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Ks. JAN STEPIEN

ESCHATOLOGIA SW. PAWLA
Stowo Wstepne

Tak sie zlozylo, ze po raz trzeci w swym zyciu nie z wlasnej
woli i chyba nie z czystego przypadku zajgé sie musiatem
eschatologia, Ostatnio dlatego, Ze przypadlo mi w udziale
opracowanie Komentarza Listéw do Tessaloniczan i Paster-
skich, ktéry ma si¢ ukaza¢ jako tom IX Komentarza do No-
wego Testamentu, wydawanego przez ,Pallottinum”. Z ko-
niecznosci wiec wrécitem do eschatologii, tym razem —
$w. Pawla. Materiatl przygotowany do komentarza musial byé
jednak wkrotece poszerzony i poglebiony, aby mogt stanowié
tres¢é wyktadéw z zakresu teologii biblijnej Nowego Testa-
mentu, ktére rozpoczalem w roku ak. 1960/61 w Akademii
Teologii Katolickiej w Warszawie i na Katolickim Uniwer-
sytecie Lubelskim. I tak powstat traktat o eschatologii
Sw. Pawtla.

Staralem sie w nim odtworzy¢ mozliwie najwierniej nauke
apostota o rzeczach ostatecznych w oparciu o sens wyrazowy
jego na ten temat wypowiedzi. W catej pracy jak i w doborze
i zestawieniu tekstow obratem metode historyczng-syntetycz-
ng. Historyczng w tym znaczeniu, ze nauke Pawla wigzatem
z Objawieniem weczesniejszym, uwzgledniajgec réwniez idee
religijne $wiata poganskiego, zaréwno starozytnego, jak
i wspblezesnego Pawlowi; wykorzystujgc za$ listy Pawlowe
w kolejnosci chronologicznej, ukazaé pragngtem stopniowy
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rozwdj i tej doktryny apostola narodéw. Systematyczna zas
metoda wyrazita si¢ w kompozycji traktatu i w lgczeniu prze-
rywanej czesto w listach Pawla mysli w jedng logiczng catose.

Analizie wlasnej poddalem wszystkie teksty eschatologicz-
ne Pawla, zwlaszcza jego terminologie eschatologiczng, uwz-
gledniajac przede wszystkim ich zwigzek z naukg Starego
Testamentu, a takze z pojeciami z tego zakresu wspoiczesnego
Pawlowi judaizmu i hellenizmu.

Dzieki uprzejmej zyczliwosci O. Dr Romualda Gustawa,
Dyrektora Biblioteki Uniwersyteckiej KUL i ks. Dr Alek-
sandra Grabowskiego, Dyrektora Biblioteki ATK w Warsza-
wie, za ktérg na tym miejscu wyrazam Im serdeczng wdziecz-
nos¢, miatem moznoé¢ zapoznact sie z najnowszymi publikacjami
Zachedu w omawianej dziedzinie i dlatego wydaje misie, zé i‘ﬁo—-
minglem tu zadnego waznego zagadnienia, ktére w biblistyce
jest dzi§ dyskutowane. Problem pocdwdjnej perspektywy paru-
zyjnej w listach Pawlowych, wysuniety przez E. Cotheneta
(1954 r.) i F. Spadafore (1957 r.)spotkal sie w tej pracy z rzeczo-
wag krytyks, a nowa interpretacja,,mocy powstrzymujacej” w
Tes 2,6.7J. Coppens’aiP. Andriessen’a (1960 r.) przyjeta zo-
stala z niewielkg zmiang jako wyjasniajgca wreszcie w stopniu
zadawalajgcym nature owej powstrzymujacej mocy.

Eschatologia nie jest najwazniejszym problemem w nauce
Pawla, ale na pewno jednym z najdonio$lejszych w poczagt-
kach jego pracy apostolskiej. I nigdy nie zniknie z horyzon-
tu jego mysli teologicznej. Istote paruzji: ,,i tak zawsze z Pa-
nem pozostaniemy” (1 Tes 4,17) odnajdziemy we wszystkich
listach Pawla jako gléwna ich tres$¢, ukazujgcg powolanie czlo-
wieka do wolnosci chwaty synéw Bozych (Rzym 8, 21). Byla
ona dla apostola zrdédilem nieustannej radosei w calym jego
ofiarnym zyciu, w jego stawaniu si¢ wszystkim dla wszyst-
kich, aby wszystkich zbawi¢ (1 Kor 9,22) i to wéréd wyjat-
kowo licznych przesladowan i uciskoéw.

Niechze i ta praca, ktérej celem gléownym jest ukazanie
eschatologicznej nauki $w. Pawla, przyczyni sie tez w jakiej$
mierze do ugruntowania naszej chrzescijanskiej realnej ra-
dosci, ewangelijnego optymizmu. Poswiecam jag Wielebnym
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Ksiezom Studentom ATK i KUL-u oraz umilowanym Alum-
nom Wyzszych Seminariéw Duchownych w Sandomierzu
i w Drohiczynie n/Bugiem, zapewniajac Ich raz jeszcze o tym,
ze jako aktywni stuchacze moich wykladow stali si¢ Oni
w pewnym stopniu wspéitwoércami tego traktatu, ktéry od-
daje w zyczliwe rece Czytelnikow na zakonczenie jubileuszu
Pawlowego w 1900 lecie przybycia. jego do Rzymu.

1. Zrédla eschatalogii Pawlowej

W pierwszych trzech dziesigtkach lat biezgcego wieku wy-
sungl sie tu na czolo problem zaleznosci teologii §w. Pawla
przede wszystkim od synkretyzmu hellenistycznego. Zalez-
nosci tej bronili m. i. R. Reitzenstein !, H. Bohling 2, W. Bous-
set 3, V. Macchioro 4. Przeciw wystepowali: M. J. Lagrange 3,
E. Mangenot ¢, F. J. Délger 7, E. Jacquier 8, E. Allo?, L. Alle-
vi10j i. Spér ten nalezy juz do historii. I dawniej zresztg réw-

t Zob. R. Reitzenstein, Die hellenistischen Mysterienreligio-
nem, Leipzig 3 1927, 417—423.

2 Zob. H. Bohlig, Die Geisteskultur von Tarsos im augusteischen
Zeitalter mit Beriicksichtigung der paulinischen Schriften, Gottingen
1913, 76—107. :

3 Zob. W. Bousset, Kyrios Christos, Gottingen? 1921, 104—154.

4 Zob. V. Macchioro, Orfismo e Paolinismo, Montevarchi 1823.
Przeciw A. Faux, L’orphisme et S. Paul, Revue d’histoire ecclesiati-
que 27 (1931) 245—292. 751—1791.

5 Zob. M. J. Lagrange, Les mysteres d’Eleusis et le christia-
nisme, Revue bibl. nowa seria, 16 (1919) 157—217; tenze, Attis et le
christianisme, tamze, 419—480. .

¢ Zob. E. Mangenot, S.Paul et les mystéres parents, Revue prac-
tique d’Apologétique 16 (1913) 1786—190..241—257. 339—355; tenze. La lanque
de S. Paul et celle des paiens, Revue du Clergé Francais, 75 (1913)) 129—161.

7 Zob. F. J. Dolger, Paulus und die antiken Mysterienreligionen,
Theologische Revue 15 (1916) 433—438.

8 Zob. E. Jacquier, Les mystéres paiens et S. Paul, Dictionnaire
apologétique de la foi catholique IV, 964—1013.

% Zob. E. B. Allo, Les dieux sauveurs du poganisme gréco-romain,
Revue des sciences philosophiques et theologiques 15 (1926) 5—34.

16 Zob. L. Allevi, L’elleninismo di S. Paulo, La Scuola Cattolica
59, 1 (1931) 275—286. 368—378; 59, 2 (1931) 81—102.
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niez niekatoliccy autorowie wypowiadali sie na ten temat
niezwykle powsciagliwie 11,

Bo i w rzeczy samej argumenty wysuwane przez krytyke
radykalng nie byly powazne. Jasne, ze $w. Pawel znal religie
synkretystyczne, jakie w jego czasach szerzyly sie na obsza-
rze Rzymskiego imperium. Faktem jest réwniez, ze uzywa
terminéw, ktérymi postugiwali sie czesto czciciele misteriéw
peganskich, np. apokalypsis, gnosis, doxa, mystérion itp. Ale
Z tego nie wynika, ze owe misteria poganskie wywarty wplyw
na nauke apostola. Wiele tych termindéw stanowi wspdlng
skarbnice jezyka greckiego — koine. Czerpa¢ z niego mogli
dowolnie i ci, ktérzy misteriéw poganskich w ogble nie znali.
Poza tym $w. Pawel nadaje im czgsto znaczenie odmienne od
tego, w jakim wystepuja one w kultach hellenistycznych.

Zrédel eschatologii $w. Pawla trzeba szukaé¢ gdzie indziej.

1. Nauka Chrystusa i oparta na niej pier-
wotna katecheza apostolska

Nie wolno zapomina¢, ze gtéwnym zrédlem teologii Pawla
w ogble, w tym i nauki eschatologicznej, jest sam Jezus Chry-
stus, ktéory mu sie ukazal u wrot Damaszku i potem nie jeden
raz objawial (2 Kor 12,1-—4), aby go oswieci¢ i przygotowaé
do apostolatu wsréd pogan. Na to nadprzyrodzone zrédlo po-
woluje sie zresztg sam apostol, np.: Gal 1,15; 1 Kor 11,23.

Pokrywalo sie ono rzeczywiscie z tym, co o rzeczach osta-
tecznych styszeli z ust Chystusa apostolowie, a co znalazlo
wyraz w pierwotnej katechezie chrzescijanskiej. Pawel mu-
sial sie z nig zapoznaé (1 Kor 15,3—7), skoro podkresla z mocg
pelng zgodnosé swojej ewangelii z tg, jaka glosza inni apo-
stolowie (Gal 2,1—9; 1 Kor 15,11).

U Por. C. Clemen, Der Einfluss der Mysterienreligionen auf das
dlteste Christentum, Giessen 1913; II. A. A. Kennedy, St. Paul and
the Mysteryreligions, London 1913; F. Wilson, St. Paul and Pa-
ganism, Edinburgh 1928.
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Katecheza ta posiadata pietno eschatologiczne. Wida¢ to
wyraznie w mowie $w. Piotra wygltoszonej w domu Korne-
liusza (Dz Ap 10,34—43: I rozkazal nam (Jezus) glosi¢ ludowi
i $wiadczy¢, ze On jest ustanowionym przez Boga sedzig zy-
wych i umartych” (Dz Ap 10,42), a takze w mowie §w. Pawla
w Areopagu (Dz Ap 17,22—31): ,,Obecnie oznajmia (Bog)
ludziom, aby wszyscy wszedzie czynili pokute, bo wyznaczyl
dzien, w ktérym bedzie sgdzit §wiat w sprawiedliwosci przez
meza przeznaczonego na to, o czym upewnil wszystkich
wskrzeszajac go z martwych” (Dz Ap 17,30—31).

Ten sam akcent eschatologiczny odnajdujemy réwniez
w archaicznych formutach wiary chrzescijanskiej w 2 Tym 4,1,
1 P 4,5; Barn. 7,2; Polikarp. Fil. 2,1; 2 Klem. 1,1, a przede
wszystkim w pierwszych pismach §w. Pawta, tj. w 1 i 2 Tes,
zwigzanych najscislej z pierwotng katechezg chrzescijanska.
Widzimy to zaréwno w znanych formutach dogmatycznych
(1 Tes 1,9—10; 4,14; 5,10), podajgcych w wielkim skrécie
prawde o Bogu jedynym i zywym oraz fakt zbawczej $mierci,
zmartwychwstania i paruzji Jego Syna Jezusa Chrystusa, jak
i w calej tresci listow (nie tylko w 1 Tes 4,13—5,11 i w 2 Tes
2,1—12).

2. Stary Testament

Nie ulega watpliwoéci, ze Pawel oczekiwal ,,dnia Panskie-
g0” jeszcze przed swoim nawréceniem. Znal przeciez i1 fo
* wspaniale Stary Testament. Zapowiedzi Bozego sadu i cza-
sow ostatecznych w ksiegach prorockich (zwlaszcza druga
czgse Iz) i niektorych psalmach (Ps 16,8—11; Ps 73,23—28),
a przede wszystkim u Dan 12,1—4, gdzie jest wyraznie mowa
0 zmartwychwstaniu, o nagrodzie i karze wiecznej oraz Mach
(2 Mach 7,9-—-14; 12,43—46; 14,46). Najbardziej charaktery-
styczne wyrazenia Pawla o rzeczach ostatecznych, takie jak:
»dzien Panski”, ,ostatnie dni”, ,czas ostateczny” maja swe
zrodto w Starym Testamencie (Iz 2,2; Jer 23,20; Ez 38,16;
Oz 3,5 itd).

Ale zrodla eschatologii Pawla na tym sie nie koncza.
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3.Judaizm

a) Ortodoksyjny. Pawel byl Zydem i przed nawréce-
niem — gorliwym faryzeuszem (Gal 1,14; Fil 3,5; Dz Ap 286,5).
Czytal Biblie we wspdiczesnej mu interpretacji judaistycz-
nej. Fr. Amiot!? niepotrzebnie sig leka przyznania wplywu
literatury zydowskiej na eschatologie Pawtla. Nie tylko wyra-
zenia: ,,wiek obecny” (Gal 1,4; Ef 2,2; 2 Tym 4,9; Tyt 2,12)
i ,,wiek przyszty” (Ef 1,21; 2,7; por. Hebr 2,5; 13,24) zaczer-
pnal Pawel z apokaliptyki zydowskiej (4 Ezdr. 8,1 itd.; Apok.
Bar. 48,50 itd.) 3.

Istniejg tu réwniez analogie odnos$nie znakow WyprzedzaJTa.:—
cych koniec §wiata, np.: uwodzicielskie przesladowanie wier-
nych %, szczytowe nasilenie zla pordwnywane do tego, ktoére
byto przed potopem, w tym apostazja, zbrodnie, nieczystosé 15,
odstepstwo od wiary, nawet poboznych (Hen. 93,9).

Nie znaczy to, oczywiscie, zeby eschatologia Pawla byla
dalszym ciggiem, rozwinieciem apokaliptyki zydowskiej. Ju-
daizm oczekiwal potegi i chwaly ziemskiej, politycznej i te
wlagnie jego aspiracje zaciazyly tak mocno na interpretaciji
proroctw mesjanskich St. T. Oczekiwano przede wszystkim
krélestwa ziemskiego jako przygotowania do krélestwa wiecz-
nego %, Dyskutowano na temat czasu trwania tego ziemskiego

12 7Zob., Fr. Amiot, L’Enseignement de Saint Paul, Paris® 1948,
11, 181.

13 Por. M. J. Lagrange, Le Messianisme chez les Juifs au temps
de Jésus Christ, Paris 1909, 162 nn.; H. L. Strack, P. Billerbeck,
Kommentar zum N. T. aus Talmud und Midrasch, III, 1-—750 (zebrane
analogie miedzy listami §w. Pawla a literaturg judaist.); B. Brink-
mann, Die Lehre von der Parusie beim hl. Paulus in ithrem Verhdil-
tnis zu den Anschauungen des Buches Henoch, Biblica 13 (1923)
315—334.418—434.

14 Hen. 46; Test. J6z. 13; 3 Sybil. 663 nn.; 4 Ezdr. 13.

% Hen. 80 A; 91,6 n.; Jubil. 3,56—80; 23,5.14; Wnieb. Mojz. 7,3 n.;
4 Ezdr. 5, 1 n.; 14, 17.

1 Te poglady podzielali i pierwsi uczniowie Chrystusa. Zbawiciel
stopniowo je prostowatl.
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krélestwa i zastanowiano sig, czy koniec $wiata nastgpi na
poczatku tego krolestwa, czy dopiero w ostateniej jego fazie.
Niektérzy wyobrazali sobie nawet dwa sgdy i dwa zmar-
twychwstania: jedno przed rozpoczeciem tego ziemskiego kré-
lestwa mesjanskiego, a drugie pod jego koniec. Otdz ani
u $w. Pawtla, ani nigdzie w N T nie spotykamy nawet $ladu
tych batamutnych spekulacji. Nie ma tu mowy o zadnym
chwalebnym ziemskim krolestwie Mesjasza 7.

b) Qumran. Trudno takZze przypusci¢, aby $sw. Pawel,
obeznany z pradami religijnymi swojej epoki, nie znal Spo-
tecznosci Przymierza, ktérej rozkwit przypada na miodzienczy
i meski okres zycia apostota. A wiadomo, ze ludzie z Qumran
zyli w tesknym oczekiwaniu rzeczy ostatecznych 8. Malo, byli
przekonani, ze koniec $wiata jest juz bliski. Swiadezy o tym
cala wlasciwie ich literatura, a gldéwnie: Komentarz Habakuka
(1 Qp Hab), Podrecznik reguly (1 Q S), Dokument Sadokicki
(Dok. Sad.), Wojna Synéw Swaitlosci z Synami Ciemnosci
(1 Q M) i Hymny (1 Q H), ktérych oryginaty pochodzg z okre-
su miedzy r. 175—40 przed Chr. 19,

Odnajdujemy w nich rowniez znaki, wyprzedzajace koniec
$wiata, analogiczne do tych, jakie podaje sw. Pawel, a miano-
wicie: ucisk, bezboznosé (1 @ p Hab 1,6; V,2—8; Dok. Sad. 1,19;
VII,5; VIII,13.), apostazja (1 Q p Hab Ii II), brak wiary i uleg-
tos¢ czlowiekowi klamstwa (1 Q p Hab II, 2; Dok. Sad.
X1X,16.25—26; XX,14—15), odstepstwo nawet cztonkdéw Zgro-
madzenia przez zdrade Nowego Przymierza (1 Q p Hab IL3).
i niepostuszenstwo Mistrzowi Sprawiedliwosci (1 Q p Hab I1,2)
oraz tym, ktérzy interpretujg Prawo Boze (1 Q p Hab II8—
—10). Bég jednak ustanowil kres nieprawos$ci i czas nawie-
dzenia, w ktérym niezboznos¢ zostanie zgladzona, a ukaze sie
na wieki prawda swiata (1 Q S IV,18—19; V,4 n.). Chodzi tu
nie tylko o paralele stowne i analogie doktrynalne. One ist-

17 Problem millenaryzmu omo6wimy pod koniec traktatu.
8 Por. G. Molin, Die S6hne des Lichtes. Zeit und Stellung der

Handschriften vom Toten Meer, Wien-Miinchen 1954, 152—157.
1 Por. M. Burows, The Dead Sea Scrolls, New York?® 1956, 222,
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niejg i trudno je wytlumaczy¢ odwolaniem sie jedynie do
Starego Testamentu i apokaliptyki zydowskiej jako wspol-
nego zrédia dokumentéw qumranskich i listéw §w. Pawtla. Nie
mozna, rzecz jasna, wyprowadza¢ stad wnioskow o wzajem-
nej zaleznosci literackiej tych pism. Eschatologia Qumranska,
podobnie jak eschatologia ortodoksyjnego judaizmu, jest na-
cjonalistyczna. Tymczasem eschatologia Pawlowa wychodzi
poza ramy narodowo$ciowe i rzecz bardzo znamienna na owe
czasy — nie wigze sie z zadnym wydarzeniem politycznym 20,
Jest nawskro$ religijna. Lud Bozy — Nowy Izrael to wybrani,
wierzgey. Swiat dzieli sie juz nie na Zydéw i nie Zydoéw, na
zrzeszonych w Spolecznos$ci Przymierza i stojgcych poza Spo-
tecznoscig, na wiernych Przymierzu i zdrajcéw, ale tylko na
wierzgcych i niewierzacych (2 Tes 1,8—10; 2,10—13), na sy-
néw ciemnosdci i synéw swiattosei (1 Tes 5,4—8). Réwniez po-
dane przez $w. Pawla znaki majgce wyprzedzi¢ koniec §wiata
jak: nasilenie zla, wyrazajace sie¢ w uwodzeniu ludzi, zakla-
maniu i apostazji, walka przeciw Bogu i Jego wiernym, za-
konczona triumfem Chrystusa, posiadaja charakter ponad na-
rodowy, uniwersalny. Proroctwa Starego Testamentu odzy-
skujg dopiero w eschatologii Pawla sens pierwotny i wierna,
autentyczng jego interpretacje.

Pawel byt apostolem i pisarzem natchnionym. Ale nie prze-
stal ani na chwile by¢ czlowiekiem, zyjacym w konkretnym
czasie 1 miejscu, w takim, a nie innym klimacie duchowym,
czlowiekiem powigzanym réznymi wezlami ze swoim $rodo-
wiskiem. Wspéiczesna Pawlowi rzeczywistosé polityczna naro-
du byla po prostu tragiczna. Jedyng ludzksg pociechg byla
wtedy ucieczka w przyszloé¢ i to w przyszios¢ ostateczng.
Ten klimat eschatologiczny 1 apokaliptyczny, znamionu-
jacy wspolczesny Apostolowi judaizm zaréwno ortodo-
ksyjny jak i sekciarski, nie moégt nie wywrze¢ wply-
wu na formacje psychiczng $w. Pawla jaki pozostalych
pisarzy Nowego Testamentu. On tez w duzej mierze

20 QOcene hipotezy E. Cothenet’a i F. Spadafory (jakoby 1 Tes 5, 1—11
i 2 Tes, 2, 1—12 odnosily sie do zburzenia Jerozolimy) zob. nizej p. IV.
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ttumaczy to eschatologiczne pigtno teologii Apostota Naro-
déw, jak réwniez i pierwotnej katechezy chrzescijanskiej.

II. Eschatologiczna terminologia §w. Pawla

Sw. Pawel uzywa czterech wyrazéw na okreslenie chwa-
lebnego przyj$cia Pana: paruzja, epifania, apokalipsa i dzien
Panski. Cho¢ mozna by je nazwaé¢ synonimami, zwlaszcza dwa
pierwsze, to przeciez kazdy z nich, posiadajac swg historie,
musial otrzymaé odcien oryginalny, réznigcy go od dwoéch po-
zostatych. Zbadanie tej historii i w jej $wietle okre$lenie
wlasciwego znaczenia kazdego z tych termindéw jest niezbed-
ne dla glebszego i pelniejszego poznania nauki eschatologicz-
nej §w:. Pawla.

1. Paruzja (parousia)?!

Wyraz paruzja (od parejmi) w greckiej literaturze klasycz-
nej posiadal dwa znaczenia: a) obecnos¢, jako przeciwienstwo
nieobecnosci (apusia ?) oraz b) przybycie 3.

Te dwa zasadnicze znaczenia wyrazu paruzja przejal hel-
lenizm, z tym jednak, ze obok dotychczasowego postugiwania
sie nim w odniesieniu do zwyktych ludzi rozwingl go w dwoch
kierunkach. Juz od III w. przed Chr. uzywa sie go przewaznie
dla okreslenia przybycia wzglednie wizyty monarchy lub ja-

1 O znaczeniu wyrazu paruzja por.. A. Deissmann, Licht vom
Osten, Tiibingen? 1923, 100 n. 314—320; G. Milligan, St. Paul’s
Epistles to the Thessalonians, London 1908, 145—148; M. Dibelius,
An die Tessalonicher I II, an die Philipper (Handbuch zum N. T., III,
Die Briefe des Apostels Paulus, II) (Tiibingen 1911, 12) Exc.: Der
Gebrauch des Wortes parusia); L. Cerfaux, Le Christ, dz. cyt.,
29—32; B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt.,, 196 nn.; A. Feuillet, Pa-
rousie, DBS VI (1960) 1331—1419 (paruzja w listach Pawlowych, tamze,
1361—1384).

2 Zob. Ajschylos, Perses, 171; Tucytydes, Historia, VI, 86,
3; Eurypides, Alcest 606; Plato, Rep. 4, 437 c itd.

3 Zob. Eurypides, Alcest, 209; Sofokles, Elektra, 1104.
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kiego§ wyzszego urzednika 4. Paruzja byla $wietem ludowym.
Aby je upamietnié, wybijano specjalne monety. Nowa era
rozpoczeta sie np. w Grecji z paruzjg cesarza Hadriana 5. Moz-
na wiec mowié o technicznym aspekcie tego terminu w helle-
nizmie. Okreslal on radosny, triumfalny ingres monarchéw
obejmujgcych w posiadanie swoje stolice. To byt jeden kie-
runek rozwoju znaczenia wyrazu paruzja ®.

Drugi kierunek — to jego zastosowanie religijne, sakralne,
datujgce sie od IV w. przed Chr. Okresla sie nim obecnosé
bostwa, zwlaszcza przy wrézbach i misteriach?. Nie ma tu
jednak mowy o obecnofci widzialnej, dostrzegalnej dla prze-
cigtnego, nie wtajemniczonego czlowieka. Paruzja oznacza
obecno$¢ skuteczng, a wiec jego asystencje, okresla pomoc
udzielang bohaterom narodowym, wreszcie — opatrznos$é nad
calym swiatem.

Paruzja przeto miala w $wiecie hellenistycznym dwa zna-
czenia: $wieckie 1 religijne. Pomieszanie ich utatwialy: kult
monarchoéw oraz idea kroélestwa bogéw. Warto podkreslié, ze
obydwa znaczenia lgczyla nadto ich istotna wspdlna cecha,
a mianowicie rados¢.

To znaczenie paruzji przejgl z hellenizmu judaizm, gtéw-
nie literatura spokaliptyczna® i Jozef Flawiusz ®. Rzecz zna-
mienna, ze wyrazu paruzja nie ma w LXX. Moze dlatego, ze
posiadat wydzwiek poganskiego kultu. Spotykamy jednak za-
rowno w LXX, jak u Akwili, Symmacha i Teodocjona czasow-
nik pareimi (wiecej niz 70 razy), ktory tlumaczy hebr. bo 'atah

4 Por. A. Deissmann, Licht vom Osten, dz. cyt., 278 n.

5 Por. A. Deissmann, Licht vom Osten, dz. cyt., 314—320.

6 Trzeba przy tym pamieta¢ o hellenistycznym kulcie kro6léw, a po-
tem (w imperium Rzymskim) cesarzy.

7 Zob. W. Dittenberger, Sylloge, III, 1169, 25—35 (ok. 325 r.
przed Chr.); Didor Sic. (ok. 35 r. przed Chr.), Bibl. hist. I, 29,2,
1V, 38,3; VI, 56,4; X, 3,2; Aeulius Aristides (ok. 170 r. po Chr),
Orationes, XLVIII, 30—31 itd.

8 Zob. Apok. Bar. 30, 1; Test. Judy 22, 3, Test. Lewiego 8, 11.15 itd.;
3 Mach. 3, 17 itd.

® Zob. Ant. 3, 80; 3, 202—203; 9, 55; 18, 284—286.
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w sensie ogblnym: przebywac¢. Rzeczownik parousia odnajdu-
jemy w greckich ksiegach St T (Judt .10,18; 2 Mach 8,121 15,21
1 wylgcznie w sensie neutralnym: obecno$¢ lub przybycie.

W N T wyraz ten wystepuje 24 razy, w tym poza listami
$w. Pawla — 10 razy 1, zawsze w znaczeniu eschatologicznym.
Sw. Pawel postuguje sie stosunkowo najczesciej tym termi-
nem (14 razy i to w dwojakim znaczeniu: 6 razy w ogdlnym;
okreslajacym zwykla obecnosé lub przybycie !t i 8 razy w sen-
sie eschatologicznym 12, o

Paruzja zatem w N T, w tym oczywiscie i w listach Pawlo-
wych, jest podobnie jak w hellenizmie terminem technicznym,
okreslajagcym chwalebne przyjscie Mesjasza. Ale znaczenie
pelne tego terminu daje dopiero kontekst. To wlasnie w nim
dzwigczy rados¢, istotny element hellenistycznej paruzji kroé-
16w i cesarzy 3. I tu pelno chwaly i majestatu: w tym glosie
archaniota i dzwieku Bozej traby !, w orszaku S$wietych
zmartwychwstatych i zyjacych !, w tym wreszcie porwaniu
na obloki na spotkanie Pana w przestworzach 16,

Sw. Pawel moéwi jednak i o paruzji Antychrysta (2 Tes
2,9—12). Nie ma tutaj radosci, ale jest pozér chwaty, bo
przyjscie jego (Antychrysta) dokona sie podiug dzialalnosci
szatanskiej w mocy wszelkiej, wéréd znakéw i cudéw klam-
liwych (2 Tes 2,9) 7.

10 Mt-4 razy: Mt 24, 3.27.37.39; Jak — 2 razy: 5, 7.8; 2 P — 3 razy:
2P1,16;3,412irazw 1 J 2, 28.

it 1 Kor 16,17: obecno$t¢ Stefanasa, Fortunata i Achaika; 2 Kor
7, 6, 7; przybycie Tytusa; 2 Kor 10, 10; Fil 1, 26; 2, 12: obecnos¢
lub przybycie Pawla.

12 1 Tes 2, 19, 3, 13; 4, 15; 5, 23; 2 Tes 2, 1.8; 1 Kor 15, 23; paruzja
Chrystusa; 2 Tes 2, 9: paruzja Antychrysta.

13 1 Tes 2, 19; 4, 17—18; 2 Tes 2, 1—2.

14 1 Tes 4, 16.

15 1 Tes 4, 14—15.17.

16 1 Tes 4, 17.

17 Warto doda¢, ze sam wyraz paruzja nie oznacza nigdzie w N T
powtérnego przyjScia Chrystusa. Rozrézirdenie pierwszej i drugiej pa-
ruzji pochodzi od §w. Justyna (Apol. 52,3; Dial. 14,8; 32,2; 36,1;
40,4; 49,3. O znaczeniu paruzji az do czaséw §w. Ireneusza zob.
A. Housiau, La Christologie de saint Irénée, Gembloux 1955, 61 n.
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2. Epifania (épifaneia)

Wyrazu tego nie spotykamy w greckiej literaturze klasycz-
nej. W grece po6zniejszej oznacza nagle zjawienie sig
bostwa (Herodot 8,37), monarchy (Polibiusz III, 94,3) czy
nieprzyjaciela (Polibiusz I, 54,2; Aen. Tacyt. 31,8). Jesli chodzi
o epifanie boskie, to termin ten wyraza raczej cudowna inter-
wenecje béstwa niz jego objawienie sie w ciele (Herodot 8,37) 18,
Hellenizm dorzucit nowy akcent do pojecia epifanii, g~
czagc ja zawsze z niesieniem jakiejs pomocy.
Obok epifaneia pojawia sie termin soter (zbaweca, zbawiciel 19).

To religijne zastosowanie wyrazu epifdneia zaczyna jednak
powoli zanika¢ na korzy$¢ §wieckiego, do czego glownie przy-
czynil sie hellenistyczny kult monarchéw. Epifania, podobnie
jak i paruzja stala sie terminem technicznym na oznaczenie
przybycia, wzglednie wizyty monarchy, wyzszego urzednika
czy armii.

W LXX wystepuje epifania tylko 3 razy.(2 Krodl 7,23; Est
5,1; Am 5,2) w znaczeniu ogdélnym. Natomiast czesto postuguja
sie¢ tym terminem greckie ksiegi kanoniczne i apokryficzne,
okreglajagce nim nadprzyrodzong interwencje Boga, wyrazajacg
sie z jednej strony w udzielaniu pomocy wybranemu ludowi,
z drugiej za$ strony — w zapowiedzi nieszczescia jego nie-
przyjaciotom 2. Z tego widaé, ze sam wyraz epifaneia oznacza
tylko ukazanie sie, objawienie. O tym, jakie jest to objawie-
nie, decyduje najblizszy kontekst.

Tlumacze LXX o wiele swobodniej korzystajg z czasownika
(epifaino) i przymiotnika (epifanes = widzialny, $wietny).

8 Por. M. P. Nilsson, Geschichte der griechischen Religion, II
Miinchen 1950, 214—2186.

1 Por. M. Dibelius, H. Conzelmann, Die Pastoralbriefe,
Tiibingen ® 1955 (Exc. Epifaneia).

20 Zob. 2 Mach 2,21; 3,24: Heliodor nie moze zrabowaé skarbca,
poniewaz Bog Wszechmocny uczynil epifaneian megélen, przerazajac
wszystkich, ktérzy $mieli stuchaé Heliodora; 12,22: nieprzyjaciele drzg
ze strachu przed objawieniem sie tego, ktéry wszystko widzi; por. 3
Mach 2,9; 8,51.
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Czasownik oznacza np. w Psalmach rozpromienienie sie oblicza
Bozego, a konkretnie pomoc, wybawienie z ucisku 2. Przymiot-
nika za§ uzywajg prorocy, zapowiadajac wielki dzien Panski %2,

U $w. Pawla wystepuje omawiany termin tylko w li-
stach Pasterskich: 1 Tym 6,142; 2 Tym 1,10 2%; 4,12%; 48 26;
Tyt 2,13% { raz w 2 Tes 2,8 28 i jest synonimem paruzji, z wy-
jatkiem 2 Tym, gdzie mowa o pierwszym przyjsciu Pana Je-
zusa, tj. o Jego Wcieleniu i Odkupieniu.

Oryginalng formule mamy w 2 Tes 2,8. Chodzi tu o polgcze-
nie obydwu rzeczownikéw — synonimoéw: epifanii i paruzji.
M. Dibelius widzi w tym wyrazenie pleroforyczne 2°. Wulgata
ttumaczy to: ,,illustratione adventus sui”, co w przekiadzie
ks. E. Dagbrowskiego brzmi: ,,blaskiem swego przyjscia”. Wy-
daje sie jednak, ze nie o blask tu chodzi, lecz o podkreslenie
potegi Chrystusa, ktéory zatraci bezboznika — Antychrysta
samym objawieniem przyjscia swego, tzn. samg swojg obec-
nogcig 3. Wolno takze widzie¢ w tym posrednie stwierdzenie,
ze zaglada Antychrysta bedzie pierwszym dzielem paruzji
Chrystusa 3.

21 Zob. Ps 30 (31), 17: ,RozSwietl oblicze Twoje nad stugg twoim;
wybaw mnie przez miltosierdzie twoje”; por. Ps 117 (118), 27.

22 Zob. Joel 2,31; Hab 1,7; Mal 1,14

2 1 Tym 6,14: ,,Az do objawienia sie naszego Pana Jezusa Chry-
stusa”.

24 2 Tym 1,10: (taska) objawiona natomiast zostala teraz przez
zjawienie sie naszego Zbawiciela Chrystusa Jezusa (mowa o Wecieleniu
i Odkupieniu).

% 2 Tym 4,1: ,Zaklinam (cie) wobec Boga i Chrystusa, Jezusa, ktory
bedzie sgdzil Zyjacych i umarlych (powolujgc sie) i na Jego zjawienie
sie i na Jego kroélestwo”.

26 2 Tym 4,8: ,I wszystkim, ktérzy umilowali zjawienie sie Jego”.

27 Tyt 2,13: ,,0czekujac szcze$liwej nadziei i objawienia sie chwaly
wielkiego Boga i Zbawiciela naszego Jezusa Chrystusa”.

2 Tes 2,8: kai katargései té épifaneia teés parousias autol —
i zatraci objawieniem przyjscia swego.

# Zob. M. Dibelius, An die Thessalonicher I II, dz. cyt., 31.

3 Paralelnie do stychu pierwszego tegoz wiersza, w ktérym po-
wiedziane, Ze bezbozinika zgladzil Pan Jezus tchnieniem ust swoich.

3 Por. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt., 204.
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3. Apokalipsa (apokalipsis)

Zardwno rzeczownik (apokalypsis) i czasownik (apoklypto)
znane sa autorom s$wieckim. Rzeczownik tylko w sensie ma-
terialnym (odkrycie) spotykamy u Filodemusa Filozofa
(r. 110—28 przed Chr.) 3% i u Plutarcha 3. Czasownik zas uzy-
wany byt i w sensie materialnym — odkrywaé (u Herodota I,
- 119) i przenoSnym — objawiaé co$, co byto zakryte (u Lucjana,

Ican., 21; Pap. Maspero, 295, II, 8) 34, Nigdzie jednak nie posia-
da znaczenia objawienia regligijnego. To ukaZe sie dopiero
w Biblii. Dlatego mozna powiedzie¢, ze apokalipsa — objawie-
nie jest pojeciem wybitnie biblijnym 3. Najczesdciej postuguja
sie tlumacze LXX czasownikiem (apokalyptein), ktéorym okre-
$lajg ukazywanie sie Boga czlowiekowi (objawienie Boze), np.:
1 Krbl 2,278, 321% Iz 52,1038, a zwlaszcza Dan 2,193
22101 28 4! (przektad Teodocjona).

Judaizm po6ézniejszy nadal apokalipsie znaczenie no-
we 1 uczynil z tego wyrazu termin techniczny na okres$lenie
objawienia rzeczy ukrytych, szczegoélnie tajemnic Bozych, od-
nosnie dziejow i konca $wiata, objawienia, danego ludziom
albo wprost przez Boga, albo za poérednictwem aniolow. Takie
wlagnie ,,objawienie” stanowi gléwna tres¢ apokaliptyki zy-
dowskiej 42,

32 Zob. Philodemus Phil, Vitia 22.

38 Zob. Plutarch, Cato Maior, 20 (I, 348, c¢); tenze, Aem. 14
(I, 26 2b); tenze, Adulat ., 32 (II, 70 n.); Mor., 70 n. .

34 W obydwu znaczeniach wystepuje u Platona, Protagoras, 382, A.

8% Ale i w LXX wystepuje rowniez w sensie ogdlnym (1 Kroél
20,30) i przenoénym (Ekli 11,27; 22,22; 42,1).

% 1 Krol 2,27; tak moéwi Pan: jawnie sie objawilem.

37 1 Krol 3,21: objawit sie Pan Samuelowi.

3% Iz 52,10: odkryl (objawil) Pan ramie swoje; por. 1z 53,1: ,,A ra-
mie Panskie komu zostalo objawione?”

3% Dan 2,19: w widzeniu nocnym tajemnica objawiona zostala.

4 Dan 2,22: odkrywa (objawia) rzeczy glebokie i skryte.

2 Dan 2,28: Bb6g na niebie objawiajgcy tajemnice.

12 Zob. 4 Ezdr. 7,28; 10,38; 13,22; 14,3; Hen. 16,3; 46,3; 52,5; 69,26;
93,14; 111,13; 114,2; 132,1.
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W N T czasownik objawia¢ (apokalyptein) wystepuje 26
razy, w tym 13 razy u $w. Pawla i to w trzech znaczeniach:
a) og6lnym: objawiaé mysli ukryte*? (w tym znaczeniu nie
wystepuje nigdzie w listach Pawlowych); b) objawia¢ w sposob
nadprzyrodzony (przez $wiatlo laski) tajemnice wiary #4; oraz
¢) w znaczeniu eschatologicznym: objawia¢ rzeczy ostateczne 43,

Rzeczownik zas objawienie (apokélypsis), ktéry spotykamy
w N T 18 razy, w tym 13 razy u $w. Pawla, posiada znaczenia
nastegpujace: a) objawienie nadprzyrodzone tajemnic Bozych 45;
b) objawienie jako charyzmat i proroctwo4” i c) objawienie
echatologiczne, tzn. paruzja Chrystusa, ktérej towarzyszy ra-
dos$é, pelnia ltaskiichwaly *8 oraz sgd Bozy — dzien gniewu .

