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Adelajda Sielepin CHR

Biskup Wactaw Swierzawski

Bp prof. dr hab. Wactaw J6zef Swierzawski urodzit si¢ 14 maja 1927 roku
w Ztoczowie w archidiecezji Iwowskiej. Jego wstepna edukacja przypadta
na lata wojenne i zakonczyta si¢ maturg uzyskang w 1944 roku na tajnych
kompletach w liceum humanistycznym. Nieoficjalny, ale istotny poczatek
drogi duchowej wybitnego liturgisty zarysowat si¢ w bardzo mtodym wieku
w jego postudze ministranta podjetej od dzieciecych lat, wytrwatej nauce
aciny u 6wczesnego katechety ks. Jana Cieniskiego oraz w postudze koSciel-
nego w rodzinnej parafii w Ztoczowie (1943-1944). Formacja teologiczna
i liturgiczna Jubilata rozpoczeta sie formalnie w Wyzszym Seminarium
Duchownym we Lwowie, ktore w 1945 roku zostato przeniesione do Kal-
warii Zebrzydowskiej. Ten pierwszy okres zostal uwieficzony Swigceniami
kaptaniskimi przyjetymi 11 grudnia 1949 roku z rak Arcybiskupa Metropolity
Lwowskiego Eugeniusza Baziaka w Kalwarii Zebrzydowskiej.

Drugi etap obejmuje dojrzewanie mlodego pasterza i naukowca az
do czasu objecia funkcji rektora koSciota §w. Marka w Krakowie (1968).
Yaczac Swiadomie te dwie dziedziny kaptanskiego zycia, przypomina Oj-
coéw Kosciota — pierwszych teologdw i mystagogéw prowadzacych ludzi
ku Chrystusowi. Po §wigceniach pracowat jako wikariusz w Cieszanowie,
»reszcie” rodzimej archidiecezji, a potem w Nysie w katedrze §w. Jakuba
Apostota. Pomimo glebokiego pragnienia studidw liturgicznych zgodnie
z wolg biskupa rozpoczat studia prawnicze, ktére ukonczyt w 1954 roku
w Warszawie, a przez ten czas w pobliskiej Zielonce byt kapelanem siostr
dominikanek misjonarek, jednocze$nie prowadzac duchowa formacje
Swieckich. Owocem tej postugi byt instytut Swiecki powotany do istnienia
w 1956 roku jako odwazny poczatek wspolnot konsekrowanych, ktdrych jest
zalozycielem. Aktualnie sg to dwa instytuty Swieckie (1956, 1970), Zgroma-
dzenie Siostr $w. Jadwigi Krélowej Stuzebnic Chrystusa Obecnego (1990)
i Instytut Kaptanéw Chrystusa Paschalnego (2000). W okresie warszawskim
zetknat sie tez ks. Swierzawski z nurtem polskiej odnowy liturgicznej i jej
przedstawicielami w Laskach. Sam jednak doSwiadczyt spetnienia swoich
pragnien w tej dziedzinie, kiedy w roku 1966 zostat skierowany na studia
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liturgiczne do benedyktynskiego Instytutu §w. Anzelma w Rzymie, ktore
w 1968 roku zakonczyt doktoratem pt. Faith and Worship in the Pauline
Commentaries of Saint Thomas Aquinas. Od tego momentu rozpoczela sig
u ks. Slwierzawskiego jednoznaczna droga liturgisty-mystagoga — uczonego
i przewodnika po Sciezkach duchowosci liturgiczne;j.

Po studiach rzymskich wrocit do Krakowa i zaraz otrzymat zadanie od
owczesnego metropolity kard. Karola Wojtyly, by stworzy¢ przy Wydziale
Teologicznym Instytut Liturgiczny, ktory stat sie wkrotce liturgiczng szkolg
promujaca i realizujgca zalozenia soborowej konstytucji o liturgii w trzech
dziedzinach: teologii, sztuki i muzyki. Od poczatku instytut jako placowka
edukacyjno-formacyjna byt zwigzany z uczelnia teologiczna i koSciotem. Byt
to zawsze Wydziat Teologiczny (najpierw samodzielny, od 1981 roku w ra-
mach Papieskiej Akademii Teologicznej, a od 2009 roku na Uniwersytecie
Papieskim Jana Pawta II) i koSciét sw. Marka Ewangelisty w Krakowie,
ktory miat stanowi¢ podstawowa i nieodzowna dla studiéw liturgicznych
niwe liturgiczna i duszpasterska o tymze profilu. Ks. Swierzawski jako wy-
ktadowca doskonalil swdj warsztat uczonego na Wydziale Teologicznym,
czego dowodem jest rozprawa habilitacyjna na temat anamnezy eucha-
rystycznej pt. Dynamiczna ,,pamiqtka” Pana. Eucharystyczna anamneza
Misterium Paschalnego i jego egzystencjalna dynamika i pdzniejsze liczne
ksiazki (66) oraz artykuly (1,3 tys.) z dziedziny teologii liturgii, duchowosci
i homiletyki. Po uzyskaniu habilitacji w 1975 roku ks. Wactaw Swierzawski
zostal kierownikiem katedry teologii liturgii i kuratorem katedry homi-
letyki. W roku 1981 uzyskat tytut profesora nadzwyczajnego, aw 1989
— profesora zwyczajnego, zostajac dodatkowo kuratorem katedry teologii
zycia wewnetrznego. Swoje doswiadczenia ubogacat zdobyczami innych
oSrodkow liturgicznych, duszpasterskich i naukowych w Europie i Sta-
nach Zjednoczonych, organizujac i uczestniczac w licznych sympozjach
naukowych i sam wizytujac te miejsca. W tym czasie jako rektor kosciota
i dyrektor instytutu rozwijat scalong mystagogie liturgiczna, poczawszy od
kaptandw studiujgcych w instytucie, poprzez konsekrowanych i $wieckich
az po nieochrzczonych. Dokonywato sie to poprzez systematyczne zycie
liturgiczne (Eucharystia, liturgia godzin, katechezy mystagogiczne, reko-
lekcje przygotowujace do przyjecia sakramentu chorych, katechumenat)
i formacje (kurs dla zakrystiandw, wyktady z duchowosci liturgicznej, stu-
dium katechumenalne). Swoim talentem organizacyjnym i mystagogicznym
mogt postuzyé calej uczelni, bedac dwukrotnie (1988 i 1991) wybierany na
rektora Papieskiej Akademii Teologicznej w Krakowie. Druga kadencja
zostata przerwana w 1992 roku powotaniem profesora przez Ojca Swietego
Jana Pawtla II na stolicg biskupia w Sandomierzu.
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Etap krakowski nie bytby petny bez odniesienia do dwdch Swietych,
ktorych biskup odkryt w sposéb charyzmatyczny. Sa to: Michat Giedroyé,
zakrystian koSciota §w. Marka (1 1485) i krélowa Jadwiga Wawelska, fun-
datorka Wydziatu Teologicznego i jego patronka (1 1399). Bl. Michat stat
sie waznym oredownikiem i patronem Instytutu Liturgicznego. Jemu ks.
Swierzawski poswiecat sesje naukowe i przyblizat na nowo srodowisku
teologdw przez nowenng lat i miesiecy zwieficzong ogolnopolskimi obcho-
dami piecsetlecia jego Smierci w Krakowie z udziatem biskupéw Europy
i prymasa Polski. Przyczynit si¢ tez istotnie do rozpoczecia procesu kanoni-
zacyjnego tego Swiatobliwego zakonnika. Sw.J adwiga stata si¢ mu blizsza
podczas pelnienia funkcji rektora akademii i jg jako fundatorke Wydziatu
Teologicznego potraktowal jako inspiratorke misji papieskiej uczelni, co
wyrazito sie w uzupetionej za kadencji ksiedza profesora dewizie uczel-
ni: Euntes docete. Jadwige, ktéra byta wybitng promotorka ewangelizacji
i obronczynig chrzescijanskiej godnosci cztowieka, wybral tez na patronke
zalozonego przez siebie zgromadzenia siostr jadwizanek.

Czas pasterzowania w diecezji sandomierskiej obejmujacy lata 1992—
2002 przypadt na tworzenie nowej wspdlnoty Kosciota lokalnego po
nowym podziale administracyjnym diecezji w Polsce. W tych okoliczno-
Sciach opatrzno$ciowa okazata si¢ duchowos¢ liturgiczna, jaka przyniost
W swojej osobie nowy pasterz, i program jednoczenia w Chrystusie, ktory
w dniu swojej sakry biskupiej 28 kwietnia 1992 roku okreslit jednym sto-
wem: Eucharystia. Tworzenie nowej wspolnoty diecezjalnej rozpoczat od
wszechstronnej troski o Swiadoma i §wiatta wiare przez ksztatcenie wier-
nych i modlitwe liturgiczna, poczynajac od zycia liturgicznego w katedrze.
Powotat do istnienia Instytut Teologiczny wraz z Diecezjalnym Studium
Organistowskim w Sandomierzu (1992), Ludowy Uniwersytet Katolicki
im. ks. Konstantego Michalskiego w Staszowie (1994), Modliborzycach
(1995), Nisku (1995) i Lagowie Opatowskim (1997) oraz wiele instytucji
dla budowania zycia chrzes$cijaniskiego na terenie catej diecezji. Nalezg do
nich oSrodki charytatywne, Stowarzyszenia Miodziezy i Rodzin Katolickich,
Akcja Katolicka, katolickie domy kultury, licea katolickie. Idgc Sladem $w.
Jadwigi troszczyt sie o wyksztatcenie kaptandw, kierujac wielu na studia
specjalistyczne w kraju i za granica. Z dziatan typowo duszpasterskich na
pierwszym miejscu trzeba wspomnie¢ Osrodek Katechumenalny dla Diecezji
Sandomierskiej przy katedrze (1993), diecezjalny Kongres Eucharystyczny
(1997) i Drugi Synod Diecezji (1996-1999). Typowo wspdlnototworcze
inicjatywy ksiedza biskupa polegaly na gromadzeniu ludzi r6znych stanéw
dla wspdlnej wymiany mysli i na liturgii. Od 1997 wprowadzit zebrania na-
ukowe w Wyzszym Seminarium Duchownym w Sandomierzu, a od 1994
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konwersatoria Communio et communicatio dla duchowienstwa i Swieckich
na tematy duszpasterskie. Nie zaniedbal tez samego centrum jednosci,
jakim jest Chrystus obecny w Najswigtszym Sakramencie, wprowadzajac
w 1994 roku wieczysta adoracje w koSciele §w. Ducha w Sandomierzu.

Jako biskup dalej angazowat si¢ w dziatalnoS¢ episkopatu Polski, szcze-
g0lnie w sprawach dotyczacych liturgii. Przez dwie kadencje (1994-1997
i 1997-2000) byl przewodniczacym Komisji Kultu Bozego i Dyscypliny
Sakramentow Episkopatu Polski. Organizowal wtedy coroczne sympozja
z duchowosci i duszpasterstwa liturgicznego dla oséb konsekrowanych na
Jasnej Gorze, a dla duszpasterzy — w Krakowie i w Sandomierzu. Od roku
1994 byt cztonkiem Komisji Duszpasterskiej, a od roku 1997 — cztonkiem
Komisji Naukowej Episkopatu Polski. Od roku 1994 jest cztonkiem waty-
kanskiej Kongregacji Kultu Bozego i Dyscypliny Sakramentéw. Do petni
kaptanskiego obrazu Jubilata streszczonego dewiza Apostolus Jesu Christi
i umieszczong w biskupim herbie dochodzi szczegdlna taska: diamentowy
jubileusz jego Swigcen przypada w Roku Kaptanskim, ktérego patronem
jest Swiety proboszcz z Ars, pasterz, nauczyciel i hojny szafarz Stowa i Ciala
Chrystusa obecnego w Eucharystii.

Krakow ADELAJDA SIELEPIN CHR
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Sylwester Jedrzejewski SDB
Pascha w kalendarzach Starego Testamentu

Kalendarze zawarte w Starym Testamencie podaja do§¢ liczne informa-
cje o réznego rodzaju Swigtach'. Trzy swieta ku czci Jahwe?, ktdre znane
sa juz w pierwszym okresie istnienia §wiatyni w Jerozolimie, w pewnym
okresie uzyskaly status Swiat pielgrzymkowych: Pesach na wiosne, Szawuot
po pierwszych zbiorach jeczmienia oraz Sukkot na zakoniczenie zbiorow
pszenicy, oliwek i winorosli. Znaczenie historyczno-religijne tych Swiat jest
jednak w Starym Testamencie wtorne, rozwinigte na réznych etapach historii
zbawienia i formacji tekstow biblijnych. Wynikato ono z procesu budowania
tozsamosSci Izraela, m.in. poprzez zjawisko historyzacji zwyczajow, kultu
i norm spotecznych. W oparciu o istniejace ryty kultyczne i tradycje przydano
im interpretacje odnoszace si¢ do wielkich, fundamentalnych dla etosu Izra-
ela wydarzes z historii narodu. Swieta te byly interpretacja i ciagta relektura
pamieci o wielkich wydarzeniach historycznych oraz okazja do przekazu
poZniejszym pokoleniom zobowiazan wynikajacych z wyjScia, przymierza
i objecia ziemi. W centrum tego przekazu tkwi pamigé o wyjsciu z Egiptu?.

Teksty paschalne w kalendarzach Starego Testamentu

Biblijne podstawy dla Swieta Paschy znajduja si¢ w kalendarzach
zawartych w Wj 12, 1-50; Wj 13, 1-10; Wj 23, 10-19; Kpt 23, 5-8; Lb 9,
1-14; 28, 16-25; Pwt 16, 1-8*. Az do Paschy celebrowanej uroczyscie przez

! Por. sposoby liczenia czasu w: R. Rubinkiewicz, Starozytne kalendarze Bliskiego Wschodu,
[w:] Zycie religijne w Biblii, red. G. Witaszek, Lublin 1999, s. 257-266; kalendarze liturgiczne
omawia S. Bielecki, Starotestamentalne kalendarze liturgiczne, [w:] Zycie religijne w Biblii, dz.
cyt., s. 267-285; zob. tez M. D. Herr, The Calendar, [w:] The Jewish People in the First Century.
Historical geography, political history, social, cultural and religious life and institutions, vol. 2,
general editors S. Safrai, M. Stern, Philadelphia 1976, s. 834-864.

2 Zob. szerzej J. Van Goudoever, Biblical Calendars, Leiden, 1961.

3 Przeglad tradycyjnych opinii o pochodzeniu biblijnej Paschy zob. np. w: T. Prosic, The
Development and Symbolism of Passover until 70 CE, London 2004, s. 19-32.

*T. K. Hui, The Purpose of Israel’s Annual Feasts, ,,Bibliotheca Sacra” 147 (1990), s. 143,
uwaza za kalendarze $§wiateczne w Scistym sensie tylko Kpt 23; Lb 28-29 i Pwt 16.
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Jozjasza po znalezieniu Ksiggi Prawa (622 rok) narracje o obchodzeniu
Swicta, ktore nositoby nazwe Paschy, s nieliczne (Joz 5, 10-11; 2 Krl 23,
21-23). Kolejne pochodzg dopiero od kronikarza, ktéry odnosi si¢ do
Paschy sprawowanej za czasow panowania Ezechiasza (726-697; 2 Krn 30,
1-5. 15) i Jozjasza (641-609; 2 Krn 35, 1-19). Podeportacyjna celebracje
Paschy ilustruje Ezd 6, 19-22.

OPOWIADANIA PASCHALNE W KALENDARZU WJ 12-13

Wj 12, 1-13, 16 zawiera wielowarstwowe opowiadanie odnoszace sie
do Paschy i §wieta Przasnikéw wedtug pierwotnego kalendarza, w ktérym
Pasche obchodzi si¢ w miesigcu pierwszym (Wj 12, 2). Wj 12, 1-51 jest
narracja zawierajaca imperatywne konkluzje®. Tekst Wj 13, 1-16 wydaje sig
by¢ retrospektywnym spojrzeniem na Wj 15, ktory zawiera, jako konkluzje,
imperatywne normy teologiczno-prawne.

Celebracje Paschy poprzedzato wybranie zwierzecia ofiarnego w dzie-
siatym dniu miesiaca (Wj 12, 3). Wyrazenie ,,dla domu ojcow” (Ibét-"abot)
zdaje si¢ wskazywacd na odniesienie do Izraela jako narodu lub na jakas jego
czesS¢, np. rodowa. Nastepnie ma miejsce uszczegétowienie, wskazujace na
rodzinny krag uczestnikéw uczty — ,,dom”. Zaproszenie najblizszego sa-
siada (§%eéno haqqarob) w przypadku niewystarczajacej liczby uczestnikow
do zjedzenia migsa baranka sugeruje niewielka grupe¢ rodzinna, jednak
z uwagi na strukture zasiedlenia moze oznacza¢ najblizszych krewnych,
a nie jakichkolwiek sasiadow. ,Dom ojcéw” zdaje sie by¢ §wiadomym
podkresleniem przez hagiografa przynaleznosci rodziny do wigkszej grupy
etnicznej. Pascha jawi si¢ zatem jako wydarzenie rodzinne, cho¢ obcho-
dzone w ramach celebracji ogélnoizraelskie;.

Zwierze ofiarne (Se(h) — Wj 12, 5) to samiec jednoroczny wzigty sposrod
barankow (min-hakk<basim) lub kozlat (min-ha‘izzim). Termin Seh okresla
rodzaj zwierzecia ofiarniczego, jednak bez rozréznienia gatunkowego. We
wczesnej fazie rozwojowej jezyka hebrajskiego moze on oznacza¢ zarowno
baranka, jak i kozle jako zwierze ofiarne (kebes od asyr. kabséu i ‘éz). Dalsze
ukonkretnienie stanowi bardzo ciekawy termin: zakar. Co oznacza? W Rdz
1, 27 mamy do czynienia z rozréznieniem: zakar tin‘géba(h) — stworzyt ich
jako ,,mezczyzne i kobiete” (z wyr6znieniem pici). Tak wige w Wj 12, 5 cho-
dzi¢ bedzie zapewne o mlodego baranka lub koziotka, zdolnego do bycia
zwierzeciem ofiarniczym. Istotny jest nakaz zabicia go ,,pomiedzy dwoma
wieczorami” — bén ha‘arbajim (Wj 12, 6). Mamy tu rzeczownik w liczbie po-
dwdjnej — ,,dwa wieczory”. By¢ moze na pozniejsze rozumienie go w liczbie

> Wj 12 zaliczany jest do tradycji kaptanskiej podobnie jak Kpt 23 i Lb 9 — por. M. Haran,
Temples and Temple-Service in Ancient Israel, Winona Lake 1985, s. 318.
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pojedynczej wplynelo thumaczenie LXX w liczbie pojedynczej — mpoc eomépav.
Przyimek mpoc (,,przed, w bliskosci, okoto”) sugeruje czas po zapadnigciu
ciemnosci lub w bezpoSredniej bliskosci zmierzchu. W LXX jest zastosowany
z accusativem, stad wyrazenie znaczy: ,,0 zmierzchu” lub ,,0koto zmierzchu™.

W Wj 12, 7 znajdujemy nakaz pokropienia krwig framug oraz progéw
domoéw, co wyrazono stowem ntn. Ten bardzo wieloznaczny termin hebrajski
trudno tu jednak thumaczy¢ jako czynno$¢ pokropienia. Nie ma bowiem
mowy o hizopie, jak w Wj 12, 22, ani tez o uzyciu palca, jak jest wielokrot-
nie w tekstach kaptanskich, takze w odniesieniu do oliwy (Wj 29, 12; Kpt
4,30.34; 8,15; 9, 9;). Dla czynnosci kropienia w jezyku hebrajskim uzywa
si¢ okreslenia nzh w hifil (Kpt 4, 6. 17.25; 14,27; 16, 14.19; Lb 19, 4). LXX
przektada go przez 6noovoiv. Grecki termin tiénut jest bardzo wieloznaczny
i wyraza jaka$ specjalna ekspresje. Moze oznaczad, podobnie jak w hebraj-
skim, m.in. umieszczaé, ktas¢, naktadaé¢ (w znaczeniu celowoSciowym),
a nawet poswiecal. Jest mozliwe, ze zaréwno w tekscie hebrajskim, jak
iw interpretacji LXX chodzi¢ moze raczej o umieszczenie jakiego$§ znaku
wykonanego krwia na odrzwiach domu, a nie o proste ich pokropienie®.

Wj 12, 8: I zjedza migso tej nocy, upieczone w ogniu, i chleb przasny
(hebr. massot, gr. aCupoc) z ziotami beda jes¢”. Hebrajski termin massa(h)
(,,chleb bez smaku”) odpowiada w greckim ttumaczeniu Septuaginty okre-
Sleniu &Cupog (,,chleb bez zakwasu”). Greckie okreslenie LXX ,,gorzkie
ziola” (mkpic) to rosliny warzywne lub zielne o gorzkawym smaku. Mialy
one pomnaza¢ odczucie ,,chleba bez smaku”. Interpretacja fragmentu do-
tyczacego miesa baranka budzi nastepujaca watpliwos¢: czy Izraelici zjedza
,»upieczone mieso tej nocy”, czy tez ,,mieso upieczone tej nocy” [ballajla(h)]?
W jednym przypadku oznaczatoby to uczte paschalng w jakim§ krotkim
czasie po zabiciu baranka, potrzebnym na upieczenie na ogniu zwierzecia,
jeszcze w nocy. W innym przypadku mogtaby by¢ to uczta urzadzana o Swicie
badz trwajaca od $witu przez jakis czas. Swiadectwo LXX (koL payovrar o
Kpéo Tf) VUKTL TodTy OTTR Tupl) przemawia za pierwsza wersja.

Od Wj 12, 13 rozpoczyna si¢ jakby nowa sekcja, zainicjowana przez
ponowne odniesienie do czynnosci oznaczenia drzwi doméw. Wydaje sie,
ze jest to wprowadzenie do pdzniejszej, uzupehiajacej sekcji prawnej,
ktéra znamionowac bedzie nakaz §wietowania Paschy ,,na wieki”. Nakaz
ten zostaje wzmocniony w w. 14. Hebrajski termin zikkarén nawiazujacy
do owego dnia oznacza ,,dzien, ktéry bedzie pamigtny”. Pamiec ta wyraza
si¢ przede wszystkim w liturgicznej celebracji Swigta, w ktorej Izrael konty-
nuuje przezywanie Paschy jako ciagle aktualizowanego znaku uwolnienia,

¢ Por. L. Kohler, W. Baumgartner, J. J. Stamm, Wielki stownik hebrajsko-polski i aramej-
sko-polski Starego Testamentu, red. wyd. polskiego P. Dec, t. 1, Warszawa 2008, s. 688—690.
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budujacego wspdlna tozsamos¢’. W Wj 12, 15 rozpoczyna si¢ opowiadanie,
uprzednio autonomiczne, o celebracji Swieta Przasnikéw. W jego centrum
lezato przygotowanie chleba ,bez zakwasu”, ktéry byl spozywany zrazu
tylko w dzien Przasnikéw. Po rozszerzeniu obchoddw spozywano go takze
w czasie siedmiu dni Swiatecznych. Nastepuje wiec sekcja, w ktorej widaé
warstwy relektury i redakcji.

Wj 12, 21 wraca do opowiadania paschalnego. Wersety 22-28 sa
w pewien sposob paralelne do ww. 1-14. Wj 12, 22 zawiera poszerzona
w stosunku do Wj 12, 7 informacje o pokropieniu krwia przy uzyciu hizopu
(relektura). Byt to ryt oczyszczenia, takze z grzechéw, stad mozna domyslaé
si¢ takiej aplikacji®. Na relekture wskazuje uzycie hebrajskiego stowa ng*
w hifil (whigga ‘tem), czyli kolejnego — obok ntn i nzh — terminu wyrazaja-
cego idee pokropienia. Tutaj ma ona wyrazny kontekst oddzielenia tego,
co sakralne, od reszty. Wj 12, 23 inicjuje kluczowy moment opowiadania.
Jahwe ma wkroczy¢, by zabi¢ Egipcjan, omijajac domostwa oznaczone
krwia. Dziatanie Boga w konkluzji mowy Mojzesza (w. 25) zostaje zwiazane
z realizacja obietnicy otrzymania wlasnej ziemi. Od w. 26 rozpoczyna si¢
hagada paschalna.

Tekst paschalny z Wj, ujety w struktury chiastyczne, wyglada¢ moze
nastepujaco:

Sekcja narracyjna

Wj 12, 1-14: Pascha
[12, 1-6a] Jahwe moéwi: WeZcie sobie baranka czternastego dnia tego miesigca
[12, 6b-7] Pokropcie jego krwia odrzwia waszych doméw
[12, 8-10] Ten nocy spozyjcie migso upieczone w ogniu: nic nie zostawiajcie
[12, 11] Spozywajcie w posSpiechu: to jest Pascha dla Jahwe
[12, 12] Tej nocy ja zabije wszystko, co pierworodne w kraju egipskim
[12, 13] Krew waszych doméw bedzie znakiem
[12, 14] Ten dzien bedzie dla was pamigtny, bedzie Swigtem dla Jahwe

Wj 12, 15-20: Przasniki
[12, 15] Przez siedem dni bedziecie jes¢ chleb przasny
[12, 16] Pierwszego dnia bedziecie mieli zwotanie Swigte
[12, 17] Zachowujcie Swieto Przasnikow
[12, 18] Pierwszego miesiaca, dnia czternastego bedziecie spozywac chleb przasny
[12, 19-20] Przez siedem dni bedziecie jes¢ chleb przasny

7Por. R. S. Hendel, Israel Among the Nations: Biblical Cultures in the Ancient Near East,
[w:] Cultures of the Jews. A new History, ed. by D. Biale, New York 2002, s. 47.

