazone w perfectum,
tzn. wyraza czynno$¢ z przeszlosci, ktorej skutki trwaja do teraz. Moze
zatem wskazywac —jak zreszta chce wiekszo$¢ egzegetow — na dopelnienie
plag zwiagzanych z czaszami. Moze jednak odnosic sie takze do interwencji
Boga opisanej w 16,19 i by¢ obwieszczeniem pewnym i juz dokonanym
zniszczenia Wielkiego Miasta, Babilonii (w czasach Jana widziano w nim
Rzym). Owo ,stalo sie” antycypuje to wszystko, co spotka Babilonie, a co
zostanie opisane w kolejnych rozdzialach ksiegi. Wylaniu ostatniej czaszy
towarzysza fenomeny teofanijne (blyskawice, dudnienia, gromy, wstrza-
sy), przewyzszajace nie tylko te, ktére opisane zostaly w Ap 4,5; 8,5; 11,19,
ale wszystkie, ktdére kiedykolwiek sie wydarzyly w historii. Zakres znisz-
czen jest ogromny: dotyka Babilonie, ktéra zostaje zniszczona doszczetnie
(rozpada sie na trzy czesci, czyli calkowicie) i w ten sposéb realizuje sie na
niej sprawiedliwa kara Boza (wypicie kielicha Bozego gniewu), oraz miasta
poganskie, wyspy i gory. Plaga gradu o wielko$¢ wprost niewyobrazalnej
(talent odpowiadat wadze okolo 34 kilogramoéw) nawigzuje do piagtej plagi
egipskiej (Wj 9,24). Jest symbolem kary. Wszystkie te elementy podkreslaja
ogromny rozmiar zniszczen towarzyszacych wylaniu ostatniej czaszy. Ta
plaga przewyzsza wszystkie pie¢ pierwszych i nie wydaje sie, aby miala

34 QOstanski, Objawienie Jezusa Chrystusa, 275.
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—tak jak poprzednie - charakter uzdrawiajacy (wezwanie do nawrdcenia).
Jej zwiazek z tym, co zostanie opowiedziane w kolejnych rozdzialach, przez
samo wspomnienie Wielkiego Miasta, Babilonii, jest ewidentny. Dlatego
mozna ten opis traktowac jako syntetyczng wizje tego, co spotka Wielkie
Miasto (Ap 17-18).

Konczy sie sekcja znakow, ktora ukazuje wspdlnocie stuchajacej prawde
o niej samej (,Niewiasta”) i S$wiecie czy kontekscie, w ktérym ona zyje, o jej
»siedlisku zyciowym”. Chrze$cijanie majg sobie u§wiadomic¢ prawde, ze ich
zycie jest zanurzone w $wiecie na wskro$ idolatrycznym. Funkcjonuje on
jako zorganizowany system, pragnacy oderwac ludzi od Boga, proponujacy
ulude raju na ziemi. Jan daje wspdlnocie jasne przeslanie, ze u zZrddet
takiego $wiata stoi dzialanie Szatana. Chrzedcijanom zyjacym w takim
Swiecie moze sie wydawad, ze Szatan jest powszechny, wszechogarniajacy,
a oni sami sg ,ostatnimi Mohikanami”, wyznajgcymi inne wartosci. Jan
jednak dodaje im odwagi, pokazujac, ze w centrum zycia chrzes$cijanina
stoi zwycieski Baranek, ktory w swoim misterium paschalnym pokonat
wszystkie sily zla. Obra¢ w Nim Pana i Przewodnika swojego zycia, to
jest wlasciwy kierunek. W tym zwyciestwie Baranka jest cala nadzieja
chrzescijanina. Wybierajac logike Jego zycia i przyjmujac ja jako zyciowa
tozsamos$¢, chrzescijanie juz zwyciezaja wrogi dla siebie §wiat. Jan z Patmos
pobudza wspolnote do tego, aby zajela wlasciwg pozycje. Kompromis ze
Swiatem balwochwalczym prowadzi tylko do balwochwalstwa, ktérego
konsekwencja jest oderwanie od jedynego Zrodla zycia.
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Ostateczne osady Boga (Ap 17,1-22,5)

pis wylania siédmej czaszy (16,17-19), przy ktérym dopelnia sie gniew
Boga, staje sie przejsciem do ostatniej sekcji ksiegi, ktora jest poswie-
cona ostatecznej interwencji Boga w historii. Zawiera ona osady Boga,
W tym cztery negatywne i jeden pozytywny'. Pierwsze cztery obejmuja:
1) osad nad Wielka Babilonig (17,1-19,10), nazywang tez Wielka Nierzad-
nica (17,1b), Niewiasta (17,3), Wielkim Miastem (17,18; 18,10.21), Poteznym
Miastem (18,10); 2) osad dwdch Bestii i krolow ziemi (19,11-21); 3) osad nad
Smokiem - Szatanem (20,1-10); 4) osad nad $miercig i Hadesem - kraina
umarltych (20,11-15). Jedyny osad pozytywny pokrywa sie z wizja Nowej
Jerozolimy (21,1-22,5).

Wielka Nierzadnica i osad Boga (17,1-19,10)

Na opis pierwszego osadu skladaja sie: zapowiedZ upadku Babilonii
w Ap 17, opis jej rzeczywistego unicestwienia w Ap 18, po ktérym glos
niebianski intonuje liturgie allelujatyczna — jej powodem jest osad Boga
nad Wielka Nierzadnicg oraz pomszczenie krwi chrzescijan (19,1-4). Do tej
liturgii dolaczaja sie inne glosy, wprowadzajace temat godéw Baranka, na
ktdre przygotowata sie Jego Oblubienica (19,5-8)>.

1 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 311, 357.

2 Na temat ,,Wielkiej Nierzadnicy” zob. Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicz-
nym, 81-94; Witkowski, ,, Wielki Babilon” w Janowej Apokalipsie; Di Giorgio, Il mistero di
“Babilonia la grande”.
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Zapowiedz upadku Wielkiej Nierzadnicy (17,1-18)

17,11 przyszed! jeden z siedmiu anioléw
{Ap 17,7; 15,1} dzierzacych siedem czasz
i rozmawial ze mng, méwiac: ,Chodz,
pokaze ci osad nad Wielka Nierzadnica,
ktéra siedzi nad licznymi wodami {Ap
17,15; Jr 51,13}, 2 z ktérg uprawiali roz-
puste krélowie ziemi {Ap 17,18; 18,3.9; 1z
23,17; Jr 25,15; 51,7; Na 3,4}, mieszkan-
cy za$ ziemi upili sie winem jej rozpu-
sty {Ap 14,8}”. 3 I zani6st mnie na pu-
stynie {Iz 21,1}, [bylem] pod wplywem
Ducha {Ap 21,10; 1,10}, i zobaczylem ko-
biete siedzaca {Ap 17,9} na szkarlatnej
bestii, pelnej imion bluznierczych, ma-
jacej siedem gléw i dziesie¢ rogow {Ap
13,1}. 4 Kobieta byla ubrana w purpure
iszkarlat, ozdobiona zlotem, drogocenny-
mi kamieniami i perfami {Ap 18,16; Ez
28,13}, w swojej zas$ rece trzymala zloty
kielich {Jr 51,7} wypelniony czyms$ ohyd-
nym {Mt 24,15 par} i nieczysto$cig swe-
go nierzadu. 5 Na jej za$ czole wypisane
bylo imie — tajemnica {2 Tes 2,7}: Wiel-
ka Babilonia {Ap 14,8}, matka rozpusty
i ohydy ziemi. 6 I zobaczylem kobiete pi-
jana od krwi $wietych i od krwi $wiad-
kow Jezusa {Ap 18,24; Iz 34,7}. Widzac
ja bardzo sie zdziwilem. 7 I powiedzial
mi anio} {Ap 17,1}: ,Dlaczego sie zdziwi-
tes? Ja wyjawie ci tajemnice tej kobiety
i bestii, ktérg ona dosiada, majacej sie-
dem glow i dziesie¢ rogéw {Ap 13,1}. 8 Be-
stia, ktéra widzisz, byla, lecz jej nie ma
{Ap 17,11}, ale wyjdzie niebawem {Ap

234

11,7} z otchlani {Ap 9,1} i p6jdzie na cal-
kowite zniszczenie. A mieszkancy ziemi
{Ap 8,13}, ktérych imie nie jest zapisa-
ne w ksiedze zycia {Ap 3,5} od zalozenia
$wiata, zdziwia sie, spogladajac na bestie
{Ap 13,3}, Ze byla i jej nie ma, ale ma
sie pojawi¢. 9 Tu jest [potrzebny] umyst
posiadajacy madro$¢ {Ap 13,18}. Siedem
gléw {Ap 13,1} to siedem gor, gdzie ko-
bieta zasiada na nich {Ap 17,3}, i sied-
miu jest krolow: 10 pieciu upadlo, jeden
jest, inny jeszcze nie przyszedl, gdy zas
nadejdzie na krétki czas musi pozostac.
11 A Bestia, ktdra byla i jej nie ma {Ap
17,8}, jest 6smym krélem. Nalezy do tych
siedmiu, ale idzie na calkowite zniszcze-
nie. 12 A dziesie¢ rogéw {Ap 13,1; Dn
7,20.24}, ktore zobaczyles, to dziesie¢ kro-
16w, ktorzy jeszcze nie otrzymali krole-
stwa, ale razem z bestig otrzymali na jed-
na godzine wladze jak krélowie. 13 Ci ma-
ja jeden zamyst {Ap 17,17}: moc i swoja
wladze przekazuja bestii {Ap 13,4}; 14 ci
bedg walczy¢ z Barankiem, ale Baranek
ich pokona, poniewaz jest Panem pandéw
i Krélem kréléw {Ap 19,16; 1 Tm 6,15;
Pwt 10,17; Ps 136,3; Dn 2,47; 2 Mch 13,4}.
Ci zas, ktdrzy sa z Nim, to powolani, wy-
brani i wierni”. 15 I wyjasnil mi: ,Wody
{Ap 17,1; Jr 51,13}, ktére zobaczyle$, nad
ktérymi zasiada nierzadnica, sa to ludy,
thumy, narody i jezyki {Ap 5,9}. 16 Dzie-
siec za$ rogow, ktore zobaczyles, oraz Be-
stia {Ap 17,12n} znienawidza nierzadni-



ce, ztupia ja {Ez 26,19} i rozbiora do naga
{Ez 16,39; 23,29; Oz 2,5}, i beda jedli jej
cialo {Ps 26,2; Mi 3,3}, i spalg ja w ogniu
{Ap 18,8; Jr 34,22; Kpt 21,9}. 17 Bég bo-
wiem pobudzit ich serca, aby wykonali
Jego zamysl, aby jeden zamyst {Ap 17,13}

Ap 17,1-18

wykonali i oddali swoje krélowanie be-
stii az wypelnia sie stowa Boga {Ap 10,7}.
18 A kobieta, ktora zobaczyles$, jest to
Wielkie Miasto {Ap 18,10}, panujace nad
krélami ziemi {Ap 17,2; Ps 2,2; 89,28; 1z
24,21}.

Na samym poczatku wizji pojawia sie jeden z siedmiu anioléw trzymaja-
cych czasze. To on pokazuje wizjonerowi z Patmos Babilonie i jej los. Drugi
z tej samej grupy anioldw ukaze Janowi Jerozolime Niebianska (Ap 21).
Mozna widzie¢ w nich anioléw interpretatoréw. Cala scena zaczyna sie od
zaproszenia: ,,Chodz, pokaze ci osad nad Wielka Nierzadnica”. Ten osad
zostal juz obwieszczony w 14,8 i 16,19. Nie ma zadnych watpliwosci, ze
Wielka Nierzadnica jest to ta sama postac, ktéra kryje sie pod innymi
nazwami: ,,Wielka Babilonia” (17,5), ,,Niewiasta” (17,3), ,,Wielkie Miasto”
(17,18; 18,10.21). Jej okreslenie jako ,Wielkiej Nierzadnicy” (mozna byloby
zastosowa¢ w tym miejscu mniej archaiczne stowo ,prostytutka”) natych-
miast zostaje wyjasnione faktem uprawiania przez nig nierzadu. Tekst ten
jest wyrazna aluzja do Iz 23,17, ktéry méwi o Tyrze: ,Prostytuowatla sie
ze wszystkimi krélestwami ziemi”. ,,Uprawiac rozpuste” jest rozumiane
w Biblii zaréwno dostownie, jak i przenosnie. W tym ostatnim znaczeniu
odnosi sie do balwochwalstwa (por. Ap 14,4n). Wyrazenie ,,upi¢ si¢ winem
nierzagdu” oznacza praktykowac roznego rodzaju kulty balwochwalcze,
w tym kult cesarski. Zostaje w ten sposob podkreslony negatywny, destruk-
cyjny wpltyw Wielkiej Nierzadnicy na centra wladzy (,krolowie tej ziemi”).
W czasach Apokalipsy mogly oznacza¢ owczesnych wladcéw wasalnych
Rzymu, ktorzy wplywali takze na swoich poddanych w praktykowaniu
balwochwalstwa, w tym kultu imperialnego. Pierwsi stuchacze Apokalipsy
na pewno utozsamiali Wielka Nierzadnice z Rzymem, ktéry narzucal na-
rodom podbitym kulty balwochwalcze, w tym kult imperialny. Ten wplyw
zostaje podkreslony rowniez przez nazwanie jej ,matka nierzadnici obrzy-
dliwoscia ziemi” (17,17,5).

W calym rozdziale 17 aniol interpretator wyjasnia tajemnice Wielkiej
Nierzadnicy przez ukazanie jej trojakiego tronu. W 17,1 jest ukazana jako
»siedzaca na wielu wodach”, ktére w 17,15 zostajg zinterpretowane jako
»udy i ttumy, narody i jezyki”. To ostatnie wyrazenie symbolizuje caig
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ludzkos¢. Siedzie¢ ,na” kim$ lub ,,nad” kim$ (dwa znaczenia uzytego tutaj
greckiego przyimka epi) symbolicznie wyraza idee dominacji, wpltywu, ale
takze bliskos$ci. Caly obraz jest symbolem aktywnego wplywu, dominacji
i blisko$ci Wielkiej Nierzadnicy w stosunku do ludzko$ci.

Drugim tronem Nierzadnicy jest ,Bestia szkarlatna”, ktéra z racji jej wy-
gladu (siedem gléw i dziesie¢ rogdw, imiona bluzniercze) nalezy utozsamié
z Bestig z morza z 13,1. Ma ona jednak $cisly zwigzek ze Smokiem - Sza-
tanem. Ten obraz zostanie wyjasniony przez aniola interpretatora w toku
narracji w 17,7, gdzie Bestia zostaje ukazana jako niosgca Nierzadnice.
Bestia jest dla Nierzadnicy podporg, instrumentem sprawowania wladzy,
dominacji nad cata ludzkoscia.

Trzecim tronem jest siedem wzgorz (17,9), ktére sa zinterpretowane jako
siedmiu kroléw: ,pieciu upadlo, jeden istnieje, inny jeszcze nie przyszedi,
a kiedy przyjdzie, ma na krotko pozostac. A Bestia, ktora byla i nie ma jej,
i ona jest 0smym, a jest sposrdd siedmiu i zdgza na zagtade” (17,10-11).
W stowach tych nakladaja sie na siebie dwa obrazy, ktére odpowiadaja na
pytania o miejsce przebywania Nierzadnicy i o to, kim jest Bestia. Odpo-
wiedZ na pierwsze pytanie jest raczej prosta. Na monetach z czasow We-
spazjana znajduje sie przedstawienie bogini Romy (personifikacja Rzymu),
siedzacej na siedmiu wzgdrzach. Kult bogini Romy by} rozwiniety takze
w Azji Mniejszej. Drugi obraz jest bardzo zagadkowy i jego interpretacje
idg w kierunku historycznym lub symbolicznym. Mimo wielu wysitkéw
badaczy, trudno jest ulozy¢ liste imperatorow, do ktérych mogiby odnosié
sie ten obraz, dlatego wlasciwiej jest go rozumie¢ symbolicznie: chodzi-
loby o ukazanie imperium jako calosci (liczba siedem) w jego wymiarze
historycznym. Ono jest uosobieniem samej Bestii. Autor koncentruje sie
na 6smym krélu (Bestia we wlasnej osobie), ktéry przekroczy wszelkie
dotychczasowe granice, chcac zastapic¢ samego Boga i Chrystusa (ten obraz
mogl byé jasny dla pierwszych stuchaczy Apokalipsy i wigzac sie z legenda
Nero redivivius). Do tego obrazu dolacza interpretacja dziesieciu rogéw
Bestii jako dziesieciu kroléw. Obraz ten odnosi sie do krolestw wasalnych,
ukazanych jako jednomys$lne z Bestiag w walce z Chrystusem, ktdry ich
jednak catkowicie pokona (17,12-14).