Z przeprowadzonej analizy wynika, ze wyrazy apokalyptein,
a zwlaszcza apokalypsis sg szczegélnie umilowane przez §w. Pa-
wla % (nie spotykamy ich tylko w listach Pasterskich). Nie
sg to jednak terminy techniczne na okreslenie objawienia Pan-
skiego w dzien ostateczny. O takim ich znaczeniu decyduje
dopiero kontekst. Wszedzie jednak uzyte sa w sensie religijnym

4 Mt 10,26; Lk 2,35.

4 Mt 11,25.27 i paral.; Ek 10,21 n.: Mt 16,17; J 12,38 (z Iz 53,1):
1 P 1,12; Rzym 1,17 (sprawiedliwo$§¢ Boza); 1,18 (gniew Bozy); 1 Kor
2,10 (szczeSliwosé wieczna); 14,30 (jaka§ prawda wiary); Gal 1,16 ,aby
objawil syna swego we mnie”; 3,23 (wiara); Fil 3,15 (tajemnica wiary);
Ef 3,5 (tajemnica Chrystusowa). )

%k 17,30 (Syn Czlowieczy); 1 P 1,5 (zbawienie); 1 P 5,1 (chwata):
Rzym 8,18 (przyszla chwala); 1 Kor 3,13 (dzien Panski.. w ogniu sig
objawi); 2 Tes 2,3.6.8 (objawienie Antychrystusa).

1 ¥k 2,32; Apok 1,1; Rzym 16,25; Gal 1,12; Ef 1,17; 3,3; 2 Kor 12,1.7.

47 1 Kor 14,6.26.

% 1 P 1,7.3; 4,13; Rzym 8,19 (objawienie synéw Bozych. Sprawiedli-
wi osiggng pelnie chwaly w dzien ostateczny); 1 Kor 1,7 (oczekiwanie
objawienia Pana naszego Jezusa Chrystusa); 2 Tes 1,7: ,,objawi sie Pan
Jezus z nieba wraz z aniolami swej potegi”.

¥ Rzym 2,5: ,na dzien gniewu i objawienia sprawiedliwego sadu
Boga”.

% Jest tez znamienne, Ze tylko RLukasz, uczeh i towarzysz Pawtla,
brzekazal slowo Panskie o objawieniu sie Syna Czlowieczego (Ek 17,30).
On takze tylko jeden spoéréd synoptykéw uzyt rzeczownika apokalyp-
sis W swej ewangelii (Ek 2,32).
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i wszedzie oznaczajg objawienie kogo§ wzglednie czego$, co
dla ludzi jest normalnie zakryte. To objawienie dokonuje sig
przewaznie (a zawsze u $w. Pawta) w spos6b nadprzyrodzony:
przez $wiatlo laski, czy wizje specjalne. Jego przedmiotem s3
prawdy wiary, Osoby Boskie, a gtéwnie Pan nasz Jezus Chry-
stus. Ale Pan Jezus bedzie prawdziwie odkryty (objawiony)
i widzialny w sensie materialnym dopiero w dzieh ostateczny.
Dlatego sens eschatologiczny jest najpelniejszym sensem wy-
razéw apokalypsis i apokalyptein (1 Kor 1,7; 2 Tes 1,7) 5%,

4. Dzien Panski (he héméra tou Kyriou)

Termin ,,.Dzieh Panski” w St T jest od czaséw Amosa (Am
5,18—20; 8,2—3) terminem technicznym u prorokéw na ozna-
czenie przyjsScia nawiedzenia Jahwy lub Me-
sjasza. Chot to nawiedzenie Panskie lgczono czasem z ja-
kim$ wydarzeniem historycznym, mniej lub wiecej odleglym,
to jednak zwykle odnosito sie ono do czaséw ostatecznych.
Idea dnia Panskiego byla Izraelitom tak dobrze znana, ze
czegsto moéwilo sig o nim jako o ,,onym dniu” (Am 2,16; 8,9.13;
Iz 2,20; Mich 2,4 itd.) lub tylko o ,,dniu” (Mal 3,19/Wulg, 4,1).

Ten dzien Panski — to dzien gniewu i kary dla
grzesznikéw (Am 5,18—20; 6,1—3; 9,10; Mich 2,7; 3,11; Iz 5,19;
Jer 5,12 n.; 7,4; 8,8; 14,9; 21,2; Sof 1,15—18; 2,2; Ez ",7)
a jednoczesnie — dzien zbawienia i btogostawienstwa dla spra-
wiedliwych 5. Nalezy zwroéci¢ uwage, ze obydwa znaczenia
spotykamy u prorokéw przed niewolg babilonsks. Juz Amos
zapowiada, ze Jahwe nie wygladzi do szczetu ludu swego, ale
czesé jego ocali i dnia onego podniesie z gruzéw przybytek
Dawidowy i pobuduje go jako za dni dawnych (Am 9,8—11).
Izajasz oznajmia, ze Jahwe nazwie Syjon miastem sprawiedli-
wosci, miastem wiernych (Iz 1,26); ziemia wypelniona bedzie
znajomoscig Panskg (Iz 11,9). Oto ,,dni idg”, wiesci Jeremiasz,
kiedy Jahwe zawrze z Izraelem i Judg Przymierze Nowe; da

51 Por. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt., 206.
52 Am 9,8—11; Oz 2,16 n:; 1z 1,26; 11,9; Jer 30,8—11.16—24; 31,31 nn.;
Sof 3,8—20.
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Prawo swoje do wnetrznosci ich i wypisze go w ich sercu;
bedzie Bogiem ich, a oni bedg Jego ludem (Jer 31,31—34) 53,

Dzien Panski jest dniem gniewu i dniem zbawienia nie
tylko dla Izraela ale i dla pogan. I nie jedynie w sensie kary,
wtedy, kiedy Jahwe wkracza w historie, aby wzigé w opieke
i pomsci¢ lud swéj wybrany. Dzien Panski jest i dla pogan
dniem zbawienia. Jeszcze przed niewolg babilonska zapowia-
dali prorocy zbawienie i blogostawienstwo tym, ktérzy Boga
szukajg. Winni ukarani bedg (Iz 18; 19,1—18), ale sprawiedli-
wi nawrocg-sie do Pana, a On sie da ubtagaé i uzdrowi ich
(Iz 19,22). I poznaja Pana Egipcjanie ,,dnia onego” i beda Go
czci¢ i zloza $luby Panu i wypelnig je (Iz 19,21). Sofoniasz
zwiastuje, ze ,na ten czas” przywrdéci Pan poganom wargi
czyste, ktérymi wzywaé beda wszyscy imienia Panskiego i stu-
zy¢ Mu jednomysélnie (3,9 n.).

Mato tego, dnia Panskiego oczekuje cate stworzenie. Na-
stanie pokéj wsrod ludzi i zwierzat, tak pieknie opisany przez
Izajasza w znanym proroctwie 2,2—4, a zwlaszcza 11,6—39.

Takie ujecie dnia Panskiego oddaje istote czasow mesjan-
skich. To wlasnie Mesjdsz bedzie zwycieskim oswobodzicielem
Izraela. To On przyniesie pokédj i blogostawienstwo ludowi
wybranemu i swiatu. Ale kiedy? Izraelici spodziewali sig tego
pod koniec $wiata. Wida¢ to wyraznie u Daniela 7,13—28
(przyjscie syna czlowieczego w oblokach i pokonanie mocy
piekielnych); 12,1—25* (zmartwychwstanie wszystkich spra-
wiedliwych ku zywotowi wiecznemu, a bezboznych — ku
hanbie wiecznej), a przede wszystkim w apokaliptyce zydow-
skiej, ktérej umitowanym tematem jest przyjscie Jahwy i Me-

%2 Bezpodstawne wiec jest twierdzenie niektérych krytykéw libe-
ralnych (J. Wellhausen’a, a za nim: P. Volz’a, K. Marti’ego, R. Smend’a,
B. Stade’go, G. Holscher’a, A. Fr. Von Gall’a i G. von Rad’a) jakoby
dzienn Pafiski w nauczaniu prorockéw oznaczal pierwotnie dzien sgadu
i kary; znaczenie za§ nowe: dnia zbawienia otrzymatl dopiero w czasach
Po niewoli babiloniskiej (od Ezechiela), kiedy to prorocy pragneli po-
cieszyé swych rodakéw, znajdujacych sie w wielkim ucisku. Trzeba
jednak sie zgodzié, ze dopiero od Ezechiela (33,21 n.) akcentowane
bedzie mocniej znaczenie drugie.

5% Dan 12,1—2: ,.tego czasu lud two6j wyswobodzony bedzie;

4 — Studia Theologica
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sjasza, sgd ostateczny (ludzi zlych i dobrych oraz aniotéw),
przeobrazenie §wiata i zycie wieczne %5,

Dzien wigc Panski w pojeciu Izralitéw, podobnie jak i paru-
zja Pana, posiadajg znaczenie eschatologiczne.

W tym sensie przyjat ten termin (dzien Panski, on dzien,
dzien) Chrystus Pan % i pisarze N T 5. NajczeSciej postuguje
sie¢ nim $w. Pawel i to we wszystkich swoich listach. Dzien
Panski u $w. Pawla — to zawsze dzien Chrystusa, niezaleznie
od tego, czy $w. Pawel uzyje formuly dtugiej: ,,dzieh Pana
naszego Jezusa Chrystusa” (1 Kor 1,8), wzglednie ,,dzien na-
szego Pana Jezusa” (2 Kor 1,14), albo ,,dzien Chrystusa” (Fil
1,6.10; 2,10), czy ,,dzien Panski” (1 Tes 5,2; 2 Tes 2,2; 1 Kor
5,5), czy tylko ,,dzien” (1 Tes 5,4; 1 Kor 3,13; por. Rzym 2,186).
Oznacza on dzien sgdu nie tylko nad niewiernymi, ale i nad
wierzgcymi (1 Kor 1,8; Fil 1,6.10), w tym i nad apostotami
(2 Kor 1,14; Fil 2,16), dzien przyjscia Chrystusa pod koniec
Swiata (1 Tes 5,2; 2 Tes 2,2), dzien gniewu dla bezboznych,
* a chwaly dla sprawiedliwych.

III. Oczekwianie paruzji w listach §w. Pawla

Pierwotna katecheza chrzescijanska posiadata pietno escha-
tologiczne !. Paruzja statla w centrum nauczania i zycia pierw-

wszyscy, ktoérzy znajdg sie zapisani w ksiedze. A wiele tych, ktérzy
§pig w krainie prochu, zbudzi sie; jedni ku zywotowi wiecznemu, dru-
dzy na pohanbienie i na trwoge wieczng”.

55 Zob. Sybil. 5,344—360 (ok. II. w przed Chr.); Hen. (II lub pocz-
dliwi); r. 45 (przeobrazenie nieba i ziemi); r. 46—51 (ukazanie sie Syna
Czlowieczego — Mesjasza; r. 53 (dolina sadu); r. 54 (dolina ognia); r. 56
(kara potepionych); r. 58—61 (szczeSliwo$ci §wietych); r. 62 (syn czlo-
wieczy sadzi bezboznych i sprawiedliwych); r. 67—71 (kara zilych anio-
16w); r. 72—179 (przeobrazenie kosmosu).

56 Zob. Mat. 7,22; £k 6,23; 10,12; 21,34.

57 Poza §w. Pawiem: dzienn Boga (héméra tou Theou) 2 P 3,12; Apok
16,14; dzien Pana (heméra tou Kyriou) Dz Ap 2,20; 2 P 3,10; dzien
Chrystusa (héméra Christon) Bk 17,24: dzieh sgdu (hém. tés Kriseos);
Mt 10,45; 11,22; 2 P 2,9; 3,7; 1 J 4,17; dzieh ostateczny (he eschaté he-
méra) J 6,39 nn.; 11,24; 1248; wielki dzieh (megalé héméra) Jud 6.

1 Zob. J. Stepien, Pawlowy charakter nauki dogmatycznej i mo-
ralnej listéw do Tessaloniczan, Ruch Bibl. i Lit. 13 (1960); 249—258.
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szych chrzescijan. To samo obserwujemy i w poczgtkach pracy
dydaktycznej $w. Pawla: w jego katechezie i parenezie, a zwla-
szcza w jego nauce o nadziei chrzescijanskiej.

1. Paruzja w centrum pierwotnosci
katechezy §w. Pawtla

‘Widaé to jasno w klasycznej formule kerygmatycznej, prze-
kazanej w 1 Tes 1, 9—10. Apostol przypomina Tessalonicza-
nom, ze nawrdécili sie do Boga od batwanéw po to, ,,aby stuzyé
Bogu zywemu i prawdziwemu i aby oczekiwaé¢ Syna Jego
z niebios, tego ktérego wzbudzil z martwych, Jezusa, naszego
wybawce od majacego nadej$¢ gniewu”. Nie ulega watpliwosci,
ze oczekiwanie paruzji w sensie eschatologicznym stanowito
zasadniczy element postawy chrzescijanina. Potwierdza to zna-
komicie znana formula pierwotnego chrzescijanstwa: Maran
atha — Pan przychodzi, Panie przyjdz (1 Kor 16, 22; Apok
22,20), w ktorej paruzja jest mnie tylko przedmiotem
wiary, ale i nadziei, a takze i wyznaniem wiary w Krole-
stwo Chrystusa, ktérego pelnym objawieniem bxdzie wiasnie
paruzja.

Problem paruzji podejmuje $w. Pawel wyraznie w 1 Tes 4,
13—5,11. Tessaloniczanie oczekiwali zarliwie ,,dnia Panskie-
go”. Malo, byli przekonani, ze jest on bliski. Niepokoili sig
jednak losem swoich zmartych, sadzac, ze w dniu przyjsécia
Panskiego zmarli beda w gorszej sytuacji niz pozostali przy
zyciu. Apostol uzupelnia wiec teraz swoja nauke o paruzji,
jaka im glosit w formie nazbyt ogdlnej i skroconej. Wzywa ich
najpierw, aby sie nie smucili jak inni, ktérzy nadziei nie majg
(1 Tes 4,13). I wyjasnia: ,,Je§li bowiem wierzymy, ze Jezus
umart i zmartwychwstal, to tak samo wierzy¢ trzeba, ze Bog
i tych, ktérzy zasneli przez Jezusa, przyprowadzi z Nim. A po-
wiadamy wam to jako stowo Panskie, ze my, ktorzy zyjemy,
ktorzy pozostawieni jestesmy na przyjécie Panskie, nie uprze-
dzimy tych, ktérzy zasneli. Albowiem sam Pan na dany znak,
na glos archaniola i (dzwigk) traby Bozej zstapi z nieba i zmar-
li w Chrystusie powstang pierwsi. Potem my, ktérzy zyjemy,

4%
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ktérzy pozostawieni jestesmy, jednoczesnie z nimi zostaniemy
poerwani na obloki na spotkanie Pana w przestworzach. I tak
zawsze z Panem pozostaniemy’ (1 Tes 4,13—17). Przyjscie Pan-
skie bedzie zatem friumfem wszystkich wiernych, zaréwno zy-
wych jak i umartych, i polega¢ bedzie na tym, ze wszyscy oni
beda zawsze z Panem. Oto zrodio prawdziwej, pelnej radosci
chrzegcijanskiej (1 Tes 4,18).

Jest znamienne, ze $§w. Pawel w 1 Tes nie ostabia prze-
$§wiadczenia o rychlej paruzji. Przeciwnie, przypomina, ze
dzien Panski przyjdzie jako zlodziej w nocy (1 Tes 5,2). Jedno-
cze$nie jednak pociesza, ze wierni nie maja powodéw do leku,
»albowiem Bdg nie przeznaczyl nas do gniewu, ale do osigg-
niecia zbawienia przez Pana naszego Jezusa Chrystusa, ktory
umar! za nas, aby$Smy zywi czy umarli wespédt z Nim zyli”
(1 Tes 5,9—10). ,

Paruzja stanowi takze tresé gléwnag 2 Tes. W zwigzku z ocze-
kiwaniem przyjscia Panskiego nastgpil w Tessalonickiej gmi-
nie kryzys. Znalezli sie ludzie, ktérzy powolujgc sig, moze
w najlepszej wierze, badz na charyzmat proroctwa, badZz na
rzekomo Pawlowg wypowiedZ ustng czy w liScie przekazana,
glosili, ze dzien Panski juz nadszed!. Na skutek tego szerzyt
sig zamet i niepok6j wérdd wiernych (2 Tes 2,1—2). Dlatego
apostol upomina, aby Tesaloniczanie nie ulegali tej nierozum-
nej agitacji. Przypomina nauke o paruzji, jakg im glosit nie-
dawno (2 Tes 2,5), ze dzien Panski wyprzedzi¢ muszg dwa wy-
darzenia: odstepstwo i objawienie sig ,,czlowieka nieprawosci”
(2 Tes 2,3—4). Wprawdzie tajemnica nieprawosci juz sie do-
konuje, ale przeciez oni znajg te moc, ktéra powstrzymuje
wydarzenia ostateczne (2 Tes 2,6—7). Przyjdzie jednak chwi-
la, kiedy dokona sie¢ objawienie ,,syna nieprawosci” wéréd zna-
kéow i cuddw klamliwych, ktére zwiodg tych, co nie uwierzyli
prawdzie, lecz wupodobali sobie w nieprawosci. Tego to
»Syna nieprawo$ci” zgladzi Pan Jezus tchnieniem ust swoich
i objawieniem swego przyjscia zatraci (2 Tes 2,8—12).
Kiedy to bedzie — nie wiadomo. W kazdym razie nie teraz,
nie juz.
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2. Paruzja u podstaw parenezy Pawlowej?

a) Upomnienia apostola dotyczgce chrzescijanskiego
zycia wigzg sie jak najscislej z oczekiwaniem paruzji. Wymow-
nym tego sprawdzianem jest 1 Tes 5,2—38: ,,Sami bowiem do-
skonale wiecie, ze dzien Panski nadejdzie jako zlodziej w nocy.
Bo gdy mowié¢ beds: pokoj i bezpieczenstwo, wtedy zagtada
spadnie na nich nagle jak béle na niewiaste brzemienna i nie
ujdg. Lecz wy, bracia, nie pozostajecie w ciemnodciach, izby
6w dzien zaskoczyl was jako ztodziej. Wszyscy wy bowiem
jestescie synami $wiattosci i synami dnia: nie do nocy przyna-
lezymy ani do ciemnosci. Nie zasypiajmy przeto jako inni,
lecz czuwajmy i badzmi trzezwi..., przyodziani w pancerz wia-
ry i milosci oraz w nadzieje zbawienia jak w przytbice” 3.

Te sama mys$l rozwija $w. Pawel w liscie do Rzymian
13,11—14. Przypomina blisko$¢ paruzji i wzywa do zbudzenia
sie ze snu, odrzucenia uczynkéw ciemnogci, a przywdziania
zbroi $wiatla i przyobleczenia sie¢ w Pana Chrystusa, co sig
wyrazi w zyciu szlachetnym, godnym synéw swiatlosei.

W 1 Kor 7,29—31 uzasadnia koniecznosé¢ oderwania sie od
rzeczy i spraw tego $wiata wlasnie ze wzgledu na paruzje:
»A to wam powiadam, bracia: czas krotki jest. Niechaj przeto
ci, ktérzy zony maja, zyjb tak jakby ich nie mieli; ci, ktérzy
placza jakoby nie ptakali; ci, ktérzy sie wesela, jakoby sie nie
weselili; ci, ktéorzy kupuja, jakoby nic nie posiadali; ktoérzy
uzywajg tego $wiata, jakoby nie uzywali; przemija bowiem
posaté tego swiata”.

2 Por. E. B. Allo, Paul Apbtre de Jésus Christ, Paris 1942, 118;
F. Amiot, Lenseignement de saint Paul (Etudes Bibliques), Paris,
1946, 11, 209 n.; L. Cerfaux, Le Christ, dz. cyt., 47—52; J. Stepien,
Pawlowy charakter mauki dogmatycznej i moralnej listéw do Tes-
saloniczan, art. cyt., 258—-2617. .

% Por. Gal 6,5—10: my$l o rzeczach ostatecznych przynagla do pra-
ktykowania mito$ci bratniej. Harmonizuje to w pelni z tradycja sy-
noptyczng odnos$nie eschatologii; por. Mt 24,36—51 (dzien Parfski przyj-
dzie niespodziewanie jak zlodziej w nocy) i Mt 25,13 (nalezy zawsze
czuwad).
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Wezwanie do $wietosci; szczegblnie czeste w 1 Tes 4, uzasad-
nia apostol paruzja i taczy niewatpliwie z jej scenariuszem.
Swieci stanowi¢ bedg przeciez obok aniotéw triumfalny orszak
Chrystusa w dniu Jego przyjscia (1 Tes 3,13; 4,14—17; 2 Tes
1,10). Trzeba juz dzis o tym mysle¢ i do tego sie przygotowaé
(por. Fil 1,9—11; 4,4—9).

b) Najsilniej jednak wyczuwa sie tesknote za paruzjg tam,
gdzie §w. Pawel méwi o nadziei chrze§cijanskiej?
Przedmiotem jej — oczekiwanie débr przyszlych, eschatolo-
gicznych; oczekiwanie ufne i wytrwate, a takze radosne, bo
" przyjscie Panskie bedzie dniem wesela i chwaly dla wiernych ¢,
dniem ich zbawienia 7.

Najmocniej i najpelniej wypowiedzial apostol tesknote za
paruzjg w liscie do Rzymian 8,18—39. Oéwiadcza tu, ze utra-
pienia biezgce niczym sa w poréwnaniu z przyszla chwals,
ktéra sie w nas objawi (w. 18). Wyczekuje jej z upragnieniem
cate stworzenie w nadziei, ze i ono bedzie uczestniczy¢ jakos
w chwale synéw Bozych (w. 19—22). Ale i my takze, posia-
dajgcy pierwociny Ducha, wzdychamy, oczekujgc przybrania
Za syndéw Bozych (hiothesian), odkupienia wzglednie wyzwo-
lenia (apolytrosin) ciala naszego (w. 23). Chodzi tu niewatpli-
wie o pelnie tego przybranego Bozego synostwa, rozciggajace-
go sie i na ciala nasze. Inaczej wypowiedz ta bylaby sprzeczna

4 Zob. 1 Tes 2,11 n.: ,przeciez wiecie, jakoSmy kazdego z was jako
ojciec swe dzieci upominali i zachecali i zaklinali, abys$cie postepowali
w sposéb godny Boga, ktéry was wzywa do swego krolestwa i chwa-
ty”; 1 Tes 3,12 n.: ;,,Was za§ niechaj Pan... napelnia milo$cig wzajem-
na.. niechaj utwierdza serca wasze w $wieto$ei nienagannej przed
Bogiem i Ojcem naszym na przyj$cie Pana naszego Jezusa ze wszyst-
kimi $wietymi Jego”; 1 Tes 5,23: ,,A sam Bo6g pokoju niech was w pelni
uSwieci i niechaj cale wasze jestestwo: duch i dusza i cialo zacho-
wane zostanie bez skazy na przyjscie Pana naszego Jezusa Chrystusa”,
por. 2 Tes 1,11,

5 Por J. Stepien, Pawlowy charakter nauki dogmatycznej i mo-~
ralnej listéw do Tessaloniczan, art. cyt., 264 n.

8 1 Tes 2,19; 4,17; 2 Tes 1,10; 2,14,16; por. Rzym 12,12; 1 Kor 1,7 n.;
2 Kor 1,14; Fil 2,16; 3,20 n.

7 1 Tes 5,8.9.
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z w. 15, gdzie czytamy: ,,Nie otrzymaliscie bowiem ducha nie-
woli znéw ku bojazni, ale otrzymaliScie ducha przybrania za
synéw (pnetima hiothesias), w ktérym wolamy: Abba, ojcze”.
Wyzwolenie za$ (apolytrosis) ciala naszego polega nie na uwol-
nieniu duszy od ciata, jak to slusznie stwierdza M.-J. Langran-
ge, ale na uwolnieniu ciata od skazenia i $§mierci 8. Nie inaczej,
jak przez chwalebne zmartwychwstanie i uwielbienie calego
stworzenia ®. Tej wlasnie chwili oczekujemy pelni nadziei
(w. 23 n.). Duch $w. bowiem, obecny w nas, blaga za nami
wzdychaniem niewymownym i wspomaga niemoc naszg (w.
26 n.), a takze dlatego, iz wiemy, ze milujgcym Boga wszystko
pomaga ku dobremu (w. 28) i ze Bég jest wierny obietnicom
swoim, dotyczacym naszego zbawienia i uwielbienia (w. 29 n.).
Perykope zamyka hymn nadziei 1.

¢) Z nadziejg chrzeécijanska, z tym oczekiwaniem paruzji
lgczg sie Sci$le uciski i utrapienia biezgce. Cierpliwe
i radosne ich znoszenie to jedyna droga dojscia do chwatly, do
paruzji, i pewny znak naszego zbawienia (2 Tes 1,4—T7; por. 2
Kor 1,6; 4,17). Takg droge wskazal sam Chrystus. Poprzez cier-
pienie, ktére zreszty jest czyms zupelnie normalnym w chrze-
Scijanskim zyciu (1 Tes 3,3), upodobniamy sie do Chrystusa
i apostoléw (1 Tes 1,6; 2 Kor 1,3—6; Rzym 5,3; 8,17) oraz do
pierwszych gmin chrzescijanskich (1 Tes 2,14). Faktem jest
réwniez, ze ucisnionym zsyta Duch $w. radosé i pocieche jako
zadatek dobr przysztych, wiecznych (2 Kor 1,3—6). Cierpienia

8 Yipitre aux Romains, Paris 1931, 210.

® Por. F. Zorell, Lexicon Graecum N. T., Parisiis 2 1931, 157; M.—J.
Lagrange, Epitre aux Romain, dz. cyt., 213; L. Cerfaux, Le Christ,
dz. cyt., 52.

10 T.. Cerfaux (Le Christ, dz. cyt. 52) stusznie poréwnuje z tym
tekstem 2 Kor 3,4—5,10. Wprawdzie mowa tu giéwnie o antycypacii
przysztej chwaly w Zyciu doczesnym chrze§cijanina, jednak niektére
wiersze posiadajg znaczenie wyraznie eschatologiczne, np.: 2 XKor
4,14.17; 5,2. Rozne teorie interpretacji 2 Kor 5,2—10 przedstawil wy-
czerpujaco E. B. Allo, Saint Paul, Seconde Epitre aux Corinthiens
(Etudes Bibliques), Paris ® 1937, 137—155 (Exc. IX: Les diverses théories
explicatives de V, 2—10, et leur valeur).
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zatem sg podstawg i utwierdzeniem nadziei w sensie eschatolo-~
gicznym.

I jeszcze jedno. B. Rigaux zwraca tu stusznie uwage szcze-
g6lng na sam termin (thlipsis) 1, ktérym $w. Pawet okresla
owe uciski, prze§ladowania. Jest wymowne, ze wyraz ten
u synoptykdw oznacza ucisk przy koncu $wiata 2. To nie
zwyktly ucisk, ale nasilenie zla, objaw wzmozonej dziatalnosci
szatanskiej 1%, co wedlug Daniela i poje¢ apokaliptyki zy-
dowskiej jest niechybnym znakiem konca 15,

Wydaje sie wiec, ze i u $w. Pawla polaczenie tych dwéch
zagadnien: paruzji i ucisku w listach do Tessaloniczan (1 Tes
1,6; 3,3.4.7;, 2 Tes 1,4.6) nie jest przypadkowe. W kazdym
razie wyraz thlipsis — ucisk w 2 Tes 1,6 posiada na pewno
sens eschatologiczny 8. Jest tez zrozumiate, ze 6w ucisk pote-
guje oczekiwanie paruzji i wzmaga pragnienie wziecia udziatu
w triumfie Chrystusa. h

Wszystko to przemawia za tym, ze tesknota za paruzja
wsrod pierwszych chrzescijan byla powszechna i ze pragngt

1 Wyraz ten w grece klasyeznej i hellenistycznej (rzadko spotyka-
ny) oznacza ucisk. LXX postuguje sie nim czesto i to w sensie prze-
no$nym, przewaznie w odniesieniu do narodu wybranego i do spra-
wiedliwych (Ps 33,19; 36,39; 49,15; 137,7 itd). W N T wyraz thlipsis wy-
stepuje 45 razy, w tym 24 razy w listach Pawlowych.

12 Zob. Mt 24,9.21.29; Mk 13,19.24; por. Apok 1,9; 7,14. Fukasz uzy-
wa tu terminu anadnké megale= utrapienie wielkie; por. 1 Tes 37
(obydwa terminy polgczone razem).

13 Tajemnica bezboznoSci juz sie dokonywa — 2 Tes 2,7; por. 1 Tes
2,18; 3,5.

4 Dan 12,1: , A przyjdzie czas utrapienia, jakiego nie bylo odtad,
jako narody istnie¢ poczety, az do tego czasu”. Por. P. Volz, Die
Eschatologie der jlidischen Gemeinde im neutestamentlichen Zeitalter
nach den Quellen der rabbin., apokalypt. u. apokryph. Literatur dar-

gestellt, Tiibingen? 1934, 147—163; B. Rigaux IL’Antechrist et I"opposi-
tion au royaume messianique dans I’Ancien et le Nouveau Testament,
Paris 1932, 150—173. :

15 Zob. 4 Ezdr 5,1—2; 14,17; por. Hen 80,A; Jub 3,56—80; 23,5;
Wnieb. Mojz. 7,3 n. To samo przekonanie dzielita i Spoleczno§é Przy-
mierza w Qumran: 1 Q p Hab I, 6; V, 2—8; Dok. Sad. I, 19; VII, 5;
V111, 13. ’

16 Por. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt. 382.
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jej takze apostol narodow. Czy pragnal ja ujrze¢ za swego
jeszcze zycia? Takie pytanie postawione by¢ musi. I trzeba na
nie da¢ odpowiedz rzetelna, objektywng i nowsg, zgodng nie
tylko z tresdcig listéow Pawlowych i calego Nowego Testamentu,
ale takze i ze znanymi nam dotgd jak i odkrytymi ostatnio do-
kumentami, wspdiczesnymi pierwotnemu chrzescijanstwu. Zaj-
miemy sie nig w V.

IV. Problem podwéjnej perspektywy paruzyjnej w listach
Pawlowych

1. Nowa interpretacja paruzji u $§w. Pawla

Hipoteze podwéjnej perspektywy paruzyjnej u $w. Pawla
wysunieto dopiero w ostatnich latach. Wigze si¢ ona bezpo-
§rednio z nowsg interpretacjg apokalipsy synoptycznej (Mt
24—25; Mk 13; Bk 21), jaka dali A. Feuillet!, P. Benoit?2
i F. Spadafora3, utozsamiajgc paruzje z utwierdzeniem kroé-
lestwa mesjanskiego (Kosciota) na ruinach judaizmu. Bylaby
wigc tu mowa wylacznie o zburzeniu Jerozolimy.

E. Cothenet, uczen Feuillet’a, przyjmujac te nowa interpre-
tacje eschatologicznych tekstéow u synoptykéw, idzie dalej.
W artykule: La II¢ Epitre aux Thessaloniciens et I’apocalypse
synoptique * (r. 1954) zwraca uwage na paralelizm, jaki za-
chodzi miedzy Mt 23,31—32: ,,A tak sami sobie dajecie swia-
dectwo, zescie synami tych, ktérzy mordowali prorokéw. I wy

t Por. A. Feuillet, Le discours de Jesus sur la ruine du temple
d’aprés Marce XIII et Luc XXI, 5—36, Revue Biblique 55 (1948) 481—
—502; 56 (1949) 61—92; tenze, La venue du Regne de Dieu et du Fils de
Vhomme dQaprés Luc XVII, 20 — XVIII, 8, Rech. de Science Rel. 35
(1948) 544—565; tenze, Le triomphe eschatologique de Jésus d’apres
quelques textes isolés des évangiles, Nouv. Rev. Théol. 71 (1949) 206—
—228.

2 Por, P. Benoit, L’evangile selon saint Matthieu (Bible de Jé-
rusalem), Paris 2 1953, 136 n. 142.

3 Por. F. Spadafora, Gest e la fine di Gerusalemme, Roma 1950.

4 Rech. de Science Rel. 42 (1954) 5—39.
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dopelnijcie miary (plerosate) ojcow waszych” a 1 Tes 2,
15—16: ,,Ci i Pana Jezusa zabili i prorokéw i nas przeslado-
wali... tak iz stale dopelniaja miary (anaplérosai) swych grze-
chéw”. Wprawdzie termin ,dopelniaé miary” (anaplérosai)
w sensie ujemnym spotykamy w Starym Testamencie (Rodz.
15,16; 2 Mach 6,14), ale tam odnosi sie ten wyraz do pogan.
Pawet za$§ i Mateusz moéwig wyraznie o Zydach. Apostol zatem
musial zna¢ aramejskg ewangelie Mateusza. Znatl tez i wyko-
rzystywal w listach do Tessaloniczan apokalipse synoptyczng
w tej postaci, jaka stuzyla za podstawe pracy tltumacza pierw-
szej ewangelii 5,

Nie chodzi tu o zaleznoséé¢ literackg Pawla od Mateusza, ale
o zalezno$¢ rzeczows. Skoro wiec tekst Mt 23,36—38; ,,Jeru-
zalem, Jeruzalem, ktére zabijasz prorokéw i kamienujesz tych,
ktoérzy do ciebie zostali postani... oto wam zostanie dom wasz
pusty” odnosi sie do zburzenia Jerozolimy, zatem i w 1 Tes
2,16 ,,ale zbliza sie na nich ostateczny gniew (Bozy)” mowi
apostol nie o gniewie BoZym pod koniec $wiata, ale o tym,
ktory sie wyrazi w zagladzie judaizmu w r. 70. Potwierdzaé
to majg i inne teksty Pawlowe:

a) W liscie do Rzymian 9,22: ,,A jesli Bég, chcac okazaé
gniew i ujawni¢ potege swojg znosit z wielkg cierpliwoscia
naczynia gniewu gotowe na zaglade” moéwi apostol, zdaniem
Cothenet’a, o zagtadzie Zydéw w r. 70.

b) Tak samo i w liscie do Galatéw 4,30: ,,Wyrzué niewolni-
ce i jej syna” chodzi o odrzucenie Izraela, ktére si¢ wyrazi
w zburzeniu Jerozolimy ©.

¢) Rowniez i 2 Tes jest echem zapowiedzi Pana Jezusa do-
tyczacych ukarania narodu Zydowskiego, a nie pouczeniem
o znakach wyprzedzajgcych koniec $wiata 7.

Hipoteze E. Cothenet’a przyjat i rozwingt E. Spadafora

5 Por. E. Cothenet, La Ile Epitre aux Thessaloniciens et lapo-
calypse synoptique, art. cyt., 39.

% Por. tamze, 12—13.

7 Por. tamze, 38.
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w dziele: L’Escatologia in San Paolo, Roma 1957 8. Sw. Pawel,
jego zdaniem, odréznial podobnie jak i synoptycy, trzy przyj-
$cia — paruzje Chrystusa: 1) wcielenie (1 Tes 1,10; 2,19; 3,13;
5,23); 2) przyjscie przy zburzeniu Jerozolimy, co miato defi-
nitywnie uwolni¢ Kosciét od synagogi (1 Tes 2,14—16; 5,1—11,
2 Tes 2,1—12) i 3) Jego przyjécie ostatnie przy koncu $wiata
(1 Tes 4,13—18; i Kor 15,561 n.). Tak wiec teksty Pawlowe:
1 Tes 2,14—16, 5,1—11, a przede wszystkim 2 Tes 2,1—12,
interpretowane dotychczas powszechnie w sensie eschatologi-
cznym, odnoszg sie do zburzenia Jerozolimy, tak samo jak
Mt 24, od ktorego literacko zalezg. Wyprzedzajgce paruzje
znaki, podane w 2 Tes 2,3——12, bylyby wtedy jasne: ,,czlowiek
grzechu”, ,,przeciwnik” — to judaizm, a sila powstrzymujgca
jego paruzje — imperium Rzymskie ®,

2. Ocena krytyczna hipotezy E. Cotheneta
F. Spadafory

a) Sama podstawa tej hipotezy jest bardzo krucha. Sta-
nowi jg bowiem rzekoma zaleznos¢ Pawla do aramejskiego
Mateusza. Ot6z tego nikt jeszeze nie dowiodt. Wyrazenie ,,do-
pelnia¢ miary grzechéw” w odniesieniu do Zydéw mégt apo-
stol zaczerpngé z tradycji ustnej, przekazujgcej wypowiedz
samego Chrystusa. '

Zat6zmy mimo tfo, ze Pawel korzystal z aramejskiego Mate-
usza. Trzeba wtedy jeszcze udowodnié, ze Mateusz aramejski
rozrézniat trzy przyjscia Chrystusa, w tym dwa jako sedziego:
przy zburzeniu Jerozolimy i pod koniec $§wiata. A jesli nawet
rozrbznial, to nie znaczy wecale, ze sw. Pawel musiat i fo roz-
roznienie od niego przejaé 1o,

8 Bardzo pozytywna recenzje tej pracy dat Th. Barrose w The
Cath. Bibl. Quart. 20 (1958) 580—582.

9 Por. F. Spadafora, Lescatologia in san Paulo dz. cyt., 136;
M. Brunec, De ,Homine peccati” in 2 Tess. 2,1—12, Verbum Domi-
ni 35 (1957) 3—33.

0 B. Rigaux, (Saint Paul, dz. cyt. 210), zwraca nadto uwage, ze
w obydwu tekstach paralelnych: Mt 23,31—32; 1 Tes 2,15—16 owo
przepemlienie miary grzechéw Izraela lgczy sie z kofcem $wiata
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b) Trudno takze sie zgodzié, aby w Rzym 9,22 moéwit apo-
stol o zagladzie Zydéw w r. 70. Po pierwsze chodzi tu nie
0 Zydoéw w ogdle, ale tylko o winnych, o tych, ktorzy nie przy-
jeli Chrystusa . Po wtére najblizszy kontekst, bo w 23 i 24
okreslajg wyraznie sens w. 22. Mowa tam o naczyniach mito-
sierdzia, zgotowanych ku chwale, ktérej sens eschatologiczny
jest zupetnie jasny ‘2. Miedzy tymi dwoma wierszami zachodzi
stosunek przeciwstawny: naczyniom gniewu (w. 22) przeciw-
stawia apostol naczynia mitosierdzia (w. 23 n.), a zagtade, po-
tepienie wieczne — apoleia (w 22) — chwale wiecznej —
doksa (w. 23).

c) Wydaje sie tez malto prawdopodobne, aby Gal 4,30 byto
proroctwem o odrzuceniu Izraela i o zburzeniu Jerozolimy.
Sw. Pawet cytuje tutaj Rodz 31,10, ale nie w sposéb niewol-
niczy. Kontekst wskazuje, ze apostotowi chodzi tu o przeciw-
stawienie wolnosci Nowego Przymierza niewoli Starego. Nie-
wolnica oznacza wlasnie Przymierze Stare, niewole Prawa,
a jej syn — synow Prawa, synéw niewoli. Tym przeciwstawia
Pawel wolnos¢ Nowego Przymierza i wolnos¢ synoéw tego
Przymierza, ktérzy sa jednoczes$nie dzie¢mi Bozymi. Przymie-
rze Stare stracilo swojg moc, zastgpione zostalo Przymierzem
Nowym, na ktére przeniést Bég przywileje i obietnice. Nalezy
wigc wybraé: albo Stary Zakon albo Ewangelia 3. Nie widaé
tu nigdzie mysli o zburzeniu Jerozolimy. v

d) A juz po prostu pogwalceniem tekstu i kontekstu jest
interpretacja 2 Tes 2,1—12 jako zapowiedzi o zburzeniu Je-
rozolimy. Przedmiot tej perykopy okreslit Pawet wyraznie na
jej poczatku: ,,A prosimy was, bracia, co do przyjscia (paruzji)
Pana naszego Jezusa Chrystusa i co do naszego z nim pota-
czenia (kai hemon episynagogés ep’autén), abyscie sie nie

(1 Tes 2,16: ,ostateczny gniew”) i1 przyjsciem Chrystusa (Mt 23,39:
»Blogostawiony, ktory przychodzi w imie Panskie”). Ujete razem by-
lyby dos¢ wymowne.