8 ,Oczy$¢ mnie z grzechu hizopem, a stang si¢ czysty” (Ps 51, 9; por. Kpt 14, 6. 14. 49.
51.52; Lb 19, 18).
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Wj 12, 21-28: Przestrzeganie rytu Paschy

[12, 21a] Mojzesz zwota wszystkich starszych Izraela
[12, 21b-23] Jahwe przejdzie jako niszczyciel, nie wejdzie do domoéw waszych
[12, 24-25] W ziemi, ktéra da wam Jahwe, przestrzegajcie tego rytu
[12,26-27] To jest ofiara Paschy dla Jahwe; i ominat wszystkie domy Izraelitéw w Egipcie
[12, 28] Izraelici uczynili to, co Jahwe powiedzial Mojzeszowi i Aaronowi

Wij 12, 29-36: Swiadectwo faraona: zostawcie méj naréd, idzcie stuzy¢ Jahwe

[12,29] O pétnocy Jahwe usmiercit pierworodnego faraona i wszystkich pierworodnych Egiptu
[12, 30] Noca jeszcze wstal faraon i wszyscy Egipcjanie: i podnidst si¢ wielki krzyk
[12, 31-32] Tej nocy faraon powiedzial: zostawcie mdj nardd, stuzcie Jahwe |...]
proscie takze za mnie
[12, 33] Egipcjanie nalegali na lud poniewaz mowili: Wszyscy pomrzemy!
[12, 34-36] Jahwe sprawil, ze nardd zyskat taskawos¢ Egipcjan; ztupili ich

Wj 12, 37-51: Konkluzja
[12, 37-38] Wyjscie ludu
[12, 39] Sporzadzenie pokarmu bez zakwasu
[12, 42] Noc, w ktérej Jahwe czuwal, bedzie dla Izraela noca czuwania dla Jahwe
[12, 43-50] Przebieg rytu Paschy
12, 51] Dzieto Boga: w tym dniu Jahwe sprawit wyjscie Izraelitow z Egiptu
g y P Wyl g1p

Sekcja retrospektywno-prawna

Wj 13, 1-16
Wprowadzenie: [13, 1-2] Poswigccie mi wszystko pierworodne
[14, 1-2a] Poswigécie mi wszystko pierworodne, co jest posrdd Izraelitow
[13, 2b] Cztowieka czy zwierzg
[13, 3-10] Spozywac bedziecie chleb niekwaszony
[13, 3a] Pamigtajcie: potezna reka Jahwe wyprowadzit was z Egiptu
[13, 4-6] Przez siedem dni bedziecie jes¢ chleb niekwaszony; siodmy dzien bedzie
swictem ku czci Jahwe
[13, 7] Przez siedem dni bedziecie je$¢ chleb niekwaszony
[13, 8] To powiedz twojemu synowi. Z powodu tego, co mi uczynit Jahwe
[13, 16] Bedziesz pamigtal: potezna reka Jahwe ciebie wyprowadzit z Egiptu
[13, 11-16] Oddasz dla Jahwe wszystko pierworodne, poniewaz mocna reka Jahwe was
wyprowadzit
[13, 11] Kiedy Jahwe wprowadzi ci¢ do ziemi, ktora da tobie
[13, 12-13] Ty oddasz dla Jahwe wszelkie pierworodne
[13, 14a] Jesli twoj syn zapyta cig: Co to znaczy?
[13, 14b] Poteznym ramieniem Jahwe wyprowadzil nas z Egiptu
[13, 15a] Jahwe zabit wszystko pierworodne w ziemi Egiptu
[13, 15b] Dla Jahwe bedzie kazdy pierwszy owoc meski fona matczynego
[13, 16] Poteznym ramieniem Jahwe wyprowadzit nas z Egiptu

W centrum tekstu paschalnego tkwi pytanie: ,,Co to znaczy” (13, 14a)?
Odpowiedz znajduje sie w 12, 32-32: , Stuzcie Jahwe”. Sednem narracji
Wj 12 jest zobowiazanie do czci Jahwe. Dla nakazu obchodzenia Swieta
Prza$nikéw odpowiednikiem jest wyprowadzenie z Egiptu jako realizacja
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obietnicy nadania ziemi ztozonej Abrahamowi, stad posiadanie ziemi wigze
sie z kultura osiadla. Dla Swieta Paschy wyjasnieniem jest Smieré pierwo-
rodnych w Egipcie jako objawienie mocy Boga, ktory wybiera sobie nardd.
Smier¢ pierworodnych Egiptu przypomina, ze wszystko, co pierworodne,
nalezy do Boga i jest posSwiecone Bogu. Wybrany Izrael staje si¢ takim wta-
Snie ,,pierworodnym” Jahwe. Obrazuje to retrospektywna sekcja prawna Wj
13. Struktura opowiadania pozwala na zestawienie nastepujacych relacji:

1. Jakie znaczenie dla Izraela ma ta noc ze swoimi obrzedami? — Ma
przypominac i wzywac do kultu i wiernosci Jahwe, Bogu Izraela.

2. Jak Izrael ma czci¢ Jahwe za dar ziemi? — Obchodzac §wigto Prza-
Snikow.

3. Jak Izrael ma czci¢ Jahwe za wybor na Jego lud? — Obchodzac §wigto
Paschy.

Paschalny tekst z Wj 12 jawi si¢ ostatecznie jako uzasadnienie autory-
tetu iroli Paschy oraz Przasnikow. Czyni si¢ to poprzez umiejscowienie
Swiat w kontekscie fundamentalnych dla etosu Izraela wydarzen, celowo
zwigzanych z wyjSciem, wydarzeniami pod Synajem i przymierzem.

KALENDARZ KODEKSU SWIETOSCI W KPE 23, 5-8

Caly rozdziat 23 Ksiegi Kaplanskiej jest oparty na starozytnym kalendarzu
Swiatecznym, w wyniku procesu relektury zbudowany z kilku elementow’,
z ktorych kazdy odnosi sie do innego swigta'®. Z obchodami Paschy nie jest
zwiazane Swigte zgromadzenie. Oznacza to prawdopodobnie, ze mozliwe
byto, w my$l rozumienia tradycji kaptanskiej, obchodzenie Paschy w gronie
rodzinnym, bez koniecznosci udawania sie do Swigtyni w celu rytualnego
uboju zwierzecia!'. O ile Jozjasz usitowal scentralizowac wszelki kult w Je-
rozolimie, o tyle przeddeportacyjne Srodowiska kaptanskie powracaja, jak
si¢ wydaje, do starej praktyki. Z czego wynika ten powr6t? Chodzi zapewne
o powszechno$¢ i skuteczno$¢ obchodzenia Paschy oraz podkreslenie dawnej
praktyki Srodowisk kaptanskich, czyli sprawowania kultu w lokalnych sanktu-

¢ ,El libro del Levitico es claramente fruto de una larga tradicién sacerdotal, pero
ésta no es homogénea” — J. L. De Ledn Azcarate, Levitico. Comentarios a la Neuva Biblia
de Jerusalén, Bilbao 2006, s. 13; zob. tez M. Haran, Temples and Temple-Service in Ancient
Israel, dz. cyt., s. 317.

10'Pascha (23, 5); Przasniki (23, 6-8); swigto Pierwocin (23, 10-14); swigto Tygodni (23,
15-22); swigto Trabek (23, 24-25); Dzieri Pojednania (23, 27-32) i $wigto Szataséw (23,
34-43) — zob. E. Cortese, Su Levitico 25, trent’anni dopo, ,,Liber Annus” 49 (1999), s. 40;
T. K. Hui, The Purpose of Israel’s Annual Feasts, dz. cyt., s. 145.

' Problem obchodzenia Paschy w gronie rodu, w lokalnych sanktuariach lub swiatyni
zob. w: A. Paciorek, Najstarsze swieta w Izraelu, [w:] Zycie religijne w Biblii, dz. cyt., s. 309-313.
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ariach'?. Zebranie swicte jest przewidziane dla pierwszego i sioddmego dnia
Swieta Przasnikow. Jakkolwiek oba $wieta wymienione sg oddzielnie, wydaja
sie w tym tekscie faczyc jakby w jeden ciagg Swietowania. Kanoniczna postac
tekstu zawiera zatem w sobie proces taczenia obu $wigt. Nalezy zwroci¢
uwage na proporcje w ilosci tekstu odnoszacego sie do Paschy w stosunku
do Przasnikoéw. Zapewne zaktada to powszechna znajomoS$¢ w Srodowisku
kaptanskim rytu Paschy i stabilnos$¢ jego celebracji. Jedyny problem mogt
tkwi¢ w ujednoliceniu daty jego obchodzenia. W odniesieniu do Paschy nie
ma wlasciwie jakichkolwiek informacji poza datacja.

TEKST PASCHALNY WE FRAGMENTARYCZNYM KALENDARZU LB 9, 1-14

Tekst ten jest oryginalng legislacja Ksiegi Liczb — w ramach narracji
o postudze kaptandw — i nie ma paraleli w zadnej innej ksiedze Starego
Testamentu'®. Sktada sie z dwéch zasadniczych czesci: ww. 1-5 i ww. 6-14.
Pierwsza sekcja jest, jak si¢ wydaje, pierwotna narracja Paschy, i tylko Pas-
chy, bez Swigta Przasnikdw. Druga sekcja jest wtasnym tworem Lb, ale tez
charakteryzuje si¢ pewna zlozonosScia. Wersety 6-8 stanowia wprowadzenie
do problematycznej kwestii obchodzenia Paschy razem z pobratymcami
w sytuacji kontaktu ze zmartym. Zapewne jest to pytanie rodzace sie w sy-
tuacji, w ktorej detale stawaly sie bardzo wazne. Kluczowe dla interpretacji
drugiej sekcji (zwlaszcza wersetéw 10-14), wyjasniajacej problem, bedzie
wyroznienie poszczegdlnych warstw tekstu.

[w. 10] «Powiedz synom Izraela, méwiac:

Sekcja I: [Kazdy cztowiek] ktory bedzie nieczysty z powodu zycia czlowieka [tzn. jego

$mierci] albo bedzie w drodze dalekiej [tzn. w podrézy],

[wy] i pokolenia wasze,
niech obchodzi Paschg dla Jahwe

12 Wielu egzegetow tradycje kaptanska postrzega jako rytualistyczng i formalng — zob.
M. Douglas, Leviticus as Literature, Oxford 1999, s. 89.

B Por. T. R. Ashley, The Book of Numbers, Grand Rapids 1993, s. 178. Istnieje jeszcze
w Lb tekst paschalny we fragmentarycznym kalendarzu Lb 28, 16-25. Ze zrédlowego prze-
kazu kaptanskiego sprzed deportacji zachowano w tym kalendarzu niewiele. Jest to tylko
stwierdzenie umiejscawiajace Pasche¢ w miesiacu pierwszym, w dniu czternastym. Réwnie
lapidarny jest przekaz odnoszacy si¢ do pierwotnej wersji §wigta Przasnikéw: datacja i nakaz
spozywania chleba przasnego. Gléwna trescia jest za to dos¢ szczegdtowy opis ofiar, poczy-
najac od pierwszego dnia Swigta Przasnikow do dnia siédmego. Oba dni maja by¢ uroczyscie
obchodzone przez cala wspdlnote. Konkluzja jest zakaz pracy. Ze szczegdtowego opisu
ofiarniczego i zakazu pracy wnosi¢ mozna o kaplanskim charakterze tego tekstu, z pewno-
Scia na etapie jego redakcji. Lapidarno$¢ nawiazania do Paschy i Przasnikow wskazuje nie
tylko na ich starozytnos¢, ale tez na juz utrwalona i dobrze znana tradycj¢ ich obchodzenia.
Prawdopodobnie na etapie redakcji zaczyna sig tez ksztaltowac obyczajowos¢ i normatywnosé
pozostalych pigciu dni Przasnikoéw. W praktyce przeddeportacyjnej nie mialy one uroczystego
charakteru i zapewne byly zwyczajnymi dniami pracy.
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[w. 11] w miesiacu drugim czternastego dnia, o zmierzchu beda obchodzi¢
ja; chleb przasny i gorzkie ziota beda spozywali.
[w. 12] Nie pozostawia nic do rana; a kosci nie ztamia w nim; zgodnie
z kazdym przepisem uczynia z nim [tzn. z barankiem].
Sekcja II: [w. 13] A czlowiek, ktéry jest czysty i nie jest w podrézy,
a zaprzestanie obchodzenia Paschy,
bedzie wytaczony z zycia ludu swojego;
bo daru ofiarnego nie przynidst w oznaczonym czasie; grzech swdj poniesie
cztowiek taki [tzn. karg].
Sekcja III: [w. 14] Jesli zatrzyma sie u was jakis obcy,
bedzie obchodzit Pasche dla Jahwe,
zgodnie z przepisami Paschy.
te same [przepisy] beda dla was i dla obcego, i dla miejscowych ziemi.

Sekcja I jest bardzo ztozona. Dotyczy bardzo szczegdlnego wypadku,
w ktérym konieczne jest rozstrzygniecie, czy mozna razem z pobratymcami
obchodzi¢ Paschg, kiedy mialo si¢ kontakt ze zwlokami. Odpowiedz jest nega-
tywna. Do tego dochodzi inny przypadek: czy podr6z zezwala na obchodzenie
Paschy? OdpowiedzZ takze jest negatywna. Dlaczego? Oznaczaloby to, ze
nastapito juz przejscie z etapu Paschy jako Swieta obchodzonego w rodzinie
do Paschy obchodzonej rodzinnie, ale w $wiatyni. Stad rozwigzanie kompro-
misowe: ,,w miesigcu drugim (tzn. nastgpnym) czternastego dnia, o zmierzchu
beda obchodzi¢ja”. Jest to co$ absolutnie kuriozalnego, nie liczac przesuniecia
$wiat dokonanych przez Jeroboama I w sanktuariach pétnocnych. Mozna
odnies¢ wrazenie presji legalizmu. Teraz nastepuje dziwny wtret: informacja
o spozywaniu chleba przasnego i ziol, czyli o Swigtowaniu Przasnikow. Suge-
ruje to redakcyjng interwencje kaptaniskg z okresu podeportacyjnego. Dalej
nastgpuje (w. 12) kontynuacja opowiadania paschalnego ijest to nieomal
doktadne powtorzenie starszej narracji z Wj 12, 46.

Sekcja Il rozpatruje przypadek, kiedy ktos, mogac obchodzi¢ Pasche, nie
celebruje jej. Ponadto przypadek, kiedy nie jest w podrézy, ale zaniechat
z jakich§ powodow obchodu Paschy. Zastosowany tu hebrajski czasownik
hdl ma do$¢ szeroki wachlarz znaczeniowy: od zaprzestania, przerwy, za-
niechania, przypadkowego zdarzenia, zaniedbania az po $wiadome i celowe
odrzucenie. Trudno rozstrzygnad, o jaki sens tutaj chodzi. Surowos$¢ kary
(wylaczenie ze wspdlnoty) sugeruje $wiadome zarzucenie celebracji, a jesli
do tego uwzgledni¢ presje¢ jurydyzmu, staje si¢ ona zrozumiata.

Sekcja III jest relektura Wj 12, 43—49. By¢ moze sytuacja sktonita do
pewnego kompromisu i szanowania faktéw juz zaistnialych. Poniewaz
struktura osiedlenia i zamieszkania byta bardzo niejednorodna, obok
rodzin izraelskich zamieszkiwali potomkowie r6znych nacji kananejskich,
Scisty separatyzm mdégt by¢ nie do utrzymania. By¢ moze nalezatoby jeszcze
na ten pierwotny kompromis natozy¢ takze kolejny, ktéry mogt dokonaé
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si¢ juz w okresie podeportacyjnym. Wtedy Srodowisko kaptanskie niejako
zmuszone zostato do kolejnego ustepstwa. Wobec faktu, ze wielu sposrod
Izraelitow — takze kaptanéw — powrdcito z deportacji z cudzoziemskimi
zonami, by¢ moze ich dzieci, a nawet oni sami nie byli pojmowani jako
petnoprawni Zydzi. Kompromis byt tak daleki, ze jednakowe prawo miato
obowiazywaé Zydéw i cudzoziemeéw, ktérzy zamieszkali posrod nich. To
samo prawo miato obowigzywac tez kazdego petnoprawnego obywatela tej
ziemi, tutaj urodzonego (‘ezrah). Gdyby chodzito o dzieci z mieszanych mat-
zenstw po powrocie z deportacji babilonskiej, zabieg ten bytby zrozumialy.
Pozwolono w petny sposob obchodzi¢ Pasch¢ zaréwno naturalizowanym
cudzoziemcom (prozelitom), jak i uznano za petnoprawne — a wiec mogace
obchodzi¢ Pasche¢ — potomstwo deportowanych do Babilonu, pochodzace
z malzenstw mieszanych. Do tej kwestii powroci reformatorskie Srodowi-
sko Ezdrasza-Nehemiasza, przyjmujac postawe zdecydowanie radykalna
i nacjonalistyczna, akcentujacg zdecydowany rozdzial wspolnoty podepor-
tacyjnego Izraela i innych nacji'.

KALENDARZ SWIATECZNY W PWT 16, 1-8

W ramach Kodeksu Przymierza w Pwt zamieszczony jest retrospek-
tywny kalendarz trzech $wiat pielgrzymkowych', a w nim tekst 16, 1-8,
odnoszacy sie do Paschy i Przasnikow. Trzy Swieta pielgrzymkowe zostaty
juz zdefiniowane w Wj 23, 14; 34, 18; Kpt 23, 4; Lb 23, 16. Na samym po-
czatku perykopy kananejska nazwa Abib wskazuje na pierwotne, Zrédtowe
opowiadanie'. Srodowisko deuteronomiczne, zgodnie z tendencja reformy
Jozjasza, czyni z rodzinnych obchodéw Paschy §wigto sprawowane w ,,miej-
scu, ktore wybierze sobie Jahwe”. Chodzi tutaj zapewne o centralizacje
kultuw Jerozolimie. Niejako ,,przy okazji” dokonuje tez potaczenia Paschy
i Prza$nikéw w jeden cigg Swiateczny. Sadzi¢ mozna, ze podkreslanie przez
Pwt 16 rolniczego charakteru $wiat pielgrzymkowych sugeruje wniosek,
iz Izrael przez te tradycje byl postrzegany — lub sam siebie takim widziat
—jako lud o charakterze rolniczym. Zwrot: ,,ztozysz ofiar¢ paschalna dla
Jahwe, Boga twojego” sugeruje kult $wiatynny. Do tej pory nie uzywano
takiego okreSlenia, méwigc tylko o ,,obchodzeniu Paschy”. Brak jest okre-
Slenia dnia miesigca Abib, stad wnosi¢ mozna, ze tekst ten nie byt poddany

4 Punktem odniesienia dla tej grupy reformatorskiej moze by¢ tekst z Pwt 23, 3: ,Nie
wejdzie syn nieprawego toza (mamzeér — ,,bgkart”) do zgromadzenia Jahwe, nawet w dziesiatym
pokoleniu nie wejdzie do zgromadzenia Jahwe” — por. P. D. Miller, The Religion of Ancient
Israel, Louisville 2000, s. 160.

5 Por. P. C. Craigie, The Book of Deuteronomy, Grand Rapids 1976, s. 242.

16 Po deportacji uzywano zazwyczaj nazwy Nisan, jakkolwiek tradycja kaptanska konty-
nuowala uzywanie przeddeportacyjnych okreslen liczbowych.
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redakcyjnemu wplywowi kaptanskiemu, albowiem tylko teksty kaptanskie
i Ez 45, 21 okreslaja dzien, raczej wieczor, obchodéw Paschy!’. Struktura
Pwt 16, 1-8 mogtaby wygladac nastepujaco’®:

Wprowadzenie

Pierwotne opowiadanie: [w. 1] Przestrzegaj miesigca Abib i obchodz swigto Paschy dla
Jahwe, Boga twego,

Dodatek deuteronomiczny: bo w miesiacu Abib wywiddt ci¢ Jahwe, Bog twoj, z Egiptu
noca.

Sekcja I (w odniesieniu do Paschy)

Teza pierwotnego opowiadania: [w. 2] Z1ozysz ofiar¢ paschalna dla Jahwe, Boga twego,
z owcy i cielca,
Dodatek deuteronomiczny: w miejscu, ktore wybierze [sobie] Jahwe, aby zamieszkato
imi¢ Jego tam.
Pierwotne opowiadanie: [w. 4b] inie pozostanie z migsa, ktore zlozysz na ofiarg
wieczorem, na drugi dziefi [nic] do rana.
Interpretacja sekcji I (deuteronomiczna): [w. 5] Nie ztozysz ofiary paschalnej ani w jednym
miejscu bramy [tzn. w zadnej miejscowosci], ktora Jahwe, Bog twdj, daje tobie, [w. 6a]
ale w miejscu, ktére wybierze Jahwe, Bog twoj, zeby zamieszkato imi¢ Jego;
Konkluzja sekcji I tekstu pierwotnego: [w. 6b] tam zlozysz ofiare paschalna wieczorem,
jak zajdzie stonice, w oznaczonym czasie,
Dodatek deuteronomiczny: [kiedy] wywiodt cig z Egiptu.
Epifora tezy sekcji I z tekstu pierwotnego: [w. 7] Upieczesz [na ogniu] i zjesz
Dodatek deuteronomiczny: w miejscu, ktore wybierze Jahwe, Bog twdj, sobie,
Tekst pierwotnego opowiadania: i zawrdcisz rano, i pdjdziesz do namiotéw twoich.

Sekcja II (w odniesieniu do Przasnikéw) wprowadzona do tekstu paschalnego

Teza tekstu pierwotnego: [w. 3b] siedem dni bedziesz jadt z ofiarami chleb niekwaszony,
Interpretacja deuteronomiczna: [w. 3c] chleb ubéstwa [upokorzenia], [w. 3d] bo w drzeniu
[w pospiechu] wyszedtes z ziemi egipskiej,
Konkluzja deuteronomistyczna: [w. 3e] dlatego bedziesz pamigtat dzien wyjscia twego
z ziemi egipskiej przez wszystkie dni zycia twego.
Epifora tezy pierwotnej: [w. 4a] Nie bedzie widac u ciebie kwasu we wszystkich granicach
twojej posiadtosci siedem dni.

Dodatki redaktorskie taczace sekcje 11 II (Pasche i Przasniki) sa na-
stepujace:

— dodatek deuteronomistyczny: [w. 3a] Nie bedziesz jadl razem z nia
[z ofiarg paschalng] kwasu;

— dodatek kaptanski: [w. 8b] nie wykonasz zaje¢cia [pracy].

7Por. R. de Vaux, Instytucje Starego Testamentu, ttum. T. Brzegowy, Poznan 2004, s. 501.

18 Klasyczny trdjdzielny podziat tej perykopy: wprowadzenie (w. 1); normy ofiary paschal-
nej (ww. 2-4); unikatowe, obecne tylko tutaj przepisy o miejscu ofiary paschalnej potaczone
znormg o niekwaszonym chlebie (ww. 4-8) — por. M. Haran, Temples and Temple-Service
in Ancient Israel, dz. cyt., s. 335; Haran proponuje tzw. zjawisko injunkcji, tzn. najbardziej
pierwotne przekazy paschalne wlaczone zostaly do tekstu Ksiggi Wyjscia, a te z kolei znalazly
swoja syntez¢ w paschalnym opowiadaniu w Pwt 16 — por. tamze, s. 341.
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Struktura pierwotnego opowiadania paschalnego sktadataby si¢
z nastepujacych wersetdéw: 1. 2. 4b. 5. 6a. 6b. 7, a struktura pierwotnego
opowiadania o $wigcie Przasnikéw: 3b. 3c. 3e. 4a.

Interpretacja Paschy w $wietle kalendarzy biblijnych

POLE SEMANTYCZNE TERMINU PESAH

Etymologia hebrajskiego terminu pesah jest niepewna. Jedne opinie
widza tu egipski rdzen oznaczajacy ,,uderzenie”. Jest mozliwe, ze Hebraj-
czycy uzyli nazwy egipskiej i zastosowali ja na gruncie semickim. Inne opinie
pojmuja hebrajski czasownik psk w znaczeniu ,,skakac” lub ,,przeskakiwac”.
Istotnie, Ksiega WyjScia rozumie ten termin jako ,,obejscie, ominigcie”
czy ,przeskoczenie” przez Jahwe doméw Hebrajczykdw w czasie nocy
paschalnej (Wj 12, 27). Jeszcze inna grupa pogladéw koncentruje si¢ na
znaczeniu ,,przejscia”. Takie znaczenie poSwiadcza jednak w sposOb pew-
ny dopiero tradycja chrzeScijaiiska. Niektore opinie wskazuja na zwiazek
z semickim, asyryjskim okresleniem pasahu (,,przejednywac”). Miatby
to by¢ obrzed przebtagalny ku czci bogini Isztar. Inne sugestie wskazuja
na zwiazek biblijnej Paschy z jednym z elementéw rytu przedbiblijnego.
Mogtby to by¢ rytualny taniec, odzwierciedlajacy metaforycznie przejscie
przez morze (mc<hola(h) — Wj 15, 20). Niewatpliwie taniec towarzyszyt
nieomal zawsze najstarszym semickim rytom religijnym. Element ofiarni-
czy (z baranka) takze przynalezy do niemal wszystkich rytow religijnych,
zwlaszcza o charakterze inicjujacym w semickim kregu grup pasterskich.
Analogicznie jest w tradycji seminomadycznej i nomadycznej z obyczajem
zebrania krwi ofiarniczej i kropienia nig namiotéw badZ innych miejsc
zamieszkania. W tym przypadku takze mozna mdéwic o inicjacji, poniewaz
obyczaj ten praktykowany byt np. przy kazdorazowym przemieszczeniu si¢
i rozbiciu nowego obozowiska czy zajeciu nowych siedzib.

Hebrajski rdzen psh thumaczy si¢ najczesSciej jako ,,przejscie”. W zna-
czeniu czasownikowym pasah oznacza ,,przejs¢”, ,omina¢”. Jest to jednak
juz pdzniejsze, wydedukowane teologicznie znaczenie. Pierwotne znaczenie
pasah to poruszanie si¢ na jednej nodze wraz z towarzyszacymi temu tan-
cami i skokami'®. Pascha bowiem u swych poczatkow taczy sie z atrybutami
typowymi dla kazdego z radosnych §wiat semickiego kregu kulturowego:
radoscia, tancami, muzyka i §piewami towarzyszacymi rytom ofiarniczym.

Y Por. F. Zorell, Lexicon hebraicum et aramaicum Veteris Testamenti, Roma 1968, s. 659.
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Radosny charakter tego §wigta bliski byt analogicznym tradycjom kananej-
skim®. W tekstach Starego i Nowego Testamentu ma tez znaczenie ofiary>..

RELIGIJINE ZNACZENIE PASCHY

,»Pascha” wydaje si¢ by¢ terminem bardzo starozytnym, pochodzacym
jeszcze sprzed czaséw formowania sie Starego Testamentu. Izraelskie
Swieto Paschy posiada wspdlne korzenie z religijnym starozytnym paster-
skim §wigtem o zasiegu ogolnosemickim. Warunki zyciowe uksztattowaly
obyczaje, wérdd ktérych znajdowalo si¢ doroczne wyjscie z pustynnych
miejsc zimowych na wiosenne i letnie pastwiska. Lezaly one na terenach,
ktore dopiero opady deszczu mogly uczyni¢ uzytecznymi dla wypasu stad
owiec i k6z*2. Korzenie hebrajskiego terminu pasah moga wigc wyrazaé
pierwotna ide¢ radosnego podskakiwania stada wychodzacego na wiosne
na pastwiska oraz rados$¢ pasterzy. By¢ moze na poczatku termin ten
taczyl si¢ z powszechnie obchodzonym na Bliskim Wschodzie §wigtem
wiosennym, u poczatku nowego roku. Wtedy pasterskie grupy wyrazaty
swoje dzigkczynienie za wiosenny przychowek owiec i kéz. Ta tradycja
wiosennego wyjcia i dzigkczynienia wiazala si¢ z rytualnym pokropieniem
krwia namiotéw i miata — jak si¢ wydaje — podtoze antydemoniczne®.

Pewien problem stanowi wyjasnienie, czy pdasah w tekstach biblijnych
odnosi si¢ do przejscia aniota Smierci i ominigcia oznaczonych krwia do-
mow, czy tez do przejécia przez Morze Sitowia. R6znego rodzaju odniesie-
nia do tego drugiego wydarzenia znajduja si¢ w warstwach narracyjnych,
jurydycznych, modlitewnych i prorockich Starego Testamentu®.

Problemem jest tez to, ze teksty biblijne raz odnosza si¢ do samego
Swieta Paschy, innym razem za$ do baranka paschalnego. Z jednej stro-
ny psh oznacza szczegélnie uroczysta uczte w trakcie obchoddéw Swieta,
z drugiej za$ przedmiot tej uczty. NajczeSciej teksty biblijne méwia o ofia-

2 Por. T. Brzegowy, Doroczne Swieta pielgrzymkowe Izraela, ,Ruch Biblijny i Liturgiczny”
36 (1983) nr 2, s. 103-104.

2l Por. R. Otto, pasah; pesah, [w:] Theological Dictionary of the Old Testament, ed. by
G. J. Botterweck, H. Ringgren, H-J. Fabry, t. 12, Grand Rapids 2003, s. 7-9.