Wielka Nierzadnica jest przedstawiona jako bogata prostytutka, o czym
Swiadczy jej ubidr, podkreslajacy luksus, bogactwo, pozycje (17,4). W opi-
sie tym brakuje koloru bialego, ktéry w Apokalipsie wskazuje na przy-
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nalezno$¢ do Chrystusa. W calym tym obrazie zostaje podkreslony pelen
przepychu styl zycia i samowystarczalnos¢ (zycie ,poza Bogiem”). Obec-
nos$¢ w jej stroju zlota, purpury, szkarlatu, bisioru, drogocennych kamie-
ni przypomina stroj arcykaplana czy wyglad przybytku (por. Wj 25,3-7;
26,31-32; 28,5-9). By¢ moze chodzi tutaj o ukazanie jej dazenia do stania
sie kaptanka nowego kultu®. Chodziloby oczywiscie o kult balwochwalczy,
zimperialnym na czele. Dalej jest ona ukazana jako wrég i przesladowczyni
chrzescijan (,jest pijana od ich krwi”; 17,6) z racji niepoddawania sie przez
nich calej kulturze balwochwalczej. Na koncu rozdzialu Wielka Nierzadni-
ca jest identyfikowana z ,Wielkim Miastem”. To okreSlenie jest najczesciej
do niej stosowane (17,18; 18,10.16.18.19.21). Mozna w nim dopatrywac sie
odniesienia do historycznego Rzymu. W znaczeniu symbolicznym miasto
kryje w sobie idee wspoétzycia ludzkiego, spotecznosci ludzkiej, relacji. Co
jest podstawa tego tadu spolecznego? Odpowiedz na to pytanie znajduje sie

w kolejnym rozdziale.

Zaglada i oplakiwanie Babilonii (18,1-24)

18,1 Potem zobaczylem innego anio-
fa zstepujacego z nieba, posiadajacego
ogromna wladze {Ap 10,1}, ziemia za$ zo-
stala oSwietlona od jego chwaly {Ez 43,2}.
21zawolal poteznym glosem {Ap 7,2; 10,3;
14,7.9.15; 19,17}: ,Upadla, upadia Wiel-
ka Babilonia {Ap 14,18; Iz 21,9}! T sta-
1a sie mieszkaniem demondw {Jr 9,10; Iz
13,21n; 34,11.14; Ba 4,35} i wiezieniem
wszelkich duchow nieczystych, wszelkie-
go ptaka nieczystego, wszelkich nieczy-
stych i obrzydliwych zwierzat, 3 bo wi-
nem zapalczywym jej rozpusty {Ap 14,8;
Jr 51,7; 25,15} upily sie wszystkie naro-
dy, a krélowie ziemi {Ap 17,2; Iz 23,17}
dopuscili sie z nig nierzadu, kupcy za$

3 Beale, The Book of Revelation, 912.

ziemi {Ap 18,11.15.19; Ez 27,12.18.33; Iz
23,8} wzbogacili sie dzieki jej ogromne-
mu przepychowi”. 4 I uslyszalem inny
glos z nieba, méwigcy {Ap 10,4}: ,Wyjdz
zniej, ludu méj {Jr 51,45.6.9; 50,8; 1z 48,20;
52,11; 2 Kor 6,17}, abyscie nie uczestni-
czyli w jej grzechach {2 J 11} oraz aby-
$cie nie otrzymali jej plag, 5 poniewaz jej
grzechy spietrzyly sie az do nieba {Rdz
18,20; Jr 51,9} i Bég przypomnial sobie
jej wystepki. 6 Oddajcie jej, jak ona od-
dawala {Ap 2,23; Ps 137,8; Jr 50,15.29}. Za
jej czyny odplaccie podwdjnie {Jr 16,18;
Iz 40,2}, w kielichu, ktéry przygotowala
do picia, nalejcie jej podwdjnie. 7 Ile zdo-
byla sobie slawy i przepychu, tyle dajcie
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jej udreki i zaloby, poniewaz mowi sobie:
«Zasiadam jak krolowa i nie jestem wdo-
wa {1z 47,8}, zaloby wiec nie doznamy.
8 Dlatego wjednym dniu {Iz 47,9; Jr 50,31}
dosiegna ja plagi: Smier¢, zaloba i glod.
Zostanie spalona w ogniu {Ap 17,16; Iz
47,14}, bo potezny jest Pan {Jr 50,34}, Bog,
ktory ja osadzit”. 9 Krolowie za$ ziemi, ci,
ktdrzy uprawiali z nig rozpuste i oddawa-
li sie rozkoszom {Ap 17,2}, beda plaka¢
ilamentowac {Ez 26,16n; 27,30-32}, kiedy
zobacza dym jej pozaru {Ap 18,18}, 10 sto-
jac z daleka, ze strachu {Ap 18,15} przed
jej meczarnia, i méwigc: ,Biada, biada
Wielkiemu Miastu {Ap 18,16; 17,18; 14,8}.
Babilonio, Miasto Potezne {Ez 26,17}, po-
niewaz w jednej godzinie {Ap 18,17.19}
przyszedt wyrok na ciebie”. 11 A kupcy
ziemscy {Ap 18,3; Ez 27,36} placza i ubo-
lewaja nad nig, poniewaz nikt nie kupu-
je ich towaru: 12 zlota i srebra; drogo-
cennych kamieni i perel; bisioru, purpu-
ry, jedwabiu i szkarlatu; Zzadnego drew-
na pachnacego; zadnych rzeczy z kosci
stoniowej; zadnej rzeczy z najcenniejsze-
go drewna, brazu, zelaza i marmuru {Ez
27,12-22}; 13 cynamonu, amomumu, won-
nosci, mirry, kadzidla; wina, oliwy, zna-
komitej maki, zboza, bydla, owiec, koni,
powozow, cial i dusz ludzkich {Rdz 36,6;
Ez 27,12-22}. 14 ,Dojrzale owoce — po-
zadanie twej duszy, oddalily sie od cie-
bie. Wszystko, co wykwintne i luksusowe
przepadlo ci raz na zawsze”. 15 A kup-
cy {Ap 18,3; Ez 27,36}, ktdrzy sie na niej
wzbogacili, beda sta¢ z daleka ze strachu
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przed jej meczarnia, placzac i ubolewa-
jac {Ez 27,21}: 16 ,Biada, biada Wielkie-
mu Miastu {Ap 18,10; 14,8}, ubranemu
w bisior, purpure i szkarlat, wystrojone-
mu w zloto, drogocenne kamienie i per-
ty {Ap 17,4}, 17 poniewaz w jedna go-
dzine {Ap 18,10} zostalo spustoszone tak
wielkie bogactwo”. Kazdy sternik, kazdy
podroéznik, marynarze i ci, ktérzy pracu-
ja na morzu {Ez 27,27-29}, zatrzymali sie
z daleka 18 i krzyczeli, widzac dym jego
pozaru {Ap 18,9; Iz 34,10}: ,Kto podob-
ny jest do Wielkiego Miasta?” {Jr 22,8; Ez
27,32}. 19 Posypali popidt na swoja glo-
we 1 krzyczeli, placzac i ubolewajac {Ez
27,30-34}: ,Biada, biada, Wielkiemu Mia-
stu, na ktorym wzbogacili sie — z powo-
du jego bogactwa — wszyscy wlasciciele
statkow morskich, poniewaz w jednej go-
dzinie {Ap 18,10} zostalo spustoszone {Ez
26,19}. 20 Cieszcie sie z jego powodu nie-
bo {Ap 12,12; Jr 51,48}, $wieci, apostolo-
wie 1 prorocy, poniewaz Bog osadzil wy-
rok wydany na was przez nie”. 21 A je-
den potezny aniot {Ap 5,2} podnidst ka-
mien, podobny do wielkiego mlyniskiego
kamienia i rzucit w morze {Jr 51,63n; Ez
26,12}, méwiac: ,Tak zrozmachem, raz na
zawsze, zostanie rzucona Babilonia {Ap
14,8}, Wielkie Miasto {Ez 26,21}. 22 Glos
harfiarzy, Spiewakéw, fletnistéw i treba-
czy nie bedzie juz slyszany u ciebie {Iz
24.8; Ez 26,13} ani zaden rzemie$lnik ja-
kiegokolwiek rzemiosta juz nie znajdzie
sie u ciebie {Jr 25,10}, ani odglosu mlyn-
skiego kamienia nie uslyszy sie u ciebie,



23 ani $wiatlo lampy nie rozbly$nie u cie-
bie, ani glosu pana mtodego i panny mlo-
dej {Jr 7,34; 16,9} nie ustyszy sie u ciebie
{Jr 25,10}, poniewaz twoi kupcy byli wiel-
mozami ziemi {Iz 23,8; 34,12; Mk 6,21},
poniewaz twymi czarami zostaly zwie-

18,1-24

dzione wszystkie narody {1z 47,9; Na 3,4}.
24 W nim zostala odnaleziona krew pro-
rokéw i Swietych oraz wszystkich zamor-
dowanych na ziemi {Ap 6,10; 16,6; 17,6;
19,2; Mt 23,35.37 par; Jr 51,49; Ez 24,7;
36,18}.

Rozdzial 18 obwieszcza realizacje tego, co bylo zapowiedziane w 14,8;
16,19; 17,1, tj. upadek Babilonii. Z konicowej czesci wizji (18,21-24) wynika
bardzo jasno: zniszczenie Babilonii jest caltkowite i ostateczne. W rozdzia-
le 18 nie pojawia si¢ ani razu okreS$lenie ,Wielka Nierzadnica”, a tylko
,Babilonia Wielka” (18,2) lub ,,Babilonia” (18,10.21) oraz ,,Wielkie Miasto
(18,10.16.18.19.21) lub ,Potezne Miasto” (18,10). W obrazie tym zostaje
podkreslony spoleczny wymiar, miedzyludzkie relacje wspolnoty, ktore
kryja sie pod tymi wyrazeniami. Zrédel literackich dla wyroczni upadku
Babilonii nalezy szuka¢ w starotestamentowych tekstach prorockich, za-
powiadajacych upadek Babilonii i Tyru (przeciwko Babilonii: 1z 13,1-14,23;
21,1-10; 47; Jr 25,12-38;50-51; przeciwko Tyrowi: Iz 23; Ez 26-28). Babilonia
z Ap 17-18 jest personifikacja calego z}a tych dwo6ch wielkich miast pogan-
skich. Babilonia w Starym Testamencie byla symbolem potegi politycznej
ibalwochwalczej, przeciwstawiajgcej sie Bogu i Jego ludowi. Tyr natomiast
- nalezac do najwiekszych centréw handlowych Swiata starozytnego —
staje sie symbolem dobrobytu, luksusu, konsumpcji. Babilonia z Apoka-
lipsy (historycznie Rzym) jest spadkobierca Babilonii w jej dzialalnosci
politycznej i religijnej, natomiast Tyru w aktywnosci ekonomiczne;j. Co
ciekawe, Iz 23,17 patrzy na handel Tyru z innymi panstwami w kluczu
idolatrii. Apokaliptyczna Babilonia zostala zaprezentowana w Ap 17 jako
spolecznos$¢ odznaczajaca sie samowystarczalnoscig, skupiona na swoim
luksusie, bogactwie. Tak tez patrzy na nig Ap 18,7-8. Ten obraz zostanie
rozwiniety w lamencie trzech grup spotecznych nad jej upadkiem: kro-
16w ziemi (18,9-10), kupcéw (18,11-14) oraz ludzi morza (18,17-20). Babi-
lonia (6wczesny Rzym) byla najwiekszym konsumentem towardéw, stad
zrozumialy wydaje sie lament tych wszystkich, ktérzy z niag handlowali.
Rozpacz tych trzech grup nad upadkiem Babilonii ma zawsze kontekst
ekonomiczny. Okreslenie kréldw ziemi, jako tych, ktérzy dopuscili sie z nig
nierzadu jest paralelne do formuly ,zyli w zbytkach”. Powo6d rozpaczy
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kupcow jest nastepujacy: ,bo ich towaru nikt nie kupuje”. Ludzie morza
wypowiadaja swoje podwdjne biada, a powodem jest: ,poniewaz Wielkie
Miasto, na ktorym wzbogacili sie — z powodu jego bogactwa — wszyscy wla-
$ciciele statkow morskich, w jednej godzinie zostalo spustoszone” (18,19).
W 18,12-13 zostaje podana lista dwudziestu dziewieciu towardw (gidwnie
luksusowych), importowanych przez nig droga morska z roznych zakat-
kow ziemi (Hiszpanii, Indii, Chin, Afryki Péinocnej, Persji, Arabii). Wsrod
tych towardw sa takze takie, ktore wydajg sie niezbedne do zycia (wino,
oliwa, pszenica, byd}o i owce), jednak ich ogromna ilo$¢ daje wyobrazenie
o konsumpcyjnym charakterze tej spotecznosci. Takimi towarami byli takze
niewolnicy i jency wojenni (ostatni na liScie towar: ,ciata i dusze ludzkie”,
odnosi sie do niewolnikdw: por. Rdz 36,6; Th 10,10; 2 Mch 8,11; Ez 27,13),
co pokazuje, ze Babilonia (Rzym) odznaczala sie pogarda do ludzkiego
zycia. Niewolnicy, zarowno ci regularni, jak i jericy wojenni czy przestepcy,
byli traktowani jak towar i czesto przeznaczani do walki o wlasne zycie
w amfiteatrach imperium. Podobne listy mozna znalez¢ w tekstach pisarzy
rzymskich, ktdrzy krytykowali Rzym za jego konsumpcyjna ekstrawagan-
cje, bogactwo i dekadencje*. Wielka Nierzadnica staje sie zatem symbolem
nie tylko spolecznosci zanurzonej w roznych formach idolatrii tradycyj-
nej, wsrdd ktérych ogromna role odgrywal kult imperialny, ale przede
wszystkim balwochwalstwo o charakterze ekonomicznym. Jest ona sym-
bolem spolecznosci calkowicie nastawionej na konsumpcjonizm i przez to
zamknietej na Boga. Historyczng emanacja takiego systemu by} na pewno
Rzym, ale — uwzgledniajac ponadhistoryczny charakter tej ksiegi - Wielka
Nierzadnica uosabia w sobie kazdy system ludzki, ktory — odznaczajac sie
samowystarczalnoscia, samouwielbieniem czy wrecz deifikacjg, oparty na
konsumpcjonizmie - w konsekwencji przeciwstawia sie¢ Bogu i Jego ludowi.

W Ap 18,7 zostaje ukazany gldwny grzech Wielkiej Nierzadnicy, ktérym
jest pycha, polegajaca na samouwielbieniu czy nawet samodeifikacji oraz
na samowystarczalno$ci ekonomicznej. Jej spos6b rozumowania jeszcze
bardziej rozwinie te mysl: ,,Poniewaz méwi w sercu swoim: «Zasiadam jak
krolowa inie jestem wdowa, zaloby wiec nie doznam»”. Inspiracji dla tych
stow nalezy szuka¢ w tekscie z 1z 47,7-8 (piesn o zagladzie Babilonii), gdzie
Babilonia mowi: ,,Bede na zawsze wladczynia [...] Nie zostane wdowa i nie

4 Bauckham, The Climax of Prophecy, 371.
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zaznam sieroctwa”, czy tez z Ez 28,2, w ktéorym wladca Tyru moéwi: ,Ja
jestem Bogiem, ja zasiadam na boskiej stolicy, w sercu moérz”.

Sposob, w jaki chrze$cijanie maja zachowac sie wobec systemu uobec-
niajacego sie w symbolu Wielkiej Nierzadnicy, zostaje sformulowany nie-
zwykle jasno w nakazie Jezusa w 18,4: ,WyjdZ z niej, ludu mdgj...”. Ten
nakaz, ktory zawiera aluzje do tekstow Jr 51,6.45, nie musi by¢ traktowany
w sensie materialnym (ucieczka z Rzymu), ale w sensie metaforycznym,
jako wezwanie do odseparowania sie od sposobu egzystencji Wielkiej Nie-
rzadnicy, od tego wszystkiego, co ona soba reprezentuje. Zgoda na taki
spos6b zycia réwna sie utozsamieniu z Wielka Nierzadnicg i tym samym
akceptacja takiej samej kary, jaka ja spotka ze strony Boga.

