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ABSTRAKT

Niniejsza praca: Doksologie w Apokalipsie Janowej podejmuje motywy
uwielbien Boga i Baranka. Sg nimi: dar stworzenia (4,8-11), zbawienia (5,9-14; 1,5b-6;
7,9-12), sprawiedliwos¢ Boza (11,15-19, 16,5-7), oraz ostateczny triumf Boga (12,10-
12; 15,1-4; 19,1-8). Wymienione sigla zawieraja takze najblizsze konteksty, ktérym
rowniez poswiecimy uwage. Calo$¢ opracowania nie opiera si¢ wigc na chronologii
wystepowania poszczegolnych doksologii, lecz zostata ujeta tematycznie. Gloryfikacje
Boga znajda swoj climax w pokonaniu triady zta: Szatana, Bestii i Wielkiej Nierzadnicy
oraz zaslubinach oblubienicy (Kos$ciota) z Barankiem. Do tego wydarzenia zmierza cata
historia zbawienia, bedaca pod kontrolg Boga. W dysertacji postugujemy si¢ metodami:
egzegetyczno-teologiczna, historyczno krytyczng, retoryczng oraz odwotujemy si¢ do

antropologii kulturowej.

Stowa kluczowe: Zasiadajacy na tronie, Baranek, krew, zbawienie, alleluja,

zas$lubiny.

ABSTRACT

The present work, Doxologies in the Apocalypse of St. John, takes up the motifs
of praise of God and the Lamb. These include the gift of creation (4:8-11), salvation
(5:9-14; 1:5b-6; 7:9-12), God's justice (11:15-19, 16:5-7), and God's ultimate triumph
(12:10-12; 15:1-4; 19:1-8). The sigils mentioned also contain the closest contexts, to

which we will also pay attention. The entire study is therefore not based on the



chronology of the occurrence of individual doxologies, but has been arranged
thematically. The glorifications of God will find their climax in the defeat of the triad of
evil: Satan, the Beast and the Great Whore, and the nuptials of the bride (the Church)
with the Lamb. The entire history of salvation, being under God's control, is heading to
this event. The dissertation uses the following methods: exegetical-theological,

historical-critical, rhetorical, and refers to cultural anthropology.

Keywords: seated on the throne, Lamb, blood, salvation, alleluia, nuptials.
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WYKAZ SKROTOW
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WSTEP

Ksiega Apokalipsy uchodzi za najtrudniejsza pod wzgledem interpretacji
w catym NT. Zawiera w sobie bogata symbolike domagajaca sie dekodyfikacji. Wazne
sa w niej symbole kosmiczne (np. gwiazdy, stonce, grzmot, morze), teriomorficzne
(np. baranek, smok, bestia), chromatyczne (np. biaty, czerwony, czarny), arytmetyczne
(liczby np. trzy, trzy i pot, szes¢, siedem) czy tez antropomorficzne (szata, kobieta,
nierzadnica). Sg w niej obecne liczne wizje, ktére na poziomie dostownosci nie mozna
w zaden sposob poprawnie wyjasni¢. Wszystko to sprawia, ze Apokalipsa kojarzy sig¢
dla wielu jedynie z nieszczesciami, kataklizmami, wstrzasami, ktére wzbudzaja strach.
Tymczasem w zamysle jej autora miata rodzi¢ pokrzepienie, nadziej¢ i dodawac sit
w czasie uciskow i udrek. Wazny jest jej kontekst historyczny. Powstata bowiem
w czasie przesladowan ze strony Imperium Rzymskiego narzucajacego opresyjny
system szczegolnie wobec chrzescijan. Ci zas nie chcieli przyjmowac jego roszczen, nie
oddawali rzymskiemu imperatorowi boskiej czci. Nie ulegali imperialnej polityce
faworyzujacej jej zwolennikow. Wobec tego panujacy system eliminowat ich z zycia
publicznego i przesladowat ekonomicznie.

Ksiega Objawienia konczy si¢ wizja niebianskiego Jeruzalem. Jest w nim tron, na
ktérym zasiadaja Bog i Baranek. Z tronu za$ wyptywa woda zycia, symbolizujaca Ducha
Swigtego (22,1). W Ap 3,11 znajduje sic natomiast obietnica zlozona zwyciezcy
(dostownie ,,zwycigzajacemu”): ,,Zwycigzcy dam zasig$¢ ze Mna na moim tronie, jak
i Jazwyciezylem i zasiadtem z mym Ojcem na Jego tronie”. W niebie jest wiec tylko
jeden tron dzielony przez Ojca, Syna i tego, ktory zwyciezal w ziemskim eonie. To
wlasnie z tego tronu wyptywa krystaliczna woda. Widzimy wigc niezwykla promocje
wierzacego, ktory w eschatonie uczestniczy w zyciu Trojcy Swietej. Zanim jednak doszto
do tego niewyobrazalnego wywyzszenia potrzebny byl wpierw akt stworzenia, p6zniej
za$, wskutek niewiernosci czlowieka, musiato nastgpi¢ dzielo zbawienia, nastgpnie
sprawiedliwy sad Bozy 1 ostateczny triumf nad sitami zta oraz doprowadzenie Bozego
planu do szczesliwego konca. Wiasnie te rzeczywistosci szczegolnie nas interesujg
W prezentowanej pracy. Stanowig bowiem tre$¢ zebrang w dziewigciu doksologiach
wystepujacych w Apokalipsie (1,5b-6; 4,8-11; 5,9-14; 7,9-12; 11,15-19; 12, 10-12; 15,1-
4; 16,5-7; 19,1-8). Wymienione sigla tworza ramy, w ktorych znajduja si¢ uwielbienia

Boga w sensie $cistym. One tez obejmujg nasz obszar badawczy, uwzgledniajg bowiem
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najblizszy kontekst dla apokaliptycznych doksologii. W pracy chcemy zwrdcié
szczegolng uwage na motywy uwielbien Boga, poniewaz dotykaja zasadniczych tresci
teologicznych.

Doksologie odgrywaja istotng role w duchowosci chrzescijanskiej. Zazwyczaj
relacje z Bogiem czy Chrystusem ograniczajg si¢ do prosb, dotyczacych najczescie)
bardziej osobistych niz ogélnych spraw, zwigzanych z codziennym zyciem. Doksologie
s3 natomiast gloryfikacjami Boga, przypominaja o Jego czynach, ktére domagaja si¢
dzigkczynienia, zachwytu, adoracji, uwielbienia. Jest w nich obecny poryw serca. Bez
nich wielkie dziela Boze moglyby ulec zapomnieniu. Tymczasem zywa pami¢¢ o nich

moze ksztalttowac nastepne pokolenia, w nich bowiem zawiera si¢ wiara Ko$ciota.

W pracy odwotujemy si¢ zasadniczo do metody egzegetyczno-teologicznej,
stosujemy tez historyczno-krytyczng, niekiedy retoryczng oraz nawigzujemy do
antropologii kulturowej. Pierwsza z wymienionych jest dla nas szczegdlnie cenna,
poniewaz pozwala nam spojrze¢ na Bibli¢ jako cato$¢. Jan czerpie w swym dziele
obficie z obrazéw Starego Testamentu, nadajac im wlasne teologiczne znaczenie.
Zobaczymy to takze doksologiach. Poza tym zgodnie z znang zasadg hermeneutyczna,
stowo uzyskuje petniejsze wyjasnienie w $Swietle calej Biblii lub w obrgbie tej samej
ksiegi Pisma. Niektore zatem pojecia stosowane przez Jana bedziemy interpretowad
intertekstualnie. Metoda za$ historyczno Kkrytyczna pozwoli nam w pewnych
watpliwych pod wzgledem semantycznym stowach, dotrze¢ lub zblizy¢ si¢ do
pierwotnej wersji. Podaje bowiem roézne warianty w miejscach dyskusyjnych, ktoére
bedac w harmonii z najblizszym kontekstem, moga otworzy¢ przed nami nowe
mozliwosci interpretacyjne. Metoda za$ retoryczna wydobedzie bogactwo figur
retorycznych obecnych w analizowanych tekstach 1 potwierdzi pigkno Ksiggi
Objawienia, takze w sensie literackim. Natomiast antropologia kulturowa uwrazliwi nas
na Srodowisko, z ktorym liczy si¢ autor Apokalipsy. Byt nim wspomniany juz Rzym —
miejsce kultu Dea Roma oraz balwochwalczych cezarow. Oczywiscie Owczesna stolica
Swiata przyjmuje tez znaczenie symboliczne, bedace okresleniem anty-Bozej wladzy.
W ten sposodb bezposrednie srodowisko Apokalipsy ulega rozszerzeniu i otwiera si¢ na

wymiar ponadczasowy.

W dysertacji odwolujemy si¢ do przede wszystkim do komentarzy najnowszych,
ktorych autorami sg znane postaci w srodowisku biblijnym, apokaliptycznym. Chodzi

0 egzegetow przede wszystkim z obszaru jezyka angielskiego: G. R. Osborne,
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D. E. Aune, G. K. Beale, niemieckiego — H. Giesen, wloskiego Vanni, polskiego —
Kotecki. Warto tez zauwazy¢, ze podjeta przez nas tematyka doksologii nie znajduje —
poza komentarzami - dodatkowych opracowan. Praktycznie, po dokonanych
poszukiwaniach, wydaje si¢, ze w polskiej literaturze biblijnej istnieje tylko jedna
monografia zwigzana czg¢éciowo z naszym tematem, autorstwa W. Popielewskiego,
Alleluja! Liturgia Godow Baranka eschatologicznym zwyciestwem Boga, Kielce 2001.
Autor bada w niej wnikliwie doksologie zawarta w 19,1-8. Poswigca miedzy innymi
uwage doksologii jako gatunkowi literackiemu, porusza jako Sitz im Leben zagadnienie
imperialnego kultu. Analizuje od strony egzegetycznej poszczegdlne czgsci ostatniej
I najbardziej rozbudowanej doksologii w Apokalipsie. Praca ta zasluguje na uznanie.
Nie podejmuje jednak wczesniejszych uwielbien Boga. Jednak nie stanowi to jakiego$
braku w tej pozycji, poniewaz autor ujagt poruszane zagadnienie w ponad trzystu
stronicowej monografii. Poza tym wydaje si¢, ze dotychczas w obszarze j¢zyka
polskiego ukazat si¢ tylko jeden artykul po$wigcony doksologiom. Jego autorem
P. Podeszwa: Doksologie Apokalipsy jako model modlitwy uwielbienia. M\ 22 (2012),
s. 155-184. Wymienione opracowanie stanowi traktat egzegetyczno-teologiczny,
analizujacy kazda z doksologii, poprzedzony syntetycznym studium na temat doksologii
jako biblijnej modlitwy uwielbienia 1 zakonczonym teologiczna refleksja ukazujaca
doksologie jako wzorzec chrzescijanskiej modlitwy. Artykut ten stuzyt nam jako punkt
odniesienia, wyznaczajacy zasadnicze ramy interpretacyjne uwielbien obecnych
w Apokalipsie. Nasza praca przybiera posta¢ monografii i jest chyba pierwszym,
poszerzonym opracowaniem tego zagadnienia. Poza tym na Ukrainie nie ma zadnego
studium w tym wzgledzie. Ufam wigc, Zze prezentowana dysertacja bedzie dla moich
rodakow pierwszym impulsem dla kontynuacji tego typu badan i w ogdle refleksji nad
Apokalipsa.

Praca sklada si¢ z czterech rozdziatoéw. Zanim przejdziemy do ich syntetycznej
prezentacji, chcieliSmy w tym miejscu ogolnie zaznaczy¢, ze dysertacja obejmuje
zagadnienia wstgpne dotyczace doksologii (1 rozdz.), pdznej objasnia uwielbienia Boga
za: dzieto stworzenia 1 zbawienia (2 rozdz.), Jego sprawiedliwos¢ (3 rozdz.) i ostateczny
triumf (4 rozdz). Podzial ten wydaje si¢ logiczny, niemniej chcac przyporzadkowad
rozdzialom 2-4 odpowiednie doksologie napotykamy trudnosci. Ich bowiem tematyka
nie zostala ujeta w sposob ,,matematyczny”, to znaczy, ze nie zostala zaprezentowana
raz 1 w sposob wyczerpujacy. Autor powraca do pewnych zagadnien, dlatego tez

proponowana przez nas kompozycja tematyczna nie jest do konca $cista i precyzyjna.
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Pragniemy tez nadmieni¢, ze dla lepszej orientacji w tekscie, bedziemy operowac
nazwami: pierwsza doksologia (15b-6), druga doksologia (4,8-11) itd. Dopiero po tych

uwagach mozemy zasygnalizowac, o czym traktujg poszczegolne rozdziaty.

Pierwszy z nich ma charakter introdukcyjny. Eksponuje wpierw hymniczne tlo
doksologii w ST, w okresie migdzytestamentalnym oraz w NT. Podaje takze motywy
uwielbien Boga. Akcentuje podobienstwo do ST, gdy chodzi o dzigkczynne modlitwy
obecne w tradycji synagogalnej oraz w pierwotnym Kosciele. W koncu ukazuje
doksologie jako gatunek literacki wraz z charakterystycznymi elementami, ktoére do
niego nalezg. Zobaczymy, ze s3 one zbiezne z rodzajem literackim Apokalipsy.
Uwidacznia takze perspektywe doksologii Janowych ukierunkowanych ostatecznie ku

niebianskiemu Jeruzalem i zachgca czytelnikow do wielbienia Boga.

Drugi rozdziat opisuje uwielbienie Boga za dar stworzenia, oraz zbawienia.
Obejmuje zatem odpowiednio drugg doksologie (4,8-11: stworzenie) oraz te ktdre maja
wydzwigk soteriologiczny: trzecig (5,9-14), pierwsza (1,5b-6) i czwartg (7,9-12).
To przestawienie w kolejnosci (trzecia na pierwszym miejscu), wynika z faktu, ze 5,9-
14 oraz 4,8-11 sa wzajemnie powigzane poprzez liturgi¢ niebianska. Zamiana jest wiec
celowa. W ramach dzieta stworzenia zobaczymy, Ze zostanie szczegdlnie uwydatniona
$wieto$¢ Boga. Do Niego bedg przypisane takze atrybuty: 86 (chwata), Tuiun (cze$é),
ebxaprotier (dzigkczynienie) oraz dvvepic (moc). Pozostate trzy doksologie uwypukla
fakt dokonanego juz w obecnym eonie zbawienia. Doksologia trzecia (5,9-14)
wyakcentuje ,,nowag piesn”. W niej bowiem kryje si¢ uniwersalizm zbawczy
Chrystusowego dzieta i ponownie podkreslony nowy status ontologiczny chrzescijan.
Chrystusowi zostang przypisane 71 6&0vapic (moc), miodtoc (bogactwo), codlo
(madros¢), twun (cze$t), 60fx (chwata) oraz edloyla blogostawienstwo). Kantyk
zaznaczy jedno$¢ Ojca z Synem oraz nalezne Im uwielbienie w postaci wymienionych:
n ebioyle (blogostawienstwo),  twun (cze$é), N 86fx (chwata), to kpatoc (MOC).
Zobaczymy, ze rodzajniki okre$lone pelnig tutaj swoistg role. W ramach tej samego
tematu, czyli soteriologii, pierwsza doksologia (1,5b-6) zwréci uwage na odkupiencza
krew Chrystusa, jej wyzwalajacg moc oraz uwielbienie widoczne w atrybutach 1 §6E«
(chwata) i 10 kpatog (moc). Podkresli tez role Ojca w dziele zbawienia. Nadto ukaze

nowg godnos¢ chrzesécijan. W koncu doksologia czwarta (7,9-12), ciggle w obrebie tego
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samego tematu, zwroci nam uwage na wspdlne dzielo zbawienia dokonane przez Ojca
i Syna. Adresatem doksologii bedzie Bog wychwalany w termiach: 7 edloyla
(blogostawienstwo), 7 &0t (chwala), 7 ocoble (madrosé), 7 edxapLotic
(dzigkczynienie), 1| tiun (cze$é), ) dvvaptg (Moc), 1 Loyxle (sita).

Trzeci rozdzial podejmie temat sprawiedliwosci Bozej. Beda go tworzy¢
doksologie pigta (11,15-19) oraz o6sma (16,5-7). Pierwsza z nich, w ramach
wdzigcznos$ci za zaistniale juz krélowanie Boga, zwrdci uwage na sad Bozy, ktory
wiaze si¢ z nagroda dla prorokéw i Swietych, kara za$§ dla niszczacych ziemig. Analiza
tekstu ujawni nam, kto kryje si¢ za tg kategorig ludzi. Natomiast doksologia 6sma
bedzie miata w dziedzinie sprawiedliwosci charakter szczegolny. Wychwala Boga, ze
nie zapomina krzywd wyrzadzonym chrzescijanom. Bég przeprowadzajac sad odwota
si¢ do znanej W starozytnosci lex talionis. Okaze si¢ sprawiedliwy w swych wyrokach,

poniewaz ich podstawg bedzie prawda.

Czwarty, ostatni rozdziat wypelnig nam doksologie: szosta (12,10-12), siodma
(15,1-4) oraz dziewigta (19,1-8). Wszystkie traktuja o zwycigstwie: nad Szatanem
(doksologia szdsta), Bestig (doksologia siddma) oraz Wielkim Babilonem (doksologia
dziewiagta). Doksologia szosta okaze si¢ uwielbieniem Boga za Jego dary ukazane
w terminach: 1 owtnpte (zbawienie), 1 &0vaurg (moc). W kontek$cie krolowania
Bozego 1 wiladzy Jego Pomazanca nastgpi apel wzywajacy niebian do radosci.
Chrystusowa krew okazata bowiem swag zbawcza moc i stata si¢ przyczyng stracenia
szatana z nieba oraz pierwszorzedng przyczyng triumfu chrzescijan nad wrogiem
zbawienia. Doksologia siodma uwielbi Boga piesnia Mojzesza 1 Baranka. Doceni
bowiem zwycigstwo nad Bestig i1 potwierdzi prawo$¢ Bozych wyrokow. Doksologia za$
dziewigta bedzie gloryfikacja Boga za dokonany sad nad Wielkim Miastem. Atmosferg
triumfu podkresli czterokrotne ,,Alleluja”. Rado$¢ bedzie miata wymiar uniwersalny.
W konicu dostrzezemy skuteczno$¢ planu Bozego, ktory doprowadzi oblubienice do

slubu z Barankiem. Doksologie konczg si¢ zatem mocnym, radosnym akcentem.

W zakonczeniu jeszcze raz wyakcentujemy motywy gloryfikacji Boga
| Baranka, ktore, jak juz zaznaczyliSmy wczesniej, sg szczegdlnym obiektem naszych

zainteresowan.
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R0OzZDZIAL PIERWSZY

. ZAGADNIENIA HISTORYCZNO-LITERACKIE.
TEO STAROTESTAMENTALNE, MIEDZYTESTAMENTALNE | NOWOTESTAMENTALNE

DOKSOLOGII AP

Aby lepiej zrozumie¢ czym sg doksologie jako gatunek literacki i jakie jest ich
miejsce w Apokalipsie, warto zwrdci¢ uwage na hymny, z ktéorymi sg logicznie
powigzane. Hymny w ST pochodza od terminow 117 I ﬂ?ﬂ]ﬂ.l Septuaginta uzywa
natomiast stow YoAude W oraz Uuvoc’. Hymny biblijne wyrazaja chwale
W odniesieniu do osoby, do ktérej sa zwrocone (Ps 34°% 45,1.17; Wj 15,1-3). Niektore
hymny maja charakter uwielbienia, ktéry na pierwszy rzut oka jest ukryty (np. Ps 93).
Bog Izraela iJudy jest najwazniejsza Osoba bedaca przedmiotem uwielbienia
I wychwalania w pie$niach liturgicznych ST. Pan jest gloryfikowany z roéznych
powodow: z okazji $§wigtowania zwycigstwa militarnego (W] 15)%, ze wzgledu na
chwale i wspaniato$¢ stworzenia (Ps 104), jako wyraz wdzigczno$ci za uwolnienie od
nieprzyjaciot (Ps 18,4; 56,13-14; 1 Sm 2,1-10). Sa takze hymny krolewskie (Ps 47; 93;
96-99; 146), ktore w szczegdlny sposob podkreslaja godnosé krolewska Pana®. Takze

b

Syjon, jako $§wiatynia na gorze, jest szczegolnie podkreslony w tzw. ,,Piesniach Syjonu’

! Por. G. Delling, TDNT, 7970 ,7°0 t. 8, s. 493.
2 Por. G. Delling, TDNT, yoAudc, t. 8, s. 489.

Psalm 34 jako akrostychowy poemat taczy w sobie elementy wielkiej roznorodnosci psalmow.
Oprocz pragnienia, aby chwali¢ (w.1-2), zawiera on ponadto hymnodyczne wezwanie do
gloryfikacji Pana (w.3).

Odnosnie do formy tego fragmentu, to okresla si¢ ja jako hymn, psalm intronizacyjny, litania, psalm
zwycigstwa oraz kombinacja hymnu i dzigkczynnego psalmu. Poniewaz piesn po przej$ciu morza
odzwierciedla aspekty kazdej z tych form, dlatego bedzie poprawne stwierdzenie, ze zadna
z okreslonych form nie moze by¢ rozpatrywana jako wyjatkowa charakterystyka tego utworu jako
calosci. Por. M. Gordley, Teaching through Song in Antiquity, Tiibingen 2011, s. 164-165;
W. G. Coats, The Song of the Sea, CBQ 31 (1969), s. 1-17) dodaje, ze wiele cech tego fragmentu
wskazuje na to, zanim ten fragment znalazt si¢ w Wj 15, istniat jako piesn liturgiczna, ktéra byta
wykorzystywana na festiwalach i stanowita cze$¢ dziedzictwa Izraela. Ze wzgledu na to, ze hymn
jest wlaczony w opowies¢, piesn po przejsciu morza spetnia kilka waznych funkcji. Wprowadzona
jest do izraelskiej kulturowej pamigci i spetnia istotng rolg w trwajacym procesie wspolnej formacji
Izraelitow.

> Por. F. W. Dobbs-Allsop (NIB), t. 2, Oxford 2015, s. 924.
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(Ps 137,3; 46; 48), analogicznie do hymnow $wigtynnych z Mezopotamii, chociaz
nawet tutaj podstawowa troska psalmisty pozostaje adoracja Pana. Wychwalanie
cztowieka w hymnach jest zjawiskiem bardzo rzadkim w Biblii. Przykladem moze by¢
piesn, akcentujagca godno$¢ ludzkiej mitosci pomiedzy krélem i jego narzeczong
(Ps 45), a takze tekst uwydatniajacy piekno dzielnej niewiasty (Prz 31,10-31) oraz
piesni zakochanych w Pnp, ktore s3 napelnione milo$cia, radoscia i wzajemnym
uwielbieniem (por. Pnp 1,9-16; 2,1-3; 4,1-7; 5,10-16; 6,9). Warto tutaj takze
zasygnalizowa¢ hymn o Madrosci (Prz 8), ktory pdzniej pomoze lepiej zrozumiec
doksologie chrystologiczne w Ap. Jest on wyjatkowy, poniewaz Madro$¢ wychwala w
nim samg siebie. Jest to niespotykane zjawisko w Biblii hebrajskiej. Takie teksty
znajduja sie w kulturach starozytnych, zwlaszcza w Mezopotamii®. Hymny uwielbienia
Pana w ST s3 umieszczone w kontek$cie narracyjnym, petnigc w ten sposob czesto
funkcje dydaktyczng. Na przyktad piesn Anny (1 Sm 2,1-10), piesn po przej$ciu morza
(Wj 15,1-18), piesn Debory (Sdz 5), dzigkczynienie Dawida (2 Sm 22), piesn Judyty
(Jdt 16) oraz piesn Tobiasza (Tb 13). Wszystkie one zawieraja wzmianki
0 wydarzeniach historycznych i w ten sposob niosg w sobie pewng tres¢ w formie
narracji. Kwestia, czy w tek$cie opowiadania zawarta jest jaka$ tre$¢ historyczna, czy
tez nie, jest nieistotna, gdyz ich potozenie wewnatrz narracji sluzy jako teologiczny
komentarz do tych wydarzen, ktére poprzedzaja je w szerszym kontekscie
opowiadania’. Hymny wystawiajace Boga znajdujemy takze w pismach prorockich.
Powszechnie wiadomo, ze prorocy czesto niesli przestanie za posrednictwem poezji.

Czesto jezyk prorokéow 1 ich ekspresja wspolgraja z poprzednimi hymnami

6 B. K. Waltke, The Book of Proverbs: Chapters 1-15 (NICOT), Grand Rapids 2004, s. 392.

Praktyka umieszczania hymnéw w narracyjnych kontekstach nie jest wylacznie zydowskim
fenomenem. Chociaz badanie precedensow z literatury starozytnej Bliskiego Wschodu nie jest
celem tej pracy, jednak wazne jest, aby wspomnie¢, ze pierwsi zydowscy pisarze i redaktorzy
uzywali literackich konwencji, ktore potencjalnie byly juz jasno okreslone. Jak twierdzi Watts
(J. Watts, Psalm and Story, Sheffield 1992, s. 197): ,Zydowskie korzystanie z praktyki
umieszczania psalmoéw w narracji tekstu jest bezposrednig kontynuacja stosowania poezji i pie$ni
W narracyjnej literaturze starozytnej Mezopotamii i Egiptu”. W podobnych slowach Weitzman
(S. Weitzmann, Song and Story in Biblical Narrative, Bloomington, Indianapolis 1997, s. 36-39)
zwraca uwage na sposoby, jakimi piesni wewnatrz biblijnych narracji malujg starozytne obyczaje
Bliskiego Wschodu, uzywajac zréznicowanych sposobow, zaleznie od kontekstu.
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wystepujacymi w Biblii hebrajskiej®. Liturgiczny dramat hymnow, ktory wyraznie stoi
w linii z izraelskg doksologia, dobrze wida¢ w ksiedze proroka Izajasza. Na przykiad
prorok wykorzystuje wiele form psalmoéw, aby przekaza¢ przestanie eschatologicznej
nadziei, zwlaszcza przy uzyciu hymnow (40,9-11; 42,10-13; 43,14-21; 44,23; 45,7,
52,7-10; 54,1-3.4-8.9-10; 55,12-13). Niektore, bardziej specyficzne gatunki, mozna
zauwazy¢ w piesniach Syjonu (Iz 40,9-11; 52,1-2.7-10) i w pie$niach krélewskich
(40,21-23; 44,6-8; 51,4-6), a takze w niektorych piesniach Stugi Panskiego (42,1-9;
49,1-6; 50,4-9; 52,13-53,12)°. Uwielbienie Pana jest tak mocno widoczne w tych
fragmentach, ze Westermann twierdzi, iz Deutero-Izajasz mial na celu ,,wskrzesi¢
doksologi¢ Izraela”, aby skoncentrowac si¢ na Bogu podczas wygnania babilonskiego:
,Deutero-lzajasz szuka sposobu, by podczas glebokiego smutku szukac i przywrocic
wizje Boga jako wielkiego i silnego, aby mozna wyobrazi¢ sobie tylko tego Boga, ktory

»1% W kontekécie wygnania,

bylby w stanie przynies¢ im cudowne wybawienie
fragmenty w postaci hymnu daja prorokowi taka mozliwos$¢, dzigki ktérej moze
namalowac pigkny obraz rzeczywistosci, w ktorej Bog nie tylko ma znaczenie jako staty

. . : . : I 1
opiekun, ale réwniez jest w stanie, chce i planuje uwolni¢ swoéj lud™.

Takze w aramejskich czesciach ksiegi Daniela znajdujg si¢ cztery poetyckie
fragmenty, ktore zawieraja w sobie uwielbienie Boga z perspektywy osoby
uczestniczacej w narracji. W Dn 2,20-23 prorok sktada dzigkczynienie Bogu za to, Ze

odpowiedzial na jego modlitwe i ,,otworzyl” mu wyjasnienie snu. W Dn 3,31-33

8 M. C. A. Korpel, ,,The Demarcation of Hymns and Prayers in the Prophets (1)” in The Impact

of Unit Delimitation on Exegesis (ed. Raymond de Hoop, M. C. A. Korpel, and S. E. Porter), Leiden
2009), s. 114-145. Podaje za M. Gordley, Teaching through Song in Antiquity, Tiibingen 2011,
s. 172.

® S, E. Gillingham, The Poems and Psalms of the Hebrew Bible, s. 140-169. Podaje za M. Gordley,

Teaching through Song in Antiquity, s. 172.

10 C. Westermann, Isaiah 40-66, s. 14. Podaje za M. Gordley, Teaching through Song in Antiquity,

s. 172-173.

Iz 40-55 jako dramat liturgiczny, sktada si¢ z szeéciu aktdéw, wprowadzonych prologami, na koncu
ktorych znajduja si¢ epilogi. Hymny podkreslaja zakonczenia od 1 do 5 aktu. Jezyk tych aktow
moze by¢ postrzegany jako forma ,,dialogu-hymnu”. Ten liturgiczny dramat harmonizuje z izraelska
doksologia. Biorac pod uwage powiazania mi¢dzy dramatem i kultem, Baltzer (K. Baltzer, Deutero-
Isaiah, Commentary on Isaiah 40-55, Minneapolis, MI 2001, s. 7-32) widzi tutaj babilonski, egipski
i attycki dramat, a takze pdzniejszy, ktory jest reprezentowany u Ezechiela dramaturga. Nadto
twierdzi, ze (Deutero-lIsaiah, 7): ,,W starozytnym wschodnim $wiecie istnial «dramaty wewnatrz
samego kultu od niepamigtnych czasow”.

11
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Nabuchodonozor chwali Boga we wstgpnej czgsci listu, ktory wysyta do wszystkich
narodéw. Na koncu za$ tego listu (Dn 4,31-32) Nabuchodonozor znowu chwali Boga.
Ostatecznie (Dn 6,26-28) Dariusz takze wychwala Boga w liscie, ktory wysyta do

swoich ludzi®?.

1.1. Hymny uwielbienia Boga w Zydowskich pismach z okresu Drugiej

Swiatyni do II wieku po Chrystusie

W dzietach z okresu Drugiej Swiatyni znajdujemy wiele podobnych form
literackich, ktére pozniej beda stanowi¢ zydowska Bibli¢: narracje, historie, poezje,
psalmy, literatur¢ madro$ciowa, proroctwa 1 dzieta apokaliptyczne. Hymny
uwielbienia mozna znalez¢ w zbiorach Psalmow pochodzacych z okresu Drugiej
Swiatyni, na przyktad w zbiorze znanym jako Psalmy Salomona®®. Psalmy Salomona
by¢ moze zostaly napisane w jezyku hebrajskim migdzy potowa i koncem
pierwszego wieku przed Chrystusem, a ich ostatnia edycja i thumaczenie zostaty
dokonane przed 70 r. po Chrystusie’. Osiemnascie psalméw zebranych pod tym
nagltowkiem zawiera w sobie rézne pisma w drugiej i trzeciej osobie w formie
psalméw, hymnow i modlitw. Niektore z nich sa modlitwa i uwielbieniem
skierowanym do Boga, podczas gdy inne zwracajg si¢ do czytelnika i maja charakter
dydaktyczny. Atkinson sugeruje, ze psalmy te nalezaty do zydowskiej wspolnoty-
sekty w samej Jerozolimie:

,Ich obecna struktura najprawdopodobniej wynikia z potrzeb spolecznosci,
ktora je redagowala, uzywajgc tych poematow dla celow liturgicznych. Chociaz
historyczne problemy, ktore sq oswietlone w wielu psalmach, bez wqtpienia miaty
miejsce w tym samym czasie, kiedy te poematy powstawatly, to jednak ich
koncentracja na grzechu i cierpieniu spowodowata, ze okazaly si¢ one odpowiednie

dla celéw liturgicznych dla kolejnych pokoler .

2 por. J.J. Collins, Daniel. A Commentary on the Book of Daniel, Minneapolis, M1 1993, s. 220.

¥ R. B. Wright, Psalms of Solomon, A New Translation and Introduction, w: The Old Testament

Pseudepigrapha, vol.2, ed. J H. Charlesworth, New York 1985, 5. 640-641.
¥ Tamze.

15 K. Atkinson, | Cried to the Lord. A Study of the Psalms of Solomon’s Historical Background and
Social Setting, Leiden 2004, s. 3-11. Podaje za M. Gordley, Teaching through Song in Antiquity,
s. 188.
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W zwigzku z tym rowniez Hol-Nielsen pisze:

. W okresie po wygnaniu i poznego judaizmu Swiqtynia pozostata domem
psalmow. Ale w tym samym czasie, kiedy prawdopodobnie Psalmy Salomona
i Psalmy z Qumran zostaly napisane, opréocz Swigtyni juz istnialy synagogi,
W ktorych gromadzili sie¢ ludzie, na pewno w Szabat (...). Nie ma powodu wqtpic¢
W to, Ze psalmy te zostaly wykorzystane do celow dydaktycznych, ale rowniez nie

wyklucza to, iz byly uzywane w czasie nabozenstw w synagodze ~18,

Ps.Sal. 3 i 5 by¢ moze najbardziej zblizajg si¢ do ,,hymnow”, jesli chodzi
0 ich forme. Ps.Sal. 3 ma w swojej strukturze otwierajaca czes$¢, ktora przypomina
klasyczne hymny. Rozpoczyna go pytanie: ,,Czemu $pisz, duszo moja, i nie wielbisz
Pana?” (3,1a), po nim za$ nastepuje wezwanie do uwielbienia: ,,Spiewaj Panu piesn
nowa bo On jest godzien wielkiej chwaty” (3,1b)*". Werset 2 rozwija ten apel-nakaz
uwielbienia i obejmuje juz nie tylko $piew, ale tez wezwanie, zeby widzie¢ lub
zdawac sobie sprawe z tego, jak bardzo On Ci¢ zna. Po 2 wersecie psalm zmienia
swojego adresata, dostrzega si¢ bowiem przejscie z drugiej osoby liczby pojedynczej
na trzecig. Podobnie jest z Ps.Sal. 5, ktory zawiera wizj¢ Bozej troski o swoj narod,
tak ze staje si¢ ponadczasowy i1 moze odnosi¢ si¢ do wszystkich pokolen wiernych

Zydow'. Ps.Sal. 3 i 5 zaklada najbardziej $cista wicz z forma, ktéra moze by¢

3. Holm-Nielsen, The Importance of Late Jewish Psalmody for the Understanding of Old Testament

Psalmodic Tradition, ST 14 (1960), s. 8-9.

Thumaczenie Psalméw Salomona zostalo zaczerpnicte z R. Wright, The Psalms of Solomon,
A Critical Edition of the Greek Text, London 2007, s. 224.

Ps.Sal. 5. podobny jest do osobistej piesni uwielbienia, adresowanej bezposrednio do Boga. Zaczyna
si¢ od pragnienia psalmisty: ,,Panie Boze, bede wystawia¢ Twoje Imi¢ w wielkim uniesieniu, posrod
tych, ktorzy znaja Twoje sprawiedliwe wyroki” (5,1). Tak jak i psalmy uwielbienia przedstawia
nastepnie przyczyny tej gloryfikacji: ,,za to, ze jeste§ dobry i mitosierny, ucieczka dla ubogiego”
(5,2). Nastepnie psalm pokazuje sposoby dziatania Boga, podkreslajac, ze Bog wszystko
przewidziat dla swego stworzenia. Jest rowniez wzmianka o tym, ze Bog przewidzial pastwiska na
pustyni: ,, Ty zywisz ptactwo i ryby, kiedy zsytasz deszcz niosacy zielen pustyniom na wschodzie,
aby przygotowa¢ pokarm na pustyni wszystkiemu, co zyje” (5,9-10b). Forma zwrotu w drugiej
osobie konczy si¢ w wersecie 15. i moze funkcjonowa¢ jako dobre zakonczenie dla psalmu:
,Mitosierdzie Twoje, Panie, nad calg ziemig z dobrocig”. Jednak po tym wersecie nastepuje
medytacja w trzeciej osobie o btogostawienstwie zycia w umiarkowanym bogactwie. W. 18b. wraca
do formy drugiej osoby zaczynajac od zdania: ,,dobro¢ Twoja nad Izraclem, Twoim krélestwem”.
Psalm konczy si¢ uwielbieniem i ogélna relacja wspolnoty z Bogiem: ,,Blogostawiona niech bedzie
chwata Pana, poniewaz On sam jest naszym krolem”. Chociaz byly sporadyczne proby potaczenia
tych wersetow z gtodem spowodowanym oblg¢zeniem Jerozolimy w 63 r. przed Chr., to jednak nie
dostrzegamy wyraznych historycznych odniesien w tym psalmie. (tt. Ps.Sal. na podstawie: Psalmy

17

18
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zdefiniowana jako hymn w biblijnym sensie tego terminu. Ogolnie Psalmy
Salomona®® uczg postrzega¢ cierpienie i1 okupacje kraju jako fakty oparte na
sprawiedliwosci Boga i s3 skierowane zaréwno do poboznych i jak niepoboznych
Zydow. Przyczynami uwielbienia Boga sa podstawowe teologiczne prawdy

dotyczace obecnych wydarzeﬁzo.

Warto wspomnie¢ tutaj rowniez hymny uwielbienia i dzigkczynienia, ktore
znajdujemy w calej ksiedze Madrosci Jezusa, syna Syracha. Teksty te zawieraja
fragmenty hymnoéw uwielbienia Boga (1,1-10; 39,12-35; 42,15-25; 50,22-24; 51,1-
12), pochwaty madrosci (24,1-22)*. Fragment z Syr 39,12-35 najdokladniej
odpowiada definicji hymnu, poniewaz zaczyna si¢ wezwaniem do chwalenia (w. 12-
15) 1 rowniez konczy si¢ nakazem chwalenia (w.35). Ben Syrach zaczyna od
poetyckich obrazow, zeby wskaza¢ na to, ze wszystko, co powie, przynagli stuchaczy,
by rozwijac si¢ ,,jak r6za rosnaca nad strumieniem wody” (w.13). Na koniec zaprasza
do chwalenia, ktore bardziej znajduje swoje odzwierciedlenie w tradycyjnym stylu
psalmu: Spiewajcie piesn; wychwalajcie Pana z powodu wszystkich dziel Jego!
Oddajcie chwate Jego imieniu! Podzigkujcie Mu przez wystawianie przy dzwigku
harf... (w.14b — 15b). Psalm si¢ konczy drugim nakazem: A teraz ustami i z catego

serca Spiewajcie i wychwalajcie imi¢ Pana (W.35).

1.2. Hymny uwielbienia w tekstach narracyjnych

Hymny, psalmy oraz modlitwy byly zwyklym komponentem narracji

w hebrajskiej Biblii i jako takie odegraly istotng role¢ w Zzydowskich opisach z okresu

Salomona: przekiad z jezyka greckiego — J. Partyka, STV 1984, 22/2, s. 159-180), K. Atkinson,
| Cried to the Lord, s. 185.

,,Ody Salomona — to zbidr czterdziestu dwoch syryjskich psalmow, hymnow i refleks;ji, ktore przez
wielu sg traktowane jako wczesny, judeochrzescijanski zbior hymnow. (...) wsrod najbardziej
unikalnych cech Od Salomona mozna zwrédcié uwage na wielo$é psalméow i hymnodw, ktore
podkreslajg objawienie”, wigcej na ten temat w: M. E. Gordley, Teaching Through Song in
Antiquity, s. 363-364.

To samo mozna powiedzie¢ o hymnach dydaktycznych i modlitwach ze Zwojoéw znad Morza
Martwego. Niektore z nich opisuja ten sam okres historyczny i te same klopoty wraz ze $wiatynia
jerozolimska.

2L p. W. Skehan and A. A. Di Lella, The Wisdom of Ben Sira. A New Translation with Notes and
Commentary, AB 39, New York 1987, s. 27-28. Podaj¢ za M. Gordley, Teaching through Song in
Antiquity, s. 208.
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Drugiej Swiatyni. W Ksiedze Tobiasza zostala wykorzystana narracja, ktora
uksztattowala si¢ w diasporze asyryjskiej w VIII wicku przed Chrystusem,
odzwierciedlajaca emocje, ktore towarzyszyly poboznym Zydom w czasie pisania tej
ksiegi pomiedzy 225 i 175 rokiem przed Chrystusem?®*. Przyktadem hymnu uwielbienia
jest fragment Tb 13,1-18. Zazwyczaj hymn Tobiasza dzieli si¢ na dwie gtowne czesci,
akazda z nich w sposéb ogoélny wystawia Boga i nie ma bezposredniego zwigzku
z wydarzeniami w narracji. W ww. 1-8 Tobiasz wielbi Pana jako Krola za Jego sad
I mitosierdzie. W tej pierwszej czesci Fitzmyer widzi pewne podobienstwo do piesni
Mojzesza (Wj 15,1-18)%. W ww. 9-18 Tobiasz kontynuuje wielbienie Pana za Jego
boska, krolewska wtadze i podkresla, ze Jerozolima zostanie odbudowana. W tej czesci
uwielbienie Pana w przysztosci wiagze si¢ z wazno$cig uwielbienia Pana w obecnym

czasie:

Niech bedzie blogostawiony Bog, ktory Zyje na wieki, i krolestwo Jego.
Poniewaz On chioszcze i okazuje milosierdzie,
Posyta do Otchtani pod ziemie,

I wyprowadza z najwigkszej zaglady.

I nie ma nikogo, kto by uszedt Jego reki.
Wystawiajcie Go, synowie Izraela, przed narodami,
Poniewaz On was rozproszyt migdzy nimi.

I tam okazywal wam swojg wielkos¢,

Wynoscie Go pochwatami przez wszystkim, co Zyje,
Poniewaz On sam jest Panem i Bogiem naszym.

On jeden Ojcem naszym i Bogiem po wszystkie wieki.

On wychloszcze was za wasze nieprawosci,

2], A. Fitzmyer, Tobit, Commentaries on Early Jewish Literature, Berlin 2003, s. 50-52. Charakter

narracyjny Ksiegi Tobiasza odno$nie do Niniwy i niektorych innych miast, zaktada, Zze zostata ona
opracowana w kontek$cie zycia wschodniej diaspory w Mezopotamii. Jednak geograficzne
niezgodnosci w ksigdze, a takze jej zainteresowanie Jerozolima doprowadzity niektorych egzegetow

do przekonania, ze powstata w srodowisku judaizmu palestynskiego.

23 .
Tamze.
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Ale zmituje sie nad wami wszystkimi

1 zgromadzi was sposrod wszystkich narodow,

Miedzy ktorymi zostaliscie rozproszeni.

A kiedy nawrocicie si¢ do Niego caltym sercem

1 z calej duszy, aby postepowac przed Nim w prawdzie,
Wtedy on zwroci sie do was

1 juz nigdy nie zakryje oblicza swego przed wami.
Teraz zas spojrzcie, co On wam wyswiadczyl,

1 dziekujcie Mu petnym glosem,

Blogostawcie Pana sprawiedliwego

I wystawiajcie Krdla wiekow!

8 Ja zas wystawiam Go w ziemi mego wygnania,

I narodowi grzesznikow ukazuje moc i wielkos¢ Jego.

Nawroccie sig, grzesznicy, i postepujcie przed Nim sprawiedliwie,
Kto wie, moze sobie w was upodoba

1 okaze wam mitosierdzie?

Uwielbiam Boga mego,

A dusza moja — Krdla nieba,

1 bedzie sie radowac¢ z majestatu Jego.

19 Niech wszyscy mowiq i wystawiajg Go w Jerozolimie (13,2-10a)

Od 8 wersetu psalm zostaje ukierunkowany na przyszta odbudowe Jerozolimy,
co bedzie kulminacjg w hymnie rado$ci (w.18). Tekst pokazuje, ze Tobiasz przechodzi
przez okres zmian, ktory obejmuje nie tylko fizyczne uzdrowienie ze §lepoty, ale
rowniez przejscie od niezdolnosci chwalenia Pana do umiejetnosci oddawania radosne;j

chwaly, w odpowiedzi na catkowitg zmiang — fizyczng i duchowa.

Obecnie przejdziemy do ksiggi Apokalipsy $w. Jana, w ktorej autor
wykorzystuje motywy, obrazy, a nawet teologiczne przestania ST, aby nie tylko

przekaza¢ tresci w nich zawarte, lecz takze przeksztatcajac je, nada¢ im nowe
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horyzonty. Na przyktad — jak juz wcze$niej zauwazyliSmy — Jan majac na uwadze
zydowskie blogostawienstwo, aplikuje mu nowy, chrystologiczny odcien teologiczny,
podkreslajac spetnienie obietnic starotestamentalnych w Chrystusie. Ponadto mozna
zobaczy¢, jak ksiega Objawienia stosuje wiele réznych tematow ST, udzielajac im
nowego wydzwigku: chwala i czes¢ narodow (Iz 60,11) odnoszona do Jerozolimy,
w Apokalipsie (21,26) bedzie dotyczy¢ nie Jerozolimy ziemskiej, lecz Nowego
Jeruzalem, w ktorym juz nie bedzie $wiatyni, poniewaz $§wigtynig okaze si¢ sam Bog
i Baranek. Podobnie tez motyw swiatta i chwaly, ktora wznosi sie nad Tobg (1z 60,1-2;
Lb 6,25) rozwija si¢ w kierunku eschatologicznego uniwersalizmu, czyli bedzie
wznosi¢ sic nad wiernymi w Jerozolimie niebianskiej (Ap 22,5)*. Obrazy ze
ST przyjmuja w Apokalipsie czesto odcien eschatologiczny25.

Roéwniez motyw Lwa z pokolenia Judy jest w Apokalipsie zapozyczonym ze
ST obrazem?®: Judo, mtody Iwie, na zdobyczy r6$¢ bedziesz, mdj synu: jak lew czai sig,
gotuje do skoku, do lwicy podobny — kt6z si¢ osmieli go drazni¢? (Rdz 49,9). Odgrywa
on wazng role w Ap 5,5, przedstawia bowiem Lwa z pokolenia Judy, jako wypelnienie
proroctwa z ksiegi Rodzaju w osobie Chrystusa, Baranka zabitego, ktory jest godzien
wzig¢ ksiege 1 otworzy¢ jej pieczgcie. Jan rozszerza horyzonty tego proroctwa.
Wskazuje na rzeczywistego potomka Dawida, ktérego zycie nie koncentruje si¢ na
przywroceniu ziemskiego krolestwa Izraela, jak na to liczyta Zydowska spotecznos$é, ale
na przywracaniu wi¢zi migdzy Bogiem i cztowiekiem odzyskanej przez Lwa — Baranka
zabitego. Prorokowat o Nim Izajasz: Owego dnia to si¢ stanie: Korzen Jessego stac
bedzie na znak dla narodow. Do niego ludy przyjda po radg, i stawne begdzie miejsce
jego spoczynku (11,10). Mozemy wigc zauwazy¢, jak starotestamentalne narracje
zmieniaja swoje oryginalne znaczenie w trakcie stopniowej transformacji koncepcji
teologicznych. Wida¢ to w przytoczonym powyzej przyktadzie. U Jana dostrzegamy
réwniez odniesienie miedzy innymi do starotestamentalnych rytow oczyszczania

(Wj 19,10.14). Obraz ten wykracza ponad prosty obrzgd prania szat, zanim stanie si¢

% Wiecej na ten temat: J. Sweet, Revelation, Philadelphia 1990, s. 17-21.
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przed Bogiem. W zwiazku z tym Grabiner czyni obserwacje: ,,Zaangazowanie ttumu
(por. Ap 7,14) wskazuje na site¢ wspolpracy ze strony wiernych. Poszli oni za
Chrystusem w ten sposob, ze wykazali zupelne zaufanie do wiernosci Boga 1 wyrazili

27 . . S
”“", Nasuwa si¢ zatem wniosek, ze wierni

che¢ okreslenia si¢ po jednej ze stron konfliktu
powinni swoj3 postawg zyciowa wybrac¢ tego, komu beda stuzy¢.

Waznym jest takze fakt transformacji znaczenia obrazu Izebel (77;:[’8), ktora
byta fenicka ksiezniczka, poslubiong przez krola izraelskiego Achaba (1 Krl 16,31).
W starotestamentalnej narracji Izebel byta typem obcej wtadczyni, ktora naklonita krola
swoimi intrygami do stuzby Baalowi (1 Krl 16,32), poganskiemu bdstwu natury.
Najbardziej znanym epizodem zwigzanym z jej zyciem jest opis zniszczenia prorokOw
Baala, stofownikow lzebel (1 Krl 18,40) oraz jej grozby dotyczace proroka Eliasza
(1 Krl 18,1-40). Motyw Izebel pojawi si¢ w Apokalipsie, w konteks$cie wyrzutow, jakie
Chrystus czyni Kosciolowi w Tiatyrze za to, ze pozwala dziataé niewiescie Jezabel,
ktora nazywa siebie prorokinig, a naucza i zwodzi moje stugi, by uprawiali rozpuste
i spozywali ofiary skiadane bozkom (Ap 2,20). Bealé komentujac ten cytat stwierdza:
,»Chrystus odnosi si¢ do grzesznej sytuacji, w ktorej chrzescijanie z Tiatyry okazali si¢
w stanie duchowego znieczulenia. By¢ moze uwazali, ze jest rzecza dopuszczalng
stuzba bozkom wraz ze stuzba Chrystusowi (Ap 2,19-20). Bozki, ktérych Izebel uczylta
czci¢, byly bozkami ekonomicznymi, podobnie jak Baal dla Izraelitow. Izrael nie
odrzucat Pana, ale stuzytl Baalowi, jako bostwu sukcesu ekonomicznego”zs. Dlatego
Jan, przywotujac ten obraz ze ST, wzywa chrzeScijan do zaprzestania praktyki
synkretycznej tolerancji, czyli napomina, aby nie stuzy¢ dwom panom (00delg dhvatal
duol kuplolg douievelry — Mt 6,24). Ponadto nawigzuje do stow z 2 Krl: Oto stowo
Pana, ktore wypowiedziatl przez stuge swego Eliasza z Tiszbe: Na polu Jizreel psy bedg
zarly ciato lzebeli (9,36), pokazujac, co si¢ stanie z tymi, ktorzy beda uczestniczy¢
w tego rodzaju praktykach. Czeka ich los Nierzadnicy: A dziesieé rogow, ktore
widziales, i Bestia — ci nienawidzi¢ bedg Nierzgdnicy i sprawiq, zZe bedzie spustoszona
I naga, i bedq jedli jej ciato (xoi t0¢ cdpkag ovthg eayovion), i spalg jg ogniem”
(Ap 17,16).

7" S. Grabiner, Revelation’s Hymns, Commentary on the Cosmic Conflict, Bloomsberry 2015, s. 119.