2 Bardziej zgodne z realiami jest méwienie o krggu seminomadycznym niz nomadycznym;
wypas koz i owiec nie byt atrybutem nomadow.

3 Por. T. Brzegowy, Doroczne Swieta pielgrzymkowe Izraela, art. cyt., s. 106-107.

2 Tradycja prorocka zdaje si¢ np. rozumie¢ pasah w nawiazaniu do obu mozliwosci
interpretacyjnych — Iz 31, 5 zestawia np. cztery rézne terminy oznaczajace dzialanie Boga
w stosunku do Jerozolimy: ganon whissil paso®h wehimlit (,,ostoni i ocali, oszczedzi i zacho-
wa”). Tradycje prawne by¢ moze nawiazuja do zasady lex talionis (Wj 21, 23nn) — w odnie-
sieniu do Paschy bytaby to konieczna substytucja krwi, naleznej Jahwe — zob. S. Harezga,
Rozwdj paschalnego prawodawstwa w Swietle tradycji biblijnych, ,Ruch Biblijny i Liturgiczny”
37 (1984) nr 3, s. 190-200.
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rowaniu Paschy jako o sakralnym akcie ofiarniczym — wzabahta pesah
(Pwt 16, 2. 5) lub o zabiciu Paschy — Sahdatii happasah (Wj 12, 21; Ezd 6,
20). Ponadto informuja o pieczeniu Paschy —wajbassi happesah (2 Krn
35, 13 dotyczy migsa zabitego juz baranka) i o spozywaniu Paschy — ‘ak il
‘et-happesah (2 Krn 30, 18)%.

Bardzo ciekawe jest zastosowanie rdzenia psh w 1 Krl 18, 21. Imiestow
w liczbie mnogiej poschim oznacza postawe moralng czlowieka. Chodzi
o niejednoznaczno$¢ w opowiedzeniu si¢ za Jahwe i wynikajaca z niej
chwiejnos¢ w podazaniu za Nim. Chodzenie za Jahwe w Starym Testa-
mencie oznacza wierno$¢ przymierzu, analogicznie do wyrazenia: ,,droga
Jahwe”. 1 Krl 18, 26 stosuje rdzen psh na oznaczenie kultycznej formy
oddawania czci oftarzowi przez prorokow Baala. Prawdopodobnie chodzi¢
tutaj bedzie o rytualny taniec i poktony wobec ottarza, co miatoby znaleZ¢
przetozenie na postawe moralna.

Jakakolwiek przyjaé interpretacje, Swigto Paschy wydaje si¢ mie€ bar-
dzo starozytne korzenie. Ryt opisany w tekstach biblijnych suponuje jego
matryce seminomadyczng i pasterska. Elementami sktadowymi bytyby: mi-
gracje wiosenne grup pasterskich ku nowych pastwiskom, ubior podrézny,
prosty pokarm, ofiara w intencji ptodnosci stad zwierzat®, apotropaiczny
badz inicjacyjny ryt pokropienia krwia. Obyczaj pasterski z czasem ulegt
transformacji. Naturalne symbole pasterskie przeksztalcono w symbolike
historyczna, staty si¢ symbolami migracji ku wolnoS$ci. Na ostatnim etapie
rozwoju nadano mu znaczenie religijne. Ta wtorna i teologiczna inter-
pretacja Paschy upamig¢tnia ominiecie tych doméw, ktérych odrzwia byty
naznaczone krwig baranka w czasie wyjscia z Egiptu. To wydarzenie stato
sie centralnym punktem, paradygmatem prawodawstwa, liturgii i zycia
pOzniejszego Izraela, zarowno w tradycji kaptanskiej, jak i w kregach re-
formacyjnych oraz w teologii prorockiej. Krytyka historycznosci wyjscia
— prowadzona przez niektorych badaczy — jest nie do utrzymania wobec
sily tradycji tego paradygmatu?’.

% Zob. S. Potocki, Misterium Paschy Starego Testamentu, ,,Ruch Biblijny i Liturgiczny”
41 (1988) nr 4, s. 274-275.

% Baranek nie byt po zabiciu dzielony do pieczenia w kawatkach, poniewaz odzwierciedlat
ideat jednosci trzody.

21 G. Davies, Was There an Exodus?, [w:] In Search of Pre-Exilic Israel, red. J. Day, New
York 2004, s. 27: “To establish that there was an Exodus it is not necessary to defend the
historicity of the whole Exodus story as we have it. Indeed even a fairly limited application
of source criticism to Exodus, which would be widely agreed upon even in these confusing
times, would distinguish a Priestly account of the Exodus from older source material and so
identity elements of the story which are certainly secondary and unhistorical”.
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ZNACZENIE PASCHY W BIBLIJNYCH KALENDARZACH

W deuteronomicznym kalendarzu miesigc obchodéw Paschy i §wigta
Przasnikéw nosi nazwe¢ Abib (Pwt 16, 1). W ten sposob wyraznie odnosi
sie do kalendarza ksiezycowego, podczas gdy w kalendarzu deuteronomi-
stycznym Pasche obchodzi sie miesiacu Nisan. W kaptanskim, czesto nume-
rycznym systemie liczenia miesiecy uzywane jest okreSlenie: ,,w miesiacu
pierwszym” (bahddes hari’sén)®. Swieto Paschy zaczynano obchodzié w noc
pierwszej wiosennej petni ksi¢zyca, co praktycznie zbiega si¢ z wiosennym
zréwnaniem dnia z noca. Pascha nawiazywataby do jednego ze starozytnych
Swiat orientalnych, ktére kultywowato Srodowisko pasterskie. Wj 12, 42
podkresla nie samo $wieto, ale noc, w czasie ktérej Hebrajczycy doswiad-
czyli zbawczego dziatania Boga: ,,Jest to noc czuwania dla Jahwe [na czes$¢
Jahwe] dla tych, ktérych wyprowadzit z ziemi Egiptu”.

Wedtug tradycji kaptanskiej Pascha hebrajska korespondowata z dniem
kalendarza stonecznego, w ktorym rozpoczynat sie rok liturgiczny: ,,Pierw-
szego miesiaca, czternastego dnia miesiaca, o zmierzchu jest Pascha dla
Jahwe”. Odbywata si¢ wieczorem 14 dnia pierwszego miesiaca, a nastepny
dziefi rozpoczynat obchody siedmiu dni §wigta Przasnikéw. Pascha we wta-
Sciwym sensie to Swictowanie bén ha‘arbajim — ,,mi¢dzy dwoma wieczorami”
(Wj12,6; Kpt23,5;Lb9,3.5). Chodzi wiec o dwa kolejne wieczory. W Sci-
stym za$ sensie istota Paschy byt positek z zabitego wieczorem baranka.

Deuteronomistyczny kalendarz w Pwt 16, 6 precyzuje poczatek swigta:
ba‘areb k<bo’ hassemes (,,wieczorem, kiedy zajdzie stonice”). Rytualny na-
kaz zabicia baranka po zachodzie stofica nie byt chyba przestrzegany zbyt
rygorystycznie. Zabijano by¢ moze ofiary juz po potudniu 14 Nisan, stad
— po powrocie z deportacji — precyzyjna informacja: kiedy zajdzie stonce.
Razem z upieczonym migsem baranka spozywano chleb bez zakwasu
i ziota (Pwt 16, 1-8).

W najwczesniejszych kalendarzach mamy do czynienia réwniez z auto-
nomicznym $wi¢tem Przasnikéw. Oczywiste wydaje si¢ rolnicze znaczenie
tej uroczystosci. Nie nalezy jednak przeciwstawia¢ §wieto Paschy swigtu
Przasnikéw. Wspoétczesne badania pokazujg bowiem, ze juz w tekstach
prezentujacych patriarchow widoczne jest ztaczenie elementéw pasterskich
i rolniczych®. Zreszta, wsrod §wiat Izraela znajduja sie gldwnie te, ktérych
pierwotne znaczenie zwigzane bylo z obrzedowoscia rolnicza. Wszystkie

% Zob. Kodeks Kaptanski w Lb 28, 16; Kpt 23, 5.

» For Israel before the state it is possible to demonstrate an opposition between the
farming and shepherd population in the hill-country on the one hand and the city states of
the plains on the other, but non one between farmers and nomads” (R. Albertz, A History
of Israelite Religion in the Old Testament Period, t. 1, Louisville 1994, s. 34).
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one zyskaly w procesie relektury znaczenie teologiczne, uzasadniane wyj-
Sciem z Egiptu: Przasniki (Wj 23, 15; 34, 18); swieto Tygodni (W) 23, 16; 34,
22); Swigto Szatasow (W] 23, 16; Pwt 16, 13). W okresie przed powstaniem
monarchii prawdopodobnie wszystkie te §wigta byly po prostu §wictami
(haggim) ,ku czci Jahwe” (por. Oz 9, 5)*.

Swieto Przasnik6w (massot), prawdopodobnie kananejskiego pochodze-
nia, bylo zwiazane z ofiarowaniem pierwszego plonu ze zbioréw jeczmienia
we wlasnym, lokalnym sanktuarium szczepowym w ramach pielgrzymki.
Rytuat polegat na tzw. ,,potrzgsaniu snopem” w drugim dniu Przas$nikéw
(Kpt23, 11). Ta pdzna, kaptanska tradycja prawdopodobnie jednak odnosi
sie do bardzo wczesnego obyczaju rolniczego. Polegatby on na robieniu
nowego zakwasu ze §wiezo zmielonego ziarna i spozywaniu nowego chleba.
We wcezesnej, rolniczej tradycji starozytnego Wschodu §wieto to mogloby
obrazowaé wiosenne odrodzenie si¢ natury. Mozna wigc méwic o rolniczej
analogii do $wieta pasterskiego, jak to bylo w przypadku skrapiania krwia
nowych siedzib w czasie Paschy. Jednak juz w czasach biblijnych dokonato
si¢ potaczenie obu $wigt w jednym obchodzie®'. W kazdym razie w diaspo-
rze zydowskiej w Egipcie jeszcze w roku 419 — jak sie wydaje — nie byto
statego terminu Paschy*. By¢ moze dla diaspory nie byl jeszcze znany albo
tez nie mial istotnego znaczenia przepis z Tory Ezechiela o §wigtowaniu
Paschy ,,w miesiacu pierwszym, dnia czternastego tego miesiaca” (Ez 45,
21), w jednym ciggu ze swigtem Pierwocin (Ez 45, 20). W rycie $wiatynnym
w Jerozolimie zachowano preferencje dla ofiary z baranka. Pierwociny
zbioréw jeczmienia, przynoszone do Swiatyni drugiego dnia Przasnikéw,
zyskaly w okresie migdzytestamentalnym duchowe znaczenie. Nowy Testa-
ment nawigzuje do nich, opisujac Mesjasza-Chrystusa jako pierwszy owoc
odkupienia i zmartwychwstania, ,,pierwociny” duchowego zniwa (dnopyn)
(1 Kor 15, 23). Nowego znaczenia nabrata w Nowym Testamencie takze

% Por. R. Albertz, A History of Israelite Religion in the Old Testament Period, dz. cyt., s.
89; Ph. J. King, L. E. Stager, Life in Biblical Israel, Minneapolis 1989, s. 353.

31 Niektorzy egzegeci sa zdania, ze potaczenie nastapilo juz w poczatkowym okresie
monarchii, wraz ze zbudowaniem $wiatyni w Jerozolimie; bardziej prawdopodobna jest

jednak opinia o okresie reformy deuteronomicznej za Jozjasza — por. R. Albertz, A History
of Israelite Religion in the Old Testament Period, dz. cyt., s. 35.

2 7Zob. J. Méléze-Modrzejewski. Zydzi nad Nilem. Od Ramzesa Il do Hadriana, Krakéw
2000, s. 56-57. 165-166. Problem dotyczy wprowadzenia stalej daty obchodzenia Paschy i Sza-
wuot w zydowskim domu modlitwy, aspirujacym do bycia sanktuarium (dostownie domem
z oftarzem Boga nieba) na Elefantynie. W tej sprawie pisze kto$ (by¢ moze Nehemiasz lub
Ezdrasz?) z Jerozolimy do Jedaniaha na Elefantynie (tzw. papirus paschalny). Deutero-
nomistyczne prawo co do obchodéw Paschy nie zostato, jak wida¢, przyjete powszechnie,
potrzebna byla interwencja z Jerozolimy.
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symbolika baranka paschalnego (auvdc), zidentyfikowanego w Jezusie (J 1,
29.36; 1P 1, 19), Baranku — apviov (J 1, 36; Ap 7, 14; 12, 11).

Krakow SYLWESTER JEDRZEJEWSKI SDB
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Pascha, Przasniki, kalendarz biblijny, $wigto pasterskie, kult, Izrael

Summary

Passover in the calendars of the Old Testament

The Jewish feast of Pesah was born in the circle of the shepherds’ culture, more pre-
cisely in the Semitic seminomadic groups. It was being celebrated during the spring, at
the beginning of a new year. During the time of Josiah’s reforms, it became a pilgrimage
feast. Historical experience of the exodus from Egypt and its theological interpretation and
several reinterpretations coming afterwards, changed that nomadic and shepherds’ feast,
connected with agricultural feast of Unleavened Bread, into the most important national
feast of Israel. Calendars coming from biblical texts are showing a multistage development
of actual feast of Passover.
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RUCH BIBLIINY i LITURGICZNY
ROK LXII (2009) - NUMER 4

Joanna Nowinska SM
Ap 12 jako teologia historii

Analiza poréwnawcza Apokalipsy §w. Jana z tekstami tego samego
gatunku na tle Biblii sankcjonuje tez¢ o niehellenistycznym charakterze
tej ksiggi. Tekst — mimo iz zapisany w kol Sidkektoc — obfituje w formy
okreslane przez gramatyke grecka jako nieprawidlowe'. Sktadnia zawiera
r0znego rodzaju anakoluty i warunkowana jest bardzo wyraZnie hebrajskim
sposobem wyrazania mysli i konstruowania wypowiedzi. S. E. Porter w arty-
kule The Language of the Apocalypse in Recent Discussion przytacza opini¢
S. Thompsona, iz greka Apokalipsy nie jest niczym wigcej niz membrang
naciagni¢ta SciSle na semicka rame, ukazujaca wiele zasadniczych rysow
obramowaniaZ. Jesli odwotac si¢ za A. Jankowskim do stwierdzenia Allo?,
to autor Janowy ukazuje si¢ tu jako kto§ piszacy po grecku, ale myslacy
po aramejsku. Konstatacja ta jest wyjSciowa w spojrzeniu na Ap 12 jako
teologi¢ historii — warunkuje bowiem specyfike podejscia.

Spojrzenie Semity na histori¢ r6zni si¢ zasadniczo od koncepcji, jaka
posiada Europejczyk. Na plan pierwszy wysuwa si¢ tu rozumowanie na
zasadzie przyczyny i skutkéw, lecz odtaczone od rozwijanej konsekwentnie,
chronologicznie i w oparciu o fakty relacji o wydarzeniach*. Raczej ta ostat-
nia jest zdeterminowana przez cel, jaki stawia sobie autor danego przekazu.
Stary Testament przedstawia historie¢, wydarzenia, postacie wlasciwie tylko
pod jednym katem — zaznaczajacego si¢ w nich dziatania Boga’. Nawet jesli
nie jest On wymieniany z imienia, jak np. w ksiedze Estery, to pojawia si¢
jako opatrzno$¢ czuwajgca nad losem bohateréw, ktora nota bene okazuje

!'Wigcej zob. A. Jankowski, Apokalipsa $w. Jana. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz,
Poznan 1959, s. 85nn.

2Por. S. Thompson, The Apocalypse and Semitic Syntax, Cambridge 1986, s. 108 (Society
for New Testament Studies Monograph Series, 52); S. E. Porter, The Language of the Apoca-
lypse in Recent Discussion, ,New Testament Studies” 35 (1989), s. 584.

3 Por. A. Jankowski, Apokalipsa..., dz. cyt., s. 91.

4 Por. Z. Zidtkowski, Biblia, ksiega Boga i cztowieka, Warszawa 1995, s. 152; G. von Rad,
Teologia Starego Testamentu, Warszawa 1986, s. 14-15.

* Stopieni objawienia danej prawdy o Bogu dziatajacym jest rozny w poszezeg6lnych tek-
stach biblijnych — zob. Wstep ogolny do Pisma Swietego, red. J. Szlaga, Warszawa 1986, s. 57.
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si¢ posiadac wszystkie cechy Jahwe. Ingerencja w dzieje Swiata i cztowieka
to zarazem podstawowy sposOb objawiania si¢ Boga. Dowodem moze tu
by¢ dwupoziomowa semantyka hebr. 227 jako stowa i wydarzenia, ktore
dokonuje si¢ moca stowa. Stad pojecie teologii historii, ktére obok teologii
ziemi zostato ukute przez podreczniki akademickie dla odzwierciedlenia
zasadniczych cech mentalnoSci Hebrajczykdw zarysowujacej sie wyraznie
w tekscie Biblii — teologia historii ma stanowi¢ pewna wykladnie prawdy
0 Bogu dostepnej dla ludzkiego umystu.

Warto przed analiza niniejszego problemu odnie$¢ si¢ jeszcze do
wspolczesnej ogdlnej definicji tego terminu. Chyba najbardziej kom-
pletne ujecie podaje Cz. Bartnik w swojej monografii o takim tez tytule®.
Zwraca on uwage na jeden z aspektow tego pojecia, jaki stanowi proba
dotarcia do Bozych plandw, mysli, rezyserii historii, co dokonuje si¢ na
drodze poszukiwania znakéw Jego obecnoSci i dziatania ukazujacych si¢
w wydarzeniach i procesach oraz poprzez analiz¢ tych ostatnich w Swietle
objawienia’. Zauwaza réwniez tutaj swoisty zabieg transcendowania histo-
rii® oraz odsyla do fenomenu osoby jako takiej, ktdra de facto tworzy czy
raczej wspotuczestniczy w kreowaniu dziejéw’. Natomiast samo spojrzenie
na histori¢ — zgodnie z podstawowa definicja stownikowa'* — w pierwszym
rzedzie dotyczy zdarzen, a dalej — procesu ich rozwoju.

Apokalipsa z racji specyfiki gatunku wydaje si¢ by¢ wprost predyspono-
wana do podjecia tematu teologii historii. Dokonujac refleksji i interpre-
tacji terazniejszych i minionych wydarzen, zarysowuje je na tle catoSciowe;j
wizji dziejow Swiata'l, nie oddzielajac sfery widzialnej od transcendentne;j.
Autor natchniony ostatniej ksiegi Nowego Testamentu, pomijajac relacje
wydarzen, dokonuje od razu ich metaforycznego ujecia, a to z kolei poddaje
teologicznej obrébee!?. Specyficzny jest 12 rozdziat Apokalipsy. Zdaniem
wielu egzegetéw stanowi on punkt kulminacyjny catego tekstu'® — znajduje

¢ Por. C. Bartnik, Teologia historii, Lublin 1999, s. 10.

7 Por. tamze, s. 9.

8 Por. tamze.

° Por. tamze, s. 10.

0 Por. Historia, w: Stownik jezyka polskiego, red. E. Sobol, Warszawa 2006.

I Por. R. Rubinkiewicz, Apokaliptyka u progu ery chrzescijaristwa, ,,Ruch Biblijny i Li-
turgiczny” 41 (1988) nr 1, s. 55.

12 Por. W. Popielewski, ALLELUJA! Liturgia godoéw Baranka eschatologicznym zwycigstwem
Boga (Ap 19,1-8), Kielce 2001, s. 293.

3 Por. H. Lempa, Motyw walki dobra i zta w Apokalipsie sw. Jana (Ap 12-20),w: Z zagadnieri
dobra i zta wedtug Biblii. Ojcu Hugolinowi Langkammerowi, red. J. Flis, Lublin 1990, s. 167;
U. Vanni, Postawa chrzescijanina wobec swiata zewnetrznego: przesladowanie w Apokalipsie,
»,Communio. Migdzynarodowy Przeglad Teologiczny” 5 (1987), s. 47.
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sie zreszta w centrum ksiggi. Opinia ta odnosi si¢ zaréwno do semantyki, jak
i teologii. Trudno nawet dokonywac jakichkolwiek poréwnan tej perykopy
z innymi partiami Apokalipsy $w. Jana w oparciu o strukture literacka, gdyz
odbiega ona w znacznym stopniu od konwencji, w jakiej utrzymany jest
pozostaly tekst ostatniej ksiegi Nowego Testamentu. Sprzyja to wigc zara-
zem uwypukleniu wyjatkowego charakteru zamieszczonego tu przestania.
Powstaje jednak pytanie, czy w 12 rozdziale Apokalipsy autor natchniony
rzeczywiscie dokonuje teologicznej refleksji nad historia.

Tekst Ap 12 podlegat bardzo réznym interpretacjom na przestrzeni
wiekdw. Odcezytywano go jako passus wyktadni mariologii, dokonujac li-
teralnej interpretacji postaci Niewiasty jako Matki Jezusa (Ekumeniusz,
Quodvultdus)'. Korelatywnie zrodzita si¢ refleksja eklezjologiczna bazujaca
na odniesieniu do Maryi jako typu Kosciota (Augustyn, Rupert z Deutz,
Bernard z Clairvaux)" czy odfaczona od niego interpretacja synagogalna
(J. Sickenberg, H. J. Holtzmann)'¢. Kazda z nich wnosita wiele do rozu-
mienia tekstu, jednakze r6znorodnos¢ spojrzen i terminologii nastreczata
jednocze$nie wiele probleméw przy opracowywaniu synchronicznym®.
Niniejszy artykut nawiaze do mniej popularnej interpretacji Niewiasty
z Ap 12 jako obrazu Ludu Obu Przymierzy zapoczatkowanej przez Wik-
toryna z Patavii'®, kontynuowanej nastepnie przez m.in. R. H. Charlesa®,
B. M. Metzgera %, gdyz w kontekscie przedstawianego tematu stanowi
ona swoisty punkt przytozenia. Opinie egzegetow co do konstrukcji Ap
12 sa rézne. M. Karczewski?! dostrzega tu trzy jednostki literackie: watek
dotyczacy historii Niewiasty, jej Syna i Smoka (Ap 12, 1-6), opis konfliktu
Smok-Michat i jego konsekwencje (Ap 12, 7-12) oraz powr6t do tematu
konfrontacji Niewiasty ze Smokiem (Ap 12, 13-17). Natomiast H. Lempa?®,
zajmujac sie bezposrednio zagadnieniem walki w Ap 12, wyrdznia tu scen¢
prezentacji (Ap 12, 1-6), walke Michata ze Smokiem (Ap 12, 7-9), hymn
niebian (Ap 12, 10-12) oraz walke Smoka z Niewiasta i jej potomstwem

4 Por. A. Jankowski, Apokalipsa..., dz. cyt., s. 307.

5 Por. tamze, s. 309.

16 Por. F. Sieg, Niewiasta i Syn w Apokalipsie $w. Jana, Warszawa 1987, s. 47-48.
7 Por. tamze, s. 48.

18 Por. tamze, s. 62.

1 Por. R. H. Charles, 4 Critical and Exegetical Commentary on the Revelation of St. John,
t. 1, Edinburgh 1971, s. 315.

2 Por. B. M. Metzger, Breaking the Code. Understanding the Book of Revelation, Nash-
ville 1993, s. 74.

2 Por. M. Karczewski, Miedzy historiq idei a oryginalnosciq Ap 12— w poszukiwaniu metody
interpretaciji, ,,Studia Elblaskie” 2 (2000), s. 219.

2 Por. H. Lempa, Motyw walki dobra i zta w apokalipsie $w. Jana (Ap 12-20), art. cyt., s. 168.
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(Ap 12, 13-18). W niniejszym artykule — z racji specyfiki tematu — zostanie
zastosowany sztuczny podzial tekstu wedhug linii wydarzen i ich bohaterdw.
Preludium Ap 12 stanowi werset ostatni poprzedniego rozdziatu: ,,Swia-
tynia Boga w niebie si¢ otwarta” (Ap 11, 19). Umiejscowienie akcji év t¢
olpav® nasuwa mysl o wprowadzeniu w rzeczywisto$¢ Bozg niedostepna dla
ludzi, tym samym tez w blisko$¢ tajemnic Jego planu zbawienia. Ewokuje
skojarzenia retrospektywne i przez sam fakt wzmianki o Swigtyni odsyla
do kultu, ale zarazem tez czasu Swietnosci Izraela, uSwiadamiajgc jego juz
zaprzeszly charakter. Obecnosé Arki i Swiatyni w niebie w konfrontacji ze
Swiadomoscig ich braku w rzeczywistosci ziemskiej uzmystawia réwniez
wieczng trwato$¢ wartosSci, ktére si¢ z nimi kojarza, takich jak wybranie,
Przymierze i jego konsekwencje, nadanie Prawa. To jakby tez przywotanie
tego, co najpigkniejsze, najbardziej chlubne w dziejach Dawnego Izraela,
a zarazem subtelna refleksja nad historia. Lokalizacja év t¢ odpev® moze
suponowac jednoczesnie aspekt przemiany — wspomniane wyzej dwie §wigtosci
Izraela: Arka i Swiatynia istnieja juz w innej rzeczywistosci i tym samym na
inny spos6b. Wzmianka o nich wydaje si¢ tez stuzy¢ wyakcentowaniu jakiejs
zmiany, a zarazem podkresleniu wagi oredzia, ktdre zostanie przekazane.
Btyskawice, glosy, gromy, trzesienie ziemi i wielki grad wspomniane
w Ap 11, 19 to juz bezposrednie zwiastuny ingerencji Boga w dzieje Swiata.
Warto zaznaczy¢, iz stanowia one w Biblii elementy preludium teofanii, jak
wy7 (odpowiednik gr. oewopoc) w 1 Krl 19, 11; Ez 3, 12n, lub stanowia wpro-
wadzenie do opisu walki Boga, jak wy2 w Na 3, 2 oraz Bpovtrn kel oelopog
kot dpovn peyadn w Iz 29, 6 albo w potaczeniu z éotpem w Ps 76,19. One
stanowig swoisty gong oddzielajacy poszczegdlne etapy odmierzane przez
zegar historii Przymierza Boga z Izraelem — Starym i Nowym.
W Ap 12, 1 ekranem wydarzen jest dalej niebo. Enuelov péye év 1@ od
"pav (Ap 12, 1) wydaje sig stanowic przedtuzenie obrazu traumatycznych
zmian w przyrodzie, wspomnianych w ostatnim wersecie 11 rozdziatu.
Rozumienie terminu ,,znak” przez Stary Testament — jak wskazujg analo-
giczne fragmenty Ba 6, 66 i Jr 10, 2, a takze Dn 3, 98 — idzie w kierunku
zbawczej ingerencji Boga w historie cztowieka. Ukazujaca si¢ Niewiasta
posiada rysy podwojne: indywidualne, zaczerpnigte ze Starego Testamentu
—moznaw Niej rozpozna¢ Matke Mesjaszaz 1z 7,11. 141 Mi 5, 2, Matzon-
ke Jahwe z Oz 3, 19; Jr 3, 6-10. 20; Ez 16, 8-14, Oblubienice¢ z Piesni nad
Piesniami czy obraz Syjonu z Ps 87, 5 zblizony do rodzacej kobiety (ma-%>
Wy e 1s51). ROwnie wyraznie zaznaczaja sig tu rysy zbiorowe ludu
Bozego, gdyz taka interpretacje teologiczna zyskuje ten obraz zwlaszcza
w literaturze profetyczne;j.
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Ale sam znak posiada rowniez wedtug semantyki starotestamentowej
wymiar poznawczy (por. Wj 31, 13) — ma przypomina¢ dziatanie Boga, ktére
juz sie dokonato (por. Pwt 7, 19) i umacniaé zawierzenie, potwierdzajac wy-
branie (por. Pwt 4, 34). Zaznacza si¢ tu tez aspekt zapowiedzi (por. Pwt 28,
46) czy przekazu tresci (por. Ez 4, 3). Réwniez jako nardd Izrael otrzymat
przeciez postannictwo Swiadczenia wobec narodow. Potaczenie hebr. nix
(gr. onueiov) z niewiastg (hebr. mby, gr. mapdévog) w Iz 7, 14 nie jest iden-
tyczne z tekstem Ap 12, 1, jednakze paralele semantyczne i kontekstualne
(ucisk, pragnienie wyzwolenia, doswiadczenie lgku — por. 1z 7,1nn z Ap 1,
1nn oraz motyw konfrontacji dobra ze ztem — 1z 7, 151 Ap 12, 4. 7nn) wy-
dajq sie sankcjonowac interpretacje jednego fragmentu w Swietle drugiego.
Znakiem okazuje si¢ tu jednak nie tyle Niewiasta, co fakt zrodzenia przez
nia Syna. Historia to nie tyle osoby, co wydarzenia. Ow Syn z Apokalipsy jest
tozsamy z zapowiadanym przez proroka Izajasza Emmanuelem. W Ap 12,
2nn zostaje ukazany jako wladca. Zresztg juz wieniec na gtowie Niewiasty
suponuje sprawowanie rzagdow i dostojnos$¢. Fakt, iz tworza go gwiazdy, a nie
diademy — jak to sie okaze w przypadku Smoka — wskazuje na wladzg innej
kategorii, na inng rzeczywisto$¢. Obleczenie w stonice mozna interpretowaé
jako szczegllne wyniesienie i blisko$¢ ze Stworca, jakie sa od zawsze udzia-
fem calego Izraela, co jest ewidentne w jego historii biblijnej. Umieszczenie
ksigzyca pod stopami suponuje niezmiennos¢ i trwato$¢?. Wszystkie te ce-
chy wskazuja na szczegdlny status Niewiasty-Narodu, wytaczenie Jej spod
zwyklego prawa, ktorego dokonuje Bdg, jak mozna wnioskowac z analizy
Ap 12, 1 dokonywanej pod katem sktadniowym. Zestawienie tego faktu ze
starotestamentalnymi tekstami o wybraniu Izraela przez Jahwe, np. ,,Te-
raz jesli pilnie stuchaé bedziecie glosu mego i strzec mojego przymierza,
bedziecie szczegolna moja wlasnoscig posrdd wszystkich narodow, gdyz
do Mnie nalezy cata ziemia. Lecz wy bedziecie Mi krolestwem kaptanow
i ludem $wietym. Takie to stowa powiedz Izraelitom” (Wj 19, 5n), pozwala
w kontekscie przyjetej interpretacji Niewiasty jako Ludu Obu Przymierzy
dostrzec w obrazie zarysowanym przez Ap 12, 1 znami¢ przynaleznosci do
Boga. Pytanie o cel takiego dzialania Jahwe wobec Narodu Wybranego
znajdzie odpowiedZ w osobie Mesjasza: Niewiasta jest brzemienna — to
oznacza, ze z Narodu Wybranego wyjdzie Zbawiciel.