Mozna pokusic sie o0 pewna synteze przestania Apokalipsy, wyplywajaca
z omowionych obrazéw. W ksiedze tej zostaje przedstawiony konflikt Ko-
Sciola z calym systemem, ktory jest na wskro$ idolatryczny w swoim wy-
miarze zarowno religijnym, jak i ekonomicznym (ekstremalny konsump-
cjonizm). Charakter tego systemu mozna okresli¢ nastepujaco:

pod wplywem sit demonicznych ludzie zmierzaja do zorganizowania
zycia w jego aspekcie indywidualnym, jak i spolecznym, w systemie
zamknietym na Boga. Jest jednak i drugi $wiat, ktory mozna zobaczy¢
tylko oczyma wiary, ale przez to nie jest mniej realny. Jest to $wiat sa-
mego Boga, reprezentowany przez chrzescijan. Relacje miedzy jedna
i druga rzeczywisto$cia mozna nazwac trudna koegzystencjg, ktéra
jednak prowadzi do wzrostu napiecia i doprowadzi do absolutnej
opozycji miedzy tymi dwoma systemami®.

Rados$¢ w niebie (19,1-10)

19,1 Po tym uslyszalem jakby dono$ny
glos wielkiego thumu {Ap 19,6; Dn 10,6}
w niebie, ktory mowit {Ap 4,11}: ,Alleluja
{Tb 13,18; Ps 104,35}! Zbawienie, chwa-
fa, moc od naszego Boga, 2 bo prawdzi-
we 1 sprawiedliwe sg Jego wyroki {Ap

5 Kotecki, Kosciét w swietle Apokalipsy, 308.

16,7}, poniewaz o0sadzil Wielka Nierzad-
nice, ktéra psula ziemie swym nierzadem
{Ap 11,18; Jr 51,25}, i pom$cil krew swo-
ich stug {Ap 18,24; Pwt 32,43; 2 Krl 9,7;
Ps 79,10}, ktdra przelala”. 3 I przemdwit
raz jeszcze: ,Alleluja {Ps 104,35}! Jej dym
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unosi sie na wieki wiekow” {Ap 14,11; 1z
34,10}. 4 Dwudziestu czterech starszych
{Ap 4,4} i cztery istoty zywe {Ap 4,6} upa-
dly i oddaly poklon Bogu siedzacemu na
tronie {Ap 5,7}, méwigc: ,Amen! Allelu-
jal” {Ps 106,48}. 5 Od tronu rozlegl sie
glos {Ap 21,3}, méwigcy {Ap 4,11}: ,Staw-
cie naszego Boga wszyscy Jego studzy {Ps
22,24; 134,1; 135,1.20} i ktorzy sie Go bo-
icie, mali i wielcy {Ap 11,18; Ps 115,13}".
6 I uslyszalem jakby glos wielkiego tlu-
mu {Ap 19,1; 1,15}, jakby szum wielu wod
{Ap 14,2}, jakby odglos glosnych grzmo-
tow, ktory mowit {Ap 4,11}: ,Alleluja!
{Ps 104,35} bo zakrdlowal Pan, Bog nasz
wszechmogacy {Ps 93,1; 97,1; 99,1; 1 Krn
16,31; Za 14,9}. 7 Radujmy sie i wesel-
my {Ps 118,24; Mt 5,12}, i oddajmy Jemu

chwale {1 Krn 16,28}, bo nadeszly zaslu-
biny Baranka {Ap 19,9; 21,2.9; Mt 22,2},
a Jego zona sie przygotowala. 8 I pozwo-
lono jej, aby ubrala sie w 1$nigcy, czysty
bisior {Ap 19,14; Iz 61,10}, a tym bisiorem
sg sprawiedliwe czyny Swietych”. 9 I po-
wiedzial mi: ,Napisz! {Ap 1,11.19; 14,13;
21,5} Blogostawieni {Ap 1,3; £k 14,15n}
sg ci, ktdérzy zostali zaproszeni na uczte
weselna Baranka {Ap 19,7}”. I dodat: ,To
sa prawdziwe slowa Boga” {Ap 22,6}.
10 A ja upadiem {Ap 22,8n} do jego ndg,
aby odda¢ mu poklon {Dz 10,25n}. Powie-
dzial mi: ,Uwazaj! Nie! Jestem wspolstuga
twoim i twoich braci, majgcych $wiadec-
two {Ap 6,9} Jezusa. Bogu oddaj pokion!
Bowiem $wiadectwem Jezusa jest duch
proroctwa.

Po upadku Wielkiego Babilonu rozgrywa sie w niebie podwdjna liturgia,
sprawowana przez mieszkancéw nieba (istot niebianskich oraz zbawio-
nych): liturgia zwyciestwa Boga nad Wielka Nierzadnica (19,1-3), po kto-
rej nastepuje gest adoracji Boga ze strony dwudziestu czterech starszych
(reprezentantow nowego ludu Bozego) i czterech istot zywych (pierwociny
nowego stworzenia, poddanego catkowicie Bogu i przemienionego osta-
tecznie mocg zmartwychwstalego Baranka); oraz wezwanie do chwalenia
Boga (19,4-5), na ktore odpowiada potezny glos niebian sprawujacych li-
turgie zwyciestwa Boga i radosci z faktu zblizajacych sie zaslubin Baranka
i Jego Oblubienicy. Te dwie liturgie kontrastuja wyraznie z placzem la-
mentujacych nad zniszczeniem Babilonii (19,15-19). Poczatkowe ,Alleluja”
jest transkrypcja grecka formuly hebrajskiej znaczacej: ,chwalcie Pana”,
spotykanej 24 razy w Biblii Hebrajskiej. Powrdci ono takze w drugiej czesci
liturgii (19,6b). Nalezy zatem te liturgie traktowaé jako jedna calos$¢. Jej
przedmiotem staje sie: 1) zakrélowanie Boga, ujawnione w karze wymie-
rzonej Wielkiej Nierzadnicy; kara ta jest oznaka sprawiedliwo$ci Boga
i odpowiedzia na wolanie zbawionych z Ap 6,10 o sprawiedliwg odplate
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oprawcom chrzescijan; oraz 2) nadejscie godow Baranka. Wielkiej Nie-
rzadnicy, nazwanej takze kobieta, zostaje przeciwstawiony triumf , kobiety
Baranka” (zazwyczaj mamy tlumaczenie ,ma}zonka Baranka”). Malzonka
Baranka jest nikt inny jak Miasto Swiete, Jerozolima Nowa (21,2.10). Go-
dy Baranka zostaja ukazane jako punkt dojscia calej historii, do ktérego
maja dazy¢ chrzescijanie, co zostanie dobitnie podkres§lone w blogosla-
wienstwie z 19,9. Gody Baranka ukazuja istote relacji miedzy Jezusem
a Jego malzonka, wzorowanej na opisach w kluczu malzeniskim relacji
miedzy YHWH a Jego ludem w tekstach prorockich (por. Oz 1-3; 1z 50,1;
54,4-10; Jr 2,2; Ez 16,1-63). Gotowo$¢ malzonki Baranka na gody zaklada
jej wezedniejsze dzialanie w ramach calej historii zbawienia. W tej historii
ta, ktéra ma sta¢ sie ,malzonka” (gr. gyne, dost. ,kobieta”) Baranka, byla
caly czas jego ,narzeczona” (gr. nymphe; por. 21,10). Narzeczong Baranka
jest wspdlnota Kosciota w jej historii, zanurzonej w historii ludzkosci, ktora
jest w stanie permanentnego przygotowywania sie na wypelnienie tego,
do czego zostala przeznaczona: bycia prawdziwie malzonka Baranka, co
zostanie uobecnione w Niebianskiej Jerozolimie®. Zblizajgcy sie moment
zas$lubin jest darem Boga. To On daje jej (mamy w tek$cie orzeczenie edo-
thé w stronie biernej — passivum theologicum) szate z bisioru (najwyzszej
jakosci Inu), ktory jest 1$nigcy i czysty (takie same okreslenia beda uzyte
w opisie Nowej Jerozolimy w 21,18.21b; 22,1). Len ten zostaje zinterpreto-
wany jako ,,sprawiedliwe czyny Swietych” (21,8). To wlasnie Bog: ,,w ciggu
historii wchodzi w relacje ze wspolnota Kosciola i z kazdym wierzacym,
by kazdego z osobna i cala wspdlnote uczyni¢ doskonala Malzonka Ba-
ranka”’. Szata wspdlnoty chrzescijanskiej, gotowej na moment zaslubin,
jest zarazem darem Boga i rezultatem zaangazowania chrze$cijan w re-
alizacje sprawiedliwo$ci Boga w historii. Gody Baranka sa umieszczone
w $cistym paralelizmie do krolowania Boga, ktére juz sie dokonalo w Jego
interwencji przeciwko Wielkiej Nierzadnicy i przygotowalo miejsce dla
tych godéw. W takim kontekscie wyrazenie ,,gody Baranka”, do ktérego
nawiaze blogostawienstwo z 19,9, oznacza peina realizacje zbawienia, do
ktdérego sg nieustannie wzywani wszyscy®. To wyrazenie dotyczy takze roz-

Kotecki, Kosciét w swietle Apokalipsy, 243-253.
Popielewski, Alleluja!, 270.
8  Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 411.
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poczynajacej sie uroczystosci zaslubin z Kosciotem, ktéry — jako Malzonka —

zostanie wprowadzony do domu Ojca.

Osad dwoch Bestii i kréolow ziemi (19,11-21)

19,11 1 zobaczylem otwarte niebo {Ap 4,1;
Ez1,1; Dz 10,11}: a oto bialy kon {Ap 19,14;
6,2; 2 Mch 3,25; 11,8}, siedzacy za$ na nim,
[jest] nazwany Wierny {Ap 1,5} i Prawdzi-
wy {Ap 3,7}, sadzi i walczy sprawiedliwie
{Ps 9,9; 72,2; 96,13; 98,9; Iz 11,4n}. 12 Je-
go oczy za$ jak plomien ognia {Ap 1,14;
Dn 10,6; 1z 62,3.2}, a na jego glowie wie-
le diademéw, ma wypisane imie, ktérego
nikt nie zna, z wyjatkiem Niego samego
{Ap 2,17; Flp 2,9}. 13 Ubrany jest w sza-
te zanurzong we krwi {Iz 63,1-3}, a nosi
imie ,Stowo Boga” {] 1,1}. 14 Postepuja za
Nim wojska niebieskie dosiadajgce biale
konie {Ap 19,11.8}, ubrane w bialy, czysty
bisior. 15 Z Jego ust wychodzi ostry miecz
{Ap 2,12;1z 49,2}, aby za pomoca niego po-
bi¢ narody {Iz 11,4}. On bedzie je past la-
ska zelazna {Ap 2,27; Ps 2,9}. On takze wy-
ci$nie w tloczni wino zapalczywego {Ap
14,10} gniewu Boga {Ap 14,19n; 1z 63,2n}
Wszechmogacego {Ap 11,17}. 16 Na sza-
cie za$ i na swoim biodrze ma wypisane
imie: ,Krél kréléw {Ap 17,14; 2 Mch 13,4}
iPan panéw {Pwt 10,17}”.17 I zobaczylem
jednego aniola, stojacego w storicu. Wolal

on dono$nym glosem {Ap 18,2} do wszyst-
kich ptakéw latajacych przez $rodek nie-
ba {Ap 19,21; Ez 39,4.17-20}: ,Przyleccie!
Zgromadzcie sie na wielka uczte Boga,
18 aby pozywic sie trupami krélow, tru-
pami dowo6dcow, trupami mocarzy, tru-
pami koni i ich jezdZc6w, trupami wszyst-
kich wolnych i niewolnikéw {Ap 6,15},
malych i wielkich” {Ap 13;16; 19,21; Ez
39,4.17-20}. 19 I zobaczytem bestie, kro-
16w ziemi {Ap 17,12-14; Ps 2,2} i ich woj-
ska zebrane, aby stoczy¢ bitwe z JezdZcem
iz]Jegowojskiem {Ap 11,17}. 20 Bestia {Ap
13,1; Dn 17,11} zostala schwytana, a wraz
z nig falszywy prorok {Ap 16,13}, czynia-
cy w jej obecno$ci znaki {Ap 13,13}, za
pomoca ktorych zwi6d! tych, ktdérzy przy-
jeli znamie bestii i poklonili sie¢ jej obrazo-
wi {Ap 13,14.15.16}. Oboje zywcem zostali
wrzuceni {Lb 16,33; Ps 55,16} do jezio-
ra ognia {Ap 20,10.14n; 21,8}, plonacego
siarka {Ap 14,10; Iz 30,33}. 21 A pozostali
zostali zabici mieczem {Ap 2,12} Jezdz-
ca, ktory wychodzi z Jego ust {Iz 11,4}.
Wszystkie za$ ptaki najadly sie do syta ich
miesem. {Ap 19,17n}.

Na caly obraz skladaja sie dwie cze$ci. Pierwsza opisuje ostateczne przyj-
$cie jezdZca na bialym koniu (19,11-16), druga natomiast pochwycenie
Bestii i falszywego proroka oraz zniszczenie wojsk, ktérymi oni przewo-
dzili (19,17-21). Otwarcie nieba, bedgce przedmiotem wizji Jana, pozwala
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odkry¢ Boze objawienie tego, co do tej pory bylo zakryte. Bog definitywnie
otworzyl niebo i ono juz takie pozostanie. W obrazie jezdZca na bialym
koniu nalezy dokonac¢ analizy poszczegdlnych elementéw. Kon jest sym-
bolem sily, energii, ktéra wchodzi w historie ludzka. Obraz ten nawiazuje
wyraznie do 6,2 i wydaje sie, ze jeZdziec jest ta samg postacig. Tam byl nim
Chrystus zmartwychwstaty, ktory niesie swoje zwyciestwo do $wiata zdo-
minowanego przez wojny, gtéd, niesprawiedliwos¢ spoteczna czy Smierc.
Tutaj jezdZcem na pewno jest Chrystus, o czym $wiadcza imiona ,,Wierny
i Prawdziwy”, spotkane w odniesieniu do Niego w 3,4. Jest On ukazany jako
sprawiedliwy Sedzia i Wojownik (,sprawiedliwie sadzi i walczy”), ktérego
oczy, przyrownane do plongcego ognia (obraz przywoluje ten z 3,18), sa
symbolem Jego boskiej wszechwiedzy, ktéra przenika — jak ogien — cala
rzeczywisto$¢, umozliwiajac sprawiedliwy osad. Sam motyw sprawiedli-
wego sadu pojawia sie dosc¢ czesto w Starym Testamencie. Fundamen-
tem ludzkiej sprawiedliwosci zawsze bylo sprawiedliwe dzialanie Boga
(por. Ps 7,11; Jr 11,20). Samo wyrazenie ,sadzi sprawiedliwie” (dost. ,,sadzi
w sprawiedliwosci”, gr. krinei en dikaiosynée) spotyka sie w tekscie greckim
(LXX) Psalmdéw na okreslenie sprawiedliwego sadu Boga (Ps 9,9; 71,2; 95,13;
97,9; 98,9). Rdwniez o sprawiedliwym sadzie Boga méwi sama Apokalipsa
(16,5). Jezdziec na bialym koniu jest zatem boskim Sedzig. Na glowie ma
on diademy, bedace symbolami wladzy krélewskiej, potwierdzonej po-
tem tytulem ,,Krdl krolow i Pan panow”, ktérych okreslenie jako ,liczne”
wskazuje na Jego niczym nieograniczong, absolutng wladze, kontrastujaca
z wladza Smoka czy Bestii z morza (Smok miat siedem diademow, Bestia
dziesieé). ,Wypisane imie, ktorego nikt nie zna prdcz Niego”, wydaje sie
kontrastowac z tym, co o Jego imieniu beda méwi¢ dwa teksty: w 19,13
wskazuje sie, ze Jego imie brzmi ,Slowo Boga” (wyrazne nawigzanie do
] 1,1.14), natomiast w 19,16 nazywa sie Go ,Krdl kroléw i Pan panow”
(wyrazenie wyraznie nawigzuje do tekstow ze Starego Testamentu [Pwt
10,17; Ez 26,7; Dn 4,37; Ps 136,3], gdzie bylo uzywane w odniesieniu do
Boga). Nie wydaje sie, aby te dwa imiona definiowaly to tajemnicze imie,
ktorego miejsce umieszczenia jest takze nieznane, by¢ moze dlatego, aby
podkresli¢, ze to imie definiuje Jego cala osobe, Jego nature. To imie wy-
chodzi poza granice ludzkiego poznania, nikt nie moze nad nim zapano-
wad, tzn. mie¢ nad nim kontroli. Takim imieniem w Biblii jest tylko imie
YHWH, ktérego Zydzi nie wymawiali i nie wymawiajg. Jezus nosi imie

245



Ostateczne osqdy Boga (Ap 17,1-22,5)

samego Boga. Jest boskim Sedzia i Wojownikiem. Jego szaty sa zanurzone
we krwi. Badacze widzga tutaj aluzje do Iz 61,2 i interpretuja krew jako
krew nieprzyjaciél. Motyw poplamionej krwia szaty walczacego Boga jest
obecna w Starym Testamencie (Wj 15; Pwt 33; Iz 26,16-27,6; 59,15-20; Za
14,1-21). W Apokalipsie przelana krew jest jednak zawsze krwig Baranka,
dlatego bardziej wlasciwa wydaje sie ta interpretacja, ktéra w tej krwi
widzi wlasna krew Jezusa, wskazujaca na Jego dzieto zbawcze®. Kolejnym
elementem opisujacym jezdZzca jest ,ostry miecz, ktéry wychodzi z Jego
ust” (19,15). Obraz ten nawiazuje wyraznie do wizji wstepnej (1,16; por.
2,12.16) i przywoluje miecz z Hbr 4,12. Stuzy on uderzeniu narodéw. Innym
elementem opisu jezdzca jest: ,,On pas¢ ich bedzie rézga zelazng”, bedacy
aluzja do tekstéw z Ps 2,911z 11,4, zapowiadajacych Mesjasza Dawidowego,
ktéry bedzie sprawowat wladze krolewska i pasterska. Ten sam Ps 2 mowi,
ze przyszty Mesjasz odniesie zwyciestwo nad krélami ziemi wystepujacymi
przeciw Bogu i Jego Pomazancowi. Kolejny element opisu przedstawi Go
jako tego, ktory ,,wyciska tlocznie wina zapalczywego gniewu Boga”. Obraz
ten nawiazuje do J1 4,13 i 1z 63,3, gdzie prorocy zapowiadaja zwyciestwo
Boga — wojownika, nad symbolicznym wrogiem Izraela (Edomem), ktore
zostaje ukazane jako ostateczny i najwiekszy akt Jego sadu. W Ap 19,15b
obraz ten zostaje zinterpretowany chrystologicznie. Chrystus staje sie osta-
tecznym wyrazem gniewu Boga'®. Ostatnim elementem opisu jest zdanie:
»,lmana szacieinabiodrze wypisane imie swoje: Krol krélow i Pan panéw”.
Samo imie - jak juz powiedzieliSmy — jest boskim imieniem. Polozenie tego
napisu jest znaczace. Jest ono umieszczone na szacie, o ktdrej bylo powie-
dziane, zZe jest ,we krwi zanurzona”. Krew wskazuje na cale paschalne
misterium Chrystusa. To On, dzieki wydarzeniu misterium paschalnego,
jest zwyciezca i dlatego nosi boskie imie: ,Krol kréoléow i Pan Pandw”.
Misterium paschalne objawilo to imie.