% G. K. Beale, John’s Use of the Old Testament in Revelation, SSNT 166 (1998), s. 310-312.
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Wreszcie mozna przywolaé takze ewolucje stowa Amen (7%, dunv), ktore
poczatkowo w ST byto przymiotnikiem — prawdziwy, stuszny albo stosowano je jako
pozytywna odpowiedz. W Apokalipsie uzyskatlo ono znaczenie jednego z imion
Chrystusa: Tak méwi Amen (Tade Aéyer 0 aunv — 3,14), byé moze — w nawigzaniu do
Izajasza (65,16) — Kio w kraju bedzie przysiegal, przysiegaé bedzie na Boga-Amen?.
Oprocz kanonicznych tekstow mozemy odkry¢ podobne cechy charakterystyczne dla
doksologii Nowego Testamentu w apokryfach réznych okresow, w kontekscie niektorych
piesni®, na przyklad w modlitwie pokutnej Manassesa (LXX 2 Krn 36, werset — istnieje
tylko w tekscie greckim). Wystepujace w niej wyrazenie: Twoja chwata na wieki (ket 00D
€otwv 1N 80fx €lc toug aldvag — LXX 2 Krn 36) jest krotka wersja koncowej doksologii,
ktora przypomina w niektorych rekopisach zakonczenie modlitwy Panskiej: Albowiem
Twoje jest Krélestwo i moc, i chwata na wieki. Amen (“Otu 0od éotiv 1 Peoiielo kol
duvolle kol 60f  €lc  ToUG  aledvec. ’Apﬁv3l — Mt 6,13). Ponadto, jesli chodzi
0 podobienstwa staro inowotestamentalnych hymnow (Pwt 31,19-21.25-26; Ps 136;
Syr 51,1-12; Kol 1,15-20; Flp 2,6-11) oraz doksologii (1Krn 29,10-13; Ps 41,14; 72,18-
19; Is 6,3; Rz 16,27; Ef 3,20-21; Flp 4,20; 1 Tm 1,17), mozemy znalez¢ najbardziej
zblizone do nich przyktady w1 Krn29,11-13, Dn 2,37, lub w ksiedze Henocha®
(1Hen 22,14; 25,7; 27,5; 36,4; 39,9-13; 48,10; 81,3; 83,11; 84; 90,40). W bardzo podobny

2 A. Belano, Apocalisse, traduzione e analisi filologica, Roma 2013, s. 207.

%0 Greckie teksty przetrwaly nie tylko w Konstytucjach Apostolskich, ale tez w odach znalezionych

w aleksandryjskim zbiorze (Septuagint codex Alexandrinus) Septuaginty z V wieku, jak tez
w turycensyjskim (codex Turicensis) zbiorze z VII wieku (chociaz ta modlitwa nie pojawia si¢
w zbiorach synajskim (Codex Sinaiticus) i watykanskim (Codex Vaticanus) z IV wieku). Ody te sa
zbiorem modlitw i hymnow, begdacych oddzielnymi fragmentami, wybranymi z réznych miejsc
Starego 1 Nowego Testamentu, na przyklad: piesn Mojzesza, (Wj 15; Pwt 32), modlitwa Anny
(1 Sm 2,1-10), modlitwa Habakuka (Ha 3,2-19), modlitwa lzajasza (lz 26,9-19), modlitwa Jonasza
(Jon 2,3-9), modlitwa Azariasza (Dn 3,26-45), kantyk trzech mtodziencéw (Dn 3,52-89), Magnificat
(Lk 1,46-55), kantyk Zachariasza (Lk 1,68-79), piesn Izajasza o winnicy (Iz 5,1-7), modlitwa
Ezechiasza (Iz 38,9-20), kantyk Symeona (Lk 2,29-32), a takze «Hymn Porannyy, ktory byt
wykonywany w wielu wspélnotach koscielnych jako skrocona wersja «Chwata Bogu» lub «Gloriay.
Te fragmenty liturgiczne byly zebrane razem jako dodatek do Psalterza, wigcej na ten temat patrz:
D. A. DeSilva, Introducing the Apocrypha, Message, context, and significance, Grand Rapids,
MI 2002, s. 297.

31 Ten tekst pojawia sie w takich manuskryptach jak: K L W A © ' 33. 288°. 565. 579. 700. 892.
1241. 1424. 1844 M f q sy” bo™,

%2 R. H. Charles, Commentary on the Apocrypha of the Old Testament, Bellingham 2004, s. 624.

% R. H. Charles, Index to the Apocrypha and Pseudepigrapha of the Old Testament, 1 En. 1 Enoch

or Ethiopian Enoch, Bellingham 2004, s. 2.
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sposOb prezentujg one hymnodie w Starym i Nowym Testamencie. Czg$¢ ich wyrasta
z starozytnych zydowskich tradycji i1byla niemalze dostownie zapozyczona przez
rozwijajaca si¢ w tym czasie, miodg tradycj¢ chrzescijanskg. Aby to zobaczy¢,
przyjrzymy si¢ niektorym zydowskim modlitwom. Wiele z nich ma w kontek$cie positku
tak zwane blogostawienstwo Beracha, ktore zaczyna si¢ stowami: ,,Blogostawiony jestes,
Panie, nasz Boze”. Stanowi ono wyraz wdziecznos$ci ludu izraelskiego za dar otrzymane;j
ziemi 8,10: Najesz sig, nasycisz i bedziesz blogostawil Pana, Boga twego, za pickng
ziemig, ktorq ci dat (Pwt 8,10). Podobnie zaczyna si¢ piesn Mojzesza w 1 Krn 29,10-21:
Blogostawiony jestes, Panie, Boze Izraela, ojca naszego, na wieki wiekow! (w. 10).
W Nowym Testamencie kompozycje te dostrzegamy w piesni Zachariasza, ktora
rozpoczyna swoje uwielbienie stlowami: Bfogostawiony Pan, Bog Izraela (Lk 1,68).
Pojawia si¢ ona takze w Apokalipsie, gdzie wszyscy aniotowie w niebie wotaja: Amen!
Blogostawienstwo... Bogu naszemu na wieki wiekow! Amen! (Ap 7,12). Podobienstwo do
doksologii ST mozna réwniez zauwazy¢ w zydowskiej tradycji synagogalnej oraz
w pierwotnym Kosciele. Na przyktad Kaddisz®, czyli modlitwa dzickczynienia nad
winem w noc paschalng zawiera nast¢pujace stowa: ,,Blogostawiony jestes, o Panie, nasz

'7’35

Boze, Krolu Wszech$wiata, Stworco owocu winorosli!”®. Takze Didache przekazuje

podobne stowa modlitwy nad winem: ,,.Dzickujemy Ci, Ojcze nasz, za $wigte wino

Dawida, twego stugi, ktére podale§ nam przez Jezusa, twego stuge, Tobie nalezy sie

5936

chwatla na wieki wiekow”™". Ponadto nawet we wspolczesnej zydowskiej liturgii37, po

¥ Kaddisz, (U7, aszkenazyjskie Kad -dish) — starozytna modlitwa blogostawienstwa Boga, bardzo

podobna do Modlitwy Panskiej, ktora si¢ czyta: (1) w synagodze pod koniec liturgii lub (2) przy
modlitwach pogrzebowych, por. D. H. Stern, Messianic Judaism: A modern movement with an
ancient past, Clarksville 2007, s. 296.

https://www.mmlearn.org/hubfs/docs/JudaismPrayers.pdf — tradycyjna zydowska modlitwa-beraka
przed piciem wina.

% http://www.sbc.org.pl/Content/94776/PDF/i736709.pdf.
37

35

Zydowska liturgia, obrzedy, praktyki i rozmaite procedury w judaizmie zawierajace wspdlng
modlitwe, w ktérej powinno uczestniczy¢ kworum ztozone z dziesigciu mezczyzn (lub w niektorych
wspotczesnych wspolnotach dziesigciu osob) — wszystko to zastapito modlitwe kaptanow w kulcie
Swigtynnym. Istniejg trzy codzienne nabozenstwa, do ktorych jeszcze kilka jest dodawanych
w szabat i $wieta. Wyznaczonymi komponentami sa Amida (od 77Y) — 18 btogostawienistw, Szema
(YnW) — Stuchaj, Izraelu, Kaddisz (>72) — blogostawiefistwo, Pesukej Zimra (X277 °p09) —
Psalmy modlitwy porannej i Hallel (hebr. 993) — Psalmy 113-118, czytane w dni $wigteczne.
Ponadto sa wyznaczone fragmenty do czytania z Pigcioksiggu i Prorokow w szabat i §wigta. Oprocz
tego dodatkowymi liturgicznymi elementami w ro6znych wspoélnotach zydowskich moga by¢ na
przyktad hymny. Codzienne modlitwy znajduja si¢ w Siddurze (079 — zbidr, cykl), czyli ksigdze
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Haftarze, modlitwa Kaddisz brzmi: ,,Blogostawiony jeste$, Panie, nasz Boze, Krolu

wszechswiata, ktory§ wybrat sprawiedliwych prorokow, i znalazt ich stowa wedhug

Twego stowa, tak ze zostaly wypowiedziane w prawdzie. Blogostawiony jeste$, Panie,

ktérys wybral Torg, Twego stuge Mojzesza, Twoj lud Izraela, oraz sprawiedliwych

| prawdziwych prorokéw”gs. Istnieje wiec wystarczajaco duzo powodow, aby wzig¢ pod

uwage mozliwo$¢ pochodzenia modlitw eucharystycznych zawartych w Didache, od

modlitw dzigkczynienia zydowskiego Kaddisz w ramach liturgii paschalnej. Skarsaune

wystarczajaco uzasadnil to w swojej pracy® . Nowotestamentalna chrystologiczna

teologia dokonata zatem transformacji starotestamentalnej teologii zydowskiej.

Podobienstwa do ST mozemy rowniez znalez¢ w rekopisach qumranskich,

czyli zwojach znad Morza Martwego®. Holm-Nielsen wskazuje, ze Hymn 5%

(1QH Col. 3,6-10) korzysta niemal dostownie z proroctwa Ksiggi Izajasza 9,5:

Albowiem Dziecig nam si¢ narodzilo, Syn zostal nam dany, na Jego barkach

spoczeta wiladza. Nazwano Go imieniem: Przedziwny Doradca, Bog Mocny,

Odwieczny Ojciec, Ksigze Pokoju. W zasygnalizowanym za§ Hymnie czytamy:

,Albowiem wsrdéd bolu $mierci, ona da potomstwo dziecku-chtopcu, a wsrod

cierpien piekta, powstanie latoros$l jej rodzacego tygla: Wielki Doradca, Potezny,

38
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codziennych modlitw. Teksty modlitw $wigtecznych nazywaja sie Mahzor (711%). Zydowska
liturgia tradycyjnie odbywa si¢ w jezyku hebrajskim z pewnymi elementami w jezyku aramejskim.
Wspotczesna reforma, a takze niektore konserwatywne wspolnoty wlaczaja tez modlitwy
w miejscowych dialektach, Por. P. Lagass, The Columbia encyclopedia®, New York, Detroit 2000.

M. A. Fishbane, Haftarot. The JPS Bible commentary, Philadelphia 2002, s. 29.

Wigcej na ten temat: O. Skarsaune, In the shadow of the temple, Jewish influences on Early
Christianity, Downers Grove 2002, s. 408.

Zwoje znad Morza Martwego sa zbiorem biblijnych i pozabiblijnych rekopisow, ktore nalezaty do
wspolnoty z Qumran, starozytnej zydowskiej wspdlnoty religijnej, zamieszkatej niedaleko Morza
Martwego, W. A. Elwell, B. J. Beitzel, Baker Encyclopedia of the Bible. Map on lining, Grand
Rapids, MI. 1988, s. 595.

“For children have come to the breakers of death, and she, that is pregnant with a man child, feeleth
fear in her birth pains, for in the breakers of death she giveth life to a man, and in the pang of Sheol
there goeth forth, from the womb of the pregnant one, a wonderful counsellor, with his strength, and
a man child is brought forth”. Por. S. Holm-Nielsen, Hodayot, Psalms from Qumran, Aarhus 1960,
s. 51-64.
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dziecko — mgz powstanie” ** i Echa tych treéci znajdujemy w ewangelii (Mt 1,25;

Lk 2,7), i przede wszystkim w Ap 12,1.2.5%.

Podsumowujac dotychczasowe analizy mozna stwierdzi¢, ze nowotestamentalne
doksologie czerpig z teologii ST oraz pism pozakanonicznych. Modyfikuja je, aby
dotychczas znanym motywom zaaplikowaé nowe znaczenie. Zapozyczone obrazy nie sg
anachronizmami, poniewaz podlegajac transformacjom, zyskujg petniejszy sens.
W zwiazku z tym Ugo Vanni zauwaza, ze doksologie w swej lirycznej postaci na nowo
przezywaja wczesniejsze 1 nastgpujace pozniej fakty. Ich wysoki poziom poetyckiej
koncentracji sprawia, iz sg uprzywilejowanymi miejscami, pewnymi kluczowymi
punktami w ramach danej ksiggi. Nadaja wartos¢ wszystkiemu, postugujac si¢

strukturalnymi drogowskazami, ktore sa w nich zawarte*.

1. DOKSOLOGIA JAKO GATUNEK LITERACKI

W ST mozna znalez¢ wiele doksologii, ktore czgsto sa zaproszeniem do
dzickczynienia Bogu i btogostawienia Go za Jego wielkie dzieta. Ich klasycznym
przyktadem moga by¢: Ps 103, Ps 41,14; 72,18-20; 89,53; 106,48 oraz 1 Krn 29,10-13.
Natomiast w NT odnajdujemy je mi¢dzy innymi w Maryjnym Magnificat (Lk 1,46-55),
Zachariaszowym Benedictus (Lk 1,67-79), kantyku Symeona (Lk 2,29-32) czy
uwielbieniu dokonanym przez samego Chrystusa (Mt 11,25-30; Lk 10,21). Biorac za$
pod uwage wszystkie dostgpne nam doksologiczne teksty, mozemy wyrdzni¢ pewna
charakterystyczng dla nich struktur¢ lub co najmniej, pewne elementy tego gatunku
literackiego. Zawieraja prosbe skierowang do Boga lub odwotanie si¢ do Niego;
wystawiajg konkretny powod uwielbienia lub Bozy atrybut, czesto jest nim chwata

(56€); maja forme okrzyku amen albo tak (ve()*. Czasami — jak to zobaczymy dalej —

42 Tamze, s. 51.

*®  Wiecej na temat miejsc paralelnych Pisma Swietego i rekopisow qumranskich patrz: Moyise S.,

The Old Testament in the Book of Revelation, JJSNT 115 (1995), s. 85-107.

4 U.Vanni, La Struttura Letteraria dell "Apocalisse, Brescia 1980, s. 167.

* Ppopiclewski dodaje jeszcze do tych trzech elementéw czwarty — ,,...czesto wystepuje forma, ktora

podkre§la ponadczasowy charakter dziatania, ktore przypisuje si¢ Bogu lub Chrystusowi”.
W. Popielewski, Alleluja! Liturgia Godéw Baranka eschatologicznym zwyciestwem Boga, Kielce
2001, s. 66.
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mozemy natkna¢ si¢ na wezwanie do innych, aby dzielili rado$¢ méwiagcego i dotaczyli
do niego w dzigkczynieniu. NajczeSciej taki zabieg wystepuje w doksologiach
Apokalipsy. Stanowig one integralng cze$¢ ksiggi Objawienia i jednoczesnie
nieodlaczng jej cechg. Aby okresli¢ ich gatunek literacki, nalezy oprze¢ si¢ na definicji
gatunku literackiego samej Apokalipsy. To z kolei — z powodu swojej ztozono$ci
i niejednoznacznosci®® — jest obiektem ozywionych sporow. Koester wyraza
przekonanie, ze Apokalipsa ma cechy trzech gatunkéw: objawienia, proroctwa
i okolnika (encykliki)”47. Podobny poglad wyraza Harrington48. Odnoszac te uwagi do
doksologii, mozemy wnioskowa¢, ze same w sobie sg objawieniami. Odnoszac te uwagi
do doksologii, mozemy wnioskowac, ze same w sobie sg objawieniami, poniewaz nie
sa wymystem cztowieka, ale ujawniaja tajemnice niedostepne ludzkiemu sposobowi
poznania. Jednocze$nie sg to proroctwa, poniewaz przewiduja rzeczy, ktore wydarzg si¢
W przysztosci. Nalezy je zatem przekazywaé dalej. Podsumowujac, mozna stwierdzié,
ze wszystkie cechy, ktore sa charakterystyczne dla gatunku literackiego Apokalipsy, sa
takze wlasciwe doksologiom.

Nalezy rowniez zwroci¢é uwage, ze istnieje rdznica miedzy doksologia
a osobistg modlitwa. Dobrze ujat to Popielewski: ,,Doksologiczne formuly tym
r6znig si¢ od modlitwy, ze nadawca nie zwraca si¢ bezposrednio do Boga w drugiej
osobie, ale uwielbienie, ktore oddaje Bogu, wyraza si¢ w trzeciej osobie. Dzieje si¢
tak dlatego, ze doksologia taczy z Bogiem nie tylko tego, kto wypowiada jej stowa,

lecz tez ma charakter publiczny — glosi ona chwate i panowanie Boga w $wiecie,

% Koester wskazujac na trudnosci okreslenia gatunku zauwaza, ze ,,Badania literackie ksiggi Objawienia

s oparte na ostatecznej formie, w jakiej ten tekst powstal. Wizje rozgrywaja si¢ w modelu, ktory jest
jednoczesnie cykliczny i skierowany ku przysziosci, sceny grozb przeplataja si¢ ze scenami nadziei.
Narracja ukazuje boskie plany na tle tego, jak sity Stworcy i Baranka zwyci¢zaja Smoka, Bestie
i innych niszczycieli ziemi. Pojecie gatunku literackiego jest wigc bardzo trudne do ustalenia, czgsto
dlatego, ze teksty noszg podobne — ale nie takie same — cechy charakterystyczne. Ponadto literackie
formy z czasem ulegaja zmianom” (s. 104). Wiecej na ten temat w tym samym dziele: C. R. Koester,
Revelation, A New Translation with Introduction and Commentary, New Haven, London 2014, s. 103-
112.

4 Tamze, s. 104.

*  Autor przekazuje, Ze Apokalipsa jest intertekstualnym dzietlem — siecig odno$nikow do innych

tekstow. Dzieto to posiada oczywiste charakterystyki apokaliptyczne. Jednak Jan jest prorokiem.
Poza tym ksigga ta ma forme listu. Dlatego autor dalej stwierdza, ze mamy tu do czynienia
z pismem proroczo-apokaliptycznym w formie listu do niektorych wspolnot chrzescijanskich.
Por. W. Harrington, Revelation, Collegeville, MN 1993, s. 7.
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wyraza publicznie stawe Jego potegi, dzigki ktorej Bog kroluje nad stworzeniem
I prowadzi histori¢ do jej zadziwiajacego zakonczenia™®.

Wykorzystujac trzy elementy, o ktorych moéwiliSmy wczesniej (prosba do
Boga, przedstawienie przyczyny uwielbienia, zakonczenie potwierdzajagcym Amen!
lub tak!), Jan przekazuje nie tylko osobiste doswiadczenie wlasnego spotkania
Z Bogiem, lecz takze prawdy teologiczne.

Zanim przejdziemy do analizy tre$ci przytoczonych powyzej doksologii,
nalezy jeszcze zwroci¢ uwage, ze jest w nich jakas szczegdlna perspektywa, cata
bowiem historia zbawienia dazy do swojego celu, czyli Nowej Jerozolimy™. Wraz
zZrozwojem wizji w ksiedze Objawienia dostrzegamy, ze doksologie glosza
nadej$cie Krolestwa Boga 1 Baranka. Znajduja swoj szczyt w Ap 19,7: ,, Weselmy sie
i radujmy, i dajmy Mu chwate, bo nadeszly Gody Baranka, a Jego Matzonka sie
przystroita”. Dlatego doksologie w ksiedze Objawienia nie sa wylacznie
proroctwami, ale raczej ,,fuzja apokaliptyki 1 proroctwa”>". Jan tworzy zatem nowy
gatunek literackiej narracji. Punktem wyjscia do lepszego zrozumienia tych
uwielbien sa, jak juz wiemy, fragmenty z innych ksiag Pisma Swigtego. W stopniu,
w jakim doksologie wyrazaja wiare, przyczyniajg si¢ takze do jej formowania takze

wiérod czytelnikow, ktorzy identyfikuja si¢ z chwalacymi Boga™ 2.

111. LITERACKI KONTEKST DOKSOLOGII

Przed przystgpieniem do analiz zasygnalizowanych juz doksologii nalezy

jeszcze zaznaczy¢, ze proby podejmowane przez wielu komentatorow, aby stworzyc

* W. Popielewski, Alleluja! Liturgia Godéw Baranka eschatologicznym zwyciestwem Boga, s. 67.

%0 Apokalipsa podziela przekonanie, Ze obecny $wiat jest przemijajacy. Wiecej w C. R. Koester,

Revelation, A New Translation with Introduction and Commentary, s. 106-107. W ksiedze
Objawienia znajdujemy schemat typowy dla apokaliptyki, liniowy rozwdj w czasie, ktory prowadzi
w koncu do ostatecznej realizacji w Nowej Jerozolimie. Por. U. Vanni, Apocalisse di Giovanni, s. 7.

1 U. Vanni, Apocalisse di Giovanni, s. 8.

%2 Por. M. Gordley, Teaching through Song in Antiquity, s. 345-346. C. R. Koester, Revelation. A New

Translation with Introduction and Commentary, s. 130.
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ogolnie formalng strukture Apokalipsy oraz uja¢ sposob prowadzenia w niej narracji —
nie znalazty jednomyslnej 1 ostatecznej akceptacji‘r’g. Dotyczy to réwniez doksologii54.
Mowigc o ich gatunku literackim, stwierdziliSmy, ze mozna wyr6zni¢ w nich
pewng charakterystyczng strukture lub co najmniej typowe elementy. Doksologie, jak
wiemy, sg prosba do Boga lub bezposrednim zwrotem ku Niemu, zawieraja powdd
odwotania si¢ do Boga i konczg si¢ okrzykiem Amen! albo Tak! Struktura ta, jak
zauwazyliSmy, rdzni si¢ od osobistej] modlitwy (o uzdrowienie, pomoc, posrednictwo,
itp.), poniewaz — jak zobaczymy na przyktadach kazdej z doksologii — jest niekiedy
wychwalaniem konkretnych teologicznych jakosSci: Godzien Jestes! Zbawienie Bogu
naszemu, i Barankowi! Sprawiedliwy Jestes! (Ap 5,9; 7,10; 16,5) itp. albo proklamacja
spelnienia obietnic (Ap 11,18) lub nadejs$cia krolestwa (Ap 11,15). Niektore doksologie
wyrazaja akt dzigkczynienia (Ap 7,12; 11,17) 1 zachgcajg stuchacza, aby dotaczyt do
wspolnego uwielbienia (Ap 19,5.7). W konteks$cie tych spostrzezen np. Brighton czyni
uwagge, ze istnieje wyrazna granica mi¢dzy doksologiami wychwalajacymi jakosci Boga
i/lub Baranka, a tymi, ktore proklamuja Jego uwielbienie obwieszczone gtosami innych
(wielki ttum, aniolowie, dwudziestu czterech Starcéw, itd.). W rzeczywistosci jednak, to
co tlaczy wszystkie rodzaje doksologii, to fakt, ze s3 one wezwaniem do
chrzescijanskich czytelnikow lub stuchaczy, aby dotaczyli si¢ do dzigkczynienia
i ,,poprzez Czytanie na glos lub w cichej modlitwie czy medytacji nad ich stowami,

wyrazali swoje osobiste uwielbienie™.

Podsumowujac, nalezy przede wszystkim podkresli¢, ze doksologie w ujeciu

ksiegi Objawienia nie nadajg si¢ do jednolitej kategoryzacji ich struktury 1 zawartosci.

% U. Vanni zauwaza, ze w odniesieniu do Apokalipsy przeprowadzono rozlegle badania literackie, nie

postugujac si¢ metodami wylacznie literackimi. Badacze chcac okresli¢ jej strukture, mieli przed
sobg tak zwane predefiniowane aprioryzmy, czyli pewne jednostki, ktére udowadniaty, na przyktad
jej siedmiocztonowsg strukture albo teori¢ podwoéjnej redakcji, chiastyczne formuty, chronologiczny
cigg lub powtorzenia, teologiczne tematy, przedstawione w literackim ujeciu. Wszystko, co zostato
przyjete a priori, miesci si¢ z tatwoscia w jakim$ intelektualizmie, sposobie myslenia, logicznej
kolejnosci i oddziela badacza od danych w czystej postaci. Dlatego wyniki tych poszukiwan moga
by¢ tylko czgsciowo prawdziwe. Wiecej na ten temat zob. U. Vanni, La Struttura Letteraria

dell’Apocalisse, s. 103.

*  Sposob prezentacji, kreatywno$¢ autora w wyborze terminéw i tematycznego rozwoju

w doksologiach oraz akcentow w kazdej z nich — komplikuje teoretyczna delimitacj¢ kazdej z nich.

% L. A Brighton, Revelation. Concordia commentary, St. Louis, MO 1999, s. 36.
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Nadto ogniskujg si¢ wokot osiowego kluczowego elementu, pewnej teologicznej tezy.
Ta za§ ubogaca teologi¢ chrzescijanska, nadajac jej zupelnie odmienne horyzonty
wzgledem tych, do ktérych byli przyzwyczajeni czytelnicy z zydowska lub
hellenistyczng mentalnoscia. Poza tym autor wprowadza w ramy doksologii dodatkowe
elementy, ktore w istotny sposob wpltywaja na jej teologiczny rdzen lub z niego
wyplywaja. Doksologiczne przestania zawieraja odnos$niki do przesztosci,
terazniejszos$ci, przysztosci, jak rowniez mogg realizowac si¢ w post-eschatologicznym
czasie. Autor nie trzyma si¢ SciSle chronologii w prowadzenia narracji. W jednym
kontekscie moga pojawié¢ si¢ wszystkie czasowe perspektywy, poniewaz dla Boga
wymiar czasowy nie istnieje. Dydaktyczny ton wszystkich doksologii (jak i calej ksiggi
Objawienia), zaprasza, aby dostrzec w nich wydarzenia w S$wietle takze wlasnego
doswiadczenia.

Zanim przejdziemy do egzegetycznych 1 teologicznych analiz kazdej
z doksologii w ksigdze Objawienia, dokonajmy krétkiego podsumowania. Doksologie
w Apokalipsie pojawiajg si¢ jako dobitne okrzyki albo samego autora (Ap 1,5b-6), albo
ich protagonistow: uczestnikow — wielkiej rzeszy, aniolow, Starcow, czterech Istot
Zyjacych (Ap 4,8-11; Ap 5,9-14), ktére pokonaty Bestie (Ap 7,9-14; 15,1-4; 16,5-7) lub
dono$nego glosu (Ap 11,15-18; 12,10-12; 19,1-8). Te krotkie maksymy stanowia pewna
reakcj¢ uczestnikow akcji na réznego rodzaju wydarzenia dramatyczne lub sa krotka
I melodyjna wypowiedzig, ktéra sama w sobie syntetyzuje Stanowiska teologiczne.
Innymi stowy, nalezy przede wszystkim zwréci¢ uwage na to, ze doksologie
w Apokalipsie staly si¢ celem i srodkiem analizy, poniewaz w wigkszym stopniu oddaja
nie tylko faktyczng rzeczywisto$¢ kryjaca si¢ za tymi obrazami, ale — jak zostalo
powiedziane — rowniez emocjonalny stosunek do jednego lub drugiego elementu
w samym epizodzie. Metaforyczna i dobitna kolorystyka narracji jest wyjatkowo
owocnym zabiegiem literackim, oddajacym duchowy sktadnik przekazu, niedostgpny

dla prozy. Pomoze nam zatem w odczytaniu przestania obecnego w kazdej doksologii.
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Ro0zDZIAL DRUGI

UWIELBIENIE BOGA ZA DAR STWORZENIA | ZBAWIENIA

Obecnie przystepujemy do zasadniczej] czgsci naszej pracy, czyli
egzegetycznych analiz dotyczacych doksologii. Traktujemy je, jak zaznaczyliSmy we
wstepie, tacznie znajblizszymi kontekstami. Rozdziat drugi ukaze nam wpierw
wdzigcznos¢ Bogu za kluczowe dary, mianowicie stworzenia i zbawienia. Pierwszy
temat podejmuje doksologia 4,8-11 (w porzadku chronologicznym druga), kolejny zas
doksologie: 1,5b-6 (pierwsza), 5,9-14 (trzecia), oraz 7,9-12 (czwarta). Przypomnijmy,
ze teksty 4,8-11 oraz 5,9-14 dotycza liturgii niebianskiej i chociaz poruszaja odmienng
tematyke, to jednak traktujemy je w naszych badaniach tgcznie. Dlatego 5,9-14 znajdzie
si¢ zaraz po 4,8-11, zatem przed 1,5b-6. Nie pomniejszy to znaczenia pierwszej

doksologii, nam za$ pozwoli zachowa¢ pewng literacka logike.

Teksty, ktore teraz bedziemy analizowa¢ (Ap 4,8-11; 5,9-14) ktada nacisk na
uwielbienie Boga Zasiadajgcego na tronie (4,10.11; 5,13) oraz Baranka (5,13).
Protagonistami obu uwielbien sg: cztery istoty zywe, dwudziestu czterech starcow
(4,8.10; 5,8) oraz aniotowie i wszelkie stworzenie (5,11.13). Nalezy zauwazy¢, ze
znajdujemy si¢ juz w drugiej czeSci przeslania Janowego majacego charakter
profetyczny, ktére mozna podzieli¢ na rozdziaty 4-11 oraz 12,1- 22,5. Interesujace nas
fragmenty znajduja si¢ w rozdziatach wprowadzajacych do dramatu eschatologicznego
(Ap 6-7: wizja siedmiu pieczeci; Ap 8-11: wizja siedmiu trab). Ukazuja dwor niebianski
(Ap 4) oraz krolewska intronizacje zwycigskiego Baranka (Ap 5).

DRUGA DOKSOLOGIA (AP 4,8-11)

UWIELBIENIE ZASIADAJACEGO NA TRONIE JAKO STWORCY WSZYSTKIEGO

Bogu sktadajg hotd wpierw cztery istoty zywe: kol t& Téooupa (e, €V ko' €v

b ~ b4 b \ ’ N4 4 \ b4 ’ b ~ \
QUTOV €YWY OVe TTEPUYNC €£, KUKAOBer kol €owbev yepouvoLy 0hBaAURY, Kol

QUATUOLY 0K €X0UOLY MUEPOG Kol VUKTOC AEYOVTEG: (yLog dyLog yLog KUpLog O Bedg
e 4 € o \ e n \ € bl ’ \ 4 4 \ ~

0 TOVTOKPATWP, O MY Kal 0 WV kal 0 épxopevog (W. 8). Kal Otav dwoovowy ta (Go

4 \ \ \ b ’ ~ ’ b \ ~ 14 ~ ~ b \
00fay Kol TLUMY Kol eLXopLoTiay TG KoONuevw €eml t@ Opovw TG0 (OVTL €L¢ TOUG
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alovag tov aldvor (w. 9). Identyfikacja tych istot nie jest jednoznaczna. Ez 10,2.20
nazywa je cherubinami. Z Ap 4,7 dowiadujemy si¢, ze sa podobne do Iwa, wotu,
cztowieka, orta (por. Ez 10,1). Niektorzy uwazaja, ze reprezentuja przed tronem Bozym
to, co w dziele stworzenia jest najmocniejsze i najszlachetniejsze (lew — najmocniejszy
wsrdd dzikich zwierzat, wot — najsilniejszy wsrod zwierzat domowych, orzet —
najmocniejszy wsrdd latajacych, czlowiek najszlachetniejszy wsrod —calego
stworzenia)®. Dostrzega si¢ w nich takze: cztery kierunki $wiata albo cztery kierunki
wiatrow lub tez cztery pory roku®’, cztery znaki zodiaku (Lew, Byk, Wodnik,
Skorpion)®®. Niektorzy z wezesnych Ojcow, jak na przyktad $w. Andrzej z Cezarei, $w.
Ireneusz z Lyonu, sugeruja, ze istoty zywe przedstawiajg czterech autorow ksiag
Ewangelii®. W Targ. Ezek. 1,14 czytamy: ,.istoty Zywe sa poslane po to, aby wypelnié
wole ich Pana”®. Zgodnie z tym tekstem oraz w $wietle Ap 5,6.8n. moga one by¢é
réwniez rozumiane jako studzy Baranka®'. Jeszcze inna interpretacja glosi, ze téooupo
{&a symbolizuje wszystkie istoty zywe®”. Takie wiasnie rozumienie cherubow z Ez 1

przyjeta pozniejsza tradycja rabinistyczna (np. Midr. Rab.®® Pnp. 3.10.4; por. Midr. Rab.

% Por. A. Lancellotti, Apocalisse, 1l Nuovo Testamento, Atti-Lettere-Apocalisse, s. 1054.

> R. H. Charles, A Critical and Exegetical Commentary on the Revelation of St. John, t. 1-2, Edinburg

1920, s. 123; 1. Gruenwald, Apocalyptic and Merkavah Mysticism: Second, Revised Edition, Leiden
2018, s. 56.

Tego typu interpretacja nie uwzglednia jednak faktu, ze orzel nigdy nie byl czesécig zodiakalnego
schematu. Por. G. R. Beasley-Murray, Revelation, s. 117.

58

% Lew jako symbol odwagi charakteryzuje Ewangelic wedlug §w. Marka rozpoczynajaca sie

od przepowiadania Jana Chrzciciela na pustyni — siedliska dzikich zwierzat. Wol byt zwierzeciem
ofiarnym — symbolizuje Ewangelic wedlug $w. tLukasza, ktdrej poczatek opisuje ztozenie ofiary
w $wiatyni. Orzel wskazuje na duchowy wzlot i wyraza glebi¢ Ewangelii wedtug §w. Jana. Czlowiek za$
nawigzuje do rodowodu wcielonego Syna Bozego — Jezusa Chrystusa, ktorego genealogia inicjuje
Ewangelie wedlug $w. Mateusza. Z tej symboliki wywodzi si¢ tez prawdopodobnie okreslenie Jezusa
jako Krola (lew), Ofiary (wot), Dawcy ozywiajacego Ducha (orzel, ktéry zstepuje z gory) oraz Jego
cztowieczenstwa (Cztowiek). Por. Andrzej z Cezarei, Komentarz do Apokalipsy, Moskwa 2016, s. 69-70.

%0 G. K. Beale The Book of Revelation (NIGTC), Grand Rapids 1999, s. 330.

61 .
Tamze.

%2 Szerzej na ten temat Briitsch C., Die Offenbarung Jesu Christi (Johannes Apokalypse), t. 1, Ziirich

1955, s. 230-33; P. Podeszwa, Doksologie Apokalipsy jako model modlitwy uwielbienia, s. 162.

%8 Midrasz Rabba — dostownie Wieclki Midrasz, to zbiér komentarzy do Starego Testamentu,

a doktadnie Rabbah, Exodus Rabbah, Leviticus Rabbah, Numbers Rabbah, Deuteronomy Rabbah,
Canticles Rabbah, Ruth Rabbah, Esther Rabbah, Lamentations Rabbah, Ecclesiastes Rabbah.
Zréodto: https://en.wikipedia.org/wiki/Midrash_Rabba
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Wij. 23,13; Midr. Ps. 103,16; Tanna debe Eliyyahu 177°9X (27 X1N)® 161; b. Chagiga
(72°2)%° 13b)%°. Wydaje sie, ze tego typu znaczenie podtrzymuje takze w Ap 4,6-8%".
Sa one wspomniane nie tylko dlatego, ze naleza do wiecznego otoczenia wokot
krolewskiego, niebianskiego tronu, lecz takze ztego powodu, iz otwieraja sad nad
ludzkoscig. Posrednicza w jego obwieszczaniu az ostatecznie si¢ zakonczy (6,1-8;
15,7)%®. Ich przenikliwe oczy dookota oraz wewnatrz (w. 8b) sugeruja stata czujno$é®,
obserwuja oblicze ziemi i przyczyniaja si¢ do wykonania kary wylgcznie tym, ktérzy
naprawde na to zashuguja (6,1-8). Téooupe. (P sa zacheta, aby wytrwaé w czasie
przesladowan, poniewaz Bog zna ludzkie cierpienia, trudy (Ap 2,9-10), dziala na

korzy$¢ przesladowanych, natomiast zwraca si¢ przeciw ciemigzycielom (Ap 6).

1. Hymn Trishagion
Cztery fstoty zyjace $piewaja hymn uwielbienia, bezustannie” ,, méwiac dniem

inocg™: Swicty, Swicty, Swicty, Pan Bog wszechmogacy, Ktory byt i Ktory jest,

6 Tanna debe Eliyyahu — nazwa midraszu, skladajacego sie z dwoch czeséci: Seder Eliyyahu Rabbah

i Seder Eliyyahu Zuta. Pierwsza opowiada o boskim prawie, piekle, raju, tronie Boga, imieniu
Mesjasza i Swiatyni. Druga za$ zawiera rozne opowiadania mowiace w sposob ogélny o dobru i ztu
oraz rozwija miedzy innymi tematy zwigzane z obmyciem rak, rytualnym ubojem, zakazem
uzywania ttuszczu do positkow, okradaniem zydow i nie-zydow, stopniami cnoty. Do tego midraszu

odnosi si¢ Talmud. Zrodto: https://en.wikipedia.org/wiki/Tanna_Devei_Eliyahu

% Chagiga lub Swigteczna Ofiara jest jednym z traktatow, ktory zawiera Moed — jeden z siedmiu

traktatow Miszny, wlaczonej do Talmudu. Chagiga omawia temat trzech Swiat-Pielgrzymek
(Pascha, Szawuot, Sukkot) i ofiar, ktore powinny by¢ przyniesione przez me¢zczyzn do Jerozolimy.
Zrédto: https://en.wikipedia.org/wiki/Hagigah

% G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 330.

" Por. D. Kotecki, Zrozumie¢ Apokalipse? Szkice egzegetyczno — teologiczne, Rzeszow 2021, s. 145.

8 Zob. M. Kiddle, The Revelation of St. John, London 1947, s. 92.

9 P.Prigent, L Apocalisse di S. Giovanni. Traduzione e commento, Roma 1985, s. 171.

" G. K. Beale zauwaza, ze pisma zydowskie przekazuja, ze istoty zyjace — cherubini, wychwalaja

Boga odmawiajac sobie snu (1 Hen 39,11-14; 61,12; TestLew 3,8; 2 Hen 19,6; 21,1). Beale G. K,
The Book of Revelation, s. 332.

Okreslenie ,,dzien i noc” wystepuje w kilku miejscach Apokalipsy (4,8; 7,15; 12,10; 14,11; 20,10).
Natomiast czgsto pojawia si¢ w starszych hebrajskich pismach (Rdz 8,22; 1 Sm 25,16; 28,20;
1 Krl 8,59; 1 Krn 9,33; 2 Krn 6,20; Ps 1,2; 32,4; 88,2; 1z 28,19; Jr 16,13; Lm 2,18) oraz w literaturze
chrze$cijanskiej (Lk 18,7; Dz 9,24; 1 Clem 20,2; 24,4). Hendiada ,,noc i dzien” posiada identyczne
znaczenie i jest czesto spotykana zardwno w literaturze zydowskiej (Pwt 28,66; 1 Krl 8,29; Est 4,16;
1z 27,3; Jr 14,17; Jozef Flawiusz, Ant. 2.274; 7.367; 16.260; C. Ap. 1.164, 199) jak i chrzescijanskiej
(Mk 5,5; £k 2,37; Dz 20,31; 26,7; 1 Tes 2,9; 3,10; 2 Tes 3,8; 1 Tm 5,5; 2 Tm 1,3; Ign. Rom. 5,2;
Barn. 19,37). Istnieje takze duza liczba hebrajskich i chrzescijanskich tekstow, w ktorych hendiada
»dzien inoc” jest uzywana hiperbolicznie dla oznaczenia dlugich modlitw lub boskiej liturgii
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i Ktory przychodzi” (fuépoac kol vuktdg Aéyovtec: dytoc dyiog dyLoc kbplog™® 6 Bede 6

TOVTOKPATWP, 60 MV kel 0 Ov kol O épyouevoc (Ap 4,8bc). Przytoczona czg$¢ hymnu

odwotuje si¢ do trzykrotnego powtorzenia stowa ,,.Swiety” i nazywa si¢ po hebrajsku

Oédussah (FTW1TP)", po tacinie przyjmuje nazwe sanctus lub tersanctus (,,trojswicty”™),

po grecku zas$ trishagion (tpiodyiov) ,.trzykrotnie $wiety”.

Po raz pierwszy Qédussah jako piesn $piewajg serafini w niebie, wokot

niebieskiego tronu Boga w 1z 6,3"*: , Swicty, Swicty, Swicty jest Pan Zastepow”

(AIN2X MM WP WP WITR). ,,Cata ziemia jest petna jego chwaty” (17922 IR

72

73

74

(Ne1,6; Ps88,1; tk 18,7, 1 Tes 3,10; 1 Tm 5,5; 2 Tm 1,3; Jozef Flawiusz, Ant. 7.367),
por. D. Aune, Revelation 1-5, s. 302.

Termin kOpLog znaczy: pan, mistrz, kierownik, Pan (w stosunku do Boga oraz Jezusa. Stowo to
pojawia si¢ w Starym Testamencie 717 razy, a w Ksigdze Apokalipsy — 23 razy: 1,8; 4,8, 11; 7,14;
11,4.8.15.17; 14,13; 15,3.4; 16,7; 17,14 (2 razy), 18,8; 19,6, 16 (2 razy); 21,22; 22,5, 6, 20, 21.
W ksiegach Nowego Testamentu termin xvpioc jest zastosowany w czterech réznych ujeciach:
a) przede wszystkim funkcjonuje w sensie §wieckim jako ,,pan”, ,,wlasciciel” (ba ‘al); w ten sposdb
mamy do czynienia z gospodarzem domu (Mt 13,52), wlascicielem winnicy (Mk 12,9); b) z tego
typowo $wieckiego znaczenia pochodzi forma kiUpie — ,,panie” w znaczeniu szacunku wzgledem
osoby, ktora cieszy si¢ autorytetem. Tego typu inwokacja postuzyli si¢: syn w stosunku do ojca
(Mt 21,29), panny wzgledem oblubiefica (Mt 25,11), arcykaptani i faryzeusze w wobec Pilata
(Mt 27,63), Grecy w odniesieniu do Filipa (J 12,21), oraz ci, ktorzy doswiadczyli cudow wobec
Jezusa (Mk 7,28 i in.); ¢) w innych kontekstach, zgodnie z poganskimi obyczajami epoki, stowo
kUpLog stosowano do ziemskich wiadcow, bez zadnego religijnego podtekstu (Dz 25,26; 1 Kor 8,5;
Mk 12,36b i in.); d) termin kipiog uzywano w relacji do Boga i Chrystusa w sensie religijnym
i w znaczeniu absolutnym — [6] kipiog stat sie przez antonomazje okre$leniem Boga (Mt 1,20.22;
3,3; 4,7.10 i in.). W stosunku do Chrystusa jest uzywany jako tytul chrystologiczny, popaschalny,
podkreslajacy Jego chwate (Mk 11,3; £k 7,13; Dz 1,21; Rz 10,9 i in.). Jednak nie zawsze tatwo jest
odrozni¢, kiedy tytut ten w relacji do Chrystusa ma wydzwigk poganski lub wskazuje na Jego
boskos¢é. W 23 przypadkach wystgpienia tego stowa w Ksiedze Apokalipsy, k0pLog zawsze pojawia
si¢ w znaczeniu religijnym, w stosunku do Boga i Chrystusa. Por. A. Belano, Apocalisse.
Traduzione e analisi filologica, s. 243-244.

Qédussah lub Sanctus — niebianska piesn aniotow, ktora jest Spiewana w obecnosci Boga, ktorej
tekst jest kanoniczny (Iz 6,1-3) lub tez nickanoniczny. Wiecej na ten temat: B. D. Spinks, The
Sanctus in the Eucharistic Prayer, Cambridge 1991, s. 25-25.

Kontekst 1z 6 przedstawia wizje niebianskiej rady, czyli opisu niebianskiej sali tronowej, w ktorej
Bog przewodniczy zgromadzeniu istot anielskich (1 Krl 22,19-23; Hi 1-2; Ps 82,1.6; 89,7). Tego
typu koncepcje mozna znalezé w mitologii Mezopotamii lub Kaanitow (zob.: H. W. Robinson,
The Nature-Miracles of the Old Testament, JTS 45 (1944), s. 151-157; F. M. Cross, The Council of
Yahweh in Second Isaiah, JNES 12 (1953), Chicago 1958, s. 274-277; E.T. Mullen, The Divine
Council in Canaanite and Early Hebrew Literature, Harvard 1980, s. 154-158; C.R. Seitz,
The Divine Council: Temporal Transition and New Prophecy in the Book of Isaiah, JBL 109 (1990),
§. 229-247). W Qumran to pojecie zostato rozwiniete do takiego poziomu, ze wspdlnota postrzegata
siebie jako te, ktora stoi przed Bogiem i jego aniotami (1QS 11,7-9; 1QH 3,19-22; 11,13-14; 1QM
12,1-5; zob. M. Mach, Entwicklungsstadien des jiidischen Engelglaubens in Vorrabbinischer Zeit,
Tiibingen 1992, s. 209-216.
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53 &5@). Piesn ta jest czeScia hymnu wykonywanego regularnie w liturgii
éwiqtynnej75. Wystepujace w nim potrdjne ,.Swiety” stanowi liturgiczna formuie;76
zwigzang z kultem i podkresla transcendencje Boga. Wspomniany trishagion pojawia
si¢ takze w zydowskich apokalipsach apokryficznych (np. 1 Hen 39,12-13; 2 Hen 21,1)
oraz w1 Clem 34,6 pozniej w zydowskich i chrzescijanskich liturgiach”’ i tekstach

ezoterycznych™®.

Autor w Ap 4,8bc nawigzuje do 1z 6,3 i1 jednoczesnie modyfikuje go. Zamiast
»Pan Zastgpow” (NIN2X M) mamy u Jana okreslenie ,,Pan Bog wszechmogacy”
(6 Bedc 6 TavtokpdTwp’”). Termin mavtokpdtwp Oznacza praktycznie to samo, co
hebrajskie mx;g%. Jan stosuje go, poniewaz jest to jego ulubione okreslenie Boga™.
Pozostaje w tym wzgledzie wierny Septuagincie, ktora z wyjatkiem Iz 6,3 (kOpLog
ooBuwd) zazwyczaj oddaje NINIY  jako Tovtokpdtopt. ‘O Oedc O TovTokpdTwp
wystepuje pie¢ razy w Janowej Apokalipsie (4,8; 11,17; 15,3; 16,7; 21,22). Pojawia si¢
(oprocz 21,22) zawsze w kontekscie uwielbienia lub modlitwy. W czasie przesladowan
| prob przypomnienie, ze Bog jest wszechmogacy dodawato chrzescijanom odwagi,
brzmialo jako szczegélne pokrzepienie™. Wracajac do dalszej analizy naszego tekstu,

zauwazamy, ze W miejsce wyrazenia ,,cala ziemia jest petna Jego chwaly” znajduje sie:

" G. Schimanowski, Die himmlische Liturgie in der Apokalypse des Johannes, Tiibingen 2002, s. 129.

® I Engnell, Call of Isaiah, JBL 68 (1949), s. 35-36.

" Temat zwigzany z trisagion w zydowskich i chrzescijanskich liturgiach w péznej starozytnosci

omawia praca B. D. Spinks, The Sanctus in the Eucharistic Prayer, Cambridge 1991.

8 Zob. D. Aune, Revelation 1-5 (WBC 52A), s. 305-306.

" Tytul movtokpdtwp 0znacza wszechmoggcy. Stowo pojawia sic w 10 przypadkach w NT —

2 Kor 6,18; Ap 1,8; 4,8; 11,17; 15,3; 16,7.14; 19,6.15; 21,22. Jest zlozeniem wyrazoéw: ma¢ Oraz
kpatoc wskazuje zatem na ,,wladce wszystkiego” lub ,,pana wszech§wiata”. W czasie epoki
hellenistycznej mawtokpatwp funkcjonowat jako tytut cesarski. W LXX mavtokpdtwp oprocz NiN2s
jest takze ttumaczeniem hebrajskiego 7. W kontekscie Ksiegi Apokalipsy okre$lenie to wystepuje
W odniesieniu do Boga nie jako zwykta nazwa, lecz tytul wyrazajacy panowanie Boga nad catym
Swiatem przejawiajace si¢ takze w dynamizmie Jego interwencji w histori¢ zbawienia.
Por. W. Michaelis, pantokra,twr, TWNT 3, ed. G. Kittel, G. Friedrich, Grand Rapids 1964, s. 913.
Co do historii znaczenia tytutu ,,Pan Bog Wszechmogacy”, zob. G. Delling, Zum Gottesdienstlichen
Still der Johannes-Apokalypse, NT 3 (1959), s. 127n.

8 Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 237.
82 por. W. Michaelis, tavtokpdtwp, Kittel G. Friedrich G., (red.), TDNT 3, Grand Rapids 1964, s. 913.
8 Ppor. G. R. Oshorne, Revelation, s. 237.
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LKtory byt i Ktory jest, i Ktory przychodzi” (por. Ap 1,8; 11,17a; 16,5a)*". Bog jest
zatem widziany jako Pan zarowno obecnej historii (,,Ktory jest™), jaki i tej, ktora juz si¢
wydarzyla (,,Ktéry byl”) oraz ma si¢ jeszcze dokona¢ (,,Ktéry przychodzi”)®. W swietle
Ap 11,17 6 épyouevoc (,,Ktory przychodzi”) zapowiada przyszte, eschatologiczne
przyj$cie Boga, réwnoznaczne z Jego ostatecznym krolowaniem®®. Potrojny tytut
podkresla wiec ide¢ boskiej nieskonczonosci oraz panowania nad historig. Bazuje za$
na Starym Testamencie (np. Wj 3,14) i zydowskiej tradycji egzegetycznej®'.

Wracajac do Iz 6,3, nalezy zauwazyC, ze tworzy on w starozytnej liturgii
zydowskiej rdzen przywotanej juz Qedussah, nazwanej tak, jak wiemy, od trzykrotnego
WiTp - Swicty. Istnieja trzy jej formy: Qédussah dé 'Amida, Qédussah dé Yoser,
Oédussah dé Sidra®. Pierwsza jest modlitwa Osiemnastu blogostawienstw, pochodzi
nie pozniej niz z II w. po Chrystusie®, druga jest czescia porannej liturgii
Synagogalnejgo, wychwala Boga jako Stworce i Krdola wszechswiata. Uwaza si¢ jg za
forme najbardziej rozpowszechniona od bardzo starozytnej epoki®’. W tekscie tym

wierni laczg si¢ z aniotami, aby $piewaé trishagion. Kota za$ i istoty zyjace (Ez 1)

8 W pozniejszych zrodlach rabinistycznych, Bog jest opisywany jako Ten ktory ,,byl, jest i bedzie”

(Exod. Rab. 3,14). Rozne formy tej trojcztonowej formuty mozna znalez¢é takze w literaturze
greckiej, w przemowieniach skierowanych do réznych bogow (np.: Homer, Il. 1:70; Platon,
Tim. 37dff.; Pauzaniasz 10.12.5; Plutarch, Is. Os. 9.354c; Corp. Herm.312.10). Por. J. J. Schedtler,
A Heavenly Chorus, The Dramatic function of Revelation’s Hymns, Tiibingen 2014, s. 39.