Bole i meki rodzenia (Wéivovow kel Beoevilopévn tekelv) opisane w Ap
12,2 to okreslenia uzywane w tekstach qumranskich na okreslenie oblezenia
miasta®. Stosujac przyjety w niniejszym artykule klucz interpretacyjny (pod

% Por. H. Muszynski, Znak Niewiasty wedlug Apokalipsy, w: U boku Syna. Studia z ma-
riologii biblijnej, red. J. Szlaga, Lublin 1984, s. 118.
2 Por. S. Gadecki, Wstep do pism Janowych, Gniezno 1991, s. 183.
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katem teologii historii), mozna odczyta¢ w tym wersecie, iz Mesjasz rodzi
sie w czasach wielkiego zagrozenia, do§wiadczenia ucisku. Warto dostrzec,
ze wlasnie w takich czasach B6g wkracza personalnie na areng dziejow. Czy
jest to ewenement? Raczej kontynuacja mysli biblijnej z Wj 3, 7; Sdz 6, 11nn;
Jdt 7, 19; 8. 12nn formutowanej wielokrotnie przez prorokdw, chociazby
w Oz 7, 13. Nieszczeécie Narodu niejako przywotuje ingerencje Boga.

Inny znak na niebie — Smok, ktdry pojawia si¢ w Ap 12, 3 — zarysowu-
je charakterystyczny dla teologii historii motyw odwiecznego zmagania
dobra ze ztem. Siedem koronowanych gtléw Smoka to obraz wladzy, pa-
nowania, a dziesi¢¢ rogéw to przedstawienie mocy, sily ataku poteznej,
ale skonczonej, nieabsolutnej. Okresleniec Smoka jako péyac i muppoc
wzmacnia jeszcze dodatkowo wrazenie posiadania przezen ogromnej
mocy niszczycielskiej?. Podkresla to tez sam ruch ogona, ktory wywotuje
gigantyczne, kosmiczne skutki. Mozna by si¢ zastanawia¢, jakie wiec beda
rezultaty, gdy uderzenie zostanie dokonane rogami®. Gest stracenia gwiazd
wydaje si¢ by¢ atakiem skierowanym przeciw Niewie$cie — Ludowi Obu
Przymierzy, a nie tylko przepyszng prezentacjg mozliwosci. Juz w samym
przeciwstawieniu Niewiasty Smokowi mozna dostrzec ciag dalszy Rdz
3, a doktadniej realizacje protoewangelii. Potwierdzeniem tej tezy staje
sie chociazby Ap 12, 9, gdzie autor natchniony dokonuje jednoznacznej
identyfikacji Smoka z Wezem starodawnym, diabtem, szatanem. Zatem
jego aktywnos¢ wydaje si¢ by¢ niemal odwieczna (6 d¢Lg 6 apyeioc), choé
warto zauwazy¢, ze jest wtdérna w stosunku do dobra. Réwniez te prawde
warto wyakcentowaé w ramach teologii historii — pierwsze byto dobro,
cho¢ od czasu pojawienia si¢ szatana towarzyszy mu zto.

Czyhanie Smoka na Dziecko — odwieczny atak — okazuje si¢ nieuda-
ny, a sytuacja ulega odwréceniu zgodnie z wezesniejszg zapowiedza Rdz
3, 15. Sugestia takiego wyniku tego starcia zawarta juz jest w Ap 12, 4b,
ktéry ukazuje Smoka stajacego przed Niewiastg. Wyrazenie {otnu évdmor
w innych miejscach Biblii dotyczy zawsze sytuacji konfrontacji z wladca en
face. Wprawdzie wspomniany werset precyzuje zamiar Smoka: ,,stanat|[...],
azeby skoro porodzi, pozrec jej dziecie”, a wiec jawi sie tu wyraznie jako
wrdg, niemniej powyzsze sugestie paradoksalnie zmieniaja charakter tej
sytuacji. To nie Smok okazuje sie tu dominowac — Niewiasta posiada nad
nim przewage. Potwierdza to juz natchniony tekst Rdz 4,7: ,,grzech lezy
u wrot i czyha na ciebie [inpmin 7581 y29 nxer nneb], a przeciez ty masz nad
nim panowacé [i2-5unn mow1]”. Zto zyskuje site oddziatywania w §wiecie na
mocy wyboréw cztowieka. Smok czeka, aby pozreé. W Starym Testamencie

% Por. M. Karczewski, Dynamika symboluw Ap 12, 3-4a, ,,Studia Elblaskie” 4 (2002), s. 217.
2 Por. tamze, s. 222.
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koteoBio odnosi sig do wrogdéw niszczacych Izrael i ma sens kolektywny (por.
2Sm2,26; 18, 8; Am 1, 14). Wyrazenie to pada pieciokrotnie w Apokalipsie
— jako okreslenie sposobu, w jaki prowadza walke Dwaj Swiadkowie (Ap
11, 5), w opisie definitywnego rozstrzygni¢cia walki dobra ze ztem (Ap 20,
9) i w niniejszym passusie. Pozre¢, czyli catkowicie usunaé, aby nic nie po-
zostato. W kontekscie powyzszych tekstow mozna wysung¢ teze, ze Smok
chce dokonac¢ totalnego zniszczenia Dziecka.

Za stwierdzeniem, ze to przede wszystkim owo Dziecig¢ jest glownym
celem dazen Smoka?, przemawia dodatkowo fakt, ze 6 dpakwv nie zabija
Niewiasty noszacej Go w Swoim fonie — a tym samym przeciez mogtby zabic
i Dziecko. Nasuwa si¢ tu pewien dualizm koncepcji. Albo Niewiasta — jak
to bylo zasugerowane powyzej — posiada nad nim przewage w godnosci,
jest dlan niedostgpna, mozliwe, iz juz tu zostaje zaznaczona szczegdlna
opieka ze strony Boga, jakiej jest ona przedmiotem (por. Ap 12, 6. 14);
badZ ona sama nie interesuje Smoka, stanie si¢ dopiero pozZniej obiektem
jego zemsty. Jednakze w ostatnim z tych przypadkéw nie byloby Zadnej
przeszkody, aby ze wzgledu na Dziecko Smok Jg takze zniszczyl. Wrogiem
dla o épakwv jest Dziecko i z Nim rozegra on decydujaca walke — najpierw
poprzez swoich poplecznikéw: Bestie, kroldw ziemi i ich wojska (por. Ap
19, 19nn), a potem osobiscie (por. Ap 20, 7nn). Lud Obu Przymierzy jest
wrogiem szatana, ale tylko ze wzgledu na Jezusa. Bez swojego zwiazku
z Jezusem nie przedstawia on dla niego zadnej wartosci. To kolejny wniosek
teologii historii — jakze wazny i otrzeZwiajacy dla wspotczesnych chrzescijan.

Pojawienie si¢ Smoka na niebie sugeruje jego przynaleznosé do sfery
duchdw lub istot poteznych (por. Kol 1, 16n), skoro moze on przebywac
tez tam, gdzie mieszka Bog (o0pavdc czy o to zawsze w Biblii mieszkanie
Boga). Niemal samoistnie nasuwa si¢ tu refleksja o niezdolnosci ludzi do
toczenia walki z istotami nadprzyrodzonymi, a wigc tym samym konieczna
staje sie bezposrednia ingerencja Boga.

Stwierdzenie Ap 12, 5: érekev viov dpoev to w optyce spojrzenia teolo-
gicznego bardzo wazna informacja: Dziecko wkracza w histori¢ w sposdb
faktyczny, konkretny, widzialny, ukazuje si¢ oczom wszystkich w swojej
postaci, a nie jest jak dotad ukryte w Niewiescie. To ewenement — dziata-
nie Boga, ktérego nie zdotata dotad przewidzie¢ nawet teologia historii.
Dziecko zrodzone przez Niewiaste okazuje sie Krdlem (,,wszystkie naro-
dy bedzie past rozga zelazna” Ap 12, 5) niedostepnym dla szatana. Plan
Smoka w Ap 12 nie zostat zrealizowany: Dziecko zostalo ,,uniesione do
Boga i do Jego tronu” (Ap 12, 5). F. Sieg® okre§la te czynno$¢ mianem

7 Por. H. Muszynski, Znak Niewiasty wedtug Apokalipsy, art. cyt., s. 121.
% Por. F. Sieg, Niewiasta i Syn w Apokalipsie $w. Jana, dz. cyt., s. 194.
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obronnej interwencji. ‘Apmalw zawiera w swojej semantyce aspekt sity oraz
oddalenia, odsunigcia — réwniez od jakiegos niebezpieczenstwa®. Passivum
divinum tego czasownika w Ap 12, 5 oraz okolicznik miejsca jednoznacznie
wskazuja na podmiot dziatania — jest nim Bog. Ten akt nie konczy akcji
—znajdzie ona swa kontynuacje w zwycigstwie dorostego, powracajacego
krola® — Siedzacego na koniu w Ap 19. Ukazuje si¢ tu szczegdlny zamyst
Boga — rys charakterystyczny teologii historii, ktéra ze swej natury petna
jest zaskakujacych puent sytuacyjnych z racji innego niz ludzki planu Boga.
Idac za sugestig G. Witaszka®, mozna podsumowac interpretacje Ap 12,
5 cytatem z 1z 55,8: ,,Bo my§li moje nie sag myslami waszymi ani wasze drogi
moimi drogami — wyrocznia Pana”. Zarazem warto zwrdci¢ uwage na fakt,
ze wbrew pozorom Bdg ani nie ucieka z pola walki ze ztem, ani nie pozo-
stawia na zawsze konfliktu w zawieszeniu. Powr6t Dziecka jako Siedzacego
na koniu i Jego zwyciestwo (Ap 19, 21) wskazuje jasno, ze ostatnie stowo
w historii wszechswiata nalezy do Boga, a nie do sit zta.

Ucieczka Niewiasty — Ludu Obu Przymierzy — na pustynig, co nastepuje
po nieudanym ataku Smoka na Dziecko, poprzez samo sformutowanie €ic
v épnuov wydaje sie stanowi¢ odniesienie do ucieczki Izraelitéw z Egiptu
—wyrazenie to pojawia si¢ 22 razy w wersji LXX Ksiegi Wyjscia i Liczb. W Ap
12, 6 ukazana zostaje sytuacja Kosciota — doswiadczenie Nowego exodusu na
pustynig, aby tam szukac¢ swojej wolnosci, a zarazem spotkac Boga. Bardzo
koreluje z niniejsza mysla interpretacja | yowm jako Kosciota zmuszonego
do ucieczki przed przesladowcami przedstawiona m.in. przez S. Hatasa®2.
Bog nie pozostawia swojego ludu — Niewiasta jest zywiona przez Boga — w
takim obrazie natchniony autor Apokalipsy przedstawia opieke Boga nad
Ludem Obu Przymierzy. Tonog wzmiankowane w ww. 6 i 14 to zatem bez-
pieczna kryjowka, jakkolwiek samo z siebie posiada charakter przej$ciowy.
Pustynia nie nadaje sie¢ na miejsce statego pobytu — to pewien etap historii
—zarazem obraz trudéw i przeciwnosci, jakie napotyka Lud Wybrany na swo-
jej drodze do zjednoczenia z Bogiem. Uwidacznia si¢ tu kolejny rys teologii
historii — prawo rozwoju, zmienno$¢, obecnos¢ prob. Czas pobytu Ludu Obu

¥ Por. apmalw, [w:] T. Friberg, B. Friberg, N. E Miller, Analytical Lexicon to the Greek
New Testament, edycja elektroniczna 1994; apralw, [w:]J. P. Louw, E. A. Nida, Greek-English
Lexicon of the New Testament Based on Semantic Domains, edycja elektroniczna 1988; F. Sieg,
Niewiasta i Syn w Apokalipsie $w. Jana, dz. cyt., s. 195.

3 O. Bocher, Niebiariskie Jeruzalem. Spostrzezenia na temat eklezjologii i eschatologii
Apokalipsy sw. Jana, ,Ruch Biblijny i Liturgiczny” 41 (1988) nr 4, s. 332.

31 G. Witaszek, Zbawienie i nowe stworzenie wedtug Deuteroizajasza, [w:] Biblia o odku-
pieniu, red. R. Rubinkiewicz, Lublin 2000, s. 79.

32 Por. S. Halas, Pustynia miejscem proby i spotkania z Bogiem. Wybrane zagadnienia z bi-
blijnej teologii pustyni, Krakéw 1999, s. 293.
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Przymierzy na pustyni — 1260 dni (3,5 roku, czyli potowa z 7) — wskazuje na
okres zamknigty, skonczony®. Czas uptywa. Zatem poscig si¢ skonczy, walka
i podsycajaca jg wrogos$¢ ustanie, a dokona si¢ to niedtugo.

Bog staje jednak bardzo wyraznie w obronie swojego ludu: Kai €yéveto
TOAepog €V TG obpav®, 6 MuxamA koL ol &yyeiol adtod oD moAepfiow peti
10D §pakovtog — 0znajmia autor natchniony w Ap 12, 7. Michat jako aniot
to wystannik Jahwe — wskazuje na to jednoznacznie hebrajski Zrodtostow
terminu a&yyeiog — x5, Izrael postrzegal Michata jako swojego obrofice
danego przez Boga. Jego imie oznacza ,kt6z jak Bog” i wskazuje na naj-
skuteczniejsza obrong, jaka stanowi wiara. Warto tu zaznaczyc, ze teologie
historii wspéttworzg takze nazwy odnoszace si¢ do transcendencji. Michat
to dodatkowo postaé znana i powazana w tradycji zydowskiej — dostrzegano
w nim przeciwnika, z ktérym walczyt Jakub, jemu przypisywano rowniez
zwichnigcie patriarsze stawu biodrowego®. W Babilonie miat on chronié
Zydéw przed ciezarami natozonymi na nich przez Hamana. Byt uwazany za
szczegllnego obronce Izraela®, rzecznika chwatly Bozej. Testament Dwu-
nastu Patriarchéw ukazuje go jako obronce wszystkich narodéw (por. Test
Lewi5, 7; Test Dan 6, 2) i prawa Bozego przed wszelkim wcielonym ztem.
Jub 10, 8. 11; Test Dan 6, 11 Test Ben 6, 1 umieszczaja te posta¢ w kon-
tekscie walki bezposrednio z szatanem. Wprowadzenie znanej z tekstow
prorockich postaci Michata (Dn 101 12) sugeruje znaczacy charakter calej
tej perykopy?®’. Trudno jednakze rozeznac, czy jest to proroctwo dotyczace
czasu Kosciota i jego walki ze strukturami zta®, czy obraz przedmesjan-
skiego triumfu Boga nad szatanem w sferze Nieba®. Lokalizacja walki év

#1260 dni to wedtug Dn czas trwania najbardziej krwawego przesladowania, jakie miato
miejsce za Antiocha Epifanesa. Po tym dos¢ krotkim okresie nastapit sad Bozy i sprawie-
dliwe ukaranie ztoczyncéw (Dn 7, 27). Na uwage zastuguje fakt, ze ta sama kategoria cza-
sowa okresla okres prorokowania Dwéch Swiadkéw (Ap 11, 3). W Ap 12, 6i 11, 3 pomiar
dokonuje si¢ w skali dni. Natomiast t¢ samg warto$¢ posiadaja 42 miesiace — czas deptania
przez pogan Miasta Swictego (Ap 11, 2) i dziatalnosci Bestii morza (Ap 13, 5); wiecej zob.
J. Nowinska, Motyw wojny dobra ze ztem w Apokalipsie Sw. Jana, Warszawa 2006, s. 215n
(Rozprawy i Studia Biblijne, 27).

3 Por. qxbn, [w:] R. L. Harris, L. Archer, B. K. Waltke, The Theological Wordbook of the
Old Testament, Chicago 1980, edycja elektroniczna.

3 Por. Michat, [w:] M. Bocian, Leksykon postaci biblijnych. Ich dalsze losy w judaizmie,
chrzescijaristwie i islamie oraz w literaturze, muzyce i sztukach plastycznych, Krakow 1995.

3 Por. tamze, s. 384; H. Stegemann, Essericzycy z Qunmran, Jan Chrzciciel i Jezus, Krakéw
2002, s. 237.

37 O postrzeganiu Apokalipsy w perspektywie prorockiej pisze M. Karczewski, Miedzy
historiq idei a oryginalnoscig Ap 12..., art. cyt., s. 236.

¥ Tamze.

¥ Por. F. Sieg, Niewiasta i Syn w Apokalipsie $w. Jana, dz. cyt., s. 126.
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¢ ovpavy w mysl koncepcji wielu egzegetow ma odsyla¢ do przedhisto-
rycznego buntu anioléw i zarazem towarzyszacego mu pierwszego starcia
(por. HenSt 29, 4; Sib 111, 805). Kleska szatana nie okazuje si¢ tu jednak
ostateczna. W przeciwienstwie do sytuacji zarysowanej w tekstach litera-
tury migdzytestamentalnej Ap 12, 9 ukazuje jego stracenie i dalsza akcje®.
Zmaganie dobra ze ztem to mechanizm historii funkcjonujacy az do jej
ostatecznego zakonczenia. Przy czym silg rozniecajaca konflikt ciggle na
nowo jest szatan — potwierdza to chociazby Ap 12, 7: ,,i wystapit do walki
Smoki jego aniotowie”. W Apokalipsie odnosi si¢ wrazenie, jakby Michat
stawal niejako w obronie Niewiasty lub wraz ze swojg armig usitowat prze-
cig¢ droge Smokowi podazajacemu za Niewiasta

Warto tu wspomnied, ze w starozytnosci istnial zwyczaj, by przed rozpo-
czynajaca sie bitwa wychodzit z kazdego obozu jeden lub grupa wojownikéw
i staczali z przedstawicielem wrogiej armii walke¢ na oczach wszystkich.
Przyktadem moze by¢ tu chociazby starcie Dawida z Goliatem (por. 1 Sm
17, 1-18, 5) czy wojsk Dawida z wojskami Saula (por. 2 Sm 2, 12-3, 1).
Zwyciestwo w pojedynku miato by¢ widomym znakiem, na czyja korzys¢
zostanie rozstrzygnieta bitwa*!. Czasami witadcy byli tak zabobonni, ze
kiedy wydelegowani wojownicy doznali kleski, dazyli do zawarcia rozejmu.
Uwazano bowiem, ze taka porazka zapowiada kleske catej armii*>. To byt
element swoistej wojny psychologicznej*. Trudno jednoznacznie skonsta-
towad, czy takim wlasnie pojedynkiem jest walka opisanaw Ap 12, 7n, cho¢
mozna sie tu doszuka¢ podobiefistwa zwlaszcza do akcji z 2 Sm 2, 12-3,
1 czy innych reminiscencji starotestamentalnych. Walka ta ma tez ustalié,
kto zwycieza*. Zestawienie Ap 12 z Ap 19 i 20 ukazuje, Ze postrzeganie
tego typu pojedynku jako formy rozpoznania zwyciezcy jest jak najbardziej
uprawomocnione. Warto zauwazy¢ jednak, ze w analizowanej perykopie
nie staje do walki zaden cztowiek — to jest rGwniez znamie biblijnej teologii
historii, teologii §wietej wojny. Do walki ze Smokiem takze nie staje sam
Bog, lecz wydelegowuje Michala, a ten dokonuje stracenia przeciwnika.
KpLoc 6 Bed¢ 0 mowtokpatwp dziata jedynie poprzez sity stworzonego przez
siebie Swiata, szatan natomiast nie posiada takiej mocy, czynnie wiec walczy
na pierwszej linii. Smok zatem nie jest sila rownorzedna Bogu, nie wyste-

4 Por. tamze.

# Por. R.de Vaux, Instytucje Starego Testamentu, Poznan 2004, s. 233n.

42 Por. W. Chrostowski, Bohaterowie wiary Starego Testamentu, Warszawa 1992, s. 72; J. Lach,
1-2 Ksiega Samuela. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz, ekskursy, Warszawa 1973, s. 214.

* Por. Bitwa w opowiadaniach, [w:] L. Ryken, J. C. Wilhoit, T. Longman III, Stownik
symboliki biblijnej. Obrazy, symbole, motywy, metafory, figury stylistyczne i gatunki literackie
w Pismie Swietym, Warszawa 2003 (Prymasowska Seria Biblijna, 20).

“Por. J. Lach, I-2 Ksiega Samuela..., dz. cyt., s. 331.
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puje tu jako Jego rowny przeciwnik. Apokalipsa jednoznacznie ukazuje, ze
w §wiecie nie ma miejsca na dualizm* — Panem jest Jahwe, a szatan tylko
Jego stworzeniem, zbuntowanym, lecz ostatecznie Mu podlegajacym. Ta
prawda jest zasadnicza w teologii historii.

Wiasciwa relacja o walce pomiedzy sitami reprezentowanymi przez
Michata ijego aniotdw a sitami reprezentowanymi przez Smoka ijego
aniotow zostaje przedstawiona w Ap 12, 7c. 8a. Smoka spotyka kompletne
niepowodzenie — o0k ioyvoev oznacza ,nie mial sity”*. Zwyciestwo Boga
po prostu dokonuje si¢ jednym aktem (podobnie stanie si¢ w Ap 19, 20n;
20, 9), w sposob analogiczny do aktu stworzenia. To kolejny argument
potwierdzajacy panowanie Boga nad calg rzeczywistoscia we wszelkim jej
wymiarze. Trzykrotne obwieszczenie stracenia sit zta (Ap 12, 7) sygnalizuje
ich catkowite usuniecie ze sfery nieba i definitywna kleske w walce z Bogiem.
Forma passivum divinum precyzuje podmiot tego dziatania — jest nim Jahwe.

Szatan, zostajac usuniety z nieba, nie moze juz wystepowaé w roli
oskarzyciela grzesznikéw (Ap 12, 10)¥. Teraz polem jego dzialania sta-
nie sie i yn i dlatego tez pewnie autor natchniony okresla jego specyfike
— zwodzenie (TAavdw), celowe wprowadzanie w btad*. Ta strategia to jeden
z mechanizmOw poruszajacych koto historii, gdyz i w niej szatan posiada
swoj udzial — warto pamigtal, ze zostal przeciez nazwany przez Jezusa
wJ 12, 31 wladcg tego Swiata (6 &pywv tod kdopov). Zwyciestwo nad nim
moze by¢ odniesione jedynie moca Krwi Baranka i dzigki dawaniu $wia-
dectwa prawdziwosci Stowa oraz wytrwatosci przy Nim do konca, czyli
bez leku w obliczu §mierci, w gotowosSci jej poniesienia, jesli zajdzie taka
potrzeba (Ap 12, 11)¥. Dziedziczac Stary Testament, chrzescijanie maja
by¢ $wiadomi tego, co Bog uczynit dla Narodu Wybranego w przesztosci,
i Swiadczy¢ o Jego potedze, ktéra objawiata sie, poczynajac od Swietej
wojny, jaka bylo wyprowadzenie Izraela z Egiptu, i by¢ pewnymi nadcho-
dzacego wyzwolenia (por. 1 QH 3, 11-13)*. Cho¢ z catosci Ap 12 wydaje
sie wylaniac jako priorytetowe przestanie o potedze Boga, ktdry jest ponad
szatanem i jego armia, to jednak niebezpieczenstwo ze strony Weza sta-

# Por. D. H. Stern, Komentarz zydowski do Nowego Testamentu, Warszawa 2004, s. 1114
(Prymasowska Seria Biblijna, 23).

“Por. H. Lempa, Motyw walki dobra i zta w Apokalipsie sw. Jana (Ap 12-20), art. cyt.,s. 173.

4 Por. S. Gadecki, Wstep do pism Janowych, dz. cyt., s. 182.

* Wigcej zob. J. Nowinska, Motyw wojny dobra ze stem w Apokalipsie Sw. Jana, dz. cyt.,s. 187.

“ Por. D. A. Aune, Revelation, Dallas 1997, s. 703.

3 Por. G. K. Beale, The Old Testament Background of Rev 3,14, ,,New Testament Stud-
ies” 42 (1996), s. 146.
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rodawnego wciaz zagraza chrzeScijanom?'. Jedynie sfera nieba pozostanie
teraz dlan niedostgpna. Zarazem zwycigstwo tu opisane, jakie dokonuje
si¢ év 1@ olpav®, ma umocnié wiar¢ w permanentng dominacje dobra®.
I moze to wtasnie w zwigzku z ta prawda ukonstytuowalo si¢ przekonanie
o kluczowym znaczeniu tej perykopy dla zrozumienia catej Apokalipsy*.
Przestanie symboliczne Ap 12 nie jest ahistoryczne, nie odnosi si¢ tylko
do przesztosci czy tez przysztosci eschatycznej, ale wspdlnota chrzescijan-
ska moze go interpretowac i aktualizowac w swojej konkretnej sytuacji’*.
To jest pryzmat, jaki daje w spojrzeniu na rzeczywistoS¢ teologia historii.