W tych wszystkich nakladajacych sie na siebie okresleniach jezdzca
odbija sie prawda o Chrystusie. Sg one niejako synteza chrystologii no-
wotestamentowej. Chrystus, réwny w bostwie Bogu (nosi Jego imie), staje
sie czlowiekiem (,Slowo stalo sie cialem”; J 1,14), ktdry we krwi swojej
odkupil swiat i juz odnidst zwyciestwo nad silami zla (,szata we krwi

9 Kotecki, Jezus a Bdg Izraela, 419.
10 prigent, L’Apocalisse di S. Giovanni, 589.
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skapana”), przychodzi jako Wojownik i Sedzia, aby uobecni¢ definitywnie
swoje zwyciestwo osiggniete w misterium paschalnym i potwierdzi¢ swoja
boska godnos¢ (jest ,Panem pandw i Krélem krélow?”).

Caly orszak Chrystusa jest okreslony jako ,,wojska, ktore sa w niebie”. Ta
formula dos$¢ spontanicznie kaze widzie¢ w nich zastepy anielskie, ktore
w Biblii sg interpretowane jako armia YHWH czy wykonawcy Bozych
osadow (Rdz 32,1; Joz 5,14-15; 1z 21,10; Mt 25,31; Mk 8,38; 13,27; 1 Tes
1,7). Z calego opisu mozna jednak wywnioskowad, ze chodzi o wiernych
chrzescijan, ktérzy zwyciezaja dzieki udzialowi w paschalnym misterium
Jezusaisg zbawieni (sg ukazani juz w fazie zwyciestwa). Szata biala w Apo-
kalipsie, poza jednym wyjatkiem w 15,6, jest symbolem zbawienia udzie-
lonego zwyciezcy, ktéry w ten sposéb juz w terazniejszosci doswiadcza
rzeczywistosci eschatologicznej (por. 3,4.5.18; 4,4; 6,11; 7,9.13). W zwycie-
stwo Baranka nad krdlami i Bestia w 17,14 sa wlaczeni ,,powolani, wybrani
i wierni”, tj. chrzes$cijanie. Wszyscy ci jezdzcy sg ukazani jako ,,podazajacy
za Chrystusem” (gr. ekolouthei auto), tj. w jakosci uczniow Jezusa. Wizja
w 19,17-18 funkcjonuje jako wstep do bitwy. Zbawienie jest utozsamione
w 19,9 z uczta Slubng Baranka, natomiast tutaj mowi sie o uczcie, na ktorej
pokarmem beda trupy pokonanych wrogéw Boga, reprezentujacych rozne
warstwy i stany (19,18). Tym, co taczy tych wrogow jest wspdlnota grzechu:
stuzyli silom zla, podazajac za Bestia z morza i falszywym prorokiem
(Bestia wychodzaca z ziemi). Obraz ten jest wyrazna aluzja do Ez 39,17-20,
gdzie prorok ma walczy¢ z tajemniczym krélem Gogiem z Magog, ktory
nastaje na mesjanskie krélestwo konca czasow. Po tej walce B4g z trupow
przeciwnikow przygotowuje uczte dla ptakéw wszelkiego rodzaju.

Chrystus, ukazany jako jezdziec na bialym koniu, jest tym samym, ktory
przez swoje misterium paschalne zwyciezyl wszystkie moce zia. On teraz
wchodzi ze swoja mocg w ostatni akord dziejow jako ostateczny zwyciezca.

Pierwszym przeciwnikiem jezdZca na bialym koniu i Jego wojska jest Be-
stia wraz z krélami ziemi oraz ich wojskami. Sa to wojska szatanskiej triady,
przedstawione w 16,13-14. Nie ma zupelnie opisanej samej bitwy. Jest to
bitwa bez historii''. Méwi sie tylko, ze ,zostali schwyceni” i ,wrzuceni do
jeziora ognia, ptonacego siarka”. W walce zostaje pokonana Bestia, falszy-
wy prorok oraz cala ich armia. Koncowy los Bestii i falszywego proroka

11 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 341.
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zostaje przedstawiony za pomoca obrazu ,jeziora ognia, ptongcego siarka”.
Motyw ten powrdci jeszcze w obrazach kolejnych osaddéw Boga. Miejsce
to zostanie zdefiniowane w 20,14 i 21,8 jako ,$mier¢ druga”, tzn. Smier¢
wieczna (potepienie). Sam symbol jeziora plonacego siarka nie znajduje
swoich Scistych paraleli w literaturze starotestamentowej, judaistycznej
czy grecko-rzymskiej, chociaz pewne elementy z tego opisu mozna tam
odnalez¢ (por. Rdz 19,1-29; Ez 38,22; Dn 7,11; Ps 11,6; 1 Hen 90,24-36;
4 Ezdr 7,36.39; 1QM 11)!2. David E. Aune zauwaza obecno$¢ tego motywu
w egipskiej Ksiedze Umartych (17,40-42; 24,4; 175,15.20), gdzie jezioro to
nalezy do $wiata podziemnego!®. Apokaliptyczny obraz na tle mozliwych
aluzji do innych tekstéw zachowuje calkowicie swojg oryginalnos¢.

Jest chyba rzecza niemozliwg i zarazem zbyteczng poszukiwac ja-
kiego$ konkretnego Zrédia dla motywu jeziora siarki i ognia. Autor
Apokalipsy jest genialnym tworca, ktéry na podstawie zZrédet potrafi
tworzy¢ nowe obrazy, w ktdrych poszczegolne symbole nakladaja sie
na siebie, tworzgc kolumne symboliczng. Ich odszyfrowanie polega
na interpretacji pojedynczych obrazéw!4.

Obraz ten potwierdza istnienie poSmiertnego miejsca dla odrzuconych
przez Boga (por. Mk 9,43.45.47; Mk 10,28)'. Jest to miejsce wiecznego
potepienia wszystkich tych, ktorzy nie wchodza do Nowej Jerozolimy. Jawi
sie ono:

jako miejsce pozbawione nadziei, bez zadnej mozliwo$ci odmiany
losu. Jezioro siarki i ognia jest takze symbolem cierpienia, a wlasci-
wie udreki obejmujacej cialo potepionego. Ma ona takze charakter
psychiczny, jest efektem Swiadomosci poniesionej kleski, dokonanych
wyborow, bezmys$lnie odrzuconej szansy. Obraz jeziora potepionych
przeraza beznadzieja. Dla odbiorcéw Apokalipsy stanowi przestroge,
uswiadamia, ze walka Szatana z Bogiem dzieje sie naprawde?6.

12 Aune, Revelation 17-22, 1066, 1092; Karczewski, ,Jezioro siarki i ognia w Ksiedze
Apokalipsy $w. Jana”, 107-108.
13 Aune, Revelation 17-22, 1066, 1092.

14

Kotecki, ,,Kto moze zostac potgpiony? Lektura kontekstualna Ap 21,8”, 144-145.

15 Karczewski, ,Jezioro siarki i ognia w Ksiedze Apokalipsy $w. Jana”, 108.
16 Karczewski, ,Jezioro siarki i ognia w Ksiedze Apokalipsy $w. Jana”, 112-113.
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Wszyscy sojusznicy Bestii zostaja zabici mieczem jezdzca (stowo wycho-
dzace z jego ust), a padlinozerne ptaki pozywily sie ich zwlokami (19,21).
Z perspektywy calej Apokalipsy ich $mier¢ odpowiadalaby ,$mierci pierw-
szej” (Smierci fizycznej), zalozonej (nie ma takiego okreslenia w ksiedze)
w 20,4-6, gdzie mowi sie o ,,pierwszym zmartwychwstaniu”. Czyzby w pla-
nach Bozych bylo jeszcze miejsce na Jego milosierdzie dla nich?

Osad nad Smokiem - Szatanem (20,1-10)

Ap 20,1-10 ukazuje ostateczny osad nad Szatanem w dwoéch wizjach.
W pierwszej z nich Szatan zostaje poddany kontrolii na pewien czas pozba-
wiony jest swej mocy (20,1-3), w drugiej zas$ — podejmuje ostatni szturm na
wspolnote wierzacych, ktory konczy sie jego przegranag (20,7-10). Pomiedzy
tymi dwiema scenami znajduje sie opis tysigclecia kréolowania Chrystusa

i Jego nasladowcow (20,4-6).

20,1 I zobaczylem aniola zstepujacego
z nieba {Ap 10,1}, majgcego w swojej re-
ce Kklucz otchlani {Ap 9,1} oraz ogrom-
ny lancuch. 2 Chwycit on Smoka {Ap
12,3}, dawnego Weza, ktérym jest Dia-
bet i Szatan {Ap 12,9}. Zwigzal go na ty-
sigc lat. 3 T wrzucil go do otchlani {Ap
9,1; 1z 24,21n}, ktéra zamknal i opiecze-
towal, aby on nie zwodzit juz narodéw
{Ap 13,14} az dopelni sie tysiac lat. Potem
trzeba go uwolni¢ na krétki czas. 4 1 zoba-
czytem trony {Dn 7,9.22; Mt 19,28; 1 Kor
6,2} — tym, ktorzy usiedli na nich, dano
wladze sadzenia — i $cietych z powodu
$wiadectwa Jezusa iz powodu stowa Boga
{Ap, 6,9}, ktorzy nie poklonili sie bestii
ani jej obrazowi {Ap 13,15} i nie przyje-
li znamienia na czolo ani na swojg reke
{Ap 13,16}. Ozyli {Ez 37,10} i krolowali
Z Jezusem tysiac lat {Ap 20,6; Dn 7,27}.

5 Pozostali za$ zmarli nie ozyli az dopelni
sie tysigc lat. To jest pierwsze zmartwych-
wstanie. 6 Blogostawiony{Ap 1,3} i $wiety
ten, ktéry ma udzial w pierwszym zmar-
twychwstaniu. Nad tymi druga Smierc nie
ma wiladzy {Ap 20,14; 2,11; 21,8}, ale beda
kaplanami Boga i Chrystusa. Beda krodlo-
wac z Nim przez tysigc lat {Ap 20,4; 1,6}.
7 A kiedy dopelni sie tysiac lat {Ap 20,3},
zostanie uwolniony Szatan ze swego wie-
zienia. 8 I wyjdzie, aby zwodzi¢ narody
{Ap 13,14}, te z calej ziemi {Ez 7,2}, Go-
ga i Magoga {Ez 38,1--39,16}, aby zgroma-
dzi¢ ich do bitwy. Sa za$ liczni jak pia-
sek morski {Joz 11,4; Sdz 7,12; 1 Sm 13,5}.
9 A wyszli oni na powierzchnie ziemi {Ha
1,6} 1 okrazyli obdz Swietych {2 Krl 6,14}
iumilowane miasto {Jr 11,15; 12,7; Ps 87,2;
78,68}. Zstapit ogien z nieba {2 Krl 1,10.12;
Ez 38,22; 39,6} i ich pochlonal. 10 Diabel
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za$, ten, ktdry ich zwodzil {Ap 12,9}, zo- | szywy prorok {Ap 16,13}. Beda za$ cier-
stal wrzucony do jeziora ognia {Ap 19,20} | pieli meczarnie we dnie i wnocy, na wieki
i siarki {Ap 14,10}, gdzie jest Bestia i fal- | wiekow.

Zwigzanie Szatana unicestwia go w jego dzialaniu na tysigc lat. To jest
strona negatywna tego okresu, ktdrej przeciwstawia sie strona pozytywna:
tysiacletnie panowanie Chrystusa z meczennikami oraz tymi, ktorzy nie
ulegli idolatrii Bestii (20,4-6). Te dwie grupy ludzi doswiadczaja ,,pierwsze-
go zmartwychwstania”, w ktérym nie uczestniczg pozostali zmarli. Z wy-
razeniem ,tysigc lat” jest zwigzana doktryna millenaryzmu, ktora glosila
nastanie ziemskiego krolestwa Mesjasza przed koricem czaséw. Pojawiala
sie ona - z réznym natezeniem — w Kkolejnych okresach historii chrzesci-
janstwa (do tej pory jest ona gloszona przez niektére wspolnoty chrzesci-
janskie) i wskazywala nawet konkretne miejsca geograficzne realizacji tego
krolestwa. Jednak sam tekst nie pozwala na umiejscowienie tego krolestwa
w jakiej$ ziemskiej lokalizacji. Uwzgledniajac zamilowanie Apokalipsy do
symboliki, nalezy przyja¢ symboliczne znaczenie liczby tysigc. Moze ona
wskazywacé na dlugi okres rozwoju krélestwa Bozego na ziemi — od zmar-
twychwstania Jezusa az do konca czaséw —wspolgrajacy z historia Kos$ciola.
Jest to zarazem historia zbawienia odznaczajgca sie aktywna obecnos$cia
Chrystusa i tych, ktérzy do Niego naleza w przestrzeni historycznej. Mozna
ten okres zestawic z ,krotkim czasem”, ktdry jest czasem dzialania uwol-
nionego Szatana (20,3).

Ta liczba symbolicznie oznacza, z wielkim prawdopodobienstwem,
caly czas historii, abstrahujac od matematycznego czasu trwania,
W tej mierze jest okreslona przez aktywna obecnos$c¢ potegi Jezusa. Na
biegunie przeciwstawnym - jakoSciowym, a nie chronologicznym —
jest krotki czas wlasciwy potegom negatywnym, ktére pod wpltywem
sit demonicznych wybuchaja w historii. Obecno$¢ Jezusa w biegu
historii, ktérej symbolem jest tysigc lat, jest szczegdlnie aktywna:
Chrystus kréluje, przygotowujac i troszczac sie o krolestwo?”.