% Por. A. Lacellotti, Apocalisse, Il Nuovo Testamento, Atti-Lettere-Apocalisse, s. 1038.

8 Standardowa definicje Boga jako Tego, autor zmienit na: przychodzi. Wydaje sig, ze tego typu

korekta akcentuje poje¢cie nadchodzacego, eschatologicznego panowania Boga. Idea ta pojawia sig¢
w calej Apokalipsie, stanowi obramowanie dla calosci jej tekstu. PrzyjScie Boga w Osobie
Chrystusa pojawia si¢ na poczatku Ksiegi Apokalipsy: ,,Oto nadchodzi z obtokami” (1,7) oraz
W trzykrotnie w ostatnim rozdziale (22,7.12.20; por. takze przyscia Chrystusa do tych, ktorzy si¢ nie
nawracajg — 2,5.16).

8 . K. Beale, The Book of Revelation, s. 332.

8  Por. D. E. Aune, Revelation 1-5 (WBC 52A), Nashville 1997, s. 303.

8 Modlitwa ta jest znana jako Szemone esre (Osiemnascie); w Il w. po Chrystusie dodano do niej

dziewietnaste blogostawienstwo). Stanowi gtowng czg$¢ nabozenstwa synagogalnego. Odmawiana
jest w trakcie modlitwy porannej (szacharit), popotudniowej (mincha) i wieczornej (maariw).
W szabat, $wieta i przy nowiu ksiezyca zastepuje si¢ ja krotsza wersja, zwang musaf amida,
odmawiang po cichu, na stojaco, ze ztgczonymi stopami i twarzg zwrocong w Kierunku Jerozolimy.

Nie wolno jej przerywac. Wiecej na temat modlitwy Amida — https://en.wikipedia.org/wiki/Amidah

% Por. I. Elbogen, Der jiidische Gottesdienst in seiner geschichtlichen Entwicklung, Leipzig 1913,

s.17n, 61n.

o p, Prigent, L ’Apocalisse di Giovanni, s. 173.
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odpowiadaja: ,,niech bedzie blogostawiona chwata Jahwe z Jego miejsca” (Ez 3,12)%.

Natomiast trzecia Qédusah dé "Sidra™ uchodzi za najbardziej starozytna.

Istniejg uzasadnione podstawy przypuszczaé, ze wymienione tradycje siegaja
pierwszego wieku, po napisaniu Ksiegi Apokalipsy®. Teksty te, a zwlaszcza Hekalot™,
wskazuja na charakter liturgiczny i jego bliska wiez z liturgia zydowska. Wiele
hymnow, ktore w nich si¢ znajduja, zaczeto uzywac w liturgii synagogi, jak 1 odwrotnie,
wiele z nich powstalo zaleznie od tych liturgii. Charakterystyczng cechg dla tych
tekstow jest trishagion, $piewany przez istoty zyjace z Ezechiela lub w ich obecnosci
przed tronem Boga%' Liturgia w tych tekstach zawsze koncentruje si¢ na uwielbieniu
Boga. Mozna zatem przypuszczaé, ze liturgia niebianska w Ap 4 nie jest wolnym
wytworem naszego autora, ale opisem, na ktoéry mial wplyw odpowiedni zydowski
schemat. Poza tym wydaje si¢, ze liturgia zydowska jest zrodtem lub modelem Sanctus,
czyli elementu obecnego w najstarszych chrzescijanskich liturgiach, ktore dotarty do

Y
naszych czasow®’.

2. Uwielbienie Boga przez istoty zywe

Bog jako adresat uwielbienia jest nazwany jako Zasiadajgcy na tronie

(t¢ kobnuévy €m t@ Bpdvw)*. Okreslenie to stanowi peryfraze Boga®, pojawia sie

2  p, Prigent, L ’Apocalisse di Giovanni, s. 173.

% https://ph.yhb.org.il/en/02-23-02/

% P.Prigent, L Apocalisse di Giovanni, s. 174.

% Hekalot — patac. Teksty te ukazuja kolejne etapy, ktére przezywa mistyk w swojej drodze, majacej

doprowadzi¢ go do wizji Merkaby. P. Prigent, L Apocalisse di Giovanni, s. 174.

% Na przyklad w 3 Hen 1,12; 19,6; 20,2; 35.

% Na przyklad w Konstytucjach Apostolskich, ktérych ksiggi VII i VIII, mogly by¢ inspirowane przez

zydowski wzorzec. Por. P. Prigent, Apocalypse et Liturgie, SJT 18 (1965), s. 58-60, 64.

Tutaj po raz pierwszy spotykamy formule ke@muevog émt, ,.siedzgcy na”, ktora pojawia sie
dwadziescia siedem razy w Ksiedze Apokalipsy. Jako okreslenie odnoszace sie do Boga wystepuje
dwadziescia razy w pieciu réznych gramatycznych formutach: (1) ém. tov 6povov kabnuevoc (4,2;
20,11), (2) 1 kebnuévw ém td Bpdve (4,9; 5,13; 7,10; 19,4), (3) 10D kabnuévou ém tod Bpdrov
(4,10; 5,1.7; 6,16), (4) 6 kabnuevoc émi t¢ Bpovw (21,5), oraz (5) 6 kabnuevoc éml tod Bpdrov
(7,15). W LXX raczej nie spotyka si¢ (por. Syr 1,8) tego typu stownictwa odnos$nie do Boga,
pojawia si¢ natomiast wyrazenie 0 ko@ruevog €m TQV yepouBlv ,.siedzacy na (lub ,,nad”)
cherubami”. Spotykamy je takze w Ps 79,2; 98,1; por. LXX Dn 3,55: ,,Blogostawiony jestes Ty, co
spogladasz w otchlanie, co na cherubach zasiadasz”. Poza tym sformutowanie: 6 kadnuevog €, jest
boskim epitetem, dosy¢ czesto obecnym W grecko-rzymskich formutach magicznych, w papirusach
magicznych. Jako napis widnieje na magicznych runach, ptytach i tabliczkach ztorzeczacych (zob.
L. Robert, ,,Amulettes grecques”, Journal des Savants, 1981, s. 10-12). Mozemy je takze znalez¢ na
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dos¢ czesto w Apokalipsie (4,2.3.9.10; 5,1.7.13; 6,16; 7,10.15; 19,4; 20,11; 21,5),
przywotuje obraz Boga, ktory sadzi §wiat w czasie sagdu ostatecznego. Jest to Krol
krolow, wobec ktorego jakakolwiek wiadza ludzka popada w nico$¢. Jest to réwniez
Bog wieczny (¢ (QvtL €ig Tobg aldveg tdv alwveov —4,9.10; 10,6; 15,7). Wyrazenie
to pochodzi z Dn 4,34 oraz 12,7, gdzie Bog jest wychwalany jako wiecznie krolujacy.
Z kolei wyrazenie €i¢ tog aldvec Tov aldvwr akcentuje nie tylko wieczny majestat
Boga (1,6; 5,13; 11,15), lecz takze wieczng chwalg 1 krélowanie Chrystusa (1,18; 5,13;
11,15).

Bog otrzymuje od istot zywych ,.chwale, cze$¢ i dzigkczynienie” (60fov kal
TNy kol edxeplotiar). Pierwsze dwa terminy odnoszg sie do Boga ze wzgledu na
Jego wszechmoc i wiecznos¢ (4,8). Adkw thumaczy przede wszystkim hebrajska T332
oznaczajacg majestat oraz chwale suwerennego Boga, ktora objawia si¢ w stworzeniu
lub Jego czynach'®. Czesto taczy sic w Nowym Testamencie z tuufy i wyraza prestiz
lub czesé, ktore nalezg si¢ Bogu (np. Rz 2,7; 1 Tm 1,17; Hbr 2,7; Ap 4,9.11; 5,12.13;
7,12; 21,26). Twun dodaje do ,,chwaly” aspekt czci, respektu i uznania'®. Natomiast
ebxapLotie. zawiera w sobie dzigkczynienie za to, co Bog czyni na korzy$¢ swego ludu.
W Nowym Testamencie stowo to odnosi si¢ zawsze do wdzigcznosci wzgledem Boga
za Jego hojne dary (np. 2 Kor 9,11.12). Uwielbienie ze strony istot Zywych koncentruje
si¢, jak zauwazyliSmy, na Bozych atrybutach. Ilekro¢ istoty Zywe oddadza Bogu hotd
(Kol 6tav dwoovoly ta (Go 80wy kel Tuumy kol edyapiotiav...), ,,wOwczas upada
dwudziestu czterech starcow przed Zasiadajgcym na tronie i oddaje pokton Zyjacemu
na wieki wiekow, i rzuca przed tronem wience swe” (mecodvtaL ol €lkooL Téooupeg

Tpeafitepol évwmior Tod Kafnuevou €ml Tod BpOroL Kal TPOOKLYNMOOUOLY T¢) (DVTL €Lg

srebrnej ptycie znajdujacej si¢ w Bejrucie, ktora teraz jest przechowywana w Luwrze. Kazdy
z przedstawionych na niej siedmiu demondéw jest wzywany za pomoca formuly: evpikalou/mai
(,,wzywam”), po ktorej nastepuje w bierniku to.n kagh,menon z éni (w polaczeniu z dopelniaczem —
pig¢ pierwszych wezwan, a nastgpnie z biernikiem — szdste wezwanie i pod koniec z celownikiem —
sibdme wezwanie). Nie ma tutaj jednak jakiej$ zasadniczej roznicy w znaczeniu. Por. L. Robert,
Journal des Savants, Bordeaux 1981, s. 10-11; C. Bonner, Magical Amulets, London 1950, s. 101-
102), por. D. Aune, Revelation 1-5 (WBC 52A), s. 284-285.

% D. Aune, Revelation 1-5 (WBC 52A), s. 308.

100 por, W. Gesenius, Hebrew Grammar. As Edited and Enlarged by the Late E. Kautzsch, Oxford

1982, s. 333,5h.
01 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 238.
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TOUG aldveg TOV alwvwy kol Buiodowr tolg otedavovg adTdv évdmiov tob Opoévov —
w. 10). Egzegeci zastanawiaja sie, czy 6tav w w. 9 wskazuje na ciggte (,,ilekro¢”)
uwielbienie czy ma wydzwiek futurum (,,gdy”’) w polaczeniu z czasownikiem w czasie
przysztym (6tav dwoovoir). Wydaje sie, ze ze wzgledu na nieustanne uwielbienie w 4,8
nalezy opowiedzie¢ si¢ za jego ciggloscia w analizowanym wersecie (,,ilekroé”)loz.

Doksologii istot zywych towarzyszy hold skladany Bogu przez dwudziestu czterech

StarcoOw.

3. Doksologia Starszych

Termin mpeofitepog (,,starszy”) uzywany byl w biblijnym Izraclu oraz na
Bliskim Wschodzie jako okreslenie lideréw w roznych grupach spotecznych, np. wsrdéd
rodzin, plemion oraz miast lzraela (Rt 4,1-4; 1 Sm 16,4; 30,26; 1 Mch 13,36; Lk 7,3).
Ich rada miata wyjatkowe znaczenie. Pod rzymskimi rzagdami ,,starsi” dziatali zar6wno
na poziomie lokalnym i ogolnym (Ek 7,3; Dz 4,5; CIJ'® 1404.9-10). We wczesnym
chrze$cijanstwie obowigzkiem starszych bylo nauczanie, oraz rozwigzywanie
problemdéw zwigzanych z go$cinno$cig, a takze darami pieni¢znymi (1 P 5,1-2;
Dz 11,30; 14,23; 20,17.28; 1 Tm 517; Tt 1,5-9; 2 J 1; 3 J 1; 2 Clem. 17,35
Ign. Magn. 6,1'%; Herm. Vis. 2.4.31%%),

W Apokalipsie ,,starsi” majg znaczenie symboliczne. Tozsamos$¢ starszych byta

réznie interpretowana. Widziano w nich: byty niebianskie, aniotow, wszystkich

swietych Starego 1 Nowego Przymierza, Kosciot triumujacy, reprezentantow

192" Tamze. Inni uwazaja, ze nie zaklada tutaj cyklicznego dziatania, ale raczej odnosi sie do jedynego

wydarzenia, ktore ma miejsce w 8,1; 10,7; 11,7; 12,4; 17,10, 20,7. E. Lohmeyer, Die Offenbarung
des Johannes, HzNT, Tiibingen 1953, s. 49.

J. B. Frey, Corpus Inscriptionum Judaicarum, Pontificio Istituto di archeologia cristiana, Roma
1936.

List Klemensa Rzymskiego — tekst powstaly w 1 wieku, ktorego autorstwo jest przypisywane
Klemensowi Rzymskiemu. Zrodto: https://en.wikipedia.org/wiki/Second_Epistle_of _Clement

103
104

15 List do Ko$ciola w Magnezji — tekst przypisywany Ignacemu Antiochenskiemu, napisany w czasie

jego podréozy do Rzymu, ktora zakonczyla sie meczenskg  $miercig.  Zrédlo:
https://en.wikipedia.org/wiki/Epistle_of Ignatius_to_the_Magnesians
106 pasterz Hermasa — dzieto literatury chrzeicijanskiej z pierwszej potowy Il wieku, ktére przez
niektorych Ojcow Kosciola (Ireneusz) bylo uwazane za ksiege kanoniczng. Zrodlo:

https://en.wikipedia.org/wiki/The_Shepherd_of Hermas
107 C. R. Koester, Revelation, London 2014, s. 361-362.
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krolewskiego kaptanstwa, postaci ze Starego Testamentu, reprezentantéw ludzkogci®.
Aby wilasciwie odczyta¢ ich symbolike trzeba przywota¢ ich pierwsza prezentacje
w Janowej Apokalipsie. W 4,4 czytamy: ,,Dokota tronu — dwadziescia cztery trony, a na
tronach dwudziestu czterech siedzacych Starcéw, odzianych w biate szaty, a na ich
glowach ztote wience” (Kol kukAdBev tod Opovov Opdrouvg €lkoolL T€oonpeg, Kol €Tl
TOUC BpoOvoug €lkooL Téooupug TPEOBUTEPOLG KaOMUEVOUG TePLBEPANUEVOLS €V LUOTLOLG
ACUKOLG Kl €Tl TG KePoAXS adTOV oTedaroug Xpuoodc).

Trony, na ktorych siedza ,starsi” wskazuja na ich aktywne uczestnictwo,
zdolnos¢ wptywu na rozwdj historii zbawienia'®. Liczba za$ dwadzieécia cztery wynika
z uwaznej lektury Ap 21.12.14. Jest bowiem odpowiednio sumg dwunastu pokolen
Izraela oraz dwunastu Apostoldw Baranka w niebianskim Jeruzalem. Mamy wigc do

110

czynienia ze ,starszymi” w epoce Starego i Nowego Testamentu . Ich siedzaca

pozycja wlasciwa dla Boga zndéw akcentuje wplyw na innych, podobnie jak juz samo

okres$lenie ,,starsi”lll.

Ich biate szaty wyrazaja juz zrealizowane uczestnictwo
w zmartwychwstaniu Chrystusa. Z kolei korony (wience) na ich gtowach przywotuja
pozytywna dzialalno$¢ doprowadzong do konca (np. zwycigstwo). Ztoto natomiast jest
typowym szlachetnym metalem zwigzanym z liturgia i bliskosciag Boga. Biorac pod
uwage te wszystkie spostrzezenia, mozemy doj$¢ do wniosku, ze ,,starsi” wypetnili juz
swa ziemska misj¢ (korona), uczestnicza w zmartwychwstaniu Chrystusa (biate szaty).
Wywieraja rzeczywisty wplyw na innych, podporzadkowany Bogu i Chrystusowi (trony

wokot jedynego tronu, postawa siedzaca). Pelnig role posrednictwa miedzy Bogiem a

108 por. U. Vanni, L’Apocalisse, s. 175.

109 Tamze, S. 176.

10 Tamgze.

M1 Okreslenia mpeopetw oraz mpeapitng funkcjonowaly w hellenistycznym $wiecie i byly stosowane do

ludzi w podesztym wieku, stuzgcych jako przedstawiciele poselstwa (mpeoBeie) wysyltanego do
wladcy. Czasami ,,starsi” nosili na glowach wience i byli ubrani w biale szaty. Arrian wspomina, ze
w okresie hellenistycznym ,,poselstwa (mpeoPetar)... przychodzity z Grecji, a ich postancy, ktorzy
sami mieli korony, wystgpowali do przodu i koronowali Aleksandra ztotymi koronami” (Arrian,
Anabasis, 7.23). Herodian za$§ zaznacza, ze w okresie cesarstwa: ,miasta wysylaly poselstwa,
sktadajace si¢ z najwybitniejszych mieszkancow, ktérzy byli ubrani w biate szaty, mieli na glowie
wieniec laurowy i wszyscy przynosili z soba... zlote korony, aby powita¢ cesarza” (Herodian,
Historiae 8.7.2; por. Jozef Flawiusz, Bellum Judaicum 4.620), por. D. Aune, Revelation 1-5
(WBC 52A), s. 307-308. ,,Starcy” wystepuja w Ap wedlug tego schematu: odziani w biale szaty
oddaja cze$¢ Bogu swoimi ztotymi koronami (wiencami). R6znig si¢ jedynie tym, ze siedza wokot
Bozego tronu, a nie zblizaja si¢ do Niego, por. D. Aune, Revelation 1-5 (WBC 52A), s. 307-308.
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2

Kos$ciolem (zfoto). Prawdopodobnie sa to $wigci'* albo raczej obraz idealnego

113 \widzianego jako pierwociny zbawionych™*. Sposdb opisu ,,starszych” jest

Kosciota
wiec nadzieja dla kazdego wiernego. Chrystus obiecal, ze ci, ktorzy zwyciezaja $wiat,
beda ubrani w biate szaty (3,5), otrzymajg wieniec zycia (2,10) i miejsce na Jego tronie
(3,21). ,,Starsi” cieszg si¢ juz teraz tym, czego wszyscy wierni mogg spodziewac si¢
W niebianskiej J erozolimie™”.

,,Starsi” sktadajg Bogu hotd (mecodvtal ol €lkool téooupec mpeoPitepol evwTLOV
100 kafnuévov éml tod Opdrou kel TPOoKLYNOOUOLY TG (AVTL €l¢ Tolg aldvag TGV
alwvor — w. 10ab) rzucajac przed Nim swe korony (BuiodoLv tolg otedpavoug adTGV
évamor tod Bpovou — w. 10¢) i wypowiadajgc doksologie: ,,Godzien jeste$, Panie i
Boze nasz, odebra¢ chwale i cze$¢, i moc, bos Ty stworzyt wszystko, a dzigki Twej woli
istniato i zostalo stworzone” (&£Log €l, 0 k0pLOG Kol O OeO¢ MUGV, AaPelv Ty S6Eav
Kl THY TNV Kal Ty SOvepLy, OTL ol €KTLoag To TovTe Kol Lk T0 BEAMUL oovL foov
Kol éktlobnoow —w. 11).

Istnieje kilka tekstow opisujacych istoty niebianskie, ktére oddaja poklon
Bogu™®. Jeden z nich znajduje sic w 4QDeut® 32,43: ,,Radujcie si¢ niebiosa z Nim;
oddajcie Mu pokton”, inny odnajdujemy w Ps 29,1-2: | Przyznajcie Panu, synowie
Bozy... na $wigtym dziedzincu oddajcie pokton Panu”. W ceremoniale dworskim
dotyczacym krolow Izraela nie mamy zadnej analogii do tego typu postaw. Istniejgce

117

zrédta nie potwierdzaja podobnych zachowan Poza tym po raz pierwszy

é”llS

dostrzegamy w Apokalipsie potaczenie czasownikow mimtelr — ,upada oraz

- . . . 11 .
mpookuwely — ,.czcic”, ,,padac na twarz”, ,,oddawac¢ pokion” . Wyrazaja one dwa etapy

12 por, U. Vanni, L Apocalisse, s. 177.

3 por. A. Lancellotti, Apocalisse, 1l Nuovo Testamento, Atti-Lettere-Apocalisse, s. 1053.

14 por. D. Kotecki, Zrozumie¢ Apokalipse? Szkice egzegetyczno — teologiczne, s. 143.

15U, Vanni, L uomo dell "Apocalisse, S. 198.

16 por. E. Lohse, L Apocalisse di Giovanni, Brescia 1974, s. 73-74.

17 D. Aune, Revelation 1-5 (WBC 52A), s. 308.

18 Czasownik mimtw — ,upada¢”, wyraza akt poshuszenstwa i czci, ktory ma korzenie

w bliskowschodniej tradycji. Czesto pojawia si¢ zar6wno w Starym Testamencie (np. Rdz 17.3;
44,14; Wj 23,5) jak i Nowym Testamencie (np. Mt 2,11; 4,9; Dz 10,25).

Czasownik mpookuvéw (0d mpde — ,ku” oraz kwéw — ,.catowad) pojawia si¢ 60 razy w Nowym
Testamencie. W Ksigdze Apokalipsy zostat uzyty 24 razy. W klasycznym i biblijnym znaczeniu
stowo to wskazuje na: gest oddania chwaty i podporzadkowania (mpooklveoig); gest podleglego
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pojedynczego aktu adoracji i dlatego mozna je uzna¢ w pewnym stopniu za synonimy
(w Apokalipsie wystepuja rowniez w 5,14; 7,11; 11,16; 19,10; 22,8)'.

Akt uwielbienia ze strony ,,starszych” wyraza si¢ takze w gescie rzucania przed
tronem (czyli przed Bogiem) ich koron. W ten sposob wyrazaja Bogu swoje
postuszenstwo oraz hotd. W starozytnosci poddani krolowie sktadali zwycigskim
krélom swoje korony. Znany jest przypadek krola Partow Tiridatesa, ktory jako znak
swego poddanstwa, zlozyt u stop Nerona swoj krolewski diadem™. Proskyneza byta
roOwniez gestem unizenia tego, kto w spoleczenstwie zajmowal nizsza pozycje

wzgledem tego, kto byt wyzej postawiony. Zrodzila si¢ w Iranie?

. W przypadku
»starszych” gest ten oznajmiat, ze sg oni catkowicie poddani Bogu i nie roszcza sobie
prawa, aby by¢ bogami*®.

Doksologia ,starszych” byla poprzedzona konkretnymi gestami, teraz za$
znajduje swoj wyraz w przytoczonych juz stowach: &ELog €l, 6 kipLog kal 6 BeO¢ NGV,
AoBely Ty 80Eav kol TNV TLUNY Kal Ty SOvepLy, 0TL oL €KTLoNG TO TOVTe Kol Lk TO
6éAMuG oov foow kol éktioBnoav (W. 11). Stanowiag one climax calej Ap 4%
Uwielbienie Boga przez cztery istoty zywe bylo wyrazone w trzeciej osobie, natomiast
Jego gloryfikacja przez starszych jest wypowiedziana w drugiej osobie, czyli
bezposrednio zwraca si¢ do Niego. Jej jezyk nie jest liturgiczny, lecz pochodzi ze sfery

799,

politycznej'?®. Nawiazuje do rzymskiej ceremonii dworskiej (,jeste godzieh”; ,.nasz

w stosunku do osoby wyzszej ranga (por. Herodot, Hist. 1, 134,1; Filon z Aleksandrii, Legat. 116;
Jozef Flawiusz, Bell. 1,621; Rdz 23,7; 27,29; 1 Sm 24,9; Est 3,2 i in.); gest poktonu (padanie na
twarz) 1 poklon w znaczeniu religijnym (bozkom, pomnikom bostw, cesarzowi i in.). Nowy
Testament ktadzie nacisk na kontekst religijny czasownika mpookuvéw (np. Ap 3,9).

120 Kombinacja ta wystepuje w Ps 72,11; Dn 3,5.6.10.11.15; Mt 2,11; 4,9; 18,26; Dz 10,25; 1 Kor
14,25; ApMojz 27,5 — zydowski apokryf opowiadajacy o zyciu Adama i Ewy; Jos.As. 28,9 — tekst
powstaly miedzy 200 przed Chrystusem a 200 rokiem po Chrystusie, stanowi kontynuacje Rdz 41-
45 i opowiada o relacjach miedzy Asenet, corka egipskiego kaptana z Heliopolis i zydowskim
patriarchg Jozefem; Test.Hi 40,6 — powstat migdzy I w. przed Chrystusem, a | w. po Chrystusie);
Jozef Flawiusz Ant. 7.95; 9.11; 10.213. — tekst pochodzi z | w. po Chrystusie); D. Aune, Revelation
1-5 (WBC 52A), s. 308.

21 por, H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RNT), Regensburg 1997, s. 155.

122 Tamze.

23 Ppor. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RNT), s. 155.
124 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 240.

125 Por. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes, s. 156; R. H. Mounce, The Book of Revelation

(NICNT 17), s. 140.
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Pan 1 Bog”; ,,chwata, cze$¢ i moc”). Bog jest przedstawiony w omawianym fragmencie

jako jedyny, godny uwielbienia. Cze$¢ oddawana innemu bytaby $wietokradztwem.

W analizowanej doksologii mozna wyrdzni¢ dwie czgsci, pierwsza koncentruje
si¢ na tym, ze Bog jest godzien, aby otrzymac¢ chwate, cze$¢ 1 moc, druga za$ na Jego

® GEoc €' nie wystepuje w Starym

stworczym dziele. Otwierajace hymn™
Testamencie. Wydaje si¢, ze zostalo zaczerpnigte z rzymskiej praktyki, zwigzanej
z aklamacjg na cze$¢ imperatora lub jego reprezentanta, gdy wchodzit do miasta®?.
Kantyk opiewa wyzszo$¢ Boga nad wszystkimi ziemskimi wladcami, lacznie
z cezarem. Prawda ta jest potwierdzona przez kolejne stowa: ,,nasz Pan i Bog” (6 k0pLog
kel 0 0eoc Mu@V). Rowniez i ten tytul (podobnie jak ,,godzien jeste$”) nie wystepuje
W dostownym brzmieniu w Starym Przymierzu. Jest natomiast uzurpacja ze strony
Domicjana uwazajacego siebie za Dominus et Deus noster'?— wbrew rzymskiemu
zwyczajowi w [ w., ktéry uznawat imperatora za boga po jego $mierci®®. Jednak to nie
imperator, lecz Bog zasluguje na ten tytul. Przyznanie panowania Bogu (np. Ap 1,8;
4,8.11; 11,4; 22,5.6) oraz Chrystusowi (np. Ap 11,8; 14,13; 17,14; 22,20.21) jest
jednym z gltowniejszych tematow w Apokalipsie, ktéra akcentuje Ich dominacj¢ nad

. 131
calym stworzeniem 3

126 Tekst Ap 4,11 jest uznawany jako cztero-liniowy hymn. Por. D. E. Aune, Revelation 1-5 (WBC 52A),

s. 309.

Peterson wykazal, ze formula &fLoc €l — ,,jestes godny” moze mie¢ rodowdd polityczny. Zgodnie
z przekazem Flawiusza, gdy Wespazjan wstegpowat na tron w 70 r., wowczas thum wital go jako
dobroczyncg, zbawiciela, jedynego ksiecia Rzymu, ktory jest godzien (tego tytutu). Por. E. Peterson,
,Heis theos”, Gottingen 1926, s. 176-180. 312. 418. Zob. rowniez J. Comblin, Le Christ dans
L’Apocalypse, Tournai 1965, s. 104; G. Delling, Zum Gottesdienstlichen Stil der Johannes-
Apokalypse, NT 3 (1959), s. 107-137, szczegblnie 115. Nie nalezy tez wykluczaé, ze &ELoc €l jest
takze aluzja do chrzedcijanskiej liturgii. W czasie Eucharystii wspolnota na wezwanie: ,,Dzieki
sktadajmy Panu” odpowiadata: ,,godne to i sprawiedliwe” (1 Clem 38,4). P. Prigent, L’ Apocalisse
di S. Giovanni, s. 178; J. Roloff, Revelation, Minneapolis 1993, s. 70.

128 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 240.
129

127

Tytul ten w odniesieniu do Domicjana potwierdzaja: Swetoniusz, Vit. Caes., Domitianus 13,2;
Kasjusz Dion, Rom. hist 67,5,7; Dion Chryzostom, Or. 451. Por. D. E. Aune, Revelation 1-5
(WBC 52A), s. 311-312.

130 por, D. E. Aune, Revelation 1-5 (WBC 52A), s. 311-312; M. Wojciechowski, Apokalipsa $wietego
Jana (NKB.NT 20), Czg¢stochowa 2012, s. 181.

Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 240; G. R. Beaslay-Murray, The Book of Revelation, Eugene,
Oregon 1981, s. 119.
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Bog jest ,,godny”, aby ,,otrzymaé chwale, cze$¢ i moc” (Aafelv thy 80Eav kol
TV TNV kol thy dtvaplr). Dostrzegamy w tym tek$cie pewien rozwdj w poréwnaniu
do 4,8.9. Werset 8 wychwalal moc Pana Boga Wszechmoggcego (kOpiog O 6edg
0 TavToKpaTwp), natomiast w w. 9 cztery istoty zywe przypisaty Mu ,,chwale, cze$¢
i dziekczynienie” (60¢ov kol Tiumy kol eOyxapiotier). Hymn zas 4,11 taczy uwielbienie

132 o -
h™“. Chwata oraz cze$¢ zostaly juz przez nas

wyrazone w tych dwodch wersetac
omoéwione w w. 9. Trzeci za§ termin obecny w triadzie w w. 9 — dzigkczynienie
(edxaprotioav) zostal zamieniony w 4,11 na moc (tny &0vapir). W ten sposdb autor
polozyl na niego szczegdlny nacisk™>. Jest to ulubiony termin stosowany przez
synoptykdw w opisie cudéw Jezusa (np.: Mt 11,20; Mk 5,30; Lk 6,19). W Apokalipsie
duvapig podkresla potege Boga (7,12; 11,17; 12,10; 15,8; 19,1), ktora rozciaga si¢ takze
na Baranka (5,12), a w 5,13 dotyczy Ich razem. Triada tytutdéw w w. 11 nie tylko dodaje

aklamacje 4,8 do uwielbienia w 4,9, ale takze celebruje Boza moc nad Jego

stworzeniem, ktora jest tematem pozostatej czgsci hymnu.

Motywem uwielbienia Boga jest dokonane przez Niego stworcze dzieto: ,,bo$
Ty stworzyt Wszystk0134, a dzieki Twej woli istniato i zostato stworzone (6tL ob €kTLONG
T0 TavTe kol S TO0 BéAnua oov Noav kel éktioBnoav). Caly akcent pada w tym zdaniu
na oV, ktore znajduje si¢ w pozycji emfatycznej i mozna je odda¢ jako ,,to Ty sam”. Bog
135

jest zatem uwielbiony jako Stworca

mocno podkre§lona w Biblii (np.: Ps 19,1-2; 33,9; 1z 40,28; Ef 3,9; Kol 1,16), stanowi

. Prawda o Bogu jako Stworcy wszystkiego jest

tez kluczowy temat w Apokalipsie (3,14; 4,11; 10,6; 14,7; 21,1). Komentatorzy

zauwazaja pewna logiczng trudno$¢ w dalszej czesci tego stwierdzenia. Czasownik ooy

182 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 241.

133 por. K. P. Jorns, Das hymnische Evangelium. Untersuchen zum Aufbau, Funktion und Herkunft

der hymnischen Stiicke in der Johannesoffenbarung (StNT 5), Giitersloh 1971, s. 37.

Ogolna prawda, ze Bog stworzyl wszystko jest wyrazona w literaturze judaizmu za pomoca
czasownikOw KTiCeLy oraz moiely w polgczeniu z me mavte (Mdr 9,1; Syr 18,1; 1 Hen 9,5;
Jos.As. 12,1 (opis w przypisie 65); Or.Sib. 3.20 (Wyrocznie Sybilli — zbior prorockich przepowiedni
napisanych w jezyku starogreckim, przypisywany sybillom, wieszczkom, ktére przepowiadaly
w stanie egzaltacji). To samo zjawisko dostrzegamy wczesnym chrzeécijanstwie (Dz 7,50; Ef 3,9;
Kol 1,16; Did. 10,3; Justyn, Dial. 55,2). Zob. D. Aune, Revelation 1-5 (WBC 52A), s. 312.

Akcent na Boga jako Stworcy odnajdujemy czesto w hymnach uwielbienia (Ps. 8,3; 33,6-9; 95,5;
102,25; 136,5-9) w modlitewnych inwokacjach (Mdr 9,1) oraz w przysiegach (Ap 10,6).
Zob. D. Aune, Revelation 1-5 (WBC 52A), s. 313.

134
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— ,,byly”, czyli ,,istniaty” oraz éktiobnoav — ,zostaly stworzone” powinny zajmowac

odwrocong kolejnoéél%.

Najprawdopodobniej mamy tutaj do czynienia z figurg
retoryczng hysteron-proteron zgodnie z ktoéra zdarzenie pozniejsze jest ukazane jako
wezedniejsze™'. | Zostaly stworzone” nalezatoby zatem odczytaé przed ,,istniaty”. Tego
typu przestawienie pojawia si¢ nickiedy w Apokalipsie (3,17; 5,2.5; 6,4; 10,4.9; 19,13).
Niektorzy chcae utrzymaé szyk zdaniowy interpretuja fooav kol éxtioBnoov jako
synonimy (hendiadys) podkreslajace fakt, ze Bog stworzyt wszystkie rzeczy, albo
uwazaja, ze chodzi tutaj o stworzenie, ktore istnialo w mysli Bozej, zanim zostalo
powotane do istnienia™®. Wydaje si¢, ze nalezaloby optowa¢ za hysteron-proteron,
poniewaz znajduje potwierdzenie w samej Apokalipsie. Jest rzecza godng uwagi, ze za
stworzeniem kryje si¢ Boza opatrzno$¢. Wola Boza jest podstawa kazdego aspektu

stworzenia®™*®

. W Hbr 11,3 (por. takze Rz 4,17) czytamy, ze Bog stworzyl wszech§wiat
z niczego. Analizowany tekst stwierdza, ze Bog poprzez swoja wolg rowniez
podtrzymuje $wiat w istnieniu. Lud Bozy powinien wigc ufa¢ Bogu, skoro panuje On
nad catym stworzeniem (Dn 4,37). Wszystkie rzeczy stworzone stuzg bowiem Jego
celom™®.

Doksologia 4,8-11 pojawia si¢, jak zauwazyliémy, w ramach wielkiej liturgii
nieba. Bog jest uwielbiany przez cztery istoty zywe oraz dwudziestu czterech
»starszych”. Oddawana Mu chwata dotyczy Jego transcendencji, wszechmocy,
wiecznosci, panowania nad swiatem. Okazywany Mu hotd jest wyrazem wdzigcznosci

za to, co czyni na korzy$¢ swego ludu. Gtownym jednak motywem gloryfikacji Boga

jest Jego stworcze dzieto wyptywajace z dobroci Jego woli. Doksologia uwielbiajaca

136 Trudnoé¢ te probuje rozwiaza¢ Kodeks Petropolitanski (P) datowany na IX w. Zamiast lekcji fioov

proponuje eioiv. Por. E. E. Nestle, B. K. Aland, J. Karavidopoulos, C. M. Martini, B. M. Metzger

(red.), Nowy Testament grecki i polski (Novum Testamentum Graece et Polonice),
Miinster/Westfalen 2017. Tekst Polski: R. Bogacz, R. Mazur (red.), Biblia Tysigclecia, Poznan
2017.

137 Ppor. I. T. Beckwith, The Apocalypse of John, Grand Rapids 1967, s. 504. H. Lausberg, Handbuch
der literarischen Rhetorik. Eine Grundlegung der Literaturwissenschaft, Stuttgart 2008, §§ 891-892.

138 Por. H. Kraft, Die Offenbarung des Johannes (HNT 16a), Tiibingen 1974, s. 101.
139 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 242.
140 por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 334.
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Boga Stworcg taczy si¢ z kolejng znajdujaca si¢ w 5,9-14 1 opiewajaca tym razem Boga

Zbawcc;”l.

TRZECIA DOKSOLOGIA (AP 5,9-14)

UWIELBIENIE BOGA | BARANKA ZA DAR MISTERIUM PASCHALNEGO

Jak juz zwrocilisSmy uwage, trzecia doksologia jest umieszczona w ramach
wielkiej liturgii niebianskiej. Rozdziat pigty Janowej Apokalipsy przedtuza bowiem
I jednoczesnie konkluduje liturgi¢ zapoczatkowana w Ap 4. Znajdujemy w nim
ponownie niebianski tron (w. 1), Zasiadajgcego na tronie, cztery istoty zywe,
»starszych” (ww. 1.6). Wystepuja w nim dwie doksologie, ktore traktujemy jako jedna
(ww. 9-10.12.13), sg bowiem S$cisle ze sobg zwigzane i paralelne do tej, analizowane;j
juz z Ap 4142, Dostrzegamy tez dwie nowe rzeczywisto$ci, mianowicie ksiege
zapieczetowang na siedem pieczeci oraz posta¢ Baranka. Ap 5 koncentruje si¢ wokot
pytania w w. 3: ,, Kto godzien jest otworzy¢ ksigge i ztamac jej pieczecie”? Rodzi sig¢
spontaniczne pytanie, co zawiera owa ksigga? Musi by¢ naznaczona autorytetem
samego Boga, skoro znajduje si¢ w Jego prawicy® oraz jest catkowicie zamknieta
(siedem pieczeci). Nikt nie moze jej czyta¢ ani rozumie€. Jest zapisana na zewnatrz,
zatem przeznaczona dla ludzi, jednocze$nie jej tre$¢ pozostaje ukryta (zapisana

wewne}trz)m. Okazuje si¢, ze moze j3 otworzy¢ jedynie ,,Lew z pokolenia Judy, Odrosl

Dawida” (w. 5). Te dwa tytuly maja wydzwigk mesjanski i1 akcentuja dawidowe

11 por. B. Witherington 111, Revelation (NCBC), Cambridge 2009°, s. 119.

12 por, J-P. Prévost, L’Apocalipse. Commentaire pastoral (Commentaire), Paris 1995, s. 70.

143 Tamgze.

144" Ksiega ta ma forme zwoju, odpowiada bowiem formie biblijnych ksiag. Jego tres¢ zapewne odnosi

si¢ do planu Bozego dotyczacego ostatniej fazy historii ludzkiej. Por. H. Ritt, Offenbarung des
Johannes (NEB.NT 21), Wiirzburg 2000, s. 40. Autor nawigzal tutaj zapewne do Ez 2,9-10:
,Popatrzylem, a oto wyciagnigta byta w moim kierunku reka, w ktorej byt zwoj ksiegi. Rozwingta
go przede mna; byt zapisany z jednej i drugiej strony, a opisane w nim byty narzekania, wzdychania
1 biadania”. Zadaniem Ezechiela bylo obwieszczanie sadu, ktory miat wzbudzaé ,narzekania,
wzdychania i biadania”. Nalezy przypuszcza¢, ze otwieranie pieczgci w Apokalipsie wigzato si¢

W duzej mierze z podobna reakcja. Por. J-P. Prévost, L Apocalipse. Commentaire pastoral, s. 70-71.

144 .
Tamze.
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pochodzenie (Rdz 49,9; Iz 11,10) Mesjasza'®. Jest Nim stojacy Baranek

146

(por. Ap 22,16) jakby zabity (dost. ,,jakby zarznicty — w¢ €odayuévor ), czyli widziany

jako zmartwychwstaly, noszacy $lady przejscia przez $mieré. Perspektywa
zmartwychwstania jest wyraznie dominujaca®’, podkreslona takze przez siedem rogow

Baranka i Jego siedmioro oczu, czyli siedem Duchow Boga. Baranek posiada zatem

18 (siedem rogow — Lb 23,22) wszechwiedzy'® i Ducha Swictego™®

(siedmioro oczu — Za 4,10)™.

pelni¢ mocy

1. Uwielbienie Baranka przez czworo zwierzat

i dwudziestu czterech ,,starszych”

W chwili gdy Baranek wzial ,,z prawicy Zasiadajgcego na tronie” (5,8) zwdj,
wowczas protagonisci uwielbienia w Apokalipsie (cztery istoty i dwudziestu czterech
starszych) upadli przed Barankiem (émecav évdmiov tod épviov — w. 8). Prostracja
przed Bogiem byla najbardziej rozpowszechniong forma Jego uwielbienia przez
Zyd(')w152. Jest tez, jak juz wiemy, dos$¢ czesto obecna w ksiedze Objawienia (4, 10;
5,14; 7,11; 11,16; 19,4.10; 22,8). Kazda z istot niebianskich ma harfe oraz zlote czasze
wypelnione kadzidtem (éxovtec €kootog kibapar kol GLadag  Xpuvodg  yepuovowg

Buptopatwr — W. 8). Harfa byta lirg z dziesigcioma lub dwunastoma strunami, czgsto

% W Rdz 49,9 Juda jest nazwany miodym lwem (dost. Iwiatkiem). Fragment ten interpretowano

w okresie po-biblijnym w sensie mesjanskim (Testud 24.5). Z kolei tytut ,,Odro$l Dawida”
nawigzuje do Iz 11,1 (por. Rz 15,12) i opisuje Mesjasza, potomka Dawida. Por. J. Knight,
Revelation (NBCom), Scheffield 1999, s. 63.

Wyrazenie ,jakby zarznigty” sugeruje cigcie w szyje Baranka oraz unizenie i stabos¢
Ukrzyzowanego. W ten sposdb Jan akcentuje ekspiacyjny charakter $mierci Jezusa (1P 1,19;
Dz 8,32). Por. H. Ritt, Offenbarung des Johannes (NEB.NT 21), s. 41.

Por. J-P. Prévost, L ’Apocalipse. Commentaire pastoral (Commentaire), s. 72.
Por. A. Lancellotti, Apocalisse, Il Nuovo Testamento, Atti-Lettere-Apocalisse, s. 1056.

146

147
148

149 .
Tamze.

130 por. K. Stock, Das letzte Wort hat Gott. Apokalypse als Frohbotschaft, Innsbruck, Wien 1992
s. 60.

W opisie Jezusa dostrzegamy pewng sprzecznos$¢, poniewaz jest opisany jednocze$nie jako Lew
i Baranek. Wydaje si¢, ze mamy tutaj dwie rozne, ale potgczone koncepcje Mesjasza. Lew Judy
bedac tradycyjnym obrazem mesjanistycznego wiadcy, zostal na nowo zinterpretowany i ukazany
jako zabity Baranek. Boska moc i zwycigstwo realizuja si¢ zatem poprzez fakt bezinteresownego
daru z siebie. Por. S. Moyise, The Old Testament in the Book of Revelation, JFfSNT 115 (1995),
s. 128.

152 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 258.

151
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poshugiwano si¢ nig w $wiatyni, gdy $piewano hymny pochwalne™. Poczatkowo
uzywano ja przy spiewaniu psalmow (Ps 33,2; 57.8; 98,5; 147,7). Byla instrumentem
wykorzystywanym przez Dawida (1Sm 16,6). Wnosila do uwielbienia Boga atmosferg
swiagtecznej radosci (1Krn 25,1-6; Ne 12,27). Czasze za§ napelnione kadzidlem
pojawiaja si¢ jedynie w Apokalipsie (5,8; 15,7; 16,1-4.8.10.12.17; 17,1; 21,9). Byly ze
zlota 1 stuzyty religijnym celom (Wj 25,29). Kadzidto uwazano w zydowskiej liturgii za
»»154

»stodko pachngcy aromat

(Ps 141,2; Ap 8,3-4).

. Natomiast w 5,8 symbolizuje modlitwy $wietych

Istoty zywe oraz ,,starsi” $piewajg piesn nowa (&dovoly WonY kowvniy — w. 9).
W Ap 14,3 piesn nowa wigze si¢ z nadejsciem definitywnego krolestwa, a w 5,9 opiewa
zbawczg $mieré Baranka. Jest nowa (kaivr), poniewaz wyraza nowo$¢ bez
precedensu™®, bedaca rezultatem dokonanego zbawienia (Ap 21,1.2). Nadto podkresla

.o /o . s 156
raczej _]akosc niz c¢zasowoscC

. Nowemu S$wiatu, ktory ma si¢ wkrétce ukazac,
odpowiada nowy rodzaj piesni, ktora celebruje jego nadejscie. Owa piesn sklada sie
z trzech czesci: pierwsza obwieszcza ,,godzien jeste$” w odniesieniu do Baranka
(w. 5,9b) i nawiazuje do 4,1, gdzie ,,godzien jestes” odnosito si¢ do Boga. Jednoczesnie
kontynuuje znaczacy temat w Apokalipsie, jakim jest jedno$¢ miedzy Bogiem
i Barankiem. Podejmuje takze kwesti¢ z poczatku Ap 5: ,, Kto godzien jest otworzy¢
ksigge 1 ztamac jej pieczecie?” (5,2.4-5). Druga czgs¢ podkresla Jego zbawcze dzieto
(5,9¢c), trzecia za$ oglasza skutki tego dziela dla kroczacych za Barankiem (5,10).
Chrystus jest godzien wzia¢ ksiege (bezokolicznik Aofeiv — ,,wzigé” pozostaje w relacji
do w. 7, w ktorym wziagl On ksigge z prawicy Boga) dzigki swej zbawczej $mierci
(0tL €odpaync — ,,poniewaz zostate$ zarzniety” — w. 9c). Czasownik odpalw
prawdopodobnie nawigzuje do Iz (LXX) 53,7: ,,JJak baranek na rzez...” (0¢ mpoBatov
émi opayny...” i opisuje ofiarng $mier¢ Jezusa. Ironia polega na tym, ze ta $mier¢ stala
si¢ zwycigstwem Baranka (5,6). Ofiara Baranka sprawita, ze nabyt dla Boga lud

\ 2 ’ ~ ~ b ~ 4 4 b ’ ~ \ ’ \ ~
(kal Nyopacac T® Be® €v TR olUaTL ooL €k Taomg GUATG Kol YAWoong Kol AxoD

13 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 258.

154 Tamze, s. 259.

1% por. D. M. Stanley, Lo! | Make All Things New (cf. Ap 21,5), Way 9 (1969), s. 280.
1% por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 259.
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koL €0voug). Polgczenie obrazu ofiary wraz z terminem z dziedziny handlu (ayopalw —
»kupi¢”, ,,odkupi¢”) jest jedng z gldéwnych mysli nowotestamentowe;j teologii157.
Czasownik dyopa¢w stanowi handlowg metafore, stosowang w kontekscie uwolnienia
wieznia wojennego z niewoli**®. Smier¢ Jezusa byta ,,okupem”, dzicki ktéremu nabyt
dla Boga lud (1 Kor 6,19-20; 7,23; 2 P 2,1; Ap 14,3-4). Cena tego okupu zostata
wyraznie okre$lona: év 1@ oipatt (,przez krew Jego). Dokonato si¢ wowczas
wyzwolenie ludu z grzechu i otrzymanie przez niego nowego statusu w postaci ludu

Bozego. ldea ta bazuje na paschalnej ofierze przynoszacej wolnogé™™,

Formuta: z kazdego pokolenia, jezyka, ludu i narodu (ék maong ¢uAfic kal
yAwoong kel Axod kal €0voug) pojawia si¢ siedem razy w Apokalipsie (5,9; 7,9; 10,11;
11,9; 13,7; 14,6; 17,15), za kazdym jednak razem w innym szyku. Tego typu wyliczenie
wyraza uniwersalny wymiar, zawiera w sobie wszystkie narodymo, czyli odkupiong
przez Jezusa ludzko$¢™®*. Owoce zbawczego dzieta Chrystusa sg opisane za pomoca
znanych nam juz terminéw z pierwszej doksologii (Ap 1,6): ,,i uczynite$ ich Bogu
naszemu krolestwem i kaptanami” (kal €molnoag adtolg T¢) Bed MUOV PBaotielar kol
Lepeic — Ap 5,10). W 1,6 natomiast czytamy: ,,i uczynit nas krolestwem — kaptanami dla
Boga i Ojca swojego” (kal €moinoev muac Paoiiciar, lepeic t@ 8ed kol Tatpl avTod).
Kontekst tych obu zdan jest podobny i nawigzuje, jak wiemy do Wj 19,6. Ofiara
Chrystusa sprawila, ze caty lud Bozy jest zbiorowo krélestwem i1 pojedynczo
kaptanami'®”. Nalezy do Boga (1 6ei — dativus possessoris)™® i stuzy Mu, uwielbiajac
Go 1 $wiadczac o Nim poprzez uczestnictwo w powszechnej misji wobec narodow.
Ap 5,10 wyrazniej eksponuje zatem temat zwigzany z misja niz 1,6. Natomiast fakt

krolowania, zaczyna si¢ teraz i jest ukierunkowany ku przysziosci. Zostat szczegdlnie

157 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 260.

1% Por. E. Schiissler-Fiorenza, The Book of Revelation: Justice and Judgment, Philadelphia 1985, s. 73-

74.
19 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 260.

180 por. R. Bauckham, The Climax of Prophecy. Studies on the Book of Revelation, London, New York

2005, s. 326.

Por. D. Kotecki, Kosciot w swietle Apokalipsy sw. Jana (Series Biblica Paulina 6), Czestochowa
2008, s. 127.

162 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 261.
163 por. I. T. Beckwith, The Apokalypse of John, Grand Rapids 1967, s. 513.
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podkreslony w naszym tekécie poprzez wyrazenie: peotreboovow'® &m tic viic (,,beda
krélowa¢ na ziemi”). W zwigzku z tym tematem dostrzega si¢ pewien progres
w ksigdze Apokalipsy. W 11,5.17; 19,6 kroluja Boég i Chrystus, w 20,4.6 kroluja
zwycigzey z Chrystusem oraz ,,z Nim”, czyli z Bogiem i Chrystusem (podkreslona
zostala doskonata jednos$¢ istniejagca migdzy Nimi). Obietnica zwigzana z krolowaniem
165

odnosi si¢ takze do krdlestwa trwajacego tysiac lat (20,4)
(22,5).

oraz krolestwa wiecznego

2. Uwielbienie Baranka przez anioléw

Wraz z w. 11 rozpoczyna si¢ nowa sekcja wprowadzona za pomoca:
Ll ujrzatem” (Kel €ldov). Wielkg ilo$¢ choru anielskiego wielbigcego Baranka oddaja
stowa: miriady miriad i tysigce tysiecy (kal v 0 &pLOUOC ADTGAY WUPLASEC ULPLASWY
kel yLitadeg xLALadwr). Jest to wyrazna aluzja do Dn 7,10, z ta jednak nieznaczna
r6éznicy, ze tysigce poprzedzaja miriady zarowno w TM jak i w LXX. Miriada byla
najwigkszg liczbg w $wiecie grecko-rzymskim i wynosila okolo dziesiec¢ tysit;cylﬁﬁ.
Chodzi zatem o nieskonczong ilo§¢ aniotéw oddajacych czes¢ Barankowi. Wzmianka
0 niezliczonych zastepach niebieskich pojawia si¢ do$¢ czesto w Starym Testamencie
(np.: Pwt 32, 2; Hi 25,3; Ps 68, 17) oraz literaturze mi¢dzytestamentowej (1 Hen 14,22-
23; 40,1; 2 Bar 48,10; 4 Ezdr 8,21-22). Zastepy anielskie dodaja pigkno$ci i mocy calej
scenie, podkreslajac z niczym nieporownywalny majestat Boga i1 Jego splendor.