1 Por. Rzym 10—11, a przede wszystkim 11,25.

2 Por. J. M. Lagrange, Epitre aux Romains, dz. cyt., 239—241,

13 Por. M. J. Lagrange, Saint Paul, Epitre aux Galates (Etudes
Bibliques), Paris ¢ 1942, 131 n.
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dawali tak rychlo zachwia¢... jakoby dzien Panski nadszedl”
(nos hoti enéstéken). Paruzje, polgczenie z Chrystusem i dzien
Panski ustawia apostol w jednej perspektywie i okresla nimi
to samo wydarzenie, tj. przyjscie Chrystusa przy koncu $wia-~
ta. Trudno pojgé, w jaki sposéb mozna by to bylo odnies¢ do
zburzenia Jerozolimy.

Wszyscy sie godzg (w tym roéwniez E. Cothenet i F. Spa-
dafora), ze w 1 Tes 4,16—17 jest mowa o paruzji przy
koncu S$wiata. Nastapi wtedy polaczenie sig nasze z Chry-
stusem. Wyraz ,potgczenie” (episynagoge) w 2 Tes 2,1 jest
réwnoznaczny z wyrazeniem: ,i tak zawsze z Panem pozo-
staniemy” (kai houtés pantote syn Kyrio esémetha) w 1 Tes
4,17 oraz: ,abysSmy.. wespél z nim zyli” (hdma syn auto
dzesomen) w 1 Tes 5,10. Biorgc pod uwage, ze obydwa listy
do Tessaloniczan napisal w kroétkim odstepie czasu jeden
po drugim ten sam autor, do tej samej gminy chrzescijanskiej,
poruszajgc to samo zagadnienie, wydaje sie wprost niewiary-
godne, aby w identyczny prawie sposob okreslat sw. Pawel
dwa rozne wydarzenia: dzien ostateczny i zburzenie Jerozo-
limy 4, Ale na tym nie Kkoniec.

Drugi list do Tessaloniczan mial uspokoi¢ wiernych w Tes-
salonice, pietnujgc jednocze$nie naduzycia (gléwnie znieche-
cenie do pracy), jakie sie¢ tam zakradly na skutek oczekiwania
rychtej paruzji. Wszystko to jest niezrozumiale, jesli tu mowa
0 zburzeniu Jerozolimy. Po co w ogéle mial o tym pisa¢ $w.
Pawet do Tessaloniczan?

Spadafora, przewidujac te trudno$¢, odpowiada, ze gmina
w Tessalonice byla tym tak samo zainteresowana jak i chrze-
$cijanie Palestynscy. Jedni i drudzy byli przesladowani przez
judaizm. Niechze sie pocieszg (?), ze uwolnienie rychlo nasta-
pi. Bo Jerozolima jeszcze za ich pokolenia zostanie zburzona,
$wigtynia legnie w gruzach, a judaizm padnie pokonany.

Ale czy taks forme pocieszenia wolno przypisa¢ §w. Pawlo-~

4 Por. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt, 211 n.; C. Perrot,
Essai sur le discours eschatologique (Mec. XIII, 1—37; Mt. XXIV, 1—36;
Lec. XXI, 5—236), w Rech. de Science Rel. 47 (1959) 504.
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wi? Temu, ktéry w liScie do Rzymian 9,4 n. tak pisze o Zy-
dach: ,,Izraelitami sg, ich jest przybrane synostwo i chwala,
przymierza i zakon, stuzba Boza i obietnice, ich tez ojcowie,
z ktérych pochodzi Chrystus wedlug ciala”. To prawda, ze
w 1 Tes 2,15 n. padly z ust apostota stowa surowe: ,,Ci (Zydzi)
i Pana Jezusa zabili i prorokéw i nas przesladowali: Bogu nie-
mili i wszystkim ludziom przeciwni. Utrudniajg nam nauczanie
pogan, aby byli zbawieni, tak iZ dopelniajg stale miary swych
grzech6éw, ale zbliza sie na nich ostateczny gniew (Bozy)”.
Stowa te sg niewatpliwie wybuchem $wietego oburzenia na
Zydéw, ale nie na wszystkich. Tylko na winnych. Winnych
w przeszlosci i w terazniejszosci. Nie wiadomo takze, co
dzwieczy w nich mocniej: oburzenie czy serdeczny bél. Bo
przeciez nie odrzucit Bég ludu swego, ktéry wybrat od wie-
kéw (Rzym 11,1 n.). Potkneli sie, ale nie upadli (Rzym 11,11).
Zaslepienie padlo na czesé Izraela (Rzym 11,25). Tych to Zy-
déw, braci swych wedlug ciala, mituje apostol tak zarliwie,
iz gotéw jest nawet dla nich byé pod Kklgtwag i oddalonym
od Chrystusa (Rzym 9,3). Jakze wiec mozna przypusci¢, aby
ich zaglada miat pocieszaé kogokolwiek, a zwlaszcza chrzegci-
jan, ktérych uczyl heroicznej mitosci? To poprostu nie do
wiary. Pozatem zapowiedziana kara, jaka miala spa$¢é na Zy-
déw w postaci zburzenia Jerozolimy, nie mogla wywotaé tych
nastepstw, a jakich mowa w 2 Tes 15,

Nie, w 2 Tes paruzja nie oznacza zburzenia Jerozolimy, ale
przyjscie Chrystusa przy koncu $wiata. I tego wiasnie chwa-
lebnego 1 radosnego przyjécia Zbawiciela oczekiwaly pierwot-
ne gminy chrzescijanskie, a wraz z nimi i aposto! narodéw.

V. Czas paruzji w listach §w. Pawla

Pierwotna gmina chrzescijanska, a wraz z nig i §w. Pawel,
oczekiwala z utesknieniem paruzji. Nie zburzenia Jerozolimy,
ale chwalebnego przyjscia Zbawiciela, ktéry na sadzie osta-

5 Por. J. Stepien, Nowosci biblijne, w Homo Dei 28 (1959) 443.
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tecznym obdarzy wiekuistg radoscig uci$nionych — spra-
wiedliwych, a uciskajgcym — niepostusznym Ewangelii wy-
mierzy zastuzong kare. Ale kiedy?

1. Btedne przekonanie Tessaloniczan
o rychtej paruziji

Jest faktem, ze Tessaloniczanie byli przeswiadezeni o rych-
tej paruzji. Stad ten ich niepokdj o zmarktych, ktérzy nie
doczekali przyjécia Panskiego, i niecheé do pracy. Apostol
uzupelia w swoim pierwszym do nich liscie nauke o paruzji,
pouczajgc, ze ci, ktérzy doczekajg dnia Panskiego, nie uprze-
dzg tych, ktérzy umarli przedtem (1 Tes 4,15.16), wzywa do
zachowania spokoju i przypomina obowigzek pracy (1 Tes
4,11—12). Jakiz byt skutek tego listu? Prawda, Ze Tessaloni-
czanie przestali sie trapié¢ losem swych zmartych. Ale napiecie
paruzyjne nie zmalato. Przeciwnie, osiggneto swéj punkt szczy-
towy. Znalezli sie ludzie, ktérzy glosili, ze dzien Panski juz
nadszedt. I powolywali sie przy tym na charyzmat proroctwa,
a nawet na rzekomo Pawlowg wypowiedZz ustng czy pisemng
(2 Tes 2,1—2). °

Czym wytlumaczy¢ to bledne przekonanie Tessaloniczan
o rychtej paruzji? Nie wydaje sie, aby bylo konieczne czynié
za to odpowiedzialnym i §w. Pawla, jak to robi ostatnio i B. Ri-
gaux !, przypisujac mu oczekiwanie rychtej paruzji w slowach
1 Tes 4,15,17: ,my, ktérzy zyjemy, ktoérzy pozostawieni je-
steSmy na przyjscie Panskie” (hémeis hoi dzontes hoi peri-
leipémenoi eis tén parousian tou Kyriou), a takze w wypo-
wiedzi podanej w 1 Kor 15,51: ,nie wszyscy umrzemy, ale
wszyscy przemienieni bedziemy” (pantes men ou kojmethe-
sbmetha, pantes de allagesémetha) por. 1 Kor 15,52).

Slowa te bowiem mozna rozumie¢ albo w sensie warun-
kowym: jesli dozyjemy, je§li pozostaniemy do przyjscia Pan-
skiego, albo jako figure literacka, zwang enallage persona-
rum (zastepstwo os6b), polegajace na tym, Ze autfor stawia

! Zob. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt., 225 n.
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sie w polozeniu tych os6b, o ktérych pisze? W tym przeko-
naniu uiwierdza nas takze orzeczenie Papieskiej Komisji Bi-
blijnej z 18 czerwca 1915 r. o paruzji, czyli drugim przyjsciu
Pana Naszego Jezusa Chrystusa w listach $w. Pawla, wypo-
wiedZ trzecia. Zgodnie z tym orzeczeniem nie wolno odrzucaé
tradycyjnej interpretacji wspomnianego wyzej zwrotu $w. Pa-
wia w 1 Tes 4,15 1 17, ktéra to interpretacja wyklucza mozli-
wose, ze $w. Pawel siebie i swoich czytelnikéw zaliczat do
tych, ktérzy doczekajg paruzji 3.

Sw. Pawel nie mogl tego uczynié. Nie znal czasu paruzji
(o czym za chwile bedzie mowa obszerniejj. Poza tym odpo-
wiedzialnoéé $w. Pawla za bledne przekonanie Tessaloniczan
o rychtym nadejsciu dnia Panskiego zdajg sie wykluczaé wita-
sne stowa apostola w 2 Tes 2,1—3: ,,A co sie tyczy przyjscia
Pana naszego Jezusa Chrystusa i naszego z Nim polgczenia,
to prosimy was, bracia, abyscie nie ulegali tak rychlo niero~
zumnej agitacji ani nie dawali sig zatrwozy¢ czy to przez
Ducha, czy przez jakas wypowiedz, czy tez przez list, rzeko-
mo nasz, jakoby dzien Panski juz nadszedi. Niechaj was nikt
nie zwodzi zadnym sposobem, bo (dzier ten nie nadejdzie) do-
poki pierwej nie przyjdzie odstepstwo i nie objawi sie czlo-
‘wiek grzechu, syn zatracenia”.

2 Zob. Sw. Augustyn, De civ. Dei 20,20,2 (Pl 41,688); Sw. Jan
Chryzostom, In I Thess hom. 7,2 (P G 63,436); por. A. Romeo, Nos qui
vivimus, qui residui sumus, Verbum Domini 9 (1929) 307—312.339—347.
360—364. ' ,

3 Zob. AAS. 7 (1915) 358; E B 434: Ultrum, attenta locutione gra-
eca ,hémeis hoi dzontes, hoi perileipémenoi” perpensa quoque expo-
sitione Patrum, imprimis sancti Joanis Chrysostomi, tum in patrio
idiomate, tum in epistulis Paulinis versatissimi, liceat tamguam lon-
gius petitam et solido fundamento destitutam reicere interpretationem
in scholis catholicis traditionalem (ab ipsis quoque novatoribus saec.
XVI retentam), quae verba S. Pauli in cap. IV epist. I ad Thessaloni-
censes, vv. 15—77, explicat quin ullo modo involvat affirmationem
Parousiae tam proximae ut Apostolus seipsum suosque lectrores adnu-
merat fidelibus illis qui superstites ituri sunt obviam Christo?
Resp. Negative. por. U. Holzmeister, Zum Dekret der Bibelko-'
mission tiber die Parusieerwartung in den Paulinischen Briefen, Zeit-
schrift fiir Katolische Theologie 40 (1916) 167—182.
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Gdzie wiec nalezy szuka¢ zrédia tych btednych poje¢ o ry-
chlej paruzji? Chyba wéréd Zydéw i niektorych judeo-chrze-
gcijan. Nie ulega watpliwosci, ze wspodlczesny $sw. Pawlowi
judaizm zaréwno ortodoksyjny jak i sekciarski (Qumran)
oczekiwal rychlego konca swiata, ktéry wyprzedzi¢ miala era
mesjanska. Krolestwo mesjanskie pojmowano tu w sensie po-
litycznym, nacjonalistycznym.

Slady tych poje¢ i politycznych nadziei odnajdujemy zre-
sztg 1 w najblizszym otoczeniu Chrystusa, i to az do zestania
Ducha $w., a wiec do dnia, w ktérym dopiero apostolowie po-
znajq wszelkg prawde (J 16,13). Matka synéw Zebedeuszo-
wych, Jana i Jakuba, prosi dla nich o pierwsze miejsce w Kro6-
lestwie Chrystusowym (Mt 20,20 n.). Uczniowie idgcy do
Emaus nie kryja swego rozczarowania po Smierci krzyzowe]
Zbawiciela: ,,a my$my sie spodziewali, ze On mial odkupi¢
Izraela” (BEk 24,21). Zmartwychwstalego Chrystusa pytajg
apostotowie: ,,Panie, czy w tym czasie (en to chrono touto)
odbudujesz krélestwo Izraelowi?” (Dz Ap 1,6). Te bledne po-
jecia Zbawiciel cierpliwie prostowat.

Wydaje sie wiec, ze to ,falszywi bracia”, tzw. zydujacy
wszczeli w Tessalonice te agitacje paruzyjng, i to o zabarwie-
niu politycznym, co nie bylo zgodne ani z nauka Pana Jezusa,
ani sw. Pawla.

2. Czas paruzji nieznany

Chrystus Pan okry! tajemnicg date i okolicznosci swego
chwalebnego przyjscia, o$wiadczajgc, ze o dniu onym i go-
dzinie nikt nie wie: ani aniolowie w niebie, ani Syn, jeno
Ojciec (Mk 13,32), tzn. ze Zbawiciel nie chcial nam tych
rzeczy objawié. Pod tym wiec wzgledem pozostawieni je-
steSmy w kompletnej, ale jakze zbawiennej niewiedzy. Wi~
dzimy ja u wszystkich pisarzy natchnionych Nowego Testa-
mentu, w tym i u $éw. Pawla.

Apostot pisze wyraznie Tessaloniczanom: ,,A o czasie i chwili
nie potrzebujecie, bracia, aby wam pisaé. Sami bowiem dosko-
nale wiecie, ze dzien Panski nadejdzie jako zlodziej w nocy.

5 — Studia Theologica
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Bo gdy moéwic beda: pokdj i bezpieczenstwo, wtedy zagtada
spadnie na nich nagle jak boéle na niewiaste brzemienng i nie
ujdg” (1 Tes 5,1—3). Nalezy wigc czuwa¢ nieustannie, bo
dzien Panski przyj$¢ moze w kazdej chwili.

Niektoérzy autorowie, jak W. Bornemann 4, a za nim J. Gra-
afen?® i i. utrzymuja, ze dzien Panski przyjdzie jako zlodziej
w nocy tylko dla niewiernych, synéw ciemnosci. Ttumaczenie
to jednak nie zgadza sie z kontekstem. Apostol wzywa do
czujnosci wszystkich chrzescijan i jako racje podaje wiasnie
to, ze dzien Panski przyjdzie niespodziewanie dla wszystkich,
nie wylgczajgc nikogo. Sw. Pawel nie znal czasu paruzji.

I faktu tego w niczym nie zmienia wypowiedz apostota w 2
Tes 2,3—12, gdzie podaje znaki, jakie majg wyprzedzi¢ dzien
Panski, a mianowicie odstepstwo i pojawienie sie czlowieka
grzechu. Znaki te bowiem nie okreslajag blizej sadu ostatecz-
nego ¢, Nie odsuwaja tez daty paruzji w jaka¢ daleka przy-
szlosé. Majg tylko uspokoi¢ Tessaloniczan, ze dzien Panski
jeszcze nie nadszedl. Ale to nie znaczy, ze nie moze przyjs$c
rychlo. Tajemnica nieprawosci juz sie dokonywa (2 Tes 2,7).
Trzeba wiec czuwaé zawsze i nie ustawaé w czynieniu dobra
(2 Tes 2,17; 3,13).

Nie ma wiec sprzecznosci w nauce eschatologicznej miedzy
1 Tes 4,13—5, a 2 Tes 2,1—12, jak to utrzymywali J. E. Chr.
Schmidt 7, P. W. Schmidt 8, G. Hollmann ?, a ostatnio Ch. Mas-
son 10,

4 Zob. W. Bornemann, Die Thessalonicherbriefe (Kritisch-
~exegetischer Kommentar {iber das Neue Testament, X) Gottingen
1894, 219—222.349 n. 535 n.

5 Zob. J. Graafen, Die Echtheit des zweiten Briefes an die
Thessalonicher (Neutestamentl'iche Abhandlungen, XIV, 5), Miinster i.
W. 1930, 71.

6 Sw. Tomasz, Supplem LXXVI, art. 1, ad 2, pisze: ,Dicendum
quod dies Domini dicitur sicut fur venire, quin ignoratur determina-
tum tempus, quod per signa illa cognosci non poterit”.

7 Zob. J. E. Chr. Schmidt, Historisch-kritische Emleztung ins
Neue Testament, Giessen 2 1848, 255 n.

8 Zob. P. W. Schmidt, Der erste Thessalonicherbrief neu erklirt,
nebst einem Exkurs iber den zweiten gleichnamigen Brief, Berlin
1885, 119—124.
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Warto jeszcze doda¢, ze polgczenie naglego, niespodziewa-
nego dnia Panskiego (1 Tes) z wyprzedzajagcymi go znakami
(2 Tes) nie powinno dziwi¢, poniewaz z tym samym zjawi-
skiem spotykamy sie w apokaliptyce zydowskiej i chrzesci-
janskiej. Apokalipsa $§w. Jana opisuje liczne znaki, wyprze-
dzajace paruzje, a mimo to konczy wizje stowami: , Zaiste
przychodze niebawem” (Apok 22,12.20).

To samo widzimy w nauczaniu Chrystusa, ktére stanowito
gtowne zrodio ewangelii §w. Pawla. ,,A odpowiadajgc Jezus.
zaczagl im moéwié: baczcie, aby was kto nie zwiodt. Wielu bo-
wiem przyjdzie w imie moje, méwiac, zem ja jest, i wielu
zwiodg. A gdy postyszycie o wojnach i wieéciach wojennych,
nie trwdzcie sie, bo to musi nastapié, lecz nie jest to jeszcze
koniec. Powstanie bowiem nardd przeciw narodowi i kroéle-
stwo przeciw kroélestwu i beda miejscami trzesienia ziemi i giéd
bedzie. To poczgtek bolesci” (Mk 13,5—8; por. Mt 24,5—14;
t.k 21,86—13). A nieco dalej: ,,Baczcie, czuwajcie, bo nie wiecie,
kiedy ten czas nastapi” (Mk 13,33; por. Mt 24,42—44; Lk 21,34).

G. Hollmann sadzi, ze mowy eschatologiczne Chry-
stusa, jakie przekazaty nam ewangelie, sg pdzniejszym dzielem
synoptykéw. Zbawiciel ich tak, rzekomo, nie wypowiadat 1,
Tego jednak Hollmann nie uzasadnilt. A dla nas, jak to traf-
nie zauwaty?! B. Rigaux !?, wystarczy stwierdzenie, ze Pawel
mogt uczynié to, co zrobili i synoptycy.

Tak wiec nauka §w. Pawla o czasie paruzji jest zupelnie
wyrazna: apostol nie wie, kiedy dzien Panski przyjdzie. Na-
stapi¢ to moze w kazdej chwili. Ale wtedy, kiedy pisal do
Tessaloniczan, chwila ta napewno jeszcze nie nadeszla.

W pelni uzasadnione jest przeto wspomniane juz wyzej

 Zob. G. Hollmann, Die Unechthett des zweiten Thessaloni-
cherbriefs, w Zeitschrift fiir die Neutest. Wissenschaft 5 (1904) 28—38.

1 Zob. Ch. Masson, Les deux épitres de Saint Paul aux Thes-
saloniciens (Commentaire du Nouveau Testament, XIa) Neuchéitel-Pa-
ris 1957, 83.94.97.110 n. 116.

" Zob. G. Hollmann, Die Unechtheit des zweiten Thessaloni-
cherbriefs art. cyt. 30 n.

? Zob. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt., 141,

5%
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orzeczenie Papieskiej Komisji Biblijnej, dotyczacej paruzji
w listach §w. Pawla (wypowiedz druga), stwierdzajace, ze apo-
stol w pismach swoich nie mégt powiedzie¢ i faktycznie nie
powiedzial niczego, co nie byloby calkowicie zgodne z niezna-
jomoscia czasu paruzji przez ludzi, o jakiej] moéwil sam Zba-
wiciel 13,

3. Czy i §w. Pawel spodziewal sie rychtej
paruzji?

Stanowisko skrajne zajgl w tej kwestii juz w XVII w.
H. Grotius, a od polowy XIX w. przylaczyla sie¢ don wiek-
szo$é autoréw protestanckich. Utrzymuja oni, ze §w. Pawel
wierzyl, iz paruzja nastgpi jeszcze za jego zycia, 1 ze sie po-
mylil. Zbedne dowodzi¢, ze stanowisko takie, jako sprzeczne
z charyzmatem nieomylno$ci apostolskiej i dogmatem o natch-
nieniu biblijnym, jest dla katolika nie do przyjecia. Niektérzy
jednak autorowie katoliccy na przestrzeni ostatnich stu lat
probowali jakos pogodzi¢ te koncepcje z tradycyjng nauka
Kosciota. Odroézniali np. wypowiedzi $§w. Pawla jako apostola
od tych, ktére podawat jako czlowiek prywatnie. Tylko pierw-
szym przyznawano bezwzgledng nieomylnoé¢. Zdaniem A. Ma-
ier’a 1t sw. Pawel w 1 Tes 4,15 n. oraz Rzym 13,11 stosuje sie
do pojeé wspolczesnych. J. Corluy ** uwaza, ze w 1 Tes 4

13 Zob. A A S 7 (1915) 357; E B 433: Utrum, prae oculis habitis
genuina muneris apostolici notione et indubia sancti Pauli fidelitate
erga doctrinam Magistri; dogmate item catholico de inspiratione et
inerrantia sacrarum scripturarum, quo omne id quod hagiographus
asserit, enuntiat, insinuat, retineri debet assertum, enuntiatum, insinu-
atum a Spiritu Sancto; perpensis quoque textibus epistolarum Apostoli,
in se consideratis, modo loquendi ipsius Domini apprime consonis,
affirmare oporteat, Apostolum Paulum in scriptis suis nihil omnino
dixisse quod non perfecte concordet cum illa temporis Parusiae
ignorantia, quam ipse Christus hominum esse proclamavit? Resp.
Affirmative.

4 Zob. A. Maier, Kommentar iber den Brief an die Romer,
Freiburg i. Br. 1847, 387 n.

15 Zob. J. Corluy, La science catholique, Paris 1887, 284—300.
337—346. :
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iw 1 Kor 15,51—53 apostol nie poucza o rychlym koncu $wia-
ta. W sposobie jednak przedstawienia rzeczy podaje, jako wy-
jeta spod wplywu natchnienia, opinie osobista, ze jest mozli-
we, a nawet prawdopodobne, iz pokolenie jemu wspélczesne
doczeka paruzji.

Nawet Ch. Pesch, w swym magistralnym dziele De inspi-
ratione 1, moéwi wyraznie, ze jesli apostolowie, jak to nie-
ktorzy utrzymuja, sadzili, iz drugie przyjécie Chrystusa jest
bliskie, i je$li pewne ich wyrazenia te opinie zdajg sie pod-
suwa¢, to nie nalezy to do natchnienia; nie stwierdzajg tym
bowiem nic innego, jak tylko to, ze Bég nie objawil czasu
paruzji i ze pozostaje ona tajemnicg.

Wyrazne ztudzenie w oczekiwaniu rychlej paruzji przypi-
sywali §w. Pawlowi: E. le Camus 7, A. Lemonnyer 8, C. Tous-
saint 19 i i. Bardziej ostroznie wypowiedzial sie na ten temat
F. Prat?, jeden z najwybitniejszych znawcow teologii §w. Pa-
wla. Jego zdaniem, apostol moéglt w zasadzie podzielaé zludne
pragnienie, oczekiwanie rychlej paruzji. Natchnienie bowiem
biblijne nie czyni wszystkowiedzgcym tego, ktéry je posiada.
Nie daje tez poznania czasu paruzji, ktéory Ojciec Niebieski
zarezerwowat dla siebie. Tam wiec, gdzie nie chodzi o prawde,
ktorg Bég chce objawié, pisarz $wiety moze nie wiedzieé,
moze sie waha¢, moze przyjmowac opinie na podstawie praw-
dopodobienstwa, tak jak czynig to inni ludzie. Rzecz w tym,
ze nie uczy wtedy bledu 2°.

18 czerwca 1915 r. zabrala w tej sprawie glos Papieska Ko-
misja Biblijna i w pierwszej wypowiedzi dekretu odrzucila
wszystkie intepretacje, opierajgce sie na rozréznianiu miedzy
tym, co podaje pisarz $wiety jako natchniony, a tym, co wy-
raza jako zwykly czlowiek. Orzekla, ze katolickiemu egzegecie

18 Zob. Ch. Pesch, De inspiratione Cacrae Scripturae, Freiburg
i. Br. 1906, 459, n. 1. .

17 Zob. E. Le Camus, L,ceuvre des Apbtres, Paris 1906, II; 342,
n. 1.

18 Zob. A. Lemonnyer, Epitres de St. Paul, Paris 1905, I, 40.

Y Zob. C. Toussaint, Epitres de St. Paul, Paris 1910, I, 124 n.

2 Zob. F. Prat, La théologie de Saint Paul, Paris ® 1920, I, 89 n.
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nie wolno utrzymywaé, jakoby apostolowie mogli wyrazaé¢ tu
swe wilasne, ludzkie uczucia, za ktérymi krylby sie biad lub
ztudzenie 2. Po tym orzeczeniu dyskusja wokél naszego zagad-
nienia przycichla, ale nie zgasta.

Juz w r. 1927 podejmuje problem P. Bonnetain 22, oswiad-
czajge, ze nieznajomos$¢ czasu paruzji dopuszcza zaréwno hi-
poteze jej rychlosci jak i oddalenia. Je$li wiec Pawel i inni
apostolowie pod wplywem zarliwego oczekiwania dnia Pan-
skiego wysuwali hipoteze rychlej paruzji, to z tego nie wynika,
ze sie pomylili, poniewaz w tej sprawie zadnej nauki nie po-
dawali.

J. Lebreton zwraca uwage, ze wezwanie do nawrdcenia,
oparte na mozliwo$ci rychlej paruzji, jest stuszne w tym sa-
mym stopniu, jak kazanie na temat naglej $mierci. Byloby
nawet zle, gdyby nie spodziewano sie rychlego przyjécia Chry-
stusa. Spodziewa¢ sie, mie¢ nadzieje, nie znaczy przeciez
afirmowac 22.

Zdaniem F. Guntermann’a Chrystus Pan chcial, aby kazde
pokolenie bylo gotowe na Jego przyjscie. Apostol zas uwazat
za swéj obowigzek przygotowaé do tego pokolenie sobie wspdt-
czesne. Ukazywal dlatego jako mozliwe, ze zaréwno on jak
i wiekszo$¢ jego czytelnikéw doczekajg paruzji 2¢. J. Bonsirven
uwaza te opinig, jako mozliwa do przyjecia dla katolikéw, ale
sam jej nie przyjmuje 2.

2t AL A, S. 7 (1915) 357; E B 432; Utrum ad solvendas difficul-
tates quae in epistolis sancti Pauli aliorumque Apostolorum occurrunt,
ubi de ,Parousia”, ut aiunt, seu de secundo adventu Domini nostri
Jesu Christi sermo est, exegetae catholico permissum sit asserere,
Apostolos, licet sub inspiratione Spiritus Sancti, nullum doceant erro-
rem, proprios nihilominus humanos sensus exprimere, quibus error
vel deceptio subesse possit? Resp. Negative.

22 Zob. P. Bonnetain, Le second avenement de Notre Seigneur,
w Revue. apologetique 45 (1927) 696—702.

2 Zob. J. Lebreton, Vie et enseignement de Jésus-Christ, Pa-
ris 1931, II, 225—228.

24 Zob. F. Guntermann, Die Eschatologie des hl. Paulus (Neu-
testamentliche Abhandlungen, XIII, 4—5), Miinster 1932, V n.

2% Zob. J. Bonsirven, LEvangile de Paul, Paris 1948, 339.
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F. E. Amiot pisze: ,nadzieja rychlej paruzji, jesli istniala
u Pawla, nigdy nie przybrata charakteru pewnosci ani nie
stata sie przedmiotem afirmacji 26. Autor podkresla tez réznice
miedzy oczekiwaniem, pragnieniem, intensywng aspiracjg duszy
a sadem jako tworem umystu. Apostol pragngl goraco przyj-
$cia Zbawiciela, ale absolutnie nie wiedzial, kiedy ono nastgpi.

Najmocniej sposréd wspélczesnych egzegetéw katolickich
wypowiedziat si¢ za oczekiwaniem przez §w. Pawla rychlej pa-
ruzji B. Rigaux wysswym komentarzu na listy do Tessaloni-
czan ?7. Odmoéwienie tego apostotowi bytoby, jego zdaniem, wy-
naturzeniem nauki eschatologicznej Pawta. Apostol, oczywiscie,
nie uczyl o rychlym przyjsciu Pana. Nie znat czasu paruzji.
Ale to pozwolilo mu spodziewa¢ sie jej wkrotce. Mocno pragnat
oglada¢ paruzje jeszcze za swego zycia. Tym wlasdnie ttumaczy
Rigaux fakt, ze sw. Pawel nie protestuje przeciw oczekiwaniu
rychtej paruzji przez Tessaloniczan. Nik{ nie wie, kiedy dzien
Panski nadejdzie (1 Tes 5,2). Ale apostol nadaje tej niezna-
jomosci wlasne zabarwienie: oby czas ten przyszedi mozliwie
najpredzej. To oczekiwanie wida¢ takze i w znanych tekstach:
1 Tes 4,15,17 oraz 1 Kor 15,01—52. Jasne, ze mowa tu by¢
moze tylko o mozliwosci. W 1 Tes 5,10: ,,abySmy zywi czy
umarli wespét z nim zyli” stawia sie Pawet jednoczesnie wéréod
zywych i zmartych. Uznaje wiec za mozliwe jedno i drugie.

Za interpretacja tradycyjng tekstéw eschatologicznych Pa-
wta opowiadali sie dawniej: R. Cornely, I. Knabenbauer,
A. Schafer, F. Gutjahr, C. Fouard, W. Drum, M. Sales, B. Al-
lo?8, A. Romeo ?*, a w ostatnich latach: J. Bonsirven 3° i D. Bu-

2 Zob., F. Amiot, Saint Paul, Epitres aux Galates, Epitres aux
Thessaloniciens (Verbum Salutis, XIV), Paris 1946, 269. Podobne sta-
nowisko zajeli P. H. Hopfl-B. Gut (Introductio specialis in Novum
Testamentum, Roma+4 1938, 330) oraz E. Osty (Les Epitres de Saint
Paul, Paris 1945, 229).

21 Zob. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt., 224—226.

28 Autoréw i ich dziela podal J. M. Vosté, Commentarius in Epi-
stolas ad Thessalonicenses, dz. cyt., 248.

27 Zob. A. Romeo, Nos qui vivimus, gpi .residui sumus, art. cyt.,
307—312.339—347.360—364. o

"3 Zob. J. Bonsirven, L,Evangile de Paul, Paris 1948, 339.
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zy %1. J. Bonsirven wysuwa na poparcie swego stanowiska dwa
argumenty: 1) jest nie do przyjecia, aby wszyscy pierwsi chrze-
Scijanie wierzyli w rychlg paruzje: taka ich religia réznitaby sie
za bardzo od naszej; 2) apostol zapowiadal rozszerzenie sie
Ewangelii po calym $wiecie i nawrécenie catej ludzkoscei: sg to
perspektywy zbyt odlegle, aby przypusci¢, ze mogl myslet
0 paruzji jeszcze za swego zycia.

Na obydwa argumenty daje trafng odpowiedZz B. Rigaux:
1) Jesli pierwsi chrzescijanie w tym bladzili, ale tego bledu
nie uczyt ich zaden z apostoldéw, to ten blad nie stanowi
czgsci sktadowej ich wiary. 2) Sw. Pawel nie zapowiadal
nawrocenia catej ludzko$ci; antychryst bzgdzie miat zawsze
swych adeptow.

Obowigzek za$ gloszenia Ewangelii po calym $wiecie nie musi
by¢ brany w sensie $cistym i bezwzglednym 22,

Niektorzy autorowie katoliccy jak E. Cothenet i F. Spadafora
probowali ostatnio rozwigzaé nasz problem, upatrujac w listach
$w. Pawla podwéjng perspektywe paruzyjng: zburzenie Jero-
zolimy i koniec Swiata. Koncepcja ta jednak, jak widzieliémy,
nie jest przekonujgca.

Problem wigc pozostal. I nie chodzi tu tylko o wyjasnienie
dwéch wypowiedzi apostota: ,my, ktérzy zyjemy, ktorzy po-
zostawieni jestedmy na przyjscie Panskie” (1 Tes 4,15,17) oraz
»hie wszyscy umrzemy, ale wszyscy przemienieni bedziemy”
(1 Xor 15,51.52), ale o uwzglednienie pelnej tresci listéw do
Tessaloniczan i caloksztattu nauki sw. Pawta, w ktorej paruzja
zajmuje, jesli nie pierwsze (jak w listach do Tessaloniczan), to
w kazdym razie poczesne miejsce.

Otéz odczuwa sie wyraznie, ze apostol pragnat paruzji,
i to rychlej paruzji®¥, nie wykluczajgc, ze nastapi¢ ona
moze jeszcze za jego zycia. Przemawia za tym i trese
pierwotnej katachezy chrzescijanskiej, a takze Dblizsza
dzisiaj znajomosé Srodowiska, w ktorym $w. Pawel zyl i pra-
cowat.

3 Zob. D. Buzy, Epitres aux Thessaloniciens, (La Sainte Bible, L.
Pirot-A. Clamer, XII), Paris 3 1951, 161.
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4. Antycypacja paruziji

Nie bez racji pozostawieni jestesmy w niewiedzy odnosnie do
czasu paruzji. Trzeba by¢ zawsze gotowym na przyjscie Pan-
skie, ktére polega na tym, ze wszyscy wierni, zaréwno zywi
jak i umarli, bedg zawsze z Panem (1 Tes 4,17). I nie jest
wazne, czy paruzja nastgpi rychlo, czy w odleglej przyszlosci.
Istotne jest tylko to, aby ci, ktérzy umieraja, umierali. przez
Jezusa (1 Tes 4,14) — w zjednoczeniu z Nim, w nadziei zmar-
twychwstania i wiecznej szczesliwosci, a ktérzy zyja. aby po-
zostawali bez skazy, w pelnej $wietosci (1 Tes 5,23), innymi
stowy, aby$Smy zywi czy umarli zyli wesp6t z Jezusem (1 Tes
5,10). Ale to jest wlasnie istota paruzji, ktérg w pewnym stop-
niu mozna osiggnaé juz tu na ziemi.

Zyé z Jezusem — to wystrzega¢ sie wszelkiej nieczystosci
(1 Tes 4,3), utrzymywac swe cialo w swietosci i czei (1 Tes 4,4),
nie obraza¢ i nie krzywdzié¢ bliznich (1 Tes 4,6), ale wzrasta¢
w doskonalosci i $wietoscei (1 Tes 4,1; 5,23). To uswiecanie nasze
jest dzielem Ducha Sw., ktéry mieszka w nas 34, Wigze sie ono
Scisle z paruzjg, poniewaz celem jego jest zbawienie nasze i za-
chowanie bez skazy na przyjscie Panskie (1 Tes 5,23) 35. Ducha
Swietego nazywa apostol pierwocinami (Rzym 8,23), zadatkiem
(2 Kor 1,22; 5,5; Ef 1,14). Przebywanie wiec Jego w nas stanowi
wiasciwie antycypacje doébr niebianskich, zarezerwowanych dla
paruzji 36.

Ta antycypacja znajduje swoj wyraz w charyzmatach, ktére
otrzymujemy, aby sie przygotowa¢ do paruzji i z cierpliwoscig
jej oczekiwaé (1 Kor 1,7). Nic przeto dziwnego, ze kiedy Chry-

32 Zob. B. Rigauzx, Saint Paul, dz. cyt., 226.

38 Zob.: 1 Tes 1,10; 3,13; 5,23; 2 Tes 1,7—8; 1 Kor 1,8; 4,5; 7,29—31;
16,22; 2 Kor 1,14; Rzym 13,11—12; Fil 1,10; 4,6; 1 Tym 6,14; 2 Tym
1.8; 4,1—3; Tyt 2,13.

34 Zob. 1 Tes 4,8; 2 Tes 2,13; 1 Kor 3,16; 6,19; 2 Kor 6,16; Rzym 14;
8,9—11; 15,16.

3% Por. J. Stepien, Pawlowy charakter nauki dogmatycznej i mo-=
ralnej listéw do Tessaloniczan, Ruch Bibl. i Lit. 13 (1960) 257 n.

38 Por. L. Carfaux, Le Christ, dz. cyt., 53.
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L2

stus przyjdzie w ,,on dzien” i gdy ujrzymy Go twarza w twarz,
ustang charyzmaty, ktére dajg tylko poznanie czesciowe, nie-
jasne, jak przez zwierciadto (1 Kor 13,8—12).

Antycypacja dobr przyszlych, wiecznych, nie znosi i nie
zmniejsza tesknoty za paruzja. Raz dlatego, ze te dobra, jakie
osiggnaé mozemy tu, na ziemi, nie sg zdolne zaspokoié wszyst-
kich pragnien duszy, a po wtére — poniewaz ich posiadanie
nie uwalnia nas od cierpien i upokorzen, ktére sg czyms$ nor-
malnym w naszym zyciu obecnym (1 Tes 3,3; 2 Tes 1,5—10;
1 Kor 4,8—13). Antycypacja paruzji nie oznacza wiec bynaj-
mniej, ze ,,wiek przyszly”, eschatologiczny, rozpoczal sie od
$mierci czy zmartwychwstania Chrystusa.

I jeszcze jedno. Antycypacja paruzji nie ogranicza sie tylko
do débr niebianskich, ktérych zréodiem jest zjednoczenie
z Chrystusem. Z paruzjg lgczy sie sad ostateczny. Sad ten
rozpoczyna sie takze w tym zyciu. W liscie do Rzymian 3,5—20
méwi §w. Pawel o gniewie Bozym, ktéry ciazy nad $wiatem.
A dalej, w 32 nn. poucza o usprawiedliwieniu przez wiareg
w Jezusa Chrystusa. Mamy wiec antycypacje Bozego Sadu,
ktéry wyraza sig badz w gniewie Bozym, badz w usprawidli-
wieniu %7.

VI. Scenariusz paruzji

Apostol, jak widzieliSmy, wiele razy wspomina o paruzji.
Specjalnie jednak zajmuje sie tym zagadnieniem w 1 Tes
4,13—18, w 2 Tes 1,5—12 i 2,3—12 oraz w 1 Kor 15,20—
28.51—57.

1. Zarysowa interpretacja gtéwnych
eschatologicznych tekstéw Pawtla

a) i Tes 4,13—18. Podaje tu apostol najbardziej wyczerpu-
jacy opis paruzji.