Na tysigc lat mozna spojrzec takze z perspektywy Ps 90,4: ,,Bo tysigc lat
w Twoich oczach jest jak dzien wczorajszy, ktory przeminagl, niby straz

17 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 365.
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nocna”. W takim kontekscie ,tysigc lat” wskazuje na czas Boga, w kto-
rym kréluje Chrystus i Jego nasladowcy'®. Aktywny udzial w tym dzia-
laniu Chrystusa maja meczennicy oraz ci, ktdrzy nie poddali sie idolatrii
Bestii. Reprezentuja oni tych, ktérzy nie poszli na kompromis ze $wia-
tem poganskim. To oni, usunieci fizycznie z ziemi, ciesza sie jakims$ ta-
jemniczym zyciem, zinterpretowanym jako ,,pierwsze zmartwychwstanie”
(20,5), i uczestnicza z Jezusem w Jego krélowaniu. Apokalipsa, mdéwiac
0 ,pierwszym zmartwychwstaniu” (20,5b.6a), nie wzmiankuje ,,drugiego
zmartwychwstania” (zmartwychwstania ostatecznego), chociaz je zaklada,
podobnie jak wtedy, gdy moéwiac o ,,$mierci drugiej”, tj. tej wiecznej (2,11;
20,6.14; 21,8), nie wspomina ,$mierci pierwszej”, chociaz takze ja zaklada
(20,12). Wyrazenie ,,pierwsze zmartwychwstanie” nalezy interpretowac ra-
czej metaforycznie, wbhrew interpretacji realistycznej, proponowanej przez
wielu pisarzy wczesnochrzescijanskich (Justyn, Ireneusz, Meliton z Sardes,
Tertulian, Hipolit) i przedstawicieli wspolczesnych ruchow religijnych. Jest
ono widziane jako gwarancja unikniecie ,$mierci drugiej” (wiecznego po-
tepienia) i jest niczym innym, jak uczestnictwem w zyciu samego Boga.
Jest ono pelnig zycia, tajemniczym zyciem, ktére wyplywa z zbawczego
dziela Zmartwychwstatego!®. To zycie objawia sie w ziemskim wymiarze
zycia chrze$cijan (aktualizacja krolestwa dokonuje sie przez ich wybory
zyciowe, odrzucajace idolatrie Bestii), ale przedluza sie takze na okres po
$mierci (by¢ moze przez ich wstawiennictwo). Oni wplywaja na historie
ludzka. Oni, bedac w catkowitej jednosci z Chrystusem, moga uczestniczy¢
we wladzy nad $wiatem i przyczynia¢ sie do ozywiania Kos$ciota®. Jak
wynika z blogostawienstwa w 20,6, chrzescijanie majag mozno$¢ uczestni-
czenia w tym pierwszym zmartwychwstaniu, ktére jest niczym innym jak
udzialem - czy lepiej — wykorzystaniem calej mocy, energii, sily witalnej,
wyplywajgcych od Zmartwychwstatego (to na Nim dokonato si¢ pierwsze
— w porzadku chronologicznym - zmartwychwstanie). W ten sposéb juz
na ziemi doswiadczaja ,pierwszego zmartwychwstania” (nie jest wyklu-
czone - jak chce wielu Ojcéw Kosciola i komentatoréw — ze dokonuje sie
to w chrzcie Swietym i sakramentach KoSciola, zwlaszcza w Eucharystii)

18 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 245.
19 Kotecki, Kosciot w swietle Apokalipsy, 114.
20 sikora, ,Miejsce realizacji kaplaristwa”, 182.
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i pokonuja ryzyko potepienia wiecznego (,nad nimi druga $mier¢ nie
ma wiadzy”), otrzymujac pelny udzial w ,drugim zmartwychwstaniu”, tj.
w zmartwychwstaniu cielesnym.

W Ap 20,7 rozpoczyna sie scena uwolnienia Szatana, ktore jest spelnie-
niem zapowiedzi z 20,3 i wpisuje sie w plan samego Boga (orzeczenie ,,zo-
stal uwolniony” to passivum divinum). Terenem jego dzialania, ktore polega
na zwodzeniu (podobnie jak w 12,9), staje sie cala ziemia (symbolizuja ja
»Cztery narozniki ziemi” ). Dwa imiona: ,,Gog i Magog”, sa zaczerpniete
z Ez 38,1-39,20 (jest to jednak do$¢ wolna aluzja) i symbolizuja narody
poganskie, przeciwnikéw Boga i Jego ludu. Z czasem stali sie oni symbolem
wszelkich sit wrogich Bogu. To oni stanowig armie Szatana, ktéra rozpo-
czyna atak na chrzes$cijan, ukazanych jako ,,obéz Swietych i umilowane
miasto”. Pierwszy z tych obrazéw (,0b6z Swietych”) moze oczywiscie przy-
wolywac obozy Izraela na pustyni w czasie jego wedrowki do Ziemi Obie-
canej (por. Wj 29,14; Hbr 13,11) i by¢ interpretowany jako idealny symbol
ludu Bozego?!. Moze on takze podkresla¢ pielgrzymi charakter egzystencji
chrzes$cijan??. Kontekst jednak sugeruje raczej, aby go traktowa¢ w kluczu
batalistycznym: ,,0b0z” wskazuje na gotowos¢ do podjecia zblizajacej sie
walki (chrzes$cijanie sa gotowi do zwarcia szykow bojowych). Drugi obraz
—zgodnie z tradycja biblijna i judaistyczng — kojarzy sie oczywiscie z Jero-
zolima. Tak jak Jerozolima byla przedmiotem milosci Boga, tak samo jest
nig wspolnota nasladowcow Jezusa. Armia Smoka, mimo swej potegi (jest
liczna jak piasek morski), zostaje doszczetnie unicestwiona przez interwen-
cje Boga (kara wyrazona zdaniem: ,,Zstapil ogien z nieba i ich pochlong?”,
przypomina te, ktéra spotkata Sodome i Gomore w Rdz 19,24-25), ktéry
nastepnie dokancza dziela sadu nad Diablem przez wrzucenie go do jeziora
ognia i siarki — miejsca wiecznego potepienia, gdzie przebywaja juz Bestia
i falszywy prorok. Jan bardzo mocno podkres$la, ze jest to miejsce ich
wspolnego losu, a sama kara ma charakter wieczny i nieodwracalny.

21 ‘Wojciechowski, Apokalipsa swigtego Jana, 367.
22 Ostanski, Objawienie Jezusa Chrystusa, 329.
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Osad smierci i Hadesu - krainy umartych (20,11-15)

20,11 I zobaczylem wielki bialy tron i Te-
go, ktory na nim siedzi {Ap 5,7; 1 Krl
10,18; Dn 7,9}. Sprzed Jego oblicza ucie-
kly niebo i ziemia {Ap 6,14; 16,20; 21,1;
Ps 114,3.7; 2 P 3,7.10.12}. Nie znalezio-
no dla nich miejsca {Ap 12,8; Dn 2,35}.
12 I zobaczylem zmarlych {Ap 11,18},
wielkich i malych, stojacych przed tro-
nem. A ksiegi zostaly otwarte {Dn 7,10}
i inna ksiega zostala otwarta, ktéra jest
ksiega zycia {Ap 3,5; 1z 4,3}. I zostali o0sa-
dzeni zmarli {Dn 12,1} wedlug swoich
czynow zapisanych w ksiegach {Ap 2,23;

Ps 28,4; Syr 16,12}. 13 A morze wyrzu-
cito zmarlych, ktérzy w nim byli. Takze
$mier¢ i kraina umarlych wydato zmar-
tych, ktorzy w nich byli {] 5,28n}. A kazdy
zostal osadzony wedlug swoich czynow
{Ap 2,23; Ps 28,4; Syr 16,12}. 14 Smier¢
{Ap 21,4; 1z 25,8; 1 Kor 15,26} zas$ i kra-
ina umartych zostaly wrzucone do jezio-
ra ognia {Ap 19,20}. Jezioro ognia to jest
$mier¢ druga {Ap 20,6}. 15 A jeSli kto$
nie znalazt sie zapisany w ksiedze zy-
cia {Ap 3,5}, zostal wrzucony do jeziora
ognia.

W 20,11 rozpoczyna sie osad Boga nad $miercig i kraing umarlych. Bég
zostaje przedstawiony jako zwycieski Pan historii (siedzi na biatym tronie)
i absolutny wladca $wiata (nastepuje przemiana obecnego Swiata: ,,niebo
i ziemia uciekly i nie znaleziono dla nich miejsca”, tzn. ustepuja miejsca
nowemu $wiatu, o ktéorym bedzie mowa w 21,1-2). Cala sceneria przypomi-
na sale sagdowa?3: jest tron, na ktorym siedzi sedzia; sa ksiegi, w ktérych sg
zarejestrowane czyny, stanowigce podstawe do wydania odpowiedniego
wyroku; jest ksiega zycia z imionami tych, ktorzy zostang osadzeni jako
godni zycia; sg ci, ktérzy beda sadzeni — sa to umarli; przebieg procesu
jest okreslony za pomoca dwukrotnego ,,i zostali osadzeni” (gr. ekrithésan);
w koncu mamy tez wyrok (20,12.14-15). Osadzanymi sg wszyscy umarli
wedlug swoich czynéw. Méwi sie na razie tylko o losie tych nieznalezionych
jako zapisani w ksiedze zycia. Ich losem jest wieczne potepienie, ktérego
symbolem jest jezioro ognia. Jest to rowniez przeznaczenie Smierci i krainy
umartych. W Ap 14,10 méwi sie, ze adoratorzy Bestii i jej obrazu oraz
przynalezacy do niej (maja znak na czole lub prawej rece) beda katowani
ogniem i siarka wobec $wietych aniotéw i wobec Baranka. Nastepny wiersz
podkresli nieodwracalno$¢ tego stanu: ,dym ich udreki wznosi sie na wieki

23 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 349.
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wiekdéw i nie majg odpoczynku dniem i nocg”. Wracajac do naszej peryko-
py, nalezy podkresli¢, ze caly ten ustep — z punktu widzenia narracji ksiegi
— jest bardzo wazny, poniewaz otwiera calg historie — po unicestwieniu
przez Boga wszystkich sit zla — na zycie wieczne, zobrazowane w wizji
Niebianskiej Jerozolimy, w ktorej znajda sie ci umarli, ktérych imiona sa
zapisane w ksiedze zycia.

Pozytywny osad Boga: Nowa Jerozolima (21,1-22,5)

W Ap 21,1-22,5 zostaje przedstawiony opis koncowej wizji zbawienia.
Dominujacym tematem staje sie Nowa Jerozolima, okreslana takze jako
»Miasto Swiete” (21,2.10), ,Miasto zstepujace z nieba od Boga” (21,2.20); ,,]Je-
rozolima Nowa” (21,2); ,,Oblubienica Baranka” (21,9); ,Malzonka Baranka”
(21,9). Jej pojawienie sie jest skutkiem pozytywnego osadu Boga. Zostaje
ona opisana dwa razy: w 21,1-8 oraz w 21,9-22,5.

Nowe niebo i nowa ziemia (21,1-8)

21,1 I zobaczytem {Iz 65,17; 66,22; 2 P
3,13}, bowiem pierwsze niebo i pierw-
sza ziemia przeminety {Ap 20,11} i mo-
rza tez juz nie ma. 2 I zobaczylem mia-
sto Swiete {Mt 4,5; 1z 52,1; Ne 11,1.18},
nowe Jeruzalem, zstepujace z nieba od
Boga {Ap 3,12; Hbr 11,16; 12,22; Ga 4,26},
przygotowane jak panna mloda wystrojo-
na dla swojego meza {Ap 19,7; Iz 61,10}.
3 I od tronu uslyszalem donos$ny glos
{Ap 16,17; 19,5}, mowiacy: ,,Oto mieszka-
nie Boga z ludzmi {Ap 13,6; ] 1,14}. On
zamieszka z nimi, a oni beda jego lu-
dem {Za 2,14n; Kpt 26,12; Ez 37,27; 2 Kor
6,16}, On za$ bedzie Bogiem z nimi {1 Krl
8,27; Iz 8,8; Jr 31,1; Ps 95,7}. 4 I otrze
z ich oczu wszelka 1ze {Ap 7,17; 1z 25,8;
Jr 31,16}, a Smierci juz nie bedzie {Ap
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20,14} i nie bedzie tez ani zaloby {Iz 35,10;
51,11; 65,19}, ani krzyku, ani bolu, bo-
wiem to, co bylo przedtem, przemineto”
{Iz 43,18; 65,17}. 5 A Siedzacy na tronie
{Ap 5,7} powiedzial: ,Oto czynie wszyst-
ko nowe” {Iz 43,19; 2 Kor 5,17}. I dodat:
»Zapisz {Ap 19,9}, bo to sa stowa wierne
i prawdziwe” {Ap 22,6}. 6 I powiedzial
mi: ,Stalo sie {Ap 16,17}! Ja jestem Al-
fa 1 Omega {Ap 1,8}, Poczatek i Koniec
{Ap 22,13}. Ja spragnionemu dam pic¢ za
darmo ze Zrédta wody zycia {Ap 7,16n;
22,1.17; ] 7,37; 1z 55,1; Jr 2,13; Za 14,8}.
7 Zwyciezca to odziedziczy {Ap 2,7}, Ja
bede dla niego Bogiem, on za$ bedzie
dla mnie synem {2 Sm 7,14; Kp} 26,12;
Ez 11,20; Za 8,8}. 8 Dla tchorzy, niewier-
nych, postepujacych obrzydliwie {Rz 1,29;
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Tt 1,16}, mordercow, rozpustnikow, cza- | znaczony] udzial w jeziorze plonacym
rownikéw, balwochwalcow i wszelkich | ogniem {Ap 19,20} i siarka {Ap 14,10}. To
klamcow {Ap 22,15; Ef 5,5n} jest [prze- | jest Smier¢ druga” {Ap 20,6}.

W tej pierwszej wizji mamy wyraznie oddzielone dwie cze$ci: 21,1-5
oraz 21,5-8. Pierwszym przedmiotem wizji Jana z Patmos jest niebo nowe
iziemia nowa, ,bowiem pierwsze niebo i pierwsza ziemia przeminely i mo-
rza juz nie ma” (21,1). Wzorca literackiego dla tego obrazu nalezy szukaé
w Iz 65,17; 66,22. Tekst ten jest opisem odnowienia stworzenia, ktore byto
widziane — zaréwno w Ksiedze Izajasza, jak i w literaturze judaistycznej
(por. 1 Hen 91,16) — jako koncowy akt dzialania Boga w dotychczasowej
historii?*. Jest to bardziej opis odnowionego $wiata juz stworzonego niz
wizja nowego stworzenia ,z niczego”?®. Motyw znikniecia morza, ktére
w tradycji biblijnej bylo symbolem sil negatywnych (chaosu), wskazuje na
usuniecie przez Boga jakichkolwiek sil zla ze Swiata stworzonego. Drugim
przedmiotem wizji staje sie ,miasto Swiete, nowa Jerozolima, zstepujaca
z nieba od Boga, przygotowana jak panna mloda wystrojona dla swojego
meza”. W tej wizji nakladaja sie na siebie rézne obrazy. Obraz oblubienicy
(,narzeczonej”, gr. nymphen), ktéora w 21,9 staje sie malzonka Baranka,
akcentuje przede wszystkim wiez mitosci i komunii. Okre$lenie tej rze-
czywistosci jako miasta, podkresla jej wymiar spoleczny. Polaczenie tych
dwoch symboli pozwala patrzec na ten obraz jako na symbol niebianskiej
wspdlnoty (ona zstepuje z nieba od Boga, tzn. ze sfery transcendencji,
z miejsca przynaleznego Bogu, i w ten sposob niweluje réznice miedzy
niebem a ziemig), ktérej lacznikiem jest wzajemna mito$¢ z Barankiem
— Chrystusem. Jest to obraz doskonalego uobecnienia czy dopelnienia tej
mitosci, ktérg ziemska wspolnota wierzacych rozpoznala i doswiadczyla
w swoim zyciu (1,5b), i co wiecej, byla zaproszona do uczestnictwa w niej
(por. 3,12). Okreslenie tego miasta jako ,Swiete” wskazuje na szczego6lna
obecno$¢ w niej samego Boga. Miastem Swietym byla tez historyczna Je-
rozolima. Mamy tutaj pewne napiecie pomiedzy tym, co bylo a tym, co
jest teraz. Teraz jest to ,nowa Jerozolima” lub ,zupelnie nowa”, dlatego
ze wpisuje sie w kontekst odnowionego przez Boga Swiata, co jeszcze

24 Aune, Revelation 17-22, 1116-1117.
25 Kotecki, Kosci6ét w swietle Apokalipsy, 254.
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dobitniej zostanie podkreslone na koncu tej wizji: ,,bo to, co bylo przedtem,
przemineto” (21,4).