Aniotowie ,,otaczaja tron” i tworza czwarty krag wokot Niego (po tegczy, istotach

164 Czas przyszty puothedovoLy jest obecny w kodeksach: Synajskim (X, 01) Petropolitanskim (P) oraz

miedzy innymi w majuskutach 94 1854 2053 2344, natomiast forma BaoLAedovoLy jest
poswiadczony przez kodeks Alekstandryjski (A) oraz miedzy innymi w majuskutach 046 1006
1611. Zdaniem egzegetdw czas przyszty BaotAedovory bardziej odpowiada kontekstowi. Por.

B. M. Metzger, A Textual Commentary on the Greek New Testament, Stuttgart 1985°, s. 736.

165 Krolestwo trwajace tysiac podlega roznym symbolicznym interpretacjom. Dostrzega sie¢ w nim

migdzy innymi: czas trwania Ko$ciota (por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 985); dtugi czas
historii zbawienia, ukazany w opozycji do krotkiego czasu panowania zta (2,10 — por. S. Harezga,
Blogostawieristwa Apokalipsy, Katowice 1992, s. 97); okres, w ktéorym lud Bozy kréluje na ziemi
(5,10 — por. A. Oczachowski, ,, Tysigc lat” w Apokalipsie sw. Jana, SPar 1999 (t. 9), s. 61; czas od
zmartwychwstania Chrystusa do konca czaséw (por. A. Vanhoye, Sacerdoti antichi e nuovo

Sacerdote secondo il Nuovo Testamento, Torino 1980), s. 235.

186 por. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RNT), s. 171. Grecka pupuég byta najwicksza liczba

znang Grekom. Por. G. R. Beaslley-Murray, The Book of Revelation, s. 128.
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zywych i ,Starszych” — 4,3.6)"". Hymn sam w sobie (5,12) czyni aluzje do
wprowadzenia postaci Baranka (5,6) i wczesniejszego hymnu (5,9-10) skierowanego ku
T0 apviov 10 éodaypévov. Zbawcza $mier¢ Baranka jest podstawg dla Jego ,bycia
godzien” (4,11 i pociaga za sobg zwycigstwo nad szatanem. Ponownie dostrzega si¢
aluzje do 4,11, gdzie Bog ,,jest godzien” chwaty, teraz za$ to samo czytamy na temat
Baranka, ktory jest godzien ,,otrzymac” (Aofeiv) siedmiokrotng pochwale wyrazajaca
Jego doskonato$¢'®®. Siedmiokrotna aklamacja jest podobna do hymnu na cze$¢ Boga
w 7,12 (wystepuja w niej trzy terminy z 4,11 oraz cztery z 5,13). Uwielbienie Boga jest
obecnie rozciagnigte na Baranka. Liczba siedem moze by¢ podzielona na ,.cztery”
celebrujgce atrybuty Chrystusa: potege, bogactwo, madro$¢ i moc (thv Slvapiy kol
mAoDtov kal codlav kol toybv — 5,13) oraz ,.trzy” dotyczace Jego gloryfikacji, naleznej
Mu jako rezultat Jego $mierci: cze$¢, chwale i blogostawienstwo (kal Tuuny kol S0Eav
kel eddoylay — 5,13)*%°. Jest to krolewska inwestytura Chrystusa, paralelna do

prerogatyw Boga w 1Krn 29,1

. Pierwszy z wymienionych na licie rzeczownikow ma
rodzajnik, inne za§ sa bez niego. Oznacza to, ze wszystkie tworza jedno§é'™.
Pierwszym z wychwalanych atrybutow Baranka jest ,,pot¢ga” (SUveuiv). Jest rzecza
godng uwagi, ze duvapuic jako jedyna jest zawsze wymieniona na pierwszym miejscu na
wszystkich listach dotyczacych aklamacji, w ktorych si¢ pojawia (4,11; 5,12; 7,12;
12,10; 19,1). Prawdopodobnie ktadzie tutaj nacisk na zbawcza $mier¢ Baranka.
To wlasnie w niej objawita si¢ potega pokonujaca sity zta (Ap 5,5; por. 12,11; 17,14).
Bogactwo (miobtor) wystepuje jedynie tutaj w Apokalipsie jako atrybut godny
uwielbienia. Kluczem do jego zrozumienia jest Ap 18,17, gdzie optakuje si¢ bogactwo
wielkiego miasta Babilonu, ktore przepadto w jednej chwili. Ostrzezenia przed
gromadzeniem bogactwa spotykamy zaréwno w Starym jak 1 Nowym Testamencie.
Bogaci sa zaproszeni, aby szuka¢ skarbow w niebie (por. Mt 6,9-21) a nie na ziemi.
Jedynym za$ zrodtem prawdziwego bogactwa jest Chrystus, natomiast niewiarygodnie

bogaty w dobra materialne Wielki Babilon zniknat z powierzchni ziemi (Ap 18).

67 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 262.
168 por. P. Podeszwa, Doksologie Apokalipsy jako model modlitwy uwielbienia, s. 173.
19 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 262.

170 por, D. E. Aune, Revelation 1-5 (WBC 52A), s. 364-365.

1 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 263.
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Kolejny atrybut Chrystusa (copiav) jest przypisany w Ap 7,12 takze Bogu. Chrystus
jest nazwany ,,madro$cig Bozg” (1Kor 1,24.30), w Nim sg ukryte ,,wszystkie skarby
madrosci 1 wiedzy” (Kol 2,3). Termin ten nie byl czegsto odnoszony w Starym
Testamencie do Boga (Ps 104,24; 1z 31,2; Jr 10,12), w przeciwienstwie do stosowania
go wzgledem wybranych przywodcow, ktorych Bog wyposazyt w ten dar (Rdz 41,39 —
Jozef; Pwt 34,9 — Jozue; 1Krl 3,12 — Salomon; Dn 5,1 — Daniel). W Apokalipsie codio
wigze si¢ z udzielong przez Boga zdolnos$cig interpretowania symboli (13,18; 17,9).
W analizowanym tekscie ,,madro$¢” Baranka mowi o Jego wyborze, aby sta¢ si¢ ofiarg
za grzechy wszystkich ludzi. Z kolei ,.sita (moc)” [loy0v] stanowi wraz z §bvapuiy
obramowanie czterech zasadniczych atrybutow Baranka. Toyl¢ znajduje sie tylko tutaj
oraz w Ap 7,12, gdzie pojawia si¢ obok &0vauic. Oba te terminy sg stosowane razem,
aby uwypukli¢ moc (50vapic) Boga'’. W Ap 12,8 spotykamy natomiast forme
czasownikowg zwigzang etymologicznie z ioyl¢, mianowicie itoyiw w polgczeniu ze
Smokiem. Nie wystarczyto mu sit (kai o0k loyuoev), aby sprosta¢ w walce z Michatem
1 jego aniotami. Jest to tez inny sposob, aby zaznaczy¢ suwerenng moc
Wszechmogacego Boga, ktory doprowadza obecny eon do konca i raz na zawsze

- 173
pokonuje moce zta™"".

Ostatnie trzy terminy: cze$¢, chwala oraz blogostawienstwo (kal tiumy kol
80fwv kal ebAoylav) opisujg uwielbienie Baranka. Twin (,,cze$¢”) wystepuje, jak juz
zauwazyli$my, w parze z terminem 86t W 4,11, w ramach uwielbienia Boga, a w 5,13
sa przyznane zar6wno Bogu jak 1 Barankowi. W ten sposob Apokalipsa kladzie wielki
nacisk na bostwo Baranka, ktory jest ,,godzien” tej samej gloryfikacji co Bog. W koncu
evroyle (,,blogostawienstwo”, ,,pochwala”, ,pickna mowa”) pojawia sie¢ trzy razy
w Apokalipsie, raz w uwielbieniu Boga (7,12), raz Baranka (w naszym tekscie) i raz
w odniesieniu do Ich obu (5,13). W Starym Testamencie oraz w judaizmie za czasow

174

Jezusa blogostawiefistwo bylo podstawowa forma uwielbienia Boga '*. Zydowskie

blogostawienstwa zaczynaty si¢ zazwyczaj stowami ,,btogostawiony badz Ty o Panie”.

172 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 263.

173 .
Tamze.

174 por, S. Grasso, Luca. Traduzione e commento (ComB), Roma 1999, s. 87.
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EOloyle znajduje sie w wymienionej triadzie w 5,12 na ostatnim miejscu i stanowi

w niej climax*” wyrazajacy blogostawienstwo, pochwate za zbawcze dzieto Jezusa.

3. Powszechny wymiar uwielbienia Boga i Baranka

Z zastgpami aniotow taczg si¢ obecnie wszystkie stworzone istoty, aby wyrazi¢
swa doksologie zarowno Bogu jak i Barankowi (kal Ty ktiopge 0 €V TQ oVpave Kol
éml thc YAc kol Umokatw TAg YAg kol €ml TAg OmAdoomng kol Te év adTOlg THVTO —
w. 13a). Autor postuguje si¢ poetyckim jezykiem opisujacym uniwersalizm zbawienia
dokonanego przez Chrystusa'’®. Scena ta koriczy nie tylko uwielbienie Baranka w Ap 5,
lecz Boga i Baranka w wizji ukazanej w Ap 4-5. Wyrazenie mav ktiopo zawiera w sobie
nie tylko rozumne stworzenia, lecz takze nierozumne’’’. Wszech$wiat obejmujacy trzy
elementy sktadowe: niebo, ziemi¢ i to co jest pod ziemig (Ap 5,3) zostaje poszerzony
W 5,12 o czwarty element w postaci morza, bedacego symbolem zta (Ap 21,1). Dodatek
za$: kal to év oltolg mavte, podkresla kazde pojedyncze stworzenie w kosmosie, czyli
aniotow, ludzi, demony (9,2.11; 11,7; 17,8; 20,1) jak réwniez ptaki, zwierzeta, ryby.
Wszystkie zatem stworzenia uczestnicza w uwielbieniu Zasiadajgcego na tronie
i Baranka, ktory rowniez dzieli z Nim ten sam tron (Ap 3,21)'"®. Doksologia Boga
W Ap 4 oraz Baranka w Ap 5 lacza si¢ w 5,13 w finalnej symfonii niezliczonych
pochwalnych glos()wm. Oznacza to, ze Ich dzialania w pozostatej czesci Apokalipsy
beda wsp(’)lnelso. Ojciec 1 Syn razem doprowadzaja do konca histori¢ ludzka, razem
zamieszkuja Nowe Jeruzalem (21,22.23) i razem sg wystawiani. Cztery atrybuty bedace
przedmiotem uwielbienia pojawily si¢ juz w poprzednich doksologiach. W odrdznieniu
jednak od 5,12 (jak wiemy jest tam siedem) kazdy z nich jest poprzedzony
rodzajnikiem, ktory nadaje kazdemu odrebng emfaze: 1 ebdoyle kol 1 TLun kel 1 80Ex

kel TO kpato¢ EvAoyle stanowila zakonczenie sceny uwielbienia w 5,12 i rozpoczyna

15 Ppor. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), Grand Rapids 1997, s. 150.
176 por, G. E. Ladd, A Commentary on the Revelation of John, Grand Rapids, MI 1993, s 93.
Y7 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 265.

8 por. D. Kotecki, Jezus a Bég Izraela w Apokalipsie sw. Jana (Scripta Theologica Thoruniensia 27),

Torun 2013, s. 314.

Por. I. Timossi, Apocalisse. Rivelazione di Gesu Cristo.Una cristologia per simboli
(Per Approfondire la Bibbia), Torino 2001, s. 71.

18 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 265.
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kolejng w 5,13. W ten sposob laczy je obydwie. Pojawia si¢ po raz ostatni w doksologii
w 7,12 i stanowi klucz do jej wiasciwego rozumienia. Z koieL M TLUN kol 1 S0
wystepuja trzeci raz w rozdziatach Ap 4-5 (4,9; 5,12). Chwala (1} 80f«) stanowila
przymiot Boga juz w doksologii 1,6. Natomiast t0 kpdtog zauwazamy po raz pierwszy
w tych dwoch rozdziatach, ale bedzie ono przedmiotem analizy w 1,6. Prawdopodobnie
jest podsumowaniem &0veuiv... kal ioyxdv z 5,12 Scena ta ma wydzwick
ponadczasowy (ei¢ tolg aidveg tdv alwvwr). Dokonuje sie w niebie, gdzie przesztosc,
terazniejszo$¢ 1 przyszitos¢ sg jak Bog, ktory byl, jest 1 be;dzielsz. Doksologie¢ zamykaja
cztery istoty zywe, ktore byly jej podmiotem takze w 4,8. Ich auny konkluduje nie tylko
uwielbienie w 5,13, lecz cato$¢ czwartego i pigtego rozdziatu. Ponadto funkcjonuje jako

potwierdzenie wypowiedzianych prawd®

. Wzmianka o ,starszych”, ktorzy ,,upadli
i oddali pokton” (émeoav kal Tmpooekvnoar — domyslnie Bogu i Barankowi) jest
potwierdzeniem, ze mamy do czynienia z podsumowaniem Ap 4-5. Czasownik bowiem
mimtw odnosit si¢ w 4,10 oraz w 5,8 do ,starszych” (w 5,8 takze do czterech istot),
ktorzy upadli przed Bogiem (4,10) i Barankiem (5,8). Natomiast o proskynezie
(mpookuvéw) byta mowa w 4,10, w konteks$cie uwielbienia Boga przez ,,starszych”.
W 5,14 oba te czasowniki sugeruja zatem w odniesieniu do Boga i Baranka konkluzje
wspomnianych rozdziatow. Warto tez zauwazyé, ze w koncowej doksologii 5,13
zauwazamy brak jej uzasadnienia. Jednak caly kontekst przemawia za tym, ze Bog

| Baranek sg uwielbiani za wspoélne dzieto zbawienia®®,

Doksologia trzecia zawiera w sobie dwa uwielbienia, ktorych protagonistami sg
Z jednej strony cztery istoty zyjace, dwudziestu czterech ,starszych”, z drugiej za$
niezliczona i1lo$¢ aniotéw. Obie gloryfikacje kierujg si¢ ku Chrystusowi 1 eksponuja
Jego brutalng $mier¢, zaakcentowang w wyrazeniach éopayng (5,9) oraz to apviov
t0 €opayuevor (5,12). Meczenstwo Jezusa zostato zatem podkreslone z podwdjng
mocga. Nie dziwi zatem fakt, Ze autor wymienia siedem, czyli petni¢ atrybutow Baranka,
ktoérym nalezne jest szczegdlne uwielbienie. Doksologia zwraca tez uwage na rowno$¢

Chrystusa z Bogiem, skoro razem odbieraja ten sam kult.

8L Por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 265.
182 Ppor. J. Sweet, Revelation, Philadelphia 1990, s. 132.
183 Por. M. Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana (NKB.NT 20), Czestochowa 2012, s. 194.

184" por. P. Podeszwa, Doksologie Apokalipsy jako model modlitwy uwielbienia, s. 165.
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PIERWSZA DOKSOLOGIA (AP 1,58B-6)

UWIELBIENIE CHRYSTUSA ZA DAR PRZELANEJ KRWI

Temat zbawienia zostal zapoczatkowany juz pierwszej doksologii Janowej
Apokalipsy: TG ayar@rte muac kol ADOOVTL MUAG €K TOV GUEPTLOV MUAV &V TQ)
otpoty wdtod (W. 5b), kal émoinoer Muac Paoiielar, lepeic T@ 0ed kol matpl adToD,
a0T® T 608 kol TO Kpatog €l Toug aldvag [tdV alwvwv] auny (w. 6), znajduje sig
w kontekscie poczatkowego pozdrowienia liturgicznego bedacego zyczeniem dla
Kosciota taski i pokoju. Jego zrodto ma wymiar trynitarny'®, czyli pochodzi od Boga
Ojca, Ducha Swictego oraz Jezusa Chrystusa. Uwielbienie to wyznacza poczatek
wlasciwej Apokalipsy i jest jednoczesnie pierwsza gloryfikacja w Nowym Testamencie
poswiccona wylacznie Chrystusowi'®®. Wspomina o Nim w. 5a: kol &m0 ’Inood
XpLotod, O paptug, 0 TLOTOE, 6 TPWTOTOKOE TAV VEKPAY Kul 0 &pxwy TV Paoliéwy
¢ ¥ic (i od Jezusa Chrystusa, Swiadka Wiernego, Pierworodnego umartych i Wiadcy
krolow ziemi). By¢ moze wilasnie ta wzmianka zadecydowatla o umieszczeniu Chrystusa
na trzeciej miejscu w adresie Pisma, zamiast na drugim, bardziej whasciwym®®’.
Tozsamo$¢ Jezusa jest opisana za pomocg trzech tytutdw. Pierwszy 0 paptug, 0 TLOTOG
opisuje Jego wiarygodnos¢, podkres$la, ze jest godzien zaufania. Jako $§wiadek Boga,
Chrystus przekazuje ludziom §wiadectwo o rzeczach nadprzyrodzonych. Drugi tytul
0 TPWTOTOKOG TAV vekpdv ma wydzwigk paschalny. Oznajmia Jego absolutne
| przyczynowe pierwszenstwo (mpwto-) w zmartwychwstaniu zmartych. Trzeci za$
0 Gpywv TOV Baotréwr thc yiic mowi o Jego panowaniu nad wszystkimi sprawujacymi

wladze'®®,

18 Por. D. Kotecki, Zrozumie¢ Apokalipse?, s. 75.

18 por. G. R. Osborne, Revelation (BCNT), Grand Rapids (MI) 2002, s. 63.

87 por. G. Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione e commento (I Libri Biblici — Nuovo Testamento 20),

Milano 2005, s. 61.
Tamze, por. takze P. Ostanski, Objawienie Jezusa Chrystusa. Praktyczny komentarz do Apokalipsy,
Zabki 2005, s. 71.
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1. Zbawienie jako dar milosci Chrystusa

Chrystus jest przedstawiony w analizowanej obecnie doksologii jako zawsze
mitujacy (Gyemdvri). Poza naszym przypadkiem czasownik ayemiw pojawia sie
w Apokalipsie zaledwie dwukrotnie, raz odniesieniu do Chrystusa i raz w relacji do
Boga. Dostrzegamy go w kontekscie listu do Filadelfii, w ktérym w 3,9 Jezus wyznaje
tamtejszej wspolnocie eklezjalnej, ze jej wrogowie poznaja, iz ja umitowat (kai yvdow
0TL éyw Myatmmod o). Ponadto dyamdw wystepuje w 20,9 ramach miltosci Boga do
swego umitowanego miasta (thy oA Ty fyarmmuévny), czyli do ludu Bozego,
ktérego ostatecznie ocali przed atakami nieprzyjaciot, zadajac tym ostatnim definitywna
klgske. Mimo ze wspomniany czasownik dostrzega si¢ rzadko w Janowej Apokalipsie,
to jednak atmosfer¢ Bozej mitosci do cierpigcego ludu wyczuwa si¢ w catej Ksiedze.
Jego rehabilitacja za poniesione ofiary, przesladowania oraz okazang wiernos¢ jest

takze dzielem tej mitosci'®

. Okazuje sie¢ wiec, ze czasownik dyamow obejmuje
przeszto$§¢ (Ayammoe) 1 terazniejszo$¢ (perfectum nyarmuévmy  ze  skutkami
W terazniejszosci) oraz przyszto$¢, poniewaz objawi si¢ rowniez w pokonaniu sit zta,
aby ocali¢ swoj lud. Wydaje si¢, ze wystepujacy w doksologii imiestow ayamdvte
zawiera rOwniez ten potrojny wymiar, sugerowany przez przytoczone powyzej miejsca
wraz z obserwacja dotyczaca przysztego zwyciestwa nad wrogami. Kolejne stowa
wramach tej samej doksologii dotycza bowiem wyzwolenia z grzechow
| podpowiadaja, ze Chrystus dokonat dzieta zbawienia ze wzglgdu na mitos¢ do ludzi
(Rz 8,37; Ga 2,20; Ef5,2.25)'°. Owa milos¢ wyrazajaca sic w odkupieniu nie
wyczerpuje si¢ w nim, skoro czasownik dyanow — ,,mitowaé” wystepuje w imiestowie

czasu terazniejszego.

Zbawczy wymiar Chrystusowej agape potwierdza imiestow Avoavti bedacy

w aoryscie i pochodzacy od czasownika Alw™

— ,,uwalnia¢”, ,rozwigzywac”. Forma
AVoavtL jest potwierdzona przez waznych $wiadkow tradycji manuskryptycznej

(np.: P*®, kodeksy: Synajski (x, 01), Aleksandryjski (A, 02), Efrema (C, 04). Oprocz

189 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 64.

190 por, P. Prigent, I’Apocalisse di S. Giovanni, s. 33.

191 Czasownik iiw wiaze sie etymologicznie z Abtpov — odkupienie (np. Mt 8,34; Mk 10,45) oraz

&moAbtpwaic — wyzwolenie, uwolnienie (np. Rz 3,24; 8,23).
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Aboovte, spotyka si¢ takze wariant Aovoavt. wywodzacy si¢ od czasownika Aovw —
my¢, obmywaé. Odnajdujemy go miedzy innymi w kodeksach: majuskutowych
Porfiriusza (P) 046 oraz minuskutowych: 1854 1859 2042 2065. Ta druga forma ma

jednak zdecydowanie stabszych $wiadkoéw'*

. Imiestow Aboavti nawigzuje do juz
dokonanego, jednorazowego wydarzenia $mierci Jezusa na krzyzu (Mk 14,24,
Mt 26,28; £k 22.20; Rz 3,25; Kol 1,20 itd.)** dla dobra nas wszystkich (fudc... fudv),
czyli nie tylko Jana, jego stuchaczy, lecz takze wszystkich odkupionych®. Ten
soteriologiczny fakt wzmacnia z kolei wyrazenie év ¢ alpatt adtod. Ekspiacyjny
charakter krwi podkresla juz ST (Wj 29,20n; Kpt 3,2.8.13) oraz wczesny judaizm
(4 Mch 6,29; 17,22). W Janowej Apokalipsie zbawczy czyn Chrystusa akcentuja
szczegblnie dwa wyrazenia: zabity (dost. zarznigty) Baranek (t0 apviov to €odayuévov
—5,12; 5,6; 13,8) oraz Jego krew (5,9; 7,14; 12,11). Dzicki zatem interwencji Chrystusa
w przeszto$ci wierni zostali ,,rozwigzani”’, uwolnieni z niewoli grzechow oraz
uzdolnieni, aby znow ,sprawnie porusza¢ si¢”, dziala¢ 1 uczestniczy¢
w zmartwychwstaniu Chrystusa, ktore stanowi nierozerwalny aspekt Jego $mierci'®.
Mamy zatem wyrazng aluzj¢ do paschy, potwierdzong takze przez w. 6a: kol €moinoev
nuac Paorelar, lepelg ¢ Be kol matpl adtod, bedacy echem Wj 19,6: ,Lecz wy
bedziecie Mi krolestwem, kaptanami i ludem $wigtym” (U372 "1 0273 n:‘vm: "5-
IR DPNRY). Nalezy pamigtaC o genezie tego cytatu. Po wyjSciu z Egiptu Bog
uroczyscie dokonat adopcji Izraela przypominajac mu cud uwolnienia i nadajac nowa
tozsamos$¢. Podobnie jak Izrael zostat wyrwany z niewoli, takze chrzescijanie zostali

wyrwani przez Chrystusa z mocy ciemnosci i ustanowieni narodem wybranym. Druga

cz¢s¢ naszej doksologii mowi zatem o dobrodziejstwach wynikajacych z Jego dzieta.

2. Przywileje chrze$cijan — krolestwo, kaplanstwo

Chrystus ,,uczynit nas krolestwem, kaptanami dla Boga i Ojca Jego” (kal

émolnoer Muac Paotdelov, Lepele T@ Bed kol matpl «dTod)... Czasownik émoinoev

192 . . . . . . . . .
% Kraft uwaza, Ze obie formy sa uzasadnione, jednak ostatecznie opowiada sie takze za Alowvti.

Por. H. Kraft, Die Offenbarung des Johannes (HNT 16a), Tiibingen 1974, s. 33.

1% Por. P. Podeszwa, Doksologie Apokalipsy jako model modlitwy uwielbienia, s. 161.

194 por. G. Biguzzi, Apocalisse, s. 61.

195 por. U. Vanni, L Apocalisse. Ermeneutica, esegesi, teologia (SrivBib 17), Bologna 1988, s. 356.
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nalezy do jezyka zwigzanego z wybraniem — por. Mk 1,17; Dz 2,36). Nalezy go
przettumaczy¢ w naszym kontekscie jako ,,ustanowil”, jak w przypadku wyznaczenia
przez Jezusa grona Dwunastu w Mk 3,14: kel émoinoer 6&wdeka (,,I ustanowit
Dwunastu”). Misje chrze$cijan opisuja dwa terminy: Peoiielov oraz iepeic. Dostrzega
si¢ miedzy nimi pewng trudno$¢ gramatyczng. Pierwszy z nich jest w liczbie
pojedynczej, drugi za§ w mnogiej. Wersja ta jest prawie identyczna z Ap 5,10:
Baotrelov kol Lepelc. Dotaczony jest w niej jedynie spojnik kel. Obie jednak réznig si¢
od 1 P 2,9: ,,Wy za$ jestescie wybranym plemieniem, krolewskim kaptanstwem,
narodem $wietym”... (Uuelc 8¢ yévog éxdektov, BaoileLlov Llepotevpw, €Bvog dyLov...),
ktory réwniez czyni aluzje do Wj 19,6. Wigkszo$¢ egzegetdw interpretuje wyrazenie
Baoietov lepdtevue przymiotnikowo®: | bedziecie Mi krélewskim kaplafistwem”,
natomiast Ap 1,6 oraz 5,10 traktujg analizowane przez nas wyrazenia Paoiieiay, lepeig
@3 np?r;r;) z Wj 19,6 odrgbnie. Chrzescijanie sg krolestwem nie tylko w tym
W sensie, ze mieszka w nich kroélestwo, w ktérym panuje Bog, lecz takze w znaczeniu,
iz kroluja razem z Chrystusem™’. Koncepcja panowania z Chrystusem pojawia sie doé
czegsto w Apokalipsie: ,,zwycigzcy 1 temu, co czynow mych strzeze do konca, dam
wladz¢ nad poganami” (2,26); ,,zwyciezcy dam zasig$¢ ze Mng na moim tronie” (3,21);
,beda krolowaé na ziemi” (5,10); ,,beda z Nim kroélowac” (20,6). Krolewsko$¢ ma wiec
charakter aktywny i nalezy ja rozumie¢ w sensie inauguracyjnym, odnoszacym si¢ juz
teraz do panowania z Chrystusem jako antycypacji krolowania z Nim w przyszlos',cilgs.
Z kolei wyrazenie ,,i uczynit ... kaptanami dla Boga Ojca Jego”, uwypukla kaptanska
funkcje kazdego pojedynczego chrzescijanina™®, ktora nie sprzeciwia si¢ szczegélnemu
kaptanstwu, poniewaz sprawujacy koscielny urzad kaplana nie sa nigdy nazwani
lepeic®®. Wierni jako kaptani dla Boga, Ojca Jezusa Chrystusa, sg poswigceni
wytacznie dla Niego 1 Jemu samemu maja stluzy¢. Chrystus podarowal im mozliwos¢,

aby mogli wej$¢ w $cista, bezposrednig relacje z Bogiem.

1% por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 65.

¥ Tamgze.

198 Tamze, s. 66.
199 Por. U. B. Miiller, Die Offenbarung des Johannes (OTK 19), Giitersloh 1984, s. 76.

20 por, H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RTK), Regensburg #1997, s. 79.
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Nalezy zauwazy¢, ze jedynie dwa miejsca w Starym Testamencie opisuja lud
Izraela postugujac si¢ kaptanskimi terminami: wspomniany juz tekst Wj 19,6 oraz oraz
Iz 61,6: ,,Wy za$ bedziecie nazywani kaptanami Pana”. Egzegeci s3 niekiedy
podzieleni, zastanawiajg si¢, czy kaplanska misja oznacza w tych fragmentach stuzbe
i przystep do Boga, czy tez zawiera w sobie takze ide¢ postania do narodow. Ta sama
kwestia odnosi si¢ do Ap 1,6. Wigkszo$¢ uczonych uwaza zgodnie z Hbr 10,19-20 oraz
1 P 2,5 ze w analizowanym przez na tek$cie mamy do czynienia z ,,duchowymi
ofiarami” lub uwielbieniem, natomiast sg tez tacy, ktérzy dopatrujg si¢ w Ap 1,6 misji
wobec $wiata?®!. Nalezy zauwazy¢é, misyjny motyw jest obecny w Ap 5,9; 7,9; 14,6-7;
15,4; 21,24-26. Jest tez rzecza mozliwa, ze temat ten rozpoczyna si¢ w 1,6, chociaz
kontekst czyni go tutaj czyms$ drugorzqdnymzoz. Jan najprawdopodobniej mysli tutaj
0 duchowym zyciu wierzacych. Lud Bozy w swej funkcji kaptanskiej ma zaréwno
bezposredni przystep do Boga (Hbr 10,19-20) jak i powinno$¢, aby Mu stuzy¢
(Rz 12,1). Kaptanska postuga Chrystusa doprowadzita Go do zbawczej $mierci.
Podobnie i chrzes$cijanic majg spetnia¢ swojg funkcje w sposob ofiarny wobec Jego
Boga i Ojca, czyli Tego, ktory jest Bogiem i Ojcem Jezusa (iepeic T¢) Bed kol motpl
avtod). Chrzescijanie uczestniczac z Chrystusem w Jego kaptanskiej misji, stuza temu

samemu ,,Bogu i Ojcu”, jak On to czynil.

3. Koncowe uwielbienie

Adoracja Chrystusa wyrazona w stowach: ,,JJemu chwata i moc” (0t 7 60f«
Kel TO Kpatog) przypomina czytelnikom, ze tylko On (a nie cezar czy tez jakakolwiek
ludzka moc) jest godzien uwielbienia, poniewaz dokonat dzieta odkupienia2°3. Termin
kpatoc zawiera w sobie idee nie tylko mocy, lecz takze panowania. Kontekst tego
pojecia dotyczy przesladowania, jakie spotyka Koscioty (por. 1 Pt 4,11; 5,11; Ap 1,6;
5,13). Obydwa okreSlenia (1| 60fx kol t0 kpatog) podkre$lajg pewno$¢ Bozego

zwycigstwa nad mocami uderzajacymi w eklezjalne wsp(')lnoty204. Adko pojawia sig

21 por. G. B. Caird, The Revelation of St John the Divine (BNTC), London 1966, s. 17; H. Giesen,
Die Offenbarung des Johannes, s. 79.

22 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 66.

203 .
Tamze.

204 .
Tamze.
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w Ap 17 razy, czyli znacznie czeSciej niz kpatoc (2 razy: 1,6; 5,13). W analizowanej
doksologii 66« W polgczeniu z kpoatog wyraza splendor Pana wszech$wiata. W koncu
elg tolg aldveg [tdv aldvwr] (na wieki [wiekdw]) zaznacza wieczne trwanie Bozej
chwaly i mocy, by¢ moze w opozycji do czasowej i czeSciowej ,,chwaty i mocy”
cezara®®. W czasach pelnych trudnosci, niepokoju czytelnicy potrzebowali wiedziec,
ze jest z nimi nadprzyrodzona moc gwarantujagca przyszios¢ ludowi Bozemu.
Uwielbienie kofczy sie stowem dunv, ktére osiem razy pojawia sie w Apokalipsie,
w tym siedmiokrotnie konczy liturgiczng gloryfikacje. Termin ten oznacza podobnie jak
w Starym Testamencie ,,zaprawde”, ,niech tak bedzie” i1 potwierdza skutecznos¢
uwielbienia. Nadto znajduje si¢ zazwyczaj na koncu nowotestamentowych doksologii
(Rz 1,25; 11,36; 15,33; Ef 3,21; Flp 4,20; Hbr 13,21) i wyraza poswigcenie si¢ prawdzie

zawartej w wypowiedzi pelnej respektu i czci’®.

Doksologia 1,5b-6 rodzi u lektora wdzigczno$¢ za otrzymane zbawienie,
uwolnienie od poganskich przyzwyczajen, krélewska godnos¢, bycie kaptanami. Jest to
zgodne z duchem wszystkich doksologii, poniewaz ich celem nie jest narracja, lecz

wzbudzanie postaw wyrazajacych zdumienie i zachwyt™®’.

CZWARTA DOKSOLOGIA (AP 7,9-12)

YQTHPIA JAKO GEOWNY MOTYW UWIELBIENIA BOGA | BARANKA

Temat zbawienia znajduje swoje przedtuzenie takze w czwartej doksologii, ktora
otwieraja stowa: Meta tadte €ldov (,,Potem ujrzalem” — w. 9). Znajduja si¢ one takze
w: Ap 4,1; 7,1; 15,5; 18,1; oraz w 19,1 (Meta tadte Hkovoo — ,,Potem ustyszalem”).
Przewaznie stanowig wprowadzenie do nowej wizji. Natomiast w 15,5 funkcjonuja jako

introdukcja do drugiej czeéci, w ramach tej samej wizji*®. Podobne zjawisko

25 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 67.

206 .
Tamze.

27 por. G. Biguzzi, Apocalisse, s. 61; P. Podeszwa, Doksologie Apokalipsy jako model modlitwy

uwielbienia, s. 157-158.

28 W Ap 15,1 jest mowa o siedmiu aniotach majacych siedem plag ostatecznych, natomiast 15,5

nawigzuje do w. 1 i dotyczy tresci piesni Mojzesza i Baranka. Cato$¢ dokonuje si¢ zatem w obregbie
jednej wizji. Formuta: ,Potem ujrzatem” jest zastrzezona dla wprowadzen do wizji szczeg6lnie
waznych. Por. P. Prigent, L dpocalisse di S. Giovanni, . 457.
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dostrzegamy takze w 7,9. Swigci, ktorzy zostali opieczetowani na ziemi w 7,1-8 raduja
si¢ w niebie z powodu dokonanego zbawienia (7,9-17). Zwrot: ki 1800 (,,i oto”; dost:
i patrz”) podkre$la zmiane sceny z ziemskiej na niebianska®® i domaga sie szczegolne;

uwagi. Centralnym pojeciem okaze si¢ w analizowanym przez nas tekscie ,,zbawienie”.

1. Wielki ttum zbawionych jako protagonista doksologii

Jan widzi ,wielki ttlum, ktérego nikt nie mogt policzy¢” (6yroc moAlc,
oV apLbufioat adtov oddelg €édlvato — W. 9). Te niepoliczalne zastepy ludzi kontrastujg
Z liczbg meczennikdow (,,az petng liczbg osiagng takze ich wspotstudzy oraz bracia,
ktérzy, jak i oni, maja by¢ zabici” — Ap 6,11%'°) oraz opieczetowanych (sto czterdziesci
cztery tysiace™ — Ap 7,4). W tlumie, ,ktorego nikt nie mogl policzyé” mozna
prawdopodobnie wyodrebni¢ dwie grupy, mianowicie §wigtych oraz tych wsrdd nich,

ktorzy sa megczennikami. W 7,14 czytamy bowiem o nich, ze: ,,przychodza z wielkiego

20 . . .. , . . , L, . . .. .
°  Jan ma upodobanie w ukazywaniu akcji, ktore rozgrywaja si¢ rownoczesnie na ziemi i w niebie.

Dlatego zamiast przeciwstawia¢ te dwie sceny, raczej nalezy usitowaé laczy¢ je, kompletowad.
Pierwsza scena (7,1-8) dotyczy jeszcze zmagan na ziemi, natomiast druga jest juz uczestnictwem
W ostatecznym zwycigstwie Chrystusa. Pierwsza taczy si¢, zdaniem niektorych, z ludem pierwszego
przymierza, druga za$ obejmuje lud w jego znaczeniu uniwersalnym. Por. J-P. Prévost,
L’Apocalipse. Commentaire pastoral (Commentaire), Paris 1995, s. 84; E. Cothenet, 1l messaggio

dell’ Apocalisse (Percorsi e traguardi biblici), Torino 1997, s. 73.

29 Pparalele do Ap 6,11 odnajdujemy w 4Ezdr 4,35-36, w kontekscie dusz sprawiedliwych, ktore pytaja:

,,Dopoki tak bedziemy poktadac nadzieje?... I odpowiedziat im archaniol... <gdy wypelni si¢ liczba
podobnych wam> Apokryfy Starego Testamentu (red. R. Rubinkiewicz), IV Ksigga Ezdrasza,
przel. S. Medala, Warszawa, 2022°, s. 378; H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RNT),
S. 185.

Liczba 144 000 jest roznie interpretowana. Dostrzega si¢ w niej sume 12 x 12 x 1000. Ci, ktorzy
uwazaja, ze liczba dwanascie odnosi si¢ do pokolen Izraela, widzg dwie rézne grupy w Ap 7,4-8
oraz w 7,9-17. Pierwsza odnositaby si¢ do Izraela, druga za$ do catego Kos$ciota. Inni natomiast
dostrzegaja w Ap 7 jedna grupe, mianowicie caly Kosciol. Zwolennicy pierwszego rozwigzania
twierdza, ze ,,Izrael” ma znaczenie literalne w Pismie. Optujacy za drugim rozwiazaniem mowia, ze
w catej Apokalipsie jest nacisk na jedng grupe, czyli wiernych zwyciezcow, zatem na nawréconych
na chrzescijanstwo. Zwracajg tez uwage na Ga 6,16, gdzie Pawet méwi o Izraelu Bozym jako
Kosciele. Rowniez za interpretacjg eklezjalng przemawiatyby fragmenty: Ga 3,29: ,jezeli za$
nalezycie do Chrystusa, to jeste$cie tez potomstwem Abrahama i zgodnie z obietnica —
dziedzicami”; Rz 2,29: ,ale prawdziwym Zydem jest ten, kto jest nim wewnatrz, a prawdziwym
obrzezaniem jest obrzezanie serca, duchowe, a nie wedtug litery”; Flp 3,3: ,,My bowiem jestesmy
prawdziwie ludem obrzezanym — my, ktorzy sprawujemy kult w Duchu Bozym”. Réwniez Piotr
opisuje Kosciot jako wybrane plemig, krolewskie kaplanstwo, nardd $wiety, lud Bogu na wiasnosé
przeznaczonym (1P 29), czyli stowami zaczerpnigtymi z Iz 43,20; 61,6; Pwt 28)9.
Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 312; A. Lancellotti, Apocalisse, 1l Nuovo Testamento, Atti-
Lettere-Apocalisse, s. 91; R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 168.
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212§ optukali swe szaty, i w krwi Baranka je wybielili?**”. Metafora zwiazana

ucisku
Z ptukaniem szat oraz ich bielg podkresla duchowe odrodzenie, pozbycie si¢ moralnego
brudu jako skutku grzechu oraz wewnetrzng czystos¢ przed Bogiem. Akcentuje wigc
zwyciestwo nad mocami zta oraz wierno$¢ Chrystusowi. Istniejg dwie drogi wiodace ku
temu zwycigstwu, jedna z nich wyraza si¢ ogdlnie w wytrwatosci, druga zas$ szczegolnie
w meczenstwie”*. Wszyscy byli wice przygotowani, aby zaplaci¢ za cene wiernosci?®.
Niepoliczalny tlum pochodzi ,z kazdego narodu i wszystkich pokolen, ludow
i jezykow” (ék Towtde €Bvoug kel duAGY' kel Aady kol yAwoody — w. 9). Wyrazenie
to jest paralelne do listy ludzi wymienionej i juz oméwionej przez nas w 5,9%:
,,nabyte$s Bogu krwig twojg ludzi z kazdego pokolenia, jezyka, ludu i narodu” (qyopaoeg
TG Be® év 1 alpatli oov €k maong LA kel yAwoong kol Axod kel €6voug). Chodzi

zatem o t¢ sama grup¢ ludzi ujeta w nieco w innym szyku. Mamy wiec ponownie do

212 , . . . . . . . .. . .
Okreslenie ,,wielki ucisk” rodzi pewne pytania, czy chodzi o wyrazenie techniczne, czy opis

wielkich przesladowan, ktorych skutkiem sa megczennicy. Dalej, czy mamy tutaj do czynienia
z finalnym okresem ucisku, ktory ma poprzedzi¢ eschaton, czy tez z czasem przesladowan miedzy
pierwszym a ostatecznym przyj$ciem Chrystusa. W Apokalipsie nie ma jasnych danych, ze autor
ma na my$li finalny okres. Miejsca, w ktérych pojawia si¢ w Apokalipsie BALliLg dotyczg ogdlnie
kontekstow zwigzanych z cierpieniem $wietych (1,9; 2,9.10) albo zwolennikoéw Izebel (2,22).
Dlatego tez ,,wielki ucisk” nie jest terminem technicznym w tej ksiedze. Aune oraz Bauckham
uwazajg jednak, Ze analizowana syntagma z rodzajnikiem (tfic OAlYewe thg peydine — 7,14)
odnosi si¢ do ostatecznej wojny prowadzonej przez Smoka przeciwko swietym (Ap 12).
Por. R. Bauckham, The Climax of Prophecy. Studies on the Book of Revelation, London, New
York 2005, s. 226; D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 473-474. Gdy Bog wylewa swoj
gniew za zto §wiata w postaci pieczegci, trab, czasz, wowczas §wiat bierze odwet przeciwko
wyznawcom Pana. Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 325.

23 Krew Baranka oczyszcza nas z grzechu (1J 1,7). Ttem dla tego oczyszczenia moze by¢ Wj 19, gdzie

lud Izracla mial wypra¢ swoje szaty jako wyraz gotowosci na zstgpienie Pana na goér¢ Synaj.
Por. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 174. Aorysty émiuvvav — ,,wyphukali”,
ereOkavay — ,,wybielili” nie okre$laja tutaj jednorazowego wydarzenia, lecz kompletno$¢ zbawezych

skutkéw krwi Chrystusa. Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 325.

2% Tamze, s. 318.

25 Por. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 171.

21 Niektorzy zauwazaja, ze w tej liscie wyrazenie z ,kazdego narodu” jest w liczbie pojedynczej,

natomiast pozostate okreslenia sa w liczbie mnogiej. Liczba pojedyncza miataby tutaj by¢ aluzja do
obietnicy danej Abramowi w Rdz 17,4: ,staniesz si¢ ojcem mnédstwa narodow”. Natomiast liczba
mnoga pozostatych trzech okreslen sugerowataby wszystkie pokolenia Izracla z Ap 7,4-8. W ten
sposdb Zydzi i nawrdéceni z pogafistwa chrzedcijanie mieliby tworzyé jeden lud Bozy.
Por. R. Bauckham, The Climax of Prophecy. Studies on the Book of Revelation, s. 225. Nie wydaje
si¢ jednak, aby ta interpretacja byla intencja autora Apokalipsy. Trudno ja dostrzec w tekscie
Ap7,9.

21T por, G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 426.
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czynienia z zbawczym uniwersalizmem. Niepoliczalny thum zbawionych pochodzi

zatem ze wszystkich stron §wiata.

Swieci sa w dalszym ciagu okresleni jako ,.stojacy przed tronem i przed
Barankiem” (€ot®tec évwmior Tod Opovov kol évdmiov tod dpviov). Z Ap 6,16
wynika, ze Zasiadajgcy na tronie oraz Baranek sg pelni gniewu na mieszkancoéw ziemi
(czyli wrogow Boga i chrzescijan). Natomiast w 7,9 stojg przed Nimi $wieci, zatem ci,
ktorzy osiagneli cel zycia (tron, jak juz wiemy, jest okresleniem w Apokalipsie Boga).
Zauwazamy zatem kontrast migdzy Ap 6,16 a 7,9. W pierwszym przypadku tron Bozy
oznacza sad, w drugim za$ nagrode. Wierzacy bedac ,,przed tronem” otrzymujg zatem
honorowe miejsce jako nagrode za wierno$¢. Po raz pierwszy $wieci, poza istotami
niebianskimi, sa ukazani w Apokalipsie jako stojacy przed tronem?'®. Ponadto kolejny
raz dostrzega si¢ jedno$¢ migdzy Bogiem Zasiadajgcym na tronie a Barankiem.
Zwycigzey chrze$cijanie sg odziani w biate szaty (TepiPeBAnuévoug oTOALG A€UKAC).
Forma pasywna mepiepAnuévoug wskazuje zapewne na Boga, ktory ich przyodziat. Sg
to szaty czystosci 1 przede wszystkim zwyciestwa (Ap 3.,4-5), ktére mogly kojarzy¢ si¢
ze militarnymi zwycigstwami odnoszonymi przez Rzymian. Zwycigski generat
prowadzit bowiem pochéd przez miasta Rzymu, noszac na sobie czysta, bialg toge®™®.
Wsrod swietych znajduja sig, jak juz odnotowaliémy, meczennicy, obdarzeni przez
Boga biatymi szatami (6,11), ktore noszg obecnie przed tronem (€606m a0Tole €KAOT(R
oTOAT A€vkn). Zwycigzey trzymaja w rekach palmy (olvikeg év talc yepoly adtov —
w. 9). Palmowe gatezie byly znakiem radosci, eksponowanej z okazji jakiej$
uroczystosci, np. triumfalnego wjazdu Chrystusa do Jerozolimy (J 12,13). Kontekst tego
wydarzenia jest podobny do Ap 7,9. Thumy widzialy w Jezusie zwycieskiego kroéla,
réwniez analizowana przez nas scena dotyczy, jak wiemy, zwycigstwa Swietych. Takze
IMch 13,51 opisuje rado$¢ demonstrowang miedzy innymi poprzez palmowe galezie,

po wyzwoleniu Jerozolimy spod jarzma Syrii®®.

218 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 319.

219 Tamze.

220 Niektorzy egzegeci dostrzegaja w Ap 7,9 bezposrednia aluzje do Swicta Namiotow (Kpt 23,40-43;

Ne 8,15; 2Mch 10,7) zwiazanego z zniwami i pamiatka wyzwolenia z Egiptu. Jednak
pierwszorzednym przestaniem gatezi palmowych (takze biatych szat) jest idea zwycigstwa.
Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 320.
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Swieci wolajg donosnym glosem (kpdlovowr dwvij peydAn), podobnie jak to
czynili meczennicy w Ap 6,10: €kpator dwvf) peyain. Jest jednak zasadnicza rdznica
migdzy wotaniem (krzykiem) jednych 1 drugich. Megczennicy domagali si¢
sprawiedliwo$ci, natomiast w naszym przypadku wotanie zwycigzcoOw jest wyrazem

rados$ci za otrzymang juz sprawiedliwos¢ od Boga.

Trescig radosnego wotania $wigtych sg stowa: ,,Zbawienie u Boga naszego,
Zasiadajgcego na tronie i u Baranka” (1] owtnple ¢ 0e MUOV T¢) KeONUEVw €Tl T¢)
Bpovw kol TG apriw). Wielu komentatorOw uwaza, ze wyrazenie: 1 owtnpie 16 0ed
fudv, nawiazuje tutaj do Ps 3,9%%: 10D kuplov 7 owmple (,0d Pana pochodzi
zbawienie”). Jest to ,hebraizujaca greka”zzz, oddajgca oryginat: DT ﬂ]ﬂ“?.
Zbawienie (cwtnple; YY) oznacza tutaj zarowno w wersji greckiej jak i hebrajskie;

»223  Nasz apokaliptyczny tekst opiewa zatem

»wybawienie” lub ,,zwycigstwo
zwyciestwo dokonane przez Boga nad Jego wrogami jak réwniez wybawienie Jego
opieczgtowanych wyznawcow. W tym sensie Ap 7,1-8 jest obietnica, natomiast Ap 7,9-
17, w obrgbie ktorej znajduje si¢ nasza doksologia, celebruje spetnienie tej 0bietnicy224.
Jednoczesnie termin owtnple moze wykraczaé poza przytoczone znaczenia i oznaczac
wybawienie z grzechu, jak na to zwraca uwage przytoczony juz tekst 7,14: ,,optukali
swe szaty, 1 w krwi Baranka je wybielili”. Szerszy kontekst pozwala nam na taka
interpretacje, jednak najblizszy dotyczy zwycigstwa dokonanego przez Boga na korzysé¢
swego ludu. Xwtnple pojawia sie w Apokalipsie jeszcze dwa razy: w 12,10,
w kontekscie kleski Smoka oraz w 19,1, w ramach totalnej ruiny Wielkiego Babilonu.

W obu tych przypadkach przyjmuje znaczenie ,,zwycigstwa”. Zbawienie jest wigc peing

realizacjg woli Bozej, czyli zwycigstwem $wietych 1 definitywng porazka ich wrogow

2L por. np. D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 470; H. Ritt, Offenbarung des Johannes
(NEB.NT 21), Wiirzburg 2000 s. 49.

Por. R. Bauckham, The Climax of Prophecy. Studies on the Book of Revelation, s. 225-226.

223 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 320.
224

222

Tamze.
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25

oraz prze§ladowcow?”. Ap 7,10 jest w tym sensie ,proleptyczna celebracja

eschatologicznego triumfu Boga”226.

Wystepujacy w doksologii celownik t¢ 08eqy (Muodv) stanowi zapewne dativus
possessoris, ktory kladzie nacisk na posiadang rzeczywistoé(3227. W ten sposob autor
podkresla Boze zwycigstwo nad mocami zta. Natomiast potozony akcent na ,,naszemu
Bogu” ukazuje Jego szczegolng wigz ze swoim ludem. Poza tym warto zauwazy¢, ze
w innych miejscach Apokalipsy wyrazeniem ,nasz Bog” postluguja sie aniotowie
(7,3.12; 19,1.5). Dlatego tez tam, gdzie lud Bozy wypowiada t¢ formule, tam (czyli
w 7,12 oraz w 12,10) posiada ona szczegdlne znaczenie. Nadto Bog jest kolejny raz
widziany jako Zasiadajgcy na tronie (6,6; 7,9). Tekst zatem podpowiada, ze to wlasnie
Jego niczym nieograniczona moc osiggneta zwyciestwo. Stojacy za$ obok Boga
Baranek jest Zbawicielem swego ludu. Jest to Baranek, ktéry w Ap 5,5-6 stat si¢
zZwyciezca, na mocy swej zbawczej $mierci, w 19,11-21 osiggnie za$ definitywny,

ostateczny triumf.

2. Uwielbienie Boga przez aniotéw

Doksologia wielkiego ttumu znajduje obecnie swoje przedluzenie w uwielbieniu
Boga przez wszystkich aniolow. Scena ta przypomina Ap 4-5. W 5,11 aniotowie
znajdowali si¢ wokoét tronu, istot zywych oraz ,,starszych” (k0kAw tod 6pdrouv kol TGV
(wwv kol TV Tpeofutépwr). Natomiast w 7,11 stojg wokoét nich (elotrkeloor kikAg tod
Bporov kol TOV Tpeofutépwr Kol TGOV Teooupwy (@wv). W ten sposdb autor usituje
przenies¢ czytelnika do wczesdniejszej sceny 1 ponownie odtworzy¢ niezwykly spektakl,
dokonujacy si¢ w niebie. Zauwazamy tez pewng réznice w porownaniu do 5,11. Tam byta
mowa o wielu aniotach, natomiast w 7,11 czytamy o wszystkich aniotach. Zwrdécilismy juz
uwage, ze w 4,10 ,starsi” upadaja przed ,,Zasiadajgcym na tronie”, za§ w 5,8 czynia tak

cztery istoty wraz z ,,starszymi” wzgledem Baranka, natomiast w 5,14 upadajg ponownie

% Por. F. G. Voltaggio, I leone che si é fatto agnello. Studi esegetici su Cristo Agnello e Servo di

YHWH alla luce del sottofondo ebraico, Napoli 2017, s. 3-6.