Dwubiegunowos¢ $wiata i historii pokazuje Ap 12, 12, wzywajac do
rado$ci niebiosa iich mieszkancow, a mieszkancow ziemi i morza do
nawrdcenia — greckie ovat to jakby zatosny okrzyk, ostrzezenie. Smok
zstepuje na ziemie i morze ,,patajac wielkim gniewem, Swiadom, ze ma
mato czasu” (Ap 12, 12), a zatem jest zdeterminowany w swoim dziataniu
i ktadzie niejako wszystko na jedna karte. Historia ukazuje konkretne
przejawy jego agresji w nagloSnionym i przerazajacym doswiadczeniu zta
obecnym w kazdej epoce w takim stopniu, iz wydaje sie czasem, ze poza
ztem nic juz nie istnieje. Lud jednak jest chroniony przez Boga — Niewiasta
otrzymuje skrzydta, a wiec zdolno$¢ do samodzielnej, skutecznej ucieczki
i site potrzebng do przetrwania®. Te czynnosci wykonuje sama*. Dopiero
w nastepnych stowach zaznaczona jest sfera bezposredniej ingerencji Boga
— zapewnienie miejsca ucieczki i schronienia na pustyni®’. Koniec tego cza-
su ucieczki i udreki jest bliski: ,,czas, czasy i potowa czasu” (Ap 12, 14) to
powrdét do relacji Ap 12, 6 — przy zatozeniu, ze kapoc oznacza rok, mozna
mowic o tozsamosci tych okreslen z obu wersetow>s.

I Por. M. Karczewski, Midrasz apokaliptyczny (Ap 12, 10-12), ,,Studia Elblaskie” 3 (2001),
s. 215.

2 Por. P. Perkins, The Book of Revelation, Collegevile 1986, s. 52.

33 Por. H. Muszyniski, Znak Niewiasty wedlug Apokalipsy, art. cyt., s. 116.

3 Por. M. Karczewski, Miedzy historig idei a oryginalnoscig Ap 12..., art. cyt., s. 234.

> Dwa skrzydta orta wielkiego, jakie Niewiasta otrzymuje od Boga (passivum divinum
&800moav), to obraz wielkiej sity nosnej, szybkosci oraz synonim niedostgpnych przestrzeni
(orly sa ptakami, ktére szybuja na wysokoSciach dla innych ptakéw nieosiagalnych), kro-
lowania (krélewski orzet) i mocy. Biblijne reminiscencje odsytaja do Wj 19, 41 Pwt 32, 11
i zastosowanej tam parafrazy Bozej opieki nad ludem. Warto zwrdcic tez uwage na metafo-
ryke Ezechiela, ktory przedstawiat w obrazie orla najpotezniejsze mocarstwa (Ez 17, 3. 7).

% Por. F. Sieg, Niewiasta i Syn w Apokalipsie sw. Jana, dz. cyt., s. 212.

57 Tam ,,jest zywiona” — forma grecka to passivim divinum TpéQeta, a zatem Tym, ktory
o Nig si¢ tam troszczy, jest Bog.

% Por. F. Sieg, Niewiasta i Syn w Apokalipsie $w. Jana, dz. cyt., s. 216n.
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Spojrzenie na rzeczywisto$¢ przez pryzmat teologii historii prowadzi
do trzezwej konstatacji nieustannego dziatania zta w Swiecie, ciagtej walki
z dobrem. Ponowny atak Smoka na Niewiaste w Ap 12, 15 poprzez wypusz-
czenie z gardzieli wody jak rzeka — a wiec w analogii do Ap 12, 4 mozna
tu méwic o skomasowanej, natezonej agresji — zostaje odepchniety przez
ziemig, ona niejako przejmuje ten atak na siebie. Analogiczna sytuacja
jest zarysowana w Ksiedze Liczb, gdzie ziemia pochfania Koracha, kt6-
ry zbuntowat si¢ przeciwko Mojzeszowi i Aaronowi, a takze jego sprzy-
mierzencoOw wraz z ich rodzinami. Kontekst walki, w przypadku Ksiegi
Liczb — walki o wtadze, w Ap 12, 16 — transhistorycznego ataku sit zta na
dobro, nasuwa wniosek o zachodzacej tu ingerencji Boga, ktory postu-
guje sie ziemig i jej wlasciwosciami jako narzedziem w tej batalii. Rzeka
jest tu by¢ moze obrazem przemocy i nienawiSci dochodzacych do glosu
w przeSladowaniach®. F. Sieg® w akcie pochtoniecia rzeki przez ziemig
dostrzega motyw doczesnego charakteru tego niebezpieczenstwa, ktore
z racji podwdjnej, takze niebianskiej, transcendentnej kondycji Niewiasty
nie jest w stanie Jej zniszczy¢®'. Na ten fakt Smok reaguje gniewem. Zara-
zem bardzo widocznie dochodzi do gltosu w jego postawie bezsilno$¢. Nie
mogac zniszczy¢ Niewiasty, kieruje si¢ przeciw Jej potomstwu. Teraz ono
stanie si¢ jego przeciwnikiem w walce (Ap 12, 17). Co ciekawe jednak,
wykonawca swojego gniewu uczyni on teraz Bestie®>. Rozmaito$¢ form
zta i wieloS¢ jego sprzymierzencow jest kolejnym faktem u§wiadamianym
bardzo jasno przez teologie historii.

Koncowe wersety Ap 12 ukazujg agresje Smoka skierowana juz nie ku
Niewiescie. Autor natchniony, opisujac cel ataku szatana, uzywa trzech
okreslen: ,,reszta jej [Niewiasty] potomstwa, ci, co strzega przykazan Boga
i maja Swiadectwo Jezusa” (Ap 12, 17). Konfrontacja tych sformutowan
z innymi passusami Apokalipsy uprawomocnia konstatacje, ze dalszy atak
Smoka nie bedzie skierowany na potomstwo Niewiasty jako Lud Obu
Przymierzy, lecz tylko na chrzescijan (por. Ap 14, 12; 1, 9; 19, 10; 20, 4).
Zaskakuje fakt, ze w tym miejscu autor natchniony koncentruje uwage
tylko na wyznawcach Jezusa — oni w optyce teologii historii okazuja si¢
by¢ na pierwszej linii frontu. Warto jednak zwroci¢ uwage na fakt, ze wy-

% Por. B. Widta, Antropologia egzystencjalna Apokalipsy Janowej, Warszawa 1996, s. 119.

% Por. E. Sieg, Niewiasta i Syn w Apokalipsie sw. Jana, dz. cyt., s. 221.

° Ciekawa interpretacje Ap 12, 15-17 podaje P. S. Minear, Far as the Curse is Found: The
Point of Revelation 12, 15-16, ,Novum Testamentum. An International Quarterly for NT and
Related Studies” 33 (1991), s. 75, odwotujac si¢ do postaci Kaina.

2 Por. Ch. H. Talbert, The Apocalypse. A Reading of the Revelation of John, Louisville
1994, 5. 51.
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wolujacym wojne nie jest Niewiasta ani tez Ona nie walczy. Podobnie jej
potomstwo nie zostaje ukazane jako podejmujace dzialania obronne, lecz
jedynie jako spoleczno$¢ napastowana. Teologia historii podsuwa cieka-
we spostrzezenie: ludzie nie prowadzg ofensywy przeciw szatanowi — jak
wskazywal tekst Ap 12, 7, nie posiadajg ku temu sit — to Bog walczy w ich
sprawie, oni maja jedynie strzec (tnpéw) przykazan Jezusa i pozostawac przy
Bogu. I tu okazuje sie zasadniczy mechanizm historii widoczny wlasnie przy
spojrzeniu przez pryzmat teologii: cztowiek nie jest zdolny sam pokonag,
zniwelowaé lub usuna¢ zta bez wzgledu na metody, do jakich si¢ bedzie
uciekat, tylko Bog pokona szatana i powstrzyma jego ingerencje w dzieje
Swiata®. Strategiczna pozycja Smoka na piasku nad brzegiem morza, czyli
jakby z zapleczem wszelkiego rodzaju groznego dla Zydéw asortymentu,
jakim postugiwali sie wrogowie Izraela, suponuje wzrost natezenia ataku.

*

Niniejsza analiza ukazuje, ze tekst 12 rozdzialu Apokalipsy jest nie-
zwykle bogaty w treci, a jednoczes$nie potwierdza teze postawiong przez
T. Jelonka w opracowaniu Wybrane zagadnienia z egzegezy i teologii pism
Janowych® na temat obecnosci w Ap 12 w szerokim wymiarze teologii
historii. Uciekajac si¢ do poetyckich form wyrazu, nurt ten, mozna by po-
wiedziec, jest w ostatniej ksiedze Nowego Testamentu jak owa Niewiasta
z Ap 12 — na przelaczce migdzy judaizmem a chrzeécijanstwem, ukazujac
zaznaczajgcg sie miedzy nimi réznice: stanowi ja przylgniecie do Jezusa.
Starcie poteg dobra i zta w cztowieku i w jego partykularne;j historii zycia,
jak réwniez w konkretnych spoteczno$ciach zaréwno panstwowych, jak
i religijnych odbywa si¢ z nasileniem proporcjonalnym do zaangazowania
w relacje z Mesjaszem. Ale zarazem tez w kazdej walce to On jest Panem
i zawsze — gdy ludzie nie sprzeciwig si¢ Mu swa wolg — odnosi zwyciestwo.
Ap 12 jako teologia historii niesie bardzo mocne przestanie nadziei.

Krakow JOANNA NOWINSKA SM

Stowa kluczowe

Teologia historii, znak, ingerencja Boga, zamyst Boga, prawa historii, dualizm, Bg jako
Pan historii

% Por. R. Rubinkiewicz, Eschatologia ksiegi Apokalipsy, [w:] L. Stachowiak, R. Rubin-
kiewicz, Biblia o przysziosci, Lublin 1987, s. 146.

%Por. T. Jelonek, Wybrane zagadnienia z egzegezy i teologii pism Janowych, Krakow 1984, s. 39.
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Summary

Rev 12 as a theology of history

The Biblical writers notice history as the space of God’s rule. He is the director, who
comes into contact with human being through signs — events and words, and also He is
the history’s perpetuum mobile. Rev 12 specifically reflect nowadays and the previous in
the context of the whole world’s vision and mix the reference to facts (lack of the temple,
ark, faithful people, horrible experiences, the death danger), places (the temple, a desert),
persons (the Child-Ruler, Michael) with the Old Testament figurative exposing, a typical
one for such a book (the Woman with Child, the heaven, the dragon), enriched with a lot
of symbols (a crown, a horn, the moon under feet). God’s interference into World history is
presented through lightning, voices, thunder, an earthquake and great hail, that stress His
power and supremacy. The biblical writer refers to events, which make place whole the time
in the natural- and supernatural space, like: the war between God and evil, persecutions,
hiding, God’s care of men.

The specific literary structure of Rev 12, contrary to the other parts of that book, seem
to help to put an accent for the fundamental truths for transcendental theology of history
of which the most important is the eternal rule of God and only accidental, finished in the
time perspective of Satan’s position.

Keywords

Theology of history, sign, God’s interference, God’s design, laws of history, dualism,
God as a history Ruler






RUCH BIBLIINY i LITURGICZNY
ROK LXII (2009) - NUMER 4

ks. Marek Jagodzifiski
Sakramenty komunii

Sformutowanie ,,sakramenty komunii” moze wydawac sie¢ prowokacyjne
na mocy narzucajacego si¢ natychmiast skojarzenia , komunii” z sakramen-
tem eucharystii, zgodnie z ktorym bylby tylko jeden sakrament komunii
(Swietej). W swietle wspolczesnego rozwoju teologii komunikacji i komunii
takie ujmowanie wszystkich sakramentéw i kazdego z nich z osobna oka-
zuje si¢ jednak jak najbardziej uzasadnione.

Sakramentologia personalistyczna i komunikacyjna

Sakramentologia po II Soborze Watykanskim mocno podkresla zwiazek
sakramentow z wiara bedaca czynnikiem podmiotowym i personalnym®.
W najnowszej sakramentologii coraz wyrazniej wyrdznia si¢ personalistycz-
ne rozumienie sakramentdow, ktére dowartosciowuje prawde, ze ,,sakrament
jest przypadkiem realnej, aktualnej i historycznej komunikacji Os6b Bozych
z osoba cztowieka™?. Ujecie to ukazuje prawde o wigzi 0osob ludzkich z Trojca
Swieta poprzez sakramenty, o Bozej ekonomii zbawienia i wcielenia oraz
zmierza jednocze$nie do rekapitulacji i syntezy przeciwstawnych nieraz
ujec dotychczasowych. Wymiary osobowe nadaja znakom sakramentalnym
realno$¢, znaczenie i sens jako empirycznym, Swietym znakom liturgicznym,
wigzacym cztowieka z Chrystusem, aktualizujacym i realizujacym zbawienie:
,sakrament to objawiona trynitarna Ekonomia Zbawienia urzeczywistniana
na sposob uobecnienia liturgicznego w siedmiu swoich znakach ewange-
licznych o charakterze zywej komunii miedzy Bogiem a cztowiekiem™>.

Wielu dzisiejszych autoréw podkresla, zeby w refleksji nad sakramen-
tami nie probowac tworzy¢ najpierw ogolnej, abstrakcyjnej sakramento-
logii. Sprzyjatoby to wprawdzie ujednoliceniu ich ujecia, ale poszczegdlne
sakramenty odpowiadaja ogdlnemu pojeciu sakramentu tylko w sposéb

! Por. C. S. Bartnik, Dogmatyka katolicka, t. 2, Lublin 2003, s. 593.
2 Tamze, s. 594.
3 Tamze, s. 595.

285



analogiczny*. Z drugiej strony jednak niejasne pojecie sakramentu w ogdl-
nosci stwarza przeszkode w prawidtowym pojmowaniu poszczegllnych sa-
kramentow’, a konkretne ich wyjasnianie zalezy wtedy od tego, ktory z nich
zostanie obrany za podstawe rozwazan®. Poniewaz nie sposéb uniknac tego
napiecia, konieczne jest nieustanne opieranie refleksji nad sakramentami
na Biblii i praktyce liturgicznej, dopuszczanie do gtosu réznorodnosci ujeé
poszczegdlnych sakramentdw (mimo préb ogélnej ich systematyzacji) oraz
unikanie zbyt daleko idacej unifikacji’.

Tradycyjnie okreSlano sakrament jako zewnetrzny znak ustanowiony
przez Chrystusa, ktory oznacza wewnetrzng taske udzielang przyjmuja-
cemu go czlowiekowi pod warunkiem spetnienia okreslonych wymagan.
Okreslenie to jest jednak zbyt statyczne i urzeczowiajace oraz nie oddaje
osobowo-dynamicznej glebi relacji wydarzenia sakramentalnego. Inaczej
postepuje np. Eberhard Jiingel, ktory wychodzac od Jezusa Chrystusa
jako Prasakramentu, nazywa sakrament ,ludzkim” objawieniem Boga,
ukazujacego w ten sposob i udzielajacego swego bdstwa po to, by cztowiek
— uczestniczac w tej ,,ludzkosci” Boga — doSwiadczyt i rozpoznal, ze Bdg
w swoim bostwie jest ,ludzki”®. We wcieleniu realizuje si¢ wiec (z moca
wewnetrznej logiki unii hipostatycznej i z zachowaniem zasady analogii)
cielesne posrednictwo i spotkanie Boga z cztowiekiem jako zainicjowane
przez Niego osobowe i dialogiczne wydarzenie mitoSci, ktére ma na celu
nie tylko ukazanie swego wewnetrznego sensu, lecz takze zewnetrzng ma-
nifestacje nowej struktury odniesien miedzy stworzeniem a Stworca (wraz
z perspektywa eschatologiczna). Prasakramentalne wydarzenie objawia
wigc mito$¢ jako centrum trynitarnego Boga oraz apeluje do ludzi w ich
historycznej sytuacji zyciowej’.

Sakramentalne poSrednictwo w udzielaniu si¢ Boga ludziom doko-
nuje si¢ za pomoca Kosciota, ktory — bedac KosSciotlem Jezusa Chrystusa
— wmocy Jego Ducha przekazuje na sposob znaku wcielona obecnosc¢

“Por. Y. Congar, Die Idee der sacramenta maiora, ,,Concilium” 4 (1968), s. 12; H. Wagner,
Dogmatyka, Krakow 2007, s. 255n.

3 Por. U. Kiihn, Sakramente, Giitersloh 19902 s. 206.

% Por. A. Schilson, Theologie als Sakramententheologie. Die Mysterientheologie Odo Casels,
Mainz 19872, s. 215.

7Por. A. Ganoczy, Einfiihrung in die katholische Sakramentenlehre, Darmstadt 1979, s. 106n;
H. O. Meuffels, Kommunikative Sakramententheologie, Freiburg-Basel-Wien 1995, s. 9.

8 Por. E. Jiingel, Das Sakrament — was ist das? Versuch einer Antwort, [w:] E. Jiingel, K.
Rahner, Was ist ein Sakrament? Vorstofse zur Verstindigung, Freiburg-Basel-Wien 1971, s. 55.

° Por. H. O. Meuffels, Kommunikative Sakramententheologie, dz. cyt., s. 9n. T. Schneider
pisze o chalcedonskiej ,,sakramentalnej strukturze” wydarzenia Jezusa Chrystusa jako Pra-
sakramentu — por. Znaki bliskosci Boga. Zarys sakramentologii, Wroctaw 1990, s. 33n.
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Bozego zbawienia'®. Wspdlnota wierzacych jest wiec wspolnotg sakra-
mentalna i urzeczywistnia swoja istote wtedy, gdy (na mocy upowaznienia
przez Chrystusa) aktualizuje i konkretyzuje w sakramentach poSrednictwo
milosci Chrystusa!!l. Kosciol jest w takim sensie kontynuacja niebianskie-
go Chrystusa i przedluza funkcje Jego ziemskiego ciata'?. Inkarnacyjna
struktura zbawczego wydarzenia przedtuza si¢ w eklezjalnym dziataniu
stowa i symbolu, a Duch Swicty wykorzystuje to dziatanie jako narzedzie
w uobecnianiu Chrystusa w Jego zbawczym dzialaniu®. Znizajacemu si¢
poruszeniu mito$ci Boga odpowiada w sakramentalnym dziataniu KoSciota
wznoszace si¢ (anagogiczne) dziatanie cztowieka, w wyniku czego powstaje
dialog mi¢dzy Bogiem a cztowiekiem!“.

Przetom w sakramenteologii XX wieku usitowat ozywi¢ chrystologiczne,
pneumatologiczne i eklezjologiczne wymiary sakramentologii starozytne;.
Impulsy teologii misteryjnej O. Casela i podjecie tematyki Misterium
Paschalnego (ktdre stato si¢ chrystologicznym i eklezjologicznym punktem
zaczepienia dla rozumienia celebracji sakramentéw jako uobecniania wiel-
kanocnego misterium zbawczego) spowodowaly, ze w centrum zaintereso-
wania znalazlo si¢ nie ontologiczne dziatanie sakramentéw, lecz sam akt
ich poSredniczenia, a akcent potozono nie na minimalnych wymaganiach
koniecznych do ich sprawowania, lecz na czynnym w nich udziale®.

Eklezjologiczne zakorzenienie sakramentow wspolgra z ich wewnetrzng
struktura dialogiczna'®. Fakt ten prowadzit do opisywania sakramentow
jako ,,dziatafn komunikacyjnych”, przy czym coraz bardziej ukazywata si¢
takze konkretna ,,wspélnota komunikacji” tych dziatan!'”. Komunikacja
miedzy jednostkami wymaga sygnatéw cielesnych'®. Znakomitym S$rod-

10 Por. A. Schilson, Katholische Sakramententheologie auf neuen Wegen? Bemerkungen zu
einer Neuerscheinungen, ,,Herder Korrespondenz” 33 (1979), s. 571n.

Por. J. Auer, Allgemeine Sakramentenlehre und das Mysterium der Eucharistie, Regensburg
19742, 5. 17-20; H. O. Meuftels, Kommunikative Sakramententheologie, dz. cyt., s. 10; por. F.-J.
Nocke, Sakramententheologie. Ein Handbuch, Diisseldorf 1997, s. 50.

12 Por. E. Schillebeeckx, Christ the Sacrament of encounter with God, London 1971, s. 74n.

13 Por. H. Vorgrimler, Sakramententheologie, Diisseldorf 19902 s. 88n.

4 Por. H. O. Meuffels, Kommunikative Sakramententheologie, dz. cyt., s. 11.

5 Por. J. Auer, Allgemeine Sakramentenlehre und das Mysterium der Eucharistie, dz. cyt.,
s. 43n; A. Gerhards, Stationen der Gottesbegegnung. Zur theologischen Bestimmung der Sakra-
mentenfeiern, [w:] Die Feier der Sakramente in der Gemeinde. Festschrift fiir Heinrich Rennings,
hrsg. von M. Klockener, W. Glade, Kevelaer 1986, s. 19n.

16 Por. J. Auer, Allgemeine Sakramentenlehre und das Mysterium der Eucharistie, dz. cyt.,
s. 44n.

17 Por. A. Gerhards, Stationen der Gottesbegegnung..., dz. cyt., 21; H. Wagner, Dogmatyka,
dz. cyt.

8 Por. A. Jez, Jezus Chrystus w kontekscie ludzkiej komunikacji, Tarnéw 2002, s. 34-41.
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kiem posredniczacym w takim dziataniu jest oczywiscie mowa'?, ale taka
funkcje moga spetniac takze inne ,,0znaczone symbole”, majace dla part-
nerOow komunikacji ten sam sens znaczeniowy umozliwiajacy wzajemne
zrozumienie®. W takiej perspektywie mozna ujmowac sakramenty jako
widoczne i uchwytne znaki prawdziwej bliskosci i obecnosci Boga, komu-
nikacji i komunii, dialogu i wspdlnoty z Bogiem, ktére maja takze zadanie
tworzenia komunii i komunikacji, dialogu i wspdlnoty miedzy ludzmi®..

UScislenia terminologiczne

Myslac o komunijnym ujeciu sakramentéw, trzeba zauwazyé, ze odpowia-
dajace stowu ,.komunia” terminy koinonia i communio wymieniane sa zwykle
jednym ciagiem, jakby oznaczaly dokladnie to samo, a w rzeczywistosci nie
s synonimami, a na dodatek niesciSle ttumaczone sa jako ,,wspélnota”.

Greckie stowo koinonia oznacza wspoélnote, udzial, uczestnictwo
w czyms. Stato sie ono w teologii okresleniem wspdlnoty Tréjcy Swictej
oraz wynikajacej z niej wspdlnoty ludzi z Bogiem (udziat w zyciu Bozym)
i ludzi miedzy soba. W tym znaczeniu koinonia jest odpowiednikiem
lacinskiego communio — komunii. ,,Komunia” oznacza wigc najglebszy
z mozliwych rodzajéow wiezi*?, natomiast koinonia zawiera w sobie takze
znaczenie udziatu i uczestnictwa w rzeczach®. W Starym Testamencie
koinonia (w Septuagincie) odnosi si¢ do wspdlnoty i bliskiego zwiazku
mi¢dzy ludzmi (por. Kpt 5, 21; Mch 4, 6), a takze do ich udziatu w ma-
drosci Bozej (por. Mdr 8, 18). W Nowym Testamencie koinonia oznacza
uczestnictwo (udzial) w Bogu (por. 1J 1, 6), w Jezusie Chrystusie (por. 1
Kor 1, 9-10; 10, 16), w Jego cierpieniach (por. Flp 3, 10) oraz w Duchu
Swigtym (por. 2 Kor 13, 13; Flp 2, 1-3); wzajemne udzielania sobie débr

9 Por. A. Gerhards, Stationen der Gottesbegegnung..., dz. cyt., s. 23-26.

20 Por. K. Merten, Kommunikation. Eine Begriffs- und Prozef3analyse, Opladen 1977, s. 133;
G. Meggle, Grundbegriffe der Kommunikation, Berlin-New York 1981, s. 138.

2! Por. R. Lachner, Communio — eine Grundidee des christlichen Glaubens. Ein Beitrag zur
Elementarisierung im Fach Dogmatik, [w:] Qualitdtsmanagement in der Theologie. Chancen

und Grenzen einer Elementarisierung im Lehramtsstudium, hrsg. von R. Lachner, E. Spiegel,
Kevelaer 2003, s. 230.

2 Por. M. Jagodzinski, Teologia a komunikacja, ,,Studia Theologica Varsaviensia” 41 (2003) nr
2,s.74. Wedhug G. Greshakego pojecie to jest najtrafniejszym paradygmatem, ktory pomaga
zrozumie¢ wewnetrzne zycie Boga i dlatego jest takze kluczowym pojeciem wiary i teologii
— por. Der dreieine Gott. Eine trinitarische Theologie, Freiburg-Basel-Wien 1997, s. 176-178.

% Por. R. Karwacki, Communicatio Spiritus Sancti. Pneumatologiczna interpretacja Kosciota
Jjako Communio wedlug dokumentow dialogu katolicko-luteranskiego na forum $wiatowym, Sie-
dlce 1999, s. 32-35; B. Biela, Koinonia, [w:] Encyklopedia katolicka, t. 9, Lublin 2002, s. 302;
R. Lachner, Communio — eine Grundidee des christlichen Glaubens..., dz. cyt., s. 233.
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materialnych i duchowych na znak wspélnoty duchowo-religijnej (por. Rz
15, 26-27; 2 Kor 9, 13; Hbr 13, 16) oraz wspdlnote w sensie Scistym (por.
Dz 2, 42; Ga 2, 9; 1J 3, 6-7), ktora jako nowa rzeczywistosS¢ zaistniata
po zmartwychwstaniu Chrystusa i zestaniu Ducha Swigtego®. Sw. Jan,
zwlaszcza w 1], ukazuje trzy aspekty tej rzeczywistosSci: wspolnote z Ojcem
w Jezusie Chrystusie, wspolnote wiernych z apostotami (i ich nastgpcami)
i migdzy soba oraz Tréjce Swieta jako zrédho i prawzor takiej wspolnoty,
ktorej istota jest udziat i uczestniczenie w zyciu Boga udzielajacego taski
nowego zjednoczenia ludzi®.

Facinski odpowiednik terminu koinonia — communio — zostat w okresie
patrystycznym zastosowany do okreslenia rzeczywistosci KoSciota i nabrat
szczegblnego znaczenia: wspolnoty z Bogiem i ludZmi odnawianej przez statg
relacje wzajemnoSci, uczestniczenia w stowie i sakramentach, wspétudzie-
lania i wspdtobdarowywania w wymiarze duchowym i materialnym. Mimo
rzadkiego rozrozniania terminy koinonia i communio nie sa jednak synoni-
mami: koinonia oznacza uczestnictwo w pewnej rzeczywistosci powszech-
nej, communicatio oznacza dynamizm daru, rzeczywisto$¢ za$ powstajaca
w wyniku jego udzielenia oznacza communio®. Pierwotnie chrzeScijafnstwo
na oznaczenie przekazu daréw uzywalo raczej terminu communicatio, ale
pOZniej obejmowano te rzeczywistos¢ takze terminem communio, ktéry na-
brat tez z czasem glebszego, duchowego znaczenia, oddawanego zwtaszcza
przez Jana Pawla II wprost polskim stowem ,.komunia”.