37 Por. L. Cerfaux, Le Christ, dz. cyt., 52—55.
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»A nie chcemy, bracia, pozostawi¢ was w niewiedzy co do
tych, ktérzy zasneli, abyscie sie nie smucili jak inni, ktérzy
nadziei nie majg. Je§li bowiem wierzymy, Ze Jezus umart
i zmartwychwstal, to tak samo wierzy¢ trzeba, ze Bég i tych,
ktérzy zasneli przez Jezusa, przyprowadzi z Nim. A powiadamy
wam to jako stowo Panskie, ze my, ktérzy zyjemy, ktérzy po-
zostawieni jesteSmy na przyjscie Panskie, nie uprzedzimy
tych, ktérzy zasneli. Albowiem sam Pan na dany znak, na
glos archaniota i (dzwigk) traby Bozej zstapi z nieba i zmarli
w Chrystusie powstang pierwsi. Potem my, ktérzy zyjemy,
ktorzy pozostawieni jestesmy, jednocze$nie z nimi zostaniemy
porwani na obltoki na spotkanie Pana w przestworzach. I tak
zawsze z Panem pozostaniemy. Przeto pocieszajcie jedni dru-
gich tymi stowy”.

Sw. Pawel pragnie uspokoi¢ Tessaloniczan, ktérzy obawiali
sig, ze w dniu przyjscia Panskiego zmarli bedg w gorszej
sytuacji niz pozostali przy Zyciu. Bedac w Tessalonice, podat
tylko ogdlng nauke o paruzji i sadzie ostatecznym. Teraz
uzupelnia ja, pocieszajac Tessaloniczan, ze dzien Panski be-
dzie triumfem wszystkich wiernych, ze zmarli powstang pierw-
si, i najwazniejsze, ze wszyscy: zaréwno zmarli jak i zZyjacy
bedg zawsze z Panem.

Apostol odwoluje sie do wiary chrzesScijan w $Smieré
i zmartwychwstanie Chrystusa: ,,Jesli bowiem wierzymy, ze
Jezus umart i zmartwychwstalt”, to tak samo wierzyé trzeba,
ze Bog wskrzesi na przyjscie Panskie — tych, ktériy umarli.
I oni pierwsi polgcza sie z Panem w dniu Jego przyjscia. Zy-
jacy ich nie wyprzedza. Podaje to Pawel jako stowo Panskie,
tzn. jako nauke objawiong: badz jako prawde objawiona mu
w szczegblny spos6b !, badz jako nauke usankcjonowanag jego
charyzmatem apostolskim 2, badz tez po prostu jako Ewan-
gelie 3. Wiersze 16 i 17 kreslg wlasciwy scenariusz paruzji. Na
dany znak, na glos archaniola i dzwiek tragby Bozej Pan zstapi

1 Zob. F. Amiot, Saint Paul, Epitres aux Galates, Epitres aux
Thessaloniciens, dz. cyt., 331.

2 Zob. J. M. Vosté, Commentarius in Epistolas ad Thessalonicen-
ses, dz. cyt., 135. -
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z nieba (2 Tes 1,7 n.: wraz z aniolami i w plomieniu ogni-
stym) i zmarli w Chrystusie powstang pierwsi. Potem ci,
ktérzy pozostali przy zyciu, zostana porwani w obloki razem
ze zmartwychwstalymi na spotkanie Pana w przestworzach,
aby juz zawsze z Nim pozostac.

Podany tu opis paruzji nie jest jednak kompletny. Nie
wspomina w nim Pawel ani o sgdzie w dniu Panskim, ani
o okresie wyprzedzajacym paruzje. Te brakujace elementy od-
najdujemy w 2 Tes i w 1 Kor.

b) 2 Tes 1,5—12 1 2,3—12.
1° Apostol moéwi tu o sprawiedliwym sadzie Bozym (2 Tes
1,5). Wierni — $wieci uznani zostang godnymi Krélestwa Bo-
zego, za ktére cierpieli (2 Tes 1,5); nastanie dla nich okres
odpocznienia (2 Tes 1,7), kiedy to dopuszczeni do oblicza
Panskiego uczestniczyé beda w Jego chwale (2 Tes 1,9), wiel-
biac Pana (2 Tes 1,10).

Ci za$, ktorzy Boga nie znajg i ktérzy nie sg postuszni Ewan-
gelii, ktorzy nie uwierzyli prawdzie, lecz upodobali sobie w nie-
prawosci, poniosg kare zatracenia wiecznego — odrzuceni od
oblicza Pana i chwaty Jego potegi (2 Tes 1,8 n.; 2,10—12).
2° Paruzje wyprzedzg pewne znaki. To odstepstwo i objawie-
nie sie czlowieka grzechu (2 Tes 2,3 n.). Wprawdzie tajemnica
nieprawosei juz sie dokonywa, ale 6w czlowiek grzechu jeszcze
sie nie objawil. Kiedy ukaze sie¢ w mocy wszelkie], wsrod zna-
kéw i cudéw klamliwych, podlug dziatalnosci szatanskiej —
wtedy Pan Jezus zgladzi go tchnieniem ust swoich i zatraci
samym objawieniem swego przyjscia (2 Tes 2,8—12). Moment
ten jeszcze nie nadszed?. Kiedy nastgpi? Nie wiadomo. To pew-
ne, ze przyjdzie nagle, niespodzianie, jak zlodziej w nocy, jak
bél na niewiaste brzemienng (1 Tes 5,2.3).

¢) 1 Kor 15,20—28. 51—57.

W tym nowym opisie paruzji akcentuje apostol przede
wszystkim zmartwychwstanie ciat. I fu, podobnie jak w 1 Tes
4,14, odwoluje sie Pawel do wiary chrzescijanskiej. Chrystus
zmartwychwstal i to Jego zmartwychwstanie jest zaczatkiem —

3 Zob. L. Cerfaux, Le Christ, dz. cyt. 34.
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pierwocinami tego, co nastapi w dniu ostatecznym (1 Kor
15,20). Paruzje przedstawia apostol jako triumf nad $miercig ?.

Pierwszym wtasnie aktem tego triumfu jest zmartwychwsta-
nie Chrystusa. Jak jeden czlowiek byl przyczyng $mierci, tak
jeden cztowiek stal' sie przyczyng zwyciestwa zycia (1 Kor
15,21 n.).

Drugi akt — to zmartwychwstanie zmartych i przemienie-
nie zyjacych na podobienstwo Chrystusa Zmartwychwstatego.
»Oto tajemnice wam powiadam: nie wszyscy umrzemy, ale
wszyscy przemienieni bedziemy. Nagle, w oka mgnieniu, na

glos traby ostatecznej — albowiem ona zabrzmi — zmarli
powstang nieskazeni, a my przemienieni bedziemy” (1 Kor
15,51 n.).

Trzeci wreszcie akt — to koniec (to télos), kiedy Syn, kt6-
remu wszystko zostalo poddane, podda sie temu, ktéory mu
poddat wszystko, aby Bég byl wszystkim we wszystkich (1 Kor
15,24—28).

Jasne jest, ze dwa ostatnie akty przedstawionego wyzej
scenariusza paruzji — to tylko dwa aspekty paruzji. Nie
majgq one nic wspdlnego z chronologig. Jak juz bylo powie-
dziane na poczatku tego traktatu, ani tu, ani nigdzie w listach
Pawlowych nie ma zadnej wzmianki o jakim$ posérednim
ziemskim kroélestwie Chrystusa (milenaryzm) 5.

Kroélestwo Chrystusa, o jakim mowa w 1 Kor 15,53, roz-
poczeto sie od zmartwychwstania Zbawiciela. Zmartwychwsta-
nie to bylo pierwszym zwyciestwem Chrystusa nad ,,mocami”.
Ostateczny i totalny triumf nad tymi ,;mocami” nastapi w cza-
sie paruzji. Smier¢, jako ostatni wrog (1 Kor 15,26), jest perso-
nifikacjg ( na wzoér apokalipsy); podobnie jak grzech wigze sig
z ,mocami” i wraz z nimi bedzie zniszczona.

L. Cerfaux przypuszcza, ze owe ,,moce’” sg odpowiednikiem
czlowieka nieprawosci z 2 Tes. Tajemnica nieprawosci (2 Tes
2,7 ), walka z Bogiem rozpoczyna sie¢ w sferach nadziemskich.

4 Zob. tamze, 42.
5 Zob. E. B. Allo, Premiére Epitre aux Corinthiens (Etudes Bibli-
ques), Paris 2 1934, 438—454.
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Moce, o jakich pisze apostol! w 1 Kor, to stworzenia duchowe,
przeciwstawiajgce sie dzialaniu Boga. Szatan z 2 Tes jest
postacig indywidualng. I ,,moce”, i szatan maja swoich adep-
tow. Zaréwno w 1 Kor jak i w 2 Tes paruzja przedstawiona
jest jako triumf nad nieprzyjaciélmi Boga: unicestwione zo-
stanie wszystko, co si¢ Bogu sprzeciwia (2 Tes 2,8).

2. Krytyka literacka i historyczna omawia-
nych tekstéw.

a) Zapozyczenia z tradycji zydowskie]
i chrzescijanskiej

Caly glowny scenariusz paruzji w 1 Tes 4,15—17 przypo-
mina bardzo teofanie na Synaju, opisang w Wyjsc 19,10—18.
Mamy i tu glos. traby i obtok. ,,I wywi6édt Mojzesz lud z obo-
zu na spotkanie z Bogiem” (Wyjs¢ 19,17). ,,A géra Synaj pto-
neta wszystka, olbowiem Pan zstgpit na nig w ogniu — én pyri
(Wyjsc 19,18; por. 2 Tes 1,8: én pyri flogés). J. Dupont ma
racje sgdzac, ze ta wlasnie teofania mogla by¢ zZrodiem dla
apokaliptyki zydowskiej i posrednio, lub nawet bezposrednio,
dla Pawlowego scenariusza paruzji .

Réwniez symbolike znakéw towarzyszacych paruzji prze-
jal Pawel z tradycji zZydowskiej i chrzescijanskiej. A wigc:
glos archaniota, por. Mt 24,31; Apok 1,10.12; 4,16; trgba Boza,
por. Wyjse 19,16.19; 20,18; Sof 1,16; Zach 9,14; Joel 2,1.15; Ps.
Sal. 11,1; Mt 24,31; 4 Ezdr 6,23; zstgpienie z nieba, por. Wyjsc
19,11.18; J 6,33.38.41.42.50.51; Apok 3,12 (Jeruzalem nowe);
10,1; 18,1; (anio}); 21,2.10 (Jeruzalem nowe); obloki lub obtlok,
por. Wyjsc 19,16; Iz 4,5; 2 Mach 2,8; Ezdr 13,3; Mk 13,26; Mt
24.30; Bk 21, 27; Apok 1,7; 11,12; 14,14—16. Powtarza je tu-
taj w tym samym znaczeniu, jakie posiadaty one w stownict-
wie wspétczesnym Pawlowi.

¢ Por. J. Dupont, Syn Christo, L,Union avec le Christ suivant
saint Paul, cz. I: ,,Avec le Christ dans la vie future”, Bruges 1952,
47—179.
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To samo nalezy powiedzie¢ o terminie &apanté€sis- wyjscie
na spotkanie — uwazanym przez wielu autoréw za typowo
hellenistyczny. Wystepuje on czesto w LXX; roézne jego formy:
eis dpantesin, eis synantesin, eis apantén, eis hypantesin zacho-
dzg w Biblii 129 razy. Wyjscie na spotkanie jakiejs dostojnej
osoby bylo zwyczajem nie tylko Grekoéow, ale i Izraelitow.
Krél Sodomy wychodzi na spotkanie Abrahama po jego zwy-
ciestwie nad Chodorlahomorem (Rozdz 14,17). Mezowie Judz-
cy wychodza na spotkanie Dawida, zwyciezcy Absalona
(2 Krél 19,18) itd. Scenariusz wiec paruzji, jaki przedsta-
wia Pawel, tkwi korzeniami w St T oraz w tradycji Zydow-
skiej i chrzescijanskiej.

b) Jak wyttumaczy¢ analogie miedzy
1 Tes 4,15 a Ezdr 5,41 n.?

R. Steck twierdzi, ze podang tu (1 Tes 4,15) jako stowo
Panskie wypowiedz: ,,my, ktérzy zyjemy, ktérzy pozostawieni
jestesmy na przyjscie Panskie, nie uprzedzimy tych, ktérzy
zasneli”, zaczerpnal autor 1 Tes z 4 Ezdr. 5,41 n.: ,I po-
wiedzial do Pana: ty jeste§ blisko tych, ktérzy pozostang do
kofica, a co sie stanie z tymi, ktérzy byli przede mng, albo
z nami, albo i tymi, ktérzy po nas przyjda? I rzekl do mnie:
sgd moj uczynie podobnym do wiehca, w ktérym ani ostatni
si¢ nie opodZnig, ani wezesniejsi (nastgpnych) nie wyprzedza”.
Zalezno$é 1 Tes od 4 Ezdr. potwierdza, zdaniem Seck’a, i wy-
raz hoi perileipémenoi — ktérzy pozostawieni jestesmy, wy-
stepujacy w N T tylko raz jeden (hap. leg.) wiasnie tutaj,
a spotykany czesto w 4 Ezdr. np.: 6,25; 7,28; 9,8; 13,16—24.26.
48 jak réwniez i stowo koimoémenoi: 1 Tes 4,13; por. 4 Ezdr.
6,19—59. Na tej podstawie Steck wnioskuje: skoro 4 Ezdr.
powstala ok. 100 r. po Chr. i poniewaz trudno przypusci¢, aby
autor apokalipsy zydowskiej korzystal z pism chrzescijanskich,
zatem autorem 1 Tes, postugujacym sie 4 Ezdr. nie moégt byé
Pawel. 1 Tes mial uzupelnié¢ eschatologie Pawla w duchu po-
je¢ wspolczesnych 7.

" R. Steck, Das Herrenmwort I Thess,, IV, 15, ,Jahrbiicher fiir
protest. Theologie 13 (1883) 509—524,
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Trzeba sie zgodzi¢, ze miedzy podanymi wyzej tekstami
istnieje pewne podobienstwo. Dotyczy ono samego problemu
i sposobu jego przedstawienia. Podobienstwo to jednak (nie
identycznos¢ ani tresci, ani formy), moze zresztg tylko przy-
padkowe, nie musi by¢ wecale wyrazem zaleznosci literackiej
jednego dokumentu od drugiego. Z tym samym zagadnieniem
spotykamy sie u Dan 12,12 n. i w Ps. Sal. 17,50 (r. 65—28
przed Chr.). Je$li za$ chodzi o terminologie, to stowo peri-
leipomai wystepuje nie tylko w 1 Tes i 4 Ezdr., ale znane
jest tez LXX (2 Kron 34,21; Agg 2,4/3; 2 Mach 1,31; 8,4)
Jozefowi Flawiuszowi (Contra Ap. 1,35), autorowi 4 Mach.
(12,6; 13,18); zyjacemu na przelomie ery przed i po Chr. Wy-
- raz koimasthai, czesto uzywany w LXX, odnajdujemy takze
w ksiedze Jubileuszéw 23,1; 36,18 (II w. przed Chr.), Wnie-
bowz. Mojz. 1,15; 10,14 (ok. r. 6 po Chr.) itd. Wida¢ z tego,
ze eschatologia stanowila problem szeroko i zywo omawiany
posréd Zydéw w ostatnim okresie przed Chr. i na poczgtku
naszej ery. Nic tez dziwnego, ze ludzie sobie wspolczesni
moéwili podobnym jezykiem, uzywajgc tych samych nieraz
termindw.

Pawel podal wspomniang wyzej wypowiedz jako slowo Pan-
skie, tzn. jako nauke objawiong. Ale w przedstawieniu tej
prawdy postuzyl sie jezykiem, jakim wowczas mowiono, je-
zykiem znanym dobrze zardéwno jemu, jak i autorowi 4 Ezdr.

¢) Problem zaleznoéci Pawlowego scenariu-
sza paruzji od hellenizmu

Przy omawianiu paruzji zwrociliSmy juz uwage, ze wyraz
ten miat w $wiecie hellenistycznym dwa znaczenia: Swieckie
i religijne. Okre§lal on przede wszystkim radosny, triumfal-
ny ingres monarchéw obejmujgcych w posiadanie swoje sto-
lice. Oto przyktady tych paruzji:

Dekret krolestwa Pergamu, dotyczacy radosnego ingresu
Attala II (138—135 przed Chr.), przewiduje nastepujacy po-
rzgdek ceremonii na cze$¢ kréla: ,,gdy zbliza¢ sie bedzie do
miasta... kaptani i kaptanki otworzg swigtynie bogdw, zapalg
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kadzidto, odméwia modlitwy przepisane rytualem, aby krél
Attal Filomator cieszyl sie zawsze zdrowiem, zwyciestwem,
potegag na ziemi i morzu i aby krélestwo pozostawato zawsze
w bezpieczenstwie. Na spotkanie kréla wyjdg kaplani i kap-
lanki, a takze wodzowie, urzednicy i zwyciezcy w zawodach,
z wiencami, jakie zdobyli, mistrz od gimnastyki ze swymi
uczniami i wychowankami,... wszyscy mieszkancy, kobiety
i dziewczeta w szatach biatych z wiencami. To bedzie dzier
$wigteczny 8.

A oto jak opisuje Joézef Flawiusz radosny ingres Tytusa do
Ajjtochii: ,,Skoro lud dowiedziatl sie, ze Tytus zbliza sie do
miasta, z radosci nie mégt pozostawaé w murach, lecz ruszy?t
na jego spotkanie; na przeszlo trzydziesci stadiéw wyszli nie
tylko mezczyzni, ale 1 mnostwo kobiet wraz z dzieémi, opusz-
czajgc miasto. A Kkiedy ujrzeli go, jak sie zblizal, uszerego-
wali sie¢ wzdluz drogi po obydwu jej stronach; pozdrawiali go
podniesieniem reki i powracali z nim wznoszgc okrzyki... °.

Pliniusz Mlodszy w panegiryku na czes¢ Trajana tak pisze:
»Ac primum quidem, qui dies ille quo expectatus desidera-
tusque urbem tuam ingressus es, quam mirum laetumque...
non aetas quemquam, non valetudo, non sexus retardavit quo
minus oculos insolite spectaculo impleret... aegri quoque ne-
glecto medentium imperio ad conspectum tuum quasi ad
sanitatemque prorepere” 1, Sw. Jan Chryzostom poréwnuje
paruzje do ingresu cesarza: ,,Podobnie jak kiedy cesarz bierze
w posiadanie miasto, wychodzg mu na spotkanie za miasto
osoby obdarzone urzedem i godno$cig lub cieszgce sie laskg
monarchy, a winni i zbrodniarze pozostajag w miescie pod czuj-
ng strazg, oczekujgc wyroku cesarza, tak samo Kkiedy Pan
przyjdzie, ludzie, ktérzy beda posiada¢ Jego taske, pojda na
Jego spotkanie w przestworza; winni za$ i ci, ktérzy mieé

8 Zob. W. Dittenberger, Orientis Graeci Inscriptiones selectae
(O G I S) 332, linie 26—39.

¢ Zob.J. Flavius, Bell. Jud., VII, 100—103.

10 Zob. Panegyrici Latini, wyd. Aem. Baehrens’a, 19 (podajg za
L. Cerfaux, Le Christ, dz. cyt., 35).

6 — sStudia Theologica



82 KS, JAN STEPIEN [ 50]

bedg sumienie skalane licznymi grzechami, oczekiwaé bedg na
ziemi swego wyroku’” 1,

Na podstawie tych tekstow wielu autoréw za Deissman-
n’em opowiedzialo sie za zalezno$ciag Pawlowego scenaruisza
paruzji od hellenizmu, a w$réd nich i powazni uczeni kato-
liccy: F. Prat, B. Rigaux, F. Amiot, L. Cerfaux, M. Meinertz
i P. Benoit. Inni natomiast przeciwstawili sie tej opinii, pod-
kreSlajagc gtéwnie wplyw St T na eschatologie Pawta. Sg to
m. in. W. Bousset 2, W. A. Brown 13, K. Deissner 4, A. Me-
yer 15, a ostatnio J. Dupont 16, ktéry zajal w tej sprawie pozy-
cje najbardziej skrajng. Uwazna analiza wyrazéw typowo
»hellenistycznych” w tekstach eschatologicznych Pawla wy-
kazuje, jego zdaniem, ze apostol zaczerpnal je nie bezposred-
nio z hellenizmu, lecz z ustalonego juz stownika badZz pier-
wotnego chrzescijanstwa, badz judaizmu i Biblii greckiej; nie
wydaje mu sie, aby Pawet starat sie wzbogaci¢ te trady-
cyjng eschatologie zapozyczeniami $§wiata poganskiego.

J. Dupont ma niewatpliwie racje, wykazujgc, ze zrdodiem
eschatologii jest pierwotna katecheza chrzescijanska i tradycja
zydowska. Dobrze sie tez stalo, ze argumenty zwolennikéw
zalezno$ci Pawla od hellenizmu poddal gruntownej krytyce,
usuwajac lub przynajmniej mocno ostabiajac podstawy ich
hipotezy. '

Wydaje sie jednak, ze i jego stanowisko jest zbyt kranco-
we. J. Dupont nie udowodnil, ze termin paruzja zostal prze-
jety przez stownik chrzescijanski jeszcze przed Pawlem. Po-
wolanie sie bowiem na Jak 5,7.8 oraz na 2 P 1,16 i 3,4 sprawy

11 Zob. §w. Jan Chryzostom, P G 50, 450 n. (Homilia na Wnie-
bowstapienie Panskie), por. te samg interpretacje w homilii 8 na
1 Tes, P G, 62, 440.

12 Zob. W. Bousset, Kyrios Christds, dz. cyt., 298, n. 4.

13 Zob. W. A. Brown, Parusia, w: A Dictonary of the Bibel III,
1900.

14 Zob. K. Deissner, Parusie, w: Die Religion in Geschichte
und Gegenwart, 4 (1930) 979 nn.

15 Zob. A. Meyer, Das Ritsel des Jacobusriefes, Beiheft z. Zeit-
schrift flir die neutest. Wissenschaft, X, 1930.

16 Zob. J. Dupont, Syn Christo, dz. cyt., 78.
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nie przesadza. Do slownika chrze$cijanskiego moégt wprowadzié
ten termin tylko Mateusz (ktéry postuguje sie nim 4 razy
w 24,3.27.37 i 39) lub Pawel, i to niezaleznie jeden od drugie-
go 7. Zresztg nie chodzi tu o termin paruzja ani tym mniej
o zalezno$¢ Pawla od kultéw hellenistycznych, lecz tylko o sam
obraz paruzji — radosnego ingresu monarchéw, ktéry mogt
wywrzeé wplyw na Pawlowy scenariusz paruzji. Obraz ten
nie byl apostotowi obcy. Ci, do ktérych pisal, nie tylko wi-
dzieli, ale moze i brali udzial w takiej uroczystosci. Wydaje
sie prawdopodobne, ze apostol mégt z tego doswiadczenia sko-
rzysta¢ i prawde objawiong o$wietli¢ obrazem zywym, adre-
satowi znanym i atrakcyjnym.

VII. Apostazja jako pierwszy znak wyprzedzajacy paruzje

W 2 Tes 2,3—11 podaje apostol dwa znaki, Ktére maja
wyprzedzi¢ paruzje: apostazje i objawienie sie cztowieka grze-
chu, antychrysta. Te znaki jeszcze sie nie ukazaly. I to jest
dowodem, ze dzien Panski jeszcze nie nadszedl. Pierwszym
znakiem ma by¢ apostazja.

1. Znaczenie terminu ,apostazja”
w $wieckiej literaturze greckiej
i w LXX

Termin apostazja, wywodzacy sie od pnia afistemi — od-
stepuje, oddalam sie, jest pdzniejszg formg greckg dawnego
klasycznego wyrazu apéstasis i oznacza oddalenie sie odstep-
stwo. Ten, ktéry tego odstepstwa dokonal, nazywany byl apo-
statg (apéstatés). Warto zwréci¢é uwage na pewna roéznice
W znaczeniu wyrazoéw: apoéstasis i apostazja. Pierwszy z nich
oznacza raczej sam akt oddalenia, drugi za§ — skutek tego
oddalenia czyli odstepstwo.

Apostazjg okreslano w literaturze $wieckiej gtéwnie odstep-
stwo polityczne, bunt (Plutarch, Galba 1,9 — odstepstwo od

17 Tak tez sadzi B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt.,, 232 n.

6*
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Nerona; Jozef Fl., Vita, 43, odstepstwo od Rzymian; por Apol
1,135 n.; Ant. 13,219; 2,27).

LXX postuguje sie tym terminem tylko w sensie religij-
nym: Joz 22,22 (bunt przeciw Bogu); 3 Krél 21,13 (mezowie
odstepstwa — to ludzie Beliala); Jer 2,19 (bunt przeciw Jah-
wie); 2 Kron 28,19 (balwochwalstwo Achaza); 33,19 (odstep~
stwo Manassesa). W tym samym znaczeniu wystepuje w LXX
wyraz apostata: Liczb 14,9; Joz 22,16.19; Iz 30,1; 2 Mach 5,8
oraz czasownik afistemi: Powt Pr 32,15; Joz 22,18 n. 23;
Dan 9,9.

Czesto spotykamy obok tego terminu precyzujace jego zna-
czenie dopelnienia, jak np.: 1 Mach 2,15 (odstgpi¢ od zakonu
Bozego); 2,19 (aby odstgpit kazdy od kultu (wiary) ojcow —
apo latreias patéron), ale mozna o nim moéwi¢ jako o terminie
technicznym, okreslajagcym odstepstwo religijne i dlatego nie
wymagajgcym objasnienia, np.: Iz 30,1; Jer 3,14.

2. Apostazja w apokaliptyce!

Prorok Daniel, kreslgc wizje konca swiata, moéwi o apostazji,
o odstepstwie, do ktérego wielu naklonionych bedzie podstep-
nie; lud jednak, znajacy Boga, wytrwa wierny (Dan 11,30—
32). Literatura apokryficzna temat ten jeszcze bardziej roz-
winie.

W Ksiedze tajemnic Henocha (stow.) XXII czytamy: , Nad-
chodzg czasy zaglady dla catej ziemi i dla wszelkiego czlowie-
ka i wszystkiego, co sie porusza na ziemi. A w owych dniach
nastanie na ziemi zamieszanie, poniewaz czlowiek znienawi-
dzil swego blizniego i lud walczyt bedzie przeciw ludowi,

1 O apostazji w literaturze rabinicznej zob. H. L. Strack —
P. Billerbeck, Kommentar zum N. T. aus Talmud und Midrasch,
dz. cyt. III, 637.

2 Jest to niewatpliwie aluzja do faktu historycznego, opisanego
w 1 Mach 2,15—16: ,I przyszli tam ci, ktérzy byli postani od kroéla
Antiocha, zeby zbieglych do miasta Modin przymusi¢ do ofiarowania
i palenia kadzidla i odstgpienia od zakonu Bozego. I wielu z ludu
izraelskiego... przystalo ku nim”.
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a narod wystagpi zbrojnie przeciw narodowi, cala ziemia za-
pelni sie krwig i straszliwym chaosem. Wiecej jeszcze, opuszczg
swego stworce i czci¢ bedg to, co zostalo umieszczone na nie-
bie, i to, co chodzi po ziemi i falach morskich, a Przeciwnik
chlubi¢ sig bedzie i radowaé z dziet swoich dla mego utrapie-
nia 3,

O apostazji wyprzedzajacej sad ostateczny tak pisze Henoch
etiopski, 91,7: ,,A skoro rozmnoza sie — grzech, niesprawied-
liwo$¢ 1 bluznierstwo i gwalt we wszystkich postaciach, kiedy
spoteguje sie apostazja i przestepstwo, spadnie na nie wielka
kara z nieba i §wiety Pan przyjdzie z gniewem i karg, aby
wykona¢ sagd nad ziemig” 4.

Apostazje jako wyrazny znak konca $wiata podaje 4 Ezdr.
5,1—2: ,,Co za$ dotyczy znakéw, oto nadejda dni, kiedy mie-
szkancéw ziemi ogarnie strach wielki i zakryta zostanie droga
prawdy i wiara na ziemi zaniknie i rozmnozy sie niesprawied-
liwose i1 przewyzszy te, jaka widzisz i o jakiej kiedy$ stysza-
1es”. (Por. Jubil. 23,14—23: Wniebowz. Mojz. 5).

Z tematem apostazji spotykamy sie takze w manuskryptach
Qumranskich, a zwlaszcza w komentarzu Habakuka I-—II
i w Dokumencie Sadokickim II, 11—18. Mistrzowi sprawied-
liwosci przeciwstawia sig czlowiek klamstwa i jego zwolen-
nicy, ktérzy zdradzili przymierze nowe, poniewaz nie uwie-
rzyli przymierzu Boga; oni splugawili Jego imie $wigte. I tak
wypowiedZz tlumaczy sie o odstepstwach (zdrajcach) w nastep-
stwie dni. To sg gwalciciele, ktérzy nie uwierzg, kiedy styszeé
bedg o tym, co sie stanie z pokoleniem, ktére nastgpi”’. 1 Qp
Hab II, 2—7). Tak wiec schemat eschatologiczny w Komen-
tarzu Habakuka rozpoczyna sie apostazjg Izraela (por. Dok.
Sad. XIX, 16.22—26; XX, 14—15)5. Nie wiadomo jednak, czy
apostazja bedzie przy koncu $wiata.

# Tiumaczenie z przekladu franc. A. Vaillant a, Le livre des
secrets d’Henoch (Textes publiés par DllInstitut d’Etudes Slaves, IV),
Paris 1952, 69—71; podaje za B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt., 254.

4 Por. 91,26; 93,9. Podaje za B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt., 254.

5 Koticzy sie za$§ heroizmem nielicznej grupy ludzi wiernych i gor-
liwych, Por. A. Michel, Le Maitre de Justice, Avignon 1954, 51.
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Wyrazniej méwi o tym Dokument Sadokicki I, 11—18:
»1 wzbudzil im Mistrza Sprawiedliwosci, ktéry ich miat pro-
wadzi¢ drogg swego serca. I pouczyl potomno$¢ o tym, co
uczynil ,,temu” innemu pokoleniu: bandzie apostatéw. To wy-
kolejency. O czasie, w ktérym zyli, napisane jest: ,Jak gzgca
sie jalowica, tak Izrael byl krnabny (Oz 4,16). A wtedy wy-
stapil czldwiek drwiny, ktéry wylal na Izraela wody klamstwa
i wprowadzit go w chaos bez drogi. Obalono wzgérza wieczne;
odwrécono sie od $ciezek sprawiedliwosci, cofnigto wstecz
granice, ktorg przodkowie wytyczyli dla ich potomnych. W ten
sposéb $ciggneli przeklenstwa Przymierza, tak iz Boég wyda
ich na miecz, ktéry wykona zemste Przymierza”. (Por. Dok.
Sad. 1,20; V,21; VIII,19—21) 8.

3. Apostazja w listach Pawltowych

a) Znaczenie terminu ,apostazja”

Trudno jest ustali¢, co chcial wyrazi¢ apostol terminem
apostazja. Uzyl go raz jeden tylko w Tes 2,3. W N T nalezy
ten wyraz do dis. leg. Drugi raz postuzyl sie nim Frukasz
w Dz Ap 21,21 (,,...uczysz odstepstwa od Mojzesza”), oczywi-
$cie w sensie religijnym. Spotykamy natomiast 14 razy cza-
sownik afistdnai, z czego 10 razy u Lukasza’?, w tym raz
(Xk 8,13 — odstepstwo od wiary czasu proby) w sensie reli-
gijnym 8 a 4 razy u Pawla? — tez w sensie religijnym,

6 Tlumaczenie z przekladu francuskiego A. Vincent a, Le Manu-
scrits hebreux du Désert de Juda, Paris 1955, 164.

7 Bk 2,37: nie odstepowala od $wigtyni (Anna); 4,13: — szatan od-
stgpil od niego; Ek 8,13: wierzg do czasu, a w chwili préby odstepuja;
Bk 13,27: odstgpcie ode mnie wszyscy, ktoérzy czynicie nieprawos$c¢;
Dz Ap 5.37: uwi6dl lud za sobg (Judasz Galilejezyk); Dz Ap 5,38: za-
niechajcie tych ludzi; Dz Ap 12,10: odstgpit aniot od niego: Dz Ap 15,38:
odigczyl sie od nich (Marek); Dz Ap 22,29: odstgpili od niego (Pawla).

8 Ale nie eschatologicznym, jak blednie utrzymuje B. Rigaux,
Saint Paul, dz. cyt., 654.

9 2 Kor 12,8: aby odstgpil ode mnie (aniol szatana); 1 Tym 4,1:
»Duch za§ otwarcie moéwi, Ze w czasach ostatecznych odstgpig niektérzy
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a w tym raz tylko (1 Tym 4,1) w znaczeniu eschatologicznym.
Same wiec terminy: apostazja i afistdnai, uzyte w N T nie
precyzuja znaczenia apostazji w 2 Tes 2,3.

Niewatpliwie chodzi tu o odstgpstwo w sensie religijnym,
w jakim wystepuje i w LXX. Wiadomo takze, ze bedzie ono
znakiem wyprzedzajgecym koniec $wiata, podobnie jak to wi-
dzieliSmy u Daniela i w apokryficznej apokaliptyce zydowskiej.
Nadal jednak sporne sg dwa problemy: czy apostazja, o jakiej
mowit Pawel w 2 Tes 2,3, dokona si¢ w lonie judaizmu czy
chrzescijanstwa i czy mozna jg utozsamia¢ z Antychrystem.

b) Apostazja w lonie chrzesécijanstwa, nie
w judaizmie.

M. Friedlander ¥ przypuszcza, ze apostol méwi o apostazji
w judaizmie. Szuka jej w nauce ezoterycznej Minuth, ktéra
wyprzedzila i przygotowala gnoze zydowska. Zwolennikéw tej
wiasnie nauki, jako przeciwnikéw Prawa, nazywali Zydzi or-
todoksyjni apostatami i synami Beliala — Antychrysta.

W mozliwo$¢ istnienia gnozy zydowskiej i opozycji przeciw
ortodoksji kaplanskiej nikt dzisiaj nie watpi. Manuskrypty
Qumranskie sg tutaj bardzo wymownym $wiadectwem. Nie-
mniej jednak dla pre-gnozy Minuth brak dokumentacji.
M. Friedldnder istnienia jej réwniez nie dowidédl. Ale gdyby
nawet przyja¢ fakt jej istnienia, to trzeba by jeszcze wyka-
za¢, ze Pawel jg znal, a nastepnie, ze we wrogosci Zydow wi-
dzial apostazje. A to ostatnie wydaje sig¢ niemozliwe. Przeczg
temu bowiem stowa apostota w liscie do Rzym r. 11. Bbg nie
odrzucit ludu swego (11,1—3). Izraelici potkneli sig, ale nie

od wiary, sklaniajac si¢ ku duchom zwodniczym i ku naukom demo-
néw”; 2 Tym 2,19: ,niechaj odstapi od nieprawo$ci wszelki, ktory
wzywa imienia Panskiego” i Hebr 3,12: ,,UwaZajcie, aby nie bylo
w kim$§ z was przewrotnego serca niedowiarstwa ku odstapieniu od
Boga zywego”.

1 Zob. K. Friedldnder, Der Antichrist in den vorchristlichen
jiidischen Quellen, Gottingen 1901, 129—144; podaje za B. Rigaux
Saint Paul, dz. cyt., 256.
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upadli. Ich przestepstwo stalo sie zbawieniem dla pogan
(11,11). ZaSlepienie padio na cze$¢ Izraela, dopdki wszyscy
poganie nie wejda (do Kosciota), a wowczas i caly Izrael zba-
wiony bedzie (11,25—26). Apostot widzi takie perspektywy
dziejéw Izraela. Jakze wiec mégt podaé jako znak konca §wia-
ta pregnoze zydowskg?

Apostazja, o jakiej méwi Pawel, nie jest tez buntem pogan
wzglednie Zydoéw przeciwko imperium Rzymskiemu, jak sa-
dzili Hieronim, Ambrozjaster, Pelagjusz i Kajetan. Apostazja
u $w. Pawla, podobnie jak w LXX, posiada znaczenie religij-
ne, co bylo oméwione wyzej. Poza tym juz $w. Tomasz wy-
kazal bezpodstawno$é tej opinii argumentem historycznym,
przypominajac, ze bunty minely, poganie odlgczyli sie od im-
perium Rzymskiego, a Antychryst jeszcze sie nie objawil. Na-
lezy wiec apostazje rozumie¢ nie w sensie odstepstwa politycz-
nego, lecz duchowego 1. :

Apostazja pod koniec $wiata dokona sie w lonie chrzescijan-
stwa, w Kosciele. B. Rigaux uwaza to za mato prawdopodob-
ne 2, ale tego nie uzasadnil. A tymczasem wiele danych prze-
mawia za takg wlasnie opinig. Sam Rigaux przyznaje, ze
Pawetl liczyl sie z mozliwo$cig utraty wiary przez chrzescijan.
Lekatl sie o ich wytrwatos¢ w wierze (1 Tes 3,2—3), zachecal
do trzymania sie podanej im nauki (2 Tes 2,15). A do Tymo-.
teusza pisze wyraznie: ,,Duch za$ otwarcie méwi, ze w cza-
sach ostatecznych odstapig niektérzy od wiary, sklaniajgc sie
ku duchom zwodniczym i ku naukom demonéw (uwiedzeni)
obludg klamcéw, majgcych wlasne sumienie napietnowane
rozpalonym zelazem” (1 Tym 4,1—2).

Taki sens apostazji w 2 Tes 2,3 zgodny jest z nauky Chry-
stusa, ktérg glosili, a potem spisali synoptycy. £k 8,3 podaje
wypowiedz Zbawiciela: ,,Wszakze gdy przyjdzie Syn Czlowie-

11 Podaje za J. M. Vosté, Commentarius in Epistolas ad Thes-
salonicenses, dz. cyt., 197. J. M. Vosté uwaza, ze Pawel méwi o apo-
stazji Zydoéw, porzucajgcych kult prawdziwego Boga, badz chrzeécijan,
odstepujacych od Ewangelii Chrystusowej (tamze 1. c.).

12 Zob. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt., 256—258.
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czy, czy znajdzie wiare na ziemi?” A w mowie eschatologicz-
nej powiedziane wyraznie: ,,Baczcie, aby was kto nie zwio6dt.
Wielu bowiem przyjdzie w imie moje, méwigc: jam jest Chry-
stus, 1 wielu zwioda... Wéwczas wielu podda sie zgorszeniu
i wydadza jeden drugiego i jeden drugiego nienawidzieé¢ beds.
I wielu falszywych prorokéw powstanie i zwiodg wielu.
A poniewaz rozmnozy sie nieprawo$¢, oziebnie mitos¢ wielu”
(Mt 24,4—12; por. Mk 13,5—6.21—33; Lk 21,8—10.16—18).
Taka byla niewgtpliwie pierwotna nauka chrzescijanska 13,

B. Rigaux sadzi, ze 2 Tes odbiega od tej nauki . Apostol,
jego zdaniem, nawigzuje tu do apokaliptyki zydowskiej
i przedstawia apostazje w konturach ogélnych jako nasilenie
zla pod koniec $wiata. Odroznia dwie kategorie ludzi w cza-
sach ostatecznych: zbawionych i potepionych. Potepieni —-
to ci, ktérzy nie przyjeli mitosci prawdy (2 Tes 2,10), ktérzy
nie uwierzyli prawdzie, lecz upodobali sobie w nieprawosci
(2 Tes 2,12). Tych wtaénie nazywa Rigaux apostatami.