226 D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 470; U. Vanni, La Struttura Letteraria dell’Apocalisse,
Brescia 1980, s. 157.

Por. F. Blass — A. Debbruner, — F. Rehkopf, Grammatik des neutestamentlichen Griechisch,
Gattingen 1984 § 189, s. 1.

227

75



»starsi” 1 oddajg pokton (domyslnie) Bogu i Barankowi. Okazuje si¢ zatem, ze w 7,11 po
raz czwarty wspomina si¢ o upadaniu przed Panem, tym razem w odniesieniu do
wszystkich aniotéw. Jest to jedyne miejsce w Apokalipsie, w ktorym jest mowa o prostracji
aniotéw. Fakt ten wzmacnia znaczenie ich odpowiedzi na proklamacj¢ zbawienia ze strony
tlumu w bialych szatach??®. Nadto w przypadku wszystkich aniotéw mamy do czynienia
z pleonazmem?®, poniewaz upadli przed tronem na twarze (émeoaw évédmov 0D 6pbrov
em T mpoowme wbt@dr). Uwaga ta nadaje zatem tej scenie szczegdlnego znaczenia. Poza
tym doksologia thumu odnosi si¢ do Boga i Baranka, natomiast uwielbienie ze strony
wszystkich aniotéw jest skierowane bezposrednio do Boga. Ich pochwalny hymn w 7,12
zawiera kilka réznic wzgledem gloryfikacji w 5,12. Przede wszystkim jest obramowana
sfowem auny, co stanowi wyjatek w calej Biblii®*. Pierwsze éufy otwiera anielska

281 CAufy tworzy, jak wiemy, konkluzje doksologii

doksologi¢, drugie za$ zamyka ja
w 1,5b-6 oraz 5,14 i — jak zobaczymy — w 19,4. Stowo to ma liturgiczna®** funkcje
potwierdzajaca tre§ci wyrazone wezesniej. Wsrod siedmiu atrybutow przypisanych Bogu (1
ebAoylo kol T) 80Ex kol T) copler Kal T €DYePLOTLO Kol T) TLUT Kol 1) SOVeLG Kol 1) LoyUg
¢ Be) MuAV), szes¢ z nich przytacza Ap 5,12. Jedynie ,,bogactwo” (mioltog) z 5,12 zostato
zastgpione W 7,11 przez ebyeprotio — ,,dzigkczynienie” wystepujaca wezesniej w Ap 4,9
(termin ten pojawia si¢ tylko dwukrotnie w Apokalipsie). Inna wazna rdéznica pomigdzy
5,12, a omawianym fragmentem dotyczy braku rodzajnika przed kazdym z wymienionych
atrybutow w 5,12, podczas gdy jest on obecny przed kazdym z nich w 7,12. Oznacza to, ze
w 7,12 kazdy atrybut Boga jest podkreslony jako odrgbny, podczas gdy w 5,12 wszystkie
zostaly potraktowane jako jedna calos¢. Zapewne wigze si¢ to z kontekstem celebrujacym

ostateczne zwycigstwo Boga nad mocami zka®®,

228 Por. F. G. Voltaggio, I leone che si é fatto agnello, s. 5.

229 Tamze, s. 4.
20 por, G. R. Osborne, Revelation, s. 321.
L por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 432.

22 por. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 172; F. G. Voltaggio, Il leone che si
¢ fatto agnello, s. 5.

28 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 322.
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Liste atrybutow otwiera 7 ebroyie®®* — | blogostawienstwo” (podobnie jak
w 5,13) jako naturalna odpowiedz wszystkich aniolow na rado$¢ zwigzang z adoracjg
Boga — Zbawcy $wietych. Z kolei 1| 86« — ,,chwala” odnosi si¢ do chwaly i majestatu
Boga objawionego w ostatecznym zwyciestwie nad wrogami. Termin ten podkres$la, ze
plan Bozy zostat zrealizowany 1 zaczyna si¢ juz wieczna chwata Jego ludu®®. ‘H codle
— ,,madros¢” stworzyla ten $wiat i obdarza go teraz ostatecznym zbawieniem. Bog
wiedziat juz ,,od zalozenia $wiata” (Mt 25,34; Ef 1,4; Hbr 4,3; 1P 1,20) jak go zbawic,

26 “H edyoprotio —

obecnie za$ Jego madros¢ ukazuje si¢ w zbawczym czynie
»dziekczynienie”, jest wyrazem wdzigczno$ci za wszystko, co Bog uczynit dla swego
stworzenia aby doprowadzi¢ je do definitywnego zwyciestwa®’. Warto zauwazyé, ze
n ebyaprotlo zajmuje wérod wymienionych atrybutow pozycj¢ centralng. Symetria za$
dwoch aury akcentuje emfaze tego typu lokacji®®. ‘H twuf —,.cze$¢” podkresla, ze Bog
jest godny czci od calego stworzenia za dar wyzwolenia swego ludu. Koncowe za$
n dlveplg kol M LloxOc — ,,moc i sita” sg wprawdzie oddzielone w 5,12, ale stanowig
synonimy?*®. Moc (8tvepic — 4,11; 5,12; 12,10; 19,1) odnosi sic do wladzy Boga
(11,17), ktoérej rezultatem jest ostateczne zwycigstwo, zbyt wielkie, aby je pojaé.
Natomiast 7 lox0¢ (poza 5,12 wystepuje tylko jeden raz, wiasnie w analizowanym
tek$cie) jest aplikacja Bozej mocy w histori¢ zbawienia, aby Bozy plan mogl si¢
wypemié?®.

Uwielbienie celebrowane przez wszystkich anioldw jest skierowane ku
,haszemu Bogu” (1@ e mMudv). Ta sama formuta zostala juz omowiona w 7,10,

w kontekscie doksologii  wielkiego thumu. Niektorzy komentatorzy uwazaja,

ze odbiorcami uwielbienia w 7,12 sg zar6wno Bog jak Baranek, mimo ze stowo dpviov

24 Istnieje réznica miedzy blogostawienstwem aniotow a ludzi. Blogostawiefistwo ludzkie zwraca sig

do Zasiadajgcego na tronie oraz Baranka, natomiast anielskie ku ,Bogu naszemu”. Wydaje sig,
ze ludzie nie moga zwraca¢ si¢ do Boga bez posrednictwa Baranka. Por. E. Lupieri, L apocalisse Di
Giovanni (SGL), Milano 2005* s. 156.

% Tamze; H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RTK), s. 198.

2% Por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 322.

27 por, R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 172.

28 Por. F. G. Voltaggio, I leone che si é fatto agnello, s. 5.

29 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 322.

240 .
Tamze.
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nie wystepuje w tym wersecie?’’. Majac jednak na uwadze doksologic w Ap 4-5,
w ktorych odpowiednio Bog jest jedynym adresatem (4,11), albo Baranek (5,12) lub
Bog razem z Barankiem (5,13), niektorzy z kolei na podstawie samego tekstu, dochodza

242 Wyrazenie za$ €i¢ Tolg

do konkluzji, ze w 7,12, ze chodzi o uwielbienie Boga
aldveg tov alwveor (,na wieki wiekow” — 7,12) moze odnosi¢ sie pod wzgledem
gramatycznym do wiecznego uwielbienia (1,6; 5,13) albo do wiecznie istniejacego
Boga (1,18; 4,9.10.; 10,6; 11,15; 15,3.7). Majac jednak na uwadze doksologic w 1,6

oraz 5,13 opowiadamy si¢, ze w 7,12 mamy do czynienia z wiecznym uwielbieniem

Boga.

W ramach rozwoju literackiego oméwionej przez nas perykopy dostrzegamy
dwie doksologie, pierwsza zostala wypowiedziana doniostym glosem przez wielki,
niepoliczalny thum, druga za$ przez wszystkich anioléw. Ich ukierunkowanie jest rézne.
Pierwsza ma wymiar retrospektywny®*, odnosi si¢ do przesztosci, czyli zbawienia,
ktore juz zostalo dokonane. Dlatego tez stanowi przedmiot radosci dla tych, ktérzy sa
W niebie 1 przyszli do niego z wielkiego ucisku. Druga za§ jest zwrdcona ku
horyzontowi przyszioéci244, skoro dotyczy niemajgcego konca eonu ei¢ tolg aidveg
TV alwvwr. Obie mimo roznych uje sa ze sobg powigzane poprzez termin owtnple.
Dostrzegamy zatem podobienstwo do doksologii w Ap 5,9-14, w ktorej ,jak juz wiemy,
spoiwem taczacym doksologi¢ Baranka (5,12) oraz Boga i Baranka (5,13) byta brutalna
$mier¢ zadana Barankowi. Jej owocem jest zbawienie celebrowane takze w czwartej

doksologii.

Dokonane analizy potwierdzaja, ze zasadniczym motywem uwielbien
w doksologiach 4,8-11 oraz w 5,9-14; 1,5b-6; 7,9-12 byly dzielo stworzenia oraz
zbawienia. Sg to dwa najwazniejsze wydarzenia w historii ludzkiej. Ukazuja Boga jako
Stworce wszystkiego 1 Chrystusa Zbawce, dziatajacego w jednosci z Bogiem. Pamiegé
otych faktach nie moze zaginag¢ w ludzie Bozym. Domaga si¢ natomiast stalej

wdziecznosci i okazywania czci Bogu i Barankowi.

21 por, R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 172.
222 por, G. R. Osborne, Revelation, s. 322.
283 por, U. Vanni, Struttura letteraria, s. 158.

2% por. F. G. Voltaggio, I leone che si é fatto agnello, s. 6.
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R0zZDZIAL. TRZECI

UWIELBIENIE BOGA ZA JEGO SPRAWIEDLIWOSC

W kolejnym naszym trzecim rozdziale podejmiemy dwie doksologie 11, 15-19
(w porzadku chronologicznym pigta) oraz 16,5-7 (6sma). Obie traktuja o Bozej
sprawiedliwosci. Pierwsza z nich ujmuje ten temat w perspektywie eschatonu, ktory juz
nadszedt 1 wzbudza dzigkczynienie wsréd dwudziestu czterech ,,starszych”. Stanowi on
szerokie 1 istotne tlo dla sadu Bozego, nierozerwalnie zwigzanego z nastaniem
ostatecznego panowania Boga. Natomiast druga jest wyraznie jednotematyczna. Mowi
takze w ramach eschatonu oraz w konteks$cie czasz gniewu Bozego, ze Bog nakazujac

aniotom ich wylanie, ma w tym catkowitg stusznos¢, czyli pozostaje sprawiedliwy.

PIATA DOKSOLOGIA (AP 11,15-18)

WDZIECZNOSC BOGU ZA JEGO WEADZE I KROLOWANIE

Piata doksologia pojawia w ramach sekcji 11,1-19, prezentujacej w dalszym
ciggu eschatologiczny dramat (przerwany narracja Ap 10). Towarzyszy nam zatem
ostatni etap zwigzany z wypehieniem ,misterium Boga” (10,7), czyli z dzwigkiem

245

siodmej traby”™ (11,15). Skutkiem jej brzmienia jest ostateczne ustanowienie krolestwa

Bozego oraz wyrok na wrogie Bogu narody.

1. Donos$ne glosy w niebie oraz ich przestanie

Wraz z dzwigkiem siddmej traby 1 wcezesniejszg zapowiedzig trzeciego ,,biada”

(Ap 11,14-15) nalezatoby si¢ spodziewac groznego sadu, tymczasem slyszy si¢

46

niebianski chér proklamujacy nadejécie krolestwa®®®. Podobna niespodzianka ma

25 W tekécie Apokalipsy mozna zauwazyé, ze po dzwicku szostej traby nastepuje znaczaca ,,wstawka”

(10,1-11,13). Jest to celowy zabieg, przekazuje bowiem kolejne do$wiadczenia ludu Bozego
W czasie trwania dwoch pierwszych ,biada” (9,1-21) i posrednio $wiadczy, ze sad Bozy na
mieszkancach ziemi jest rezultatem przesladowan wymierzonych przeciwko §wietym. Jednoczesnie
dowiadujemy sie, ze wkrotce nadejdzie trzecie ,,biada” ( obal 7 tpltn €pyetar Tyl — w. 14).
Przystowek ol (,,szybko”, ,,wkrotce™) podkresla blisko$¢ paruzji/sadu. Por. G. R. Osborne,
Revelation, s. 439-440.

246 por, R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 230.
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miejsce w konteks$cie siddmej pieczgci, tam jednak zapanowala cisza ,,jakby na pot
godziny” (8,1). W 11,15 dostrzegamy natomiast co$ odwrotnego, mianowicie wiclka
symfoni¢ glosow bedaca odpowiedzia na dzwigk siodmej trgby. Chor w 11,15
obwieszcza Dobrag Nowing, ktora ww. 16-17 potwierdzaja wybuchem radosci.
Wyrazenie ¢wval peyoarol (,,dono$ne glosy”) wystepuje w Apokalipsie osiemnascie
razy (np.: 1,10; 5,2.12; 6,10; 7,2), ale tylko niekiedy jest stosowane w odniesieniu do
grupy w scenach uwielbienia (5,12; 7,10; 11,15; 19,1) i jeden raz w skarzacym si¢
krzyku meczennikéw (6,10). Jedynie jednak w naszym przypadku, czyli w 11,15
dostrzegamy liczbe mnogg dwval peyador. Fakt ten $wiadczy o szczegdlnym nacisku
potozonym na eschatologicznym zwycigstwie Boga. Jan nie wspomina tutaj o mnostwie
czy wielkiej ilosci aniotow, lecz o ,,donosnych glosach”. Tym samym pragnie
podkresli¢ raczej hymn niz grupe, ktora go $piewa®"’. Glosy te slyszy sie w niebie, autor
ponownie wigc zamienia perspektywe ziemska (10,1-11,13) na niebianska. Nalezacy do
choru nie s3 wymienieni, prawdopodobnie sg nimi aniotowie i ludzie, ktérzy celebruja
odwrdcenie tragicznej ziemskiej sytuacji w eonie grzechu: éyéveto 7 Paoiielo. TOD
KOOMOU TOD KupLOL MUAVY kel Tod ypLotod adtod — W. 15). Czasownik eéyéveto znajduje
si¢ tutaj w aoryscie, przywotuje zatem fakt dokonany przeszitosci. Kontekst wskazuje
jednak, ze éyéveto ma tutaj wydzwigk proleptyczny jak perfectum propheticum.

Zapowiada, ze wydarzenie przyszie jest tak pewne, ze uwaza si¢ je jako juz

248 249

zrealizowane“™. Krolestwo $wiata™” (| Paoiieler Tod koopov) zostalo zastgpione wiec

w sposob definitywny przez krdlestwo Boze™. Zastosowana tutaj greka zastuguje na
uwage. Termin Paoiiele nie zostal powtdérzony, a dopelniacz tod koopov jest
umieszczony blisko tod kuptov Mudv. W ten sposdb autor powigksza kontrast miedzy

251

krélestwem $wiata a krolestwem Boga®™®. Krélestwo nie odnosi si¢ juz wigcej do

obecnej rzeczywisto$ci, lecz na zawsze do ,,naszego Pana” (kvplov mu@v), czyli do

24T por, G. R. Oshorne, Revelation, s. 440.

28 Por. D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 638; A. Vogtle, Das Buch mit den sieben Siegeln.
Die Offenbarung des Johannes in Auswahl gedeutet, Freiburg in Breisgau 1981, s. 93. H. Giesen,
Die Offenbarung des Johannes (RTK), s. 264.

Termin koéopog moze odnosi¢ sie do calo$ci stworzenia, jednak w naszym kontekscie pozostaje
W relacji do $wiata ludzi bedacych w opozycji do Boga i w konflikcie z Jego celami. Tamze.

20 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 440; D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 638.
#L - Por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 441.

249

80



Boga Ojca®®® i Jego Pomazafica (kel tod xplotod abdtod), z ktorym Ojciec jest
w doskonatej jednosci (5,6; 11,15; 14,4; 20,6; 21,22; 22,1). Krolestwo nalezy do Nich
obydwu. Ps 2,2 méwi o krolach ziemskich (ot Paoiielc tfic yfg), powstajacych

23 Teraz za$ krolowie zostali pokonani

»przeciw Panu i przeciw Jego Pomazancowi
przez ,,naszego Pana i Jego Pomazanca”. W J 18,36 Jezus mowil, ze Jego krolestwo nie
jest z tego $wiata (1) Paoiielo M éun olk €oTwv €k toD KkOopouv tovtou). Obecnie ta
dychotomia skonczyla si¢. Niebianskie krolestwo, jak juz zaznaczyliSmy, zastapito
ziemskie. Prawdziwg rzeczywistos$cig jest raczej niebianska niz ziemska®™?. Jest to
glowna emfaza w apokaliptycznej mysli. Eschaton wypeli zatem tylko jedna
rzeczywisto$¢”>®. Chodzi o mesjanskie krolestwo oczekiwane zaréwno przez Zydow jak
1 chrzescijan.

Nadejscie wiecznego krolestwa celebruje szczeg6lnie druga czegs$¢ tej radosnej
zapowiedzi: ,,i bedzie krolowaé na wieki wiekOw” (koL Baolieloel eig Tobg al@dvag TV
aldvwr). Ponownie dostrzegamy akcent polozony na jedno$é Ojca z Synem?.
Po wczesniejszym stwierdzeniu, ze krolestwo nalezy do ,naszego Pana 1 Jego
Pomazanca”, Jan stosuje liczbe pojedynczg Baoiiedoer, znow podkreslajaca Ich
jednos¢. Nacisk na wieczng nature Boga (1,6; 4,9.10; 5,13; 7,12; 10,6; 15,3.7),
Chrystusa (1,18; 5,13), ostateczne krolestwo (11,15), nasze krolowanie z Chrystusem
(22,5) jasno ukazuja, ze mamy do czynienia z centralng myS$la w tej ksiedze®'.
Czasowe krolestwo grzechu bedzie wigc zastapione przez wiecznego Boga, wieczne
krolestwo, wieczne zycie w chwale tych, ktdrzy okazali si¢ wierni do konca. Cierpienie
ludu Bozego (6,9-10; 10,9-10; 11,2.7-10) doprowadzi go do rehabilitacji (6,11; 7,13-17;
8,3-5; 11,1.18) i wiecznej chwaty (11,11.12.15). Fragment Dn 7,13-14 zapowiadajacy
wieczne panowanie Syna Cztowieczego (Dn 2,44; Za 14,9), obecnie staje si¢

rzeczywisto$cia wraz z ostatecznym nadej$ciem wiecznego krolestwa Bozego.

%2 W tym przypadku ze wzgledu na logike zdania termin kipioc odnosi sie do Boga Ojca, mimo ze

w Apokalipsie pojawia si¢ czgsto w relacji do Chrystusa.

23 Ps 2,2 byt interpretowany w pierwotnym Kosciele w kluczu mesjanskim (por. Dz 4,26-28).

Por. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 231.
24 Por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 441.
2 Tamze.
26 por, R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 231.

27 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 441.
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2. Uwielbienie Boga przez dwudziestu czterech ,,starszych”

Zauwazylismu juz, ze dwudziestu czterech ,,starszych” sg istotami niebianskimi
i czesto wraz z téooapa (G (,,cztery istoty zywe”) uwielbiajg Boga (4,10-11; 5,8-10.14;
7,11; 19,4). Siedza na tronach, czyli, jak wiemy, maja wplyw na przebieg historii
zbawienia (wzmianka o siedzeniu na tronach pojawita si¢ juz w 4,4, tutaj za§ mamy
jedyne w Apokalipsie nawigzanie do tego faktu). Upadaja na twarze i wielbiag Boga
(meoav €Ml To MpoowTe adTOV kal mpooeklvmoar TG Be) podobnie jak w 4,10; 5,8;
7,11; 19,11. Ich celem jest subordynacja Bogu, ktora akcentuje Jego suwerennosc
I majestat. Rzymski imperator miat krolow, ktorzy byli mu poddani (16,13-14; 17,12-
14). Bogu natomiast podlegte sa wszystkie rzadzace autorytety>®.

Hymn 4,10-11 celebrowal Boga jako Tego, ktory stworzyl $wiat i go
podtrzymuje. Obecny za$ hymn wyraza wdzigczno$¢ Bogu, ktory doprowadzil $wiat do
jego konca i rozpoczal wieczne panowanie: eOxapLotoduév ooi, kUpie O Bedg
0 TOVTOKPATWP, 0 GV kol O MY, OTL €lAndag TNy Slvaply cou Ty WeyaAny kol
éBaoirevoeg — w. 17). Nalezy zauwazy¢, ze czasownik ebyapLotéw wystepuje jedynie
W tym miejscu w Apokalipsie, chociaz z jego formag rzeczownikowg ebyopLoTio
spotkaliSmy si¢ juz w 4,9, gdzie zywe istoty wypowiadaty swoje dzigkczynienie
Stworcy oraz w 7,12, gdzie z kolei ,,starsi” oraz wspomniane cztery istoty uwielbialy
Boga za jego pehig¢ (siedem) atrybutow, wsrod ktorych, jak zauwazyliSmy, centralng
pozycje zajeta ebyaprotie. Bliski czasownikowi ebyaplotéw, termin edyoper — ,,modli¢

9

si¢” funkcjonuje w grece jako przywotanie, zwrdcenie si¢ do Boga25, natomiast

ebyapLoTéw zawiera w sobie wdzieczno$¢ za odpowiedz Boga na skierowang do Niego

260\ analizowanym obecnie przez nas fragmencie ebxapiotéwm nie jest

modlitwe
nigdzie tak adekwatne jak wtasnie tutaj, w kontekscie doprowadzenia Bozego planu do
konca, potozenia kresu wszelkiemu ztu 1 rozpoczgcia chwalebnej wiecznosci.

Podzigkowanie jest zwrocone ku pierwszorzednemu tytutowi Boga w Apokalipsie, czyli

28 por, G. R. Oshorne, Revelation, s. 442.
% Por. H. Balz, elyopat, EWNT, t. 2, Stuttart 19817, s. 223-224.

20 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 442. W doksologii ,.starszych” mozna rozpoznaé¢ zydowskie tto

nowotestamentowych formut (134-136; Jdt 8,25; 1QH 2,20.31). Por. H. Patsch, ebyapiotéw, EWNT,
t. 2,s. 220.
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,Panu Bogu Wszechmogacemu” (kipie 6 8ed¢ 0 mavtokpatwp). Tytut ten, jak wiemy,
przywotuje Jego panowanie nad §wiatem oraz zdolno$¢ czynienia wszystkiego. Bardzo
znaczacym elementem w tozsamo$ci Boga jest obecnie zmiana Jego potrojnego
okreslenia: 6 v kal 0 fv kol O épyouevog (Ap 1,4.8;4,8) na podwdjne 6 Qv kal 0 fv.
Potrdjna formuta: ,,Ktory jest, i Ktory byt 1 Ktory przychodzi”, uwypuklata, jak wiemy,
ze Bog panuje nad historig. Jako suwerenny Wtadca kontroluje terazniejszosc,
przesztos¢ 1 przyszto$¢. Terazniejszy aspekt Jego panowania mogt w czasach
Apokalipsy wzbudza¢ watpliwosci ze wzgledu na przesladowania ze strony Rzymianzsl.
Niemniej kazda zewngtrzna sytuacja podlegata Bogu (Ap 13,5.7.15). Natomiast w 4,8
dostrzegamy nieco odwrdécony szyk tej formuly: 6 fv kel 0 v kol O €pyouevoc.
Wynikalo z niej, ze skoro Bog panuje nad przeszlo$cia, to wladza Jego rozciaga si¢
takze na terazniejszo$¢ 1 przyszlo$¢. Zasadnicza jednak rdznica miedzy tymi
okresleniami dotyczy trzeciego elementu. W 11,17 podobnie jak w 16,5 jest on
catkowicie pominigty, pozostaly tylko aspekty zwigzane =z teraZniejszoscig
i przesztoscia: & Ov kol & A% Jest to bardzo znaczacy znak, ze juz nie ma wymiaru
zwigzanego z przysztoscig. Nadzwyczajna moc Boga sprawita, ze rozpoczeto si¢ Jego
wieczne krolestwo. Nastal eschaton. Jego rzeczywisto§¢ wyrazaja stowa: ,,ze$ objat
wielkg Twa wladze i zaczal krolowaé” (011 €lindbeg thy dhveplv cov thy peyeiny kol
éBaoircvonc). Idea Boga, ktory ,,bierze” swa ,,wielkg wladze” i postuguje sie nig jest

naturalnym aspektem Jego wszechmocy?®®

. Bog wykonujac swa wiladze, pokonuje
wszelkie wrogie Mu sily, przeprowadza ostateczny sad nad oponentami264 I ustanawia
definitywne krolestwo. Temu wydarzeniu poswigcone s3 ostatnie rozdziaty Janowe;j
Apokalipsy (18-22). Niemniej kryje ono posrednio si¢ za glosem siodme;j traby. Wiele

psalméw proklamuje ide¢ krolowania Boga (np.: 46,9 (TM 47,8); 92,1 (TM 93,1);

%1 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 443.

22 Beale uwaza, ze trzeci element formuty, czyli 6 ¢pyduevoc nie zostat pominiety, lecz zastgpiony

przez zdanie, ktore wprowadza dt1” &1L €lindag Ty SOveuly cov THY peyaAny kol éPaolievong.
Por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 613.

23 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 443.
24 por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 613.
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95,10 (TM 96,10)*®°. Zwracaja na ten fakt takze prorocy (Iz 52,7; Za 14,9) i odnosza go

eschatologicznego panowania Boga®®.

3. Sad nad narodami i nagroda dla prorokow i §wietych

Druga cze$¢ hymnu jest $ciSle zwigzana z doksologia, réwniez zapowiada

ostateczne zwyciestwo 1 wieczne panowanie Boga267.

Zaczyna si¢ od stow:
. rozgniewaly sie narody...” (kal t& €6vn dpylodnooav — 11,18), bedacych aluzjg do
Ps 2,1%%: | Dlaczego narody si¢ buntuja, czemu ludy knuja daremne zamysty? ({ve

Tl épplokar®®”

€un kol ool uerétnoav®® kevd). Obiektem gniewu i proznych
usitowan narodow sg w tym psalmie Pan i Jego Pomazaniec (Ps 2,2). Boza odpowiedz
na ich gniew znajduje si¢ tam w ww. 4-5: , Smieje si¢ Ten, ktory mieszka w niebie”
(0 katoLk@V év olpavolg €kyerdoetal — w. 4) oraz: w swej zapalczywosci ich trwozy
(v t® Buu® adtod Topatel adtole — w. 5). W naszym za$ tek$cie odpowiedzig
nawiazujaca do wzburzenia narodow w Ps 2 sg slowa: ,nadszedl Twodj gniew”
(kL HABev 7 Oopyn ocov — 11,18). Narodami sg w Apokalipsie ,,mieszkancy ziemi”
(11,9-10), czyli, jak wiemy, wrogowie Boga i swigtych (11,5.12). Zauwazamy gr¢ stow
miedzy Wpylodnoav w relacji do narodow a opyrny w odniesieniu do Boga (to samo
dostrzega sie, gdy opyiloual dotyczy sit zta [12,17] a rzeczownik 6pyn pojawia si¢
w kontekscie gniewu Boga [6,16.17; 14,10; 16,19; 19,15]). Prawdopodobnie gniew

25 Tamze, s. 614. Wspomniany autor dostrzega w zdaniu: kol éBaoirevonc, aluzje do wymienionych

psalmow zawierajacych refren: ,,Pan kroluje”.

266 Chilton podaje zaskakujaca ide¢ zwiazang z panowaniem Boga. Odnosi je do sytuacji z lat 66-70,

kiedy to Rzymianie zwyciezyli i zniszczyli Jerozolim¢. Uwaza, ze Bog stat za tym wydarzeniem,
doprowadzajac do destrukcji drugiej Swiatyni, bedacej wielkim oponentem chrzescijanstwa. W ten
sposob rozpoczgto si¢  ,krolestwo Boze” w chrzedcijanstwie jako $wiatowej religii.
Por. D. C. Chilton, The Days of Vengeance. An Exposition of the Book of Revelation, Fort Worth
1987, s. 290-292. Jednak w Nowym Testamencie nie znajdujemy podstaw do tego typu interpretacji.
Chrzescijanstwo jako $wiatowa religia rozpoczela si¢ w momencie Zestania Ducha Swictego.
Por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 443-434; G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 613.

%67 Por. P. Podeszwa, Doksologie Apokalipsy jako model modlitwy uwielbienia, s. 168.

28 Ppor. J. Massyngeberde Ford, Revelation. A New Translation with Introduction and Commentary

(AB 38), New York 1975, s. 172.

9 Czasownik ppudoow oznacza ,burzyé si¢”, ,,by¢ butnym”.

210 casownik leAetaw oznacza ,.staraé sig”, ,,usitowaé”.
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narodow jest aktem ich ghlupoty widocznej w opozycji do Boga i Jego ludu, natomiast
gniew Boga jest Jego reakcja oscylujaca miedzy sprawiedliwoscig i miioéciqzn.
Dalsza cze$¢ drugiej czgsci hymnu zawiera chiazm ukazujacy kontrast miedzy
sadem a zaptaty:
A i pora na umartych, aby zostali osgdzeni
(kal O KoLPOG TOV VekpV KpLBfjvaL)
B iaby dac zaptate stugom Twym prorokom i §wigtym
(karl Sodvect TOV WLoBOV Tolg S00AOLE 0OU TOLG TPOPHTHLS)
B’ 1itym, co si¢ boja Twojego imienia, matym i wielkim
(kb TOl¢ aylolg kol TOLG GOPOUUEVOLE TO OVOUE OO0V, TOUG WLKPOUG Kol TOUG
LEYOAOUC)
A’ 1aby zniszczy¢ tych, ktdrzy niszcza ziemie
(kal SradBelpat toug SradBelpovtag thy yiv)
Chiazm wprowadza termin «kaipdg, ktory pojawia si¢ pieciokrotnie
w Apokalipsie (1,3; 11,18; 12,12.14; 22,10) i odnosi si¢ do czasu nie w sensie

chronologicznym, lecz eschatologicznym?’?

. Jest to czas sadu Bozego nad tymi, ktorzy
czynili zlo 1 jednocze$nie czas zbawienia dla tych, ktorzy zyli dla sprawiedliwosci.
Rzeczownik kaipog taczy sie tutaj z czasownikiem z poprzedniego zdania: ,,a nadszedt
Twoj gniew” (kal MABer 1 6pyn ocov — W. 18b) natomiast kal (kal O KaLpdg TGV
vekp®dr KpLBfjval) przyjmuje tutaj prawdopodobnie znaczenie wyjasniajace — ,,czyli”,
,mianowicie”. Cato$¢ zatem brzmiataby: ,,i nadszedt Twoj gniew, czyli czas, aby zmarli
zostali osgdzeni). Sad Bozy jest wigc widziany jak gniew Bozy. Czasowi
wyznaczonemu przez Boga na sad towarzysza trzy aorysty: cytowany juz kptbfjot,
nastepnie dodvat (tov uLoBov ...) oraz SadOelpat (tolg SiadBelpovtag thy Yiv).
Zaznaczaja zatem czynno$¢ jednorazowa, nie do odwotlania. Sad nad umartymi
wystepuje bezposrednio w Dn 12,2: ,,Wielu za$, co posngli w prochu ziemi, zbudzi si¢:

jedni do wiecznego zycia, drudzy ku hanbie, ku wiecznej odrazie”. Réwniez dos¢ bliski

21 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 444.

212 Tamgze, s. 445.
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naszemu tekstowi jest 1z 26,19: ,,0zyja Twoi umarli...” (chociaz nie ma w tym tekscie
mowy zlych) oraz Iz 66,24: ,,A gdy wyjda, ujrza trupy ludzi, ktorzy si¢ zbuntowali
przeciwko Mnie: bo robak ich nie zginie, i nie zagasnie ich ogien...”. Wszystkie te
teksty sa ze soba spojne, moéwia o definitywnym sadzie Bozym. Stanowig rozszerzenie
starotestamentowego tematu sadu nad narodami, obecnego migdzy innymi w: Am 1,3—
2,16; JI 3,1-19; So 2,4-15; 3,8. Motyw ten zajmuje kluczowag pozycje¢ w Nowym
Testamencie (np.: Mt 13,36-43; 25,31-46; J 5,22.30; 9,39; 12,31; Dz 10,42; 17,31;
Rz 1,32; 1P 4,5) 1 znajduje si¢ takze w centrum zainteresowania Apokalipsy, zwlaszcza
w fragmencie postugujacym si¢ podobnym stownictwem, ktore zauwazamy w Ap
11,18. Chodzi o tekst 20,12-13: ,,I ujrzatem umartych — wielkich i matych — stojacych
przed tronem... I osadzono zmartych z tego, co w ksiggach zapisano, wedlug ich
czynéw (w. 12); Smieré, i Otchtan wydaty zmartych, co w nich byli, i kazdy zostat
osgdzony wedtug swoich czynow” (w. 13).

Idea zaptaty pojawia si¢ jeszcze w Apokalipsie jedynie w 22,12: ,,Oto przyjde
niebawem, a moja zaplata jest ze mng (kal 0 pLoBO¢ pov Wet’ €uod), by tak kazdemu
odptaci¢, jaka jest jego praca”. Niemniej temat ten jest obecny w kazdym z siedmiu
listow (Ap 2-3), oraz w obietnicy danej meczennikom (Ap 6,9-11). Mysl ta nawigzuje
do: Rdz 15,1; 30,18; Prz 11,21 (LXX); 1z 40,10; 62,11. Jezus takze obiecatl, ze w niebie
jest wielka nagroda (6 pioboc Ludv moAlc — Mt 5,12) dla prze$ladowanych z Jego
powodu. Nadto w Mt 6,1-18 zapewnil, ze odptata dotyczy jedynie tych, ktorzy majg
sprawiedliwe relacje z Bogiem. Rowniez Pawel podkreslal, ze kazdy wedlug wlasnego
trudu otrzyma nalezng mu zaptate (1Kor 3,8). Motyw odptaty kazdemu wedtug jego
czynow powraca takze w Apokalipsie 1 stanowi wazng jej czes¢ (2,23; 14,13; 18,6;
20,12-13; 22,12).

Tekst wymienia pig¢ okresSlen dla wskazania tych, ktérym jest dana zaplata:
studzy, prorocy, $wigci, ci, ktorzy bojg sie¢ Boga, oraz mali i wielcy (Sodvar tov pLoov
T0l¢ 600AOLC 00V TOLC TPodNTaLC Kol TOLC GyLoLC Kol TOLC GOPOUUEVOLC TO OVOUG OOv,
TOUG WLKPOUG kol ToLg peyaoug...). Wielu egzegetow dostrzega w kategorii ,,studzy”

prorokéw, a w $wietych ,,tych, ktorzy boja si¢ Twego imienia, matych 1 wielkich”.
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Chodzitoby wigc o dwie zasadnicze grupy, czyli prorokéw i $wictych?”. Inni widza trzy
grupy: prorokow, §wigtych 1 ,tych, ktorzy boja sie Twego imienia”®"®. Jeszcze inni
dopatruja si¢ w tych wszystkich terminach opis Ko$ciota?”® (razem z prorokami, ktérzy
wskazywaliby na profetyczng misj¢ Kosciota jak w 11,3-4). Prorocy sa szczeg6lnie
wyrdznieni w Apokalipsie, sprawuja odrebny urzad w Kosciele (10,7; 11,10; 16,6;
18,20.24; 22,6.9), przekazywali eklezjalnej wspdlnocie stowo Boga. W 18,20 sa
wyodrebnieni spo$rod $wigtych 1 apostotow. Wydaje sie, ze podobne rozrdznienie na
swietych 1 prorokow mamy takze w 16,6 1 18,24. W analizowanym przez nas tekscie
nalezy zatem odrézni¢ prorokéw od $wigtych, ale okreSlenie tol¢ SolvAolg oov, trzeba
odnie$¢ do obu tych kategorii (tolg mpodmralg kal Tolg &y£0Lg)276. Termin 600Aoc 0dnosi
si¢ kilka razy w Apokalipsie do niewolnikow w Imperium Romanum (6,15;13,16; 19,18).
Metaforycznie wskazuje rowniez na ,,niewolnikow” Boga (Ap 1,1; 2,20; 7,3; 15,3; 19,2.5;
22,3). Pojawia si¢ w relacji do prorokow (10,7; 11,18; 22,6). Idea ,,niewolnikow Pana”
byta wazna w zydowskiej tradycji, wyrazata lojalno$¢ w relacji z Bogiem. (Kpt 25,55). Ci
ktorzy w pierwotnym Kosciele stali na czele wspolnot uznawali tytut ,,niewolnik Boga”
(Flp 1,1; Jk 1,1; 2P 1,1; Jud 1) jako wyraz honoru®"”.

Wybor miedzy trzema stanowiskami dotyczacymi grup cieszacych si¢ Boza
odptatg zalezy od relacji miedzy ,,Swietymi”, a tymi ,.ktorzy boja si¢ Twojego imienia”.
Niektorzy probowali odnie$¢ te ostatnig kategorie do bojacych si¢ Boga z Dz 10,2.22;
13,16.26°"® wskazujac tym samym na ,,sympatyzujacych z judaizmem”?’®. Jednak
Apokalipsa nie optuje za tego typu identyfikacja. Opis $wietych jako toi¢ doBovuévolg
10 6vope 0ov, TOLg WLKPoUg kal Toug peyaiouvg, odnajdujemy takze w Ap 19,5: aivelte

~ ~ € ~ ’ ¢ ~ 9 ~ \ 3 4 b ’ 3 \ \ e
TQ Be@® MUV movtec ol dodAol autod [Kel] ol dofouuevor avTOV, OL MLKPOL Kol ol

3 Por. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 232.

™% Por. J. Massyngeberde Ford, Revelation, A New Translation with Introduction and Commentary,
s. 182.

Por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 617; A. Satake, Die Gemeindeordnung in der
Johannesapokalypse (WMANT 21), Neukirchen 1966, s. 39; 51-53; 57; 92.

2 por. G. R. Osborne, Revelation (BCNT), s. 446.
277
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Tamze.

/8 por, R. H. Charles, A Critical and Exegetical Commentary on the Revelation of St. John, t. 2,

Edinburgh 1920, s. 296.

9 M. Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana, s. 265.
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peyaor. Termin ol SodAor odnosi si¢ tutaj do $wigtych, kel za§ w $wietle 11,18

»280 " Natomiast kategoria

prawdopodobnie miatoby tutaj sens wyjasniajacy: ,,czyli
»mali” 1 ,wielcy” pojawia si¢ takze w 13,16; 19,5.18; 20,12 i podkresla, ze przed
Bogiem wszyscy sa rowni. Bog nie czyni roznicy migdzy krélem a niewolnikiem.
Nikogo nie faworyzuje, gdy osadza lub nagradzazsl. Biorac pod uwage te wszystkie
spostrzeZenia, nalezaloby przyjac, ze wymienione kategorie nagrodzonych przez Boga
sprowadzaja si¢ do dwdch, mianowicie prorokow i swietych.

Trzeci aorist Swudbeipar bedacy w relacji do czasu wyznaczonego przez Boga,
dotyczy zniszczenia tych, ktorzy niszcza ziemie (Sradpbeipal Tolg SLadbelpovtag thy YAy
— w. 18d). Podobne stownictwo zauwazamy w 19,2 w kontek$cie dokonanego sadu nad
Wielkg Nierzadnica, ktéra niszczyta swym nierzadem ziemie (0tL €kpLvey thv mopymy
MY peyoAny Wi épBeper v Yy v TR Toprelq abtiic). Zastosowany w 19,2
czasownik ¢belpw — ,,niszezye”, ,,nie$¢ zgube”, ,,powodowaé zgube” zostat dodatkowo
wzmocniony przez przyimek éia i podkres$la jeszcze mocniej zgubne, doprowadzajace do

. . . . . 282
ruiny ($mierci) dziatanie

. Z pewnoscia nalezy odnie$¢ je do dzialalnosci Wielkiej
Nierzadnicy (Wielkiego Babilonu, Wielkiego Miasta, Niewiasty), ktorg tworza
mieszkancy ziemi, czyli zwolennicy Bestii (Ap 17-18). Identyfikacje¢ te potwierdza aluzja
do Jr 51,25 (28,25 LXX)?**, gdzie Bog zwraca si¢ do Babilonu: ,,géro zaglady, ktora
wyniszczyla$ calg ziemie...” (t0 6poc 10 Siedbupuevor TO SLadBelpov oKy THY YRY).
Stowa te pojawiajg si¢ w kontekscie definitywnego sadu na Babilonem, ktory zniknie na
wieki (el¢ adaviopov eig¢ tov aldve éoy — Jr 28,25 LXX). W naszym przypadku

285

,ziemia” nie oznacza dewastacji przyrody®®*, lecz narody ziemi®®®. Bog potraktuje ich

%80 Glos wzywajacy do uwielbienia pochodzi z tronu, nie jest to glos Boga ani Baranka, poniewaz

raczej mieliby$my okreslenie ,,mojego Boga” a nie ,,naszego Boga”. Studzy (niewolnicy) Boga nie
ograniczajg si¢ tutaj do jakiejs selektywnej grupy, lecz do wszystkich §wietych.
L por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 447.

282 Czasownik dLadBelpw oznacza: ,,zniszczy¢ doszczetnie”, ,,zgtadzi¢”, ,,uémiercic¢”.

8 por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 616; R. L. Thomas, Revelation 8-22: An Exegetical
Commentary, Chicago 1995, s. 113.

84 Por. M. Wojciechowski, Apokalipsa swietego Jana (NKB.NT 20), s. 266.

2% por, D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 645. Osborne przypuszcza, ze ,,ziemia” oznacza

tutaj Swietych na cafej ziemi. Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 447. Majac na uwadze, ze mopveta
oznacza w Apokalipsie przede wszystkim balwochwalstwo, nalezy zatem optowac za zasugerowang
interpretacja w tekscie pracy.
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niszczycieli (zabdjcow) wedhlug lex talionis, czyli adekwatnie do popetnionych win®®,

Niszczycielska dziatalnos¢ Wielkiej Nierzadnicy polegata przede wszystkim na
oszukiwaniu narodow poprzez zgubny wplyw propagowanego i narzucanego przez
Wielki Babilon balwochwalstwa (Ap 17,2.4.15). Ostateczne krolowanie Boga taczy si¢
wiec nie tylko z nagrodg dla wiernych, lecz takze z sadem skazujgcym wymierzonym

wrogom Boga i chrzescijan.

4. Kosmiczne znaki konca

Ostateczne krolowanie Boga obwieszczone przez donosne glosy 1 bedace
przedmiotem doksologii dwudziestu czterech ,,starszych” znajduje swoje przediuzenie
takze w w. 19: ,,Potem Swiatynia Boga w niebie si¢ otwarta, i Arka Jego Przymierza
ukazata sic w Jego Swiatyni, a nastapity blyskawice, glosy, gromy, trzesienie ziemi
i wielki grad” (Kal fvolyn 6 vadg 10D 6eod 0 v 1@ obpavg kal don 1 kKLBwtog Thg
SLadnkng adtod v ) vay adtod, kol €yévorto aotpamel kel dwral kol Bpovtal kol
oeLopog kol yoAelo peyain). Cytowany werset jest odpowiedzig na doksologie w ww.
17-18. Zobaczymy, ze Arka Przymierza jest odpowiednikiem zaplaty wiernym, zas
kosmiczne wstrzasy koresponduja z wylaniem Bozego gniewu na oponentdw?®’. Tre$é w.
19 zwigzana w dalszym ciggu z glosem siddmej tragby tworzy inkluzj¢ wzgledem 11,1-2,
gdzie jest mowa o Swiatyni Boga, ktéra miata byé zmierzona przez Jana. Gest ten
oznaczatl, ze Swiatynia jest wlasno$cia Pana, ktéra ochrania i roztacza opieke nad swoim
ludem. Warto zauwazy¢, ze otwarcie Swiatyni w 11,19 (Avolyn 6 vadg tod 6eod 6 &v ¢
obpav®) jest paralelne do 4,1: ,,0to drzwi otwarte w niebie” (i5oL 60pa Arewyuévn év ¢
olpav@). Oba otwarcia sg apokaliptycznymi znakami, ze nadszedt koniec?®®. Pierwsze
jednak (4,1) jest czysta antycypacja drugiego (11,19), ktore stanowi rzeczywiscie kres

.. L, . . 2
obecnego eonu 1 jednoczesnie ukazanie si¢ Boga 89

. W analizowanym obecnie teksScie,
otwarcie Swiatyni wiaze si¢ z ukazaniem Arki, czyli otwarciem Swictego Swietych,

zatem naj$wietszego miejsca w Swigtyni, gdzie rzeczywiscie przebywata Boza Obecnosc.

86 7asade te znang juz w starozytnosci odzwierciedla miedzy innymi Sdz 15,11, gdzie Samson

wypowiada stowa: ,,Uczynitem im to samo, co oni [Filistyni] mnie uczynili”.
87 Ppor. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 232-233.
288 por. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RTK), s. 267.
89 Por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 448.
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Zarébwno Arka Przymierza (2Sm 6,2; Ps 80,1; 99,1) jak i burza (Wj 19,16-19; Ps 18,13; 1z
30,30) s3 w Starym Testamencie symbolami teofanii’*. Bog jest wiec obecny w

mitosierdziu, czyli w Arce®*!

oraz w wydawaniu wyroku ukazanego metaforycznie
w burzy (Ez 38,22). Wilasnie te dwa aspekty, czyli nagroda i jednocze$nie sad, ktore
zostaly juz przez poddane analizie, sg takze obecne w w. 19, ale w nowej szacie
jezykowej. Przyjrzyjmy si¢ im ponownie.

W zdaniu: Arka Jego Przymierza ukazala sie w Jego Swiatyni (kal ddon
M KBwtog ThHe SLaebnkng «dtod) odnajdujemy pasywna forme @ddn pochodzacg od
czasownika opow — ,,widzie¢”. Dostrzegamy ja zaledwie trzy razy w Apokalipsie,
mianowicie w odniesieniu do wielkiego znaku Niewiasty na niebie w 12,1 (onuelov
peyo ddn v t¢ odparvy), W relacji do innego znaku, czyli Smoka w 12,3 (ki &don
aAlo onuelov év T ovpav®) oraz w naszym tekscie 11,19. Wszystkie te trzy ,,ukazania
si¢” (OdpOn) dokonuja si¢ w niebie i sygnalizuja, ze Bog objawia Janowi giebokie
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prawdy~“. Arka Przymierza nalezata do jednego z najwazniejszych symboli w Starym
Testamencie. Zawierala dwie tablice dekalogu, ktére Mojzesz otrzymat od Boga na
Synaju, jak réwniez naczynie z manng, laske Aarona (Hbr 9,4). Symbolizowata
wierno$¢ Boga?®® przymierze milosierdzia, centrum ekspiacji i zrodto zwycigstw nad

wrogami?®*. Uchodzita za serce religijnosci ZydowskiejZ%.

Byla tak $wigta, zZe
odgradzata ja od ludzi zaslona. Tylko arcykaptan bedac reprezentantem catego ludu,
mogt raz w roku, w Dzien Przeblagania wejs¢ do Miejsca Najswiegtszego, czyli tam,
gdzie si¢ znajdowala. Teraz za$ Arka stala si¢ widocznag dla wszystkichZ%. Jej znaczenie

ukazuje najlepiej Ap 21,3: I ustyszalem donosny glos moéwiacy od tronu: Oto

20 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 448.

21 Tamgze.

22 Tamgze.

2% Por. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 233.
2% por. G. R. Osborne, Revelation, s. 448.

2% Ppor. E. Lupieri, L apocalisse Di Giovanni (SGL), s. 189.

2% W tekscie nie chodzi o Arke Przymierza z ziemskiej $wiatyni w Jerozolimie, lecz o niebianska, dla

ktorej ziemska byta ,kopia” (ksigga Wyjscia 25,40 — cytowana w Hbr 8,5). Por. A. Lancellotti,
Apocalisse, s. 113. Wedtug pdzniejszej zydowskiej legendy Jeremiasz ukryt ziemska Arke w czasie
oblezenia Jerozolimy przez Nabuchodonozora, na goérze Nebo. Nastepnie miata si¢ ukazad
W ,,ostatnich czasach”, gdy Bog odkupi swoj lud (2Mch 2,4-8). Tamze; G. E. Ladd, A Commentary
on the Revelation of John, s. 16.
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przybytek Boga z ludZmi: i zamieszka wraz z nimi, i b¢da oni Jego ludem, a On bedzie
»Bogiem z nimi”. Jak Arka w ekonomii starotestamentowej byla $wiadectwem
obecnosci Boga posrdd swojego ludu, tak i teraz wskazuje, ze Bog czyni si¢ obecnym

W sposob definitywny posrod uwielbionego ludu®’

. Widzimy wigc, ze Bog przymierza
jest najwigksza zaptatg dla prorokow i swietych. Stal si¢ bezposrednio doswiadczalny

dla zbawionych.

Natomiast ,,btyskawice, gltosy, gromy, trzesienie ziemi 1 wielki grad” nawigzuja
do Synaju (Wj 19,6), wyrazaja majestat Boga (Ap 4,5), szczeg6lnie za§ panowanie nad
eschatonem (Ap 8,5 — siddma pieczec; nasz tekst, czyli 11,19 — sibdma traba; 16,18-21
— siddma czasza). Lacza si¢ takze z kosmicznymi znakami 1 wstrzasem niebios w czasie
otwarcia szostej pieczeci (6,12-14 wraz z wielkim trzesieniem ziemi) bedacej samej
W sobie znakiem konca. Dodanie za$ ,,wielkiego gradu” w Ap 11,19 ma na celu
intensyfikacje burzy w Wj 19,16. Burza, jak wiemy, oznacza sad, ktory w naszym
tek$cie stanowi sume nieszcze$¢ wymierzonych w mieszkancoOw ziemi czasie trwania
siedmiu trab. Kosmiczne wstrzasy, jak zauwazyliSmy, oznaczaja wigc wylanie Bozego

gniewu na wrogéw Boga 1 Jego Tudu?®,

Doksologia 11,15-19 wystawia nadej$cie upragnionego eschatonu. Historia
ludzka dotarta zatem do kresu. Nastgpilo wieczne krolowanie Boga i Chrystusa. Bog
doprowadzil dzieje czlowieka do szczesliwego konca 1 juz na zawsze pozostanie
W sposob widzialny ze swoimi wybranymi. Fakt ten wywoluje wdzigczno§¢ wsrdd
zbawionych. Ostatnia faza historii zbawienia taczy si¢ z definitywnym oddzieleniem
prorokow 1 $wietych od mieszkancow ziemi, czyli z sadem. Caly nacisk, jak
zauwazyli$my, jest potozony na nagrode. Uwypukla jg takze symbolika Arki, natomiast
kosmiczne wstrzasy obrazujg karg, ktora spotka wrogow Boga i ciemiezycieli ludu

Bozego.