Lacinskie przektady Nowego Testamentu oddaja znaczenie koinonia
za pomoca communio i communicatio. Pierwszym i najbardziej bezposred-
nim znaczeniem communio jest ,wspélnota”, przy czym wazne sg dwie
konotacje metaforyczne: pierwsza dotyczy rdzenia ,,mun” (oznaczajacego
mniej wiecej obwalowanie gromadzace ludzi we wspolnej przestrzeni zycia
itaczace ich we wzajemnym nakierowaniu na siebie), druga zas dotyczy
zawierajacego takze ten korzen slowa munus (oznaczajacego zadanie,
postuge, ale takze dar i podarunek, zobowiazanie do wzajemnej stuzby
w oparciu o dar, ktory trzeba przekazywac). Za obydwoma konotacjami stoi

24 J. Hainz, Koinonia. I. Biblisch-theologisch, [w:] Lexikon fiir Theologie und Kirche, t. 6,
Freiburg-Basel-Rom-Wien 1997, s. 171n.

% Por. U. Kuhnke, Koinonia. Zur theologischen Rekonstruktion der Identitdit christlicher
Gemeinde, Diisseldorf 1992, s. 111-193; R. Karwacki, Communicatio Spiritus Sancti..., dz. cyt.,
s. 36-41; B. Biela, Koinonia, dz. cyt., s. 302, J. Kudasiewicz, Koinonia w Nowym Testamencie,
[w:] Communio w chrzescijanskiej refleksji o Kosciele, red. A. Czaja, M. Marczewski, Lublin 2004,
s. 55-77; R. Lachner, Communio — eine Grundidee des christlichen Glaubens ..., dz. cyt., s. 233n.

% Por. R. Sawa, Komunia, [w:] Encyklopedia katolicka, dz. cyt., 492n; M. Jagodzifski, Teo-
logia a komunikacja, art. cyt., 74-76; R. Lachner, Communio — eine Grundidee des christlichen
Glaubens..., dz. cyt., s. 234n.
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wigc pojecie rzeczywistosci posredniczacej, nie bedgcej wynikiem wtdrnego
sumowania jednostek, lecz istniejacej od poczatku wraz z nimi. W stowie
communicatio wystepuje ten sam rdzef wyrazowy, ale oznacza ono raczej
dynamiczny charakter udziatu w podarowanej wspolnocie.

CzymsS innym jest communitas — wspOlnota. Wspdlnota jest wiec owo-
cem communio, przewyzszajacym w pewien sposob paralelng w stosunku
do niej rzeczywisto$¢ okreslang terminem ,,spotecznos$¢” —societas — pod-
kreSlajacym raczej zewngtrzny, socjologiczny wymiar wspolnoty.

Komunijne podstawy sakramentologii

Pojecie communio stato si¢ od czaséw II Soboru Watykanskiego
centralnym pojeciem teologii. Para pojeé koinonia — communio odbija
w sobie doswiadczenie Boskiej woli wspolnoty?, a to dotyczy praktycznie
wszystkich gatezi teologii i powoduje, Ze jest ono podstawowym pojeciem
chrzescijanskiego rozumienia zbawienia. Nowy Katechizm Kosciota katolic-
kiego™ zawsze uzywa tego pojecia w znaczeniu szerszym, nie ograniczajac
jego zasiegu do sakramentalnej komunii w eucharystii, a nawet nigdy nie
okresla eucharystii tym stowem. Wszystkie istotne elementy chrzescijan-
skiego pojecia communio mozna dostrzec w 1 J 1, 3. Punktem wyjscia
jest spotkanie z Wcielonym Synem Bozym — Jezusem Chrystusem, ktory
dociera do ludzi dzigki przepowiadaniu KoSciota. Tak powstaje wspdlnota
ludzka oparta na Wspoélnocie Tréjjedynego Boga. Droga do wspdlnoty
z Bogiem prowadzi przez wspoélnote Boga z ludzmi, ktdora jest Chrystus
w swojej Osobie. Jezus Chrystus — Bog-cztowiek — jest takze sam osobowa
komunia bdstwa i czlowieczenstwa. Spotkanie z Chrystusem powoduje
powstanie wspélnoty z Nim i z Ojcem w Duchu Swietym, ktéra nastepnie
aczy ludzi migdzy soba i prowadzi ku doskonatej radosci réwnoznacznej
z Duchem Swigtym. Communio ma wiec charakter teologiczny, chrysto-
logiczny, pneumatologiczny, historiozbawczy i eklezjologiczny, a takze
zawiera w sobie sakramentalny wymiar bliskosci Boga®.

Wymiar communio w Tréjcy Swietej® to ,,centrum i klucz do zrozumie-
nia wiary chrzescijanskiej”!. Dlatego G. Greshake pisze o Kosciele jako
communio — tajemnicy trynitarnej koinonia, ,,obrazie Tréjcy Swietej”?,

2 Por. G. Greshake, Der dreieine Gott. Eine trinitarische Theologie, dz. cyt., s. 29n.

28 Wydanie II poprawione, Poznan 2002.

2 Por. R. Lachner, Communio — eine Grundidee des christlichen Glaubens ..., dz. cyt., s. 247n.
3 Por. G. Greshake, Der dreieine Gott. Eine trinitarische Theologie, dz. cyt., s. 179.

3 Tamze, s. 217.

32 Por. tamze, s. 377-399.
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ale najpierw o Tréjcy Swictej jako Communio, o stworzeniu bedacym
obrazem Tréjcy Swigtej® i wreszcie o ,,trynitarnym dramacie” z grzechem
jako odmowg communio, ostatecznym ustanowieniem communio przez
Jezusa Chrystusa i realizacja wydarzenia zbawienia®. Dzieto communio
nie zostato zakonczone — do aktywnego wspotdziatania zostaje zaproszony
cztowiek®. Wszystko, co wydarza si¢ migdzy Bogiem a ludzmi, ma charakter
komunionalny, a zbawienie urzeczywistnia si¢ jako zbawienie w communio.
Wejscie na droge Chrystusa dokonuje si¢ jednak nie tylko poprzez Niego,
lecz takze — i to w réwnym stopniu — dzigki darowi Ducha Swigtego®.

Tam, gdzie objawia sie Bog, ktory w najglebszej istocie jest komunig-
komunikacja, i natrafia na wiare ludzi, powstaje KosScidt, a zaistniata
w ten sposob historia komunikacji transmitowana jest w zywym przekazie
tradycji bedacej podstawa istnienia tego Kosciota. Jest on wigc wspdlnota
komunikacji wywodzaca sie z komunikacji Bozej?’.

Komunijne ujecie sakramentow

Wspdlnota Kosciota realizuje si¢ w istotny sposéb w sakramentach,
a kazdy z nich rozwija specyficzny sposdb komunikacyjnej komunii. Dlate-
go mozna méwic o ogélnej sakramentologii komunikacyjnej, a w kazdym
z sakramentdw chodzi o komunikacje ukierunkowang na komuni¢®. W Ka-
techizmie Kosciola katolickiego trzeci rozdzial (numery 1212-1666) dziatu
poswieconego sakramentom nosi tytul ,,Sakramenty w stuzbie komunii”.
Przyporzadkowano temu rozdzialowi sakrament §wiecen oraz sakrament
malzenstwa, ale mozna wykaza¢, ze wlasciwie wszystkie sakramenty shuza
budowaniu komunii. Warto przy tym takze pamietac, ze wszystkie one powig-
zane sg istotnie z eucharystig®, bedacg sakramentalnym centrum komunii.

3 Por. tamze, s. 179-325.

3 Por. tamze, s. 326-376.

3 Por. M. Jagodzinski, Chrystologia komunijna, ,,Studia Theologica Varsaviensia” 46
(2008) nr 1, s. 73-78.

3 Por. tamze, s. 363-370.

3 Por. M. Kehl, Kirche als Institution — eine theologische Begriindung, [w:] M. Kehl, N.
Glatzel, N. Mette, Kirche als Institution, Tiibingen 1984, s. 121; M. Scharer, B. J. Hilberath,
Kommunikative Theologie. Eine Grundlegung, Mainz 2002, s. 96; J. Moltmann, Der dreieinige
Gott, [w:] Der lebendige Gott. Auf den Spuren neueren trinitarischen Denkens, hrsg. von R. Weth,
Neukirchen-Vluyn 2005, s. 188—-190.

*® Por. H. O. Meuffels, Kommunikative Sakramententheologie, dz. cyt., s. 309. Autor ten
zatytutowat swoja ksiazke Sakramentologia komunikacyjna.

¥ Por. L. Lies, Sakramententheologie. Eine personale Sicht, Graz-Wien-Koln 1990; tenze, Die
Sakramente der Kirche. Ihre eucharistische Ausrichtung auf den dreifaltigen Gott, Innsbruck-Wien
20052, s. 11; A. Skowronek, Eucharystia sakrament wielkanocny, Wioctawek 1998, s. 159-196.
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Sakramentalna komunikacja jest wiec tak zréznicowana, jak zréznico-
wane sg sakramenty same w sobie jako rézne formy komunikacji dokonu-
jacej si¢ w roznych sytuacjach komunikacyjnych®. ,, Komuni¢ z Chrystusem
buduja wprost Stowo Boze i sakramenty”*. Sakramenty stanowig prosty,
empiryczny Srodek komunikacyjny Kosciota, ktdry owocuje komunia; sa
aktami komunijno-komunikacyjnymi*?. Eklezjalne akty komunikacji maja
moc odtwarzania w nowych warunkach historycznych i osobowych wieku-
istego wydarzenia komunii Ojca, Syna i Ducha Swietego. To wydarzenie
uobecnia si¢ w koscielnej komunikacji, ozywiajac dynamike aktualnie prze-
zywanej komunii (ktéra przechodzi z kolei znowu w komunikacjg). W niej
Kosciot jako znak i narzedzie Bozej komunii sam staje sie ,,sakramentem
powszechnej komunii mitosci”#.

Nowy Katechizm Kosciola katolickiego omawia siedem sakramentow
w trzech rozdziatach, wyr6zniajac jako pierwsza grupe ,,sakramenty wtajem-
niczenia chrzescijanskiego”, jako druga — ,,sakramenty uzdrowienia” i jako
trzecia — ,,sakramenty w stuzbie komunii”. ,,Nie jest to oczywiscie jedyny
mozliwy porzadek, ale pozwala on dostrzec, ze sakramenty tworzg pewna
strukture, w ktdrej kazdy z nich ma swoje zywotne miejsce” (KKK 1211).

Poniewaz wszystkie sakramenty jako akty komunikacyjne stuza budo-
waniu komunii — w nawigzaniu do Katechizmu i w konsekwentnym teolo-
gicznym dopetieniu — komunikacyjno-komunijny ich charakter mozna
ukazaé w grupach ,,wtajemniczenia w komunie¢”, ,,uzdrowienia komunii”
i ,stuzby komunii”. Powstaje w ten sposob nastepujaca struktura*:

Sakramenty wtajemniczenia w komuni¢

Chrzest — sakrament poczatku komunii
Bierzmowanie — sakrament umocnienia komunii
Eucharystia — sakrament budowania komunii

4 Por. L. Lies, Sakramententheologie..., dz. cyt., s. 309.

4 R. Skrzypczak, Osoba i misja. Podstawy eklezjologii misyjnej w $wietle personalizmu
papieza Jana Pawta II, Warszawa 2005, s. 335.

4 Por. H. Wagner, Dogmatyka, dz. cyt., s. 285-287.

# Por. L. Lies, Sakramententheologie..., dz. cyt., 350n, s. 355-360.

# Pelne uzasadnienie takiego ujecia i struktury (przy wykorzystaniu teorii komunikacyj-
nego dzialania) znajduje si¢ w ksiazce M. Jagodzinskiego, Sakramenty w stuzbie communio.
Studium teologiczno-komunikacyjne, Warszawa 2008, s. 319-408 (Radomska Biblioteka
Teologiczna, 1).
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Sakramenty uzdrowienia komunii

Pokuta — sakrament przywrocenia komunii
Namaszczenie chorych — sakrament podtrzymania komunii

Sakramenty stuzby komunii

Swigcenia — sakrament ,,urzedowej” postugi komunii
Malzenistwo — sakrament matzensko-rodzinnej stuzby komunii

Podsumowanie i wnioski

Nie tylko sakramenty $wigcen i malzenstwa stuza komunii (jak formutu-
je to Katechizm Kosciota Katolickiego), lecz wszystkie sakramenty — na czele
z sakramentem eucharystii — stuza komunii i sa sakramentami komunii
w pelni znaczenia tego stowa. Mozna wiec zywi¢ nadzieje, ze takie ujecie
ich rzeczywistoSci umozliwi jasniejszy i petniejszy oglad ich perspektyw,
zaowocuje wieksza ScistoScig systematycznego ujecia w teologii oraz po-
moze w glebszym ksztattowaniu wiary i zycia chrzeScijan.

Radom KS. MAREK JAGODZINSKI

Stowa kluczowe

Sakramenty, sakramentologia, personalizm, kainonia, komunia, komunikacja

Summary

Sacraments of communion

Contemporary personalistic and communicational sacrametology shows that not only
the sacraments of Holy Orders and Matrimony are at the service of communion (Catechism
of the Catholic Church), but all the sacraments are at this service and all of them are really
the sacraments of communion. This new vision helps to see their true nature more clearly
and fully, brings more systematics to the theological reflection about the sacraments and it
could be very useful for shaping a Christian’s faith and life.

Keywords

Sacraments, sacramentology, personalism, kainonia, communion, communication
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Mother of the Lord and the 153 large fishes
in John 21:11

The catch of exactly 153 large fishes (John 21: 11: “Simon Peter went
aboard and dragged the net ashore, full of big fish, one hundred and fifty-
three of them; and in spite of there being so many the net had not broken”)
has been the subject of much speculation. The number was recorded for
some reason. Some scholars suggested that 153 stood for the number of
fish that the Disciples caught and counted correctly. This detail might have
been given in an attempt to confirm that the writer John was an eyewitness.

A lot of scholars suggested the number was symbolic. This number has
been troublesome for speculative interpretations of the Bible since the
early days of the church. The number 153 has some deeper significance,
otherwise it would not have been so noted. There are different interpre-
tations on the meaning of the figure of 153 fish, but no explanation takes
any notice of the appearance of the number outside the Bible.

Several popular theories

It is not easy to present all interpretations on the meaning of the 153
fish, but there are some popular and very interesting theories.

INTERPRETATIONS PROPOSED BY THE CHURCH FATHERS

Several popular explanations have been proposed by the Church Fa-
thers. They are very interesting:

— Augustine discovered that 153 is the sum of all the numbers from 1 to
17(1+2+3+...+17), and 17 is made up of the 10 (Commandments)
and 7 (Gifts of the Spirit)";

—Jerome claimed that there were 153 species of fish in the sea accord-
ing to the Greeks?;

' Cf. PL 35, 1963-1964.
2 Cf. PL 25, 474C.
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— Cyril of Alexandria said it was a symbolic number made up of: 100
representing Gentiles, 50 — Israel, and 3 for the Trinity*.

GEMATRIAC SOLUTIONS

In Hebrew and Greek the letters of the alphabet serve as numerals,
and so every word has a numerical value which is the sum of the numeri-
cal values of its letters. This is gematria:

— H. Kruse explained 153 as the numerical value of the Hebrew manxn
5mp (“the church of love”)%;

—R. Eisler thought that the number 153 is the sum of the numerical values
of the two words in Greek: ix00c (“fish” — 77) and Eipwv (“Simon” — 76)°;

—J. A. Emerton pointed out the numerical value of the two Hebrew
names 73 1y (“En-gedi”) and ooy 1y (“En-eglaim”) in Ezek 47:10 is 17
and 1535,

The number 153 outside the Bible

John 21:11 is the only place in the whole New Testament where the
number 153 appears’. There are some events outside the Bible, which are
strongly connected with the Mother of God and which the number 153
appears in:

— the number 153 appears in the Gospel of the Beloved Disciple who
took care of the Mother of God after the death of Jesus;

— St. Louis-Marie de Montfort, in his fifth method of saying the Rosary,
considers that the number 153 was foreshadowing the number of Hail
Marys in the Rosary®;

3 Cf. PG 74, 745.

4 Cf. H. Kruse, Magni Pisces Centum Quinquaginta Tres (John 21:11), “Verbum Domini”
38 (1960), p. 129-149.

> Cf. R. Bultmann, Das Evangelium Des Johannes, Gottingen 1962, p. 549.

® Cf. J. A. Emerton, The Hundred And Fifty-Three Fishes in John 21:11, “Journal of
Theological Studies” 9 (1958), p. 86-89.

7 According to the tradition of the interpretation I take the view that the number 153 in
John 21:11 is not related to the number 153 in 1 Mach 9:54 (“In the year 153, in the sec-
ond month, Alcimus ordered the demolition of the wall of the inner court of the sanctuary,
destroying the work of the prophets. Alcimus had just begun the demolition”).

8 Of course, the Rosary before October 16%, 2002 (Rosarium Virginis Mariae). There were
three Mysteries, each of them had five Decades, each of the Decades had ten Hail Mary, and
there were three Hail Mary for the Pope, there were also exactly 153 Hail Mary (3 Myster-
ies X 5 Decades X 10 Hail Mary + 3 Hail Mary for the Pope = 153 Hail Mary).
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— Mary’s first apparition in Fatima was on May 13t%, 1917. If we put
the number of the month (5) into the number of the day (13), we get the
number 153, because they are the same digits (1, 3, 5);

— Mary’s last apparition in Fatima was on October 13, 1917. This
date is similar to the date of the first apparition, because the number of
the day is 13 too (the same digits: 1, 3) and the number of the month is
10 (double 5!);

— From the day of the first apparition to the day of the last apparition
in Fatima there are exactly 153 days!’;

—On October 13™, 1917 (the day of the last apparition in Fatima) the
Mother of God presented herself as the Queen of the Rosary and there
were 153 Hail Mary in the whole Rosary at that time;

— The attempted assassination of Pope John Paul II was on May 13,
1981, 64 years later after Mary’s first apparition in Fatima, and the number
of the day (13) and the number of the month (5) is similar to the number
of fish, because there are the same digits (1, 3, 5).

Towards the solution

All solutions which were proposed by scholars, did not take any notice
of the occurrence of the number 153 outside the Bible. There are some
events in the history of the salvation that are strongly connected with the
number 153 and the Mother of God.

There is no place in the whole New Testament where Mary is called
Mother of God, but there is one place where Mary is called Mother of
Lord. In this Mary’s title equals Mother of God, because Septuagint
translated the holy name of God mm (JHWH) into the Greek by “Lord”,
and the New Testament used the Greek word “Lord” in the meaning of
God. The phrase “Mother of Lord” appears in the Gospel of Luke who
described some events in the life of Mary. It is Luke 1:43: “Why should
I be honored with a visit from the Mother of my Lord?”. The context of
this pericope shows that Mary has become the Mother of Lord after the
Annunciation, i.e. she has really become the Mother of Lord, because she
has become the Mother of Jesus, the real God.

The phrase “the Mother of my Lord” is very interesting because it
is in the Greek 1 pftnp t0d kuptov pou. This is a great surprise, because

° The number of the days from May 13%, 1917 to October 13, 1917 can be easily counted.
There are 18 days in May, 30 days in June, 31 days in July, 31 days in August, 30 days in
September, and 13 days in October, so there are exactly 153 days!
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the numerical value of the two Greek key words prtnp kuvptov (Mother of
Lord) is exactly 153". This could not be an accident.

B m Tt m p kK u p L 0o v

12+7+19+7+17+10+20+17+9+15+20=153

The number 153 appears in the Gospel of the Beloved Disciple who
took care of the Mother of God, and is strongly connected with the events
outside the Bible which are demonstrated by God to emphasize the role
and the dignity of Mary. And there is a great analogue between John and
Luke (see chart below).

John 21:1-14 Luke 5:4-11
John 21:2 Luke 1:43

Simon Peter, Thomas called the Twin, Na-
thanael from Cana in Galilee, the sons of | f pitnp 10D kuplov pou (five words)
Zebedee (five by name called the Disciples)

no names (two other Disciples) pitnp kuplov (two words)

the numerical value of these two Greek words

153 large fishes is exactly 153

It corresponds very likely with the opinion of M. J. Lagrange''. He
thinks there were only five called the Disciples in the original text, and
two more (other) Disciples of Jesus were the marginal gloss, which was
incorporated later into the original text.

This explanation on the meaning of the number 153 in John 21:11 is
new, very simply, gematriac, and rightly catholic. To understand the num-
ber 153 in John 21:11 it must be believed that Mary is the real Mother of
God, so Mary’s events outside the Bible can show the strong connection
of the number 153 with Her and lead towards the solution.

Poznari PAWEL MAREK MUCHA

Stowa kluczowe

Ewangelia Jana, Ewangelia Lukasza, Matka Pana, liczba, 153 ryby, gematria, Fatima

Streszczenie

Matka Pana i 153 wielkie ryby w J 21, 11
Liczba 153 ryb ztowionych przez uczniéw w J 21, 11 stanowi od dawna przedmiot do-
ciekan. Pojawito si¢ wiele interpretacji tejze liczby, ktéra musiata by¢ z jakich§ powodow

10 Counted as the simple gematria (linear counting of the numerical values) i. e.: ¢ =1,
B=2,vy=3,6=4,e=5(=6,n1=7,0=8,1=9,k=10,A=11,p=12,v=13,£=14,0=15,
1=16,p=17,0=18,71=19,u=20,¢ =21, x =22,y =23, w =24.

W Cf. M.-J. Lagrange, Evangile Selon Saint Jean, Paris 1948, p. 523.
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dobrze zapamigtana i zapisana. Autorami tych interpretacji byli zaréwno Ojcowie KoSciota,
jak i wspotczesni teologowie. Wiele z nich jest bardzo ciekawych, jednak zadna z nich nie
uwzglednia wystepowania tejze liczby poza Pismem éwiqtym.

Jak si¢ okazuje, liczba ta poza Biblia jest Scisle zwiazana z Matka Boza (ilo$¢ Zdrowas
Maryjo w rdzancu, ciagle przewijanie si¢ liczby 153 w objawieniach w Fatimie). Nie jest to
przypadek, bo liczba 153 pojawia si¢ w Ewangelii Jana, ktéremu Jezus umierajac na krzyzu
powierzyt swoja Matke. Zwiazek tej liczby 153 z Matka Boza jest dos¢ oczywisty, ale nie
wyjasnia jeszcze znaczenia tej liczby.

Rozwigzanie znajduje sic w Ewangelii Lukasza, ktory ze wszystkich Ewangelistow poswigcit
Matce Bozej najwigcej miejsca. W jego opisie nawiedzenia Najswietszej Maryi znajduje si¢
klucz do odczytania liczby 153. Chodzi mianowicie o stowa, jakie Sw. Elzbieta wypowiedziata
do Maryi: ,,A skadze mi to, ze Matka mojego Pana przychodzi do mnie?” (Lk 1,43). Tytut
Maryi ,Matka Pana” jest rownoznaczny z ,,Matka Boga”. W jezyku oryginalnym (greckim)
ten tytut Maryi zaskakuje. Biorac pod uwage wielka analogie pomiedzy Janem i Lukaszem,
mozna odczyta¢ znaczenie liczby 153: a) u Jana jest wymienionych pigciu ucznidow z imienia,
a u Lukasza pelny tytul Maryi sktada si¢ z pigciu wyrazow (w jezyku greckim): 1y priTnp tod
Kupiov pov; b) uJana jest wymienionych dwdch uczniéw bez imienia, u Lukasza wartos¢
numeryczna dwoch kluczowych stow z tegoz tytutu Maryi (pjmp kvpiov) wynosi doktadnie
153, tyle samo, co ilos¢ ztowionych ryb. Okazuje si¢ w ten sposob, ze warto$¢ numeryczna
(gematryczna) dwoch stéw kluczowych ,,Matka Pana” po grecku wynosi doktadnie 153. Taki
sposob odczytania potwierdza opinia J. M. Lagrange’a!

Takie wyjasnienie liczby 153 w J 21,11 jest nowe, bardzo proste, gematryczne i whasciwe
tylko katolikom, bo Zeby je znalezé, trzeba uwierzyc¢, ze Maryja jest prawdziwg Matkg Boza.
Mowi nam o tym scena zwiastowania, kiedy Maryja staje sic Matkg Chrystusa — Boga-czto-
wieka, a potwierdza to scena nawiedzenia, gdy Elzbieta nazywa Maryje ,,Matka Pana”.

Keywords

John, Luke, Mother of Lord, number, 153 fishes, gematria, Fatima
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Wecielenie Stowa w liturgii mszalnej — od hebrajskiej
etymologii do implikacji liturgicznych

Sobo6r Watykanski II zwraca uwage na donioslg role, jakg stowo Boze
powinno spetnia¢ w odprawianiu liturgii: w konstytucji o liturgii swigtej
podkresla potrzebe wiekszego dostepu wiernych do stowa Bozego podczas
mszy $wietejl. Zalecenie to zostalo zrealizowane poprzez szerszy zestaw
tekstéw biblijnych czytanych podczas Eucharystii. W ramach reformy po-
soborowej we mszy Swietej w dni powszednie zostaly wprowadzone dwa
cykle (rok I oraz rok II), a dla mszy Swigtej w niedzielg i z okazji niekto-
rych uroczystosci — trzy cykle (A, B oraz C) czytan biblijnych. Obrazuja
one prawde¢ o Bogu, ktory nieustannie przemawia do nas poprzez swoje
stowo. Owo stowo o$wieca i otwiera umysty wiernych na nieskonczong
Bozg madros¢ i mitosierdzie.

Nalezy przy tym pamietaé, ze stowo Boze pojawia si¢ nie tylko w liturgii
stowa, lecz réwniez w liturgii eucharystycznej. Stowa Pisma Swietego od-
najdujemy w aklamacji Swiety (Iz 6, 3; Ps 118, 26; Ap 4,8); w opowiadaniu
o ustanowieniu i w konsekracji (Mt 26, 26-28; Mk 14, 22-24; ¥ k 22, 17-20;
Jn 13, 1; 1 Kor 11, 23-25); w Modlitwie Panskiej (Mt 6, 9-13; Lk 11, 2-4);
w aklamacjach Oto Baranek Bozy (Jn 1, 29) oraz Panie, nie jestem godzien
(Mt 8, 8; £k 7, 6-7). Mozna powiedzie¢, ze wszystkie teksty mszy Swigtej
zbudowane sg w oparciu o stowo Boze. Wynika to z przekonania Koscio-
fa o tym, ze modlitwy sa dane wiernym po to, aby ich modlitwa byta mita
Bogu, a nie wynikata jedynie z osobistej inspiracji. Modlitwa indywidualna
jest takze natchniona przez Ducha Swictego, ale modlitwa liturgiczna za-
wsze posiada uniwersalng oraz ponadczasowa warto$¢, poniewaz jest ona
wyznaczona przez Koscidt dla pozytku duchowego wiernych.

Aby jeszcze lepiej ukazaé, na czym polega jednos¢ liturgii stowa i liturgii
eucharystycznej, dokonamy analizy etymologicznej wybranych pojeé he-
brajskich tekstu masoreckiego. Wydaje sie, ze taka analiza moze prowadzi¢
do poglebienia duchowego przezywania mszy §wictej.