Koncepcja ta jednak wydaje sie mato prawdopodobna. Tru-
dno bowiem nazwaé¢ apostatami ludzi niewierzacych. Jest to
niezgodne z etymologig terminu ,,apostazja” i ,,apostata”, kiérg
omowilismy wyzej. Po wtére Rigaux pomieszal w perykopie
2 Tes 2,1-—12 dwie rzeczy: apostazje jako znak przed koncem
Swiata —1i sad ostateczny, a wraz z nim i kare — potepienie nie~
wiernych — tych, ktérzy nie uwierzyli prawdzie. Pawel nie-
watpliwie znal apokaliptyke zydowsks i z niej korzystal. Ale
przede wszystkim opieral sie na St T i nauce eschatologiczne]
Chrystusa, ktéorg przekazywala pierwotna katecheza chrzes-
cijanska, utrwalona poéZniej na pismie. A wedlug tej nauki
jednym ze znakéw wyprzedzajgcych koniec $wiata bedzie
apostazja w lonie chrzescijanstwa. Nie jest to znak jedyny. Be-
dzie tez i nasilenie zla 15, ale to lgczy sie bezposrednio raczej
z drugim znakiem — tj. objawieniem sie¢ Antychrysta.

13 Por. Didache, wyd. F. W. Funk, Patres apostolici, Tiibingen ?
1901; 1, 37.

14 Zob. Saint Paul, dz. cyt., 258.

15 Méwi o nim apostot wyraznie w 2 Tym 3,1—5: ,,A wiedz o tym,
Ze w dniach ostatnich nastang czasy trudne. Bedg bowiem ludzie sa-
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¢) Apostazja — Antychryst

Sw. Justyn utozsamia apostazje z Antychrystem; nazywa
Antychrysta ,,homo apostasiae” —  czlowiekiem apostazji”.
Tak samo sadza $w. Jan Chryzostom, Teodoret, Teofilakt
i Sw. Augustyn, a ze wspébiczesnych egzegetéw D. Buzy 16;
B. Rigaux . W dziele L’Antéchrist pisze Rigaux, ze Pawel
pod wplywem apokaliptyki zydowskiej nie widziat rdznicy
miedzy apostazja a objawieniem sie czlowieka grzechu ani co
do ich nastepstwa chronologicznego, ani co do samej natury
tych zjawisk. Je$li wymienia najpierw apostazje, to dlatego, ze
nie chce, rzekomo, oddziela¢ dziel Antychrysta od apostazji,
ktéra jest ich skutkiem. Szezytem triumfu tajemniczego dzie-
ta szatana bedzie wlasnie apostazja i objawienie sie czlowieka
grzechu przy koncu s$wiata. W komentarzu za$ podaje, ze
»apostazja i antychryst stanowig fo samo nieszczescie (,,une
meme calamité”), tak jak czlowiek klamstwa sekty Qumran-
skiej i jego dzielo” 18,

Wydaje sie jednak, ze przytoczona wyzej opinia jest raczej
subjektywnym rozumowaniem autoré6w niz odtworzeniem
eschatologicznej nauki Pawtla odnosnie znakéw wyprzedzajg-
cych paruzje. Nie ulega watpliwosci, ze apostazja, o ktérej
moéwi apostol, jest apogeum triumfu szatana, jest bowiem
i jego dzietem. Ale nie tylko jego, lecz i tych, ktérzy nie
przyjeli mitosci prawdy, a uwierzyli ktamstwu i upodobali
sobie w nieprawosci (2 Tes 2,10—12). I ci poniosg dlatego za-
stuzong kare — potepienie wieczne (2 Tes 1,6.8—10; 2,12). Nie
wszystkich jednak uwiedzie szatan i nie wszyscy uwierzg

molubni, chciwi, wynio$li, pyszni, bluzniercy, niepostuszni rodzicom,
niewdzieczni, niegodziwi, bez przywigzania, nieuzyci, oszczercy, zuch-
wali, nadeci, mitujgcy rozkosz bardziej niz Boga, ktdérzy okazujg po-
z6r poboznosci, ale wyrzekajacy sie jej mocy”.

16 Zob. D. Buzy, Epitres aux Thessaloniciens, dz. cyt., 180.

17 Zob. B. Rigaux, L’Antéchrist et Vopposition au royaume mes-
sianique dans U'Ancien et le Nouveau Testament, Paris 1932, 268; tenze,
Saint Paul, dz. cyt., 237 n.

8 Zob. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt., 258.
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znakom i cudom kiamliwym czlowieka grzechu. Tym wtasnie
przyobiecane jest uczestnictwo w Chwale Chrystusa (2 Tes
1,7.10; 2,13—14). Po wtére nic nie wskazuje na to, aby Pawel
utozsamial apostazje z Antychrystem. Przeciwnie, apostol
odréznia te dwa zjawiska. Apostazja jest wstepem bezposred-
nim wystapienia Antychrysta, zgodnie z tym, co podaja réw-
niez synoptycy (Mt 24; Mk 13 i £k 21) i Didache: ,Kiedy
rozmnozy sie nieprawosé, (ludzie) nienawidzi¢ ~ sie beda
i przesladowa¢ i zdradzac, a wtedy ukaze sig zwodziciel §wiata
jako syn bozy” 19,

d) Apostazja — tajemnica nieprawosci

J. Coppens 2 odnoszac to katéchon — ,,to, co powstrzymuje”
(2 Tes 2,6) i ho katéchon — ,,ten, ktéry powstrzymuje” (2 Tes
2,7) nie do czlowieka nieprawosci, lecz do Chrystusa, sadzi, ze
tym, co powstrzymuje (to katéchon) paruzje Zbawiciela, jest
apostazja, a tym, ktoéry ja powstrzymuje (ho katéchon) — An-
tychryst. W ten spos6b utozsamia apostazje z tajemnicg nie-
prawosci (2 Tes 2,7).

Stusznie jednak zauwaza P. Andriessen 2!, Zze $w. Pawel jest
tu bardziej dokladny. W 2 Tes 2,7 nie powtarza wyrazu apo-
stazja, lecz uzywa terminu mysterion tés anomias — tajem-
nica nieprawo$ci. Termin anomia — bezprawie, nieprawos¢ —
oznaczal w greckiej literaturze $wieckiej dwa stany: stan tego,
ktéry jest bez prawa (Pap. Oxyr. 1121,20 — III w. przed Chr.;
Filo, Leg. All. I[,69) i tego, ktéry jest przeciw prawu, a wigc
zawiniony 1 karalny (Filo, Conf. Ling., 108,143; Demostenes,
24,142). W sensie pochodnym anomia oznacza bezprawie lub
grzech (Filo, Spec. Leg., I, 188).

# Cum enim aucta fuerit iniquitas, odio se invicem habebunt et
persequentur et prodent; ac tum apparebit orbis deceptor tamguam
filius dei” (Doctrina duodecim Apostolorum, wyd. F. W. Funk, Patres
apostolici, dz. cyt., I, 37).

20 Zob. recenzje dziela B. Rigaux, Saint Paul, Les Epitres aux
Thessaloniciens, Paris 1956, w Ephemerides Theol. Lov. 33/1956/567.

2l Zob. P. Andriessen, Celui qui retient la venue du Seigneur,
Bijdragen 21 (1960) 25.
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W tych samych znaczeniach postuguje sie tym terminem
LXX, ttumaczac nim hebrajskie wyrazy ’awn — grzech, prze-
stepstwo (ok. 60 razy), ’awn — nedza, zlo (ok. 25 razy),
psz’ — przestepstwo, grzech (ok. 20 razy), tw'bh — obrzy-
dliwos¢ (w oczach Boga) (ok. 25 razy) i nie akcentujgc na
0go6l bezposrednio stosunku do Prawa Mojzeszowego.

W manuskryptach Qumranskich synowie nieprawosci — to
ci, ktérzy oddali sie wladztwu Aniola Ciemnosci i dlatego
drogami ciemnogéci chodzg (1 QS, III; 21).

W N T wystepuje termin anomia 14 razy; w tym 4 razy
u Mt (7, 23 22; 13,41 23; 23,28 24; 24,12 %) — zawsze w konteks-
cie eschatologicznym (z wyjatkiem Mt 23,28), dwa razy w 1 J
3,426 — jako synonim grzechu-i 8 razy u Pawtla jako synonim
grzechu (Rzym 4,7; 6,19; Tyt 2,14; Hebr 1,9; 10,17), w zna-

czeniu ,niewiary, bezboznosci” — przeciwienstwo sprawiedli-

wosci — dikaiosyné — (2 Kor 6,14) i w sensie eschatologicz-
. .. r . . 3 .

nym {2 Tes 2,3 — czlowiek nieprawosci w B S i i. i 2 Tes

3,7 — tajemnica nieprawosci).

Nieprawos¢ wiec w 2 Tes, podobnie jak u Mt, jest w isto-
cie terminem eschatologicznym, ktéry oznacza wrogos$¢ i bunt
sit zta przeciw Kroélestwu Bozemu w czasach ostatecznych.
Posiada ono wyrazny aspekt szatanski?®’ (por. 2 Tes 2,3: czlo-
wiek nieprawosci — Antychryst). Dziala ona juz teraz tajem-

2 Mt 7,23: ,,A wtedy wyznam im: nigdym was nie znat. IdZcie precz
ode mnie, ktérzy czynicie nieprawo$¢ (hoi ergadzémenoi tén anomian).

3 Mt 13,41: ,,PoSle Syn Czlowieczy anioldw swoich i zbiorg z Kro-
lestwa jego wszystkie zgorszenia i tych, ktérzy czynig nieprawo$§é™
(tous pojountas tén anomian). Uprzednio (Mt 13,38) nazywal ich ,sy-
nami ztego”. :

# Mt 23,28: ,,Tak i wy (mowa o faryzeuszach i uczonych w PiSmie)
z zewnatrz wprawdzie wydajecie sie ludziom sprawiedliwi, a wew-
natrz pelni jesteScie obludy i nieprawoseci”.

% Mt 24,12: ,,A poniewaz rozmnozy sie nieprawo$é, oziebnie milosé
wielu” (z mowy eschatologicznej Chrystusa).

% 1 J 34: ,Kazdy, ktory sie dopuszeza grzechu, nieprawoéé czyni,
a nieprawoscig jest grzech”.

27 Por. I. de la Potterie, Le péché, c’est liniquité, Nouv. Rev.
Theol. 78 (1956) 788.
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niczo, podstepnie 2 w lonie Kosciota. Obok pszenicy jest kg-
kol (Mt 13,24—30.36—43), obok ryb debrych sg zle (Mt 13,47—
—50); do owczarni Chrystusa przychodza w odzieniu owczym
wilki drapiezne (Mt 7,15; por. Dz Ap 20,29 n; 1 Xor 5,2.13;
1J 2,18 n.).

Apostazja wiec i nieprawoéé nie sg pojeciami identycznymi,
ale lgczg sie ze sobg jak najsécislej. Apostazja generalna przy
kohcu $wiata bedzie rezultatem ukrytego, tajemniczego dzia-
lania nieprawosci i ostatecznym jej objawieniem. Jako obja-
wienie tej nieprawogci wyprzedzi paruzje Antychrysta i be-
dzie jej towarzyszye.

VIII. Antychryst jako drugi znak wyprzedzajacy
paruzje !

Drugim znakiem, ktéry musi wyprzedzi¢ paruzje Chry-
stusa, jest objawienie sie Antychrysta. Imie to spotykamy
tylko u Jana: 1 J 2,1822 1 2 J 7. W pierwszym tekscie (1 J
2,18) raz wystepuje ono w liczbie pojed., a raz w liczbie mno-
giej. Jako paralele do tej formy liczby mnogie] mozina uwa-
za¢ Mt 24,24 i Mk 13,22; gdzie mowa o falszywych chrystu-
sach i falszywych prorokach — pseudéchristoi i pseudopro-
fetai, z tg jednak réznicg, ze o ile celem pseudochrystuséw
jest uwiesé lud, oczekujacy prawdziwego Chrystusa, o tyle
antychrystéow zadaniem jest opozycja, bunt przeciw Chry-

% Por. W. A. Brown, The Semitic Background of the N. T. my-
sterion, Biblica 39 (1958) 426—448.

1 Bibliografia: D. Buzy, Antéchrist, D, B, S, I, 297—306; tenze
L’Adversaire et Pobstacle, Rech, de sc. rel. 24 (1939) 402—431; B. Ri-
gaux, L’Antéchrist et Vopposition au royaume messianique dans
UAncien et le Nouveau Testament, Paris 1932; tenze, Saint Paul, les
Epitres aux Thessaloniciens (Etudes Bibliques), Paris — Gembloux
1956, 259—280; A. Arrighini, L’Anticristo, Torino 1945; A. Romeo,
L’Anticristo, Roma 1946; J. Schmid, Der Antichrist und die hem-
mende Macht (2 Thess. 2,1—12), Theolog. Quartalschr. 129 (1949) 323—
—343; J. Giblet, De Parousia hominis iniquitatis juxta II Thess., II,
3~—4, Collectanea Mechlin. 35 (1950) 446—463.
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stusowi, i w tym znaczeniu sg oni nasladowcami Antychrysta,
ktory objawi sie przy koncu $wiata 2.

1. Pawlowe okre§lenie Antychrysta

Sw. Pawel nie uzywa nigdy terminu Antychryst. Méwige
o0 nim tylko w 2 Tes postuguje sie innymi okresleniami: czto-
wiek nieprawosci — ho anthropos tés anomias, syn zatrace-
nia — ho hios tés apoleias (2 Tes 2,3); sprzeciwiajacy sie i wy-
noszacy sie nad wszystko... — ho antikéimenos kai hype-
rairémenos epi panta... (2 Tes 2,4) i wichrzyciel — ho &nomos
(2 Tes 2,8).

a) Wichrzyciel — ho dnomos, cztowiek
nieprawo§ci — ho anthropos tés anomias

1° Wichrzyciel. Wyraz anomos oznacza tego, ktory
zyje bez prawa (Plato, Polit., 302 E), a giéwnie tego, ktéry
dziala przeciw prawu, albo tak, jakby prawa nie bylo, a za-
terh wichrzyciela, czlowieka niesprawiedliwego. Autor Psal-
mu Salomona (17,13) okre$la tym terminem grzesznika, po-
ganina, wroga narodu (Pompejusza).

LXX tlumaczy wyrazem anomos okoto 25 stéw hebr., w tym
rsz’ — przestepca, bezboznik (ok. 30 razy).

W NT spotykamy termin &nomos 9 razy: 2 razy u hukasza
w znaczeniu zloczynca (Bk 22,37) i poganin (Dz Ap 2,23), raz
w 2 P 2,8 w sensie grzeszny, niegodziwy (czyn); 6 razy u Paw-
ta w znaczeniu: ten, ktéry jest bez prawa (1 Kor 9,21 —
4 razy, por. przystowek anomds — bez prawa, Rzym 2,13),
ten, ktéry czyni zto (1 Tym 1,9) i wreszcie jako okreflenie
Antychrysta (2 Tes 2,8). W tym ostatnim wypadku oznacza
wichrzyciela, tego, ktory buntuje sie przeciw prawu Bozemu,
przeciw Kroélestwu Chrystusa.

G. Milligan ® utozsamia go niestusznie z Belialem. To praw-
da, ze LXX tlumaczy czasem wyraz Belial (Beli’al) przez

t Tak sadzi takze J. M. Vosté Commentarius, dz. cyt., 274.
3 Zob. G. Milligan, St. Paul’s Epistles to the Thessalonians, dz.
cyt., 99.
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anomema (Powt. Pr 15,9) lub anomia (2 Krél 22,5), albo apo-
stasia (3 Krdl 20/21/13A). Ale nie jednakowo; uiywa przy
tym wielu terminéw, a czasem pozostawia ten wyraz bez
przekladu. Nie mozna takze opiera¢ sie na biednym tluma-
czeniu rabinéw, wywodzacym wyraz Beli’al od bell’'ol = bez
jarzma. Belial wzglednie Beliar stal sie w apokaliptyce imie-
niem wlasnym szatana (Jub. I, 20; XV, 20; Wniebow. Iz. IV, 2;
1 Qp Hab VIII, 36; Dok. Sad. 1V, 15; VIII; 14 B). I w tym
znaczeniu wystepuje u $w. Pawla w 2 Kor 6,15 (co za uklad
Chrystusa z Belialem?). Apostol nie utozsamia wichrzyciela -
(Anomos) z szatanem, bo w 2 Tes 2,9 méwi wyraZnie, zZe
przyjscie jego, tzn. wichrzyciela, dokona sie podiug dziatalnosci
szatanskiej, tzn. podtug i na skutek wplywu szatana.

2° Czlowiek nieprawog$ci. Synonimem wichrzy-
ciela (dnomos) jest termin ,,czlowiek nieprawosci” (ho anthro-
pos tés anomias). Przyjmujemy lekcje czlowieka nieprawosei
(tés anomias) za B S, licznymi minuskulami oraz przekladem
orm. i kopt., a nie czlowiek grzechu (tés harmatias) jak poda-
je Wulgata i jak czytaja Ireneusz, Hipolit, Efrem, Ambrozja-
ster i Pelegiusz. Wprawdzie lekcje te nie roznig sie istotnie
miedzy sobg, poniewaz ,,grzech jest nieprawoscig” (1 J 34,
por. Rzym 4,7; 6,19; Tyt 2,14; Hebr 1,9; 10,17), ale wariant
pierwszy lepiej harmonizuje z eschatologicznym kontekstem
2 Tes 2.

Formuta ,,cztowiek nieprawoéci” jest semityzmem i oznacza
tego, ktérego znamieniem jest nieprawosé, ktéry jest caty
nieprawoscig i zrodlem wszelkiej nieprawosci, co sie w pelni
objawi przy koncu $wiata.

b) Syn zatracenia — ho hids tés apoleias (2 Tes 2,3).

Rzeczownik apoleia pochodzacy od czasownika apdllymi —-
unicestwiam, gubie sie, gine, moze mieé znaczenie czynne —
zagubienie, utrata czego$, lub bierne: zguba, zatracenie, po-
tepienie. St T moéwi czesto o zatraceniu grzesznikéw (np. Ps
9,6.7; Ps 67/68,3; Ps 72/73.27; Iz 41,11.12 itd.). Przewaznie
chodzi tu o ich zgube doczesna, ale jest znamienne, ze w LXX
rzeczownik apoleia, podobnie jak i czasownik apéllymi, poja-
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wia sie w potgczeniu z pieklem — hadés (Przyp .15,11: pieklo
i zatracenie), ze S$miercig (Hiob 28,22: zatracenie i $miere¢),
z grobem (Ps 87/88,12).

W NT rzeczownik apoleia uzyty jest 17 razy; w tym tylko
2 razy w znaczeniu straty doczesnej: Mt 26,8; Mk 14,4. W po-
zostalych miejscach oznacza zatracenie wieczne, potegpinie:
szeroka droga wiodgca na zatracenie — Mt 7,13 — przeciw-
stawiona jest drodze waskiej, prowadzacej do zycia; Piotr
rzekt do Szymona czarnoksieznika: ,,pienigdze twoje niech ida

z tobg na zatracenie” — Dz Ap 8,20; falszywi nauczyciele
$ciggng na siebie zatracenie — 2 P 2,1; 2,3; 3,16; to zatrace-
nie odbedzie sie w dzien sgdu — 2 P 3,7; na zatracenie pdj-

dzie apokaliptyczna bestia — Apok 17,8.11.

Pawel uzywa wyrazu apoleia tylko w sensie biernym i okre-
$la nim zatracenie wieczne, potepienie: naczyniom gniewu na
zatracenie przeciwstawia naczynia milosierdzia zgotowane ku
chwale — Rzym 9,22; antytezg zatracenia jest zbawienie —
Fil 1,28; zatracenie jest koncem dla nieprzyjaciél krzyza Chry-
stusowego — Fil 3,19 — i chciwych bogaczy — 1 Tym 6,9;
wreszcie ,,syn zatracenia” to Antychryst: 2 Tes 2,3; por.
J 17,12. Antychryst nazwany zostal synem zatracenia nie
dlatego, ze bedzie pociggal innych na zatracenie, lecz dlatego,
ze sam pelen zla poniesie pierwszy kare Bozg — potepienie
wieczne %, '

W. Bousset’ widzi w tym okresleniu paralele do aniola
przepasci z Apok 9,11, zwanego po hebr. Abaddon, a po grec-
ku Apollyon. Paralela ta jest jednak bardzo watpliwa. Wyra-
zem zatracenie — apoleia — okre$la Pawel nie miejsce, lecz
stan przeciwny zbawieniu, chwale. Przepa$¢ nie jest tym sa-
mym, co zatracenie. Aniol zly (bestia w Apok 17,8) musi
wyjsé najpierw z przepasci, a dopiero potem poéjdzie na zatra-
cenie.

4 Tak tez utrzymuja: J. M. Vosté, Commentarius, dz. cyt., 199,
i B. Rigauzx, Saint Paul, dz. cyt, 657, 1 M. Zi6tkowski, Eschato-
logia, Sandomierz 1958, 284 n.

5 Zob. W. Bousset, Der Antichrist, dz. cyt., 99.
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¢) Sprzeciwiajgcy sie i wynoszacy
nad wszystko..

1° Sprzeciwiajgcy sie — ho antikeimenos — pochodzi od-
czasownika antikeisthai — byé naprzeciwko, by¢ przeciwnym,
sprzeciwia¢ sie. LXX uzywa tego wyrazu jako imiestowu
rzeczownikowego w sensie przeciwnik, nieprzyjaciel: Wyjsc
23,22; 2 Krél 8,10; 3 Krél 11,14; Iz 41,11; Zach 3,1 itd. W tym
samym znhaczeniu wystepuje ten termin i w NT: Lk 13,17;
21,15; 1 Kor 16,9; Fil 1,28 i Tym 5,14. Wydaje sie jednak, ze
w 2 Tes 2,4 ho antikeimenos nie jest imiestowem rzeczowni-
kowym, jak sadzg A. Lunemann, W. Bornemann, G. Milligan,
G. G. Findday, D. Buzy, lecz zwyklym part. praes. i znaczy:
sprzeciwiajacy sie (a nie przeciwnik), jak tlumaczg E. Dob-
schiitz, G. Wohlenberg, J. E. Frame. J. M. Vosté i B. Rigaux.
Wskazuje na to rodzajnik dla imiesl. antikeimenos i po-
lgczonego z nim spéjnikiem kai imiest. hyperairémenos.

2° ,,Wynoszacy sie nad wszystko co nosi imie Boga lub co
odbiera boskg czest, az zasigdzie w $wiatyni Bozej, podajac sie
sam za Boga” (2 Tes 2,4). Chodzi tu o podkreslenie buntu
Antychrysta przeciw wszystkiemu, co Boze i $wiete, i za-
wrotnej, bluznierczej pychy, wyrazajacej sie w jego samo-
ubdstwieniu. Widaé w tym okresleniu wyrazne zapozycze-
nie z Dan 11,36: ,,I uczyni krél wedlug woli swojej i podniesie
sie i wywyzszy nad kazdego boga (epi panta theodn) i prze-
ciwko Bogu nad bogami moéwi¢ bedzie rzeczy wynioste” 8. Ale

8 W podanym wyzej obrazie Antychrysta wida¢ nie tylko zapozy-
czenie od Daniela, ale i wplyw 1z 14,13 n. (proroctwo przeciw krolowi
Babilonii): ,, Ty, ktory moéwite§ w sercu swoim: wstapie na niebo, nad
gwiazdy Boze wywyzsze tron moj i usigde na gérze zgromadzenia, na
stronie péinocnej; wstapie na wysoko§ci chmur, bede podobny Najwyz-
szemu”; Ez 28,2—9 (proroctwo przeciw krélowi Tyru): ,Dlatego iz sig
wyniosto serce twoje i powiedziate§: jam jest bdg, zajme tron boga
pos$réd morz, poniewaz jeste§ czlowiekiem a nie bogiem” (w. 2) ..,po-
niewaz stawiasz serce twoje jak serce boze” (w. 6) ..,,czy powiesz jesz-
cze przed tym, ktdéry cie zabijaé bedzie: jestem bogiem” (w. 9); por.
J. M. Vosté, Commentarius, dz. cyt, 201; B. Rigaux, Saint Paul
dz. cyt., 659.

7 — Studia Theologica
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apostol zmienia tekst Daniela. Aby unikna¢ pozoru politeizmu,
zastepuje wyrazenie ,,nad kazdego boga” — epi panta thedn —
- przez ,,co nosi imie Boga” — epi panta legémenon thebén —
dodajgc € sébasma — ,,lub co odbiera Boskg cze$¢”. Wzmac-
nia jednak stowa: ,podniesie sie i wywyzszy” — hypsothé-
setai i megalynthésetai — przez ,,sprzeciwiajgcy sie i wyno-
szacy” — antikeimenos kai hyperairémenos. Zmiana dotyczy
nadto i samej tresci. Daniel piszac o Antiochu Epifanesie nie
przypisuje mu samoubbstwienia ani checi zastgpienia kultu
Jahwy przez kult swojej osoby. Okreslenie Pawla jest
mocniejsze. Antychryst zasigdzie w $wiatyni i oglosi sig
bogiem.

Jest wiec gorszy od Antiocha Epifanesa, ktéry nie pretendo-
wat do zajecia miejsca Jahwy w $wiatyni, i gorszy od Kali-
guli; bo ten chcial tylko umie$ci¢ swoj posag w miejscu swie-
tym.

2. Paruzja Antychrysta

Podobnie jak Zbawiciel, tak i Antychryst bedzie miat swoja
paruzje. Objawi sie jednak nie w wybranym przez siebie
czasie, lecz w okolicznosciach wyznaczonych przez Boga. Pa-
ruzja jego dokona sie podiug i na skutek dziatalnosci szatan-
skiej w mocy wszelkiej, wérdd znakow i cudéw klamliwych
i wszelkg obludg nieprawosci (2 Tes 2,9 n.). W przeciwien-
stwie do Chrystusa, ktéry gloszac prawde, zbawia — Anty-
chryst, postugujac sie kltamstwem, wiedzie nas na potepienie
wieczne (2 Tes 2,10—12).

Pod koniec $wiata nastgpi spotkanie Antychrysta z Chry-
stusem. Jak trafnie zauwaza B. Rigaux7?, bedzie fo spotkanie,
a nie walka. Antychryst nie jest godny, aby z nim walczyt
Chrystus. Gdy sie w pelni ukaze, Pan Jezus zgtadzi go tchnie-
niem ust swoich i zatraci samym objawieniem swej paruzji
(2 Tes 2,8).

7 B. Rigauzx, Saint Paul, dz. cyt., 269.
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3. Natura A.nty'chrysta

Charakterystyke Antychrysta ujgt apostol w omoéwionych
wyzej okrefleniach, takich jak: czlowiek nieprawosci, wich-
rzyciel, sprzeciwiajacy sig 1 wynoszacy nad wszystko, co swie-
te, Boze, syn zatracenia. Jest wiec Antychryst wcielong nie-
prawoscia, wichrzycielem buntujagcym sie przeciwko Bogu
i Krélestwu Chrystusa; jest pelen zawrotnej pychy, uzurpu-
jac sobie miejsce w $wiatyni i oglaszajac sie Bogiem. Jego
dzielo bedzie parodig dzieta zbawczego Chrystusa, a jego pa-
ruzja — parodig przyjscia Panskiego. Dlatego jest synem za-
tracenia: pierwszy poniesie kare — potepienie wieczne. Obja-
wienie sie Antychrysta bedzie znakiem wyprzedzajgcym ko-
niec $wiata 8.

Antychryst nie jest samym szatanem, jak sadzili Celsus?,
Firmicus Maternus 1 i nowsi przedstawiciele szkoly religio-
znawczej, utozsamiajgc Antychrysta z Beliarem. Beliar jest
dla Pawla szatanem (2 Kor 6,15). Apostol odroznia wyraznie
Antychrysta od szatana moéwiac, ze przyjscie owego wichrzy-
ciela dokona sie podiug dzialalnosci szatanskiej (2 Tes 2,9).
Cyryl Jerozolimski trafnie nazywa Antychrysta wystannikiem,
satelitg i narzedziem szatana 1.

Antychryst Pawla nie jest tez tylko czysty ideg, abstrak-
cyjnym pierwiastkiem zla bedacym w opozycji wzgledem Bo-
ga i wszelkiego dobra. Apostotl przedstawia go jako postat
konkretng, jako osobe.

8 Inaczej sadzg: A. Romeo (Anticristo w Enc. Cattolica, I, 1433—
—1441), F. Spadafora (Temi di Esegesi, Rovigo, 1953, 472—476) i E. Co-
thenet (la IIe Epitre aux Thessaloniciens et l’apocalypse synoptique,
Rech. de Science Rel. 42/1954/38), odnoszgc 2 Tes 2,1—12 do zbu-
rzenia Jerozolimy.

9 Zob. Const. Apost. VII, 32.

10 Zob. Firmdicus Maternus, De errore profanorum reli-
gionum. XXV, P L 12,1030.

1 Zob. $w. Cyryl Jerozol, Catech. XV. 14; P G 33,888; tak samo:
J. M. Vosté, Commentarius, dz. cyt., 207 i A. Zychlinski, Zycie
pozagrobowe, Krakéw 1944, 145 n.

7
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Nie jest tez postacig wspoélczesng Pawlowi, skoro apostol
moéwi wyraznie, ze 6w wichrzyciel objawi sie dopiero przed
koncem $wiata. Podaje to Tessaloniczanom jako znak, wyprze-
dzajgcy przyjscie Chrystusa, znak. ktéry sie jeszcze nie ukazal

(2 Tes 2,2—13).

Antychryst nie jest takze zadng z postaci znanych z historii;
ani Neronem, jak chcial §w. Augustyn!? i i., a potem Corne~
lius a Lapide 13, ani zadnym z przedstawicieli czotowych swia-
ta politycznego czy religijnego, jak to utrzymywano az do
ostatnich prawie czaséw. Koncepcja ta powstala badZz na skutek
blednego przekonania o rychlym koncu swiata (w. X i XI), badz
wrogiego nastawienia do réznych mezéw stanu (Napoleon,
Hitler), badz wreszcie fanatyzmu religijnego (katolicy na-
zywall Antychrystami herezjarchoéw, protestanci zas od cza-
so6w Lutra az do XIX w. — papiezy 4.

Niektorzy starozytni pisarze lacinscy utrzymywali za Am-
brozjastrem, ze Antychryst wyjdzie z narodu zydowskiego,
i to z pokolenia Dana, co przyjeli takze M. Scheckenburger,
E. Bohmer, B. Weiss, P. Sabatier, F. Spitta, C. Erbes, a gtéow-
nie W. Bousset 15, Hipoteza ta opiera sie na surowej wypo-
wiedzi Jakuba o pokoleniu Dan (Rodz 49,17) i na pominigciu
tego pokolenia w Apok J, 5—8. Teksty te jednak nie upowaz-
niajg do takiego wniosku, ktéry wydaje sie raczej wyrazem
antysemityzmu niz wynikiem zdrowej, objektywnej egzegezy
tekstéw biblijnych.

Nie mozna réwniez sie zgodzié¢, ze Antychryst Pawla wyj-
dzie sposréd pogan, jak to sadzili I. Déllinger, H. Ewald,
A. Hilgenfeld, P. W. Schmiedel, A. Klopper i O. Holtzmann,

2 Zob, §w. Augustyn, De civit. Dei, XX, 19, C S E L XXX,
470—475.

18 Zob. Cornelius a LLapide, In Epistolas Divi Pauli (Commentaria
in Scripturam Sacram, 19), Parisiis? 1881, 153: ,,Vel potius intelligit
ipsum Neronem..., aliosque Imperatores Romanos, qui Neronem vel
praecesserunt, vel secuti sunt”.

1 Wypowiedzi te podat W. Bornemann, Die Thessalonicher-
briefe, dz. cyt., 412—417; J. M. Vosté, Commentarius, dz. cyt., 279—283.

15 Zob. W. Bousset, Der Antichrist, dz. cyt., 108—118. 123; por.
W. Bornemann. Die Thessalonicherbriefe, dz. cyt., 420—424.
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utozsamiajgc ,,cztowieka nieprawosci” z prototypem proroka
Daniela. WykazaliSmy wyzej, ze apostol nie korzystal z Danie-
la w sposdéb niewolniczy. Poza tym mial jeszcze i inne zrodia
(Iz, Ez), z ktérych moégt czerpa¢ materiat do swego obrazu
Antychrysta. Pawel nie precyzuje §rodowiska, z ktérego wyj-
dzie ,,wichrzyciel”. Poniewaz jednak zestawia objawienie sie
Antychrysta w przedtuzeniu apostazji (2 Tes 2,3—12), mozna
przypuszczaé, ze 6w syn zatracenia wyjdzie ze spolecznosci
wiernych.

4, Antychryst czy Antychrysci

Antychryst w ujeciu Pawla wydaje sie by¢ jedna osoba.
Wskazujg na to okreglajace go terminy, a gléwnie opis jego
paruzji, ktéra ma by¢ znakiem rozpoznawczym rychlego przyj-
$cia Chrystusa. Caty sens znaku tkwi w bezposrednim zwigzku
objawienia sie Antychrysta i paruzji Zbawiciela. Apostol wy-
prowadza z bledu Tessaloniczan przekonanych, ze dzien Pan-
ski juz nadszedl, wlaénie tym, ze nie objawil sie jeszcze czlo-
wiek nieprawosci (2 Tes 2,3). Pawel nigdzie nie wspo-
mina o antychrystach dziatajgcych w ukryciu na przestrzeni
historii.

Méwi tylko o jednym, tym, ktéry objawi sie przy koncu
$wiata. Tak sadzili prawie wszyscy starozytni pisarze greccy 16
i lacinscy 17 i opinia ta byla przyjeta powszechnie az do naj-
nowszych czaséw przez agzegetow katolickich. Suarez nawet

16 Zob. Didache 16,4, wyd. F. X. Funk, Patres Apostolici, Tubin-
gen 1901, I, 423; Ireneusz, Adv. Haer, V, 24—30, P G 7, 1191 nn.;
Cyryl Jerozol, Catech.,, XV, 12—15, P G 33,886—891; Jan Chr y-
sostom, P G 62482; Theodoret, In II Thess, II, 3 s.,, P G 82,663,
Jan Damasceniski In II Thess, II, 3 ss, P G 95,921—924,

17 Zob. Tertulian, De Resurrectione Carnis, XXIV, P L 2,829 n.;
Ambrozjaster, P L 17457, Hieronim, Epist. ad Alsiam 121,11,
P L, 22,1035 n.; Augustyn, De Civ. Dei XX, 19; P L 41,685—687; H i~
lary, De Trinitate, IX, 22, P L 10,298; Orygenes rozréznial trzech anty-
chrystéw: indywidualnego, ktamstwo i heretykéw, por. W. Borne-
m ann, Die Thessalonicherbriefe, dz. cyt., 402 n.; B. Rigaux, L’Anté-
christ, dz. cyt., 271 n.; tenze, Saint Paul, dz. cyt., 260.
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oswiadcezyl, ze jest to ,res certissima” i ,,de fide” 8. Dzisiaj
tej pewnosci nie podzielamy. Problem Antychryst czy anty-
chrysci stanowi ,,quaestionem liberam”.

Za Antychrystem jako indywiduum opowiadajg sie wérod
wspolczesnych egzegetéw katolickich: B. Rigaux1®, F. Til-
Iman 2, J, Schmidt 12, J. Giblet 22, V. Laridon 23, J. Rinaldi 24,

Opini tej przeciwstawili koncepeje antychrysta jako zbio-
rowosci: E. B. Allo 25, D. Buzy 2, F. Amiot %' i J. Bonsirven 28,
Antychryst, ich zdaniem, jest symbolem zbiorowosci obejmu-
jacej wszystkich agentéw zla rozsianych po catym $wiecie od
czaséw Chrystusa az do skonczenia $wiata. Majg za tym prze-
mawia¢ dwa gléwne argumenty. Pierwszy opiera sig na po-
lgczeniu w opisie 2 Tes 2,6—8 mocy powstrzymujacej (to ka-
téchon i ho katéchon) z Antychrystem. Skoro ta moc powstrzy-
muje Antychrysta juz od 50 r. i dziala przez wieki, to trudno
moéwié o ,,czlowieku nieprawoéci” jako jednostce indywidual-
nej.

18 'Zob, Suarez De Myst. vitae Christi, disp. 54, sect. I, n. T:
,Dico Antichristum proprie et juxta primaevam impositionem huius
vocis significare quemdam certum et singularem hominem, insignem
adversarium Christi. Est res certissima et de fide”.

1 7ob. B. Rigaux, L’Antéchrist, dz. cyt., 250—317.

2 Zob. F. Tillmann, Die Wiederkunft Christi nach den pauli-
nischen Briefen (Biblische Studien, XIV, 1—2), Freiburg i. Br. 1909,
129 nn.

21 J, Sechmid, Der Antichrist und die hemmende Macht (I1 Thess.
II, 1—12), Theolog. Quartalschr. 129 (1949) 323—343.

2 Zob. J. Giblet, De Parousia hominis iniquitatis juxta II Thess.,
II, 3—4, Collect. Mechlin. 35 (1950) 446—453.

28 Zob. V. Laridon, Pauli doctrina eschatologica in Thess, Col-
lect. Brug. 47 (1951) 23—33; 57—60; 89—94; 111—115; 169—174; 190—198.

24 Zob. J. Rinaldi, Le Lettere ai Tessclonicesi, Roma 1950, 14%.

25 Zob. E. B. Allo, L’apocalipse, Paris 1921, CXV.

26 Zob. D. Buzy, Antéchrist, D B S I, 302; tenze I’Adversaire et
T'obstacle, Rech. de science rel. 24 (1939) 402—431.

27 Zob., F. Amiot, L’Enseignement de Saint Paul (Etudes Bibli-
ques), Paris ® 1946, II, 211.

28 Zob. J. Bonsirven, L’Evangile de Paul (Théologie, XII) Pa-
ris 1948 337.
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Drugim argumentem potwierdzajgcym pojecie Antychrysta
jako zbiorowosci sg rzekome paralele miedzy 2 Tes 2,3—12
a synoptykami i apokalipsa.

Obydwa argumenty sa kruche. Samo polgczenie ,,mocy po-
wstrzymujacej”’ z Antychrystem jest dzi§ problematyczne.
J. Coppens #?, i P. Andriessen 3 1acza te moc powstrzymujgcag
z przyjsciem Panskim, utozsamiajac ja z tajemnica nieprawosci
(to katéchon) i Antychrystem (ho katéchon). A jesli nawet
przyjmiemy tradycyjng interpreteacje owej mocy powstrzy-
mujgcej w tgcznodei z Antychrystem, to i wiedy pozostanie
do udowodnienia, ze Antychryst dziatal juz od ok. 50 r. Tego
przeciez apostol nigdzie nie powiedziat, Méwi tylko, ze ,ta-
jemnica nieprawosci juz sie dokonywa” (2 Tes 2,7). Ale ,ta-
jemnica nieprawosci” nie jest identyczna z Antychrystem.