27 por, A. Lancellotti, Apocalisse, s. 113.

2% Por. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 233; H. Giesen, Die Offenbarung des
Johannes (RTK), s. 267.
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OSMA DOKSOLOGIA (AP 16,5-7)

UWIELBIENIE BOGA ZA LEX TALIONIS

Osma doksologia znajduje sic w kontekscie ostatniej serii eschatologicznych
nieszczg$¢, zawartych w siedmiu czaszach gniewu Bozego, ktére podejmujg biblijny
temat plag egipskich. Pierwsze cztery plagi uderzaja w ziemie, morze, rzeki i zrodia.
Pigta zwraca si¢ przeciw ludziom, szosta jest wymierzona przeciw szatanskim moca,
zebranym nad Eufratem, siodma zapowiada wstrzasy zwigzane z ,.koficem” tego $wiata
1 jednoczesnie ustanowieniem krolestwa BoZegozgg. Osma doksologia jest umieszczona
pomiedzy trzecia a czwarta czasza i shuzy jako interpretacja, tego co si¢ wydarza®®.
Zawiera w sobie dwie doksologie (ww. 5-6 oraz w. 7), SciSle ze sobg powigzane
poprzez motyw sprawiedliwos$ci Bozej. Najpierw przemawia aniot wod, pdzniej za$
zapewne glos pochodzacy od ottarza. By¢ moze podwojny moéwca — zgodnie z tradycja
starotestamentowg — ma za zadanie podkre$lic prawdziwos¢ przekazanego

301

swiadectwa™ . Udrgczeni obecnie chrzescijanie otrzymuja zapewnienie, ze Bog pamiegta

o ich cierpieniach i odptaci wrogom wedhug ich czynow.

1. Swiadectwo aniola wéd

Aniol, ktéry wylatl trzecig czasz¢ na rzeki 1 zrodla jest okreslony jako ,,aniot
wod” (tod dyyérlov TV LdaTwr). Jego nazwa nawigzuje do apokaliptyki, w ktorej
aniotowie kontroluja elementy natury (1 Hen, 60,11-24; 61,10; 66,1-2°%%; Jub 2,2)*%.

Potwierdza to sam Jan, kiedy mowi o aniotach ,,powstrzymujacych cztery wiatry ziemi”

(Ap 7,1; 14,18: [aniol] , majacy wladze nad ogniem”)***

. Aniot wod stwierdza wpierw
w hymnie, ze Bog jest sprawiedliwy (8tkatog €1). Zwraca si¢ do Niego bezposrednio.

Termin &ikatoc ma podwojne znaczenie. Bog jest sprawiedliwy zarowno w sensie

swietosci jak 1 sprawiedliwy w znaczeniu wydawania sprawiedliwych wyrok()w305.

2% Ppor. A. Lancellotti, Apocalisse, Il Nuovo Testamento, Atti-Lettere-Apocalisse, s. 135.

00 Por. J-P. Prévost, L’Apocalipse. Commentaire pastoral (Commentaire), s. 124.

%01 por, H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RNT), s. 351.
%02 Por. R. Rubinkiewicz (red.), Apokryfy Starego Testamentu, / Ksiega Henocha, s. 161-162; 164.

%03 Por. R. Rubinkiewicz (red.), Apokryfy Starego Testamentu, Ksiega Jubileuszéw, S. 265.

304 Por. J-P. Prévost, L’Apocalipse. Commentaire pastoral (Commentaire), s. 124.

%5 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 582.
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Drogi Boze sg, jak wiemy, nazwane w 15,3 dikatot, podobnie jak Jego sady w 16,7
119,2 (Sikaret  «l  kploewg adtod), poniewaz wyplywaja z Jego S$wigtoSci
I sprawiedliwosci. Bog sadzi sprawiedliwie (lz 11,4), jest nazwany sprawiedliwym
Sedzig (Jr 11,20: P13 ©2YW; 2Mch 12,6: tov dikatov kpithy 6edv; 2Tm 4,8: 6 dikaog
kpLtng). Apokalipsa podejmuje to okreslenie i rozwija. Sprawiedliwo$¢ Boza nie jest

55306

poddana ludzkim miarom, dlatego sad Bozy nie jest zemsta ani ,.kaprysem™ ", lecz

307

wyrazem sprawiedliwej natury Boga™" ($wietosci i prawosci w wydawaniu wyrokow).

Bog ma zatem stuszno$¢, ze ,.te rzeczy” osadzit (611 Tadta €kp Lvocg).308

Kolejny tytut Boga: ,,Ktory jeste$, Ktory bytes” (0 &v kal 6 fv) spotkaliSmy juz
w 11,17. Réwniez odnotowali§my, ze brak trzeciego czionu dotyczacego przysztosci
(1,4: 6 &v kal 0 v kal O €pyouevog; 1,8; 4,8) wynika z nadej$cia krolestwa Bozego
(11,17). Dotychczas oczekiwana rzeczywistos¢ stala si¢ bowiem faktem. Przysztos$¢ juz
nie istnieje. Nastgpil eschaton. W 16,5 akcentuje go sad Bozy, ktory nie jest synonimem
sadu ostatecznego (20,11-14), ale rozpoczyna wydarzenia, ktore tworza eschaton®.
Bog jest nazwany Swiety (6 dotoc), podobnie jak w siodmej doksologii (15,4: éoioc).
ZauwazyliSmy tez, ze Goioc jest synonimem ayiog i akcentuje totalng inno$¢ Boga
wzgledem stworzonego $wiata. Bog panuje nad nim i wydarzeniami, ktére dokonuja si¢
w nim, jak na to wskazywata tréjczlonowa formuta: ,Ktory jest, i Ktory byt i Ktory
przychodzi” (1,4.8; 4,8). Dowodem tej dominacji jest takze Jego sprawiedliwy sad nad

$wiatem, ktory potwierdza, ze Bog jest Swiety.

%% por. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 295.

307 .
Tamze.

308 Jorns uwaza, ze zdanie éti tabto ékpuag odnosi sie do wylania trzech pierwszych czasz. Por.

K. P.Jorns, Das hymnische Evangelium. Untersuchen zum Aufbau, Funktion und Herkunft
der hymnischen Stiicke in der Johannesoffenbarung (StNT 5), s. 134. Natomiast Aune kojarzy je
z gniewem Boga (15,1.7). Por. D. E. Aune, Revelation 6-16, s. 886. Warto w tym miejscu
zaznaczyC, ze w Ap 16,5-6 dostrzega si¢ z literackiego punktu widzenia tzw. ,,doksologi¢ sadu”,
czyli uwielbienie Boga za sprawiedliwy sad. Por. R. Deichgrdber, Gotteshymnus und
Christushymnus in der friihen Christenheit: Untersuchungen zur Form, Sprache und Stil der
friihchristlichen Hymnen (Studien zur Umwelt des Neuen Testament 5), Géttingen 1967, s. 56. Nie
jest to rodzaj literacki, lecz raczej teologiczny motyw stosowany w roéznych hymnicznych
i modlitewnych kontekstach. Tamze, s. 885.

%9 por. G. R. Oshorne, Revelation (BCNT), s. 582; R. H. Mounce, The Book of Revelation
(NICNT 17), s. 295.
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Ap 16,6 wyraznie stwierdza, ze tadte — ,,te rzeczy” (16,5) byly bezposrednig
przyczyng reakcji Boga wzgledem mieszkancow ziemi. Zdanie ,,Poniewaz wylali krew
$wietych i prorokdw, krew réwniez pi¢ im dale$. Godni sg tego” (0t alpe dylov kol
TpodNTOV EE€xear kol alpe abtolg [6Jédwkac miely, dElol elow), wyjasnia nam, jak
interpretowac tadtoe — ,te rzeczy”. Nalezy odnies¢ je do zabdjstw popelionych na
$wietych i prorokach®®. Kara jest znéw ukazana w $wietle lex talionis, czyli prawa
retrybucji. Czasownik eéyear — ,,wylali” pochodzi od éxyéw i pojawia si¢ w opisie
wylewania czasz w 16,1-4.8.10.12.17. Tym samym uwydatnia sens Bozej
sprawiedliwosci. Wrogowie wylali krew stug Bozych, dlatego Bog wylal na nich swgj
gniew w postaci sagdu. Znana nam juz wzmianka o $wigtych i prorokach (11,18) jest
paralelna do 18,24, gdzie w kontek$cie zniszczenia Wielkiego Babilonu czytamy, ze
Bog znalazt w nim krew prorokow i §wietych oraz wszystkich zabitych na ziemi (ki év

311 \ ’ ~ b ’ b \ ~
Kol TavTwy TV €ohoypevwy €mL Thg

a0th ol TpodNTAY Kol Qylwy €LpEdn
yﬁg)glz. Sprawiedliwo$¢ Boza ukazana w 16,6 oraz w przywotanym tekscie 18,24 nie
mogla juz wigcej znie$¢ ludzkiej zatwardziatosci 1 przewrotnosci.

Analizowany w. 6 wiaze si¢ takze z 6,9-11, gdzie czytamy o meczennikach,
usilnie proszgcych Boga o wymierzenie kary oprawcom, ktorzy zadali im $mier¢ (€wg
TOTE, 6 B€OTOTNG O AYLOG Kol ANOLYOG, 00 KPLVELg Kol €KSLKELG TO alpe UGV €K TV
katolkoOvtwy €ml thg yfg; w. 10). Ich blaganie wyrazone dono$nym glosem (¢pwvi
weyaAn) otrzymuje wiasnie teraz odpowiedz: ,.krew rowniez pi¢ im date$” (el aipw
adtoic’” [Blédwkac mielv). Tego typu retrybucje odnajdujemy takze w Iz 49,26, gdzie

Bog mowi do Izraela: ,,Twoim ciemi¢zcom dam na pokarm wtlasne ich ciato, wtasng

310 Osborne sugeruje, ze tadte moze obejmowaé takze wszystkie grzechy opisane w Apokalipsie

i podsumowane w 21,8. Por. G. R. Osborne, Revelation (BCNT), s. 583.

Forma ebpédn stanowi theologicum passivum, czyli wskazuje na dziatanie Boga. Por. H. Giesen, Die
Offenbarung des Johannes, s. 406.

311

312 Morderstwo popehione na prorokach bylo réwniez racja dla Bozego sadu w Mt 23,31.37. Temat ten

jest obecny miedzy innymi w przypowiesci o przewrotnych rolnikach (Mk 12,3-8), mowie
Szczepana (7,52), refleksji Pawta o Eliaszu (Rz 11,3), przyktadach zywej wiary (Hbr 11,37).

313 Osborne zauwaza, Charles popenia w egzegezie tego fragmentu szereg bledow. Charles umieszcza

16,5-7 po 19,4, poniewaz jego zdaniem wersety te nie naleza do Ap 16. Nastepnie jest przekonany,
ze chodzi tutaj o wojne Rzymian z ludami Wschodu. Dalej, sadzi, ze adtoic nalezy rozumieé¢
w sensie: ,,pi¢ nawzajem swojg krew”. Twierdzi nawet, ze sam edytor Jana Zle zrozumiat
wystepujace w tekscie adtolc. Por. R. Charles, A critical and exegetical commentary on the
Revelation of St. John, s. 120-123; G. R. Osborne, Revelation (BCNT), s. 584.
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krwig si¢ upija jak moszczem. Tekst ten jest aluzja do Babilonczykow, ktorzy
ciemiezyli Izraelitow, dlatego Bog sprawi, ze oprawcy ulegng zniszezeniu®™. Ten sam
motyw sprawiedliwej kary spotykamy w Mdr 11,15-16, ktora interpretuje plagi egipskie
jako wyraz sprawiedliwosci Bozej: ,,zestate$ na nich w odwet mndstwo nierozumnych
zwierzat (émaméoteldag adtolg TARGOC dAOYwy (Wwv el¢ ékdiknow — W. 15), by
wiedzieli, ze przez co kto grzeszy, przez to ponosi kare (lva yv@ow otL 8L Qv Tic
opapTavel S toutwy koialetal — w. 16). Widzimy zatem, ze odpowiedz Boga jest
zawsze adekwatna do popelnionych win, nigdy nie jest naruszeniem sprawiedliwos’cigls.
Mdr 11,15 potwierdza to stosujac stowo €kdiknolg, ktore oznacza wprawdzie ,,zemsta”,
»kara”, ale trzeba mie¢ zawsze na uwadze, ze termin ten wigze si¢ etymologicznie
z 8lkn — ,,sprawiedliwo$¢”, ,,sprawiedliwa kara”. Bog, jak zauwazyliSmy, nie msci sig,

tylko ostatecznie wymierza kare, adekwatna do popetnionych czynow®™®,

Motyw
odptaty powraca miedzy innymi takze w Ps 79,3.12: ,Ich krew rozlali, jak wode...”
(€Eéxeav 1O alpe adtdv we Vdwp — w. 3), ,,odptaé sgsiadom naszym siedmiokrotnie
w ich zanadrze za zniewage, ktorg Tobie, Panie, wyrzadzili” (amédoc toic yeltooiv
LAV €mtamiaoiove €lg TOV KOATOV adTOV TOV OVELSLOWOV adT@V OV WveldLoav oc
kOpte — W. 12). Przytoczony psalm jest zbiorowg lamentacja i moze odnosi¢ si¢ do

zdobycia Jerozolimy w 587 r. przed Chrystusem lub do ztupienia miasta przez sasiadow

Izraela (Edom, Moab)*'’. Na zadana stugom Bozym $mier¢, psalmista odpowiada

31 Por. J. Blenkinsopp, Isaiah 40-55. A New Translation with Introduction and Commentary (AB 19A),

New York 2000, s. 315.

%5 por. R. A. Bullard, H. A. Hatton, A Handbook on the Wisdom of Salomon (United Bible Societies
Handbook Series), New York 2004, s. 181. Mdr 11,15-16 przynalezy do sekcji 11,15-20. Autor
wypowiada si¢ w niej na temat Egipcjan, ktorzy byli wystarczajaco nierozumni, aby czci¢ zwierzgta.
Dlatego Bog ukarat ich wlasnie poprzez zwierzeta. Ale moglo by¢ znacznie gorzej. Bég mogt
stworzy¢ wszelkiego rodzaju dzikie zwierzeta i skierowac przeciw Egipcjanom, ale posunal si¢
jedynie tak dalece, na ile wymagata i pozwalata na to sprawiedliwo$¢. Tamze. Bog nigdy nie dziata
w sposob arbitralny, ale zawsze zgodnie ze swoimi prawami. Nie koncentruje si¢ na grzechach
ludzi, majac na uwadze ich nawrdcenie. Jego kary sa zawsze wpierw jedynie pedagogiczne. Por. D.
Winston, The Wisdom of Solomon. A New Translation with Introduction and Commentary (AB 43),
New York 2008, s. 231.

31 por, R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 295.

31 Biblia Jerozolimska, Wstep, przypisy, komentarze i marginalia — La Bible de Jérusalem, Paris 1996.

Thum. pod kier. A. Cholewinskiego i Z. Kiernikowskiego. Tekst Biblii: Pismo Swiete Starego
i Nowego Testamentu w przekiadzie z jezykéw oryginalnych. Opracowat zespot biblistow polskich
z inicjatywy benedyktynow tynieckich — ,,Biblia Tysiaclecia” wyd. V, Poznan 2000, s. 1287.
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pragnieniem siedmiokrotnej zemsty za zbrodnie popelnione przez wrogoéw Izraela®®.

Siedmiokrotna odptata jest pogwalceniem lex talionis (Rdz 4,15), jednak nalezy
pamictaé, ze przystowek émtamioolove — ,siedmiokrotnie” przyjmuje tutaj walor
retoryczny, odnoszacy sie do wzorcowej sprawiedliwosci®™®. Mamy zatem kolejne
potwierdzenie, ze Bog odptaca winowajcom sprawiedliwie.

Kolejne wyrazenie z 16,6: ,,Godni sg tego” (&Eiol elow) oznacza, ze
przesladowcy zastuzyli na sprawiedliwg odptate. Przymiotnik &Elor — ,,godni” ma tutaj
wydzwigk ironiczny (podobnie jak tk 12,48: afie mAnyov oraz Rz 1,32: afiol

Bowdtou)*?.

Stwierdzenie to stanowi z pewnoscig kontrast do wiernych z Kos$ciota
z Sardes, ktorzy nie splamili swoich szat (3,4), czyli w konteks$cie Apokalipsy nie
oddali si¢ balwochwalstwu. Beda za to chodzi¢ z Chrystusem w bieli. Maja zatem
zagwarantowany udzial w zmartwychwstaniu 1 zyciu w chwale razem z Nim. Sa
bowiem tego autentycznie godni (6tv &Erol eioww). Wyprobowani chrzescijanie z Sardes

zashuguja wiec na szate zwyciestwa, w przeciwienstwie do mieszkancow ziemi, ktorzy

zashuzyli na kar¢ Boza.

2. Swiadectwo glosu od oltarza

Sprawiedliwo$¢ Boza potwierdza takze drugie $wiadectwo. Dopetniacz tod
Buoieotnplov w potaczeniu z poprzedzajacym go: Kal fkovoe — ,,I ustyszatem™ jest
roznie interpretowany. Niektorzy dopatruja si¢ w nim personifikacji oftarza®*, Jednak
zastosowana konstrukcja dopetniaczowa tod 6uoiaotnplov zaktada gltos wydobywajacy
sie od oftarza®®. Jedni uwazaja, ze chodzi tutaj o glos chzennik(')w?’Z?’, inni zas wiaza

go z glosem ,,0d czterech rogdw ztotego oltarza” (9,13)%%, Prawdopodobnie jest to glos

318 , . . . . . . .
Zostata wowczas dokonana profanacja, a nie jedynie ztupienie. Niszczaca przemoc rozciagneta si¢

na cate miasto $wicte (2Krl 25; Jr 9,11; 26,18). Fakt ten dotknat Boga, poniewaz ziemia Izracla byta
Jego dziedzictwem, wlasno$cig. Por. G. Ravasi, Commento e attualizzazione (lettura pastorale della
Bibbia), t. 2 (51-100), s. 663.

%9 Tamze, s. 668.
20 por, R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 296.

%21 Ppor. H. Ritt, Offenbarung des Johannes (NEB.NT 21), s. 82; R. H. Mounce, The Book of Revelation
(NICNT 17), s. 296.

%22 Ppor. G. R. Osborne, Revelation, s. 584.
2 Ppor. D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 888; G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 820.
%24 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 585.
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aniola, ktory w 8,3-5 przedstawial Bogu modlitwy $wietych®®. Glos ten wypowiada
stowa: ,Tak, Panie, Boze wszechwtadny, prawdziwe sa Twoje wyroki

99326

i sprawiedliwe”™™” (val kUpLe 6 BeOg 6 TavToKpOTwWP, GANOLVaL Kol Slkolol ol KPLOELg

oov — w. 7). Wystepujgce w tym stwierdzeniu vai — ,tak”, ,,rzeczywiscie”, pojawia si¢

32T W naszym

w grece w formutach wyrazajacych aprobat¢ wypowiedzi kogos$ drugiego
kontekscie potwierdza zatem stuszno$¢ hymnu aniota wod, nadto zajmuje w naszym
teks$cie pozycje emfatyczng, czyli ktadzie nacisk na wcze$niej wypowiedziang prawdg.
Inwokacja kipie 0 6eo¢ 0 Tavtokpatwp jest identyczna z tytutem, na ktory zwrocimy
uwage w 15,3, ZauwazyliSmy takze wczesniej, ze jest to w Apokalipsie
pierwszoplanowe okreslenie Boga (1,4; 4,8; 11,17; 15,3; 16,14; 19,6.15; 21,22)
wyrazajace Jego panowanie nad wszechswiatem. To zatem Wszechmogacy Boég
dokonal sadu nad mieszkancami ziemi. W 15,3 spostrzezemy, ze $wigci $piewali:
»Sprawiedliwe i wierne sg Twoje drogi” (Stkatal kel aAndivel ol 66ot oov). W 16,7
mamy natomiast odwrdcony porzadek wystepowania przytoczonych wyzej
przymiotnikdw: aAindivel kol Siketel ol kploelg oov (,,prawdziwe sg Twoje wyroki i
sprawiedliwe”). To uroczyste zapewnienie powrdci do nas w identycznym brzmieniu
jeszcze w 19,2, w ramach ostatniej, czyli dziewiatej doksologii. Wszystkie te
stwierdzenia o prawdziwosci 1 sprawiedliwosci drog czy sadow Bozych znajduja swoje
zrodlo w fragmencie dotyczacym piesni Mojzesza z Pwt 32,4 (LXX): aAnfva ta €pyo
adtod kol Taowl el 0ol adtod kploerg. Wiemy, ze Ap 16,5 zawiera stwierdzenie: ,, Ty
jeste$ sprawiedliwy... ze osadzite§ te rzeczy” (6ikaiog €l... OTL tadte Ekplreg).
Obecnie stwierdzenie to wzmacnia dodatkowo przymiotnik ainbwoal — ,,prawdziwe”
wystepujacy w polgczeniu z rzeczownikiem al kploeig, ktory etymologicznie taczy sie
z czasownikiem kpivw — ,,sadzi¢” (16,5). W osadzie Bozym jest wiec zaréwno

sprawiedliwo$¢ (Sikairog €l; Slkaiol ol kploeg oov) oraz prawda (aAn6uval... ol

%2 Tamze. Jan nie zdradza nam treéci tych modlitw, ale z kontekstu wynika, ze nie sa to modlitwy

domagajace si¢ odwetu na wrogach, lecz dzigkczynienia, uwielbienia, zawierajace uznanie
panowania Boga nad wrogami. Wynikaloby z nich takze pragnienie, aby Bog coraz bardziej
objawial swojg wladzg nad $wiatem. Por. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RNT), s. 209.

326 W Apokalipsie ottarz — z wyjatkiem 11,1 — wigze sie z wydawanym sadem (6,9; 8,3-5; 9,13; 14,18;

16,7). R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 296. Dlatego tez glos od oltarza

zachowuje takze wymiar sadowniczy.

821 por, W. Bauer, vat, Worterbuch zum Neuen Testament, s. 1054,2.
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kploelg oov). Apokalipsa nie stosuje rzeczownika aAnfeio — ,,prawda”, lecz postuguje
si¢ przywotanym juz przymiotnikiem dAntivdg, wystepujacym w sumie dziesie¢ razy
w Ksiedze Objawienia. Poza wymienionymi juz miejscami méwigcymi o prawdziwosci
drég i sadéw Bozych (15,3; 16,7; 19,2), aAntivdg odnosi sie takze do Chrystusa (3,7)
i Boga (6,10). Chrystus jest nazwany ,Swiadkiem wiernym iprawdoméwnym”
(6 paptug 6 mMotog kol aAndvog — 3,14; 19,11). Rowniez stowa Boze sg ,,prawdziwe”
(oL AdyoL &AnOivol tod Beod elow — 19,9) oraz ,,wierne i prawdziwe” (ol AdyoL mLoTol
kel aAnduwol — 21,5; 22,6). Nalezy w koncu zauwazy¢, ze przymiotnik &Antivog
(@AnBeLe) jest thumaczeniem hebrajskiej PR, oznaczajacej prawde, wierno$¢, pewnose,
niezmienno$¢, statos¢. Widzimy zatem, ze prawda Boza jest niepodwazalna, dlatego
aAntvoe odnoszac sie do Boga (Chrystusa) podkresla Jego absolutng wiarygodno$é

. , . 7 2
i rzetelno$¢ w wydawaniu sadow>2.

Osma doksologia jest apologia Bozej sprawiedliwosci, potwierdzong zaréwno
przez aniota wdd jak i glos od oltarza. Atrybut ten stanowi centralny motyw zaréwno w
16,5-6 jak i 16,7, czyli w obu uwielbieniach Boga, bedacych, jak zobaczymy, echem

kantyku Baranka w 15,2-4%%°

. Bog jest sprawiedliwy, dlatego Jego reakcja na rozlana
przez mieszkancoéw ziemi krew $wigtych i prorokow, nie jest wzgledem nich zemsta.
Stanowi natomiast adekwatng odptat¢ wedlug znanej w starozytnos$ci zasady lex
talionis. Sprawiedliwo$¢ Boga wynika z Jego Swigto$ci, dlatego tez wszystkie wyroki
Boze sa godne zaufania. Bog jest wiarygodny, przyrzekl meczennikom, ze wymierzy

ich przesladowcom sprawiedliwo$¢ (6,11) 1 teraz, w rozpoczetym juz eschatonie spetnia

te obietnic¢330. Sprawiedliwo$¢ zatem nie jest naruszona, lecz dopetniona.

Kolejne zanalizowane przez nas doksologie 11,15-19 oraz 16,5-7 uwypuklaja
sprawiedliwos¢ Boza, ktora w eschatonie wigze si¢ przede wszystkim z nagroda dla
prorokéw 1 swietych. Niemniej wymierza takze sprawiedliwe wyroki narodom, wrogom
Boga i ciemig¢zycielom chrzescijan. Zawiera si¢ w niej gniew Boga bedacy wyrazem

karzacej sprawiedliwosci. Sprawiedliwa odptata zabdjcom chrzescijan jest

38 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 585.

29 Por. J-P. Prévost, L’Apocalipse. Commentaire pastoral (Commentaire), s. 124.

330 por. P. Podeszwa, Doksologie Apokalipsy jako model modlitwy uwielbienia, s. 171.
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rownocze$nie rehabilitacja 1 wywyzszeniem wyznawcéw Pana. Bédg postepuje

sprawiedliwie, nie Kieruje si¢ odwetem, lecz prawda.
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RozpziAr. CZWARTY

UWIELBIENIE BOGA ZA TRIUMF NAD WROGAMI

Ostatni rozdzial naszej pracy wypekia trzy doksologie: 12,10-12 (w porzadku
chronologicznym szosta); 15,1-4 (siédma) oraz 19,1-8 (dziewigta). MoglibySmy je
nazwac ,,doksologiami triumfu”, poniewaz opiewaja odpowiednio zwycigstwo nad
Szatanem, Bestig i1 Wielka Nierzadnicg. Pierwsza z nich pojawia si¢ w kontekscie
krolowania Boga i zaprasza do rados$ci wszystkich niebian, bo oskarzyciel zostat
strgcony z nieba. Druga wystawia Boga za Jego godne podziwu dzieta, nierozerwalnie
zwigzane z kleska Bestii. Pojawi si¢ w niej motyw sprawiedliwos$ci, ale tym razem
podporzadkujemy go porazce pierwszorzednego sojusznika Szatana. Trzecia zas,
najdtuzsza wystawia przegrang Wielkiej Nierzadnicy 1 konczy si¢ malzenstwem
oblubienicy (Kosciota) z Barankiem. Wszystkie te zwycigstwa wyptywaja ze Swigtosci

Boga.

SZOSTA DOKSOLOGIA (AP 12,10-12)

NIEBIANSKI HYMN OPIEWAJACY ZWYCIESTWO NAD SZATANEM

Doksologiczne hymny w Apokalipsie nie tylko celebruja, lecz takze interpretuja
znaczenie narracji. Wtlasnie z takim przypadkiem spotykamy si¢ w 12,10-12, ktory

9% W fragmencie, ktory staje si¢ obecnie

wyjasnia ludowi Bozemu znaczenie Ap 12,7-
przedmiotem naszych zainteresowan mozemy dostrzec trzy czg$ci: uroczyste
stwierdzenie dotyczace panowania Boga widoczne w fakcie stracenia z nieba Smoka
(w. 10), zwyciestwo swietych nad szatanem (w. 11), skutki pokonania diabta dla nieba
i ziemi (w. 12).

Doksologia 12,10-12, jak wskazali$my, taczy si¢ Scisle z ww. 7-9, ktore ja
poprzedzaja. Dowiadujemy si¢ z nich o walce w niebie: ,,I nastgpita walka na niebie:

Michat i jego aniotowie mieli walczy¢ ze Smokiem. I wystapil do walki Smok 1 jego

. . \ b ’ 4 b ~ b ~ € \ \ N b b ~ ~
aniolowie (Kol eyeveto moAepog €v 1@ ovpav®, o Mixeni kol oL &yyeioL abToD TOD

31 Ppor. G. R. Osborne, Revelation (BCNT), s. 473.
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ToAepfonl pete TOD SpPAKOVTOC. KoL O SpUKwY ETOAEUNOEV Kol oL &yyedol obtod —
w. 7). Stwierdzenie to podkresla, ze nie tylko Michat i jego aniolowie przystapili do
walki ze Smokiem i jego aniotami, lecz takze odwrotnie. Warto zwrdci¢ tez uwagg, ze
w tej wojnie nie sg przeciwnikami Smok i Bég, ale Smok i Michal. W Janowe;j
Apokalipsie nie ma dualizmu migdzy szatanem a Bogiem. Nie ma zadnej rownosci

miedzy nimi. Walke ze Smokiem prowadzi archaniol Michal**

1 okazuje si¢
mocniejszy od niego. W tym kosmicznej konfrontacji Smok wigc nie ,,przemdgl” (odk
loyvoev), czyli nie okazal sie na tyle silny, aby pokona¢ Michata. Wskutek jego porazki
,juz si¢ miejsce dla nich w niebie nie znalazto™*. W ten sposob ,,wielki Smok” (12,3)
zostal strgcony z nieba (épANON O Spakwr O péyag). Czasownik éBanom jest zapewne
passivum divinum i wskazuje na dzialajacego Boga. To wilasnie On stracil Smoka
Z nieba wraz z jego aniotami. Jan identyfikuje szatana z Wezem starodawnym (60 0¢Lg
0 apyoaiog), ktory zwiodt Ewe i sktonit jg do spozycia zakazanego owocu (Rdz 3,1-15).
W Rdz 3,1 waz zostal nazwany jako najbardziej przebiegty (2192) sposrod wszystkich
zwierzat. Jego przebieglos¢, inteligencja, jak zaraz zobaczymy, manifestuje si¢
w oszukiwaniu ludzi. Smok jest nazwany takze diablem i szatanem (0 kaAoUuevog
Awdforog kal 0 Xatawac). W Septuagincie AidBoroc oddaje hebrajski termin o0 —
,Wrog”, przeciwnik”. W ten sposéb te dwa pojecia greckie stajg si¢ synonimami. W
czasach miedzytestamentowych szatan byl interpretowany jak zty instynkt kuszacy do
grzechu (Jub 10, 8% TestJud 19,4°*). Diabet jest ,ksicciem tego $wiata” (J 12,31;
14,30; 16,11), ,,bogiem tego swiata (2Kor 4,4), ,,zabojcg ... ktamca 1 ojcem ktamstwa”
(J 8,44). Jego dzialanie polega na cigglym zwodzeniu, skoro Ap 12,9 okresla go

mianem: 6 TAavQV THY olkouwévmy OAnv. Swymi oszustwami probuje odwies¢ od

2 W Starym Testamencie Michat wystepuje jedynie w Dn 10,13.21 oraz w 12,1, gdzie jest nazwany

.wielkim ksieciem”, oczywisScie w odniesieniu do niebianskiego wojska. Miat walczy¢ przeciwko
ksigciu krolestwa Persow. Jego rola w Pismie ma wigc wydzwigk militarny. Jest opiekunem Izraela
(1 Hen, 20,5). Por. Apokryfy Starego Testamentu (red. R. Rubinkiewicz), I Ksigga Henocha, przet.
R. Rubinkiewicz, Warszawa, 2022°, s. 150.

W ramach dyskusji nad Ap 12,7 niektorzy dochodza do wniosku, ze zwycigstwo nad szatanem
dokonalo si¢ w trzech etapach: w pierwotnej przeszlosci, dziatalnosci i $mierci Jezusa oraz
eschatonie. G. R. Oshorne, Revelation (BCNT), s. 469.

Apokryfy Starego Testamentu (red. R. Rubinkiewicz), Ksigga Jubileuszow, przet. A. Kondracki,
Warszawa, 2022°, s. 281.

Apokryfy Starego Testamentu, Testament Judy, przet. A. Paciorek, s. 59.
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prawdziwej drogi zar6wno wierzacych (w Mt 4,1-11 jego klamstwa sa maja na celu
oszukanie nawet Jezusa; wyznawcow Pana — np. Mt 6,13; 24,24) jak i1 niewierzacych
(Dz 26, 18; 2Kor 3,12-18; 4,4). Biblia potwierdza, ze jest on istota potezna, ale jego
moc jest ograniczona (symbolika dziesieciu rogdw — Ap 12,3), wladze za$ sprawuje
tylko w tym S$wiecie i to za przyzwoleniem Boga (13,2.5.7). Miejsce jego
oddzialywania obejmuje caty $wiat (thy oikovpévmy 6anv)*®. Nie dziwi nas zatem fakt,
ze szosta doksologia celebruje zbawienie 1 kleske pierwszorzednego wroga Boga

i ludzi.

1. Krolowanie Boga i wladza Jego Pomazanca

Dono$ny glos w niebie (pwvny peyainy év t@ ovpavy) jest paralelny do
dono$nych gloséw obecnych w znanym juz nam fragmencie Ap 11,15. Prawdopodobnie
pochodzi z tego samego zrodta, czyli od dwudziestu czterech ,,starszych” (11,16; 4,10;
5,8; 19,4). Gtos zapewnia w sposob uroczysty nastanie krolestwa Boga i Chrystusa:
,» leraz nastato zbawienie, potgga i krélowanie Boga naszego 1 wtadza Jego Pomazanca,
bo oskarzyciel braci naszych zostat stragcony, ten, co dniem i noca oskarza ich przed
Bogiem naszym” (&ptL éyéveto T owtnple kal 7 SOveulc kel 7 Paoiielow tod Beod
MOV Kol T) €ovote ToD ypLotod ahtod, OTL EPANON O Katnywp TOV ASeAPOY MUOY,
0 KaTNYop@VY adTOVG €vTLOV ToD B0 MUEY MUEPHC Kol VUKTOG).

Bog pokonal Smoka. Tym samym przynidst ludowi zbawienie (| owtnpla),
czyli, jak juz wiemy z poprzednich analiz — zwycigstwo>'. Hymn celebruje nie tylko
zwycigstwo Chrystusa na krzyzu, ale rowniez Jego ostateczny triumf jak w 11,15-19.
Greckie aptL — ,teraz”, podkresla, ze wlasnie ,teraz” to si¢ dokonato®®, ‘H SOVOLLE —
,potega”, jak zauwazyliSmy, jest czgstym okresleniem pojawiajacym si¢ w hymnach
(4,11, 5,12; 7,12; 11,17;19,1). Obecnie odnosi si¢ do potegi Boga wymierzajacej
ostateczng kleske Smokowi i jego poplecznikom. Smok posiada w tym eonie, jedynie

ziemska moc (13,2; 17,13; 18,3), gdy za$ nadejdzie eschaton pozostanie bezsilny

36 Wyrazenie v oikovuévmy SAnv, Bauckham interpretuje jako inny sposob wyrazania sig

0 mieszkaficach ziemi. Por. R. Bauckham, The Climax of Prophecy. Studies on the Book
of Revelation, s. 239.

%7 por. D. E. Aune, Revelation 6-16, s. 700.

338 Por. J-P. Prévost, L’Apocalipse. Commentaire pastoral (Commentaire), s. 107.
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(20,10). Z kolei 1 Baoirelor Tod 6eod MUV (,krdlestwo naszego Boga”) stanowi dar
Chrystusa dla Jego wyznawcow (1,6.9; 5,10). Jest to krolestwo Bogagsg, ,howe niebo
i nowa ziemia” (21,1). W koncu 1 €ovole tod yprotod adtod wyraza wladze Jego
Mesjasza nad narodami, ktéra otrzymat od Ojca (2,27b; Mt 28,18; J 5,27; 17,2).
Kontrastuje ona z wtadza Bestii, ktorg otrzymata od szatana (13,2) oraz z wiladza
demonicznych sil, ngkajacg mieszkancow ziemi (6,8; 9,3; 10,19). ‘H ¢Zovoie bedaca
w relacji do Chrystusa, staje si¢ takze udziatem §wigtych i §wiadkoéw (2,27a; 11,6)
Uzasadnieniem wezwania do radosci jest fakt, ze oskarzyciel (6 katrjywp) zostal
strgcony z nieba. To ostateczne okreslenie Smoka bazuje na znaczeniu terminu
»szatan”, czyli przeciwnik, wrég, oskarzyciel. Aspekt szatanskiej opozycji intensyfikuje
imiestow czynny w formie rzeczownikowej 0 koatnyop®dv — ,0skarzajacy”, ktory
w relacjach ludzkich byt zwigzany z dziedzing prawa, okreslat oskarzyciela w sqdzieg4o.
W przypadku szatana termin ten podkresla jego statos¢ w oskarzaniu, widoczng takze w
wyrazeniu: ,,dniem i nocg” (6 katnyop®r wdTOLg €vWmLov ToD Beod MUAY TMuépag Kol
vuktdg). Szatan oskarzal przed Bogiem Hioba (Hi 1,6-12; 2,1-6), posadzajac go
0 interesownos$¢ w relacjach z Nim (1,9), to samo czynil przed aniolem Panskim
odno$nie do arcykaptana Jozuego, obwiniajagc go prawdopodobnie za grzechy narodu
zydowskiego (Za 3,1-2). Wedtug Jub 17,15-18 szatan (nazwany jako ksigze Mastema)
oskarzal takze Abrahama, ze kochal Izaaka wigcej niz Boga341. Oskarzanie pozostaje

wiec charakterystyczng cecha demona’*.

2. Zwyciestwo wiernych

Oskarzani zwycigzyli oskarzyciela: ,,A oni zwyciezyli dzigki krwi Baranka

i dzigki stowu swojego $wiadectwa i nie umitowali dusz swych — az do $mierci” (kai

%9 Beale uwaza, ze chodzi tutaj o krolestwo, ktore odzwierciedla rozpoczeta eschatologie i dotyczy

raczej krolestwa bedacego rezultatem S$mierci i zmartwychwstania Chrystusa niz ostatecznego
krolestwa. Uzasadnienie swego stanowiska dostrzega w wyrazeniu ,,dzigki krwi Baranka” (12,11)
oraz w zdaniu: ,,zstapit do was diabel” (12,12). Por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 657-
658. Jednak trzeba mie¢ na uwadze, ze , krew Baranka” wyjasnia, w jaki sposob $wieci zwyciezyli
Smoka, a nie kiedy nastapito Boze zwycigstwo. Por. G. R. Osborne, Revelation (BCNT), s. 474.

30 por. W. Bauer, kaTyyopéw, Worterbuch zum Neuen Testament, s. 836,1a.

%1 R. Rubinkiewicz (red.), Apokryfy Starego Testamentu, Ksiega Jubileuszow, s. 294-295.

%2 Por. E. Cothenet, Il messaggio dell’ Apocalisse (Percorsi e traguardi biblici), s. 100-101.
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abTol éviknoov «dTOV Oud TO oipe TOD dpviouv kol Suk TOv Adyor THAG WepTuplog
b ~ \ 3 2 4 \ \ ) ~ b4 ’ .

adTOV Kl o0k fyammoor thy Yuxny adtdr dypr Bavdatouv). Zwyciestwo szatana nad

wiernymi (13,2.7) dokonato si¢ na ziemi, ale okazato si¢ czasowe. Natomiast ich triumf

nad nim jest ostateczny i wieczny**®

. Niebianski, dono$ny glos opiewa zatem rado$¢
plynaca zarowno ze stragcenia oskarzyciela z nieba, jak 1 zwycigstwo nad nim, dokonane
przez $swigtych. W 11,7 oraz 13,7 Bestia bedaca reprezentantem Szatana na ziemi,
pokonuje czasowo lud Bozy. W obu tych tekstach wyrusza na wojng z nim (moLnoeL
wet” abtdv modepor — 11,7; moifjoor moAepov petd TV aylwy — 13,7). W 17,14 z kolei
krélowie ziemi idg na wojn¢ z Barankiem i Jego wiernymi (oUtoL pete 10D dpviov
TOAEUNOOUOLY Kol TO Gpviov viknoel adtolg, OTL KUPLOG Kuplwy €oTiv kol Paoiielg
BuolAéwy kel ol pet’ adtod kAnTol kel ékAektol kol Tiotol). W Ap 12,11 (réwniez
w 17,14) Bestia i jej zwolennicy zostali pokonani, przez tych, przeciwko ktorym

walczyli.

Zwyciestwo odniesione przez §wictych dokonato si¢ na dwa sposoby: Pierwszy
dotyczy triumfu nad szatanem ,,dzigki krwi Baranka” (6t 10 oilpe 10D dpviov —
12,11a) Podstawa duchowego zwycigstwa jest zawsze bardziej krzyz Chrystusa niz
czyja$ wlasna moc®**. Zasadniczym przeslaniem Apokalipsy jest fakt, ze szatan zostat
juz pokonany na krzyzu, zatem zwycigstwo §wietych jest wigc zapewnione. Zgodnie
z 12,12 oskarzyciel wie, ze przegral. Przelana przez megczennikéw krew bedzie
powodem wymierzenia sprawiedliwej odptaty ciemigzycielom (6,10). Rzeczywiscie
mieszkancy ziemi beda, jak zauwazyliSmy, pili krew (xipe aylwv kol mTpopmTdv
eEéxear kal alpe adtole [8]édwkac TLely, &Eol elow — 16,6). Wielka Nierzadnica jest
ciggle pijana krwig $wigtych i krwig $wiadkow Jezusa (koL €ldov Ty yuveiko
pedlovoar €k Tod alpatoc TOV Gylwy kel ék tod aigatog TV peptipwy ‘Incov —
17,6), dlatego jej zguba bedzie przesadzona (18,24; 18,21-24; 19,2.13). Przelana przez
Chrystusa krew okazuje zatem swa skuteczno$¢ i decyduje ostatecznie o przegranym

losie przesladowcow.

%3 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 475.

34 Tamgze, s. 475.
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Drugim powodem zwycigstwa S$wigtych nad Smokiem jest ich wlasne
Swiadectwo (kal 6L tov Adyov Tfc paptuplag adtodv — 12,11a). W 1,2 jest mowa
0 $wiadectwie Jezusa (thv upoaptuvpler ‘Inood Xpiotod), ktére stato sie podstawa
$wiadectwa $wietych o Jezusie. Jezus byt ,,Swiadkiem wiernym i prawdoméwnym
(3,14; takze, 1,5; J 18,37). Rowniez wierzacy sg powotani, aby by¢ wiernymi
I prawdomownymi (19,10). Ich mgczenstwo wynika z $wiadectwa, jakie skladaja
o Panu (11,3-7; takze 6,9; 12,17; 20,4). Polega ono przede wszystkim na stylu ich zycia,
objawiajgcym wierno$¢ Chrystusowi. Maptuplee wyraza sie takze w werbalnym
swiadectwie w okresie cierpienia. Ko$ciot w czasie przesladowan, nie ukrywa sig, aby
unikngé atakow Bestii, ale usituje pozosta¢ do konca przy Chrystusie. Jan ukazuje te
wierno$¢ w stowach: ,,i nie umitowali dusz swych — az do $mierci” (kal o0k Myammoov
my Yuxy adtov dxpr Oevatouv — 12,11b). Wierni nie zyli dla siebie samych, nie
szukali wygodnego kompromisu, aby unikng¢ prze§ladowan. Chrystus stat si¢ dla nich
do tego stopnia priorytetem, ze postawili Go ponad wig¢zami rodzinnymi, najglebszymi
afektami i wlasnymi pragnieniami (Lk 14,26). Zasadniczym elementem imitatio Christi
jest noszenie krzyza, gotowos¢, aby umrze¢ z powodu Chrystusa (Mk 8,34.35)%%.
Prawdziwi wyznawcy Pana nie umitowali swgo zycia axpt. Oavatov, czyli ,,az po
$mieré”, zatem az do czasu $mierci®®®. Zakres tego wyrazenia obejmuje takze
meczenstwo, jako najwyzszy wyraz wiernosci okazanej Chrystusowi. Ta druga
mozliwo$¢ jest tutaj bardziej prawdopodobna, poniewaz kontekst podkresla przede

347 Wierni zachowali zatem

wszystkim fakt cierpienia, mniej za$ czas cierpienia
swiadectwo o Jezusie, nawet wtedy, gdy wigzato si¢ to z meczenstwem (6,9; 11,7,
12,17; 20,4). Wyrazenie axpL Bavatou pojawito si¢ wezesniej w Ap 2,10: ,,Przestan sig
leka¢ tego, co bedziesz cierpiat. Oto diabet ma niektérych sposrod was wtraci¢ do
wiezienia, abyscie probie zostali poddani, a znosi¢ bedziecie ucisk przez dziesig¢ dni.
Badz wierny az do $mierci, a dam ci wieniec zycia” — (ylvov motog dxpL Bavatov, kol

dwow ool Tov otedpavov Thg (wic). Z obu tych tekstow wynika, nie wszyscy poniesli

5 Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 477.
3% por. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RNT), s. 289.
%7 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 477.
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$mieré meczenskya. Wszyscy jednak byli przesladowani i musieli w razie koniecznosci

liczy¢ si¢ z gotowoscig na Smier¢.

3. Rado$¢ dla nieba i groza dla ziemi i morza

Trzecia czes¢ hymnu, jak zaznaczyliSmy, moéwi o skutkach stracenia diabta dla
nieba i ziemi: ,,Dlatego radujcie si¢, niebiosa i ich mieszkancy! Biada ziemi i biada
morzu — bo zstapitl do was diabel, patajac wielkim gniewem, §wiadom, ze mato ma
czasu” (6u todto eddpaivecbe, [oi] obpavol kol ol év adtol¢ oknrobvteg. odal Thy
YAv kol Ty Baieooay, 6T katéPn O dLaPorog TPOG VUEC €xwy BupOv Wéyay, eldwg OTL
orlyov koaipov €xer — w. 12). Wyrazenie 81 todto — ,,dlatego” odnosi si¢ do cato$ci
12,10-11, a nie jedynie do 12,11%® Nadejscie krolestwa Bozego wiaze sic
nierozerwalnie ze stragceniem szatana jak i zwyciestwem wiernych. Fakt ten rodzi rado$¢
wsérod mieszkancoOw nieba, smutek za§ ws$rdd mieszkancéw ziemi. W Starym
Testamencie niebo i ziemia sg zazwyczaj wezwane do wspoélnej radosci (Ps 96,11;
17 44,23; 49,13). Poniewaz jednak ,,ziemia” poddata si¢ kontroli ztych mocy, dlatego
musi ponies¢ zwigzane z tym konsekwencje. Czasownik eddpaivesfe — ,radujcie si¢”
pojawit si¢ juz w Ap 11,10, w konteks$cie radosci mieszkancow ziemi, wyptywajacej z
faktu $mierci dwoch Swiadkow. Rado$é laczy sie czesto z kultem (w Ap 11,11
towarzysza jej wymiana daroOw jak w czasie §wigta Purim349). Réwniez w 11,12 mamy
podobny przypadek, cate bowiem niebo jest zaproszone do radosci spowodowanej
wielkim zwycigstwem Chrystusa i $wietych (18,20). Nasz tekst wymienia niebo
i mieszkajagcych w nim. Nie s3 to odrebne rzeczywistosci, poniewaz kol
prawdopodobnie ma tutaj znaczenie wyjasniajace: ,,czyli”, ,,mianowicie”, jak to juz
odnotowaliSmy w kilku innych miejscach Apokalipsy. Niektorzy uwazaja, ze do radosci
sg zaproszone istoty anielskie®°, jednak wydaje si¢, ze chodzi tutaj o wszystkich

mieszkancoOw nieba, tacznie ze swigtymi.

%8 Ppor. G. R. Osborne, Revelation, s. 477.
9 R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 227.

80 Tamgze, s. 244.
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Warto zauwazy¢, ze wyrazenie obpavolL kol oL €v aUTolg oknrobvteg Stanowi
kontrast wzgledem thv yiy kol Tob év bt katoikodvtac' (Ap 13,12). Mieszkancy
ziemi, jak wiemy, czcza Besti¢, natomiast mieszkancy nieba oddaja cze$¢ Bogu
I Chrystusowi. Istnieje zatem przeciwienstwo mi¢dzy niebem, a ziemig/morzem
(Ap 13). Ponadto kontrast ten wzmacnia takze obserwacja, ze imiestow
charakteryzujacy mieszkancéw ziemi — katokodvtec (0d katokéw — ,,mieszkad”,
,,przebywac”) oraz imiestow okre$lajgcy mieszkancoOw nieba — oknrodvteg (0d oknrow
— ,,zamieszka¢”, ,,mieszka¢ w namiocie”) sg sobie przeciwstawne w 13,6.8. Czasownik
oknvéw spotykamy takze w 7,15, gdzie czytamy, ze Bdg rozciggnie namiot nad
$wietymi (oknrddoel €m’ avtolg). Zbawieni majg zatem w niebie dom na state. Nalezg do

nieba, podczas gdy niewierzacy przynaleza do ziemi.

W przeciwienstwie do nieba, ziemia i morze styszg nad sobg ,,biada” (obal tnv
viiv kel Ty Oaiacoav). Ziemia i morze wskazujg na te samg rzeczywistosc,
mianowicie krolestwo zla. Potwierdzaja to Bestie z Ap 13, wylaniaja si¢ odpowiednio
zmorza i ziemi (ww. 1.11). Rowniez smutek ,krolow ziemi” (18,9-10), ,.kupcow
ziemi” (18,11-12), ludzi morza (18,17b.18) nalezy odczyta¢ w tym samym kluczu,
poniewaz stali si¢ sojusznikami Wielkiej Nierzadnicy. Podwojne ,biada”
wypowiedziane przez kazda z tych grup (18,10.16.19) wigze si¢ z zalem z powodu
upadku Wielkiego Miasta, czyli kresem ich materialnych korzysci. W krolestwie zla nie
ma bowiem wspodlczucia, jest natomiast smutek wynikajacy z utraty dochodow. ,,Biada”
pozostaje zatem w kontrascie do radosci niebios (18,20) z powodu totalnej kleski
Wielkiego Babilonu. Poza tym odei w 10,12 przywoluje potrojne ,biada”
zapowiadajace sad Bozy jako efekt dzwigku trzech trab (8,13; 9,12; 11,14)
W analizowanym przez nas fragmencie odal wigze si¢ z zstagpieniem szatana na ziemie
i morze: obal v YAy kal Ty Odioooar, 0Tl Katéfn O SLofolog TPOC LUAG €WV
Buuov peyav (w. 12.). W 12,9-10 diabet zostat stragcony z nieba przez Boga, tutaj za$
zndéw przejat inicjatywe (kotéfn). Wyrdznia go przede wszystkim wielki gniew (Bupov
uéyar). Jest to jedyne miejsce w Apokalipsie, w ktorym oskarzyciel zostat w ten sposob

scharakteryzowany (w 11,18 jest mowa jedynie o gniewie (6pyn) narodoéw, ale nie

%1 por. R. Bauckham, The Climax of Prophecy. Studies on the Book of Revelation, s. 240.
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szatana). Gniew oskarzyciela ludzi jest furig i frustracja wynikajaca z ostatecznej kleski
jego wrogich planoéw. Diabel wylewa swa ztos¢ wpierw na mieszkancow ziemi, czyli
swoich zwolennikéw>>2. To juz sic wydarzylo w czasie brzmienia piatej i szostej traby
(9,1-19), gdy demoniczna szarancza drgczyta mieszkancOw ziemi przez pig¢ miesigcy,
pozniej zas demoniczni jezdzcy konni zabili jedng trzecig wielbicieli demonow (9,19-
20). Istniejg dwie przyczyny szatanskiego wielkiego gniewu. Pierwsza wigze si¢ z utratg
jego miejsca w niebie (12,7-9.10b), druga zas wynika z faktu, ze pozostalo mu mato
czasu (eldoe i drlyor kaipdy Exel)®. Jego ostateczna ruina jest bliska. On sam wie,
ze nie moze zwyci¢zy¢ i bedzie wrzucony do jeziora ognia (20,10), dlatego nieustannie
czyni zlo w takim wymiarze, wjakim tylko moze®”. Sad, ktéry go czeka jest
nieunikniony. Rodzi si¢ tez pytanie, dlaczego szatan nienawidzi swych wlasnych
zwolennikow, czyli mieszkancow ziemi? Otdz niewierzacy zostali takze stworzeni na
obraz Bozy, pozostaja wcigz w kregu mitosci Boga (J 3,16), dlatego sa obiektem

355

szatanskiego gniewu . Z Ewangelii wynika jasno, ze celem diabla jest drgczenie i

zabijanie wszystkich, ktorzy nosza w sobie podobienstwo Boze (Mk 5,1-20; 9,14-29)%®.