Nowa Jerozolima jest juz gotowa na zaslubiny. Glos Boga (,wielki glos
od tronu”), ktory styszy wizjoner z Patmos, okresla Nowa Jerozolime jako
»mieszkanie Boga z ludZzmi”. Tekst mowi dostownie o namiocie (gr. skeneé),
co nawiazuje do obecnosci Boga w Namiocie Spotkania (por. Wj 26). Zostaje
podkreslona w ten sposdb intymna relacja miedzy Bogiem i ludzmi, ktéra
zapowiedziana w Starym Testamencie, uobecniona w momencie wcielenia
Jezusa 1 w czasie Jego ziemskiego zycia (por. | 1,14), zostanie ostatecznie
spelniona na koncu czaséw (por. J1 4,17.21; Za 2,14; So 3,15-17; 1z 12,6).
Liczba mnoga rzeczownika anthropoi ,ludzie” moze wskazywac¢ na fakt,
ze do tej intymnej relacji z Bogiem nie jest zaproszony tylko lud Izraela,
ale cala ludzkosc¢. Kolejne zdanie: ,,Oni beda Jego ludem, a On, B6g z Nimi,
bedzie ich Bogiem”, rozwinie obraz ,mieszkania”, podkreslajac jeszcze
bardziej intymna relacje Boga z ludzmi. Tekst nie precyzuje, o jakich lu-
dzi chodzi, dopiero w toku narracji stanie sie wiadome, ze mieszkancami
Nowej Jerozolimy sa zbawieni. W niej nie ma takze zadnego elementu nega-
tywnego (21,4). Usuniecie tych elementow (Yzy, Smier¢, zaloba, krzyk, bole),
ktore towarzysza ziemskiej egzystencji czlowieka, jest wynikiem dzialania
samego Boga: ,i otrze }ze¢” (w osadach, ktdre zostaly zaprezentowane do
tej pory, Bog postugiwal sie posrednikami), co podkresla milo$¢ Boga do
stworzenia?.

Druga cze$¢ wizji (21,5-8) sklada sie z trzech dyskurséw Boga. Pierwszy
z nich rozpoczyna sie stowami Boga: ,,0to czynie wszystko [wszystkie rze-
czy] nowe”. Bog, ktory wedtug wiary biblijne jest stworzycielem $wiata,
doprowadza cale stworzenie do kresu. W tekscie z 4 Ezdr 7,50 (Czwarta
Ksiega Ezdrasza jest przykladem apokaliptyki zydowskiej, przyjetej takze
przez chrzescijan) podkresdla sie, ze Bdg stworzyt dwa $wiaty. Obecny Swiat
jest skazony zlem, ale w nowym $wiecie (,nowym niebie i nowej ziemi”)
nie bedzie juz zadnego elementu negatywnego, ale bedzie on miejscem
zamieszkania sprawiedliwo$ci (por. 2 P 3,11-13). Nastepny dyskurs zawiera
nakaz zapisania stdw Boga. Akcent pada nie tyle na sam nakaz spisania, co
na same stowa Boga. Caly dyskurs staje sie¢ w ten sposob Boza deklaracja
wiarygodnoscii prawdziwosci stow (autoryzacja Boga dla tego, co przekaze

26 Bauckham, La teologia dell’Apocalisse, 168.
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Jan wspdlnotom), ktéra powoduje, ze wspdlnota stuchajgca nie moze ich
nie przyjac?’. Ostatni dyskurs rozpoczyna sie od stwierdzenia: ,Stalo sig”.
W zasadzie ten tekst powinien by¢ przettumaczony jako ,staty sie” (mamy
tam liczbe mnoga, w przeciwienstwie do podobnego tekstu w 16,17). Nie
ma w tym stwierdzeniu podanego dopelnienia. Czy odnosi si¢ ono tylko
do ,wszystkie rzeczy nowe” z poprzedniego wiersza? Chodziloby zatem
o dopelnienie calej historii. A moze chodzi po prostu o wszystkie stowa Boga
zapisane do tej pory w ksiedze, pod ktorymi kryja sie te artykutowane jako
dZzwieki, ale takze te w formie opisanych wydarzen? By¢ moze chodzi jed-
nak o dopelnienie calej historii ludzkosci, rozpoczetej dzielem stworzenia,
a dopelnionej jego odnowieniem, ktdre jest skutkiem catego paschalnego
misterium Chrystusa. To ostatnie spojrzenie potwierdzajg kolejne stowa,
ktére podkreslaja: ,Ja jestem Alfa i Omega, Poczatek i Koniec”. Bog jest
u poczatkuikonca wszystkiego, nie tylko w sensie chronologicznym, ale jest
takze fundamentem (principium) i celem (w tekscie mamy greckie stowo
telos, ktore wskazuje na koniec chronologiczny, ale takze na celowos$c)
calej historii. Te stowa powrdca w 22,12 jako zdanie wypowiedziane przez
Jezusa, ktory ,przyjdzie niebawem”: ,Ja jestem Alfa i Omega, Pierwszy
i Ostatni, Poczatek i Koniec”. W Jezusie Chrystusie realizuje sie w pelni
plan Boga.

Caly dyskurs konczy sie ukazaniem pewnej alternatywy pomiedzy zwy-
ciezca (ten tekst przypomina wszystkie obietnice dla zwyciezcy z listow
do siedmiu Kosciolow z Ap 2-3 oraz laczy sie z Ap 7,17b; 22,17), ktory
stanie sie spadkobierca tego wszystkiego, tzn. tego, o czym byla mowa
w 21,3-4 oraz w 21,6b: ,Ja pragnagcemu dam darmo pi¢ ze Zrddla wo-
dy zycia”, a przedstawicielami siedmiu kategorii grzechow. ,Woda zycia”
obrazuje Boze zycie, wspodlnote zycia z Bogiem, zycie wieczne, ktore jest
samym zyciem Boga i Jezusa - Baranka, jak to wynika z Ap 22,1. Jest
to na pewno dar eschatologiczny, ale dotyczy kazdego, kto ma nieustan-
ne pragnienie, stalg dyspozycje pragnienia takiego zycia. Zwyciezca ma
odziedziczy¢ to wszystko, co jest konsekwencja definitywnego zwyciestwa
Chrystusa nad rzeczywistosciag zla. Zwyciezca otrzymuje takze obietnice:
»1 bede Bogiem dla niego, a on bedzie dla mnie synem” (21,7). To, co
w 21,3 okreslalo - uzywajac terminologii przymierza - los zbawionych

27 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 353.
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(,Oto mieszkanie Boga z ludZzmi. On zamieszka z nimi, a oni beda Jego
ludem, On za$ bedzie Bogiem z nimi”) zostaje spersonalizowane i odnie-
sione do pojedynczego zwyciezcy. Z tej relacji ojcowsko-synowskiej wy-
1aczajg sie wymienieni w 21,8. Losem przedstawicieli siedmiu grzechéw
(nie chodzi raczej o ekskluzywna liste grzechow, poniewaz liczba siedem
wskazuje w symbolice na pelnie, w tym przypadku na pelnie negatywna)
jest udzial w wiecznym potepieniu, zilustrowanym przez — omawiany juz
- obraz ,jeziora gorejacego siarka i ogniem” (21,8). Los ten jest okres$lany —
podobnie jak w 20,14 — mianem $mierci drugiej. Z kontekstu calej perykopy
20,11-15 mozna wywnioskowad, ze $mier¢ pierwsza, ktéra nie jest jednak
wymieniona bezposrednio w tekscie, dotyczy $mierci fizycznej, natomiast
$mier¢ druga, uzywajac jezyka chrzescijanskiego, to nic innego jak piekto?®.
Z kontekstu wiersza 21,8 wynika jasno, ze los wymienionych w tym tekscie
jest catkowicie odwrotny do losu zwyciezcy. Jest on niczym innym jak wy-
laczeniem z intymnej obecnosci Boga. Jest wiecznym odseparowaniem od
Niego. Alternatywa zatem jest nastepujaca: by¢ w wiecznej komunii z Bo-
giem i dostapic¢ godnosci syna lub by¢ we wspdlnocie z Szatanem, Bestig,
falszywym prorokiem i ich zwolennikami w miejscu wiecznego potepienia.
Ten ostatni wiersz funkcjonuje jako ostrzezenie, ktére domaga sie podjecia
konkretnej decyzji. Jest to wezwanie do uchwycenia tego Bozego momentu
(gr. kairos), od ktorego zalezy zbawienie. Na liScie potencjalnie potepionych
znajduja sie: tchorze, niewierni, obmierzli, zabdjcy, rozpustnicy, guslarze,
balwochwalcy. Podsumowaniem wszystkich tych kategorii jest wyrazenie:
»1 wszyscy klamcy”?°. W paralelnym wykazie w 22,15 na koricu znajduje
sie podobna formuta: ,i kazdy, kto kocha i czyni klamstwo”. Nie jest to
na pewno katalog kompletny, na co wskazuja réznice miedzy tym tekstem
a innymi wykazami grzechdw w Ap 9,20-21; 21,27; 22,15 oraz - jak to nazy-
wa Michat Wojciechowski - ,ostentacyjnie retoryczny charakter”®. Jezeli
Ap 21,8 poprzedzona jest obietnica dla zwyciezcy, ktérego los kontrastuje
calkowicie z losem wymienionych grzesznikdw, to mozna powiedzie¢, ze
»potepieni” to ci, ktdrzy nie mieli odwagi by¢ zwyciezcami. Oni naleza do
tych, ktérzy réwniez nie majg pragnienia zycia Bozego, zycia w relacji

28 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 344.
29 Prigent, L’Apocalisse di S. Giovanni, 664; Vanni, Apocalisse di Giovanni, 661.
30 wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 376.
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z Nim (,woda zycia”). To pragnienie, jak i bycie zwyciezca, jest pewnym
remedium na nieznalezienie sie w gronie wiecznie potepionych3!. Cala liste
otwierajg tchorze (gr. deiloi) i niewierni (apistoi)3?. Te dwa stowa wystepuja
w Apokalipsie tylko w tym miejscu i nie sa wymienione na zadnej liScie
wad w Nowym Testamencie (por. Rz 1,32; 1 Kor 6,10; Ga 5,21; Ef 5,5; Kol
3,6; 1 P 4,5). Tchdérzami sa ci, ktorzy nie maja odwagi zy¢ swoja wiara
we wrogim im Srodowisku poganskim i ida z nim na kompromis. Ten
brak odwagi wynika z niewiary. ,Postepujacy obrzydliwie” (dost. ,czy-
nigcy obrzydliwos¢”, gr. ebdelygmenoi) oznacza praktykujacych idolatrie,
ktéra objawia sie w réznych formach kultéw poganskich i prowadzi do
wyniszczenia wnetrza cztowieka. Na liscie grzechdw w Ap 22,15 terminowi
»czyniacy obrzydliwo$¢” odpowiada termin ,,psy”, ktory — wedlug analizy
D.E. Aune - wskazuje na rozne praktyki seksualne zakazane przez Biblie
(w tym czyny homoseksualne)3. Kolejng kategorie stanowia mordercy
(gr. phoneis), ktérzy przekroczyli przykazanie ,Nie morduj” (Wj 20,3; Pwt
5,17; Ap 9,21; 22,15). Moze tez chodzi¢ o prze§ladowcow chrzescijan, ktorzy
bedac na ustugach Bestii i Wielkiej Nierzadnicy, wspolpracowali z syste-
mem idolatrii (Ap 13,15; 17,6). Obok nich sg postawieni pornoi. Thumaczenie
tego terminu oscyluje miedzy ,rozpustnicy”, tzn. praktykujacy wszelkiego
rodzaju naduzycia seksualne, a ,,prostytuujacy sie” (by¢ moze chodzi o pro-
stytucje kultyczng). W Biblii nierzad i prostytucja sa obrazami batwochwal-
stwa. Kolejna kategoria sa pharmakoi. Kryja sie pod nimi praktykujacy
wszelkiego rodzaju magie i wrdzbiarstwo, surowo zabraniane przez Tore
(zob. Kp119,26-29; Pwt 18,9-11), ktdre czesto bylo polaczone z idolatrig i roz-
wijalo sie bardzo preznie w Azji Mniejszej. Cala Apokalipsa - jak zauwaza
Rodney L. Thomas - przeciwstawia sie poganskim praktykom magicznym
i wierzeniom znanym w I w. chrze$cijanistwa3*. Na liscie znajduja sie takze
balwochwalcy (gr. eidolotrais). Nie chodzi w tym miejscu o tych, ktorzy
praktykuja idolatrie bezposrednia. Jan z Patmos jest przekonany, Ze istnieje
takze idolatria o podlozu ekonomicznym, tj. konsumpcjonizm, posuniety do
absolutnej samowystarczalnos$ci i zamkniecia sie na jakikolwiek pierwia-

Kotecki, ,,Kto moze zosta¢ potepiony? Lektura kontekstualna Ap 21,8”, 147.

32 Oméwienie tej listy zob. Kotecki, ,Kto moze zosta¢ potepiony? Lektura kontekstualna
Ap 21,87, 147-153.

33 Aune, Revelation 17-22, 1131, 1234-1235.

34 Thomas, Magical Motifs in the Book of Revelation.
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stek Bozy w zyciu, ktory w Apokalipsie jest ukryty pod symbolem Wielkiej
Nierzadnicy. Calg liste podsumowuje wyrazenie: ,,dla wszelkich klamcow”.
W Ap 21,27 z Niebieskiej Jerozolimy sa wykluczeni ,,czynigcy obrzydliwos¢
i klamstwo”. Obydwa terminy mozna polaczy¢ z idolatriag. W tym miejscu
nie chodzi zatem o klamstwo werbalne, ale o jakos$¢ czy styl zycia, ktore
jest przezywane w opozycji do jedynej prawdy, jaka jest Chrystus. Takie
zycie staje sie przepelnione idolatrig. Cala liste mozna potraktowac jako
obraz $wiata poganskiego, w ktérym zyja chrzes$cijanie i ktéry moze takze
przeniknaé - i przenika, czego dowodem jest cze$¢ epistolarna Apokalipsy

— do wspdlnot chrze$cijanskich.

Niebianska Jeruzalem (21,9-22,5)

21,9 I przyszed! jeden z siedmiu anio-
16w, ktorzy trzymali siedem czasz wy-
pelionych siedmioma ostatecznymi pla-
gami {Ap 15,1.7}, i rozmawial ze mna,
mowiac: ,Chodz! Pokaze ci panne mloda,
malzonke Baranka” {Ap 19,7}. 10 I prze-
niést mnie, pod wplywem Ducha {Ap
17,3}, na gore wielka {Ez 40,1n} i wysoka
{Mt 4,8}, i pokazal mi miasto $wiete {Mt
4,5}, Jeruzalem, zstepujace z nieba od Bo-
ga {Ap 21,2}, 11 dzierzace chwale Boga.
Jego blask {Ap 21,23; 1z 58,8; 60,1n.19; Ez
43,2nn} podobny byl do najcenniejszego
kamienia, jakby do krystalicznego kamie-
nia jaspisu. 12 Mial wielki i wysoki mur
{Iz 62,6}, dwanascie bram, a na bramach
dwunastu anioléw i wypisane imiona {Wj
28,21; 39,14}, ktore sa imionami dwuna-
stu plemion synéw Izraela {Ap 7,4; Ez
40,5; 48,30-35}: 13 od wschodu {tk 13,29}
trzy bramy, od péinocy trzy bramy, od
potudnia trzy bramy i od zachodu trzy
bramy {Ez 40,5; 48,30-35}. 14 A mur mia-
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sta mial dwanascie fundamentéw {Hbr
11,10; Ef 2,20} i na nich imiona dwuna-
stu apostotéw Baranka. 15 Ten, ktory roz-
mawial ze mna mial zloty pret mierniczy
{Ap 11,1; Ez 40,3.5}, aby zmierzy¢ mia-
sto, jego bramy i jego mury. 16 Miasto
mialo ksztalt czworokata {Ez 43,16}: jego
diugos¢ byla réwna szerokosci {Za 2,6; Ez
48,16n}. I wymierzyt miasto pretem na
dwanascie tysiecy stadiéw: jego diugosc,
szeroko$¢ i wysokos$¢ byly sobie rowne.
17 I wymierzyt miara ludzka, ktora jest
miarg aniola, mury jego: sto czterdziesci
cztery lokcie {Pwt 3,11}. 18 A mur jego
jest zbudowany z jaspisu {Ap 21,11}, zas$
miasto to czyste zloto, podobne do czy-
stego szkla. 19 Fundamenty muru miasta
byly przyozdobione wszelkimi drogocen-
nymi kamieniami: pierwszy fundament
byl z jaspisu, drugi z szafiru, trzeci z chal-
cedonu, czwarty ze szmaragdu {Th 13,17;
Iz 54,11n; Wj 28,17-20; Ez 28,13}, 20 piaty
z sardonyksu, szosty z krwawnika, siéd-



my z chryzolitu, 6smy z berylu, dziewiaty
z topazu, dziesiaty z chryzoprazu, jedena-
sty z hiacyntu, dwunasty z ametystu {Th
13,17}. 21 Dwanascie za$ bram to dwa-
nascie perel, kazda z bram byla z jednej
perly. A plac miasta {Ap 22,2} to czyste
zloto, podobne do przezroczystego szkla.
22 A $wigtyni {Ap 7,15} w nim nie widzia-
tem, poniewaz Pan, B6g wszechmogacy
{Ap 11,17} i Baranek jest jego $wiatynia.
23 Miasto nie potrzebowalo ani stonica,
ani ksiezyca, aby mu jasnialy {Ap 22,15;
1z 60,1.19n; 24,23}, bo chwala Boga oSwie-
tlala je {Ap 21,11}, a jego lampa by} Bara-
nek. 24 1 beda chodzi¢ w $wietle miasta
narody {Iz 60,3-5}, a krolowie ziemi przy-
niosg do niego swoja chwale {Ps 68,30}.
25 W dzien bramy miasta nie beda za-
mykane {Iz 60,11}, gdyz nocy tam nie be-
dzie {Ap 22,5; Za 14,7}. 26 1 wniosa do
niego chwale i cze$¢ narodéw {Iz 60,11;
Ps 72,10n}. 27 Nie wejdzie za$ do niego
nic nieczystego {Iz 35,8; 52,1}, ani ten,
co popelnia ohyde {Ez 33,29}, ani klamca

Ap 21,9-22,5

{Ap 22,15} —jedynie ci, ktdrzy sa zapisani
w ksiedze zycia {Ap 3,5; Iz 4,3} Baranka.
22,1 1 pokazat mi rzeke {Ap 21,6; Rdz
2,10; Ez 47,1; Za 14,8; Ps 46,5} wody Zycia
{J 7,38}, przejrzysta jak krysztal, wyply-
wajacg od tronu Boga i Baranka. 2 Pomie-
dzy placem miasta {Ap 21,21} i rzeka, po
jednej i po drugiej stronie, znajdowalo sie
drzewo zycia {Rdz 2,9; Ez 47,12} rodzg-
ce dwanascie owocow {Ap 2,7} — kazdego
miesigca wydaje swdj owoc. Liscie drze-
wa [stuza] do leczenia narodéw {Jl 1,14;
Jr 3,17}. 3 Nie ma tam niczego, co prze-
klete {Za 14,11}. Bedzie w miescie tron
Boga i Baranka {Ap 3,21}, a studzy jego
bedg Go czcili {Ap 7,15} 41 beda ogladac
Jego oblicze {Ps 17,15; 42,3; Mt 5,8}, a na
ich czolach bedzie Jego imie {Ap 14,1}.
5 Anocy juz nie bedzie {Ap 21,25} i nie be-
da potrzebowali $wiatla lampy ani $wia-
tha stonca {Ap 21,23}, poniewaz Pan Bdg
bedzie $wiecil nad nimi {Iz 60,19}, i be-
da krélowac na wieki wiekéw {Ap 5,10;
Dn 7,18.27}.