Jesli chodzi o paralele naszego opisu z synoptykami i Apo-
kalipsg, to te sprawy nie przesadzaja. Kosciol pierwotny po-
dawal nauke 0gblng o Antychryscie, ktéry wyprzedzi paruzje
Chrystusa. Kazdy za§ z pisarzy NT modgt swobodnie te nau-
ke interpretowaé, dostosowujac jag do potrzeb i warunkéw
wspoélezesnych i nadajac terminowi Antychryst roézne zna-
czenie. Synoptycy mowig o pseudochrystusach, ktérzy beda
usitowali zwies¢ lud, oczekujgcy prawdziwego Chrystusa. Jan
przedstawia jako antychrystéw wrogéw Kosciota politycznych
i religijnych; ale ci sa tylko nasladowcami i prekursorami
Antychrystusa — indywiduum, jaki objawi sie przed przyj-
$ciem Panskim, tego Antychrysta, o ktéorym pisze Pawel
w 2 Tes?8t,

2 Zob. J. Coppens, recenzja dziela B. Rigaux, Saint Paul..,
w Ephemerides Theol. Lov. 33 (1956) 567.

80 Zob. P. Andriessen, Celui qui retient, art. cyt., 26—30.

31 TInaczej sadzi B. Rigauzx, Saint Paul, dz. cyt.,, 278 n.; antychry$-
ci Jana nie sg, jego zdaniem, prekursorarﬁi Antychrysta, ale samym
Antychrystem. Pawel i Jan nakre$lili rézne obrazy Antychrysta, po-
dali to nie jako nauke, lecz jako rézne koniektury (,Ils ne donnent
Pas un enseignement, mais des conjectures diffirents”) tamze, 279.
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5. Zrbédta Pawlowego obrazu
Antychrysta

W Bousset 32 utrzymuje, ze pierwszego pojecia Antychrysta
szukaé trzeba w starozytnej mitologii perskiej czy chaldej-
skiej, opisujgcej walke Boga z szatanem i mocami ciemnosci,
a wiec walke Ahura Mazdy z Anhra Manyus’em lub Marduka
z Tiamat. Umiejscowienie tej walki na poczatku $wiata mogto
nasuna¢ mys$l o walce drugiej w czasach ostatecznych 33.

Wydaje sie jednak, ze pojecie Antychrysta jest specyficz-
nie zydowskie. Rozwijato sie stopniowo. Potezni wrogowie
Izraela, tacy jak Sennacheryb i krél Tyru byli prototypami
wrogbw wybranego ludu, ktére wykorzysta potem apokalip-
tyka zydowska. Ich odbiciem i dalszym rozwinieciem bedg Gog
i Magog u Ezechiela, Antioch Epifanes u Daniela. D. Buzy 3
przypuszeza, ze pojecie Antychrysta osobowego powstato
w wyniku polgczenia tych dwdch Zrddel: eschatologicznego
dramatu FEzechiela 1 proroctwa Daniela o krélu, przy-
wodzgcym na pamieé Antiocha Epifanesa. W wieku na-
stepnym Antiocha Epifanesa zastagpi Pompejusz, ktérego autor
Ps. Sal. nazwie wichrzycielem -— anomos (Ps. Sal. XVII, 13).
Testament za$ Lewiego, XVII, 12 (II lub I w. przed Chr.) moé-
wi o walce osobistej nowego kaplana — Mesjasza z Belia-
rem — szatanem, a dokumenty qumranskie o ,,cztowieku ktam-
stwa” (1 Qp Hab IL,2; Dok. Sad. XIX, 16.25—26; XX, 14—15).

Pawetl kreslac w 2 Tes obraz Antychrysta miat wzory weze-
$niejsze. I widzieliSmy, ze z nich korzystal, gléwnie z Dan
11,36; 1z 14,13 n. i Ez 28,2—9. Nawigzal do tego, co Tessaloni-
czanie mogli znaé, ale na tym nie poprzestat. Wzory przetwo-

32 Zob. W. Bousset, Der Antichrist, dz. cyt., 88—102.

33 Tak samo sadza: H. Gunkel, Schopfung und Chaos in Urzeit
und Endzeit, Gottingen 1895, 221 n.; M. Dibelius, Die Geisterwelt
im Glauben des Paulus, Gottingen 1909, 58 n.; E. von Dobschiitz,
Die Thessalonicherbriefe (Kritisch — exegetischer Kommentar {iber
das Neue Testament, H. A. W. Meyer, VII), Gottingen 1909, 294 n.

34-Zob. D. Buzy, Antéchrist, art. cyt., 290 n.
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rzyl i uzupeknil. Oczyscil zupelnie z odcieni politycznych, ktore
widzimy u Daniela i w apokryficznej apokaliptyce zydowskiej.
Antychryst Pawla nie jest tyranem politycznym. B. Rigaux
zauwaza slusznie, ze Pawel chcial przedstawi¢ czlowieka nie-
prawosci jako przeciwienstwo Chrystusa. Wilaczyl sie w ten
- sposdb w nurt chrzescijanski, ktéry odpolitycznit i uduchowil
religie, stawiajac w centrum $wiata i historii posta¢ Jezusa
Chrystusa 3. Antychryst jest wiec wyslannikiem szatana,
jego czlowiekiem, w przeciwieastwie do Chrystusa, ktéry jest
wystannikiem Bozym. Jest postacig eschatologiczng, znakiem
wyprzedzajacym paruzje Zbawiciela.

IX. Moc powstrzymujgca — t6 katéchon i ho katéchon
w 2 Tes 2,6.7

1. ,Crux interpretum”

W 2 Tes 2,1—5 zapewnia apostol Tessaloniczan, ze dzien
Panski jeszeze nie nadszedl. Jako dowdd podaje fakt, ze nie
ukazaly sie dwa znaki, ktére majg wyprzedzié paruzje Chry-
stusa: apostazja i cztowiek nieprawosci: ,,Czyz nie przypomina-
cie sobie, ze bedac jeszcze u was, to wam mowilem?” Dotgd
mys$] Pawla jest jasna.

Trudnos¢ zaczyna sie od w. 6: ,,A teraz wiecie, co powstrzy-
muje (t6 katéchon), tak iz objawi sie on (dopiero) czasu swego.
Albowiem tajemnica nieprawosci juz sie dokonywa. Byle tylko
ek mésou génétai — ustgpil (zostal unicestwiony) ten, ktory
teraz powstrzymuje (ho katéchdon). Wtedy to objawi sie 6w
wichrzyciel, ktérego Pan Jezus zgladzi tchnieniem ust swoich
1 objawieniem swego przyjscia zatraci” (w. 6—38).

Moéwige tutaj o trudnosci, nie my$limy o samym terminie
t6 katéchon czy ho katéchon. Formy te (rodz. nijaki i meski)
pochodzg od czasownika katéchein (jest to w istocie wzmocnie-

8% Zob. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt., 272; por. M. Dibelius,
An die Thessalonicher I II, An die Philipper (Handbuch zum N. T.,
III), Tiibingen 1911, 33 n.
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nie slowa échein — mie¢), ktéry w NT wystepuje zawsze

w sensie przechodnim, poza jedynym wyjatkiem Dz Ap 27,40,

gdzie katéchon eis ton aigialén oznacza ,trzymali sie (wzieli

kurs) ku brzegowi’”; por. Herodot 7,188; Polibiusz 1,25,7. Wyraz

ten, podobnie jak w grece klasycznej i hellenistycznej, posiada

rozne znaczenia, ktore blizej okresla dopiero kontekst, a mia-

nowicie:

1) trzymaé mocno, strzec kogos (Bk 4,42; Filem 13; por.
P. Giss. 98,6) lub co$: a) w sensie dodatnim — &k 8,15;
1 Kor 11,2; 15,2; 1 Tes 5,21; Hebr 3,6.14; 10,23, albo b)
ujemnym — J 5,4; Rzym 1,18; 7,6; por. P. Oxyrch. III,
532,23;

2) posiada¢ — 1 Kor 7,30; 2 Kor 6,10; por. P. Oxyrch. II,
237; VIIL, 2;

3) zajmowaé miejsce — Mt 21,38 (wiekszoé¢ kodekséw ale bez
BS) £k 14,9; por. P. Ambr. II, 30,26;

4) powstrzymaé, przeszkadza¢é — 2 Tes 2,6.7; por. Tucyd.
6,29,3.

Znaczenie wiec t6 katéchon i ho katéchon nie budzi watpli-
wosci. Pierwszy wyraz (rodz. nijaki) okresla cos, co powstrzy-
muje, a drugi — kogos, kto powstrzymuje.

Trudnosé zasadnicza w odczytaniu mysli Pawla polega na
tym, ze nie wiadomo na pewno, z czym polgczyé owg moc
powstrzymujacg (to katéchon i ho katéchon) z paruzjg Anty-
chrysta (w. 3.4.8) czy Chrystusa (w. 1—3). Ewentualnos¢
pierwsza okrywa tajemnicg nature owej mocy powstrzymujg-
cej, a druga, dajac sens jasny mys$li apostota, potyka sie na
interprestacji zdania arti heos ek mésou génétai (w. 7) i polag-
czenia go z w. 8. Oto prawdziwy ,crux interpretum”.

2. Moc powstrzymujaca paruzije
Antychrysta?

Prawie wszyscy egzegeci lgcza moc powstrzymujgcg z Anty-
chrystem. Racje gléwna, sklaniajgcg do takiej wlasnie inter-
pretacji, widzg w najblizszym kontekscie, tzn. w w. 7, gdzie
mowa o osobowosci tego, ktéry powstrzymuje (ho katéchon),



[75] ESCHATOLOGIA SW. PAWELA 107

a ktérego nie da sie, rzekomo, utozsami¢ z Antychrystem jako
tym, ktéry opdznia przyjscie Panskie. Skoro bowiem w. 7 moé-
wi o jego ustgpieniu (ek mésou génetai), to niezrozumiale by-
loby potgczenie tego wiersza z w. 8: ,,A wtedy objawi sie 6w
wichrzyciel” (kai tote apokalyfthésetai ho dnomos). ,,Wichrzy-
cielem” wiec w w. 8 nie moze by¢ ,,ten, ktéry powstrzymuje”
w. 7. Zatem i to katéchon w. 6 oznacza moc, powstrzymujacg
nie przyjscie Panskie, lecz paruzje Antychrysta.

Na pytanie, co jest tag moca powstrzymujgcg objawienie sig
Antychrysta, padaly od najdawniejszych czaséw rézne odpo-
wiedzi 1. Od w. IV upatrywano jag w charyzmatach, w darach
Ducha $w., przeciwko czemu wystepowali Jan Chryzostom,
Teodoret i Teodor z Mopswesty. Ci dwaj ostatni przypuszczali,
Zze mocg powstrzymujgcg paruzje Antychrysta jest dekret
Bozy, postanawiajacy, ze przedtem musi byé gloszona Ewan-
gelia po calym swiecie. Wiekszos¢ jednak starozytnych egze-
getéw za Janem Chryzostomem 2 utozsamia to katéchon z im-
perium rzymskim, a ho katéchon — z cesarzem, widzgc w nich
ostoje tadu i pokoju na $wiecie.

Sposréd nowszych autoréw niektérzy doszukujg sie owej
mocy powstrzymujacej objawienie si¢ Antychrysta w glosze-
niu Ewangelii (J. Grimm, E. B. Allo, D. Buzy, F. Amiot), dru-
dzy to katéchon odnosza do nauczania chrzescijanskiego, a ho
katéchon — do Pawla (O. Culmann i J. Munck 3), jeszcze inni
upatrujg w ho katéchon $w. Michata i zastepy niebieskie
(F. Prat %) albo apostota Jakuba (V. Harth 9).

1 Podali je w historii interpretacji 2 Tes 2,1—12 W. Bornemann,
Die Thessalonicherbriefe, dz. cyt., 400—459; M. V osté, Commentarius
in Epistolas ad Thessalonicenses, dz. cyt., 263—288 i B. Rigaux, Saint
Paul, dz. cyt., 259-—266.

2 Zob. Jan Chryzostom, In Epist II Thess., cap. II, hom 4; P G 62,
485,

8 Zob. J. Mun ck, Paulus und die Heilsgeschichte (Acta Jutlandi-
ca, ser. Theol., 6) Kopenhagen 1954, 28—34.

4 Zob. F. Prat, La Théologie, de Saint Paul, dz. cyt., I, 98.

5 Zob. V. Harth, ho katéchon arti w Zeitschrift fiir katholische
Theologie 45 (1921) 455—475. '
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Tak wiec, jesli odniesiemy owg moc powstrzymujacg do An-
tychrysta, wowczas blizsze jej okreslenie pozostanie dla nas
zagadka. Kazda proba jej rozwigzania bedzie tylko owocem
fantazji, a nie wynikiem, opartym na omawianym tutaj tek-
Scie i na nauce apostola. Tak tez wypowiedzial sie w tej spra-
wie §w. Augustyn: ,quoniam scire illos dixit; aperte hoc
dicere — quid ait — noluit. Et ideo nos qui nescimus quod
illi sciebant, pervenire cum labore ad id quod sensit Apostolus,
cupimus, nec valemus... Ego prorsus quid dixerit, me fateor
ignorare” (De Civ. Dei, XX, 19; P L 41,686). B. Rigaux po-
suwa sie zbyt daleko w przypuszczeniu, Ze ani Tessaloniczanie,
ani nawet sam Pawel nie znali natury owej powstrzymujacej
mocy 6.

3. Moc powstrzymujgca paruzje Chrystusa

Skoro polaczenie to katéchon i ho katéchon z Antychrystem
nie dalo nam moznosci okreSlenia owej mocy powstrzymujg-
cej, spébbujmy odniesé te slowa do paruzji Chrystusa, jak
to uczynili juz dawniej W. K. Reischl, A. Crampon, J. J. Gries-
bach, N. F. Freese 7, a ostatnio R. Knox 8, J. Coppens ? i P. An-
driessen 19,

W. 6: ,,A teraz (po tych wyjasnieniach) wiecie, co powstrzy-
muje, tak iz objawi sig On (dopiero) czasu swego” mozna spo-
kojnie odniesé do paruzji Chrystusa. Cala wlasciwie trudnosé
sprowadza sie, zdaniem P. Andriessen’a, do inferpretacji zda-
nia: ‘'ek mésou génétai, co znaczy doslownie — oddali¢ sie,

6 Por. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt. 278.

7 Zob. N. F. Freese, To katéchon und ho katéchon (II Thess.,
2,6—7), Theol. Studien und Kritiken (1920—28) 73—77.

8 Zob. A New Testament Commentary for English Readers, II,
London 1954, 312 n.

9 Zob. J. Coppens, recenzja dzieta B. Rigaux, Saint Paul...,
w Ephem. Theol. Lov. 33 (1956) 567; tenze, Le ,Mystére” dans la théo-
logie paulinienne et ses paralléles qumraniens, w Littérature et Théolo-
gie pauliniennes (Recherches Bibliques, V), Bruges 1960, 142—165.

10 Zob. P. Andriessen, Celui qui retient la venue du Seigneur,
art. cyt., 20—30.
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oddzieli¢ sig, wyj$¢ z miejsca. P. Andriessen ! przypomina, ze
jezyk hebrajski lubi wzmacnia¢ przyimki okreslajgce miejsce:
zamiast ,,w” mowi sig ,,w posrodku czegos”, ,,w lonie czegos”,
zamiast ,,poza” uzywa sig ,,poza $rodkiem czego$”. LXX daje
czesto ek mésou tam, gdzie klasycy uzyliby zwyklego ek. War-
to tez pamieta¢, Ze jezyk hebr. nie posiada przyimka specjal-
nego dla ,poza”; uzywa sie wtedy min — ,zdala od” albo
mittok (min i tawek) — ze $rodka); por. Jer. 51,6: mittok
Babel, LXX — ek mésou Babylonos, Wulg. — de medio Baby-
lonis”. NT prawdopodobnie na tym si¢ wzoruje 2. W ustach
hebrajeczyka wyrazenie ek mésou ginomai, zwlaszcza gdy uzyte
jest bez blizszego okreglenia, jak w naszym wypadku, nie réz-
ni sie wiele od ekgignomai — wychodzg.

»Wyijse z” ,wyjsé ze $rodka” mozna rozumieé¢ bgdz jako
tylko znikniecie czego$ tam, gdzie bylo, badz tez jako zapo-
wiedz ukazania sie czego$ gdzie indziej. O tym, ktére z tych
znaczen nalezy przyja¢, decyduje kontekst, okreslajac mysl pi-
sarza. P. Andriessen przytacza szereg tekstow ze St i NT, ktore
wskazujg na to drugie znaczenie. Np. Iz 52,11: ,,Odstgpcie, od-
stapcie, wynijdZcie z Babilonu, nieczystego sie nie dotykajcie,
wynijdzcie ze §rodka jego (exélthate ek mésou autés); oczysécie
sie wy, ktérzy nosicie naczynia Panskie; por. Jer 50,8; 2 Kor
6,17. Nastepstwem wyjscia ze $rodka Babilonu jest tutaj oczy-
szczenie Izraelitow, podobnie jak w Iz 57,1 n.: przed przyjsciem
zla sprawiedliwy zabrany bywa (értai ek tou mésou), aby
wejsé w pokoju. Bardziej wymowne sg teksty: Ez 11,23: I ode-
szta chwala Panska ze $rodka miasta (ek mésou tés poleos)
a zatrzymata sie na gérze, ktéra jest na wschéd miasta”; Ez
28,18; ,,Wywiode ogien ze $rodka ciebie (pyr ek mésou sou),
ktéry cie pozre”; Dan 3,93: ,I natychmiast wyszli ze $rodka
ognia (ek mésou tou pyrods) Sydrach, Misach i Abed Nago”.

Zdarza sie, iz pisarz natchniony, zwracajagc uwage, ze kto$
lub co$ wyszlo z miejsca, gdzie bylo przedtem ukryte lub

1 Zob. tamze, 22.
? Por. F. Blass — A. Debrunner, Grammatik des nautesta-
mentlichen Griechisch, Gottingen ¢ 1931, 126 (§ 215,3)
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niedostrzegalne, chce podkresli¢, ze ta osoba lub rzecz ma sie
teraz objawié. Np. Jer 49,19: lew wystepuje z gtebi Jordanu
(ek mésou tou Jordanou). Goliat, wychodzac z obozu, objawia
swg moc (1 Krol 17,4—10). Dawid, wychodzac z pola walki,
objawia sie ludowi jako bohater (1 Kroél 17,42—58). Ju-
dasz ukazuje sie jawnie zdrajcg, kiedy opuszcza wieczernik
(J 13,30).

W naszym tekscie widzimy co§ podobnego, jesli nie identycz-
nego. Paruzje Chrystusa powstrzymuja dwa zjawiska: apo-
stazja i czlowiek nieprawosci (2 Tes 2,3). Tajemnica niepra-
wosci, przygotowujgca apostazje ogélng, juz sie dokonywa
w ukryciu; byle tylko wystapil ten, ktory teraz powstrzymuje
(2 Tes 2,7). Dopiero kiedy wyjdzie ze §rodka, kiedy si¢ ujawni,
wowezas nastapi przyjscie Panskie.

Jasniejsza i bardziej przekonujgcg interpretacje tego tekstu
daje J. Coppens 8. Wyrazeniu ek mésou génetai pozostawia
znaczenie nadawane mu dotychczas: byle tylko zostal zniesio-
siony, unicestwiony. W w. 8 Pawel przechodzi po prostu zgod-
nie ze swoim zwyczajem powracania do mysli gléwnej, do
opisu tego zniesienia, unicestwienia: ,Wtedy to (kai tote)
objawi sie 6w wichrzyciel, ktérego Pan Jezus zgladzi tchnie-
niem ust swoich i objawieniem swego przyjscia zatraci”
(w. 8) 1. ;

W tej nowej interpretacji wyrazy katéchon i katéchon po-
siadajg sens pejoratywny, podobnie jak katechénton w Rzym
1,18; opédzniajg paruzje Chrystusa. To sg wilasnie owe dwa
znaki, o ktérych moéwit apostol w 2 Tes 2,3: apostazja i czlo-
wiek nieprawosci — Antychryst. Wiersze od 6—9 bylyby
w tej interpretacji powtoérzeniem i rozwinigciem tresci w. 3;
odnalaztyby jasny, jednoznaczny sens, zgodny i z nauka Pa-
wla i z mowg eschatologiczng Chrystusa.

13 Zob. J. Coppens, Le ,Mystére”, dz. cyt., 163 n.

4 J Copens daje nieco inny przeklad w. 7 i1 8, do§¢ swobodny:
»Certes, le mystére d’iniquité est deja entré en action. Seulement en
ce moment (arti) (il reste) le katechon, jusqu’a ce qu’il sit suprimé.
Et alors, ’homme d’iniquité se révelera, mais le Seigneur Jésus le
retranchera par le souffle de sa bouche” (Le Muystere, art. cyt., 165).
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X. Wiadomos$ci wstepne do nauki $w. Pawla
o zmartwychwstaniu

Smieré¢ i zmartwychwstanie — to jedna z antytez najbar-
dziej umitowanych przez Pawla. Nalezy jednak pamigtaé, ze
chodzi tu nie o dwa problemy odrebne: $mieré i zmartwych-
wstanie, lecz o jedno zagadnienie, a mianowicie: zycie z Chry-
stusem. Chrystus tez jest jedynym wzorem, jedyng przyczyng
i jedynym celem zmartwychwstnia wiernych. I w tym wlasnie
wyraza sie oryginalnoié doktryny chrzescijanskiej i jej od-
rebnos¢ od jakiejkolwiek innej religii. Ukaze sie ona wy-
razniej na tle poje¢ o zyciu pozagrobowym $wiata greckiego
i izraelskiego.

1. Pojecia o zyciu pozagrobowym u Grekoéw

Mitologia grecka rozréznia u czlowieka cialo i dusze. Dusza,
istota tajemniczego pochodzenia, obejmuje ciato w swe posia-
danie, oddziela sie od niego chwilowo podczas snu, w omdle-
niu i ekstazie, a calkowicie opuszcza je w $mierci, aby jako
cien przebywaé w §wiecie podziemnym lub wedrowaé z jedne-
go ciata w drugie (orfizm grecki).

Filozofowie jonscy nie przypisywali duszy bytu autonomi-
cznego, odrebnego od ciala; uwazali jg za sile zyciowa, ktéra
przenika $wiat i ktéra w swej czystej, doskonalej formie wste-
puje w czlowieka. Jedynie Anaksagoras podaje niejasne poje-
cie nous, jako bytu odrebnego od ciala.

Z wyraznym dualizmem: cialo i dusza spotykamy sie dopiero
u Platona. Ciato jest zmienne i przejsciowe i powraca do ma-
terii. Dusza natomiast uczestniczy w idei odwiecznej, jest po-
chodzenia boskiego. W okreslonym czasie, na skutek jakiejs
winy, zostala za kare wirgcona do ciala, jak do wiezienia,
z ktdrego uwolni jg dopiero $mieré.

Wedlug Arystotelesa dusza jest pierwiastkiem zycia w czlo-
wieku, réznym od ciala; jest najwyzszg entelechejg, tzn. ideg
celowg natury organicznej. Dzieki niej cialo — organizm otrzy-
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muje swag forme, jest przez nig poruszane i stanowi wraz
z nig jedna calos¢!.

Idee dualistyczne Platona przyjeli i neo-pitagorajczycy. Du-
sza niebianska czuje sie ponizona przebywaniem w ziemskim
ciele. Przeciwstawia sie dgzeniom materii i pragnie sie od nich
wyzwoli¢. Umozliwia to filozofia, lgczac dusze juz teraz z ide-
ami odwiecznymi. Smieré jest dla duszy uwolnieniem. Ciato
wraca wtedy do materii, a dusza oczyszczona — w regiony nie-
bianskie. Dusza nie oczyszczona przez madros¢ wstepuje z po-
wrotem w cialo ludzi badz zwierzat 2.

Jest rzeczg zrozumialg, ze w takim systemie nie ma miejsca
na zmartwychwstanie ciat. Niesmiertelnos¢ duszy? Tak, ale du-
szy odlaczonej od ciata, ktére zastuguje tylko na pogarde. Nic
przeto dziwnego, ze kiedy w Areopagu uslyszeli Atenczycy
z ust Pawla o zmatwychwstniu, to ,,jedni sig nasmiewali, a dru-
dzy méwili: innym razem o tym stucha¢ cie bedziemy” (Dz
Ap 17,32)3. Trudnos$¢ stanowilo dla nich nie samo zjawisko
zmartwychwstania; Koryntianie np. w czasie, kiedy Pawet
pisat do nich pierwszy list, nie watpili, ze Bdég mocen jest
wskrzesi¢ zmartych, ale poja¢ nie mogli, po co i w jaki sposédb
miatby Bog ozywiaé zwloki znajdujagce sie juz w rozkladzie.

2. Antropologia St T4

W odréznieniu od spekulacji, wtasciwej filozofom greckim,
Izraelitow interesuje konkret — zywy cztowiek. Wiadomo, ze
stworzy! go Bog na najwierniejsze swoje podobienstwo (Rodz

1 Por., J. Pastuszka, Dusza ludzka, jej istnienie i natura
Lublin 2 1957, 5 n.

2 Por. E. Rhode, Psyche. Le culte de I’'ame chez les Grecs et
leur croyance 4 'immortalite, Paris 1928, 396.

3 Na te same opory natrafit Pawel! i w Koryncie (1 Kor 15,12).
Por. A. J. Festugiére, L’déal religieux des Grecs et VEvangile,
Paris, 1932, 143—160;- Ph. Menoud, La sort des trépassées, dz. cyt.,
11—17.

4 Por. P. van Imschoot, Théologie de VAncien Testament, 1I,
Paris Tournai 1956, 45—82.
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1,26 n.) z pylu (mulu) ziemi i tchnat w niego ducha zywota
(Rozdz 2,7). Obdarzyl go nieSmiertelnoscig, kiérg czlowiek
Skoro tylko Bdg zabierze czlowiekowi ducha zywota (Job
utracit przez grzech dla siebie i dla swoich potomnych (Rodz
2—3). Zycie czlowieka zalezy odtad calkowicie od woli
Bozej.

34,14), czlowiek zamienia sie¢ w proch (Rodz 3,19), z ktérego
zostal wziety (Job 10,9; Ps 146,4).

Cho¢ St T méwi o ciele i duszy, to jednak pamietac trzeba,
ze terminologia biblijna nie jest w tej dziedzinie stala, ani tez
nie pokrywa sie z terminologig dzisiejszg, z tym, co nazy-
wamy cialem i duszg. Wyraz basar, ktory LXX tlumaczy
przez soma (corpus — cialo) i sdrx (caro — mieso), oznacza
kazda zywsa istote ludzi i zwierzat. Termin nefesz, pochodza-
cy od pnia nfsz — oddycha¢, nabra¢ tchu (Wyjsc 23,12; 31,17;
2 Krél 16,14) posiada wiele znaczen. Oznacza gardio jako kanat
oddechu (np. Rodz 37,21; Ez 33,6), oddech, podobnie jak ruach
(Jer 15,9; Job 11,20), pierwiastek zycia (3 Krél 17,21a), samo
zycie (Wyjsc 21,23; Ps 33/34,23; 1 Krol 26,21 itd.), zyjaca jed-
nostke, a wiec czlowieka (Rodz 12,5; 46,26; Wyijsc 1,5;
12,14 itd.). To samo nalezy powiedzie¢ o terminach ruach
(duch) neszamah (tchnienie), ktére oznaczaja oddech (np. 3
Krél 17,17; 1z 2,22; 42,5; 57,16), zycie i wreszcie samg zywa '
istote (Powt Pr 20,16; Joz 10,40; 11,11 itd). Warto pamiegtaé, ze
nefesz jest czesto synonimem ruach, z tg jednak rdznicg, ze
nefesz wigze sie mocniej z cialem i ze moze oznaczaé osobe,
ktéra nigdy nie jest okreslona terminem ruach. Wolno wige
powiedzie¢, ze nefesz oznacza przede wszystkim zycie, a ruach
site. Wielu autoréw prébuje wykazaé, ze z dzialaniem nefesz
Iaczy sie zycie wegetatywne i zmystowe, a z ruach zycie du-
chowe, ale pewnosci nie da sie tu osiggngé.

W St T nie ma §ladu trychotomii. Nigdzie nie znajdujemy
wspomnianych obok siebie terminéw: cialo, dusza i duch.
Czesciej wystepujg ciato i dusza (Ps 62/63/,2; 83/84/,3); czlo-
wiek, dusza i cialo albo duch i dusza (Job 7,11; 18,10; Iz 26,9).
Pozorna ta trychotomia w St T jest nastgpstwem braku pre-
cyzji terminologicznej.

8 — Studia Theologica
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Trudno takze méwi¢ o dychotomii w St T. Albowiem czto-
wiek i jego dusza (np. Ps 48/49,16), czlowiek i jego ciato (np.
Ps 15/16/9n), czlowiek i jego duch — tchnienie zycia (Ps 30/
/31/,6), duch i oblicze — osoba (Ps 138/139/,7) ukazujg sie jako
terminy réwnoznaczne.

Widaé z tego, ze Izraelici (az do czaséw powstania Ksiegi
Madro$ci) nie odrézniali wyraznie w cztowieku pierwiastka
niematerialnego (duszy, ducha) od materialnego (ciata). Fizycz-
ne i duchowe zycie czlowieka przypisujg zaréwno duszy jak
i cialu (1 Krol 25,37; Ps 21/22/,27; 101/102/,5; 1z 1,5 itd.). M6-
wig bez roéznicy: czlowiek, dusza, ciato mys$li, chce ufa,
umiera. Podmiotem tych wszystkich czynnosci jest caty czio-
wiek. I cho¢ rozrézniaja czasem w czlowieku dusze i cialo
(Iz 10, 18), to jednak nie przeciwstawiajg ciata duszy i od-
wrotnie. Caty czlowiek jest ,,dusza”, tzn. istotg zZywa i caly
,clalem”, tj. istota cielednie zyjaca, wzglednie stabg i przej-
Sciowg (np. Ps 77/78/,39; 1z 40,6); por Ps 62/63/,2; Ps 6,3;
1z 58,11; Jer 23,9).

3. Wiara w zycie pozagrobowe
u Izraelitow

Jedynie ze wzgledu na historie egzegezy wspomnie¢ trzeba,
ze byli dawniej krytycy (A. Renan i i.), ktérzy utrzymywali,
iz semici w ogble, a Izraelici w szczegblnosci nie wierzyli
w zycie czlowieka poza grobem. Teoria ta, jak i wiele innych
jej podobnych, poszla do lamusa. Studia nad religiami, zwlasz-
cza wérod ludéw niecywilizowanych, odkrycia archeologiczne,
odczytanie starych tekstéw semickich, rzetelna wreszcie in-
terpretacja samych tekstéw biblijnych St T wykazaty ponad
wszelkg watpliwose, ze wiara w zycie pozagrobowe istniala
zawsze, jak daleko sigga historia, zar6wno wérdéd Izraelitow
i innych semitéw, jak réwniez wéréd pozostatych ludéw sta-
rozytnych i niecywilizowanych. Swiadcza o tym wymownie:
spos6b chowania zmartych, wiara w istnienie miejsca pobytu
zmartych, zwyczaj zadawania pytan zmartym, rytual pogrze-
bowy (ofiary, zaloba), wreszcie liczne teksty.
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Jesli chodzi o teksty St T, to zwréci¢ tu nalezy uwage na
stopniowa ewolucje poje¢ o zyciu pozagrobowym, w ktdrej
wida¢ przedziwng Bozg synkatdbasis — condescendentia di-
vina (zniZenie sie Boga do poziomu czlowieka, aby ten mysl
Boza latwiej pojat) i wysitlek autora natchnionego — rozum-
nego i wolnego narzedzia w reku Bozym, aby objawiong przez
Boga prawde uczyni¢ przystepng dla wspodlczesnego mu czy-
telnika.

W tej ewolucji wyrézni¢ mozna 3 etapy: pierwszy — to po-
jecia ogdlne o zyciu pozagrobowym (odnajdujemy je w naj-
starszych tekstach St T); drugi — ukazuje zycie czlowieka po
$mierci jako nagrode wieczng (w pézniejszych ksiegach St T)
1 wreszcie trzeci — formultuje wyraznie prawde o niesmiertel-
nosci ludzkiej duszy (Ksigga Madrosci), tak mocno akcentowa-
ng w N T.

a) Pojecia ogdbdlne Izraelitéw o zyciu poza-
grobowym wedlug tekstéw St T.

Najdawniejsze $lady wiary Izraelitbw w dalsze istnienie
czlowieka po $mierci odnajdujemy w takich wyrazeniach jak
»odejs¢ do swoich ojcow” (Rodz 15,15), ,,byé przylaczonym do
swoich ojcow” (Rodz 25,8 n.; 35,29; 49,33 itd.), ,,zasna¢ z ojca-
mi swymi” (4 Krél 8,24; 15,22).

Wyrazenia te oznaczajg nie tyle wspoélnote rodzinnego gro-
grobu, ile przede wszystkim zjednoczenie w krainie zmarlych
(Iz 14,9——11; Job 3,11—19).

Szkicowy, ale jakze wymowny obraz zycia pozagrobowego
- daje nam juz Ps 15/16/,11. Po wyrazeniu nadziei uwolnienia
z szeolu i skazenia (w. 9—10) pisze psalmista: ,,ukazesz mi
drogi zywota (sprawisz, ze poznam doswiadczalnie petnie zy-
cia), ogrom radosci u Ciebie (zyjac u Ciebie), rozkosze po pra-
prawicy Twojej bez konca”. Nie mozna bylo kroécej i tresci-
wiej przedstawi¢ poémiertnej szcze$liwosci wiecznej u Boga 5.

”

® Por. A. Vaccari, De Libris Didacticis (Institutiones Biblicae,
11, De libris V.T.ITI), Romae 1935, 122,

8*



116 ' KS. JAN STEPIEN [84]

Podobng nadzieje w zycie wieczne u Boga wyrazaja Ps 48/
/49/,16: ,,Ale Bog uwolni dusze moja z szeolu dlatego iz mnie
przyjmie” oraz Ps 72/73/,23—24: ,,Ja natomiast zawsze bede
z Tobg: Ujates prawice moja; radg swoja prowadzié mnie
bedziesz i wreszcie do chwaly mnie przyjmiesz”.

Pozostaje zagadks, w jaki sposéb wyobrazali sobie Izraelici
zycie czlowieka po Smierci. Trzeba sie bowiem zgodzi¢, ze
mieszkancy krainy zmartych nigdzie w St T nie sg okresleni
jako dusze (nefaszot), ani jako duchy (ruchot), ale zawsze jako
refajim — cienie (Ps 87/88/,11; Przyp 2,16; 9,18; 21,16; 1z 14,9;
26,14.19; Job 26,5) 5. I chociaz wielu krytykéw utrzymuje, ze
Izraelici przypisywali nefesz dalsze istnienie poza ciatem, ze
to wlasénie nefesz — dusza przebywa po $mierci czltowieka
w szeolu — w krainie zmarlych, to jednak pamigta¢ nalezy,
ze St T méwi raczej o szczesliwosci wiecznej catego czlowieka,
a wiec i jego duszy i ciala. Zdawaloby sie, ze stad juz tylko
jeden krok do wiary w zmartwychwstanie.

b) Wiara w zmartwychwstanie, jako nagrode
wieczng sprawiedliwych, wedlug
Swiadectw St T

Idee zmartwychwstania odnajdujemy juz w opisach wskrze-
szenia zmartych, ktérego dokonal Bog za poérednictwem pro-
roka Eliasza (3 Krél 17,17—24) i Elizeusza (4 Kroél 4,32—35;
13,21) oraz w poteznej wizji Ezechiela, przedstawiajacej zmar-
twychwstanie rozproszonych po polach kosci (Ez 37), ktére
jest symbolem odbudowy i odrodzenia ludu Izraelskiego.

W podobnym sensie jak Ezechiel zapowiada zmartwych-
wstanie Izraela Izajasz 26,197. ,,Ozyja umarli twoi, zwloki ich

6 Wyrazenie nefesz — mét nie oznacza duszy zmarlego, lecz po
prostu zmartego, zwloki (Kapt 21,11; Liczb 6,6, por. Liczb 19,11—13;
Kapt 21,1; 224; Agg 2,13), zmarlg osobe (Kapl 19,28). Watpliwe takze,
czy obot (1 Krol 28,3) oznacza duchy zmartych. Jedynie w napisie ara-
majskim krdla Hadada nefesz okre§la napewno dusze zmarlego. Zob.
P. van Imschoot, Théalogie de I’Ancien Test.,, dz. cyt., II, 53 n.;

7 Niestety data tego tekstu nie jest pewna, krytycy wiaczaja go
do sekcji, ktéra miala powstat¢ dopiero po niewoli.
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powstang z martwych: zbudzcie sie (i) radujcie, wszyscy miesz-
kajgcy w prochu”. W odréznieniu jednak od Ezechiela, ktéry
zmartwychwstanie ukazal jedynie jako mozliwe ze wzgledu
na wszechmoc Boga, Izajasz przedstawia je jako przyszlg rze-
czywisto$é. Bedzie ona udzialem wiernych Jahwie, tj. Izraeli-
tow i prawdopodobnie tylko sprawiedliwych (por. Iz 26,7.10).

Iz 53,10 wiesci, ze Stuga Jahwy po swej $mierci i pogrze-
bie (53,9) ,,ujrzy potomnosé¢ swojg i przedtuzy swe dni”, a wiec
zmartwychwstanie. '

Pierwszym $wiadectwem St T o zmartwychwstaniu zaréw-
no sprawieliwych jak i bezboznych jest Dan 12,1—3. Ale i ten
tekst nie moéwi o zmartwychwstaniu wszystkich, lecz tylko
o wielkiej ich liczbie: ,wielu (rabbim) spo$rod tych, ktérzy
$§pig w krainie prochu (tj. w szeolu, por. Job 17,16; 1z 26,19;
29,4), zbudzi sie: jedni na zycie wieczne (ci, ktérzy zapisani sg
w ksiedze: o czym moéwit prorok w w. 1, tzn. w ksiedze Jahwy;
por. Wyjsc 32,32; 1z 4,3; Ez 13,9; Ps 68/69/,29: w , ksiedze zy-
cia”), inni na hanbe i potepienie wieczne”.

»Uczeni (w sensie moralnym: pobozni, wierni Bogu i Jego
Prawu) blyszczeé bedg jak swiatlogé firmamentu, a ci ktérzy
nauczali sprawiedliwosci (ktérzy doprowadzili wielu do spra-
wiedliwogci), jako gwiazdy przez cala wiecznos¢” (Dan 12,2—
—3).

Na podstawie tego tekstu trudno jednak ustalié, czy wsrdod
szcze$liwych zmartwychwstatych znajda sie nie tylko ,,ucze-
ni” i ,mistrze sprawiedliwo$ci” (wierni Prawu i przeciwsta-
wiajacy sie hellenizacji, narzuconej przez Seleucydéw, a zwla-
szcza przez Antiocha Epifanesa), jak réwniez czy do liczby
potepionych wilgczeni bedg procz Izraelitow — apostatéw tak-
ze poganie — przesladowcy. Pewne jest tylko, ze zmartwych-
wstang dobrzy i Zli i ze to zmartwychwstanie bedzie wyra-
zem nagrody osobistej.

Ten aspekt etyczny zmartwychwstania mocniej jeszeze
ukazuje sie¢ w 2 Mach 7. Trzeci z siedmiu braci meczennikéw
za wierno$¢ Prawu moéwi do swego kata: ,ty odbierasz nam
to zycie obecne, ale Krél swiata wskrzesi nas do nowego zycia
wiecznego (eis ajonion anabiosin dzoés hémas anastései, co do-
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slownie znaczy: wskrzesi nas na ozywienie wieczne zycia, tzn.
do ponownego wiecznego zycia), nas, ktérzy umieramy za Jego
prawa’” (2 Mach 7,9; por. 7,11.14.23.29.36). Autor natchniony
moéwi tutaj o zmartwychwstaniu meczennikéw za wiernose
Bozemu prawu, a dalej (12,43—46) o zmartwychwstaniu tych,
ktorzy polegli w obronie vlviary izraelskiej, cho¢ przestgpili
pewne nakazy prawa (12,40). Pewne jest takze, ze dla prze-
§ladowcy (kréla greckiego) nie ma zmartwychwstania do zy-
cia (2 Mach 7,14). Nie wiadomo jednak, czy autor natchniony
rozcigga zmartwychwstanie i na Izraelitéw zmarlych $miercig
naturalng (nie tylko apostatéw) oraz pogan.