Doksologia 12,10-12 jest kantykiem stawigcym podobnie jak 11,15-19
ostateczne krolowanie Boga i Jego pomazanca. W 11,15 czytaliémy: ,,Nastalo nad
swiatem krolowanie Pana naszego i Jego Pomazanca i bedzie krolowaé¢ na wieki
wiekow”. Natomiast w 12,10 tekst obwieszczal: ,,Teraz nastalo zbawienie, potega
I krolowanie Boga naszego i wladza Jego Pomazanca”. DostrzegliSmy podobienstwa
migdzy tymi dwoma stwierdzeniami, ktore wyznaczyly kierunek interpretacyjny
omowionej obecnie doksologii. Wprawdzie nie ma w niej wyraznie wypowiedzianego
dzigkczynienia, ale rekompensuje je wezwanie do radosci skierowane do mieszkancow

nieba. Eschaton w obu przypadkach taczy si¢ z nagroda dla wiernych, chociaz w 12,10-

%2 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 479. Wielki gniew szatana rozciaga sie takze na Chrystusa,

Koéciot ukazany w obrazie Niewiasty oraz kazdego pojedynczego wyznawce Pana (Ap 12,4.13-17).

%3 Krotkosci czasu, ktory pozostat szatanowi, autor przeciwstawia wielko$é jego gniewu. Por.

E. Lupieri, L apocalisse Di Giovanni (SGL), s. 200. W Ap 17,10 jest mowa o krotkim (dAlyov)

czasie panowania siodmego krola. Fakt ten znow potwierdza, ze wszystko dokonuje si¢ pod kontrolg

Boga, zgodnie z Jego przewidzianym planem. Por. D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 704.
%4 Ppor. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 667.

%5 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 479.

356 .
Tamze.
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12 nie zostala ona wprost wyrazona. Niemniej sugeruje ja swiadectwo wyznawcow,
posuniete nawet az do przelania krwi za Chrystusa. Definitywne oddzielenie dobrych od

ztych przybiera natomiast postac stragcenia szatana z nieba i grozy w krolestwie zta.

SIODMA DOKSOLOGIA (AP 15,1-4)

UWIELBIENIE BOGA ZA ZWYCIESTWO NAD BESTIA

Znajdujemy si¢ obecnie w ostatnim akcie eschatologicznego dramatu, jakim jest

wykonanie ostatecznego werdyktu®>’

. Ap 15,1-4 stanowi pierwsza z dwoch wizji (druga
obejmuje ww. 5-8), obecnych w tym najkrotszym rozdziale Ksiggi Objawienia. Obie
stuzg jako wprowadzenie do Ap 16, w ktdrej nastepuje wylanie siedmiu czas gniewu
Bozego. Jan zgodnie ze swym zwyczajem nie wprowadza od razu sceny zwigzanej

h%® oraz

Z przeprowadzeniem sadu. Wpierw ukazuje zwycigstwo i1 zbawienie wiernyc
Boza pedagogi¢. To wlasnie te motywy stanowia tres¢ doksologii, ktora jest obecnie

przedmiotem naszych analiz.

1. Wizja siedmiu aniolow wraz z siedmioma plagami

Ap 15,1 wprowadza anioléw wraz z ostatecznymi plagami: ,,I ujrzatem na niebie
znak inny — wielki i godzien podziwu: siedmiu aniotow trzymajgcych siedem plag, tych
ostatecznych, bo w nich si¢ dopeit gniew Boga” (Kal eldov &Alo onuelov év 16
00pPaVE UEYE Kol BULUAOTOV, GYYEAOUG €TTE €XOVTOG TANYLG €MTH TOG €0XATHG, OTL €V
adTolc €teréodn 6 Oupdg Tod Beod). Wyrazenie ompelov’ péye — ,wielki znak”,
pojawilo si¢ po raz pierwszy w 12,1 w kontekscie opisu ,,Niewiasty obleczonej
w stonce”. Z kolei w 12,3 jest mowa o innym znaku (&AAo omuelov) w odniesieniu do
»dmoka barwy ognia”. Obecnie po raz trzeci dowiadujemy si¢ o znaku w niebie, jak

W przytoczonych juz miejscach. Okazuje si¢, ze onuelov jest nie tylko ,,inny” (&Aro),

%7 Ppor. A. Lancelotti, Apocalisse, 11 Nuovo Testamento, Atti-Lettere-Apocalisse, s. 132.

%8 Por. J-P. Prévost, L Apocalipse. Commentaire pastoral (Commentaire), s. 120.

%9 Termin onueiov nalezy do stownictwa apokaliptycznego, jego znaczenie oscyluje miedzy ,.znaczacy

obraz”, ,wizja, ktérag nalezy zinterpretowac”, ,bodziec sklaniajacy do szukania ukrytego
przestania”. Por. G. Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione e commento (I Libri Biblici — Nuovo
Testamento 20), s. 285.
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lecz takze ,wielki i godny podziwu” (uéye kol Bavpaotér’®). Podobny jezyk
dostrzezemy w 15,3 w ramach Bozych dziet, ktore sg ,,wielkie i godne podziwu”.
Przymiotnik 6cupeotoc ma wiec pozytywny wydzwick, ukazuje dziatanie Boga
doprowadzajacego histori¢ do konca.

Znak w 15,1 dotyczy ,,siedmiu aniotdw trzymajacych [dost. majacych] siedem
plag ostatecznych”. Wspomniani aniolowie pojawig si¢ na scenie w 15,8, dlatego w. 1
stuzy jako ich zapowiedz. Plagi ostateczne oznaczajg tutaj czasze gniewu Bozego
(15,6.7; 16,9) i nawigzuja do plag egipskich, ktore byly dla Egipcjan znakiem mocy

%81 Opis siedmiu plag jako

Boga, za$ dla Izraelitow Jego mitosierdziem i wyzwoleniem
ostatecznych laczy je z wczedniejsza serig plag, zwigzang z siedmioma pieczgciami
(6,1-17; 8,1) i siedmioma trgbami (8,1-9,21)362, mimo ze zadna z nich nie jest nazwana

363

plaga™". W plagach ostatecznych sg zawarte ostatnie sady (kary), poniewaz dopetnil si¢

w nich gniew Boga®®*

(€reréabn 6 Bupog tod Beod), podobnie jak w 10,7 dopeito si¢
misterium Boga (éteAéabn to puotnplov tod Beod), wskutek brzmienia siodmej traby.
Czasownik ¢teréobn w obu tych przypadkach stanowi theologicum passivum
i podkresla dziatanie Boga w doprowadzeniu do konca planu Bozego jak i calej historii
ludzkiej**>. W Starym Testamencie gniew Bozy wynikat z braku wiernosci Izraelitow
wobec zobowigzan wyplywajacym z przymierza (1Sm 6,19; 1Krn 13,10; Ps 95,10-11
So 1,15). Byt skierowany takze przeciwko poganom, gdy atakowali lud przymierza
(12 13,3-4; Jr 50,13-14; Ps 110,5)366. Apokalipsa rowniez méwi o konsekwencjach
zwigzanych z naruszeniem przymierza. Ci, ktorzy nie sa postuszni przykazaniom Boga,

doswiadcza Jego gniewu. Chodzi znéw o mieszkancow ziemi. Sad nad nimi zaktada

%0 przymiotnik gaumasto,j oznacza: ,,nadzwyczajny”, ,,godny podziwu”, ,,wspaniaty”.

%1 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 561.

%2 por. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes, s. 342.

%3 Por. D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 869.

%4 Gniew Boga w 6,16-17; 11,8; 16,19; 19,15 jest opisany za pomoca 0pyif], hatomiast w 14,10.19;

15,7; 16,1.19; 19,15 zostal oddany stowem 6updc. Gniew Boga w innych pismach Nowego
Testamentu wigze si¢ takze z gniewem ostatecznym w czasie eschatonu (Mt 3,7; Rz 2,5.8; 5.9;
Ef 5,6; Kol 3,6).

%5 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 561.

366 .
Tamze.
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uniwersalne Boze prawo oraz powtarzajace si¢ z ich strony burzenie porzadku

moralnego®®’.

2. Zwyciezajacy Bestie i jej obraz

Autor zanim przejdzie do wiasciwej doksologii, wpierw przybliza nam tych,
ktorzy ja wyspiewuja: ,,I ujrzatem jakby morze szklane, pomieszane z ogniem, i tych,
co zwyciezaja Besti¢ i1 obraz jej, i liczbg jej imienia, stojacych nad morzem szklanym,
majagcych harfy Boze” (Kal eldov w¢ Oaiaooay LaAlvmy peulyuévmy mupl kol TOUG
VKOVt €k ToD Bnplov kal €k Thg eilkovog abtod kal ék toD dpLBuod Tod Ovopatog
a0ToD €0T@TOG €M TV BdAacour thY Lodlvmy €xovtag kiubapac tod Beod — w. 2).
Protagonistami doksologii okaza si¢ $wieci, ktdrzy stoja na szklanym morzu, czyli
w samej blisko$ci tronu, czyli Boga. Scena, ktorg Jan przekazuje w wizji (ki €ldov)
nawigzuje bezposrednio do 4,6, gdzie czytamy, ze przed tronem znajduje si¢ co$
w rodzaju ,,szklanego morza podobnego do krysztalu” (w¢ 6aAwooe DeAlvn Opole
KPLOTAAAW). ,,Szklane morze” podlegato réznym interpretacjom. Widziano w nim
sklepienie oddzielajace wody pod sklepieniem od wéd ponad sklepieniem (Rdz 1,7)%%,
morze z brazu w $wigtyni Salomona (1Krl 7,23-26; 2Krn 4,6), sklepienie 1$nigce jak 16d
(Ez 1,22) nad czteroma istotami 2yjqcymi369. Szkto podobne do krysztatu przypomina
morze, ale Jan nie méwi, ze w niebie istnieje ,,morze”, lecz co$, co wyglada ,,jak” (wq)
szklane morze. Caty akcent pada wigc na transcendencje Boga, Jego $wietos¢, ktora

370 Metafora szklanego

oddziela Go od stworzenia jak sklepienie oddzielalo wody
morza pomieszanego z ogniem jest roznie rozumiana. Niektorzy uwazaja, ze ,,ogniste
morze” jest aluzja do Morza Czerwonego, kojarzonego z wydarzeniem Wyjscia

zniewoli egipskiej*’*. Morze Czerwone mialoby tutaj symbolizowaé zlo

%7 Por. D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 870.

%8 Morze szklane, zgodnie z 6wczesng kosmologia, utozsamiano z wodami, ktére Bog umiescit ponad

sklepieniem. Por. E. Cothenet, |l messaggio dell’ Apocalisse (Percorsi e traguardi biblici), s. 120.
Wyobrazano sobie, ze nad sklepieniem istnieje niebianski ocean, nad nim za$ miat znajdowaé si¢
tron Bozy (Ps 29,10). Por. H. Ritt, Offenbarung des Johannes (NEB.NT 21), s. 38.

%9 Ppor. G. R. Osborne, Revelation, s. 561-562; D. Kotecki, Zrozumie¢ Apokalipse?, s. 282-283.

870 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 232. Tamze.

%1 Ppor. G. B. Caird, The Revelation of St John the Divine (BNTC), s. 197; J. Sweet, Revelation, s. 239.
Ch. H. Giblin, Apocalisse (Lettura pastorale della Bibbia), Bologna 19932 s. 109.

111



372

przezwycigzone przez obecnos¢ Boga®“. Wydaje sig¢, ze ten poglad nie odpowiada

intencjom autora Apokalipsy. Nie koresponduje z kontekstem, w przeciwienstwie — jak

zaznaczylismy — do Ap 4,6°"

. Gdyby bowiem chodzito o0 Morze Czerwone, wowczas
wyrazatoby ono wyzwolenie, jak w przypadku Izraelitow, ocalonych przed egipskimi
rydwanami. Takie ujecie byloby jednak zbyt alegoryzujqcegM. ,Ogniste morze” wyraza

natomiast sad®"”

. Beda mu poddani wpierw ci, ktorzy dochowali wierno$ci Bogu i zyja
jako wspolnota zbawionych (14,1-5)%°. Przeciwienistwem szklanego morza
pomieszanego z ogniem jest ,,jezioro ognia” (19,20; 20,10.14.15; 21,8), czyli miejsce
wiecznej kary dla wrogow Boga i Jego ludu.

Swieci stoja na®’ morzu szklanym (éot@dtac éml Ty 8diacoar thy VeAdlvmy).
Postawa stojaca sugeruje ide¢ zmartwychwstania, poniewaz odsyla do stojacego
Baranka w 5,6 oraz stojacego thumu przed tronem w 7,9%7. Swieci sa ukazani jako
zwycigzey: Bestii, jej obrazu i liczby jej imienia (tolg vik@vtag €k tod Onplov kol ék
T elkovog abtod kal ék toDh apLBuod Tod Ovouwtog adtov — W. 2). ldea zwyciestwa
jest uwydatniona w Apokalipsie 1 odnosi si¢ do triumfu nad pokusg, uciskiem i mocami
zta (2,7.11.17.26; 3,5.12.21; 5,5; 6,2; 11,7; 12,11; 13,7; 17,14; 21,7). Nawet gdy Bestia
zwycigza §wietych, zabijajac ich (11,7; 13,7), to ostatecznie jest przez nich (12,11)
i Baranka (17,14) pokonana. Swieci odziedzicza nowe niebo i nowa ziemig (21,7). Juz
W czasie ziemskich zmagan byta im obiecana nagroda za wiernos¢: drzewo zycia (2,7),
wolno$¢ od drugiej $mierci (2,11), ukryta manna (2,17), wtadza nad narodami (2,26),

biate szaty, ich imiona w ksiedze zycia (3,5), zaszczyt stania si¢ filarem w Bozej

82 por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 789.

873 por. E. Corsini, Apocalisse di Gesui Cristo secondo Giovanni, Torino 2002, s. 300.

874 por. G. R. Osborne, Revelation, s. 562.

35 Ap 4,6 stanowi podstawe dla interpretacji 15,2. Szklane morze podobne do krysztatu symbolizuje

transcendencjg, Swigtos¢, suwerennos¢ Boga, ktore sa zrodlem uwielbienia Boga (4,6). Staja si¢ tez
przyczyna sadu (15,2), ktory sprawi wykorzenienie zta w Nowym Jeruzalem (21,1). Tamze, S. 232.
6 Ppor. H. Ritt, Offenbarung des Johannes (NEB.NT 21), s. 79.

77 - . . . . . r . o
3 Przyimek éni w potgczeniu z biernikiem moze oznaczaé ,,0bok”, ,,przy”, ,nad” ,na” i stanowi¢

odpowiedz na ,,gdzie?” Por. W. Bauer, érl, Worterbuch zum Neuen Testament, 111, s. 571. Majac na
uwadze morze z solidng powierzchnig, wydaje sig, Ze nalezatoby przettumaczy¢ tutaj éni jako ,,na”.
Por. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 286.

Por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 791; P. Podeszwa, Doksologie Apokalipsy jako model
modlitwy uwielbienia, s. 169.
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Swigtyni wraz z wypisanym na nich imieniem Boga (3,12), przywilej zasiadania
Z Chrystusem na Jego tronie (3,21). Ich potrojne zwycigstwo obejmuje, jak juz
zaznaczylismy: Bestie (Ap 13,1-2), jej obraz (13,14) oraz liczbe jej imienia (13,17-
18)*™°. Te trzy rzeczywistoéci obejmuja wszystkie aspekty wrogiego im $wiata: osobisty

380

konflikt z Bestig (kult imperatora, powaby rzymskich bostw™"), religijny przymus

W postaci czci jej obrazu oraz ekonomiczne przesladowanie zwigzane z liczba jej

imienia®. Chodzi zatem o manifestacje zta®®

, ktére wowczas ogniskowalo sie¢
w Imperium Rzymskim®®. Juz odnotowali§my, ze Bestia zabija $wictych, wszyscy
mieszkancy ziemi adoruja ja oprocz tych, co zostali zapisani w ksiedze zycia Baranka
(13,8). Warto zauwazy¢, ze w 13,8 zamiast zaimka osobowego a0té pojawia si¢ abTov
(kal TpookuvvnoovoLy adTOV TaVTEG oL katolkoDvteg eml Thg yfc). Bestia jest rodzaju
nijakiego, dlatego a0tév nie moze odnosi¢ si¢ do niej. Caly za$ kontekst wskazuje, ze to
o nig chodzi. Wida¢ wigc do jakiego stopnia jest zlgczona z szatanem, skoro tekst
stosuje abtov, wyraznie wskazujac na diabta. Obraz, o ktorym mowa w tek$cie wigze
si¢ z naciskiem stosowanym przez druga Besti¢, ktora zmusza, aby wszyscy oddawali
cze$¢ pierwszej Bestii. Z kolei liczba imienia pierwszej Bestii: sze$éset sze§¢dziesiat
sze$¢, stanowi znak (xapayupe — pieczed), ktory faworyzuje mieszkancow ziemi od
strony ekonomicznej i1 jednocze$nie eliminuje chrzescijan zdostepu do rynku,
sprawiajac ich totalne zubozenie (Ap 2.9). Swieci zwyciezyli Bestie, odmowili
oddawania jej czci, ryzykujac wlasnym zyciem. Niektoérzy z nich oddali zycie, sa
meczennikami (12,11), inni byli gotowi je odda¢. Dlatego stoja przed Bogiem jako
zmartwychwstali ,,majac harfy Boga” (¢xovtag kibapag 1o Beod). Dopelniacz tod Heod

moze wskazywac na pochodzenie, zrodto (,,harfy otrzymane od Boga”) albo stanowi¢

9 Konstrukcja tolc vik@vtag ¢k Tod Bnplov... jest nieoczekiwana, raczej nalezaloby sie spodziewaé

to. 6nplov. Jest to trudna forma, polaczenie czasownika vikdw z ék nie wystepuje w zadnym innym
tekécie greckim. F. Blass sugeruje, ze Tolg vikdvtag ék Tod Onplou jest rOwnoznaczne z Tnproavteg
€avtolg €k tod Bnplov, czyli zachowaé siebie przed Bestia. Por. F. Blass, F. Blass — A. Debbruner, —

F. Rehkopf, Grammatik des neutestamentlichen Griechisch, § 212,3.

%0 Ppor. M. Rissi, Die Hure Babylon und die Verfiihrung der Heiligen. Eine Studie zur Apokalypse des

Johannes (BWANT 136), Stuttgart 1995, s. 39.
%L Por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 563.
%82 por. E. Lupieri, L apocalisse Di Giovanni (SGL), s. 234.
83 Ppor. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RNT), s. 342.
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tzw. genetivus obiectivus®®*

. Woéwczas, parafrazujagc, tlumaczenie mogloby brzmie¢:
,»majac harfy, aby gra¢ dla Boga”. Liczac si¢ z doksologia w ww. 2-4 nalezatoby
optowaé za ta druga mozliwoscia®®. Swieci podobnie jak ,.starsi” w 5,8 oraz sto

czterdziesci cztery tysigce w 14,1-2 uzywaja harf, aby wielbi¢ Boga.

3. Piesn Mojzesza i Baranka

Swieci ,,§piewaja piesn Mojzesza, stugi Bozego, i piesn Baranka” (&dovowy thy
QoMY Mwioéwg tod dovAou Tod Beod kal Ty Ny tod dpriov — w. 3). Chrystus
wyzwolit ich od Smoka swojg krwig (12,11). Bog dat im zwycigstwo nad fatszywa
trojca (Smok, Bestia, Wielki Babilon). Dlatego podobnie jak Mojzesz po wyjsciu
z Egiptu $piewaja kantyk zwyciestwa. Sama piesn Mojzesza znajduje si¢ w Wj 15,1-19
lub w Pwt 31,30-32,43 (w obu tych miejscach mamy do czynienia z pieSnig Mojzesza).
Tekst Wj 15 jest blizszy Ap 15,3, mimo to niektorzy egzegeci uwazaja, ze oba znajduja
swoje odbicie w 15,3%%. Jednak okazuje sie, ze stownictwo pieéni zawiera nikla aluzje
do Wj 15 czy Pwt 32%7. Stanowi natomiast polaczenie wielu motywoéw pochodzacych
Z r6znych ksiagg Starego Testamentu. Mojzesz jest nazwany ,,stuga (,,niewolnikiem”)
Bozym” np. w Lb 12,7; Pwt 34,5; Joz 1,1; Ps 105,26 itd. Nasz tekst zaczerpnat ten tytut
prawdopodobnie z Wj 14,31, ktory stanowi wprowadzenie do ,,piesni Mojzesza”,
celebrujgcej wybawienie Izraelitow nad Morzem Czerwonym. Dodane wyrazenie kol
v Q6ny tod dpriov jest nieco trudne, poniewaz nie ma tutaj sugestii, ze sg dwie
pieéni388. Dlatego wydaje si¢, ze kel ma w tym miejscu wydzwiek wyjasniajacy —
»czyli”, adopelniacz tod dpviov stanowi genetivus obiectivus. Tlumaczenie

59389

brzmiatoby zatem: ,,piesh Mojzesza, czyli piesn o Baranku Oznacza to, ze

34 Por. D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 872.
%5 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 563.

%6 Ppor. G. R. Beasley-Murray, The Book of Revelation, s. 235; G. K. Beale, The Book of Revelation,
S. 792-793.

%7 Ppor. G. R. Osborne, Revelation, s. 564; G. B. Caird, The Revelation of St John the Divine (BNTC),
s. 198.

%8 Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 564; R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 286.

%9 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 564; D. E. Aune, Revelation 6-16 (WBC 52B), s. 873. Aune
uwaza, ze liczne odniesienia do Baranka w Apokalipsie (7,9.10; 14,4.10; 21,22.23; 22,1.3) sg praca
redakcyjng autora, w celu zharmonizowania cato$ci kompozycji. Motyw Baranka mialtby naleze¢ do
pozniejszej warstwy tekstu i zostat dodany do wcze$niejszego materiatu.
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celebrowane zwycigstwo zostatlo dokonane przez Baranka, zgodnie z 12,11: ,,A oni
zwycigzyli dzieki krwi Baranka”... Akcent polozony na Baranka podkresla wigc

paschalng ofiare Jezusa, Jego przelana krew za zbawienie narodow>®.

Calos¢ doksologicznego hymnu ogniskuje si¢ wokot okreslen Boga, ktory
pokonat sily zta na korzy$¢ swego ludu. Chodzi zatem o zwycigstwa juz dokonane
(Ap 14). Nalezy zauwazy¢, ze w. 3bc: ,,.Dzieta Twoje sg wielkie i godne podziwu,
Panie, Boze wszechwitadny! Sprawiedliwe i wierne sg Twoje drogi, o Krolu narodow”
(weyodo kol OoupooTd TR €pye ooV, KUpLe O BedC O TAVTOKPOTWP® OlKoLoL Kol
aAndval ol 080l oouv, 0 Puoiielg TRV €Bv@Y) — zawiera paralelismus membrorum.
Po nim nastepuja dwa retoryczne pytania, domagajace si¢ twierdzacej odpowiedzi,

91 _ ,00”: Ktz by si¢ nie bal, o Panie, i Twego imienia

uzasadnionej przez potrojne 0tL
nie uczcit? Bo Ty sam jestes Swicty, bo przyjda wszystkie narody i padng na twarz
przed Toba, bo ujawnily si¢ stuszne Twoje wyroki” (6tL povog 0oLog, OTL TaVTeH TC
€0vn NEoLoLY Kol TPOOKLVNOOUOLY EVWTLOV 00U, OTL TO OLKELWUKTE 00U éhavepwdnouy
- w. 4).

W w. 3 czyny Boga zostaly okre$lone jako peyode kol 6evaota. Jan nawigzuje
tutaj szczeg6lnie do Ps 110,2.4 (LXX): ,,Wielkie sg dzieta Panskie...” (ueyaie o €pyo
kvplov... — W. 2), ,Zapewnil pamie¢ swym cudom”... (uvelav émolioato TGV
Boevpaolwr... — wW. 4). Wspomniany psalm wystawia Boga za ocalenie Izraela nad
Morzem Czerwonym (w. 9). Sad dokonany nad Egipcjanami byt dzielem Boga, ktoérego
Apokalipsa nazywa w 153: klpie 0 6eoc 0 mavtokpatwp. Tytul ,Pan Bog
Wszechmogacy” jest, jak wiemy, zasadniczym okresleniem Boga w Ksiedze
Objawienia (1,8; 4,8; 11,11,17; 15,3; 16,7; 19,6; 21,22). Natomiast prawda
o sprawiedliwych i prawdziwych drogach Bozych (8tkatal kal aAndival ol 08oL oov),
jest miedzy innymi aluzjg do Pwt 32,4 (LXX): ,,dzieta Jego prawdziwe i wszystkie Jego

drogi sprawiedliwe” (@AnOwe to €pye adtod kol maowr ai 060l «dToD Kploelg).

%0 Kraft dostrzega tutaj hymn chrzcielny, koncentrujac sic na fakcie, ze Mojzesz i Baranek

przeprowadzili Iud przez wod¢ do nowego zycia. Por. H. Kraft, Die Offenbarung des Johannes
(HNT 16a), s. 201. Jednak symbolika chrzcielna nie jest tak ewidentna, jakby si¢ mogto wydawac.

%1 por. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RTK), s. 344.
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Kploewc — ,sady” przyjmuja tutaj znaczenie sprawiedliwego postgpowania Boga®*.

Pwt 32 stanowi hymn Mojzesza stawigcy sprawiedliwos$¢ Boga i jednoczesnie bedacy
ostrzezeniem dla buntujacego si¢ Izraela, aby nie stat si¢ przyczyna gniewu Bozego.
Temat zwigzany z Boza sprawiedliwos$cia, jak wiemy, jest takze obecny w Apokalipsie.
Wyraza si¢ w formie, jak wiemy, lex talionis (prawo odpiaty)393. Znamy tez stowa
z 16,5, odnosnie do wylania czasz Bozego gniewu: ,, Ty jeste$ sprawiedliwy, Ktory
jeste$, Ktory byles, o Swicty, ze tak osadziles”. Wiemy tez, ze w 16,7 refren brzmi:
»lak, Panie, Boze wszechwladny, prawdziwe sa Twoje wyroki 1 sprawiedliwe”
(...6An0wal kol Sikail ol kploeg oov) Rowniez w Ap 19,2 w kontekscie zniszczenia
Wielkiego Babilonu powrdéca te slowa: ,bo wyroki Jego prawdziwe sa
i sprawiedliwe...” (0tL aAnfivel kol Sikeier ol kploeg adtod...”). Ap 15,3bc
celebruje zatem dzieta (3b) oraz drogi Boze (3c). Pierwsze stanowig przedmiot
uwielbienia, drugie za$ podkreslaja znang juz nam sprawiedliwo$¢ Boza. Spostrzezenie
to mozemy odnie$¢ szczegdlnie do zbawczego czynu Jezusa. Z jednej strony wzbudza
podziw, z drugiej za$§ ukazuje, w jaki sposob objawia si¢ sprawiedliwo$¢ Boza.
Ci, ktorzy wierzg w Chrystusa doznali uniewinnienia za swoje grzechy w Jego krwi
(1,5-6; 5,9; 7,14,12,11), natomiast ci ktorzy odrzucili Go, poniosa odpowiedzialno$¢ za
swoje winy>**.

Wystepujacy w w. 3¢ tytul 0 Baoidelg tov €6vov wprowadza kolejny temat,
poniewaz w 15,4b jest mowa o wszystkich narodach, ktore przybeda 1 oddadza pokton

173% zostat

Bogu (mavta T €6vm 1EouoLy kel TpookuvMoouoLy évimLov cov). Tytut ,kro
prawdobodobnie zaczerpnigty z Jr 10,7: ,,Kto nie Igkatby si¢ Ciebie, Krolu narodow?”.
Natomiast ide¢ panowania Boga nad narodami znajdujemy mie¢dzy innymi w psalmach
(Ps, 22,8; 47,8; 96,10; 97,1). W Apokalipsie termin Baoiielc stosuje sie zazwyczaj do

ziemskich witadcow (np.: 1,5; 6,15,10,11;16,12.14). Niemniej Ksiega Objawienia

%92 Prawda o drogach Bozych, ktére sg dikatal kal ¢Anfuwal moze tez byé do Ps 144 (LXX), 17: Pan

jest sprawiedliwy na wszystkich swych drogach i $wiety we wszystkich swoich dzietach (§ikaiog
KUpLOG €V TaowLg Talg 0601¢ adtod kel doLog év maoLy Tolg épyolg adTod).
%3 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 565.

%% por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 795.

3% Tytul Baoirelc — ,krol” byl tlumaczeniem lacinskiego .,imperator”, jednak nigdy nie wszedt

do oficjalnego jezyka Rzymu az do czaséw bizantynskich. Por. D. E. Aune, Revelation 6-16
(WBC 52B), s. 875.
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podkresla, ze tylko Bog jest krolem narodow (nasz tekst) oraz ze tylko Chrystus jest
,Panem jest panow i Krolem krolow” (k0pLog kuplwy €0ty kel Paoiiels Paoiiéwy —
17,14; 19,16; 1,5: (Jezus) ,,wladca krolow ziemi”). Zwigzany etymologiczne z Baoiieic,
czasownik Baoliedw — ,krolowaé” uwydatnia, ze tylko Bog kroluje na wieki wiekdw

(11,15).

Ap 15,4 wprowadza, jak wiemy, dwa retoryczne pytania. Pierwsze brzmi: ,,Kt6z
by sie nie bat, o Panie” (ti¢ o0 un ¢opnéf, kipie). Wyrazenie o0 un dofndf zawiera
W sobie podwojne przeczenie, ktére stanowi najbardziej zdecydowane zaprzeczenie
wypowiedzi dotyczacej przyszioéci396 1 podkresla, ze kazdy bedzie si¢ bat Pana, jesli
tylko uswiadomi sobie Jego panowanie oraz moc. Jr 10,7 bedacy, jak zaznaczyliSmy,
ttem dla 15,4, stanowi zakonczenie mowy Jeremiasza w $wiatyni. Prorok postugujac si¢
dia‘uryba}397 przeciwko batwochwalstwu (Jr 10,2-16) grozi Izraclowi sadem za odejScie
od Pana (10,17-22). W ten sposob zdanie z Jr 10,7: ,Kto nie lgkalby si¢ Ciebie”
znajduje si¢ w kontrascie wzgledem bezsensownos$ci 1 ghupocie zwigzanej z kultem

%8 W  wersecie bezposrednio

poganskich bozkéw oraz z apostazja narodu
poprzedzajacym ten cytat, napotykamy za$ stowa: ,,nikogo nie mozna poréwna¢ do
Ciebie, Panie! Jeste$ wielki i wielkie jest przepotezne imi¢ Twoje!” Jr 10,6 stanowi tez
paralele do Wj 15,11, czyli do pie$ni Mojzesza: ,,Kt6z jest posrod bogow rowny Tobie,
Panie, w blasku $wietosci, ktoz Ci jest podobny, straszliwy w czynach, cuda
dzialajacy”. Zatem mozemy wnioskowaé, ze Ap 15,4 akcentuje nieporownywalnos¢
Boga, ktory jest jedyny 1 wyjatkowy.

Dalszym ciaggiem Ap 15,4, czyli drugim pytaniem retorycznym sa slowa:
,»1 Twego imienia nie uczcit?” (kal SofaoeL t0 Gvoud oov;). Dostrzegamy tutaj wigz
z Ps 86,9: ,,Przyjda wszystkie ludy, ktore stworzytes, 1 Tobie, Panie, pokton oddadza,
i bedg stawily Twe imie (...kal 8ofaoovoilv to Ovoua ocou). Zasadniczym motywem
tego psalmu jest uwielbienie Boga przez Dawida za Jego wyjatkowosc,
nieporownywalnos¢: ,,Nie ma wsrod bogdéw rownego Tobie, Panie, ani czego$ takiego

jak Twoje dzieto” — 8a). Wlasnie po tych stowach pojawia si¢ przytoczony cytat

%% Por. W. Bauer, pr, Wérterbuch zum Neuen Testament, s. 1023 D.

%7 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 566.
%8 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 566.
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0 wszystkich narodach, ktore beda stawi¢ imi¢ Boga. Mamy zatem kontynuacj¢ tematu
0 Jego niepowtarzalnosci (Wj 15,11; Jr 10,6-7; Ps 86,8-9). Nieporéwnywalno$¢ Boga
do zadnego stworzenia znajduje swoje uzasadnienie (pierwsze OtL) W atrybucie
$wigtosci. Tylko On jest Swicty (6tv uévog boroc). Przymiotnik bovoc wystgpil juz w
Apokalipsie w 16,5: ,,Ty jeste$ sprawiedliwy, Ktory jestes, Ktory bytes, o Swiety...”
(8ikatog €1, 0 OV kal 6 A, 6 doLoc...). Zazwyczaj Swietos¢ Boga wyraza przymiotnik
ayLog, spotykamy go dwadziescia cztery razy w Apokalipsie. Jednak nie ma miedzy
tymi przymiotnikami réznicy semantycznejggg. Obecno$¢ doloc mozna wytlumaczyé
wptywem Septuaginty, nawigzaniem do Ps 144 (LXX),17: ,,Pan jest sprawiedliwy na
wszystkich swych drogach i taskawy (60toc) we wszystkich swoich dzietach”. To samo
dotyczy wspomnianego 16,5, nawigzujacego do Pwt (LXX) 32,4, czyli, jak wiemy, do
pie$ni Mojzesza, ktora podkresla, ze Bog jest sprawiedliwy i $wiety (8lkarog kal 0oLog
kOpLoc). Jego $wicto$é oznacza, ze jest oddzielony od tego $wiata, jest ponad nim*®.
Swietos¢ Boga akcentuje zatem nie tyle Jego bezgrzeszno$é, co niedostepny majestat
oraz moc*™.

Druga racja (drugie dti) potwierdzajaca odregbno$é Boga znajduje swoj wyraz
w stowach, ze przyjdg wszystkie narody i upadng przed Nim na twarz (mavte to €0vn
NEouoLY  Kal TPOOKUVHOOLOLY évwmioy odov). Stwierdzenie to brzmi zaskakujgco
w kontek$cie dotyczacym sadu, jednak w Apokalipsie zbawienie 1 sad czesto sig

przeplataj 21402

. W Ap 1,7 czytamy: ,,I beda Go optakiwa¢ wszystkie pokolenia ziemi”.
Jest to wyrazna aluzja do Za 12,10: ,,Beda patrze¢ na tego, ktorego przebili, 1 bole¢ beda
nad nim, jak si¢ boleje nad jedynakiem, i plaka¢ beda nad nim, jak si¢ placze nad
pierworodnym”. Tekst Janowy ma podwdjne znaczenie. Dotyczy sadu odnos$nie do

tych, ktorzy odrzucili oferte¢ zbawienia i jednocze$nie wyraza milosierdzie dla tych,

%9 Bauckham jednak dostrzega réznice miedzy tymi okresleniami. Uwaza, ze &yLoc wyraza jakos¢,

ktora moze sta¢ si¢ udziatem ludzi, podczas gdy Goioc wiaze si¢ jedynie z Boza $wigtoscia
i charakteryzuje wylacznie Boga jako prawdziwego, nieporownywalnego do idoli narodow, ktorzy
w przeciwienstwie do Boga ,,nie uczynili nieba i ziemi (Jr 10,11). Por. R. Bauckham, The Climax
of Prophecy. Studies on the Book of Revelation, s. 303. Sg jednak miejsca w Apokalipsie (3,7; 4,8;
6,10), w ktorych dyiog odnoszac si¢ do Boga lub Chrystusa jest znaczeniowo paralelny do doLog.
Nalezatoby je uzna¢ za synonimy. Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 567.

40 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 567.
01 por, J. Beckwith, The Apokalypse of John, s. 675.
402 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 567.
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ktorzy ja zaakceptowali (przy czym kontekst Zachariasza zwigzany z zalem za grzech
jest zachowany)*®. Podobna sytuacje dostrzegamy w znanym nam juz tekscie Ap 5,9.
Baranek ma otworzy¢ zwdj zapowiadajacy sad i jednoczesnie odbiera czes¢ jako Ten,
ktory zostal zabity i nabyl swoja krwia ,ludzi z kazdego pokolenia, jezyka, ludu
i narodu”. Rowniez w Ap 14,6-7 tuz przed proklamacjg sgdu przez anioldow, aniot
z ,,odwieczng Dobra Nowing” wzywa narody, aby baty si¢ Boga i oddaty Mu chwale
(boPriomre tOv Bedv kal 60Te bty 80Ewv). Zauwazamy, ze jest to bliska paralela do
15,4: ...0oPnd7, kipre, kol doknoel...Reakcja naroddw na wezwanie do nawrdcenia,
ktore jest pierwszorzednym celem otwierania pieczeci, dzwigku tragb 1 wylewania czasz

— stanie si¢ powodem albo sadu (gniewu Bozego) nad nimi albo zbawienia

404 405

(mitosierdzia Bozego)™". Istnieje zatem dla narodow szansa uzdrowienia (Ap 22,2)".
Motyw nawrdcenia narodéow i ich wedrowka do Jerozolimy jest dos¢ czegstym
tematem w Starym Testamencie. Klasycznym w tym wzgledzie okazuje si¢ Ps 85
(LXX), 9: ,,Przyjda wszystkie ludy, ktore stworzyles, i Tobie, Panie, pokton oddadza,
i bedg stawity Twe imi¢ (moavta T €0vm Gow €moinoac NEOLOLY Kol TPOOKLVNOOUCLY
EVOTLOY 0oL KUpLE kol SoEdaovoLy to dvous oov — w. 9). Bos Ty jest wielki i dziatasz
cuda: tylko Ty jeste§ Bogiem” (6tL uéyag €l ob kol moL@dv Ooupcoie ob €l 0 Bedg
ubvoc 6 péyac — w. 10)*%°. W Starym Testamencie przybycie narodéw na Syjon bylo
dowodem chwaty 1 mocy Boga. Nie oznaczato to, ze rzeczywiscie wszystkie narody tak
uczynig. Cytowany bowiem fragment jest kantykiem, inspiruje si¢ tradycyjnymi
wzorcami. Uwielbianie Boga wyrdznia si¢ spontanicznoscia i bezgraniczng pochwata,
zgodnie ze stereotypami laudacyjnymi®®’. Apokalipsa zaznacza, ze wigkszo$¢ narodow

nie podejmie skruchy i nawrdcenia (Ap 9,20-21; 16,9.11), doswiadczy natomiast sadu

wedtug popetnionych czynow (20,13-14).

403 .
Tamze.

404 Tamyze, s. 568.

45 Por. E. Cothenet, Il messaggio dell’ Apocalisse (Percorsi e traguardi biblici), s. 120.

4% podobng tematyke zauwazamy w Ps 46,10; 47,9; 1z 2,2-4; 14,1-2; 45,23; 60,1-3; 66,18-23; Jr 16,19;
Za 8,20-23.

Por. G. Ravasi, Il libro dei Salmi. Commento e attualizzazione (lettura pastorale della Bibbia), t. 2
(s. 51-100), Bologna 1988, s. 784.

407
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Trzecig racja (trzecie OtL) przemawiajajaca za wyjatkowoscia Boga, ktéremu
nalezy okazywac bojazn i1 uwielbia¢ Go, sg Jego sprawiedliwe czyny, ktore zostaly
objawione (t& dikalwpatd oou édavepwdnoar). Termin dikalwpe moze oznaczaé kare
dla bezboznych (1Krl 3,28; 2Krn 6,35; Rz 1,32; 2,26; 8,4), wyrok skazujacy
(Rz 5,16)408. W naszym jednak kontek$cie moéwigcym o nawrdceniu narodoéw, wydaje
si¢, ze przyjmuje wydzwigk pozytywny i opisuje sprawiedliwe czyny (Ap 19,8). Sa
nimi Boze dzialania objawione w symbolice pieczeci, trgb, czasz i wzywajace do
skruchy, ktorej owocem sa nawrdcenia (por. Ap 11,13).

Siodma doksologia jest oddaniem czci Bogu za zwycigstwo 1 zbawienie
$wietych. Nalezacy do Pana znajduja si¢ w dokonanej juz eschatologii, w Jego
bliskosci. Pokonali Besti¢ i nie ulegli zadnej atrakcyjnej utludzie narzucanej przez
demoniczny $wiat. Jak lud Izraela wyszedt niewoli egipskiej dzigki interwencji Boga,
tak tez $wieci dzigki krwi Baranka okazali si¢ zwycigzcami glownego sojusznika
szatana. Dlatego wyspiewuja piesn o Baranku, w ktorej wyslawiaja Boga za Jego
wzbudzajace podziw wielkie czyny, sprawiedliwo$¢ objawiajaca si¢ w postepowaniu
wobec narodow, $wietos$¢, niepowtarzalnos¢ domagajaca si¢ wzgledem Niego bojazni
I uwielbienia oraz pedagogi¢c wobec wrogéw, majacg na celu ich nawrdcenie.
Omoéwiona doksologia uchodzi za traktat teologii historii™*®. Stanowi bowiem
przejscie od wyjscia z Egiptu do niebianskiego zbawienia, od Mojzesza do Baranka, od

Morza Czerwonego do jakby ,,morza krysztatowego”, od Izraela do narodow*°.

DZIEWIATA DOKSOLOGIA (AP 19,1-8)

UWIELBIENIE BOGA ZA TRIUMF NAD WIELKA4 NIERZADNICA

Dziewigta doksologia pojawia si¢ zaraz po lamentacjach zwigzanych
Z definitywnym upadkiem Wielkiego Babilonu. Batwochwalcze miasto bedace wrogiem

chrzescijan 1 upojone krwig prorokdéw i1 $wietych, przestato istnie¢. Antyteza tych

%8 Charles uwaza, ze chodzi tutaj o sprawiedliwe sady. Por. R. H. Charles, A Critical and Exegetical

Commentary on the Revelation of St. John, t. 2, s. 37.

% por. G. Biguzzi, Apocalisse. Nuova versione e commento (I Libri Biblici — Nuovo Testamento 20),

S. 286.

410 .
Tamze.
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swiatowych smutkow sa okrzyki radosci, wyslawiajace Boga za zadang Wielkiej
Nierzadnicy totalng kleske. Jej kres laczy si¢ jednoczesnie z inauguracjg krolestwa
Bozego oraz celebracja godéw Baranka. Obecna doksologia wyslawia wigc Boga za
wymierzong Babilonowi ostateczng kare, inauguracje Jego krolowania oraz zaslubiny
Chrystusa ze swg Oblubienica, ktora stata si¢ Jego Malzonka. W kontekscie tej ostatniej
doksologii warto tez zwr6ci¢ uwage, ze dwom rozdzialom opisujagcym ruing wielkiej
stolicy (Ap 17-18), przeciwstawia si¢ pozytywny obraz w postaci niebianskiego
Jeruzalem, wypetiajacy ostatnie dwa rozdziaty Ksigegi Objawienia (21-22). Pomigdzy
za$ nimi, czyli w samym centrum znajdujg si¢ natomiast rozdziaty 19-20, po$wigcone
definitywnemu zwycigstwu zmartwychwstatego Chrystusa nad sitami zta. Dostrzegamy
zatem doskonata symetrie*! i catkowite odwrocenie perspektywy: od teraz wszystko

jest ukierunkowane ku kontemplacji i aklamacji ostatecznego zbawienia*2.

1. Uwielbienie Boga za sprawiedliwy sad nad Wielkg Nierzadnica

Autor Apokalipsy przekazuje, jaki jest dalszy bieg wydarzen po upadku
Wielkiego Babilonu. Wyrazenie bowiem: Met tadta — ,,po tych rzeczach™® (19,1)
odnosi si¢ do tego, co nastepuje po zagladzie miasta, ktore wylalo niewinng krew
prorokow 1 §wietych. Otoz Jan styszy donosny glos wielkiego thumu w niebie, ktory
wypowiada ,,Alleluja” (Meta tadta fkovow ¢ GWYNY HEYEANY OYAOU TOAAOD €V TG
obpavy Aeyovtwr: aiiniovia — w. 1). Okre$lenie dxiov ToAroD pojawito sie juz
w Ap 7,9, gdzie wielki thum stat przed tronem i uwielbial Boga za dar zbawienia.
Prawdopodobnie chodzi o t¢ samg grupe rowniez w 19,2, czyli $wigtych, bedacych

14

Kosciotem triumfuja}cym4 . Stowo aiinioviee wystepuje w Nowym Testamencie

jedynie w tej doksologii, pojawia si¢ w niej czterokrotnie i oznacza: ,,chwalcie Pana”.

415

Zostalo zapewne zaczerpnigte z hallelu (Ps 113-118)™" i $piewano je w czasie

wieczerzy paschalnej z wieloma aluzjami do Wyjscia z niewoli egipskiej. Nadto

1 por, J-P. Prévost, L ’Apocalipse. Commentaire pastoral (Commentaire), s.146.

42 Tamze.

M3 Wyrazenie pete tadte jest ,typowym elementem doksologii Ksiegi Apokalipsy”. W. Popielewski,

Alleluja! Liturgia Godéw Baranka eschatologicznym zwyciestwem Boga, Kielce 2001, s. 132.

4 Ppor. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 337.

415 Ppor. J. Sweet, Revelation, s. 277.
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aAAndovie. stanowita tytut licznych psalmow (106; 111;112; 113; 117; 135;146; 147,
148; 149; 150)*°. Warto tez zauwazy¢, ze Kosciol apostolski przejal ja od synagogi
hellenistycznej*’’. Poza tym odgrywala znaczaca role w zyciu religijnym Izraela,
poniewaz wyrazata rado$¢ jak woavve — ,hosanna” w Mk 11,9-10 i stata sie okrzykiem
radosci w $rodowisku zydowskim i chrzeScijanskim. W judaizmie po-biblijnym
panowalo przekonanie, ze ten okrzyk radoSci zostal zastrzezony na czas konca
swiata®®. W naszym kontekécie dAiniovie wiaze sic ze zbawieniem, chwala oraz
mocg, ktore nalezag do Boga (6tL 1) owtnpla kel 1 86 kol T Sivaulg Tod 6eod MUGY).
Podobnie jak w Ap 7,10 oraz 12,10 termin ocwtnple odnosi sie do zwyciestwa Boga,

ktory ocalit swoj lud*®

. Wszystkie te okreslenia spotykamy w 7,10.12 (w 7,10 pojawia
si¢ owtnple natomiast w 7,12 86fx oOraz dvvaulg) i juz zostaly przez nas omédwione,
teraz za$ bardziej bezpo$rednio eksponujg rados¢ zbawionych. Nadto cwtnple wraz
z dvapre  dostrzegliSmy juz w 12,10, w ramach triumfu Boga nad Smokiem.
Przytoczone powyzej sigla ukazujg, ze Boze zwycigstwo (owtnpie) dokonalo si¢ przez
moc (5Uveuic) i razem ukazaty boska chwate (86¢x)*°. Swieci maja ten przywilej, aby
nie tylko wychwala¢ te wielkie prawdy, lecz takze uczestniczy¢ w nich (2,26-27; 17,14,
19,14)421. Racjg uzasadniajgcg (pierwsze 6t1) ich rado$¢ jest stwierdzenie z 16,7, ktore
juz analizowali$my: ,,bo wyroki Jego prawdziwe sg i sprawiedliwe” (0tL dAnOival kol
dlkotal ol kploerg adtod), z tg tylko rdznica, ze w 16,7 mamy zaimek dzierzawczy
w drugiej osobie (cov: aAndival kol dikalal ol kploelg oov). Natomiast juz wiemy, ze
w 15,3 mamy podobnie brzmigce zdanie, jedynie z szykiem przestawnym oraz
,drogami” zamiast ,,wyrokow” (,,sadow”): Slkaial kol aAnBivel ol 060l cov.

StwierdziliSmy takze, ze wszystkie decyzje Boze sg prawdziwe, wiarygodne, gdyz

6 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 664.
“7 Por. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 337.

418 por. J. Roloff, Revelation, s. 180.

9 Nie mozna tutaj pomina¢ politycznych implikacji. Wiemy, ze np. cezar August uchodzil za zbawce

greckiego i catego zamieszkanego swiata. Mowiono o nim ,,zbawca i dobroczynca”, ,,zbawca i bog”.
Jego panowaniu przypisywano pokdj i szczgécie, rowniez zbawienie i ocalenie. Tekst Apokalipsy
wyraznie stwierdza, komu nalezy si¢ tytut ,zbawiciel”. Por. E. Schiissler Fiorenza, Apocalisse.
Visione di un mondo giusto (Biblioteca biblica 16), Brescia 21994, s. 125.

40 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 664.

421 .
Tamze.
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bazujg na Jego $wietosci. Dlatego tez kolejne, drugie 6tL — ,,poniewaz” catkowicie
uzasadnia wykonany na Wielkim Babilonie ostateczny wyrok Boga: ,,bo osadzit Wielka
Nierzadnicg, co znieprawiala nierzadem swym ziemie, i zazadal od niej poniesienia
kary za krew swoich stug” (611 épivev thy mopvmy thy peyainy frig épbeipev Thy
YAy év 1) moprely adThg, kol €Eediknoer TO aipe TV d00AWY ahTod €k YeLpog adThC).
Tym samym Boég wypehit obietnicg dang Janowi w 17,1: ,,Chodz, ukaze ci wyrok na
Wielka Nierzadnice, ktora siedzi nad wielu wodami”. Decyzja o totalnym zniszczeniu
Wielkiego Miasta zostata dokonana w 18,2: ,,.Upadt, upadt Babilon — stolica” (¢meoev
¢reoer*” Bafudmv Ty peydin) pozostate zas wersety Ap 18 podaja przyczyny i skutki jej
upadku i w dalszym ciaggu zapowiadaja jego definitywny upadek. Natomiast Ap 19,2
celebruje to wielkie wydarzenie, zwigzane z definitywng ruing anty-Bozego miasta.
Podstawa wymierzenia Wielkiej Nierzadnicy ostatecznej kary byly dwa zasadnicze
fakty: deprawacja ziemi poprzez jej nierzad (épBeLpev Ty YAy €év T} moprely adThg)
oraz morderstwa popelnione na stugach Bozych (kal éediknoer 10 alpo tdv So0AWY
a0tod €k xelpog adtic). W jezyku Apokalipsy nierzad, jak juz zaznaczyliSmy w pracy,
dotyczy batwochwalstwa, ktore jest oszustwem (17,2.4; 18,3.9). Babilon oszukiwat
narody, postugiwatl si¢ wiec strategig charakterystyczng dla szatana (0 mAaw@v thv
oikoupévny OAnv — 12,9; 20,3.8.10). Domagat sie, aby mu oddawano boskg cze$¢, chciat
zaja¢ miejsce, ktore przynalezy jedynie Bogu (18,7), uzalezniat od siebie krolow
Ziemi423, mieszkancow ziemi, kupcow Ziemi424, »tych co maja statki na ziemi” (18,19).
Dlatego sam sprowadzit na siebie wieczng zgube.