! Por. Sobor Watykanski I1, konst. Sacrosanctum Concilium, 24, 51.
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Analiza etymologiczna

Izraelici cieszyli sic wyjatkowa przyjaznia z Panem na pustyni. Ta relacja
stala sie szczegdlnie widoczna po wyjéciu z Egiptu i podczas wedréwki do
ziemi obiecanej. Co prawda pustynia stata si¢ miejscem buntu, jednakze
byla przede wszystkim miejscem, gdzie Bog przemawiat do swojego ludu
i pouczat go. To wtasnie na pustyni Pan przekazat [zraelitom swoje Prawo.
Hebrajskie stowo, ktére oznacza pustynig, to 127m. Powstaje ono wedlug
konstrukeji Sepr, podobnie jak stowo wpn (“Swigtynia”). Owa konstrukcja
polega na tym, ze do zrodtostowu dodana zostata litera n. Wéwczas podob-
nie jak wpn (Zrodtostéw wap wraz z litera n) oznacza “miejsce Swigte” lub
“miejsce, gdzie dziejg si¢ rzeczy §wigte”, tak tez 72 (Zrddlostow 227 wraz
z literg ») oznacza “miejsce, gdzie zostaje wypowiedziane stowo™ (127)2
Pustynia (722) jest miejscem objawienia Bozego stowa (127), miejscem,
gdzie stowo Boze jest wypowiedziane i przyjete. W tym kontekscie warto
tez zwroci¢ uwage na to, ze dekalog to termin, ktory w jezyku hebrajskim
brzmi “dziesi¢é stow” (zma7m mpy — Wj 34, 28; Pwt 4, 13; 10, 4). Pustynia
stata si¢ miejscem uprzywilejowanym, gdzie Izraelici mogli mimo zatwar-
dziatosci serca nie tylko rozmawia¢ z Bogiem, ale rowniez zmieniaé si¢
pod wplywem Jego stowa.

Analogicznie mozna powiedzie¢, ze msza §wicta jest tez uprzywilejo-
wanym “miejscem”, gdzie zostaje wypowiedziane i ustyszane stowo Boze.
Jednoczes$nie Eucharystia jest “miejscem”, gdzie nastepuje sakramentalne
,wcielenie” stowa Bozego. Dzieje sie tak, poniewaz Syn Bozy staje si¢ obecny
“prawdziwie, rzeczywiscie i substancjalnie” w momencie przeistoczenia.
Przechodzac od starotestamentalnego obrazu do nowotestamentowego
spetnienia, zwr6¢my uwage na stowa, ktore Sw. Hieronim pisze w prologu
komentarza do Ksiegi Izajasza: “Zamierzam obja$nia¢ Izajasza w ten sposob,
aby ukazac go nie tylko jako proroka, ale jako ewangeliste i apostota. On

2 Niektorzy twierdza, ze jakiekolwiek powiazanie migdzy =2 (,,pustynia”) a =27 (,,sto-
wo”) jest watpliwe ze wzgledu na dwa odrgbne Zrédtostowy — zob. S. Talmon, =z, [w:],
The Theological Dictionary of the Old Testament, ed. by G. J. Botterweck, H. Ringgren, t. 8,
Grand Rapids 1997, s. 90. Inni zwracaja uwage na niepewnoS$¢ zwigzku migdzy pierwotnym
znaczeniem termindw a27» oraz 727, aczkolwiek zauwazaja, ze owe terminy pochodza jednak
z jednego Zrodtostowu =271 — zob. W. H. Schmidt, ~27, [w:] The Theological Dictionary of the Old
Testament, dz. cyt., t. 3, Grand Rapids 1997, s. 94. Jest mozliwe, ze na dtugo zanim powstat
tekst masorecki, terminy 227» i 927 mialy odregbne Zrédtostowy. Natomiast bez wzgledu na
rozwdj historyczny tych terminéw, oba w tekscie masoreckim pochodza z jednego zrodtostowu

227 — zob. Clark, 127, [w:] Etymological Dictionary of Biblical Hebrew, Jerusalem 1999, s. 46.
Z tego zrodlostowu wywodzg si¢ trzy rodziny stow z trzema réznymi znaczeniami: “moéwic”,

490 1 <,

“pokonac” i “wyprowadzi¢” lub “oddali¢” — por. E. Klein, 727, [w:] A Comprehensive Etymo-
logical Dictionary of the Hebrew Language for Readers of English, New York 1987, s. 113-114.

3 Katechizm Kosciota Katolickiego, 1374.
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sam zreszta mowi o sobie i innych ewangelistach: «Jakze piekne sg stopy
zwiastunow radosnej nowiny, ktorzy ogtaszaja pokdj». Do niego tez, jakby
do apostota, méwi Bog: «Kogo posle i kto pojdzie do ludu tego». On za$
odpowiada: «Oto ja, poSlij mnie» 4. Wolno przypuszczac, ze $w. Hieronim
byt Swiadomy, iz werset 52, 7 z Ksiegi Izajasza, zostal przethumaczony przez
LXX w nastepujacy sposob: a¢ Gpa €m TGV 0péwv, w¢ mOdeC €doyyeALlopévoy
dcony elpfvng, w¢ ebaryyeAll duevog dyodd, GtL dkovaThy ToLow THY CWTNPLAY
oov Aéywv v Protdedoel cov 6 Bedc:

Septuaginta uzywa tutaj dwukrotnie czasownika ebayyerdilw (“zwiastowac
dobra nowing”) w formie imiestowu edayyeArlouevog (“zwiastujacy dobra
nowing”), od ktérego wywodzi sie rzeczownik edayyéiov (“ewangelia”).
Oba terminy sa znane rowniez w Nowym Testamencie. Stad starotesta-
mentalny prorok moglt rzeczywiscie zosta¢ nazwany przez §w. Hieronima
ewangelistg i apostotem.

Warto spojrze¢ na hebrajski tekst wersetu, do ktorego odwotat sie Sw.
Hieronim (Iz 52, 7):

npan "o BTy My
Ty pwn 2% apan oty v
ST T2 (PED N

“O jak nalezycie mite sa na gérach nogi zwiastuna,

ktory oglasza pokoj, zwiastuje dobra nowing, obwieszcza zbawienie

[i] méwi do Syjonu: «ITwoj Bog zaczat krolowac»”.

Na szczegdlng uwage zashuguje termin ~an ze wzgledu na jego zna-
czenie dla Nowego Testamentu, ktére mozna dostrzec w jego thumacze-
niu przez Septuaginte na edayyel{ouevoc. Hebrajskie wyrazenie 2w =wan
(“zwiastujacy dobra nowing”) jest przetltumaczone przez ebeyyeAlopevog
&yaba. ZauwazyC tu mozna, jak doktadnie Septuaginta pragnie oddac zwrot
hebrajski 21 a2, bo termin ebayyeAlopevog bytby zupetnie wystarczajacy.
Przymiotnik aye6c (“dobre rzeczy”) wydaje sie czyms$ zbednym, poniewaz
czasownik ebayyeAllw juz sam w sobie zawiera idee zwiastowania dobrych
rzeczy. Co wigcej, to samo dotyczy stowa ~wan (“zwiastujacy”), poniewaz
w catym tekscie masoreckim ono réwniez odnosi sie do zwiastowania do-
brych wiadomosci z jednym tylko wyjatkiem®. Z tego powodu przymiotnik
2w (“dobry”) réwniez wydaje si¢ zbedny.

4 Sw. Hieronim, Prolog do komentarza Ksiegi Izajasza proroka, 1, [w:] Liturgia Godzin.
Codzienna modlitwa ludu Bozego, t. 4: Okres zwykly. Tygodnie XVIII-XXXIV, Poznan 1988,
s. 1226-1227.

3Zob. 1 Sam 4, 17. Jest to jedyny przypadek, gdzie czasownik =25 jest stosowany w od-
niesieniu do zfej nowiny. Na ten temat zob. O. Schilling, =2, [w:] The Theological Dictionary
of the Old Testament, dz. cyt., t. 2, Grand Rapids 1999, s. 314-315.
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Dlaczego wybor stowa ebayyeAilw na okreslenie hebrajskiego terminu
~wan jest wazny? Aby odpowiedzie€ na to pytanie, trzeba spojrze¢ na he-

499«

brajski czasownik =25 (“zwiastowac”, “powiadomié”). Jest to stowo, ktore
zawiera Zrodtostéw ~wa. W tek$cie masoreckim 72 pojawia sie w formie
czasownika 24 razy, zawsze w znaczeniu “zwiastowania” lub “powiadomie-
nia”. Jest jeszcze jedno stowo, ktére wywodzi si¢ ze Zrodtostowu 2. Jest
nim rzeczownik -z (“cialo” lub “migso”). Historycznie rzeczownik =iz
i czasownik ~@25 wywodzily si¢ z dwoch réznych zZrédlostowows. Z czasem
te dwa Zrdodlostowy scality sie, co spowodowato, ze w tekscie masoreckim

”

stowa =2 (“cialo”, “migso”) oraz ~wan (“zwiastun”) pochodza z jednego
zrodtostowu =27, aczkolwiek pod wzgledem semantycznym owe terminy
nadal si¢ réznig, bo pochodzg z odrebnych rodzin stéw. W tekscie maso-

49

reckim czasownik 125 (“zwiastowac”) moze si¢ kojarzy¢ z rzeczownikiem
sz (“cialo”) ze wzgledu na Zrodlostow =wa. Taki obraz wskazuje na dobra
nowing, ktdra staje sie jakby “wcielona” juz z samej racji jej wygloszenia.

Z podwdjnego znaczenia zrédlostowu -2 (“zwiastowanie dobrej nowi-
ny” i “cialo”), jak réwniez z powigzania miedzy stowami, ktére wywodza
sie¢ z tego Zrodtostowu (25 — “zwiastowanie” lub “proklamowanie” oraz
-2 — “cialo”), mozna wyciagnad kilka wnioskdw. Wydaje si¢ interesujace,
ze hebrajski termin, ktéry oznacza gloszenie stowa (lub stéw), zawiera
zrodtostéw odnoszacy sie takze do ciata. W tym kontekscie mozna lepiej
zrozumieé, w jaki sposob Septuaginta, przektadajac w Iz 52, 7 imiestéw
Swan na eboyyeldpevoc, zapowiada, ze Dobra Nowina (niva — edayyériov)

® W jezyku hebrajskim istnieja dwie rodziny stow, ktére maja ten sam rdzen =wa. Do
pierwszej naleza wszystkie odmiany czasownika =@a%; do drugiej rodziny naleza wszystkie
odmiany rzeczownika a2z — zob. A. Even-Shoshan, Hamilon hehadash, t. 3, Jerusalem 1975,
s. 1516). Aby uzasadnié, ze kiedys istnialy dwa Zrddtostowy, niektorzy wskazuja na jezyk
akkadyjski, w ktorym stosowane jest bussuru lub pussuru na okreslenie zwiastowania dobrej
nowiny, a na okreslenie krewnego lub pokrewienstwa stosowane jest bishru — zob. E. Klein,
a2 i3, [w:] A Comprehensive Etymological Dictionary of the Hebrew Language for Readers
of English, dz. cyt., s. 87.

7 Zwracaja na to uwage komentarze rabinistyczne (zob. Clark, =wa, [w:] Etymological
Dictionary of Biblical Hebrew, dz. cyt., s. 33), do ktérych powszechne badania etymologicz-
ne si¢ nie odnosza, okreslajac terminy ~22% oraz 72 jedynie jako homonimy nie majace nic
wspolnego ze soba —zob. N. P. Bratsiotis, =2, [w:] The Theological Dictionary of the Old
Testament, dz. cyt., t. 2 Grand Rapids 1999, s. 317. Trzeba podkresli¢, ze brak odniesienia do
rabinistycznej analizy hebrajskich stow jest wielka strata w dziedzinie badan etymologicznych,
poniewaz rabini probuja wyjasni¢ pochodzenie hebrajskich stéw, szukajac powiazan migdzy
nimiw obrebie biblijnej hebrajszczyzny. Z pewnoscia podejscie, ktore nie uwzglednia odnie-
sient do innych semickich jezykow, nie jest wystarczajace, niemniej dokument Interpretacja
Biblii w Kosciele z roku 1993 zachgca do korzystania z pism komentatoréw, gramatykow
i leksykograféw zydowskich — zob. Interpretacja Biblii w Kosciele. Dokument Papieskiej Komisji
Biblijnej z komentarzem biblistow polskich, przekl. i red. R. Rubinkiewicz, Warszawa 1999,
s. 42-43 (Rozprawy i Studia Biblijne, 4).
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polega na tym, iz Stowo stanie si¢ Ciatem. Tu wlasnie wida¢ powigzanie
migdzy zwiastowaniem lub gloszeniem Stowa (77iv2) a weieleniem (nin
5 22%). Z kolei “miejscem”, gdzie ten zwiazek staje si¢ dostrzegalny, jest
msza $wieta, bo to wlasnie podczas Eucharystii wygloszone stowo Boze
staje sie ,,sakramentalnie wcielonym” Stowem Bozym w sakramencie Ciala
i Krwi Chrystusa. Majac na uwadze ten Scisty zwiazek migdzy gltoszeniem
a wcieleniem, przystapimy do oméwienia praktycznych implikacji tego
zwigzku w odniesieniu do mszy Swietej.

Implikacje

Msza §wigta rozpoczyna si¢ od liturgii stowa, podczas ktorej gloszone jest
stowo Boze (miw2); po niej nastepuje liturgia eucharystyczna, podczas ktorej
Stowo staje si¢ Ciatem (ag2) w chwili przeistoczenia. Z etymologicznego
punktu widzenia pomiedzy terminami i3 oraz =gz mozna dopatrzyc€ si¢
podobnego zwiazku, jak pomie¢dzy liturgia stowa a liturgia eucharystyczna,
edyz w Eucharystii stowo Boze staje si¢ Ciatem — Zrddlem zycia wiernych.
Jezus powiedziat: “Jezeli nie bedziecie spozywali Ciata Syna Czlowieczego
i nie bedziecie pili Krwi Jego, nie bedziecie mieli zycia w sobie. Kto spo-
zywa moje Cialo i pije moja Krew, ma zycie wieczne, a Ja go wskrzesze
w dniu ostatecznym” (J 6, 53-54). W Starym Testamencie prorok Ezechiel
ustyszat, ze ma spozy¢ Stowo Boze:

OIoN REPOTIEN DX STNTR DN TN
oy mrator 927 751 At oy Sioy
INTT TPIT MR 95DRT BTN MmEN)
“I powiedzial mi: «Synu czlowieczy, zjedz to, co znajdziesz,

zjedz ten zwdj i idZ przemawiac¢ do domu Izraela».
Otworzytem usta, a On nakarmil mnie tym zwojem” (Ez 3, 1-2).

Po wystuchaniu i spozyciu stowa Bozego Ezechiel dostapit nadprzy-
rodzonego przezycia i stat si¢ Swiadomy Bozego majestatu (Ez 3, 12-14).
Stycznosé ze stowem Bozym byla dla niego wstepem do jeszcze wickszego

8 We wspotczesnym hebrajskim stowa, ktore sa stosowane, aby przettumaczy¢ angielski
termin “incarnation” (“wcielenie”) lub “taking on flesh” (“przyjac ciato”), nie zawieraja Zro-
dlostowu ~a. R. Alcalay przeklada termin “incarnation” na mawan, mmwinn lub nmbinm — zob.
R. Alcalay, The complete English Hebrew Dictionary, t. 1, Jerusalem 1959, s. 1878. Natomiast
zaden z tych hebrajskich terminéw nie oddaje wtasciwego znaczenia wcielenia. Wydaje sig,
ze potrzebny jest nowy hebrajski termin, aby wyrazic ideg wcielenia w fizycznym sensie, a nie
tylko w sensie obrazowym. We wspoéiczesnych thumaczeniach Nowego Testamentu na jezyk
hebrajski wida¢ probe oddania pojecia weielenia poprzez wyraz =2 mm (“stal si¢ cialem”)
—zob. przeklad J 1,14 w: The New Covenant Aramaic Peshita Text with Hebrew Tianslation,
Jerusalem 2005, s. 117. Jest to z pewnoScia najlepsze ujgcie rzeczywistosci weielenia Syna
Bozego w jezyku hebrajskim (jak réwniez aramejskim: s xm02).
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doswiadczenia sacrum. Ponadto poprzez postuszenstwo Bozemu nakazowi
to, co sie¢ wtedy wydarzyto, stato si¢ zapowiedzia przysztej rzeczywistosci,
ktora realizuje sie w czasie kazdej mszy Swigtej. Obie jej czesci: gloszenie
i stuchanie stowa, jak réwniez spozywanie ,,sakramentalnie wcielonego”
Stowa stanowia jednos$¢. Co wiecej, czytania w liturgii stowa majq konkretny
cel. To one wprowadzaja KoSciot w liturgie eucharystyczna, ktdra powinna
by¢ intensywnym doswiadczeniem sacrum, gdy Pan staje si¢ “prawdziwie,
rzeczywiscie i substancjalnie™ obecny.

Ta kwestia jest istotna dla wszystkich wiernych, a szczegdlnie dla cele-
bransa, ktory powinien zrozumied, ze liturgia stowa podczas mszy Swigtej
sama w sobie nie jest celem. Niestety wiele razy odnosi si¢ wrazenie, ze
liturgia stowa jest wydluzana, podczas gdy liturgia eucharystyczna jest jakby
w cieniu liturgii stowa. Dziwi postawa celebransa, ktory poSwigca wiele cza-
su liturgii stowa, traktujac lekcjonarz i ewangeliarz z wielkim szacunkiem,
a modlitwe eucharystyczng odmawia z poSpiechem. Czy nie daje przez
to do zrozumienia, ze majac za sobg liturgi¢ stowa, najwazniejsza czes¢
mszy Swietej dobiegta juz konica? W takiej sytuacji mozna wnioskowac, ze
zrodtem i szczytem wszystkiego, co dzieje si¢ w liturgii mszy Swietej, nie
jest Eucharystia, lecz stuchanie stowa Bozego.

Mozna spotkac si¢ ze stwierdzeniem, ze Chrystus jest tak samo obec-
ny w swoim stowie, jak w swoim Ciele eucharystycznym. Nie znajdziemy
potwierdzenia takiego pogladu w nauczaniu KoSciota. Katechizm Kosciota
Katolickiego podkresla, ze Chrystus jest obecny “zwlaszcza pod postaciami
eucharystycznymi”!’. Wynika to z faktu, iz “przez konsekracje dokonuje si¢
przeistoczenie (transsubstantiatio) chleba i winaw Ciato i Krew Chrystusa.
Pod konsekrowanymi postaciami chleba i wina jest obecny zywy i chwa-
lebny Chrystus w sposéb prawdziwy, rzeczywisty i substancjalny, z Cialem,
Krwia, Dusza i Béstwem™!!. Z pewnoscia Chrystus jest rowniez obecny
w swoim stowie, natomiast trzeba podkresli¢, ze nie jest to ten sam rodzaj
obecnosci. Obecno$¢ rzeczywista jest obecnoscia Chrystusa pod postaciami
chleba i wina'?. Z tego powodu Kosciét okazywat i okazuje “kult uwielbie-
nia nalezacy sakramentowi Eucharystii [...] nie tylko w czasie obrzedow
Mszy Swigtej, ale i poza nia, przez jak najstaranniejsze przechowywanie
konsekrowanych Hostii, wystawianie ich do publicznej adoracji wiernych
i obnoszenie w procesjach”!?.

¢ Katechizm Kosciota Katolickiego, 1374.

10 Tamze, 1088.

' Tamze, 1413.

2 Por. tamze, 1378.

3 Pawel VI, Mysterium fidei, [w:] Katechizm Kosciota Katolickiego, 1378.
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Majac na uwadze sposob, poprzez ktory Chrystus staje si¢ obecny w Eu-
charystii, trzeba pamig¢tac, ze jednos¢ liturgii stowa i liturgii eucharystycz-
nej nie oznacza identycznej obecnosci. Sobor Watykanski II podkreslit, ze
chodzi o jednos$¢, ktéra wynika z czerpania chleba zycia ze stotu Bozego
stowa i Ciata Chrystusowego'*. Stowo Boze otwiera nasze serca na przyjecie
Ciata Chrystusa — Stowa wcielonego. Kosciot okresla eucharystyczne Ciato
Chrystusa, ktore zostaje uobecnione podczas mszy Swietej, jako “sakrament
sakramentéw”", a to musi by¢ jasno dostrzegalne poprzez sposéb spra-
wowania Eucharystii. Sposdb sprawowania mszy $wi¢tej nigdy nie moze
stwarzaé wrazenia, ze to, co si¢ dzieje podczas liturgii eucharystycznej, nie
jest szczytem, do ktérego cata liturgia zmierza.

Jedno&¢ liturgii stowa i liturgii eucharystycznej jest widoczna w nadzwy-
czajnym rycie mszy Swietej. Nieraz mowi si¢, ze stowo Boze jest za mato
obecne w tej formie rzymskiej liturgii. Warto jednak przypomnie¢ stowa
Benedykta X VI, ktory napisal, ze “obie formy uzywania Rytu Rzymskie-
20 moga si¢ wzajemnie wzbogacac”'®. W tym kontekscie mozna zauwazy¢
bogata rubryke, ktdra towarzyszy nadzwyczajnemu rytowi mszy swietej,
szczegblnie w kanonie (Canon Missae). Nie ma watpliwosci, ze owa rubryka
sprzyja — jak to okreslit Benedykt XVI — ukazaniu sfery sacrum'’. Rubryka
stosowana w nadzwyczajnym rycie jest bardzo rozbudowana. Ten rodzaj
rubryki pomaga podkresli¢ moment uobecnienia Syna Bozego na ottarzu,
na ktory cata msza Swieta jest ukierunkowana. Oprécz tego nalezy zwrocié
uwage na fakt, iz msza $wigta w rycie nadzwyczajnym konczy si¢ czytaniem
stowa Bozego, czego nie ma w rycie zwyczajnym. Odczytywany fragment
Ewangelii wedtug $w. Jana o wcieleniu Syna Bozego (J 1, 1-14) potwierdza,
ze Stowo rzeczywiscie stato sie Cialem na oftarzu podczas mszy Swiete;.
Z tej racji przed rozpocze¢ciem czytania tego fragmentu Ewangelii kaptan
czyni znak krzyza na oftarzu. Jest to gest, w ktorym mozna sie¢ dopatrzy¢
jednosci obu czesci mszy Swietej, w czasie ktorej Stowo wygloszone staje
sie sakramentalnie wcielone na ottarzu. Pierwszym ottarzem byt krzyz na

!4 Por. Sobor Watykanski II, konst. Dei verbum, 21.

15 Katechizm Kosciota Katolickiego, 1330.

16 List Jego Swiatobliwosci Benedykta XVI do Biskupéw z okazji publikacji listu apo-
stolskiego motu proprio Summorum pontificum traktujacego o celebracji liturgii rzymskiej
ustanowionej przed reforma roku 1970 (7 lipca 2007).

17 Zob. tamze. Wymiar sacrum podczas mszy Swigtej jest podkreslony poprzez jednosé
liturgii stowa i liturgii eucharystycznej w zwyczajnej formie rytu rzymskiego, zwlaszcza wtedy,
kiedy msza $wigta jest sprawowana zgodnie z rubryka. Jedna z przyczyn, ze wzgledu na ktora
Stolica Apostolska wkroétce usunie z Mszatu rzymskiego Pawta VI modlitwy eucharystyczne
z udziatem dzieci, wynika z przekonania, ze nie przekazuja one w sposob wystarczajacy po-
czucia sacrum w liturgii.
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Golgocie, na ktorym Syn Bozy oddat zycie, aby Jego Stowo stato si¢ Zro-
dlem zycia dla Kosciota'®.

k&

Jedno$¢ liturgii stowa i liturgii eucharystycznej jest wynikiem zwigzku
migdzy wygtoszonym stowem Bozym i wcieleniem Syna Bozego. Im bar-
dziej dostrzegamy ten Scisty zwiazek, tym lepiej mozemy doceni¢ zbawczy
wymiar mszy $wietej. Kosciot zawsze czerpie swoje zycie ze stowa Bozego
i Eucharystii; te dwa Zrodta sa nieodtaczne, tak jak ukazuje to etymologiczna
analiza hebrajskich termindw niva oraz -z. Z pewnoscia analiza ta nie jest
dowodem tej jednoSci, jednak rzuca dodatkowe $wiatto na prawde, ktéra
sam Bog wpisal w swietg liturgie. Nie mozna przeciez zapomnied, jak to
przypomniat za §w. Augustynem Sob6r Watykanski 11, iz Bog “madrze roz-
porzadzil, aby Nowy Testament byt ukryty w Starym, Stary za§ aby w Nowym
znajdowal wyjasnienia”?. Z tego powodu warto przeprowadzaé badania
etymologiczne, aby odkry¢ to, co jest ukryte w Starym Testamencie, i w ten
sposob lepiej zrozumiec to, co Bég przekazuje nam w Nowym Testamencie.

Kalisz KS. JACEK STEFANSKI

Stowa kluczowe

Stowo Boze, wcielenie, liturgia, Eucharystia, msza $wigta, nauczanie Kosciota, etymologia

Summary

The incarnation of the Word in the Mass Liturgy — from Hebrew etymology to liturgical
implications

The present article points out some liturgical implications which proceed from the unity
between the Liturgy of the Word and the Liturgy of the Eucharist in the Mass. To better un-
derstand this unity, an etymological analysis of certain Hebrew terms in the Masoretic Text
is provided. Such an analysis helps us understand the relationship between the two aspects
of the one Word of God, as the Word uttered by the Father and as the Word made flesh. A
proper awareness of this relationship leads to an enhanced understanding of the Mass in
accord with the Church’s teaching about the Eucharist.

Keywords

Word of God, incarnation, liturgy, Eucharist, Holy Mass, Church teaching, etymology

8 Por. G. J. Moorman, The Latin Mass Explained, Rockford 2007, s. 184.
19 Sobor Watykanski 11, konst. Dei verbum, 16.



WIADOMOSCI - SPRAWOZDANIA

Marcin Majewski

VI walne zebranie Stowarzyszenia Biblistow Polskich
oraz 47. Sympozjum Biblistow Polskich (oisztyn, 22-24
wrzes$nia 2009)

W dniach 22 do 24 wrzesnia 2009 roku w gmachu Wyzszego Semina-
rium Duchownego ,,Hosianum” w Olsztynie odbylo si¢ VI Walne Zebranie
Stowarzyszenia Biblistow Polskich oraz 47. Sympozjum Biblistoéw Polskich.

Podczas VI Walnego Zebrania przewodniczacy SBP ks. prof. Waldemar
Chrostwoski dokonal podsumowania i oceny ostatniego roku pracy stowarzy-
szenia. Wspomniano i modlono si¢ za dwoch zmarlych cztonkéw stowarzy-
szenia: ks. prof. Juliana Warzeche i ks. dra hab. Stanistawa Pisarka. Oprocz
statych punktow, jak sprawozdanie skarbnika, dyskusja i gtosowanie nad
sprawozdaniem, dyskusja nad kierunkami prac SBP i wolne wnioski, walne
zebranie postanowilo nadac tytut cztonka honorowego SBP ks. doc. Jerze-
mu Chmielowi, wielce zastuzonemu bibliscie ze srodowiska krakowskiego,
wieloletniemu redaktorowi naczelnemu ,,Ruchu Biblijnego i Liturgicznego”.

W pierwszym dniu obrad 47. Sympozjum Biblistow Polskich uroczyste;j
koncelebrze mszy §wietej przewodniczyt abp Edmund Piszcz, arcybiskup-
senior metropolii warminskiej, ktory wygtosit do zebranych homilie. Obrady
swa obecnoscig uswietnit takze bp Andrzej Suski, ordynariusz torunski.