Grecka Ksiega Madrosci, cho¢ wyraznie nie wspomina
o zmartwychwstaniu, to jednak wydaje sie je zawsze supo-
nowaé przy czestym akcentowaniu nagrody i kary po $mierci
czlowieka 8.

Podobnie ma sie rzecz z pismami Spolecznosci Przymierza
z Qumran. Porecznik Reguly (1 Q S: IV; 6—38) tak opisuje
szczesliwg. wiecznosé sprawiedliwych: ,,Te sg tajemnice Ducha
dla synéw prawdy... zdrowie i pokdj obfity przez diugie lata,
liczne potomstwo i ciggle blogostawienstwa; rados¢ bez konca
w zyciu wiecznym, korona chwatly i szata majestatu w swia-
ttosci wiecznej”.

A zaraz potem (1 Q S: IV: 12—14) widzimy taki obraz kary
wiecznej dla synéw ciemnosci: ,,meczarnie rozliczne z reki
wszystkich anioléw zatracenia; zguba wieczna na skutek pa-
tajgcego gniewu Boga Msciciela; udreczenie wieczne i hanba
wiekuista a takze niestawa zaglady w ogniu piekielnym”.

Nikt nie watpi, ze podany wyzej obraz nagrody wiecznej
suponuje wiare w zmartwychwstanie sprawiedliwych. Wyda-
je sie, ze i kontrastowo paralelny do poprzedniego obraz kary
wiecznej pozwala przypuszczat, ze ludzie z Qumran wierzyli
i w zmartwychwstanie synéw ciemnosci, jesli nie wszystkich,
to przynajmniej Izraelitow — odstepcow, zgodnie z Dan 12,2.

8 Pomijam tekst Hioba 19,25—27, ktéry w redakcji Wulgaty moéwi
niewgtpliwie o zmartwychwstaniu, ale w oryginale jest uszkodzony
i zdaniem wspolczesnych egzegetow stwarza mozliwo$ci rbznej in-
terpretacji.
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Z tego, co bylo powiedziane wyzej, wynika, ze zaden tekst
St T nie moéwi wyraznie o zmartwychwstaniu wszystkich,
Z taka koncepcja spotykamy sie dopiero w pewnych apokry-
fach St T, jak np. Apokalipsa Barucha, w N T i w niektérych
pismach rabinéw. Idea ta zresztg nie zostala przyjeta pow-
szechnie w judaizmie. Na poczatku naszej ery faryzeusze
ograniczali jeszcze zmartwychwstanie tylko do sprawiedliwych
(Jézef Flawiusz, Ant. XVIII, 13; Bell. Jud. II, 8,14), a Sadu-
ceusze w ogole je odrzucali (Mk 12,18 n.; Dz Ap 23,8; Jozef Fl.
Ant. XVIII, 1,4).

Idea zmartwychwstania wiagze sie u Izraelitow z wiarg
w sprawiedlivvoéé Boga, ktéry dobro wynagradza, a zlo karze,
z przekonaniem o odrodzeniu w czasach mesjanskich (por. Iz
45,13; 51,5.6.8; 56,1 itd.). Izraelici nie znali pojecia nie$mier-
telnosci duszy jako przymiotu wynikajacego z jej natury, nie
mogli sie zadowoli¢ nagroda jedynie duszy sprawiedliwych.
A i potem, kiedy je zdobyli, nie wyobrazali sobie, aby dobra
mesjanskie, pelna nagroda nie objety catego czlowieka, tj. jego
duszy i ciata. I to ttumaczy, dlaczego St T moéwi tylko o zmar-
twychwstaniu sprawiedliwych. Pan 13,2 wspomina wprawdzie
i 0 zmartwychwstaniu na hanbe wieczng pewnej ilosci bez-
boznych — Izraelitow odstepcéw, ale nie wszystkich bezboz-
nych, a to dlatego, ze zmartwychwstanie jest dla proroka san-
kejg za wiernoéé lub niewierno$é Prawu. Zmartwychwstanie
bezboznych ukazuje sie tu jedynie jako kontrast zmartwych-
wstania sprawiedliwych.

c) Idea nieSmiertelnosci w St T.

Z terminami athanasia — niedmiertelnosc¢ i aftharsia — nie-
skazitelno§¢ oraz athdnatos — niesmiertelny, okreslajgcymi
stan czlowieka w zyciu pozagrobowym, tj. wolne od $mierci
istnienie, spotykamy si¢ dopiero w Ksiedze Madrosci. Ale to
wcale nie znaczy, ze idea niesmiertelnosci nie byla u Izraeli-
tow znana weczeéniej. Oczywiscie, nie w znaczeniu platon-
sko — arystotelesowskim: nie widziano w niej naturalnego
przymiotu duszy ludzkiej, ale nagrode za zycie sprawiedli-
we czlowieka. Dlatego St T moéwi o niesmiertelnosci szczesli-
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we] sprawiedliwego. Tg niesmiertelnoscig, zgodnie z antropo-
logig izraelskg, obdarza Boég calego czlowieka, co zaklada
zmartwychwstanie, jako uwolnienie od $mierci.

Dopiero grecka Ksiega Madrosci odréznia jasno ciato i dusze
(1,4; 8,19.20), a nawet mocno je przeciwstawia: ,albowiem
cialo podlegajgce zepsuciu uciska (barynei) dusze (psychén)
a ten przybytek (uczyniony) z ziemi (geodes) obcigza (brithei)
ducha (noun) w rozlicznych myslach”. Antyteza wyrazna mie-
dzy wulegajgcym zepsuciu cialem, przybytkiem uczynionym
z ziemi, a duszg (psyché) wzglednie duchem (nous) (Madr 9,15).

Tekst ten przypomina niewgtpliwie Platona Phaed. 81 ¢ 9, ale
tylko w zakresie terminologii. Sam obraz tkwi korzeniami
w St T (por. Rodz 2,7; Job 4,19; Madr 15,8). W Ksiedze Mad-
ro$ci daremnie takze szukaliby$my dualizmu Platona. Ciato
materialne, o jakim tu mowa, nie jest zle ani samo w sobie
(por. Madr 1,14; 8,20), ani dlatego, ze powstato z materii, po-
niewaz wyszlo z rak Mistrza — Twoércy piekna (Madr 13,3).
Uciska dusze, bo jako siedlisko zmystéw skierowanych na to,
co materialne, ziemskie, utrudnia czlowiekowi poznanie pla-
néw i woli Boga (Madr 9,13). Jest zrodtem stabosci cziowieka.
Te sama my$l wyrazi Chrystus Pan w stowach: ,,duch wpraw-
dzie ochoczy, ale ciato mdie” (Mk 14,38; Mt 26,41). W kazdym
razie nie wida¢ tu jeszcze przeciwstawienia ciata jako siedli-
ska grzechut® duszy wzglednie duchowi, ktére podejmie
$w. Pawel w listach do Galatéw (5,17) i do Rzymian
(7,14.18.23.25).

9 Plato Phaed. 81 c: ,nalezy sadzi¢, ze ono (to, co cielesne —
somatoeidés) jest ciezkie (embrithés) i obcigzajace (bary) i ziemskie
(geddec) i widzialne; zatem poniewaz ta dusza je posiada, jest nim
obcigzona (barynetai) i zwigzana na nowo z miejscem widzialnym...”
Podobienistwo stéw wskazuje, ze autor Ksiegi Madro$ci znal ten tekst
Platona, ale prawdopodobnie z drugiej reki (por. J. Fichtner,
Weisheit Salomos, Tiibingen 1938, 39).

10 W Madr. 1,4 cialo nazwane jest niewolnikiem grzechu, poniewaz
chodzi tu o cialo bezboznego, kt6érego my$li sg przewrotne. Nie ma
tu przeciwstawiania ciala duszy czy duchowi (por. P. van Imschoot,
Théologie de L,A. T., dz. cyt., II, 16).
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Ksiega Madrosci mowi wyraznie o nieSmiertelnosci duszy
sprawiedliwych: ,,Dusze sprawiedliwych sg w reku Boga
i zadna meka ich nie dosiegnie... s3 w pokoju. Je§li w oczach
ludzi poniesli kare, to jednak mieli pelng nadzieje nieSmiertel-
nosci” (3,1—4; por. 5,15.16). Bég wyprébowat ich w tym zyciu
cierpieniem, jak zloto w tyglu, ale znalazl godnych siebie
(3,5—6). ,,W czasie ich nawiedzenia (tzn. w czasie sadu) btysz-
cze¢ beda i jako iskry wylecg przez strzeche; sadzi¢ bedg na-
rody i panowa¢ beda nad ludami 1!, a Pan krélowal bedzie nad
nimi na zawsze” (3,7—S8). Poznaja prawde (tzn. poznaja, ze
Boég jest wierny swoim obietnicom); przebywaé¢ bedsa u Boga
w milosci; znajdg tam taske i miltosierdzie (3,8—09).

Opisana wyzej niesmiertelnoé¢ jest nagroda sprawiedliwych.
Polega ona nie tylko na Zyciu bez konca, ale na zyciu wiecz-
nym u Boga (5,15), obejmujgcym poznanie i milosé (3,9), gwa-
rantujacym pokdj (3,3) i odpocznienie (4,7).

A co sie stanie z tymi, ktérzy nie oczekujg nagrody
za swietosé ani nie checg w nig wierzy¢ (Madr 2,22)? Ci po-
niosg kareg za swoje grzechy juz tu na ziemi: oni sami (3,10—
—12) i ich potomstwo (3,16—19; 4,3—=6): stang sie na zawsze
przedmiotem wzgardy wérdod zmarlych i pamieé o nich zaginie
(4,19). Ale kara na tym sie nie konczy, albowiem po $mierci
czeka ich sad (5,1—10), a wraz z nim potworny lek (5,2), nie-
milkngce wyrzuty ich uci$nionej duszy (5,3) i pograzenie
w ciemnosciach (17,20).

d) Swiadectwa pozabiblijne judaizmu
o zyciu pozagrobowym!?

Nie ulega watpliwosci, ze w I w. po Chr. w licznych $rodo-
wiskach zydowskich panowalo przekonanie, ze po $mierci

' Ten sgd i panowanie nad narodami — to prawdopodobnie tylko
figury literackie, oznaczajgce triumf sprawiedliwych nad grzesznikami
W Zyciu przyszlym, podobnie jak u Mt 19,28 i Lk 22,30.

? Omoéwit je J. Bonsirven, Juddisme palestinien au temps de
Jésus-Christ, D B S, IV, 1228—1232 (Eschatologie individuelle); 1258
1270. (Eschatologie universelle). .
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czlowieka dusza oddziela sie od ciala i zaraz staje na sadzie,
po ktérym idzie albo do miejsca nagrody, albo do miejsca
kary. Idea ta musiata sie wiec zrodzi¢ niedlugo przed naszg
erg. Swiadczg o tym ksiegi apokryficzne St T, gdzie koncepcje
eschatologiczne az do pierwszych lat po Chr. sa rozbiezne
i zmienne.

Rozwo6j mysli zydowskiej w tej dziedzinie dokonywat sie
w zaleznos$ci od postepu antropologii. Coraz jasniej zdawano
sobie sprawe, ze czlowiek posiada dusze i cialo i ze dusza
opuszczajgc cialo po S$mierci moze sama istnie¢ dalej. Jest
rzeczg zrozumialty, ze takie poglady, odbiegajace od nauki
tradycyjnej, nie od razu zostaly przez wszystkich przyjete.
Mogly wywotaé¢ roéznice zdan, a nawet wyrainy sprzeciw
(np. u Saduceuszéw).

Jedni pozostawali przy dawnej koncepcji szeolu, jako miej-
sca wspblnego pobytu zmartych, uzupelniajgc ja nadzieja
zmartwychwstania sprawiedliwych, inni za$, pod wplywem
poje¢ greckich, odrzucali ja, przyjmujac idee nie$miertelnos-
ci i sankeji pozagrobowej. Jozef Flawiusz (Bell. Jud. II, 8,11)
podaje, ze Essenczycy wierzyli w niesmiertelnosé¢ duszy, ktéra
uwolniwszy sig z wiezéw ciala — z dlugiej niewoli — podej-
muje radosny lot w wysokosci.

Ksiega Henocha XXII (I lub II w. przed Chr.) méwi o czte-
rech miejscach (jamach), gdzie przebywaja zamkniete dusze
zmartych, oczekujgce dnia sgdu. Psalmy Salomona 14,6; 15,11;
16,2 (I w. przed Chr.) opisujg szeol jako miejsce pote;pienia'_dTa
bezboznych. Pojawia sig idea kary grzesznikéw bezposrednia
po ich émierci.

Wedtug testamentu Asera VI, 5,6 (I lub II w. przed Chr.)
sprawiedliwych przyjmujg po $mierci dobre anioly, zycza im
pokoju, potem sam Boég wprowadza ich do wiecznego pokoju
i odpoecznienia; ,,ludzi nieprawosci” natomiast porywajg kohor-
ty zlych anioldow i wypedzaja ze §wiata, odstaniajgc ich hanbe.

Niektore teksty umieszczajg sprawiedliwych zaraz po ich
$mierci u Abrahama (IV Mach., XII, 17; XVIII, 23 — prze-
tom ery dawnej i naszej), to znéw w ogrodzie Edenu (Berakot,
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286) albo w trzecim niebie 13 (Apokal. Mojz. — Zycie Adama
i Ewy 31,4; 37,5; 40 — I w. po Chr.), rzadziej w miejscu naj-
Swietszym nieba, gdzie dopiero po skoiczeniu Swiata miesz-
ka¢ bedg w czystych ciatach (Jozef Flaw., Bell. Jud. III, 8,5).
Ksiega Henocha XXXIX, 3—8 (poczatek naszej ery) wspo-
mina nawet o tozach, na ktérych w niebie odpoczywajg sprawie-
dliwosci posrdku anioléw i przed ,,Wybranym Sprawiedliwosci”.

Streszczajge - podane wyze] $wiadectwa nalezy stwierdzié,
ze pewne kota zydowskie, wspolczesne Chrystusowi i aposto-
tom, wierzyly w zycie pozagrobowe; wierzyty, iz dusza moze
istnie¢ w odlgczeniu od ciata, ze dusze zmarlych zaraz po
$mierci czekal jaki§ sgd, od ktérego zalezy ich okres przejs-.
ciowy — szczeliwy lub peten udreki, konczacy sie ostatecz-
nym sadem, zmartwychwstaniem chwalebnym sprawiedli-
wych i hanbg bezboznych.

Nie trzeba dowodzi¢, ze wierzen tych nie mozna pominag¢,
jesli sie chce zrozumieé i oceni¢ rzetelng tre$¢ nauki escha-
tologicznej NT oraz forme, w jakiej zostala podana.

4, Pawlowe terminy okre$lajgce ciato
czlowiekalt

Na oznaczenie ciata ludzkiego stuzg apostolowi dwa ter-
miny: sarx i soma, ktére, cho¢ w wielu wypadkach s1e pokry-
wajg, jednak nie sg identyczne.

13 Ale to nie jest jeszcze miejsce najSwietsze nieba, gdzie wediug
wierzen zydowskich mieszka Bog.

14 Bibliocgrafia:

Antropologia Pawla w calo§ci: E. de Witt Burton, Spirit, Soul
and Flesh, Chicago 1918; W. Gutbrod, Die paulinische Anthropo-
logie, Stuttgart 1934; K. Th. Schifer, Der Mensch in paulinischer
Auffassung (Das Bild vom Menschen), Diisseldorf 1934; G. Kimmel,
Das Bild des Menschen in N T, Ziirich 1948; M. Meinerzt, Theolo-
gie des N. T., II, Bonn 1950 12—22; (Mensch).

Cialo — sarx,soma: W. Schauf, Sarx, Der Begriff Fleisch beim Apo-
stel unter besonderer Berlicksichtigung seiner Erlosungslehre (Neut. Abh.,
XI1,1—2), Miinster i. W., 1924; E. Kisemann, Leib und Leib Christi
(Beitrdge zur historischen Theologie ?), Tiibingen 1933, 87—136; (Fleisch).

Dusza, duch — psyché, pneiima, nous: H. Bertams, Das Wesen
des Geistes nach der Anschauung des Apostels Paulus, Miinster i. W.
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a) sdrx — ciato.

Termin ten zachodzi u Pawla 91 razy i posiada to samo zna-
czenie, co basar w St T. Oznacza wiegc:

1° Cialo zwierzgt, ptakéw i ryb, ale tylko jeden raz
w 1 Kor 15,39. Poza tym jednym wyjgtkiem sarx odnosi sie
zawsze do cztowieka.

2° Najrzadziej wystepuje w listach Pawlowych sarx
w pierwotnym znaczeniu greckim jako uklad mig$niowy zy-
- wego ciala lub jego czesé. Spotykamy sie z nim tam, gdzie
apostol méwi o obrzezaniu na ciele (Rzym 2,28; Ef 2,11; por.
Gal 6,13) albo o nieobrzezaniu ciata (Kol 2,13) czy o oScieniu
»tkwigeym w ciele Pawla” (2 Kor 12,7). ,,Cielesne tablice ser-
ca” (en plaxin kardiais sarkinais) w 2 Kor 3,3 to przenosnia —
przeciwstawienie tablicom kamiennym.

3° Dosé czesto sarx oznacza cialo czlowieka, nieraz w prze-
ciwstawieniu do jego duszy.

Do Galatéw (4,13} pisze Pawel o chorobie ciata (di asthéneian
tés sarkoés); Koryntianom nakazuje wyda¢ kazirodce szatano-
wi na zatracenie ciala (eis 6lethron tés sarkéds), aby duch jego
byl zbawiony (1 Kor 5,5); poleca oczys$cic sie z wszelkiej
zmazy ciala i ducha — apd pantds molysmou sarkos kai pneu-
matos — (2 Kor 7,1). Do Kolosan (2,1) pisze, ze ci, ktérzy sa
w Laodycei i inni, nie widzieli jego ,,cielesnego oblicza”. (to
préosépon mou en sarki), a dalej (Kol 2,5) moéwi, ze dla Kolo-
san jest nieobecny tylko ciatem (te€ sarki), poniewaz duchem
jest z nimi 15, .

4° Bardzo czesto sirx oznacza po prostu czilowieka. Wszel-
kie cialo — pasa sarx (Gal 2,16; Rzym 3,20; 1 Kor 1,29) — zna-
czy kazdy czlowiek, ktokolwiek. ,,Ciato nasze” (he sarx hémon)
nie zaznalo spokoju (2 Kor 7,5) jest synonimem wyrazenia:

1913; E. de Witt Burton, Spirit, Soul and Flesh, Chicago 1918;
E. B. Allo, Sagesse et Pneuma dans I Cor, Revue Bibl. 43 (1934)
321—346; O. Moe, Vernunft und Geist im N T, w Zeitschrift fiir sy-
stem. Theologie 11 (1934) 351—391. ‘

15 W analogicznym tek$cie 1 Kor 5,3 uzywa terminu soma (apon
10 sOmati, paron de t6 pneimati) jako synonimu sarx.
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»duchu moim” (to pneumati mou) nie zaznalem spokoju
{2 Kor 2,13) i podobnie jak w St T oznacza: ,,we mnie nie bylo
spokoju (por. Rzym 7,18: w moim ciele — we mnie). Sarx wiec,
tak samo jak i soma, oznaczaé moze calg osobe ludzks, a zatem
i nature ludzka (w odniesieniu do Chrystusa: Rzym 1,3; 9,5;
por Ef 2,14; 1 Tym 3,16). Wyrazenie Pawlowe ,,w ciele” (en
sarki) oznacza ,,w cielesnym ziemskim zyciu” (Gal 2,20; 2 Kor
10,3; Fil 1,22.24). Sadzi¢ kogo$ ,wedlug ciata” (katd sarka)
znaczy sadzi¢ w spos6b czysto ludzki, ziemski, wedlug ludz-
kich poje¢ (1 Kor 1,26; 2 Kor 5,16; 11,18; Ef 6,5; Kol 3,22).

5° Podobnie jak w St T tak samo i u Pawla ,cialo (sarx)
oznacza slabg przejsciowsa ludzka nature albo slabego czlo-
wieka (Rzym 6,19; 7,5; 2 Kor 1,17). Cialo przeciwstawia apo-
stot temu, co mocne, nieprzemijajace, Boze (Ef 6,12), a to, co
cielesne (tzn. czysto ludzkie, ziemskie) — temu, co duchowe
(Rzym 15,27; 1 Kor 9,11), nadprzyrodzone, Boze (2 Kor 1,12;
10,4).

6° Z tym ostatnim znaczeniem terminu sdrx wigze sie nie-
watpliwie jego sens pejoratywny, ktéry apostol akcentuje
szczegblnie mocno w swych listach. Cialo pojawia sie czesto
w bezposrednim zwigzku z grzechem. Wszyscy ludzie na sku-
tek upadku prarodzicow znajdujg sie¢ pod panowaniem grze-
chu (Rzym 5,12—19) i sami o wlasnych silach nie moga sie
od niego oderwaé.

Nalezy jednak pamieta¢, ze wedtug nauki Pawla ten zwia-
zek ciala z grzechem nie jest absolutnie konieczny. Cialo nie
jest zle w swej istocie. Moze sluzyé¢ sprawiedliwo$ei ku
uswigceniu (Rzym 6,19) i mimo, ze stabe i $miertelne, moze
si¢ w nim objawi¢ zycie Jezusa (2 Kor 4,11). Grzech zjawia
sie dopiero wtedy, kiedy cialo przeciwstawia sie Bogu i staje
sig gléwng zasadg postgpowania czlowieka. Ten rodzaj grzesz-
nosci podkresla apostol w przeciwstawieniu ciata duchowi
(Gal 3,3; 5,16—18; 6,8; Rzym 8,4—T7). Ale przeciez i chrzesci-
janin, w ktérym mieszka duch Bozy, posiada ciato tak dtugo,
jak dlugo zyje. Chodzi tylko o to, aby ciato nie odrywato czlo-
wieka od Boga, aby nie stalo sie gléwna zasadg ludzkiego
dzialania. Tak wlasnie nalezy rozumie¢ wypowiedzi Pawla
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o zyciu ,,wedlug ciata” (kata sarka) i ,,w ciele” (en sarki),
zwlaszcza gdy pojawiajg sie w antytezie z duchem. Ci, ktérzy
sg w ciele, nie mogg sie Bogu podoba¢” (Rzym 8,8). Chrzesci-
janin jest w ciele, poniewaz Duch Bozy w nim mieszka (Rzym
8,9). Przez chrzest umart ciatu wraz z Chrystusem (Rzym 6,3),
na skutek czego cialo grzechu (t6 soma tés hamartias) zostato
w nim zniszczone (Rzym 6,6); z Chrystusem zmartwychwstaje
do zycia wolnego od $mierci (Rzym 6,5.8—11). To nowe zycie,
zycie w Chrystusie (Rzym 8,2), rodzi sie na skutek dziatania
Ducha Bozego, ktéry uwalnia nas z niewoli grzechu, od $mier-
ci duszy i ciala — przez zmartwychwstanie (Rzym 8, 21—23).

Odrodzenie przez Ducha (Tyt 3,5) wymaga od chrzescijani-
na, aby nie zyl juz ,wedlug ciata”, tzn. wedlug slabej grze-
sznej natury, lecz ,, wedilug ducha” (Rzym 8,4—7), tzn. wedlug
tej mocy Bozej, ktéra go oczyscita, uswiecita i usprawiedliwila
(1 Kor 6,11). Cialo chrzescijanina ma odtad stuzyé Bogu (Rzym
6,13), sprawiedliwosci 1 §wigtosci (Rzym 6,19). Ale cho¢ chrze-
$cijanin nie jest juz ,w ciele” (Rzym 8,9), tzn. choé¢ oderwany
jest od grzesznej natury, mimo to nie jest w pelni wolny od
stabosci ciata (Rzym 6,19); cialo bowiem pozada przeciw du-
chowi (Gal 5,17). I chrze$cijanin moze byt jeszcze ,,cielesny” —
sérkinos, tzn. slaby, niedoskonaty (1 Kor 3,1—3). Dlatego apo-
stol Gpomina, aby zy¢ ,,wedlug ducha”, a nie ,,wedtug ciata”
(Gal 5,16; Rzym 8,12 n.; 13,14), aby krzyzowac cialo z jego
namietnosciami 1 pozadliwosciami (Gal 5,24; por. Kol 3,5).

Jak wiec widaé, termin sarx u $w. Pawla jest pod wzgledem
znaczeniowym bardzo zrdéznicowany. Nie ulega jednak wat-
pliwogci, ze apostol podkresla szczegdlnie mocno 1gcznoséé ciata
z grzechem. Nieraz do tego stopnia, ze cialo nazywa Zzrédiem
grzechéw i wad (Gal 5,19—21; 1 Kor 3,3).

Stabosé i Smiertelnose ciata akcentowal juz St T, upatrujac
w tym skutki grzechu pierwszych rodzicow (Rodz 2,17; 3,19;
Madr 1,12—16; 2,23 n.). Réwniez grzechem pierworodnym ttu-
maczy pbdzniejszy judaizm stabo§é moraing czlowieka (4 Ezdr.
3,20.26). Ale nie laczyl jej z cialem, jak czyni to Pawel. Tylko
jeden tekst St T — Madr 9,15 — moéwi o ciele jako brzemieniu
duszy (por. Plato, Phaed. 81 c), ktére obcigza ducha (noun).
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w rozlicznych mys$lach, ale chodzi tu nie tyle o poznanie
teoretyczne — spekulatywne, ile o madrosé praktyczng, o po-
boznosé (Madr 9,16—18). Koncepcja Pawla bliska jest stoikom
i Filonowi. I nie mozna wykluczyé, ze apostol skorzystal tu
z myS$li greckiej. Nie znaczy to jednak wcale, ze Pawel przejal
antropologie grecks. Przeciwnie, apostolowi obcy jest ontolo-
giczny dualizm filozoféw greckich, ktérzy materie uwazali za
ztg w jej istocie. Dualizm, jaki dostrzega Pawel w czlowieku,
jest nie ontologiczny, lecz etyczny, i jest nastepstwem grzechu
pierwszych naszych rodzicow (Rzym 5,12—19).

b) Soma — ciato czltowieka.

Soma, tak samo jak sarx, wystepuje u Pawla 91 razy i ozna-
cza to, co St T okreslat terminem basar. Nic przeto dziwnego,
ze obydwa pojecia: soma i sarx w duzej mierze sie pokrywaja.
WidzieliSmy, ze sdrx oznacza nieraz wladnie cialo czlowieka.
Roéwniez terminem soma okresla Pawel czesto ziemskie cialo
ludzkie w jego konkretnej widzialnej formie i dzialtaniu (np.
1 Tes 5,23; Rzym 1,24; 12,1.4; 1 Kor 7,4.34; 13,3 itd.) albo po
prostu zyjgcego w ciele czlowieka (1 Kor 6,15.19). Niekiedy
postuguje sie Pawel wyraznie obydwoma terminami jako syno-
nimami. Méwigc np., ze jest nieobecny ciatem, uzywa raz ter-
minu soma (1 Kor 5,3), innym za$ razem sarx (Kol 2,5). To
samo obserwujemy w 1 i 2 Kor, kiedy apostot zada od wier-
nych $wietoscei, nieskalanosci ciata i ducha: w 1 Kor 7,34 uzy-
wa terminu soma a w 2 Kor 7,1 — sarx. W 2 Kor 4,10,11, mé-
wiac o koniecznosci objawienia sig zycia Chrystusa w ciele
naszym, postuguje sie naprzemian wyrazem soma i sarx.

Mimo to jednak soma i sdrx nie sg pojeciami identycznymi.
Wida¢ to wyraznie w r. 8 listu do Rzymian, gdzie \'Nystepuja,
obydwa terminy w sensie i podobnym i réznym. W Rzym
8,3 nn. mowa jest o grzesznym ciele (sarx), a potem nagle od
w. 10 i 11 uzywa apostol terminu soma. Cialo ludzkie (sOma)
posiada na skutek grzechu zarodek $mierci (w 10), ale kiedys
zmartwychwstanie (w. 11). Wyraz wiec soma moze by¢ uzyty
nie tylko w sensie ziemskiego ciata, jak sarx, ale i w tym zna-
czeniu, w jakim sdrx nigdy u Pawla nie wystepuje, a miano-
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wicie w zwigzku ze zmartwychwstaniem i uwielbieniem (por.
1 Kor 6,14; 2 Kor 4,14 itd.).

Terminem soma postuguje sie tez Pawet, mdéwiac o eucha-
rystycznym ciele Chrystusa (1 Kor 10,16; 11,24. 27.29) i o ciele
Chrystusa, ktorym jest Kosciét (Rzym 12,5; 1 Kor 10,17; 12,27;
Ef 1,23, 2,16; 4,4.12.16; 5,23.30; Kol 1,18,24; 2,19; 3,15).

Sarx i soma w odniesieniu do czlowieka okreslaja jego stro-
ne zewnetrzng, widzialng, zwang tez przez Pawla (2 Kor 4,16)
»Zewnetrznym czlowiekiem” (ho ex0 hémon anthropos), kto-
remu przeciwstawia apostol ,,wewnetrznego cztowieka” (ho
és0 anthropos), oznaczajgc tym to, co w czlowieku jest nie-
widzialne, wewnetrzne, wyzsze. W tym sensie wystepuje wy-
razenie ,,wewnetrzny czlowiek” wlasciwie tylko jeden raz
u Pawla w Rzym 7,22, gdzie jest synonimem nous-rozum,
ktéry podobnie jak psyché — dusza, pneuma — duch oraz
kardia — serce oznaczajg :dusze ludzka. W innych miejscach,
jak w 2 Kor 4,16, gdzie mowa jest o odnowie ,,wewnetrznego
czlowieka” — ho és0 hémon (édnthropos), w przeciwienstwie -
do zniszczenia ,,zewnetrznego cztowieka” i Ef 3,16, gdzie apo-
stol prosi Boga o umocnienie Efezjan w ,,wewnetrznego czlo-
wieka”, chodzi o Zycie nadprzyrodzone, zycie laski;, antytezg
zas: ,,stary czlowiek” i ,,nowy” postuguje sie Pawel wylgcznie
w . nauce o zbawieniu (Ef 4,22 n.; Kol. 3,9 n.) 16,

XI. Nauka §w. Pawla o zmartwychwstaniu

Zmartwychwstanie stanowilo jedng z gléwnych prawd ka-
techezy Pawla. Wsérod wielu tekstéw ukazujgcych te prawde
wiary chrzescijanskiej (1 Tes 4,14; 1 Kor 6,14; 15,12 nn. 2 Kor
4,14; Rzym 8,11 itd.; por. Dz Ap 17,32; 23,6—8; 26,23—28) wy-
suwajg sie na czoto dwa: 1 Tes 4,13—17 i 1 Kor 15. Zarysowg
interpretacje tych dwoch tekstéw ostatnich podalismy wyzej
(VI. Scenariusz paruzji). Tutaj poprzestaniemy na uwypukle-
niu tych mysli, ktére tacznie z innymi, zawartymi w pozosta-

1 Tak utrzymuje M. Meinertz, Theologie des N. T, dz. cyt.,
11, 16.
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tych pismach Pawla, dajag nam synteze nauki apostota o zmar-
twychwstaniu 1,

1. Zmartwychwstanie — artykutem wiary

Nauka Pawla o zmartwychwstaniu cial nie wyplywa z jego
antropologii, z dociekah nad pierwiastkami czlowieka, nad
nieSmiertelnoscig ludzkiego ducha. Jest ona konsekwencja
wiary w $mier¢ i zmartwychwstanie Chrystusa: ,,Jesli bowiem
wierzymy, ze Jezus umarl i zmartwychwstal, to tak samo
wierzy¢ trzeba, ze Bog i tych, ktorzy zasneli przez Jezusa,
przyprowadzi z Nim” (1 Tes 4,14). I umarli pierwsi polgcza
sie¢ z Panem w dniu Jego przyjscia (1 Tes 4,16). Wraz z ni-
mi ukazg sie w triumfalnym orszaku Pana i pozostali przy
zyciu, aby juz zawsze pozosta¢ razem z Nim (1 Tes 4,17).
Zjednoczenie z Chrystusem osiagnie wtedy swg pelnie. Na-
uke te podaje apostol jako ,Stowo Panskie” 2, Pawel glosil
ja na pewno w Tessalonice, ale do$wiadczenie w Atenach
(Dz Ap 17,32) i w Koryncie sklonilo go do uwzglednienia trud-
nosci, z jakimi musiata si¢ ona spotka¢ w srodowisku hellen-
skim, gdzie $mieré uwazano za wyzwolenie duszy oczyszczo-
nej z wiezienia ciala, zastugujacego tylko na pogarde. Tylko
dusza nieoczyszczona wracaé musiala ponownie w ciato ludzi
badz zwierzat. Dlatego Pawel powoluje sie w swej nauce na
Stowo Panskie3. Apostol jakby usprawiedliwia trudnosci
Grekow. Przyznaje, ze nauki o zmartwychwstaniu ciat nie da
sig pojaé w spos6b czysto ludzki, przyrodzony. Objawit jg sam
Pan, jest jego slowem. Jak Chrystus umart i zmartwychwstat,
tak samo i chrzescijanin, ktéry zasnal w Chrystusie, zmar-
twychwstanie.

1 Apostot méwi wyraZnie tylko o zmartwychwstaniu sprawiedli-
wych, w czym widaé zbiezno§¢ z naukg Starego Testamentu. Co do
bezboznych, to wiadomo, ze w czasie paruzji zostana odtraceni od
oblicza Pana oraz chwaly Jego potegi (2 Tes 1,8 n.; 2,10; Rzym 2,5—6).

? Znaczenie tego wyrazenia zob. wyzej, VI (Scenariusz paruzji).

3 Por. B. Rigaux, Saint Paul, dz. cyt., 239.

9 — Studia Theologica
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Obszerniej wyjasnia to apostol w 1 Kor 15. Po przytoczeniu
dowodéw na zmartwychwstanie Chrystusa (w. 3—8) pyta Pa-
wel Koryntian: ,,Skoro wiec glosi sie o Chrystusie, ze zmar-
twychwstal, jakze niektérzy z was mogg moéwié, ze nie ma
zmartwychwstania? Jesli bowiem nie ma zmartwychwstania,
to i Chrystus nie zmartwychwstal. A jezeli Chrystus nie zmar-
. twychwstal, daremne jest nauczanie nasze, daremna jest i wia-
ra wasza” (w. 12—14).

Przekre$lenie mozliwosci zmartwychwstania przekresla tak-
ze zmartwychwstanie Chrystusa (w. 16), ktére jest podstawo-
wym artykutem wiary. Apostolowie okazaliby sie w takim
wypadku falszywymi §wiadkami, poniewaz $wiadczyliby prze-
ciw Bogu, ze wskrzesit Chrystusa.

Cale za$ dzieto odkupienia staneloby pod znakiem zapytania.
»Jesli Chrystus nie zmartwychwstal, daremna jest wiara wa-
sza, trwacie dotad w grzechach waszych. Wiec i ci, ktérzy
zasneli w Chrystusie, pogineli” (w. 17—18). Jes$li bowiem
Chrystus nie zmartwychwstat, jak to zapowiedzial, ukazujac
zmartwychwstanie jako najwiekszy znak swego Boskiego po-
stannictwa, to okazat sie falszywym prorokiem: nie jest wiec
ani Synem Bozym, ani Zbawicielem. Wiara zatem i chrzest sg
daremne. Wierni trwajg dalej w swych grzechach, poniewaz
jesli Chrystus nie zwycigzyt $mierci, ktora jest nastepstwem
grzechu, to grzech panuje nadal nad ludzmi, ktérzy uwolnié¢
sie od niego nie mogg. Nie ma wtedy zbawienia. Nie ma tez
nadziei na zycie przyszle, bo jakaz moze by¢ nieSmiertelnosé
bez zmartwychwstania? Pozostatoby tylko zycie tu, na ziemi,
i to na modte Epikura: ,jedzmy i pijmy, bo jutro pomrze-
my” (w. 34) 4,

Po doprowadzeniu do absurdu odrzucenia mozliwo$ci zmar-
twychwstania, apostol stwierdza: ,,A jednak Chrystus zmar-
twychwstal, jako pierwociny tych, ktorzy zasneli” (w. 20; por.
Kol. 1,18: ,pierworodny z umartych”). Jesli Chrustus zmar-
twychwstal, to i my zmartwychwstaniemy. Zmartwychwstanie
Chrystusa zaklada i warunkuje zmartwychwstanie nasze.

4 Por. F. Amiot, L’Enseignement- de saint Paul, dz. cyt., II,
191 n.; tenze, Les idées maitresses de saint Paul, dz. cyt., 221.
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2. Uzasadnienie wiary w zmartwychwstanie

Apostol stwierdzit, ze wiara w zmartwychwstanie Chrystusa
implikuje wiare w zmartwychwstanie nasze. Racje tego gtow-
ng widzi Pawel w naszym zjednoczeniu z Chrystusem:.

a) Zjednoczenie z Chrystusem racjag gltow-
ng naszego zmartwychwstania.

Juz w 1 Tes 4,13—16 podkresla Pawel réznice miedzy chrze-
$cijaninem a poganinem, ktéra polega na tym, ze chrzescijanin
posiada nadzieje. Przedmiotem tej nadziei jest nie tylko zycie
wieczne, ale zycie w chwale razem z Chrystusem, ktérego
uwienczeniem bedzie paruzja i zmartwychwstanie. Podstawsa
za$ tej nadziei jest zjednoczenie z Chrystusem: ,,powolaniem
naszym jest, abySmy zywi czy umarli wespdt z nim zyli” (1
Tes 5,10). Chrzescijanin umiera inaczej niz poganin, bo umiera
przez Jezusa (1 Tes 4,14), w Chrystusie (1 Tes 4,16), tak ze
$mier¢ nie przerywa jego zespolenia z Chrystusem. Moze
wiec spokojnie oczekiwaé pelnego i nieprzerwanego juz ni-
czym zjednoczenia z Chrystusem zmartwychwstalym, ktére
stanowi przedmiot nadziei chrzescijanskiej, a ktore osiggniemy
w dzien zmartwychwstania (1 Tes 4,17).

Nasz zwigzek z Chrystusem, nasza z Nim solidarno$é, przed-
stawia Pawel wyraZniej w 1 Kor 15,21—23:

»Bo jak przez czlowieka (przyszta) $mieré, tak tez przez
czlowieka (przyjdzie) zmartwychwstanie. I jak w Adamie
wszyscy umieraja, tak samo tez w Chrystusie wszyscy beda
ozywieni. A kazdy w swym porzadku: pierwociny — Chrystus,
potem ci, ktorzy sg Chrystusowi w czasie przyjscia Jego”.
Apostol ukazuje tutaj dwa zwiagzki nasze, ktérych przeciw-
stawne skutki sg przeciez jednako powszechne: zwigzek nasz
i zwigzek z Chrystusem, gwarantujgcy wszystkim, ktérzy sg
Chrystusowi w czasie jego przyjscia, zmartwychwstanie.

Roéwnie jasno ukazal Pawel nasz zwigzek z Chrystusem
w liscie do Rzymian 14,7—9: , Nikt bowiem z nas dla siebie

5 Obszerniej rozwinie Pawel te my$§l w Rzym 5, 12—21,
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nie zyje i nikt dla siebie nie umiera. Bo jesli zyjemy, dla Pana
zyjemy; jesli umieramy, dla Pana umieramy. Czy wiec zy-
jemy, czy tez umieramy, Panscy jestesmy. Na to bowiem
Chrystus umart i zmartwychwstal, aby nad umarltymi i zyja-
cymi panowal”.