Ustep 21,9-22,5 jest drugim opisem rzeczywistosci Niebianskiej Jerozoli-
my. Mozna go podzieli¢ na cztery czesci, w ktérych wprowadzenia opisuja
trzy czynnosci aniotow (21,10.15; 22,1) i jedna wizjonera z Patmos (21,22).
Na poczatku calej wizji jeden z aniolow czasz (zapewne ten sam, ktory
obwiescit wizjonerowi osad nad Wielka Nierzadnica, rozpoczynajacy sie
taka sama formula: ,Chodz ukaze ci” [17,1]), obiecuje pokaza¢ wizjonerowi
panne mloda, Malzonke Baranka. Los Malzonki Baranka jest calkowicie
odmienny od losu Wielkiej Nierzadnicy (nie da sie ukry¢ podobienstw
opiséw miedzy 17,1-3 a 21,9-10). To, co zobaczy Jan na wysokiej gérze, gdzie
zostaje porwany przez aniola, dzieje sie ,,w Duchu”. To wyrazenie nie wska-
zuje raczej na ekstaze Jana (tak je interpretuje wiekszo$¢ komentatorow),
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co raczej podkresla aktywny udzial Ducha Swietego w przekazaniu tego
wszystkiego, co zna tylko B6g®. On jest Duchem proroctwa. Jan oglada calg
wizje z gory wielkiej i wysokiej. Juz sama gora w tradycji biblijnej byta
miejscem objawiania sie BogaiJego spotkania z czlowiekiem. Podkreslenie
jej wysokos$ci — podobnie jak w scenie Przemienienia Jezusa w Mk 9,1 -
by¢ moze ma na celu zwrdcenie uwagi na konieczno$¢ oderwania sie od
starego Swiata, od tego co tylko materialne, a spojrzenie na to wszystko
w duchu wiary.

W calym opisie §wietego miasta Jeruzalem, ktére jest ukazane na pierw-
szym miejscu jako dar od Boga (,zstepuje z nieba od Boga”), dominuje
jego piekno i harmonia. Jest ono przepelnione chwala Boga, ktéra w calej
tradycji biblijnej wskazuje na Jego obecnos$¢. W dalszym opisie ta obecnosc
staje sie zZrodiem S$wiatla o$wiecajacego cale miasto (21,11.23-25) i jest
przyrownana do splendoru, blasku drogocennych kamieni, wsrod ktérych
wymienia sie jaspis. Do tego samego kamienia zostal juz w 4,3 porow-
nany wyglad samego Boga. Ta obecnos$¢ Boga jeszcze dobitniej zostanie
okreslona w 21,22-23, gdzie Jan mowi, ze sam Bog i Baranek sa Swigtynia
tego miasta. Dzieki tej obecnosci cale miasto staje sie Swiatynia i kazdy jej
mieszkaniec bedzie mial bezposredni kontakt z Bogiem. B6g i Baranek beda
takze zrédlami Swiatla (,Miasto nie potrzebowalo ani stonica, ani ksiezyca,
aby mu jasniaty, bo chwala Boga o$wietlala je, a jego lampa byt Baranek”).
Zostaje podkreslona takze powszechnos$¢ Nowej Jerozolimy. Obejmuje ona
lud Starego (na dwunastu bramach wypisane sa imiona dwunastu poko-
len Izraela) i Nowego Przymierza (fundament miasta stanowi dwanascie
warstw z imionami apostoléw Baranka). Nowa Jerozolima jest synteza calej
historii zbawienia. Dwanascie pokolen Izraela (lud Starego Przymierza)
otwiera mozliwo$¢ wejscia (bramy) do tego miasta, ale ono cale spoczywa
na dwunastu apostolach (Lud Nowego Przymierza). Nalezy do tego ludu
nie tylko jeden nardd, ale wszyscy, ktérzy uwierzyli w Jezusa. Splendor
Nowej Jerozolimy zostanie podkres§lony w dalszym opisie: cale miasto jest
przyréwnane do czystego zlota i czystego szkla (21,18); fundamenty sa
ozdobione drogocennymi kamieniami, ktore zostaja wymienione jeden po
drugim, a ktérych dokladna identyfikacja jest bardzo trudna (21,19-20);
bramy miasta to dwanascie perel (21,21), rynek zas$ to ,czyste zloto jak czy-

35 Kotecki, Duch Swiety w zgromadzeniu liturgicznym, 327.
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sty krysztal” (21,21). Dwanascie drogocennych kamieni przywotuje wedlug
niektorych liste kamieni ze stroju arcykaptana (por. Wj 28,16-20; 39,10-13)
lub tez mineraly, ktére znajdowaly sie w raju6. Wszystkie te elementy na-
lezy jednak interpretowac w kluczu symbolicznym. Stuza one podkresleniu
transcendentnego charakteru miasta, odzwierciedlajacego chwale Boga,
Jego obecnos$c. Jest ono przepelnione pieknem i wspanialo$cig. Stuchanie
(czytanie) tych strof staje sie doSwiadczeniem estetycznym, pobudzajacym
pragnienie przebywania w Niebianskiej Jerozolimie.

Na doskonaly charakter tego miejsca wskazuje takze jego wielko$¢
i ksztalt (21,16-17). Uklada sie ono w bryle doskonalego szescianu, kto-
ry w symbolice liczbowej wyraza nieprzemijajaca trwato$é, maksimum
zrealizowanej doskonato$ci®’. Jego rozlegtosc (12 tysiecy stadidw, tj. okoto
2400 km) jest wprost niewyobrazalna. Juz w samej liczbie 12, podobnie jak
w liczbie 144, okreslajacej wielko$¢ muru (144 lokcie), mozna doszukac sie
symbolu jednego Ludu Bozego.

Kolejna cecha tego miasta jest jego otwartosc (21,24-25), ktora jest reali-
zacja zapowiedzi z 1z 60,3-5 o pielgrzymce narodow, oraz jego Swietos¢: nie
wejdzie do niego nic nieczystego (,co$ niemoralnego), ani ten, kto popel-
nia ohyde i klamstwo, tzn. balwochwalcy (by¢ moze takze zdeprawowani
seksualnie) i negujacy swoim zyciem (jako$cig zycia, sposobem zycia) Boga
i Chrystusa. Wejscie do miasta jest metaforg zbawienia. Jego spotecznos¢
stanowig tylko zapisani w ksiedze zycia Baranka, tzn. ci, ktdrzy przyjeli dar
zbawienia.

W konicowym opisie Niebianskiej Jerozolimy (21,1-5) anio} pokazuje Ja-
nowi ,rzeke wody zycia” (22,1) oraz ,drzewo zycia” (22,2). Te dwa elementy
wyraznie nawiazuja do wizji raju i pierwotnej szczesliwosci z Rdz 2,8-10.
»Rzeka wody zycia” przywoluje takze wizje Ez 47,1-12, gdzie wody wyply-
wajace spod $wiatyni na wschod staja sie rzeka, ktéra nawadnia Pustynie
Judzka, prowadzac do wegetacji wspanialych drzew, a nastepnie dociera
do wéd Morza Martwego i uzdrawia je (staja sie one stodkie i napeiniaja sie
istotami zyjacymi). Te wody napelniajg zyciem to wszystko, co do tej pory
bylo martwe. W Apokalipsie wody wyplywaja spod tronu Boga i Baranka
(nie ma bowiem juz Swigtyni). Obraz wody zZycia znajdujemy w innych

36 Bauckham, La teologia dell’Apocalisse, 159.
37 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 383.
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tekstach z Apokalipsy (7,17; 21,6; 22,1.17). Woda zycia moze z jednej strony
obrazowac Boze zycie, wspdlnote zycia z Bogiem, zycie wieczne, z drugiej
za$ — Ducha Swietego, ktéry jest darem Ojca i Baranka (Syna) i napelnia
wszystko swoja witalnos$cig3®. W obrazie tronu, z ktérego wyptywa ,rzeka
wody zycia”, mieliby$my symboliczne ukazanie Tréjcy Swietej.

Obraz ,drzewa zycia” nie odnosi sie raczej do pojedynczego drzewa, ale
do calej alei drzew, ktérych owoce daja zycie. Caly obraz, bedacy aluzja
do Ez 47,12, symbolizuje udzial w zyciu Bozym bez zadnych ograniczen.
To zycie jest ofiarowane wszystkim. Jest lekarstwem dla calej ludzkosci
(,do leczenia narodéw”), a wypltywa z paschalnego misterium Jezusa. Jest
zbawieniem ofiarowanym wszystkim (Ap 5,9; 7,9-17).

Ostatnie wiersze tej czesci opisu przedstawiaja na nowo mieszkancow
miasta (22,3-5). Najpierw zostanie podkreslony brak w nim jakiegokolwiek
elementu negatywnego (,Klatwy juz tam nie bedzie”, tzn. ani aktu klgtwy,
ani osoby czy rzeczy objetej klatwa, ktora prowadzila do separacji od Boga).
Jest ono wypelnione tylko tym, co Swiete, stad — niejako bedac przeciw-
waga do poprzedniego stwierdzenia — podkre§la sie: ,,tron Boga i Baranka
w niej bedzie” (22,3). Ci, ktdérzy sie znajda w Niebianskiej Jerozolimie sg
okresleni jako ,studzy Jego”, co wskazuje na calkowita przynaleznos¢ do
Boga iBaranka (zaimek ,,Jego” mozna odnies$¢ do jednej i drugiej osoby) i co
—w konsekwencji — prowadzi ich do nieustannej liturgii, ktorej adresatem
bedzie B4giBaranek. Zbawieni beda ogladac oblicze Boga (Ojca i Syna, iDu-
cha Swietego [rzeki wody zycia]). Jest to wypelnienie tesknoty czlowieka
za obecnos$cig Boga. Zbawieni beda kontemplowali Boga takim, jakim jest.
Beda zarazem catkowicie do Niego nalezec (,imie Jego na ich czolach”). Cala
Nowa Jerozolima bedzie wypelniona blaskiem obecnos$ci Boga (,,i odtad juz
nocy nie bedzie. Nie potrzeba im $wiatla lampy i $wiatla stonica, bo Pan Bdg
bedzie Swiecil nad nimi”), a jej mieszkancy beda mieli udzial w wiecznym
kroélowaniu Boga i Baranka. To ich dzialanie bedzie dopelnieniem tego, do
czego byli powolani jako wspdlnota ziemskiego Kosciota (1,6). Chrzescija-
nie kréluja na ziemi (w historii doczesnej), wspoipracujac z Chrystusem,
stajac sie ,Chrystusowi” (przyjmujac za swoj Jego sposob egzystowania)
i w ten sposob doswiadczaja ,tu” i ,teraz” tego, co bedzie ich udzialem
w wiecznosci.

38 Kaczmarek, ,Trynitologia Apokalipsy”, 80.
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Swiete Miasto — Jerozolima Niebianiska — Oblubienica — Malzonka Ba-
ranka jest celem pielgrzymki calego Kosciola. Jest to obraz uwielbionego
Kos$ciola. Kosciol-zyjac w eonie obecnym —jest przeznaczony na znikniecie
(stad czas ziemskiego KoS$ciota byt okreslany symboliczng liczba 1260 dni,
42 miesiecy czy trzy i pol roku) poniewaz Koscidt uwielbiony nie bedzie
dzialal juz jako posrednik miedzy Bogiem a ludzko$cia, ale jako sakrament
obecnos$ci Boga®°.

Cala sekcja koncowa jest przepelniona triumfem Boga nad wszelkimi
sitami zla. W tej ostatecznej batalii uobecnia sie to, co w historii juz sie raz
dokonato w paschalnym misterium Chrystusa: zwyciestwo nad grzechem,
$miercig i Szatanem ze wszystkimi jego potegami. Chrze$cijanie, zyjac
we wrogim dla siebie $wiecie, przeniknietym rdéznego rodzaju idolatrig,
narazeni na jego wrogos¢, odrzucenie, a nawet prze§ladowanie (czynne
lub zakamuflowane pod postacia chociazby wykluczenia ekonomicznego,
zawodowego), by¢ moze zadawali sobie pytanie: ,Boze, gdzie jest Two-
je zwyciestwo?”, ,Jak mamy wierzy¢, ze jeste§ Panem naszych dziejow
i losow?”, ,Jak dlugo mamy znosi¢ odrzucenie i przeSladowanie?”. By¢
moze wielu popadalo w przygnebienie, inni szli na kompromis ze §wiatem
poganskim, jeszcze inni stabli w swej gorliwosci. Sekcja koricowa stawia
przed chrzes$cijanami alternatywe: potepienie czy zbawienie. Jest ona za-
cheta do wlasciwego wyboru. Dzieje Swiata beda kroczy¢ pod znakami
dominacji réznych sit o podlozu demonicznym, chrze$cijanie jednak zyja
w perspektywie zwyciestwa, ktore juz sie dokonalo (misterium paschalne),
chociaz jego skutkow jeszcze nie widac. Otwierajgc sie na cala witalnosc,
energie, moc, ktéra plynie od Zmartwychwstalego, staja sie zwyciezcami
tego $wiata. Te wybory sa takze gwarantami przynaleznos$ci do wspdlnoty
zbawionych.

39 spatafora, From the “Temple of God”, 247.
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ROZDZIAL X

~1ak, przyjde wkrotce” (Ap 22,20)
Epilog Ksiegi Apokalipsy sw. Jana
(22,6-21) i epilog ksigzki

aly epilog nawigzuje tresciowo do calosci ksiegi, stad mozna mowic
C 0 jego ,,metatekstualnosci”!. Mozna go potraktowac jako dialog litur-
giczny koncowy?. Cala tre$¢ koncentruje sie na przyjsciu Jezusa, ktére
nie jest wcale traktowane jednak jako Jego powro6t3. W Apokalipsie Jezus
jest nieustannie obecny. Cala historia toczy sie niejako wokol Jego stow:
»Przyjde niebawem?”, znajdujacych sie w listach do Kosciotéw (2,6; 3,11)

oraz trzy razy w epilogu (22,7.12.20).