Program wykltadowy sympozjum sktadat si¢ z 7 referatéw, 4 komuni-
katow oraz dyskusji wokot nich.

Referaty wygtosili:

— ks. dr hab. Dariusz Dziadosz, Urzqd kaptariski w Izraelu do upadku
monarchii,

— ks. prof. dr hab. Waldemar Rakocy CM, Wybraristwo jako kategoria
zbawcza wedtug Rz 9,

—ks. prof. dr hab. Antoni Tronina, Ksiega Hioba — spor o istote teologii,

— ks. prof. dr hab. Henryk Witczyk, Moralnos¢ objawiona — zZrodta
I wyzwania,

— ks. dr hab. Artur Malina, Mozliwosci i ograniczenia podejscia kano-
nicznego do tekstow biblijnych w dokumencie PKB ,, Biblia a moralnos¢”,
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— prof. dr hab. Michat Wojciechowski, Etyka Ksiegi Judyty,

— ks. dr hab. Zdzistaw Zywica, , Ocalany” Kosciot w Izraelu znakiem
Paruzji Jezusa i wypetnienia sie wiekow (Mt 24, 1-41).

Natomiast autorami komunikatéw byli:

—dr Barbara Strzatkowska, Dwa oblicza Zony Hioba — Biblia Hebrajska
i Biblia Grecka,

—dr Marcin Majewski, Biblistyka w internecie. Projekt www.orygenesorg.
blogspot.com na tle biblijnych zasobéw internetowych,

— dr Wojciech Kosek, Jezus jako Anathema (1 Kor 12, 3) w $wietle ,, Di-
dache” 16,5 w tumaczeniu Anny Swiderkéwny,

— ks. dr Cezary Korzec, Jaka egzegeza patrystyczna? Przypadek: reguta
wiary.

Wygtoszone referaty i komunikaty tak pod wzgledem merytorycznym,
jak i formalnym, zostaly ocenione przez uczestnikéw bardzo wysoko. Nie-
mato miejsca zajely dyskusje. Sympozjum to miato takze wielka wartos¢
integracyjna, w czym duza rola przypada w udziale nieformalnym spotka-
niom towarzyskim, rozmowom w przerwach i przy positkach, zwlaszcza
temu spotkaniu, ktére mialo miejsce wieczorem po pierwszym pelnym
dniu obrad. W ten sposob buduja si¢ i umacniaja wiezi miedzy biblistami,
a mtodsi cztonkowie SBP i obserwatorzy maja okazj¢ poznac i porozma-
wiac z ,,mistrzami”.

Nastepne VII Walne Zebranie SBP i48. Sympozjum Biblistow Pol-
skich maja si¢ odby¢é w dniach od 14 do 16 wrze$nia 2010 roku w gmachu
Wyzszego Seminarium Duchownego w Katowicach.

Krakow MARCIN MAJEWSKI

ks. Janusz Mieczkowski, Jarostaw Superson SAC

45. Sympozjum Wyktadowcow Liturgiki
w Wydziatach Teologicznych i Wyzszych
Seminariach Duchownych (Lublin, 8-10 wrzesnia 2009)

W dniach 8-10 wrzeénia 2009 roku odbylo si¢ w Lublinie Sympozjum
Wyktadowcow Liturgiki pt. Kult Swietych — Nowe ,, Martyrologium Ro-
manum”. Temat ten zostat wybrany w zwiazku z planami opublikowania
w jezyku polskim tej ksiegi liturgiczne;.
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Na wstepie ks. prof. dr hab. Helmut Sobeczko, przewodniczacy Sekcji
Liturgistow Polskich, zaznaczyl, ze kult Swietych jest mato widoczny w ce-
lebracjach liturgicznych i poboznos$ci wiernych oraz ze mato jest dzisiaj
dziet hagiograficznych.

Pierwszym referentem byt ks. dr hab. Andrzej Zadto (Uniwersytet Slaski
w Katowicach), ktory przedstawil Podstawy teologiczne kultu swietych. Swoja
wypowiedzZ zawart w czterech gtéwnych punktach: obecnos¢ i pojecie kultu
Swietych w Starym i Nowym Testamencie, $wietoS¢ Boga i Chrystusa udzie-
lona wszystkim ludziom, sakralny wymiar zycia i kultu chrzescijanskiego,
rozszerzenie si¢ kultu chrzescijanskiego na Swietych. Konkluzjg referatu
bylo stwierdzenie, ze kult $wictych jest objawieniem Boga, wyrazem wiary
w oredownictwo $wietych i znakiem pragnienia ich nasladowania.

Kolejnym prelegentem byt ks. prof. dr hab. Jerzy Stefanski (Uniwersytet
im. Adama Mickiewicza w Poznaniu) prezentujacy temat Prace redakcyjne
posoborowego ,,Martyrologium Romanum”. Jego wypowiedZ zbudowana
byla z trzech czesci: dlaczego potrzebna byla nowa edycja Martyrologium
Romanum, jak przeprowadzono redakcje tej ksiegi oraz co osiggnieto przez
jej publikacje? Efektem prac posoborowych byto to, ze w nowym Martyro-
logium Romanum widzimy juz caty Kosciot powszechny, poniewaz sa w nim
Swieci nalezacy do roznych standw i grup spotecznych oraz pochodzacy ze
wszystkich kontynentéw.

Po tych dwdch referatach wywiazala si¢ dyskusja. Najciekawszymi spo-
strzezeniami byly: problemy zwiazane z przektadem nazw geograficznych
na jezyk polski, pojawienie si¢ nowej edycji Martyrologium Romanum
w 2004 roku z nowymi osobami oraz Swiadomo$¢ ogromnej rzeszy Swietych
meczennikow (okoto 5 milionéw), ktérzy oddali swoje zycie za wiare po
II wojnie §wiatowej, a nie sa umieszczeni w martyrologium.

Pierwszy dzien obrad zakonczyt sie wspOlng celebracja Eucharystii
i liturgii godzin w ko$ciele seminaryjnym pod przewodnictwem bpa Ste-
fana Cichego, przewodniczacego Komisji ds. Kultu Bozego i Dyscypliny
Sakramentow Episkopatu Polski. Po liturgii uczestnicy zwiedzili Muzeum
Archidiecezjalne w Lublinie.

Pierwszym referentem drugiego dnia sympozjum byt ks. dr hab. Edwin
Mateja (Uniwersytet Opolski), ktéry przedstawit Rozwdj kalendarza
liturgicznego $wietych do reformy papieza Piusa X. Autor zauwazyt, ze
w pierwszym tysiacleciu Kosciota nie wypracowano precyzyjnego kalen-
darza Swigtych. Kult $wigtych byt zwigzany przede wszystkim z miejscem
ich dziatalnosci lub pochodzenia. Dzieki zakonom zebraczym caty Kosciot
przyjat kalendarz, ktérym postugiwat si¢ Rzym. Sredniowiecze przyniosto
rozrost kalendarza liturgicznego do zbyt wielkiej liczby Swietych, z ktérym
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to ,,problemem” nie poradzit sobie do kofica nawet Sobor Trydencki. Ka-
lendarz potrydencki znow przez wieki byt wypelniany nowymi §wigtymi,
ktorzy zajeli prawie wszystkie dni roku, w zwiazku z czym potrzebna byta
jego reforma, ktdrej podjat sie papiez Pius X.

W kolejnym referacie przedstawionym przez ks. dra hab. Krzysztofa
Koneckiego (Uniwersytet Mikotaja Kopernika w Toruniu) uczestnicy sym-
pozjum zapoznali si¢ z Kryteriami soborowej reformy kalendarza Swietych.
Prelegent przedstawit cztery kryteria, ktorymi kierowato si¢ posoborowe
konsylium ds. kalendarza liturgicznego. Byly to: zmniejszenie liczby Swiat
dewocyjnych, redukcja obchodéw i wspomnien §wietych, ustalenie termi-
néw $wiat i wspomnien, uniwersalizm kalendarza s§wietych (geograficzny,
historyczny, spoleczny). Nie wszystkie te kryteria udato si¢ zastosowac
w kalendarzu ogdlnym z 1969 roku (np. wsréd wspomnie obowigzkowych
nie byto zadnego Polaka! Pierwszym z nich byt dopiero §w. Stanistaw, biskup
i meczennik, wpisany do niego dopiero w 1979 roku).

Przedpotudniowg sesje zakonczyta dyskusja poswiecona kultowi glow-
nych patronéw Polski (do konca XIX wieku pojawily si¢ imiona az 53
Swictych i blogostawionych).

Po referacie wszyscy udali si¢ do koSciota katedralnego, gdzie cele-
browali Eucharystie, ktorej przewodniczyt metropolita lubelski bp prof.
dr hab. Jézef Zycinski.

Popotudnie drugiego dnia zostato poswigcone na zwiedzanie patacu
w Koztéwce i sanktuarium $w. Anny w Lubartowie.

Ostatni dzien sympozjum wypehily sprawozdania z poszczegdlnych
oSrodkéw naukowych w Polsce, relacje o nowych pracach habilitacyjnych
i profesorskich z liturgiki, dyskusja na temat obecnosci haset liturgicznych
w Encyklopedii katolickiej wydawanej przez Katolicki Uniwersytet Lubelski
oraz informacje dotyczace dziatalno$ci Komisji ds. Kultu Bozego i Dyscy-
pliny Sakramentow Episkopatu Polski.

Sympozjum zakoniczylo si¢ zaproszeniem wszystkich uczestnikéw na
kolejne spotkanie, ktore odbedzie sie w 2010 roku w Katowicach.

Krakow KS. JANUSZ MIECZKOWSKI, JAROSEAW SUPERSON SAC



RECENZJE

0. FRANCISZEK MALACZYNSKI OSB, Misterium paschalne w Polsce.
Polskie zwyczaje liturgiczne w Swiete Triduum ukrzyzowania, pogrzebu
i zmartwychwstania Chrystusa, TYNIEC Wydawnictwo Benedyktyndw,
Krakow 2006, 112 s. (Modlitwa Kosciota, 8)

Wydawnictwo Benedyktynéw TYNIEC wydato w serii Modlitwa Ko-
Sciota prace doktorska zastuzonego liturgisty o. Franciszka Mataczynskiego,
wieloletniego sekretarza Komisji Liturgicznej Episkopatu Polski, redaktora
polskich ksiag liturgicznych. Oparta na tekstach Zrédlowych praca przed-
stawia ksztattowanie si¢ zwyczajow liturgicznych zwigzanych z obchodami
Triduum Paschalnego w Polsce od przyjecia chrzescijanstwa do czaséw
wspotczesnych (czyli praktycznie do lat szesédziesiatych XX wieku, kiedy
rozprawa powstawata — przed wprowadzeniem reformy liturgicznej, w czym
wielkie zastugi potozyl jej autor).

W obszernym wprowadzeniu omawiane jest Triduum Paschalne jako
centralny obchdd w roku liturgicznym i rozwoj jego obrzedéw: ztozenia do
grobu, podniesienia krzyza i Eucharystii w KoSciotach Wschodnich i w Ko-
Sciele Zachodnim, nawiedzenia grobu w Kosciele Zachodnim oraz zrédta do
poznania liturgii Wielkiego Tygodnia w Polsce, w poszczeg6lnych diecezjach
iw calym kraju po Soborze Trydenckim.

Pierwszy rozdzial po§wigcony jest obrzedom ztoZenia do grobu i pod-
niesienia krzyza do wieku XV. Autor na podstawie Zrédet omawia zwyczaje
zwiazane ze ztozeniem krzyza, podniesieniem krzyza i nawiedzeniem grobu
oraz pochodzenie tych obrzeddw, wplywy krajow oSciennych i zakonow,
osobistych obserwacji biskupdw i duchownych podrézujacych po réznych
krajach Europy, co przejawiato si¢ przez wystepowanie trzech tradycji
obrzeddéw zlozenia i podniesienia krzyza (nawiedzenie grobu odbywato sie
w jednakowy sposob w diecezjach polskich): potudniowa w diecezjach kra-
kowskiej i wroctawskiej z dtuzszymi formutami modlitw typu gallikanskiego,
gniezniensko-poznanska i ptocka. Te tradycje w XVI wieku dostarczyty
elementow do utozenia wspdlnych obrzedéw dla catej Polski.

Drugi rozdziat przedstawia ztozenie do grobu i podniesienie krzyza i Eu-
charystii w wieku X VI. Zwyczaj sktadania w grobie Eucharystii razem z krzy-
zem lub wizerunkiem Chrystusa przyjat si¢ w Polsce pod koniec XV wieku.

315



Autor cytuje obszerny fragment Mszatu krakowskiego z 1509 roku i omawia
zwyczaje krakowskie, wroctawskie, gnieznienskie, poznanskie, ptockie oraz
przepisy zawarte w agendzie sporzadzonej po synodzie w Piotrkowie w 1577
roku w dwdch jej wydaniach z lat 15791 1591. Podaje informacje o zwyczajach
zwigzanych z podniesieniem do grobu krzyza i Eucharystii zachowywanych
w réznych polskich diecezjach i zakonach.

Trzeci rozdziat nosi tytult Wystawienie i podniesienie Eucharystii z grobu
od XVII wieku do naszych czaséw iw dwoch punktach zawiera omowienie
zwyczajow zwigzanych z wystawieniem Eucharystii w monstrancji w Grobie
Panskim oraz podniesieniem Eucharystii z Grobu Panskiego i procesja re-
zurekeyjna. Po raz pierwszy wystawiono Najswietszy Sakrament w Grobie
Panskim w monstrancji przykrytej welonem w 1577 roku w jezuickim koSciele
$w. Michata Archaniota w Monachium. Zwyczaj ten przejeto w Bawarii,
a potem w innych krajach Europy. W Polsce rytuat piotrkowski z 1631 roku
zachowal ceremonie przewidziane w agendzie prowincji gnieZnienskiejz 1591
roku, zawierajace rOwniez wystawienie Najswigtszego Sakramentu i obrzed
Niedzieli Zmartwychwstania zatytutowal: Otwarcie grobu i rezurekcja. Rado-
sng procesje okoto pétocy przyjeto w Polsce i na Litwie, a takze w krajach
sasiednich, ktore mialy wtasne rytualy. W XVIII wieku zamiast miejsca
do ztozenia krzyza wprowadzono przygotowanie miejsca dla monumentu
z obrazem lub rzezba Chrystusa lezacego w grobie. Autor omawia szczegoly
ceremonii na podstawie r6znych dokumentéw diecezjalnych i zakonnych,
m.in. Ceremoniatu Monastycznego Polskiej Kongregacji Benedyktyriskiej z 1776
roku, krétko charakteryzuje stan obrzedoéw w okresie zaboréw, kiedy coraz
czesciej zastgpowano Spiewy tacifiskie polskimi i wzrastato nabozenstwo do
Meki Panskiej, oraz przedstawia obrzedy przewidziane w polskim rytuale
opartym na nowym wydaniu rytuatu rzymskiego z 1925 roku i dawnych usta-
leniach rytuatu piotrkowskiego, zatwierdzonym w 1927 roku i w wydanym
w 1929 roku rytuale wroctawskim.

Poniewaz od wiekéw Wigili¢ Paschalng odprawiano w ciggu dnia
w Wielka Sobote, a od czasow papieza Pawta V — w godzinach rannych,
za$ jej bogate obrzedy byly mato zrozumiate dla wiernych, ich uczestnictwo
w liturgii bylo bardzo skromne, natomiast przezywali nawiedzanie grobow
i poSwiecanie pokarmoéw, traktujac Wielka Sobote jako dzien oczekiwania
na procesje rezurekcyjna, podczas ktorej wyrazali z wielka radoscig wiare
w Chrystusa i Jego panowanie nad $wiatem. Autor wspomina o wielkich
poetach polskich widzacych analogi¢ mi¢dzy Smiercia i zmartwychwsta-
niem Chrystusa a §miercig i upragnionym zmartwychwstaniem ojczyzny.
Ta idea doprowadzita do powstania meskiego i zeniskiego Zgromadzenia
Zmartwychwstania Paniskiego. Wspomina tez o wplywie procesji rezurek-
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cyjnej w katedrze na Wawelu na powstanie wielkiego dramatu Stanistawa
Wyspianskiego Akropolis oraz o znaczeniu procesji w zyciu religijnym ludu
przedstawionym w powieSci Wtadystawa Reymonta Chiopi. Zwraca uwage
na postulaty ks. Michata Kordela, by przenies$¢ obrzedy Wigilii Paschalnej
z godzin rannych na noc, ktore spetnitly si¢ 20 lat po jego Smierci za ponty-
fikatu Piusa XII, kiedy skrocono post eucharystyczny, wprowadzono msze
wieczorne i odnowiono liturgie¢ Wielkiego Tygodnia.

W ostatnim rozdziale autor omawia liturgiczne i duszpasterskie zna-
czenie Grobu Pafiskiego w czasie Swietego Triduum Paschalnego. Przy-
pomina dokumenty rzymskie najpierw wzywajace do zaprzestania procesji
z Naj$wietszym Sakramentem i wystawiania Eucharystii w Grobie Paniskim
az do Niedzieli Zmartwychwstania na znak smutku Kosciota z powodu
nieobecnosci Chrystusa, potem dekret Kongregacji Obrzedow z 1896
roku stwierdzajacy istnienie zwyczaju przygotowywania Grobu Panskiego
i uroczystej procesji i pozwalajacy na tolerowanie go. Autor do oficjalne-
go komentarza powotujacego si¢ na argumenty prawne i duszpasterskie
dodaje argumenty wyplywajace z tredci liturgii ostatnich dni Wielkiego
Tygodnia: liturgiczne rozwazanie postuszenstwa Syna Bozego az do $mierci
daje podstawe do wzniesienia symbolicznego grobu i obrzedéw z nim zwig-
zanych. Adoracja Chrystusa lezgcego w grobie pomaga zrozumie¢ §wicte
tajemnice i przyczynia si¢ do rozwoju zycia religijnego.

W zakonczeniu autor przypomina ewolucje czynnosci liturgicznych
Swictego Triduum Paschalnego w Polsce, najstarszy przekaz o istnieniu
Grobu Panskiego z pierwszej potowy XIII wieku w ksiedze antyfon katedry
na Wawelu i nawiedzaniu go bez udziatu ludu praktykowane od konica XV
wieku, sktadanie w Grobie Panskim Eucharystii owini¢tej korporatem,
czuwanie i Spiewanie psalmow i trwajacy od konca XVI wieku zwyczaj
wystawienia w Grobie Panskim NajSwietszego Sakramentu, przemiang
dawnego obrzedu podniesienia krzyza w uroczysta procesje rezurekcyj-
na. Zacheca do adaptacji symbolicznego Grobu Panskiego do tradycji
poszczegOlnych narodéw, zwlaszcza w krajach misyjnych, jako pomocy
do $wiadomego i czynnego udziatu wiernych w obchodach ukrzyzowania,
pogrzebu i zmartwychwstania Chrystusa.

Ksigzka jest owocem sumiennych studiéw, pozwala poznaé ksztattowa-
nie si¢ zwyczajow liturgicznych i zacheca do Swiadomego przezywania swig-
tych tajemnic oraz takiego ich sprawowania, by pomagaly ludziom coraz
lepiej rozumied tres¢ liturgii i czerpac z niej sity do chrzedcijanskiego zycia.
Krakow TOMASZ MARIA DABEK OSB
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Bibliaw katechezie, red. J. Kochel, J. Kostorz, Opole 2005, Wydawnictwo
Wydziatu Teologicznego Uniwersytetu Opolskiego, 111 s.

Kosci6t w catej swojej historii podkreslat, iz Pismo Swicte jest pierw-
szorz¢dnym oraz podstawowym zrodtem katechezy. Dokumenty Kosciota
nieustannie przypominaja, ze w katechezie wyjatkowa i niezastgpiong
rol¢ petni Biblia. Bowiem kazda postuga w KoSciele, a w niej szczegdlnie
przekaz katechetyczny, nabiera Swigtosci, mocy oraz skutecznosci Stowa
Bozego. Z tych migdzy innymi powoddw nalezy z wielka radoscia zauwazyé
publikacje powstata w teologicznym Srodowisku naukowym w Opolu. Jest
ona owocem dorocznego ogdlnopolskiego sympozjum katechetycznego
zorganizowanego przez Katedre Katechetyki, Pedagogiki i Psychologii
Religii Wydziatu Teologicznego Uniwersytetu Opolskiego oraz Wydziatu
Katechetycznego Kurii Diecezjalnej w Opolu. Calo$¢ poprzedzona jest
stowem wstepnym ks. T. Dola, dziekana Wydziatu Teologicznego Uniwer-
sytetu Opolskiego, oraz wprowadzeniem ks. J. Kochela. Redakcje ksigzki
przygotowali znani juz w Polsce katechetycy: ks. J. Kochel i ks. J. Kostorz.
Fundament tej pozycji stanowia referaty wygtoszone na sympozjum.

Artykul Teoretyczne zatozenia wiernosci Objawieniu Bozemu we wspot-
czesnej katechezie ks. J. Kostorza jest solidnym wprowadzaniem i ,,usta-
wieniem” omawianego zagadnienia. Autor wskazal w nim najpierw na
konieczno$¢ dochowania wierno$ci objawieniu Bozemu — pierwszorzed-
nemu zrédtu katechezy, a nastepnie ukazat podwojnag wiernos¢: wiernosé
Biblii i wierno$¢ Tradycji Kosciota.

Ks. J. Czerski w artykule Wspotczesne metody interpretacji i wyktadu
Pisma Swietego, bazujac na dokumencie Papieskiej Komisji Biblijnej
z 1993 roku Interpretacja Biblii w Kosciele, przedstawit i oméwit metody
oraz podejScia do tekstu biblijnego. Uczynit to, szczegélowo prezentujac
analize kontekstualng bedaca pierwszym krokiem do wszystkich metod
egzegetycznych, metodg historyczno-literacka, analize¢ lingwistyczng bedaca
jedna z metod literackich, a zakonczyt zaprezentowaniem Pisma Swie;tego
jako zywego stowa Boga.

W artykule,, Lectio divina” a katecheza ks. J. Kochela znajdziemy wyja-
$nienie znaczenia lectio divina, a takze wskazanie na posoborowe ozywienie
jej praktyki. Nastepnie autor wskazat na Szkoly Stowa Bozego w programie
katechezy oraz na praktyke lectio divina w postudze katechetycznej, szcze-
gdblnie za$§ w katechezie dorostych i katechezie parafialne;j.

Z kolei bp G. Kusz w artykule Biblijna droga katechezy parafialnej,
opierajac si¢ na dokumentach Kosciota, zwtaszcza na dokumentach kate-
chetycznych, rozpoczat od odpowiedzi na postawione przez siebie pytanie:
czym jest katecheza? Zatrzymat si¢ potem dhuzej nad katecheza parafialna,
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spojnoscia miedzy przekazem prawd wiary i zyciem z wiary oraz nad ideg
przymierza, ktora w Jezusie Chrystusie znajduje swoje wypetnienie.

W tekscie Biblijna droga katechezy szkolnej bp A. Dhugosz po zaprezen-
towaniu profetycznej misji KoSciota omowit i uzasadnit antropologiczne
ukierunkowanie katechezy, a nast¢pnie uakazat strukture katechezy antro-
pologicznej, katechezy egzystencjalnej (katecheza spotkania) i katechezy
interpretacyjnej (katecheza doswiadczenia).

Z.. Barcinski w artykule Metody aktywizujqce w pracy z Biblig i odpowie-
dziat na dwa postawione pytania: jakie sa propozycje struktury katechezy,
w ktore mozna wlaczy¢ metody aktywizujgce, oraz czy mozna podac przy-
ktad takiego scenariusza, w ktérym metoda aktywizujgca jest pomocna
w interioryzacji oredzia biblijnego? Uzasadnil, iz metoda aktywizujaca,
jesli jest wlaczona w dobrze skonstruowang jednostke metodyczng, moze
stuzy¢ wyeksponowaniu oredzia biblijnego.

Film biblijny w katechezie to tytut artykutu ks. M. Lisa. Autor zaprezen-
towat i omowit w nim najpierw cechy gatunkowe filmu biblijnego poprzez
wskazanie kryteriow przyporzadkowujacych tytuly do tego gatunku. Nastep-
nie oméwit kilka filméw bedacych ekranizacja Ewangelii: Jezus, Jezus Cudo-
tworca, Opowies¢ o Zbawicielu oraz Pasja. Na zakonczenie wskazal na istotng
w katechezie znajomo$¢ ,,putapek” w odniesieniu do filméw biblijnych.

W tekscie Cele aktywnych form katechezy w Swietle dokumentow Koscio-
ta s. A. E. Klich zostaly oméwione aktywne formy przekazu tresci wiary.
Autorka ukazata najpierw zalecenia dokumentéw KoSciota na temat
aktywnych form katechezy, a pdzniej przedstawila trzy przyklady takich
form wspomagajacych proces realizacji celu katechezy.

A. Zellmaw artykule Propozycje pracy z Pismem Swietym w serii podreczni-
kow ,, W drodze do Emaus” odpowiedziala na postawione przez siebie pytanie:
jakie metody i techniki pracy z Pismem Swigtym zaproponowano w omawia-
nych podrecznikach? Uczynita to poprzez zaprezentowanie najpierw cech
charakterystycznych tych podrecznikow, a pozniej propozycji pracy z Pismem
Swietym zastosowanych w omawianych podrecznikach: metody i techniki
biblijne wprowadzajace oraz podsumowujace katecheze, metody analizy
tekstow biblijnych, metody i techniki pracy z odkrytym orgdziem zbawczym,
metody i techniki stuzgce modlitwie inspirowanej tekstem biblijnym.

Ks. K. Matysek w ostatnim tekscie zamieszczonym w ksiazce Projekt edu-
kacyjny ,,Biblia w kazdej szkole” omoéwit uzasadnienie i potrzebe czy nawet
pewnego rodzaju koniecznos¢ realizacji projektu ,,Biblia w kazdej szkole™.
Nastepnie podat opis projektu, ktéry objal swym zasiegiem trzy diecezje:
bielsko-zywiecka, gliwicka i opolska, a ktéry otrzymali wszyscy uczestnicy.
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Omawiana publikacja Biblia w katechezie jest owocem naukowych po-
szukiwan autoréw. Przez swoj charakter oraz sposob prezentacji spetnia
kryteria pracy naukowej. Jej uktad miesci si¢ w kanonach stosowanych
przy tego rodzaju naukowych opracowaniach. Jest dzietem gruntownym,
opartym na bogatym materiale Zrédtowym i dokonanym przy zastosowa-
niu whasciwych metod. Sa to teksty dojrzale, obejmujace ogrom materiatu
i $wiadczace o sumiennosci w kompozycji widzianej zaréwno catoSciowo,
jakiw szczegoOtach redakeyjnych. Wprawdzie recenzowana ksiazka w wiek-
szoS$ci powstata jako owoc obrad sympozjalnych, ale zaréwno sami autorzy,
specjaliSci w prezentowanych zagadnieniach, jak problematyka oraz spo-
sOb jej prezentacji moze zainteresowac grono znacznie szersze niz waski
krag specjalistow. Kompetencje autorow oraz przystepny jezyk publikacji
pozwalaja sadzié, ze lektura moze by¢ pozyteczna dla ludzi interesujacych
sie szeroko rozumiang problematyka Pisma gwiqtego w katechezie — od
naukowcdw przez katechetow, pedagogdw, duszpasterzy az po rodzicow.

Tarnow KS. JOZEF STALA
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