Druga przyczyna definitywnego upadku Wielkiego Miasta byly, jak
zaznaczyliSmy, jego zbrodnie popelnione na chrzescijanach (11,18; 19,5). Wiemy, ze
Bog wymierzyl ciemig¢zycielom wyrok adekwatny do ich winy. Tym samym, jak
wiemy, odpowiedziat w sposob ostateczny usilnym prosbom meczennikow:

,Dokadze... nie bedziesz sadzil 1 wymierzal za krew naszg kary tym, co mieszkaja

%2 Mamy tutaj do czynienia z faktem przysztym (takze w 14,8), ktory jednak jest tak pewny, ze zostal

ujety w aoryscie jako juz zrealizowany. Por. D. E. Aune, Revelation 17-22 (WBC 52C), s. 985.

28 Okreslenie ,krolowie ziemi” oznaczato prawdopodobnie nie tylko polityczna wtadze w Rzymie,

lecz takze rzadzace lokalne klasy w réznych czesciach imperium, ktore czerpaty zyski z kooperacji
z nim. Por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 896.

,Kupcy ziemi” pochodzili z basenu Morza Srodziemnego i spoza niego, czyli ze Wschodu i Indii.
Przemawia za tym lista towaré6w sprowadzana przez Rzym. Tamze, s. 925.
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na ziemi?” (¢wg moTe... 00 KpLVeLg Kol €kOLkele TO aipa MUAV €K TOV KaTOLKOOVTWY
eml thc vyAg; — 6,10). Czesciowg odpowiedziag Boga byly, jak odnotowali$my,
nieszczescia zwigzane z otwieraniem pieczeci, dzwigkiem trab i wylewaniem czasz.
Teraz za$ mamy do czynienia z odplatg ostateczng. Wyrazenie ék xeLpog avtfic jest
paralelne do ¢k tov katolkobvtwy émi tfg yfc. Otrzymujemy zatem potwierdzenie, ze
mieszkancy ziemi utozsamiajg si¢ z Wielkg Nierzadnicg. Stowa za$: ék yxeipo¢ altfig —
,»Z jej reki” maja swoja paralele z kolei w 2Krl 9,7: ék xerpoc IeCapelr. Kontekst dotyczy
tam mordowania Bozych stug przez zon¢ Achaba. Dlatego w naszym przypadku éx

#4125 czyli Wielka Nierzadnica jest

xeLpog avtfic nalezy rozumieé ,,przez jej regke
odpowiedzialna za mordowanie slug Pana. Ap 19,2 nie wymienia brutalnej
| batwochwalczej IeCafel, ale niewatpliwie dostrzega paralele migdzy nig a Wielkim
Babilonem. Na Wielkim Mies$cie musialo wypelni¢ si¢ stwierdzenie Starego
Testamentu: ,,On odplaci za krew swoich stug” (kal dvtamodwoel Sikny tolg €xBpolg —
Pwt 32,43). Jeszcze raz otrzymujemy zapewnienie, ze Bog kieruje si¢ sprawiedliwos$cia

(GvramoddioeL Sikmy), a nie pragnieniem zemsty*?®,

Refren $§wigtych powtarzajacy drugie aAiniovie, wprowadza ,,rozmiar” klgski
Babilonu: ,,I rzekli powtdrnie: «Alleluja!» A dym jej wznosi si¢ na wieki wiekow” (kal
0 kamvog althic avofalver el tolg aldveg TOV alwvwr). Nadto odzwierciedla
stownictwo zastosowane juz w 14,11: kel 0 kamog Tod Baoeriopod adTdV €ig aldvog
alovwr avafeivel. Zaimek adtdv wystepuje w 14,11 w relacji do czcicieli Bestii, jej
obrazu i znamienia (ol mpookuvvodvteg 0 Onplov kal THY eikove wdtod kol €l Tig
AoapPaver O xapayhe Ttod Ovouatog «tod), czyli mieszkancOw ziemi. Dopelniacz
Baoaviopod wyraza natomiast ,.torture”, potaczony za§ z dymem, ktadzie nacisk na
niekonczace si¢ cierpienie (el¢ aldvec aiwvwyr) odrzuconego przez Boga Babilonu.
Wprawdzie w 19,3 nie pojawia si¢ 6 kamvog Tod Baoaviopou, niemniej przekazana nam
idea jest taka sama. Destrukcja Babilonu wigze si¢ nierozerwalnie, z niemajaca konca,

jego udreka. Dym ,.tortury” jest takze kontrastem do dymu ,.kadzidel” (6 kamvoc tGv

45 Jozef Flawiusz nawiazujac w Ant. 9,108 do 2Krl 9,7 thumaczy ¢k xeLpdc adtfic poprzez vmé yeipde

abtiic — ,.przez jej reke”. Por. D. E. Aune, Revelation 17-22 (WBC 52C), s. 1026.

Por. W. Popielewski, Alleluja! Liturgia Godéw Baranka eschatologicznym zwyciestwem Boga,
s. 150.
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BupLapdtwy), oznaczajacych modlitwy $wietych (8,4). Los mieszkancoOw ziemi jest
zatem odwrotnos$cia wzgledem losu swietych (22,5).

Autorami uwielbienia Boga za wyrok na Babilonie, sg takze ,,starsi”, w znanej
nam juz liczbie dwudziestu czterech oraz cztery istoty zywe. To wtasnie oni podejmujg
wezedniejsza doksologie $wictych®’. Wypowiadaja znane juz nam: ,,Amen! Alleluja!”
(kel émeoar ol mpeoPitepol oL €lkoolL Téoompeg Kol TG Téooupr (Qe Kl TPOoEKLIMONY
TG 0e) TGO KabNuEvw €Ml TQ Bpovy Aéyovteg: aumy aAiniovic). Nie mowiag zatem
hymnu, lecz uroczyscie afirmuja stowa wys$piewane wczesniej przez wielki thum

w niebie*?®

. Wyrdznia ich postawa czci, szacunku wzgledem Boga oddana za pomoca
znanych nam juz czasownikow €meoav 0raz mpooekivmoav, ktore jak wiemy, uchodzg w
pewnym stopniu za synonimy. Polgczenie dunv aiiniovie nie pojawia si¢ w Nowym
Testamencie oprocz analizowanego przez nas tekstu. Odnajdujemy je natomiast jako
zakonczenie czwartej ksiegi psalterza429 (Ps 106,48: ﬂ:'ﬁ%‘?ﬂ 1R, ktore Septuaginta
ttumaczy jako vyeévoirto vyeévoito). Przytoczony psalm w w. 47 zawiera prosbe
0 wyzwolenie Izraela sposréd narodéw, dobrze zatem wpisuje si¢ w nasz kontekst
dotyczacy ostatecznego zwyciestwa §wigtych, ktorego dokonat Bog.

Wiemy juz, ze aunv konkluduje doksologie 1,5b-6, konczy seri¢ uwielbien
w 5,9-14, stanowi ramy dla 7,12 oraz wystepuje na koncu Apokalipsy 22,20, czyli w jej
przedostatnim wersecie. Nadto potwierdza w pewnym sensie nie tylko uwielbienie
w 19,1-3, ale takze wszystkie wezesniejsze hymny*®. Natomiast éAiniovio. kontynuuje
gloryfikacje Boga z 19,1-3 1 jednoczesnie rozciaga ja na w. 5. W §wietle wszystkiego co
Bog uczynit dla swego ludu, cale krolestwo Boze moze jedynie wypowiedziec:

»wychwalajcie Pana”™**,

#T Dostrzega si¢ tu ciekawy kierunek rozwoju tego dialogu — pochodzi z nieba ze strony thumu

zbawionych; przechodzi dalej przez posrednictwo migdzy niebem i ziemig w obrazie Starcow i Istot
Zyjgcych, przez ktorych jest przejety, nastepnie mamy glos wychodzacy z transcendencji Boga
(tronu), skierowany do wszystkich wierzacych — tych, ktorzy sg jeszcze na ziemi i tych, ktorzy sa
juz w niebie. W punkcie kulminacyjnym jest uwielbienie ze strony wszystkich. Por. U. Vanni,
Apocalisse di Giovanni, Assisi 2018, s. 592.

48 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 664.
2 por. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 338.
40 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 666.

431 .
Tamze.
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Ten sam schemat odnajdujemy w Ps 148, w ktorym ww. 1-6 Trzecig grupe
wezwang do wielbienia Boga stanowig wszyscy Jego studzy zyjacy jeszcze na ziemi
(w. 5)*2, Zatem niebo (ww. 19,1-4) i ziemia uczestniczy w wielkiej doksologii na Jego
czes¢. koncentrujg si¢ na gloryfikacji Boga w niebie, zaS ww. 7-14 podejmuja ten
motyw na ziemi. Gtos, ktory nawoluje stugi Pana, aby odda¢ Mu nalezng chwate,
pochodzi od tronu (Kel ¢wrn amo tod Bpovou EERABer Aéyouvon: aiveite T¢) Be MUOY
Tovteg ol dodAor w«dtod). Identyfikacja tego glosu pochodzgcego od tronu jest
dyskusyjna. W Apokalipsie jest mowa o glosie z nieba (10,8; 11,12; 12,10; 14,2.13), ze
$wiagtyni (16,1). Natomiast glos od tronu, oprocz analizowanego przez nas tekstu,
spotykamy w 16,17 i 21,3 (zamiast a6 jak w 19,5 i 16,16, mamy tam ¢k tod 6pdrov).
Nie mozna go przypisa¢ Bogu, poniewaz kolejne stowa: ,,Chwalcie Boga naszego”
(aiveite T® Bed MudVY) wydajg sie wykluczaé takg mozliwos¢. Niektorzy komentatorzy
uwazaja, ze chodzi o glos jednego ze ,starszych” lub z zyjacych istot*®, jednak ci
zawsze s3 wymienieni jako podmiot glosu (np. 4,8.10). Inni optuja za glosem

434

Chrystusa™". Jednak przeczy temu formuta ,,naszemu Bogu”, ktora powinna w takim

435

wypadku brzmie¢ ,,mojemu Bogu” (3,12) Egzegeci wobec tych rozbieznosci

dochodzg do wniosku, ze nalezy uznaé, iz mamy tutaj do czynienia z boska autoryzacja
moéwigcego™®.

Glos zaprasza, jak juz odnotowalis$my, aby chwali¢ ,,Boga naszego”. Wyrazenie
alveite t§ Oe@ fudv jest bardzo bliskie hebrajskiemu S8-1557  (Septuaginata
ttumaczy je w Ps 150,1 jako aivelte tov 6eov). Poza tym dostrzegamy takze syntagme
MmN 15?{[ w Ps 117 (LXX 116),1, ktora Septuaginta oddaje jako aivelte tov

koptov. To za$ sugeruje, aby uznaé, ze aivelte 1@ 0ed jest takze bliskie wzgledem

42 por. D. E. Aune, Revelation 17-22 (WBC 52C), s. 1027; E. Lohse, L’Apocalisse do Giovanni
(Nuovo Testamento 11), s. 173.

Por. J. Beckwith, The Apocalypse of John, s. 721; R. H. Charles, A Critical and Exegetical
Commentary on the Revelation of St. John, t. 2, s. 124; R. H. Mounce, The Book of Revelation
(NICNT 17), s. 338; J-P. Prévost, L’ Apocalipse. Commentaire pastoral (Commentaire), s. 147.

433

% por. D. C. Chilton, The Days of Vengeance. An Exposition of the Book of Revelation, s. 472;

G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 930.
Por. G. R. Beasley-Murray, The Book of Revelation, s. 273.

*%  Ppor. D. E. Aune, Revelation 17-22 (WBC 52C), s. 1027; G. R. Osborne, Revelation, s. 666.
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&aanrovia®®’. Ponadto czasownik aivéw nalezy do bogatego stownictwa liturgicznego,
zwigzanego z dziekczynieniem 1 uwielbieniem, odziedziczonego przez wczesne
chrzescijanstwo z judaizmu i grecko-rzymskiego $wiata*®. Ci, ktérzy zostali zaproszeni
do chwalenia Boga sa ponownie nazwani, jak wiemy, zaszczytnym tytulem ,Jego
niewolnicy” (ol 6odAoL adtod — w. 5; 1,1; 2,20; 7,3; 11,18; 19,2;22,3.6): ... Tovteg ol
dodAoL ahTod [kai] ol ¢poPolperor adTov, ol uikpol kel ol peyoiot. W ten sposob autor
podkre$la szczegdlne Jego prawo do swego ludu: Jak zaznaczyliSmy wczesniej kol
nalezaloby uzna¢ za wyjasniajgce, dlatego wyrazenie ol &obDAoL «btod obejmuje
,bojacych sie Pana” (ol ¢popoluevor «dtov) jak w 11,18. Bojazni Boza jest
w Apokalipsie zasadniczym elementem wezwania do $wigtosci i wytrwatosci. Oznacza
co$ wigcej niz respekt, odnosi si¢ do ,,zdrowej” bojazni Boga, ktory jest Sedzig 1
ostatecznie odptaca kazdemu ,wedlug jego czynow” (2,23; 14,13; 18,6; 20,12-13;
22,12)*°. W koncu w chlubng kategorie niewolnikow sa wliczani mali i wielcy (ol
wikpol kol ol peydrol)*™, zatem, jak réwniez zaznaczyliSmy ci, ktérzy maja niski
status jak 1 wysoki status w spoteczenstwie (W odniesieniu do wierzacych: 11,18; 20,12;
w relacji za§ do niewierzacych: 13,16; 19,18). Chodzi takze o tych, ktérzy reprezentuja
kazdy etap duchowej dojrzatosci**'. Oni wszyscy (wraz z bojacymi si¢ Boga) tworza
jedna grupe ,,niewolnikow” Pana, wezwanych, aby na ziemi oddawa¢ Mu chwalg.

Wiedza bowiem, Ze sg stugami Boga 1 pozwolili odda¢ si¢ Mu catkowicie na slrque;442.

2. Uwielbienie Boga za gody Baranka

Pierwsza cze$¢ hymnu rozpoczynajgcego si¢ od aiinioviee obejmowata ww. 1-
5, natomiast drugg jego cze$¢ wyznaczajg ww. 6-8. Doniosty glos z 19,1 (w¢ dwrny

weyaAny OxAouv moAdod) zostal podjety w w. 6 i ,rozszerzony” za pomocg trzech

7 por. D. E. Aune, Revelation 17-22 (WBC 52C), s. 1027.

48 Tamze.

439 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 666.

M0 Slownictwo zwiazane z ,,matymi wielkimi” autor zaczerpngt zapewne z Ps 115,13, gdzie czytamy,

ze Bog ,bedzie blogostawil tych, ktorzy boja si¢ Pana — matych jak i wielkich”. Psalm ten
przeciwstawia tych, co ufaja Panu (115,9-10) tym, ktorych bozki sa ze srebra i zlota (115,4).
Odpowiada to rdwniez kontrastowi w Apokalipsie, w ktorej bogactwo Babilonu jest w opozycji do
uciskanego i wezwanego do ufnosci ludu Bozego. Tamze, s. 667.

“1 " Ppor. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 338.
#2 " Ppor. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RTK), s. 411.
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metafor: jakby glosu wielkiego tlumu, jakby glosu mnogich wod i1 jakby glosu
poteznych gromdéw, wypowiadajacych ,,Alleluja” (fikovoa w¢ dwrmy dxAov TOALOD Kol
W¢ dwrMy DOATWY TOAADY Kol WC GwrTy Bportdr Loyupdr Aeyortwyr: GAANAOLIK).
Glosne méwienie lub glosny $piew zazwyczaj opisuje si¢ w Apokalipsie za pomocg
wyrazenia ¢wvn peyodn. Tutaj za$ spotykamy, jak zaznaczyliSmy powyzej, trzy
przenos$nie, ktore akcentuja moc ustyszanego dzwicku*®. W Ap 1,15 glos ,kogos
podobnego do Syna Cztowieczego” (1,13) byt jak ,jak glos wielu wod” (wg dwvn
Ldtwy ToAAGV). ROwniez w 14,2-3 glos z nieba zostal porownany do ,,glosu wielu
wod”, glosu wielkiego gromu (w¢ dwvmy Ppovtfic peyaing) oraz glosu harfiarzy
grajacych na swych harfach (| ¢wvn v fikovon w¢ KLBapWdOY KLBapLlovTwy €V Talg
kLbapate adt@dv — w. 2). Odwotanie si¢ do muzyki harfiarzy wskazuje, ze chodzi
0 piesn pochwalna — ,jakby piesn nowa” ([oc] Géhy ko — w. 3)*4 Tekst Ap 19,6
jest bliski wzgledem 14,2-3. Mowi o glosie z nieba podobnym do poteznych gromow,
i otrzymuje jego nowg charakterystyk¢ w postaci podobienstwa do glosu harfiarzy
grajacych na harfach. Nadto 14,3 sugeruje, ze w 19,6 jest Spiewana jakby piesn nowa.
Jest nig hymn, ktory moga Spiewac jedynie zwyciezcy wierni. Hymn ten celebruje ich
malzenstwo z Barankiem. Atmosferze tej towarzyszy zywiolowa rado$é¢**. Akcentuje ja
ponowne aAinAovic, ktora nie stanowi tutaj formuty liturgicznej, lecz znaczeniowo
koresponduje z 19,5b: ,,chwalcie Boga naszego”MG, W tek$cie zauwazamy zaraz po
aAAnioviee 0golng racje (0ti) uzasadniajgca uwielbienie Pana. Jest nig fakt, ze Bog
zaczal krolowaé (éBaolievoer kOpLog 6 Beog [Mudv] 6 mavtokpatwp — W. 6). Apokalipsa
przypomina ponownie w 19,6 najbardziej istotny tytut Boga: kOpLog 0 6eo¢ [MU@dvV] 0
TRVTOKPATWP Wyrazajacy Jego panowanie nad $wiatem i suwerenno$¢. Nawiaze do
niego po raz ostatni w 21,22, czyli w kontekscie juz Nowego Jeruzalem. Zauwazamy
takze, ze stwierdzenie to nawigzuje do 11,17, gdzie w kontekscie siodmej traby pojawit

si¢ hymn (11,15-18) stawigcy to samo wydarzenie.

“%  Por. D. E. Aune, Revelation 17-22 (WBC 52C), s. 1028.

“4 " Por. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RNT), s. 321.
5 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 672.

& Ppor. D. E. Aune, Revelation 17-22 (WBC 52C), s. 1028.
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Caty lud Bozy, niebianski i ziemski jest wezwany do radosci: ,,Weselmy si¢
i radujmy” (yelpwper™ kol dyariidper — w. 7). Ten radosny apel pojawia si¢ takze
w Mt 5,12, w kontek$cie przeSladowan (xalpete kal ayaiiiaobe). Mateusz podaje
réwniez motywacje tej rado$ci: ,,albowiem wasza nagroda wielka jest w niebie”.
Obiecana nagroda zostaje teraz urzeczywistniona w krolestwie Bozym. Ewangeliczny
fragment oraz analizowany przez nas werset nawigzuja do wielu starotestamentowych
tekstow zapraszajacych do radosci (np.: Ps 32,11; 118,24; 1z 61,10), jednak na uwage
zashuguje szczegdlnie 1Krn 16,31*%: | Niech cieszy si¢ niebo i ziemia raduje. Mowcie
wérod pogan: «Pan jest krolem»” (eddppavditw 0 odpavdg kel dyaAiiioodon 1 yH kol
elmotwoay v tolg €Bveowy klpLog Paoiiedwv). Przytoczony cytat nie zawiera
wprawdzie czasownika yalpw, ale zastepuje go poprzez ebppaivw, ktory w stronie
biernej oznacza ,,radowaé si¢”. Idea jest jednak ta sama. Nadto wezwane sg do radosci
niebo i ziemia, koresponduje to zatem z naszym kontekstem, takze akcentujagcym rados¢
niebiansky i ziemska. W obu tekstach jest takze mowa o krolowaniu Boga. Jest zatem
prawda, ze glos od tronu zaprasza zaréwno niebo i ziemi¢ do radowania si¢ (w. 7)
i oddawania Mu chwaty (kal Swowper thy 86kar «t). Retoryczne pytanie z 15,4:
,,Kt0Z by si¢ nie bat, o Panie, i Twego imienia nie uczcit?” (ti¢ o0 pn $ofndi, kipte,
kel dofaoer TO Ovoua oov) znajduje wiasnie teraz, w 19,7 swoja powszechng

449

odpowiedz™™ ze strony niebian iwiernych na ziemi. Jest bowiem rezultatem

doswiadczenia krélowania Boga i bycia oblubienica Chrystusa.

Kolejng racja (6t1), czyli uzasadnieniem radoéci jest fakt nie tylko rozpoczecia
wiecznego krolowania Boga, ale takze nadejscie godow Baranka (6tv fA8ev 0 yapoc
t00 apviov). Gody zostalty oddane w grece terminem 0 yauog oznaczajacym ,,$lub”,
,wesele” Wyrazenie: 0 yopoc tod dpviov, wystepuje jedynie w 19, 7.9, obraz za$ Jego

,»zony” oprocz 19,7 (kal 7 yuvm adtod Mrolpecey €xuvthy), pojawia sie takze w 21,9:

T W tradycji biblijnej dyeiidopor wystepuje w znaczeniu rado$ci w sensie religijnym, natomiast

cai,rw jest stowem $wieckim. O ich wydzwigku decyduje tez kontekst. Xalpw i dyoriidoper moga
by¢ synonimami, jak to mamy wilasnie w naszym tek$cie Ap 19,7. Por. H. Conzelmann, yaipw,
TWNT t. 9, s. 357.

Fragment 1Krn 16,31 jest czescia 1Krn 16,23-33, zawiera w sobie Ps 96 i stanowi piesn
wychwalajaca Boza moc oraz cudowne czyny Boga,. Cata natura raduje si¢ z tego powodu wraz ze
zgromadzonym ludem. Por. S. Japhet, 1 Chronik (HThK.AT), Freiburg im Breigau 2002, s. 306.

Por. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes, s. 412.
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,ukaze ci... Matzonke Baranka (8¢lfw ooLr... thv yuveike Tod apriov). Wzmianka
0 zonie Baranka w 19,7 jest enigmatyczna 1 podobnie jak $lub nieoczekiwana*®. Temat
ten powrdci dopiero w 21,2.9 w relacji do niebianskiego Jeruzalem. Metafora Chrystusa
jako Oblubienca oraz ludu Bozego jako Jego oblubienicy byla rozpowszechniona

1 W 2Kor 11,2 czytamy: ,,Poslubilem was przeciez jednemu

w pierwotnym Kosciele
me¢zowi, by was przedstawi¢ Chrystusowi jako czysta dziewice”. ,,Zareczyny” w tym
przypadku oznaczaty prawdopodobnie nawrdcenie Koryntian, natomiast prezentacja
Chrystusowi (§lub) mialaby wydarzy¢ si¢ wraz z Jego przyjéciem452. Kosciot jak
zar¢czona dziewica musi zachowaé zatem czystos¢ i1 wierno$¢ az do czasu powrotu
swego Meza.

Zastosowanie terminu yuvvn — ,zona” w Ap 19,7 wiaze si¢ z rozumieniem
zareczyn w czasach biblijnych w $rodowisku zydowskim i w ogdle starozytnym
swiecie™®. Kontrakt matzenski byt przygotowany i podpisany przed zargeczynami.
W czasie od zareczyn do Slubu zargczeni byli uwazani za matzonkéw. Dlatego w 19,7
mamy wyrazenie 1, yuf avtod (Mt 1,19)**. Gdy nadchodzit dzien $lubu, wowczas
rozpoczynali wspdlne zycie malzenskie. Malzonka przygotowywata si¢ na to
wydarzenie, stad tez w 19,7 jest aluzja do tej znanej praktyki: ,,JJego Malzonka si¢
przystroita” (kal T yuvn oadtod Tfrolpaoer €qvtry). Owo przygotowanie si¢
w kontekscie chrzes$cijanskim wyrazato si¢ w gotowosci na powrdt Pana, czyli

wiernosci (2,10.13; 13,10; 14,12; 17,14), wytrwatosci (1,9; 2,2.3.19; 3,10; 13,10;

14,12), tak mocno podkreslonej w Apokalipsie, zachowniu $wiadectwa o Jezusie (1,9;

0 por. D. E. Aune, Revelation 17-22 (WBC 52C), s. 1029.

1 Obraz Izraela jako oblubienicy Boga oraz Kosciota jako oblubienicy Chrystusa ma bogate tto

zardowno w Starym jak i Nowym Testamencie. Wystgpuje najpierw u prorokow, np. w Iz 54,5:
,,B0 matzonkiem twoim jest twoj Stworzyciel, ktoremu na imi¢ — Pan Zastepow” (49, 18; 61,10;
62,5; Jr 31,32. Rowniez Ez 16,17-14 opisuje proces, w jaki sposéb Bog przygotowal Izraela na
swoja oblubienice i rozciagnal nad nig pole swego plaszcza (formula wejScia w przymierze
malzenskie). Takze Oz 2,16-20 stwierdza, ze oblubienica-Izrael bgdzie zwracala si¢ do Boga jako
swego me¢za (w. 18). W Nowym za$ Testamencie sg przypowiesci dotyczace godow (np.: Mt 22,1-
14; 25,1-13). Sam nawet Jezus mowi o sobie jako Oblubiencu (Mk 2,19-20; tak samo wypowiada
si¢ Jan Chrzciciel o Jezusie — J 3,29). Apostot Pawel réwniez postuguje sie terminologia godéw,
opisujgc starania Jezusa o Kosciot — swojg oblubienice (Ef 5,25-27). Por. G. R. Oshorne, Revelation,
S. 672-673.

2 por. D. E. Aune, Revelation 17-22 (WBC 52C), s. 1029.
3 por. G. R. Oshorne, Revelation, s. 673.
% Por. R. H. Mounce, The Book of Revelation (NICNT 17), s. 340.
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6,9; 12,11.17; 20,4) oraz postuszenstwie Bozym przykazaniom (12,17, 14,12)455.
Ap 19,7 stanowi tez jedyne miejsce, gdzie czytamy, ze zona, czyli wspolnota eklezjalna
przygotowala sama siebie. W innych fragmentach jest mowa, ze to Bog przygotowuje
wydarzenia do czasu powrotu Chrystusa (8,6; 9,15; 12,6; 16,12). W 21,2 przygotowat
za$ Nowe Jeruzalem jak przystrojong oblubienice dla swego meza (&m0 toD 6eod
TITOLUAOWEVTY WG VOGNV KEKOOUNUEVTY TG avdpl adThc).

Okazuje si¢, ze nie tylko zona (Kosciot) przygotowata samg siebie do §lubu.
Takze Bog myslal o jej godowej szacie, skoro czytamy, ze ,,dano jej oblec bisior 1$nigcy
i czysty...” (kal €800n «Otf Tve meplfaintor Booowov Aaumpov kaBupéy — W. 8).
ZauwazyliSmy juz w trakcie naszych analiz, ze forma &566n stanowi w Apokalipsie
theologicum passivum, czyli wskazuje na ukryta interwencje Boga®®. Wiemy juz, ze
opisuje Jego kontrol¢ nad czteroma jezdzcami (6,2.4.8), poczynaniami Bestii
(13,5.7.14.15) 1 ogoblnie réznymi wydarzeniami (6,11; 7,2; 8,3; 9,1.3.5; 11,1-3; 16,8;
20,4). Suwerenny Bog panuje zatem nad czynami sprawiedliwych i niesprawiedliwych®”.
W naszym konteks$cie €566m wskazuje, ze Bdg czuwa nad malzenstwem Kosciota
z Barankiem, czyli chce je urzeczywistni¢, doprowadzi¢ do skutku. To wilasnie dzigki
Jego dziataniu oblubienica (viudn — ,narzeczona”) stala si¢ matzonkg Baranka (tnv
yuveike ToD dpviov —21,9).

Otrzymany przez matzonke bisior jest I$nigcy i czysty (lve mepiaintol
Booowvov Aapmpor kabapov). Bioowwog — ,bisior” byl delikatng Iniang tkaning, kto ja
nosit, dawat do zrozumienia, ze nalezy do wysokiej warstwy w spoleczenstwie

. , . 4
starozytnego $wiata®®,

Bisior znalazt si¢ takze na liscie luksusowych materiatow
sprowadzanych przez Wielki Babilon (18,12). Wyrdznia go 1$nigca czysto$¢, stanowi
wiec kontrast do bisioru noszonego przez Wielka Nierzadnice, ktory nie otrzymuje tego
rodzaju specyfiki (1 mepipepinuevn Puoowvor — 18,16). OkreSlenia kabupodv, Aoapmpov

nawiazuja takze do Inianej szaty, noszonej przez siedmiu aniotéw (évdedupévor Alvov

kaBoupov Aapmpovr), majacych siedem plag (15,6) oraz do szat niebianskiego,

5 Ppor. G. R. Oshorne, Revelation, s. 674.

6 por. G. K. Beale, The Book of Revelation, s. 940.

7 Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 674.

8 Por. D. E. Aune, Revelation 17-22 (WBC 52C), s. 1030.
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zwycieskiego wojska, odzianego w ,,biaty, czysty bisior” (Biooivov Aeuvkov kabepov).
Majac na uwadze te spostrzezenia mozemy wnioskowac, matzonk¢ Baranka wyroznia
duchowa, niebianska czysto§¢ oraz ostateczne zwycigstwo zapowiedziane juz
w 1z 61,10: ,,...bo mnie przyodzial w szaty zbawienia” (... évéduoev yap pe LLaTLOV
owtnplov). Mimo, Ze nie ma w tym cytacie werbalnego podobienstwa do Ap 19,8, to

jednak jest obecna idea ostatecznego triumfu**®

. Boég doprowadzit zatem do konca swoj
plan zbawienia. Bisior otrzymuje jeszcze jedng charakterystyke: ,,0znacza czyny
sprawiedliwe $wietych” (t& SikoLwpate TV dylwy éotiy —w. 8¢). Chodzi o czyny juz
dokonane przez $wietych, jak na to wskazuje zakonczenie ue*® w terminie dikaioue —
,.sprawiedliwy czyn”. Nadto termin dikalwpo wigze si¢ etymologiczne z czasownikiem
dkatdw — ,,czyni¢ sprawiedliwo$¢”. W naszym przypadku chodzi zatem
0 sprawiedliwo$¢é, potwierdzong przez czyny i doprowadzong do konca. Ziemska
prawo$¢ oblubienicy osigga zatem doskonatos¢, gdy staje si¢ malzonka Baranka.
Otrzymuje bowiem w darze wspomniany bisior. Wpierw jak wykazaliSmy
przygotowata siebie samg. Zabiegata o jako$¢ moralng swego zycia oddanego Bogu.
Ostatecznie otrzymuje swietos¢ od Boga. Te dwa kierunki dziatania nie sg sprzeczne ze
sobg, przeciwnie tworza jednoéé461. Autor zaznacza w ten sposob, ze zbawienie ma
charakter prezentu, jest darmowe, jednoczes$nie podkres§la odpowiedzialnos¢ za moralne

postepowanie zaproszonych na gody462.

% 1z 61,10 stanowi cze$¢ dziekczynnego, eschatologicznego hymnu chwaly na czes¢ Boga.

Por. J. Blenkinsopp, Isaiah 56-56. A New Translation with Introduction and Commentary (AB 19B),
New York 2003, s. 230.

Por. W. Bauer, dikoaiwpe, Worterbuch zum Neuen Testament, s. 393,3. Rzeczowniki zakofhczone na
ma, podkreslaja rezultat dziatania.

460

1 Dobrze ujmuje to apostol Pawet w liscie do Filipian 2,12-13, ktory zwraca uwage, aby chrzescijanie

zabiegali o wlasne zbawienie (odpowiednik wyrazenia #roipacer éovtrv), ale zaraz dodaje, ze to
Bog dziata w nich, aby mogli postepowaé wedtug Jego upodobania (ekwiwalent naszego €506m).
Por. G. R. Osborne, Revelation, s. 674.

Por. H. Giesen, Die Offenbarung des Johannes (RTK), s. 413. Nalezy zatem odrzuci¢
przypuszczenie, ze zdanie: ,,bisior bowiem oznacza czyny sprawiedliwe §wigtych” jest by¢ moze
pozniejszym dodatkiem do tekstu. Ci, ktorzy optuja za taka wersja, zwracaja uwage, ze SLkolwuo
wystepuje tutaj w relacji do chrzescijan, podczas gdy w innych miejscach terminologia zwigzana z
Sukel jest stosowana jedynie do Boga. Tego zdania jest np. Aune. Por. D. E. Aune, Revelation 17-22
(WBC 52C), s. 1031. Jednak istniejaca logika migdzy ww. 19,7.8 domaga sie uznania, ze
wspomniana czg¢s¢ w. 8 przynalezata do tekstu oryginalnego.

462
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Dziewigta doksologia jest ostatnig z wystepujacych w Janowej Apokalipsie. Ma
charakter nie tylko podsumowania dotychczasowych o$miu, lecz takze dopowiada, jakie
jest ostateczne powotanie Kos$ciota. Z analizowanych przez nas tresci wynika wyraznie,
ze cala gloryfikacja koncentruje si¢ na Bogu i jest przeniknigta motywem intensywnej
rado$ci, zaznaczonej przez czasowniki yalpw i dyeAiiow oraz czterokrotng aAiniovie —
»chwalcie Pana”. Ten szczegdlny akcent potozony na wystawianie Boga przyjmuje
wydzwiek uniwersalny. Obejmuje zar6wno niebian jak i chrze$cijan bedacych jeszcze
na ziemi 1 zmagajacych si¢ o dochowanie wiernosci Bogu, az do konca obecnego eonu.
Powodem tak intensywnie przezywanego dzigkczynienia jest ostatecznie wymierzona
przez Boga sprawiedliwo$¢ Wielkiemu Babilonowi. Miasto moralnego zepsucia, anty-
Bozego systemu, szczeg6Olnie opresyjnego wobec chrzedcijan, przestato istniec.
Spotkala go wiecznie trwajaca kara za jego grzechy, sprowadzone tutaj do dwoch
rzeczywisto$ci, mianowicie rozpowszechniania balwochwalstwa na skalg §wiatowa oraz
mordowanie wyznawcoéw Pana. Boza sprawiedliwo$¢ jest cierpliwa (Ap 6,10), ale tez
nicodwotana. Kolejnym powodem wielkiego dzickczynienia s3 ostateczne losy
Kosciota. Definitywne krélowanie Boga, wigze si¢ nierozerwalnie z doprowadzeniem
wspélnoty $wietych do zaslubin z Barankiem. Oblubienica w czasach zmagan
0 czystos¢ 1 wytacznos¢ wzgledem Chrystusa, staje si¢ w eschatonie Jego Zzonag.
Przejscie od viudn do yovn dokonato si¢ za sprawg Boga. To wihasnie On przystroit
matzonke (Ko$cidl) w niezmiernie cenng szate (I$nigcy, czysty bisior) oznaczajaca
symbolicznie petlnie sprawiedliwosci, czyli swigto$¢, nieodzowna, aby by¢ na zawsze
z Barankiem-Oblubiencem-Mezem.

Opracowane przez nas doksologie: 12,10-12; 15,1-4; 19,1-8 ukazaliSmy
w $wietle absolutnej kleski poniesionej przez trdjce zta, czyli Szatana, Bestii i Wielkiej
Nierzadnicy. Ostatnie stowo nalezy wigc do Boga. Wydarzenia te dotycza przysztosci,
ale sa tak pewne realizacji, ze autor ukazal je jako juz wypelnione. Zto nie ma
przysztosci, czeka je jedynie definitywna ruina. Zwycigstwo Boga rozcigga si¢ na
wszystkich zbawionych, ktorzy stang si¢ tak bliscy Chrystusowi, Zze jedynie obraz

godow malzenskich moze wyrazi¢ te prawde w sposob symboliczny.
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ZAKONCZENIE

W prezentowanej pracy, jak zaznaczyliSmy na wstepie, obiektem naszych
poszukiwan byly motywacje uwielbien Boga i1 Baranka. Interesowaly nas takze
najblizsze konteksty, w ktorych wystepuja doksologiczne kantyki. Cato$¢ naszego
zagadnienia sprowadziliSmy do uwielbien za dar stworzenia, zbawienia,
sprawiedliwo$ci Bozej 1 ostatecznego triumfu Boga, potaczonego z za$lubinami

oblubienicy (Kos$ciota) z Barankiem.

Bog jest uwielbiany, jak wskazuje doksologia 4,8-11, przede wszystkim jako
Stworca (4,11), ktory podtrzymuje $wiat w istnieniu. Wszystko zaistniato dzigki Jego
dobroczynnej woli. Prawda ta pojawia si¢ w kontekscie Jego swietosci, transcendencji,
wiecznego krolowania i panowania nad $wiatem. W zwigzku z tym cztery istoty zywe
(4,9) oraz dwudziestu czterech ,starszych” (4,10.11) wypowiadaja nalezne Mu
uwielbienie zawarte lacznie w terminach: 60fx (chwata), tiun (cze$é), edyxaprotic
(dzigkczynienie) oraz dlOvepuic (moc). Wiemy, ze autor podkreslit szczegdlnie moc
Boga nad stworzeniem, skoro w doksologii ,,starszych” zamienit edyepiotioc na dbvouLe.
Bog jako jedyny jest godzien tych atrybutow. Przyznanie ich rzymskiemu

imperatorowi, czy jakiejkolwiek innej wtadzy, bytoby aktem balwochwalstwa.

Motywem gloryfikacji Baranka 1 Boga jest w Apokalipsie takze dar zbawienia.
Ukazalismy je w trzech doksologiach (5,9-14; 1,5b-6; 7,9-12), chociaz temat ten
pojawia si¢ takze w innych (w ramach szostej doksologii — 12,10-12 oraz dziewiatej
(19,1-8). W 5,9-14) istoty zywe i dwudziestu czterech starcow $piewajg ,,nowg piesn”
(5,9). W niej za$ uwielbiajg zbawczy czyn Jezusa-Baranka, zadang Mu brutalng $mier¢
(,,zarzniecie”). ZwrociliSmy uwage, ze autor szczegdlnie eksponuje ten fakt, skoro
dwukrotnie do niego nawigzuje (éopaync — 5,9; ©0 dpviov 10 éopayuévor — 5,12).
Dokonana przez Jezusa owtnple. ma wymiar uniwersalny, obejmuje swa skutecznoscia
wszystkich ludzi. Jego $mier¢ byla ,,okupem”, wyzwoleniem ludu z jego grzechow. Za
ten okup (odkupienie) Jezus zaptacil wilasng krwig: év 1@ oipatl oov (5,9; év )
olpaty avtod — 1,5b). Nadal przez to wierzacym w Niego nowy status. Uczynit ich
krolestwem 1 kaptanami (5,9; 1,6). To za$ oznacza, jak zauwazyliSmy w pracy, zZe caty

lud Bozy jest zbiorowo krolestwem i pojedynczo kaptanami. Nalezy do Boga i Jemu
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sktada uwielbienie. Swiadczy o Nim wobec wszystkich narodéw. Chrystus jest
gloryfikowany takze przez niezliczong rzesz¢ aniotow. Z kolei ich uwielbienie wyrazaja
terminy: 1 &Vvepig (moc), mrodrog (bogactwo), copio (madrosé), Tuun (czest), 86Ex
(chwala) oraz edioyla (blogostawiefstwo). Wiemy, ze wszystkie tworzg doskonatg
jedno$¢ i znajdujg swodj retoryczny climax w terminie edAoyie, ktory wyraza
btogostawienstwo, pochwate za zbawczy czyn Jezusa. Rowniez wszelkie stworzenie
(takze nierozumne) oddaje hotd Zasiadajgcemu na tronie i Barankowi. Ojciec i Syn sg
wiec wspoOlnie wystawiani. W ten sposéb Apokalipsa zaznacza jedno$¢ migdzy Nimi.
ZauwazyliSmy w naszych analizach, ze cztery atrybuty bedace przedmiotem
uwielbienia przez cate stworzenie pojawity sie juz w Apokalipsie. Chodzi o: 1 ebAoyla
kel T Tl kel 1 608x kel 10 kpatoc. Kazdy z nich jest poprzedzony rodzajnikiem
okreslonym, na kazdym wigc spoczywa odrebna emfaza. Zwrécilimy tez uwage, ze
doksologia w 5,12 konczyla si¢ terminem edroyie, ktory jednocze$nie daje poczatek
kolejnej. W ten sposob obydwie sg ze sobg powigzane. To za$ wskazuje dodatkowo, ze
zbawienie jest wspolnym dzietem Ojca i Syna.

Zwrécili$my tez szczeg6lng uwage, ze zbawienie (1,5b-6) dokonato si¢ z mitosci
Chrystusa do swego ludu. Jest to mitos¢, ktéra nie wyczerpata si¢ w zbawczym czynie
Jezusa, trwa nadal, jak o tym $wiadczyt imiestow ayandvte w polaczeniu z  mMpdc
(1,5b). Wyjatkowe dzieto Jezusa uwydatnia takze wyrazenie Aboavtt fuac. Podkresla,
ze grzech ,,wigzal”, krgpowal ludzi, Chrystus za§ uwolnit nas z jego wigzow, przez
»przez swoja krew”. Widzimy, zZe ten fakt jest tak wazny, ze zostat wyeksponowany w
dwoch doksologiach zwracajacych uwage tez na ekspiacyjny walor krwi Zbawiciela.
Chrystusowi nalezna jest zatem niekonczaca sie 1 60t (chwata) oraz kpatog (moc).
Wiemy z naszych analiz, Ze ten ostatni atrybut ma wydzwigk panowania, natomiast
razem z chwatg podkresla splendor Pana wszech§wiata i pewno$¢ Jego zwycigstwa nad
sitami zla.

Zbawienie jest jedynie u Boga i Baranka (7,9-12). Doswiadczyli tej prawdy
wszyscy $wieci, jedni z nich okazali wierno$¢ posrod prob, inni zaptacili za nig wlasng
krwig (7,14). W tym konteks$cie zwrdciliSmy uwage, ze owtnpla przyjmuje znaczenie
ocalenia, wybawienia od wrogdéw, w sensie za$ szerszym — wyzwolenia z grzechow.

Tak ujete zbawienie jest antycypacja ostatecznego triumfu Boga i1 stanowi, jak
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stwierdzilis$my, przedmiot doksologii zarowno wielkiego ttumu zbawionych (7,10) jak i
wszystkich aniotow (7,11). Aniotowie wychwalaja Boga wyliczajac siedem
przymiotow: 7 ebioyle (blogostawienstwo), 1 86w (chwata), f copile (madro$é),
n edxaprotiee (dzigkczynienie), 1 tiun (cze$é), m Slvapig (moc), f ioxlc (sila).
Poprzez peti¢ przymiotow w przypadku Baranka oraz w odniesieniu do Boga,
doksologie ponownie potwierdzaja Ich jedno$é. Poza tym zwrécilismy uwage, ze
w 7,12 kazdy atrybut Boga jest podkreslony jako odrgbny, podczas gdy w 5,12,
w odniesieniu do Baranka, wszystkie, jak wiemy, zostaly potraktowane jako jedna
catosc¢.

Kolejnym motywem gloryfikacji Boga jest Jego sprawiedliwo$¢ ukazana
szczegolnie w dwoch doksologiach (11,15-18; 16,7). Temat ten byl obecny takze
winnych (15,3-4; 19,1-2), ktore jednak zdecydowalismy uja¢é w odmiennej
perspektywie. Boza iustitia objawia si¢ w sadzeniu. W kontek$cie wiecznego
panowania, Bog otrzymuje dzigkczynienie od dwudziestu czterech ,starszych”, ze
doprowadzit histori¢ zbawienia do konca (11,17). Rozpoczety eschaton wigze sie
nierozerwalnie z decyzjami Boga odnosnie do odptaty prorokom i §wigtym za wiernos¢
oraz skazujacego wyroku dla narodow, czyli mieszkancow ziemi. To wiasnie oni
niszczyli (16,18), czyli oszukiwali, deprawowali ziemi¢ w sensie humanitas, poprzez
grzech batwochwalstwa. Odpowiednikiem nagrody dla wiernych jest Arka Przymierza,
znak przychylnosci Bozej, natomiast kosmiczne wstrzasy korespondujg z wylaniem
Bozego gniewu na oponentow. Jeszcze dobitniej sprawiedliwo$¢ Boza ukazuje lex
talionis (16,5-7). Zgodnie z nig kara jest adekwatna do popetnionej winy. W Bogu,
podkreslilismy to kilkakrotnie, nie ma zemsty, lecz nalezna odptata, wyrazona miedzy
innymi w stwierdzeniu Ap 16,5: ,,wylali krew $wietych i prorokow, krew réwniez pi¢
im dale$”. Prawda ta zostata wypowiedziana w konteks$cie wylewania siedmiu czasz
Bozego gniewu (Ap 16). Sprawiedliwos¢ Boza, jak odnotowaliSmy, zostala
potwierdzona podwdjnym, czyli wiarygodnym $wiadectwem (16,5.7) Jej podstawe
stanowi $wieto$¢ Boga, dlatego Jego wyroki sg sprawiedliwe, odpowiadajace prawdzie.

Uwielbienie Boga znalazlo takze wyraz w pozostatych doksologiach (12,10-12;
15,1-4; 19,1-8). Ich przewodnim motywem jest zwycigstwo nad wrogami zbawienia:

szatanem, Bestig 1 Wielkg Nierzadnicg. Kontekstem dla doksologii opiewajacej triumf
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nad szatanem jest, jak stwierdziliémy, nie tylko zwycigski krzyz Chrystusa, ale przede
wszystkim ostateczne krolowanie Boga 1 Pomazanca. Oskarzyciel zostat strgcony
Z nieba. Nastalo zbawienie (1 owtnpla), ujawnila sie potega (1 Svvaulg) Boga
stragcajaca oskarzyciela z nieba. Doksologia wzywa do rado$ci mieszkancoéw nieba, ale
napawa smutkiem mieszkancow ziemi. Mimo iz sg sojusznikami Bestii, a ta jest zalezna
od szatana, przezyja grozg, bo diabet nienawidzi wszystkich, ktoérzy sa stworzeni na
obraz i podobienstwo Boze. W krolestwie zta (ziemia, morze) nie ma przyjazni, lecz
niszczaca nienawis¢ (17,16).

Podobny zgubny los do§wiadcza Bestia, ktora zostata pokonana przez §wietych,
mimo ze sama ich zwyciezyla, czyli zabita (Ap 11,7; 13,7). Kontekstem dla doksologii
stawigcej Boga za jej kleske, sa z jednej strony przygotowane juz czasze gniewu
Bozego, z drugiej za$ niebianska blisko$¢ Boga wzgledem $wigtych (15,1-2). Zbawieni
$piewaja, jak wykazaliSmy, piesn o zwycigskim Baranku. Oznaczalo to, Ze celebrowane
zwyciestwo zostato dokonane przez Baranka. Cato$¢ doksologicznego hymnu ogniskuje
si¢ wokot okreslen Boga, ktory pokonat sity zla na korzys¢ swego ludu (15,3-4).
Za pokonaniem Bestii przez $wigtych w obecnym eonie, czyli za okazang Bogu

wierno$¢, musiala si¢ zatem kry¢ si¢ moc Boza.

W koncu najbardziej rozbudowana doksologia 19,1-8 wystawia Boga za
zwycigstwo na Wielka Nierzadnicg, Wielkim Babilonem, Wielkim Miastem. Analizy
wykazaly Ze za tymi okreSleniami kryja si¢ mieszkancy ziemi, wrogowie Boga
i chrzescijan. Doksologie wyroznia czterokrotny okrzyk radosci aiiniovic. Bog jest
uwielbiany za zbawienie (1 owtnpla), rozumiane tutaj jako ocalenie, nastgpnie za
chwale (1 86Ex) i moc (1 dtvapig). Kleska Wielkiego Babilonu wigze sig, jak wiemy,
z propagowaniem na skale $wiatowg batwochwalstwa oraz z mordowaniem stug
Bozych. Kara ma wymiar wieczny, ostateczny. Autorami uwielbienia Boga za wyrok na
Babilonie, sa niebianie, takze dwudziestu czterech ,,starszych” oraz cztery istoty zywe.
W ten nurt wystawiajacy Boga wlaczajg si¢ takze na ziemi Jego ,,niewolnicy”, czyli
,bojacy sie Pana”, ludzie calkowicie Mu oddani, niezaleznie od ich spotecznego
statusu. Uwielbienie wigze si¢ takze z ostatecznym krolowaniem Boga oraz

Z podwojnie zaznaczong radoscig (19,7), poniewaz Malzonka Baranka (Kosciol) za
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okazang do konca wierno$¢, otrzymata bisior, symbol $wigtosci. Bog doprowadzit ja do

niebywatej jednosci z Barankiem.

Ponowne przywotanie doksologii ukazalo nam jeszcze raz motywy ich
celebrowania. SprowadziliSmy je do czterech zasadniczych. To wtasnie one mogg miec
decydujacy wpltyw na rozwdj wiary. Ukazuja logiczng koncepcje historii zbawienia,
ktora wyznaczaja kluczowe punkty: stworzenie, zbawienie, sprawiedliwy sad Bozy,
malzenstwo z Barankiem, czyli otrzymana $wigto$¢, ktora owocuje zjednoczeniem
z Panem. Doksologie zachecaja, aby wytrwa¢ w czasach ucisku i nie ulega¢ atrakcjom
proponowanym przez wrogéw Boga i chrzescijan. Zawarta w doksologiach duchowos¢
ma szczeg6lny wymiar. Koncentruje si¢ bowiem na wielkich dzietach Boga, o ktorych
nie wolno zapomnie¢. Ufamy, ze prezentowana praca przyczyni si¢ do dalszych,
bardziej poglebionych egzegetycznych studiow nad gloryfikacjami Boga i Baranka.

W nich bowiem kryje si¢ duchowy skarbiec Kosciota.
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Oswiadczenie

Niniejszym wyrazam zgod¢ na udostepnienie przez Uniwersytet Papieski Jana
Pawta II w Krakowie mojej pracy doktorskiej zatytutowanej: Doksologie w Apokalipsie

Janowej
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