22,6 Powiedzial mi aniok: ,Te slowa sa
wiarygodne i prawdziwe {Ap 19,9; 21,5},
a Pan, Bog duchéw prorokéw {Lb 27,16;
1 Kor 14,32} postal aniola swego, aby po-
kazac¢ stugom swoim to, co wkrétce musi
sie wydarzy¢ {Ap 1,1; Dn 2,28n.45}. 7 Oto
wkrdtce przyjde {Ap 3,11; Iz 40,10}. Blo-
gostawiony{Ap 1,3}, kto wciela w zycie
slowa proroctwa tej ksiegi {Ap 22,18n}.
8 Ja, Jan, {Ap 1,9} slyszalem i widzialem

te rzeczy {1] 1,1-3}. Kiedy za$ usltyszalem
i zobaczytem, upadtem, aby sie pokloni¢
do stop aniola, ktory pokazal mi te rzeczy
{Ap 18,10}. 9 Powiedzial do mnie: ,Uwa-
zaj! Nie! Ja jestem wspolstuga twoim i bra-
ci twoich prorokoéw, i tych, ktérzy wcie-
laja w Zycie stowa tej ksiegi” {Ap 18,10}.
10 I dodal: ,Nie pieczetuj {Ap 10,4} stow
proroctwa tej ksiegi {Ap 22,18n}, bo chwi-
la jest bliska {Ap 1,3}. 11 Krzywdziciel

1 Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, 393.
2 Kavanagh, Apocalypse 22:6-21; Vanni, Apocalisse di Giovanni, 692-694.

3 Vanni, Apocalisse di Giovanni, 695.
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niech jeszcze krzywdzi, podly niech sie
jeszcze upodli {Ez 3,27; Dn 12,10}, spra-
wiedliwy niech jeszcze czyni sprawiedli-
wos¢ {Iz 56,1}, a Swiety niech sie jeszcze
uswieci. 12 Oto przyjde wkrotce {Ap 3,11},
a moja zaplata jest ze mna {Iz 40,10},
aby kazdemu oddac¢ zgodnie z jego czy-
nem {Ap 2,23; Ps 28,4; Jr 17,10}. 13 Ja
jestem Alfa i Omega {Ap 1,8}, Pierwszy
1 Ostatni {Ap 1,17}, Poczatek i Koniec {Ap
21,6}. 14 Blogostawiony {Ap 1,3} pluczacy
swe szaty {Ap 7,14}, aby posiada¢ wladze
nad drzewem zycia {Ap 2,7} i wej$¢ przez
bramy do miasta {Ps 118,19n}. 15 Na ze-
wnatrz sa psy {Flp 3,2}, czarodzieje, roz-
pustnicy, mordercy, balwochwalcy {Ap
21,8.27; Ef 5,5; Rz 1,29} 1 wszyscy, kto-
rzy kochajg i czynia klamstwo {1 J 1,6}.
16 Ja, Jezus, postalem mojego aniota {Ap
1,1; Ml 3,1}, aby potwierdzit wam to, co
dotyczy KoSciotow. Ja jestem odrosla {Ap

5,5} 1 potomkiem Dawida {Rz 1,3}, Po-
ranng Gwiazda Swiecaca” {Ap 2,28; Lb
24,17}. 17 Duch {Ap 2,7} i panna mloda
{Ap 21,2.9} moéwia: ,Przyjdz”. Ten, kto stu-
cha niech powie: ,Przyjdz!”. Ten, kto pra-
gnie, niech przyjdzie; ten kto chce, niech
za darmo wody zycia zaczerpnie {Ap 21,6;
Iz 55,1; ] 7,37}. 18 Ja oswiadczam kazde-
mu, kto stucha stéw proroctwa tej ksie-
gi {Ap 22,7.10; 1,3}: ,Jesli kto$ co$ doda
{Pwt 4,2; 13,1}, Bog nalozy na niego plagi
{Ap 15,1; Pwt 29,19} opisane w tej ksie-
dze, 19 a jesli kto$ co$ usunie {Pwt 4,2;
13,1} ze stow ksiegi tego proroctwa, Bog
odsunie go od udzialu w drzewie zycia
{Ap 2,7} i z miasta Swietego {Mt 4,5}, kto-
re s3 opisane w tej ksiedze. 20 Méwi to
ten, ktdéry Swiadczy: ,Tak, przyjde wkrot-
ce” {Ap 3,11}. Amen! Przyjdz, Panie Jezu
{1Kor 11,26; 16,22}! 21 Laska Pana Jezusa
ze wszystkimi {2 Tes 3,18}.

Na poczatku do Jana zwraca sie anio} (22,6), odnoszacy sie do stow, ktore
zostaly przekazane wspdlnocie w czasie stuchania (odczytywania) ksiegi.
To, co zostalo im przekazane, ma cechy slowa samego Boga (,jest godne
wiary i prawdziwe”) i jest stowem prorockim, dotyczacym tego, co jest nie-
odwolalnie wpisane w plan Boga (,,co musi sie sta¢ niebawem?”; por. Ap 1,3).
Kolejne stowa kieruje do Jana sam Chrystus i zapewnia go o swoim przyj-
Sciu. W 22,7 spotykamy przedostatnie blogostawienstwo (prawdopodobnie
wypowiedziane przez aniola, chociaz nie mozna wykluczy¢, ze wypowia-
da je sam Chrystus), ktére szczeSliwym okresla tego, kto wciela w zycie
(praktykuje) stowa prorockie tej ksiegi. Pierwsze blogostawienstwo moéwilo
0 ,shuchaniu i praktykowaniu” (Ap 1,3) uslyszanego stowa, teraz moéwi sie
tylko o praktykowaniu, by¢ moze dlatego, ze doswiadczenie liturgiczne
wspolnoty dobiega konca i to, co poszczegdlni czlonkowie zgromadzenia
liturgicznego ustyszeli, teraz powinni wcieli¢ w zycie. Co wiecej moéwi sie
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0 proroctwie zapisanym w tej ksiedze. W ten spos6b blogostawienstwo
staje sie ponadczasowe i dotyczy kazdego, kto przyjawszy przeslanie tej
ksiegi, bedzie je chcial uobecnia¢ w zyciu codziennym. Co to znaczy wcielac
w zycie (praktykowad) prorockie stowa tej ksiegi? To nic innego jak patrzec
na swoje zycie w Swietle calego paschalnego misterium Jezusa Chrystusa,
w ktérym Bog objawil sie najpelniej jako Pan dziejow. Misterium paschalne
nie jest jednorazowym aktem historycznym, ale wydarzeniem fundamen-
talnym i ,embrionalnym?”, tj. wplywajacym na cale dzieje Swiata.

Jan, jako Swiadek wizji i objawien, upada do stop aniola, oddajac mu
w ten sposob boska cze$¢ (22,8), co jednak spotyka sie z dezaprobata aniota,
ktéry wyjasnia swoja pozycje w stosunku do Jana, prorokéw i postusznych
ustyszanemu stowu (jest ich stugg). Konsekwencja tych stéw jest wezwanie:
»0ddaj poklon Bogu!”. Caly dyskurs aniola jest kontynuowany. Jan otrzy-
muje zakaz opieczetowania uslyszanego i zapisanego proroctwa, co poka-
Zuje, Ze nie ma ono charakteru jakiego$ ezoterycznego pisma. Jest przezna-
czone dla Kosciola, ktory musi zdac sobie sprawe z bliskosci decydujacego
0 zbawieniu i wyznaczonego przez Boga momentu (gr. kairos), na ktory
wspolnota wierzacych ma by¢ zawsze gotowa (stad zostaje podkreslone:
»Czas jest bowiem bliski”; 22,10). Bég jednak pozostawia czlowieka calko-
wicie wolnym w jego wyborach i to czlowiek decyduje, czy chce dalej trwac
w grzechu, czy zy¢ sprawiedliwie i Swiecie (,Krzywdziciel niech jeszcze
krzywdzi, podly niech sie jeszcze upodli, sprawiedliwy niech jeszcze czyni
sprawiedliwos¢, a Swiety niech sie jeszcze uswieci”). Jest to alternatywa,
przed ktora jest postawiony kazdy. Dla chrzedcijanina, ktéry wierzy w to,
Zze moment zostal ustalony przez Boga (czas Boga moze nadejs¢ w kazdej
chwili), te stowa sg zacheta, aby jeszcze bardziej dazy¢ do sprawiedliwosci
1 Swieto$ci. Odrzucenie prawdy o bliskosci czasu Boga prowadzi w Kkon-
sekwencji do wyboru charakteryzujacego sie owym: ,jeszcze” mam czas
na nawrocenie. W takim kontekscie do gtosu dochodzi Chrystus, zapowia-
dajacy Janowi swoje przyjscie jako Sedzia czaséw ostatecznych (22,12),
ktéry odplaci za kazdy czyn (caly sposob postepowania). W zapowiedzi
przyjscia i zaplaty egzegeci dopatrujg sie aluzji do tekstow z 1z 40,10; 62,11;
Prz 24,12, ktore odnoszg sie do dzialania samego Boga. Jezus zatem jest
widziany jako boski Sedzia. Potwierdzeniem tego jest Jego autoprezentacja,
ktora ukazuje Go w boskiej godnosci (,Ja Alfa i Omega, Pierwszy i Ostatni,
Poczatek [Fundament] i Koniec [Cel]) i jest niejako podsumowaniem calej
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chrystologii tej ksiegi. Jezus jest ,,Poczatkiem” stworzenia (3,14), ale takze
jego ,Koncem”. Swiat ma swoja przyczyne w Jezusie i cala historia zmierza
w Nim do swojej pelni. On jest celem catej historii.

Charakter zaplaty zostaje sprecyzowany w 22,14: ,posiadac wtadze nad
drzewem zycia i wejs¢ przez bramy do miasta”. Nie ma watpliwosci, ze
wspdlnota stuchajaca, po zapoznaniu sie z wizja Niebianskiej Jerozolimy,
jest pewna, ze odplatg za kazdy sprawiedliwy czyn jest zbawienie wieczne —
uczestnictwo w zyciu samego Boga. Taka zaplate otrzymuja ci, ktorzy ,,nie-
ustannie plucza swe szaty”. Zdanie to nalezy do ostatniego blogostawien-
stwa w Apokalipsie. Nawiazuje ono do Ap 7,14, gdzie mdéwi sie o ptukaniu
szat we krwi Baranka. ,,Plukanie szat” jest symbolem otwarcia sie na cala
moc, energie, ktore wyplywaja z paschalnego misterium Jezusa, a co — jak
zauwazyliSmy - dokonuje sie w sakramentach Kosciola (chrzest, Euchary-
stia). Z tej zaplaty zostana wykluczeni grzesznicy (w tekscie mamy siedem
okreslen, aby podkresli¢ pelnie grzesznikdw, podobnie jak w 21,8), ktorzy —
jak wynika z kontekstu —nie otwierajg sie na dary wyplywajace z misterium
paschalnego, nie wspolpracuja z nimi. W tym miejscu nie chodzi zatem
o pojedyncze grzechy, ile raczej o postawe zycia. Jest to obraz ludzkiej dege-
neracji. Na poprzedniej liscie w 21,8 nie wystgpilo jedynie okreslenie ,,psy”,
ktore moze odnosic sie do nieczystych, praktykujacych czyny homoseksual-
ne (por. Pwt 23,17-18), ludzi wstretnych i niebezpiecznych (2 Sm 16,9; 2 Krl
8,13), bezboznych*. By¢ moze wspdlnota stuchajaca, styszac stowo ,pies”,
miala przed oczyma nie psy, ktore towarzyszyly czlowiekowi, a ktére byly
czesto przedstawiane na mozaikach w starozytnosci jako zwierzeta przy
stolach swoich panow, ale te, ktore sg rzeczywiscie ,na zewnatrz” murow
miast. Bardzo czesto skupialy sie w watahy, atakowaly ludzi, krazylty wsrod
nieczystos$ci, aby zdoby¢ pozywienie (ten obraz jest do dzisiaj obecny na
Bliskim Wschodzie i krajach basenu Morza Srédziemnego). Wydaje sie, ze
,PSy” z naszego tekstu staja sie symbolem wszelkiego rodzaju nieczystosci®.

W 22,16 po raz pierwszy w Apokalipsie przedstawia sie sam Jezus.
Formula ,]Ja, Jezus” jest jedyng w calym Nowym Testamencie. Imi¢ Jezus
jest historycznym, ziemskim imieniem Chrystusa. By¢ moze Jan chcial
wprowadzi¢ wspolnote stuchajaca w wyjatkowa, niemal intymnag relacje

4 Wojciechowski, Apokalipsa swigtego Jana, 397.
5 Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 375.
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z Jezusem®. To on postal swojego aniola, aby zaswiadczy¢ o tym, co dotyczy
Koscioldw. Jezus jawi sie jako Zrdodlo objawienia, co wydaje sie kontrasto-
wac z informacja z tego samego epilogu w 22,6, gdzie to Bdg jest takim
Zzrodlem. Jezus jest przedstawiony w boskiej godnosci. Po tych stowach
nastepuje dalsza cze$¢ autoprezentacji Jezusa: ,,Ja jestem odrosla i potom-
kiem Dawida, Poranng Gwiazda $wiecaca” (22,16). Pierwsze dwa tytuly
sq podjeciem i modyfikacja okre$lenia przyszlego Mesjasza jako ,,odrosl
Jessego” z 1z 1,1.10. Drugie okreSlenie (gr. ho astros ho lampos ho proinos)
moze by¢ aluzja do tekstu z Lb 24,17 o mesjanskiej ,,gwiezdzie z Jakuba”.
Nie mozna jednak wykluczy¢, ze odnosi sie ono do stonca, ktére poran-
kiem rozpoczyna swoje wznoszenie sie na niebie, lub tez bezposrednio
do Zmartwychwstalego, ktéry ukazal sie kobietom i uczniom wczesnym
rankiem Paschy (Mk 16,2 ma tam greckie stlowo proi). W Ap 22,17 glos
zabiera - z duzym prawdopodobienstwem — Jan, ktdry zwraca sie do swej
wspalnoty, deklarujac przekonanie, ze ,Duch i Oblubienica” prosza Jezusa
o przyjscie (22,17). ,,Duch i Oblubienica” to Duch Swiety obecny w ziemskim
Kosciele (Oblubienicy Chrystusa) lub tez Ko$ciol animowany przez Ducha.
Wolanie o przyjscie jest skierowane do Pana Jezusa i dotyczy zaréwno Jego
ostatecznego przyjscia na koncu czaséw (paruzji), jak i przyjscia do zgroma-
dzenia liturgicznego w czasie Eucharystii. Kazdy uczestnik zgromadzenia
liturgicznego (,ten stluchajacy”), jak i kazdy czlonek Kos$ciola, pragnacy
przyjac dar zbawienia (,ten pragnacy, ten chcacy, niech wezmie dar wody
Zycia”), powinien wilaczy¢ sie w to wolanie.

W 22,18-19 prawdopodobnie aniot wypowiada formule, ktéra mozna
nazwacé ,,formula kanonizacyjna” ksiegi — wlgczenie do kanonu’ i ktéra na-
daje jej absolutng nienaruszalnosc. Jeszcze raz podkresla sie jej charakter
prorocki. Zakaz dodawania lub odejmowania czegokolwiek od tresci ksiegi
przypomina nakazy z Pwt 4,1-2; 13,1; 29,19-20, ktére dotyczyly nakazow
i Prawa danych przez Boga. W Swietle tych tekstow Apokalipsa bylaby
pomyslana jako nowy Kodeks Prawa dla Nowego Ludu Bozego®.

Na koncu Jan przytacza stowa samego Jezusa, potwierdzajace Jego przyj-
$cie niebawem (22,10), na ktore odpowiada zgromadzenie liturgiczne: , Tak.

Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione, 377.
Prigent, L’Apocalisse di S. Giovanni, 719.
8  Kotecki, Jezus a Bog Izraela, 432.
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»Tak, przyjde wkrétce” (Ap 22,20)

Przyjdz, Panie Jezu”. Te ostatnie slowa sa liturgicznym wolaniem (aram.
Marana tha) pierwotnego Kos$ciola (por. 1 Kor 16,22), wyrazajacym nie-
cierpliwe oczekiwanie na przyjscie Pana, ktore realizuje sie — jak to juz
podkresliliSmy — w liturgii, biegu historii, a ktérego dopelnieniem bedzie
przyjscie Jezusa na koncu czasow.

Cala Apokalipsa konczy sie pozdrowieniem przypominajacym pozdro-
wienie z listéw Pawlowych (najblizsze tej formule sa 2 Kor 13,14 i 2 Tes
3,18). To pozdrowienie moze wskazywac na charakter epistolarny tej ksiegi,
ale moze by¢ tez pozdrowieniem koncowym liturgii, ktéra wlasnie sie
konczy. Zakonczenie to ma charakter zakoniczenia otwartego. Rozpoczyna
sie czas odpowiedzi poszczegolnych czlonkéw wspdlnoty na blogostawien-
stwo: ,,Blogostawiony, kto wciela w zycie stowa proroctwa tej ksiegi” (22,7)
w oczekiwaniu na przyjscie Pana.

Nasz epilog

Chcieliby$Smy, aby i nasze szkice egzegetyczno-teologiczne mialy takze cha-
rakter otwarty, dl