Najpelniej wyrazil apostol nasz zwiazek z Chrystusem,
utozsamiajac Kosciél z ciatem Chrystusa. W 1 Kor 12,12 pisze
Pawel: , Albowiem jak jedno jest cialo, a czlonkéw ma wiele
i wszystkie czlonki ciata, chociaz jest ich wiele, sg jednym
cialem, tak samo i Chrystus”. A dalej (w. 27): ,,Wy jestescie
cialem Chrystusowym i jego czionkami, kazdy jakg$ czgstky”
(por. 1 Kor 6,15). Idee te rozwinie Pawel w listach wiezien-
nych, dajgc synteze nauki o Kosciele w jego fazie ziemskiej
i wiecznej (Ef 5,23.30—32; Kol 1,18.24—25 itd.).

Wszyscy wierni tworzymy razem jedno cialo — Koscidt,
ktérego glowa jest Chrystus (Ef 4,15; 5,23; Kol 1,18). Jak
On — ,,pierwociny tych, ktérzy zasneli” (1 Kor 15,20) — zmar-
twychwstal, tak i my zmartwychwstaniemy. Zmartwychwsta-
nie nasze bedzie pelnym friumfem Chrystusa nad $miercig
(1 Kor 15,26) i pelnym naszym zjednoczeniem z Nim — ,,po-
czatkiem i pierworodnym z umartych” (Kol 1,18). Nastgpi
to w czasie paruzji Chrystusa. Wtedy Chrystus bedzie w pelni
uwielbiony w nas, a my osiggniemy nasza chwale przez zmar-
twychwstanie z Nim 6.

Uzasadnienie Pawlowe wiary w zmartwychwstanie odblega
wige daleko od koncepcji. zydowskiej. Judaizm opierat swg
wiare w zmartwychwstanie na akcie eschatologicznym Boga,
dzigki ktéremu zmarli powrécg do zycia, na wzor tego, jaki
wiedli na ziemi, z tym, ze bedg zy¢ wiecznie, Ze beda nie-
$miertelni. Apostol za§ wiare w zmartwychwstanie nasze wy-
prowadza ze $mierci i zmartwychwstania Chrystusa i uzasad-
nia to naszym zjednoczeniem z Chrystusem. Zmartwychwsta-
nie nasze jest wedlug nauki Pawla wlasciwie przediuzeniem
zycia naszego z Chrystusem, rozpoczetego tu na ziemi przez
wiare; jest jego pelnia.

6 Por. B. Rigauzx, Saint Paul, dz. cyt., 242.
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Uzasadnienie wiary w zmartwychwstanie na tym sie wla-
Sciwie konczy. Nastepne dwie racje nie sg uzasadnieniem, lecz
tylko potwierdzeniem wiary w zmartwychwstanie Koryntian
(1 Kor 15,29) i Pawla (1 Kor 15,30—32). Sg to wiec argumen-
ty ,,ad hominem”. -

b) Chrzest za zmartych potwierdzeniem
wiary Koryntian w zmartwychwstanie.

W 1 Kor 15,29 pisze apostot: , Inaczej cédz czynia ci, ktérzy
przyjmujg chrzest za zmartych? Jesli umarli nie zmartwych-
wstaja, po céz za nich chrzest przyjmuja?”’.

Jest to jedyna wzmianka w listach Pawla o chrzcie za umar-
Iych. Nie posiadamy tez zadnego dokumentu z czaséw apostol-
skich, ktéry by nam taki zwyczaj w Kosciele potwierdzil?.
Nie wiemy wigc ani na czym ten chrzest polegal, ani jaki byt
jego poczatek. Pewne jest tylko, ze zwyczaj chrztu za zmar-
Iych istnial w Koryncie w czasach, kiedy Pawel pisat 1 Kor,
i ze $wiadczyl o wierze tych, ktérzy go przyjmowali, w zmar-
twychwstanie.

c) Ofiarne zycie Pawla potwierdza jego
wiare w zmartwychwstanie.

Pawet czesto daje siebie wiernym za wzér do nasladowania,
Swiadom swej apostolskiej godnosci, a przede wszystkim od-
powiedzialnosci za Koscioly, ktére zakiadat i dla ktérych byt
pierwszym duszpasterzem. Dlatego slowa, ktére wypowiedziat
w 1 Kor 15,30—32 posiadaja duzg wage, ktoérg poteguje' jesz-
cze partykuta przysiegi né w w. 31. ,Po céz i my kazdej
chwili wystawiamy sie na niebezpieczenstwo? Codziennie
umieram (jestem w niebezpieczenstwie $mierci) — zaklinam
si¢ (n€) na chwale moja, kibrg jesteScie wy, bracia, a ktoérg
mam w Chrystusie Jezusie Panu naszym. Jeslim ja dla ludz-
kich celow walczyt ze zwierzetami w Efezie8, jakiz to dla

7 Obszerniej o tym chrzcie za umartych zob. nizej, XIII; 2,b. (Pro-
blem czyséca).
8 Jest to aluzja do nieznanego nam blizej utrapienia Pawtla.
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mnie pozytek? Jesli umarli nie zmartwychwstaja, to jedzmy
i pijmy, bo jutro pomrzemy”. Koryntianie znali ofiarne zycie
Pawla; wiedzieli o przesladowaniach, jakie go spotykaly ze
strony jego wspdlziomkéw — Zyddédw i pogan; nie watpili, ze
Ewengelie Chrystusa glosil z narazeniem wilasnego zycia. Mieli
wiec podstawe, aby stowa jego przyja¢ powaznie, jako wy-
plywajace z jego najglebszego przekonania, z jego zywej i mo-
cnej wiary. '

3. Sposb6b zmartwychwstania

Trudnosci Koryntian odnosily sie nie tyle do moznosci
zmartwychwstania, ile do jego sposobu: ,,Ale powie ktos: jak-
ze zmartwychwstajg umarli? Albo w jakim pojawig sie ciele?”
(1 Kor 15,35). Na to pytanie odpowiada Pawet w 1 Kor 15,36—
55.

Nawigzujac do tradycji zydowskiej postuguje sie tu apostot
obrazem ziarna rzuconego w ziemie, ktére nie nabierze zycia,
zanim wpierw nie umrze (w. 36; por. J 12,24). To, co posiane,
nie jest cialem, ktoére ma sie sta¢, ale samym ziarnem, psze-
nicznym lub jakim§ innym, a Bog daje mu ciato, jak chce:
kazdemu nasieniu wiasne cialo (w. 37—38). I cho¢ ono roézni sig
znacznie od nasienia, to jednak w pewnym zakresie jest z nim
identyczne. Cialo ludzkie jest zatem podobne do nasienia rzu-
conego w ziemie. Nie przez to, ze ro$nie, lecz ze Bég daje mu
w dniu zmartwychwstania nowg forme.

Apostol przypomina nastepnie ogromne zréinicowanie cial:
ludzi, zwierzat, ptakéw; moéwi o ciatach niebieskich i ziem-
skich i o réznym stopniu ich jasnosci (w. 39—41). Wszystko to
ma wyjasni¢, ze Bog, ktory powotat do bytu takg rozmaitose
cial, mocen jest stworzyé¢ i cialo duchowe, dostosowane do no-
wego zycia czlowieka w wiecznosci. Stanie sie¢ to w dniu
" zmartwychwstania. Wtedy to dokona sie owa przemiana cial,
ktorg Pawel tak okresla: :

,,Wsiewa sie w skazeniu, powstaje w nieskazitelnosci;
wsiewa sie w pogardzie, powstaje w chwale;
wsiewa sie w stabosci, powstaje w mocy;
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wsiewa sie cialo zmystowe — psychikén, powstaje ciato
duchowe — pneumatikén ? (1 Kor 15,42—44).

Cialo wiec ludzkie zostanie w dniu zmartwychwstania prze-
mienione; stanie sig nieskazitelne, chwalebne, petne mocy i du-
chowe. Bedzie to ciato podobne do ciata zmartwychwstatego
Chrystusa 1. (Mimo to jednak zachowa identycznos$¢ z cialem
nhaszym obecnym, podobng do tej, jakg obserwujemy miedzy
rosling a nasieniem, z ktoérego wyrosla). Jest bowiem -ciato
zmyslowe i duchowe. Pokazuje to Pawel na przykladzie pierw-

szego czlowieka — Adama, ktoéry stal sie dusza zyjgca (eis
psychén dzosan — istota zyjaca) i ostatniego Adama — Chry-
stusa,  ktéry stal sie duchem ozywiajacym — (eis pnelma

dzoopoiotiu) (1 Kor 15,45). Na skutek zwigzku z Adamem ciato
ludzkie posiada zycie naturalne, zmystowe (psyché), zwigzek
za$ z Chrystusem, ktéry stal si¢ duchem ozywiajgcym, gwa-
rantuje nam upodobnienie do Jego ciata chwalebnego. Pierwszy
cztowiek z ziemi mogl przekaza¢ nam tylko zycie ziemskie,
Smiertelne; dopiero drugi czlowiek z nieba — Chrystus daje
nam zycie duchowe, niebieskie, ktérego pelnig osiggniemy
w dniu zmartwychwstania. Jak nosiliSmy obraz ziemskiego
czlowieka, tak nosi¢ bedziemy obraz niebieskiego (w. 47—49).

I odnosi sig to do wszystkich wiernych, zywych i umartych,
albowiem- cialo i krew, skazitelnos¢ i $miertelno$¢ nie mogsg
odziedziczy¢ Kroélestwa Bozego (w. 50—b53). Wtedy dopiero
cialo ludzkie przyoblecze sie w nieskazitelno$é i niesmiertel-
nos¢, Chrystus odniesie catkowite zwyciestwo nad Smiercig
a zbawienie wiernych osiggnie swag pelnie przez uczestnictwo
w tym triumfie Chrystusa (w. 54—55) 1.

Zmartwychwstanie wiec nie bedzie zwyklym powrotem do
ziemskiego zycia. Mysl taka wyklucza Pawel méwiac, Ze cialo
i krew nie odziedziczg Krélestwa Bozego (1 Kor 15,50). Z dru-

® Por. wyzej, X, 4, (Pawlowe terminy okre§lajgce ciato cztowieka).

10. Zob. Fil. 3,20 n.: ,Skad (z niebios) tez oczekujemy Zbawiciela,
Pana Jezusa Chrystusa, ktéry przemieni nasze nedzne cialo i upodobni
je do ciala chwaty swojej”, por. Rzym 8,17 n.

! Por. F. Amiot, Les idées maitresses de saint Paul, dz. cyt.,
224 n. :
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giej znéw strony ciato zmartwychwstate nie powstanie z jakiejs
wyzsze] materii, na ktérg sktadalyby sie — chwala (doxa)
i duch (pnetima). Koncepcja taka, znana w misteriach pogan-
skich, nie ma nic wspélnego z naukg Pawla o zmartwych-
wstaniu. Duch nie jest tu materig, lecz nadprzyrodzong mocs,
ktéra dokonuje przemiany. Nie chodzi tu wiec o nowe zupelnie
stworzenie, nie pozostajace w zadnym zwigzku z cialem na-
szym ziemskim, lecz o przemiane tego ziemskiego ciata.

Natura ciala zmartwychwstalego pozostanie tajemnicg, ale
ze slow apostola wynika, ze to cialo duchowe, o ktérym moéwi,
nie musi byé niematerialne. Materia przeniknieta duchem
i moca Bozg pozbedzie sie skazenia, nie przestajac by¢é ma-
terig. ,,Cialo duchowe” nie jest sprzecznoscig w ustach Pawla,
dla ktérego duch — pneuma — to réwniez moc, §wiatlo, Swie-
tos¢ Boza, a wiec raczej nadprzyrodzono$é niz niematerial-
noéé 12,

MoéwiliSmy juz wyzej, ze apostolowi obca jest trychotomia
i dychotomia; Pawel moéwi o czlowieku konkretnym, ktéry
jest czyms$ jednym, ktéry jest osobg. Ta osoba moze by¢ badz
cielesna, badz duchowa, zaleznie od tego, czy jg ozywia Duch
Chrystusa, czy nie ozywia. Grzech sprawil, ze natura ludzka
(cialo i dusza) zostala sprowadzona do stanu cielesnego; przez
dziatanie za§ Ducha nawet cialo stanie si¢ duchowe w dniu
zmartwychwstania. Wtedy dusza uwielbiona przeniknie ciato
z takg sila, ze je wyrwie ze stanu cielesnosci i skazenia i uczy-
ni zen powolne i podporzadkowane sobie narzedzie. Ta nadprzy-
rodzona przemiana wzmocni jedno$¢ czlowieka, przywracajgc
mu pierwotng harmonie, ktérej juz nic zamaci¢ nie zdola 3.

Jakze rézna jest ta nauka Pawla od spekulacji judaizmu.
WspomnieliSmy juz, ze Zydzi wyobrazali sobie zmartwych-
wstanie jako powrdét do zycia, podobnego temu, jakie wiedli
na ziemi, z tym, ze bedzie ono trwalo wiecznie. Niektérzy
rabini glosili, ze zmartwychwstali otrzymajg swe ciala takie,

12 Por. L. Cerfaux, Le Christ dans la théologie de saint Paul,

dz. cyt., 64.
13 Por. F. Amiot, Les idées maitresses de saint Paul, dz. cyt., 225.
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jakie posiadali przed $miercig. Zmartwychwstang wiec ze swo-
imi chorobami i kalectwem; $lepi, gtusi, niemi zostang uzdro-
wieni dopiero pdzniej. Malo, w dzien zmartwychwstania ukazg
sie nawet w swoich wtasnych szatach.

Inni utrzymywali, ze ciata bedg nowe, komentujgc w sposéb
fantastyczny wizje Ezechiela (37,7—38). Szkola Szammaja uczy-
la: inne bedzie uksztalttowanie istoty ludzkiej w $wiecie przy-
sztym niz w obecnym. ,,Tutaj skéra i cialo ukazujg si¢ naj-
pierw; na koncu idg nerwy i kosci. W czasie zmartwychwsta-
nia nerwy i kosci wyprzedza skoére i cialo”.

Rabbi Jonathan pyta: ,,Do kogo bedg podobni zmartwych-
wstali? Do czlowieka, ktéry idzie do kgpieli: to, co ze siebie
najpierw zdejmujg, to potem przywdzieje na ostatku”.

Szkota Hillela opierala sie znéw na ksiedze Joba 10,11 i pod-
kre§lala, ze najpierw ukaza sie skéra i cialo, a potem nerwy
1 kosci 4,

Pawel daleki jest od tych drobiazgowych i naiwnych speku-
lacji.

4, Udzial trzech Oséb Boskich w dziele
zmartwychwstania

a) Zmartwychwstanie dzietem Boga Ojca

Zaréwno zmartwychwstanie Chrystusa jak i zmartwych-
wstanie nasze przypisuje Pawel czesto Bogu Ojcu. W czasie
paruzji Chrystus Pan przyprowadzi z Nim i tych, ktérzy za-
sneli przez Jezusa (1 Tes 4,14). ,,Bég i Pana wskrzesil, i nas
tez wskrzesi przez swojg moc” (1 Kor 6,14). Wyjasniajac Ko-
ryntianom tajemnice zmartwychwstania przy pomocy obrazu
nasienia rzuconego w ziemig, mowi, ze Bog daje kazdemu
nasieniu wtasciwe mu ciato (1 Kor 15,38). ,,Przeswiadczeni (je-
stesmy), ze ten, ktéry zbudzil z martwych Pana Jezusa, wzbu-
dzi i nas z Jezusem i razem z wami przed sobg stawi” (2 Kor
4,14, por. Rzym 8,11).

4 Zob. H. L. Strack — P. Billerbeck, Kommentar zum
N. T. aus Talmud und Midrasch, II1, 473.
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W tym przypisaniu zmartwychwstania Bogu Ojcu chodzi nie
tylko o podkreslenie mocy Bozej 5. Kryje sie tu my$l glebsza,
ktora przewija sie przez wszystkie listy Pawla. Zmartwych-
wstanie cial bedzie osiagnieciem pelni przybranego synostwa
Bozego, uwienczeniem naszego zbawienia (Rzym 8,23). A zba-
wienie jest dzielem Ojca przez Syna i Ducha $w. Wyrazil to
Apostol najwyrazniej i najzwiezlej w Gal 4,4—6: , Lecz gdy
nastala pelnos¢ czasu, zestal Bog Syna swego zrodzonego z nie-
wiasty i podlegtego zakonowi, aby tych, ktérzy byli pod za-
konem, odkupil, zebysmy dostapili synostwa. A ze jestesmy
synami, zestal Bég w serca wasze Ducha Syna swego, wotaja-
cego: Abba, Ojcze”. I cho¢ Syn Bozy pojednawszy nas z Bo-
giem przez swojg Smieré (Rzym 5,10) nazywa sie stusznie Zba-
wicielem (Dz Ap 13,23; Tyt 1,4; 2,13; 3,6), to jednak Zbawi-
cielem jest takze i przede wszystkim Bég Ojciec. Boég bowiem
ustanowil swego Syna krwawg ofiarg przebtagalng (Rzym
3,25). On w Chrystusie pojednal $§wiat z sobg (2 Kor 3,10).
Idee te spotykamy we wszystkich listach Pawla 16, Jedli wige
zbawienie jest dzielem Boga Ojca, to zrozumiale, ze Bogu
Ojcu przypisuje Pawel i dzielo zmartwychwstania, ktére jest
pelnym urzeczywistnieniem zbawienia.

b) Zmartwychwstanie Chrystusa =zadat-
kiem i wzorem naszego zmartwych-
wstania,

Udzial Chrystusa w dziele zmartwychwstania ukazany zo-
stal wlasciwie juz wyzej (p. 1 1 2), gdzie byla mowa o tym,
ze zmartwychwstanie Chrystusa zaklada i warunkuje zmar-
twychwstanie nasze na skutek naszego zwigzku z Chrystusem.
Tutaj podkreslimy mocniej tylko te teksty, ktére moéwig, ze
zmartwychwstanie Chrystusa jest zadatkiem i wzorem naszego
zmartwychwstania.

15 Na te wszechmoc Bozg zwroécilt uwage L. Cerfaux, Le Christ,
dz. cyt., 222.

18 B6g Ojciec nazywany jest wyrainie Zbawicielem w listach pa-
sterskich: 1 Tym 1,1; 2,2; 4,10; Tyt 1,3; 2,10—11; 3,4.
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Chrystus zmartwychwstat jako pierwociny (aparché) tych,
ktorzy zasneli (1 Kor 15,20, por. Kol 1,18). Pierwociny za$ s3
nie tylko zadatkiem i obietnica zniwa, tzn. naszego zmartwych-
wstania, ale i wzorem, modelem. Te samag my$l odnajdujemy
w Rzym 8,17 n., gdzie apostol moéwi, ze jesteSmy synami
i dzietmi Bozymi, a wspoétdziedzicami Chrystusa: ,,skoro razem
z Nim cierpimy, to po to, abySmy z Nim razem byli uwiel-
bieni”. A juz zupelnie wyraznie wypowie sie apostol na ten
temat w liscie do Filipian 3,20 n.: ,,Skad (z nieba) tez ocze-
kujemy Zbawiciela, Pana Jezusa Chrystusa, ktéry przemieni
nasze nedzne cialo i upodobni je do ciala chwaly swojej”.
Zmartwychwstanie nasze lgczy sie wiec nierozerwalnie ze
zmartwychwstaniem Chrystusa. Ukaze sie to jeszcze wy-
jest istotnym elementem dzieta odkupienia, nieodlgcznym od
meki Chrystusowej, jak to zwiezle wypowiedzial Pawel
w Rzym 4,25: ,,Ktéry (Jezus) wydany zostal za grzechy nasze
i zmartwychwstal dla usprawiedliwienia naszego”. Nie wynika
stad, ze zmartwychwstanie Chrystusa wysluzylo nam laske.
Te zawdzieczamy mece Zbawiciela. Ale zmartwychwstanie jest
nieodlaczne od meki i odkupienia, jest owocem tego calego
i jednego dziela, ktére posiada jednak dwa aspekty: jeden ne-
gatywny tj. oczyszczenie z grzechu, przebaczenie, drugi po-
zytywny — uswiecenie. Przebaczenie przypisuje apostol mece
Chrystusa, uswiecenie za§ nasze wyplywa wedlug Pawla ze
zZmartwychwstania, ale nie jako z przyczyny wyslugujacej,
lecz, jak to okresla dzi§ teologia systematyczna, z przyczyny -
wzorcowe] (causa exemplaris) i sprawczej (causa efficiens).

Chrystus przez $mier¢ swojg wysluzyl nie tylko swoje
wlasne zmartwychwstanie i chwale, ale i nasze zmartwych-
wstanie, i wszystko to, co sie z nim lgczy, tzn. wyniszczenie
ciala grzechu, pelnie zycia nadprzyrodzonego i przyszla chwa-
te. Celem zmartwychwstania Chrystusa bylo nasze zbawienie
W sensie najpelniejszym, lgcznie ze zmartwychwstaniem, kiedy
to nedzne cialo nasze upodobni Chrystus do ciala chwaty
swojej (Fil 3,21) 17,
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c) Udziat Ducha §w. w zmartwychwstaniu.

Udziat Ducha $w. w zmartwychwstaniu okreslit apostol wy-
raznie w Rzym 8,11: ,Je§li za§ Duch tego, ktéry wzbudzit
z martwych Jezusa, mieszka w nas, ten, ktéry wzbudzit z mar-
twych Chrystusa (Jezusa), ozywi wasze $miertelne ciala przez
Ducha swego przebywajacego w.was”. A Duch Sw. mieszka
w nas istotnie. Ciala wiernych sg Jego §wiatynig (1 Kor 6,19),
Jego wlasnoscig. I przez Niego zostang ozywione w dzien
zmartwychwstania. Bog dajac nam zadatek Ducha (arrabona
tou pneimatos), uzdolnit nas do przyobleczenia sie¢ w przyby-
tek nowy, aby to, co émiertelne, wchloniete zostalo przez zycie
(2 Kor 5,4—5), tzn. uzdolnil nas do zmartwychwstania, ktére
jest ukoronowaniem w nas dziela odkupienia (Ef 1,14). Teskni
za nim cale stworzenie ,,a nie tylko ono, ale i my sami, ktorzy
mamy zadatek Ducha (t€n aparchen tou pneumatos) i my
takze we wnetrzu naszym wzdychamy wyczekujgc... odkupie-
nia naszego ciala”, tj. zmartwychwstania (Rzym 8,22—23).
I w tym wyczekiwaniu wspomaga niemoc naszg Duch Sw.
i sam blaga za nami wzdychaniem niewystowionym (Rzym
8,25). I Bég przychyli sie do interwencji Ducha Sw., tym
bardziej, ze i Chrystus, ktéry umart, ale i zmartwychwstal,
ktéry jest po prawicy Bozej, przyczynia sie za nami (Rzym
8,34).

Duch Sw. przeto, przebywajgc w wiernych, uzdalnia ich do
zmartwychwstania i jest ich oredownikiem u Boga w tym
uwieAczeniu dziela odkupienia. Jest znamienne, ze w tym
oredownictwie w dziele zmartwychwstania podkreslit Pa-
wel wspélny udzial Ducha Sw. i Chrystusa (Rzym 8,34).
Jedli za§ zwrécimy uwage na wspblne dziatanie tych dwoch
Oso6b Biskich w dziele naszego us$wiecenia, to dostrzezemy
tutaj jeszcze jedno potwierdzenie mysli, Zze zmartwychwstanie
jest dla Pawla konsekwencjg i pelng realizacjg zbawienia, od-
kupienia i uSwiecenia.

17 Por. F. Amiot, Les idées maitresses de saint Paul, dz. cyt.,
89—91.
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5. Los tych, ktérzy doczekajg paruzji

Paruzja stanowila jeden z centralnych problemoéow pierwot-
nej katechezy chrzescijanskiej i nauczania Pawta. Oczekiwano
jej z utesknieniem !8, Pragnal jej i Pawel, nie wykluczajac,
ze moze ona nastapié jeszcze za jego zycia . Zrozumiate wiec,
ze moéwi o tych, ktérzy jej doczekaja, wlaczajac w nich i siebie:

»A powiadamy wam to jako slowo Panskie, Ze my, ktorzy
zyjemy, ktérzy pozostawieni jesteSmy na przyjscie Panskie,
nie uprzedzimy tych, ktérzy zasneli. Albowiem sam Pan na
dany znak, na glos archaniola i (dzwiek) tragby Bozej zstgpi
z nieba i zmarli w Chrystusie powstang pierwsi. Potem my,
ktoérzy zyjemy, ktérzy pozostawieni jestesmy, jednoczesnie
z nimi zostaniemy porwani na obloki na spotkanie Pana
w przestworzach. I tak zawsze z Panem pozostaniemy” (1 Tes
4,15—17). Wyrazniej jeszcze okresla apostot los tych, ktérzy
doczekajg paruzji, w 1 Kor 15,51 n.:

,,Oto powiadam wam tajemnice: nie wszyscy umrzemy, ale
wszyscy odmienieni bedziemy 2, nagle, w oka mgnieniu, na
glos traby ostatecznej; albowiem zabrzmi trgba i umarli po-
wstang nieskazeni, a my bedziemy przemienieni”.

Z tekstow tych wynika jasno, ze ci, ktérzy doczekaja paru-
zji, nie umra, lecz zostang porwani na obloki (1 Tes 4,17), ze
bedg przemienieni (1 Kor 15,51.52). Mys$l] te potwierdzaja nad-
to dwa inne teksty Pawtla: 2 Kor 5,3 n. i 2 Tym 4,1. W pierw-
szym (2 Kor 5,3 n.) wyraza apostol pragnienie, aby nie zostat
z niego zwleczony przybytek ziemski (aby nie umarl), lecz
aby byl przvobleczony w nowy, aby to, co $miertelne, wchio-
niete bylo przez zycie, innymi slowy, aby doczekal paruzji i zo-

18 Zob. wyzej, I1I (Oczekiwanie paruzji).

1% Zob. wyzej, V (Czas paruzji).

20 Tekst grecki: pantes men ou kojmethesémetha, pantes dé alla-
gesdémetha jest niewatpliwy. Wulgata daje tekst tendencyjnie popra-
wiony: omnes quidem resurgemus, sed non omnes immutabimur,
stwierdzajgc tym powszechno$é zmartwychwstania (sprawiedliwych
i bezboznych) i jednoczeénie réinice (nie wszyscy przemienieni be-
dziemy).
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stal przemieniony; w drugim zas$ (2 Tym 4,1) méwi wyraznie
o Chrystusie Jezusie jako tym, ktéry bedzie sgdzil zywych
i umartych (tou méllontos krinein dzontas kai nekrous) L. Zy-
wi, to ci, ktérzy doczekaja paruzji.

"~ Nie ulega watpliwosdci, ze wedlug nauki Pawla $mieré¢ jako
nastepstwo grzechu pierworodnego przeszla na wszystkich lu-
dzi (1 Kor 15,22; Rzym 5,12; 6,23; Hebr 9,27), ale nie w sensie
absolutnym, tj. nie dopuszczajacym wyjatku, witasnie dla tych,
ktérzy doczekajg paruzji. _

Dawna hipoteza, ze i uczestnicy paruzji umrg, a to w chwili
porwania ich na obloki, po czym zaraz i oni zmartwychwstana,
opiera sie na niescistym przektadzie Wulgaty: ,,Omnes quidem
resurgemus, sed non omnes immutabimur”. Sens tekstu ory-
ginalnego jest zupelnie jasny: ,nie wszyscy umrzemy, ale
wszyscy przemienieni bedziemy” (1 Kor 15,51). Ta tajemnicza
przemiana bedzie w skutkach identyczna ze zmartwychwsta-
niem, skoro cialo i krew nie mogg odziedziczyé Kroélestwa
Bozego, ani tez skazitelno$¢ nie odziedziczy nieskazitelnosci
(1 Kor 15,50). To, co skazitelne, musi przyoblec sie w nieska-
zitelno$é, i to, co $miertelne, przyoblec sie¢ w nieSmiertelnose
(1 Kor 15,53). Dokona sie to, podobnie jak zmartwychwstanie,
nagle, w oka mgnieniu: umarli i zywi otrzymajg ciato ducho-
we i nieSmiertelne i w pelni na zawsze polacza sie z Panem.

XII. Interpretacja Pawlowej wypowiedzi
eita t6 télos w 1 Kor 15,24

1. Kres rozwoju ludzkodci i ostaceczny
triumf nad §miercig

WypowiedZ eita to télos stanowi fragment perkopy 1 Kor
15,22—26: ,,1 jak w Adamie wszyscy umierajg, tak samo tez
w Chrystusie wszyscy zostang ozywieni. A kazdy w swoim
porzagdku — en to idio tagmati (wedlug wlasciwego mu stop-

21 Formule te przejely starozytne symbole wiary.
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nia, rangi); pierwociny — Chrystus, nastepnie (épeita) ci, kt6-
rzy sg Chrystusowi, w czasie przyjscia Jego. Potem koniec:
(elta 1o télos): kiedy odda Krélestwo Bogu i Ojcu, zniszczywszy
wszelkie panowanie i wszelkg wtadze i moc. Bo trzeba, aby On
panowal, dopéki nie rzuci wszystkich swoich nieprzyjaciét pod
stopy swoje. Jako ostatni wrog unicestwiona jest $mieré”,

W 1 Kor 15,1—20 moéwit apostot o zmartwychwstaniu Chry-
stusa, ktore zaklada i warunkuje zmartwychwstanie nasze.
Chrystus zmartwychwstaty stanowi pierwociny (adparché) tych,
ktorzy zasneli (w. 20). Racje tego widzi Pawel w naszym zjed-
noczeniu z Chrystusem: ,,i jak w Adamie wszyscy umieraja,
tak samo i w Chrystusie wszyscy zostang ozywieni” (w. 22).
Apostol méwi tu tylko o sprawiedliwych. Trudno sobie nawet
wyobrazi¢, aby wsréd ozywionych w Chrystusie mogli sie zna-
lez¢ i ci, ktorzy zostang potepieni. Zmartwychwstang ci, kté-
rzy sg Chrystusowi. ,,A kazdy w swoim porzagdu (en to idio
tdgmati): pierwociny — Chrystus, nastepnie ci, ktérzy sg -
Chrystusowi w czasie przyjscia Jego”.

Wyraz tdgma oznaczal pierwotnie (od IV w. przed Chr.) od-
dziat wojska (Ksenofont, Polibiusz i i.); czesto jednak okre-
slano nim tez jakgkolwiek grupe. Tiumacze LXX postuzyli
sig¢ tym terminem (ok. 20 razy) w sensie pochodnym od ,,sztan-
daru”, skupiajacego grupy zolnierzy, czasem w znaczeniu ,,pie-
chota”; inni tlumacze greccy St T uzyli tego terminu na okre-
$lenie szeregu, rzedu. W I w. wyraz tdgma oznaczal w ogole
»t0, co jest uporzgdkowane”, co zostato doprowadzone do po-
rzadku, a wiec czasem 1 ,,zarzadzenie”, ,;rozkaz”,  konstytucje”.
Z przyjetego powszechnie znaczenia ,,grupa”, ,oddzial” wy-
fonito sie latwo znaczenie ,ranga” lub ,miejsce” jednostki
w grupie, oddziale (Epikur).

E. B. Allo! w swoim komentarzu na 1 Kor przyjmuje w na-
szym wypadku ten wlasnie sens: ,,A kazdy (zostanie ozywiony)
wedlug wlasciwej mu rangi, stopnia: pierwociny — Chrystus,
nastepnie ci, ktorzy sg Chrystusowi” (w. 23). Interpretacja ta

1 E. B. Allo, Saint Paul, Premiére Epitre aux Corinthiens (Etudes
Bibligues), Paris ® 1934, 407.441.
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usuwa definitywnie trudnose, jaka moglaby powstaé przez
przyjecie znaczenia grupa, szereg, rzad. Chrystus bowiem nie
reprezentuje tu zadnej grupy; zmartwychwstal sam, zmar-
twychwstanie Jego bylo czym$ wyjatkowym i niepowtarzal-
nym.

Nastepnie zmartwychwstang ci ktérzy sg Chrystusowi
w czasie przyjscia Jego, wedlug wlasciwej im rangi. F. Guth-
jahr i i. przypuszczajg, ze r6zna ranga zmartwychwstania za-
lezna bedzie od zastug kazdego cztowieka. Th. Calmes sadzi,
ze najpierw zmartwychwstang meczennicy. Wydaje sie jednak,
ze termin tédgma okresla tu tylko dwa stopnie, dwie rangi
zmartywchwstania: Chrystusa i wszystkich wiernych (tych,
ktorzy sg Chrystusowi).

A potem koniec — eita t0 télos (w. 24). Przystowek eita, uzy-
ty przez Pawla 6 razy (w tym raz w Hebr), podobnie jak
épeita, ktérym apostol postuzyt sie 12 razy (w tym 2 razy
w Hebr), nie zawsze oznacza nastepstwo czasowe oddzielanych
nim rzeczy czy wydarzen. Moze rdéwniez okresla¢ stopien
godnosci (jak np. 1 Kor 12,28), a nawet, jak to ma miejsce
i w naszym wypadku, po prostu dalszy ciag opowiadania (wy-
liczania), tzn. ,,potem”, ,,wreszcie”, co moze nastgpi¢ bezpo-
$rednio po wymienionym uprzednio fakcie zmartwychwstania
wiernych. .

Wyraz télos spotykamy u Pawla 19 razy (w tym 5 w Hebr),
w pozostalych za$§ ksiggach N T — 22 razy, przewaznie w zna-
czeniu ,koniec” 1 raz ,,cel” (1 Tym 1,5) i 2 razy ,,clo” (Rzym
13,7; Mt 17,25) 2. Télos jako ,koniec” oznacza nie tylko kres
istnienia jakiej§ rzeczy, ale rdwniez ostatnig, szczytows faze
jej rozwoju (np. 1 Kor, 10,11; 2 Kor 3,13; Rzym 10,4) 3.

W 1 Kor 15,24 wyraz télos okreslony zostal przez najblizszy
kontekst: koniec jest rownoczesny z oddaniem przez Chrystusa

2 W LXX télos oznacza takze ,ogon” (Iz 19,15); u Arystotelesa
{De gen. an.) — ,,to, co pozostaje”, a wigc ,reszta”. Por. E. B. Allo,
Premiére Epitre aux Corinthiens, dz. cyt., 442.

3 W tym drugim znaczeniu wystepuje termin télos przede wszyst-
kim u autoréw §wieckich. Zob. F. Zorell, Lexicon Graecum Novi
Testamenti, Parisiis 2 1931, 1311.
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Kroélestwa Bogu i Ojecu po uprzednim zwyciestwie nad ,,mo-
cami”. Te ,,moce” to przeciwstawiajace sig Kroélestwu Chry-
stusa stworzenia duchowe, z ktorymi wiaze sie grzech
i §miere.

W. 25: ,,Bo trzeba aby On panowat, dopok1 nie rzuci wszyst-
kich swoich nieprzyjaciét pod stopy swoje” jest wyjasnieniem
wiersza poprzedniego: panowanie (krélowanie) Chrystusa po-
trzebne jest po to, aby zniszczyé wszystkich wrogéw Jego
Kroélestwa. Infinitivus praes. basiletein wskazuje, ze chodzi
tu nie o poczatek Kroélestwa Chrystusa w momencie paruzji
i zmartwychwstania wiernych (w takim wypadku apostot uzyt-
by raczej infin. aor. basiletsai), lecz o jego trwanie poprzez
wieki. Pawel méwi niejednokrotnie, Ze my juz obecnie znaj-
dujemy sie pod panowaniem Chrystusa Pana (Fil 2,9—11; por.
Rzym 14,17—18). To Kroélestwo mesjaniczne nie ogranicza sig
do przesziogci. Ono juz jest, ale obecnie napotyka na sprzeciw.
Zwycieza stopniowo swych nieprzyjaciél i uznane bedzie przez
wszystkich dopiero wtedy, kiedy zniszczony zostanie ostatni
jego wrog.

Kroélestwo to zakonczy sie w pewnym sensie w czasie pa-
ruzji (1 Kor 15,24.28), tzn. zniknie jego charakterystyczne dla
obecnej epoki znamie walki z wrogami — Chrystus przestanie
by¢ gtowsg Kosciota wojujgcego. Ale nie przestanie krélowaé
nadal, podobnie jak Ojciec nie zawiesil swego panowania
W czasie Krélestwa Chrystusa. Od momentu jednak, kiedy
Bog bedzie wszystkim we wszystkich (1 Kor 15,28), nie bedzie
juz zadnej réznicy miedzy panowaniem Chrystusa jako Mesja-
sza 1 powszechnym panowaniem Boga. Ojciec i Syn zasiadajac
na jednym tronie (Apok 22,1.3), sprawowac beda razem teg
samg wiladze.

Stanie sig to wtedy, gdy unicestwiony bedzie ostatni wroég
Krélestwa mesjanskiego, tj. Smier¢ jako ostatni skutek mocy
szatana, a wigc w momencie zmartwychwstania tych, ktérzy
s Chrystusowi (1 Kor 15,23) 4.

* Por. E. B. Allo, Premiére Epitre aux Corinthiens, dz. cyt.,
442—445, ’

10 — Studia Theologica
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I to jest wlasnie ,koniec” — télos: kres rozwoju ludzkosci
wedlug zbawczego planu Boga, realizowanego w Starym i No-
wym Przymierzu i uwienczonego w czasie paruzji zmartwych-
wstaniem — definitywnym zwyciestwem Chrystusa nad $mier-
cig, jako nastepstwem grzechu pierworodnego i ostatnim skut-
kiem mocy szatana — oraz pelng, wieczng chwalg dzieci Bo-
zych.

2. Udziat catego stworzenia w chwale
synéw Bozych :

Interpretujac wypowiedz Pawla ,,potem koniec” w 1 Kor
15,24, trudno nie postawi¢ pytania, czy mozna 6w ,koniec”
odnies¢ i do Swiata materialnego, do natury mnierozumnej;
czy uwienczenie planu zbawczego Boga w stosunku do ludzi
bedzie miato jaki§ wplyw na cate stworzenie. Pytania te nie
sg czystg fantazja. Malto, mozZna by nawet znalez¢ uzasadnienie
dla pozytywnej na nie odpowiedzi. Izajasz 11,6—9 zapowiada
obrazowo ere mesjanskg, ktéra bedzie powrotem pokoju, har-
monii w calej naturze, jakie panowaty w raju. Teksty Iz
65,17 i 66,22 mowig wyraznie, ze Bég stworzy nowe niebiosa
i nowsa ziemie. Apokaliptyka zydowska snuje koncepcje o od-
nowie $wiata. Do zapowiedzi Iz 65,17 i 66,22 mamy wyrazng
aluzje w 2 P 3,13, i to w zwigzku z dniem Panskim, ktéry
nadejdzie jak zlodziej (por. 1 Tes 5,2.4). ,, Wowczas niebiosa
z wielkim szumem przemina, zywioly od razu stopniejg i nie
ostoi sie ziemia ani dziela jej” (2 P 3,10). ,,0t6z my, opierajac
sie na obietnicy Jego (Pan), oczekujemy nowych niebios i zie-
mi, w ktorych sprawiedliwosé¢ zamieszka” (2 P 3,13). Apoka-
lipsa Jana opisuje nowe niebo i nowg ziemie (Apok 21,1—S5) 5.

Trudno przypuscié, aby Pawel nie znatl tekstow Izajasza i ka-
techezy Piotra i Jana. Listy jego $wiadczg raczej, ze ten pro-
blem nie byt mu obcy. W liscie do Rzymian 8,19—22 moéwi

5 Nie jest pewne, czy przytoczone wyzej teksty sg tylko figurami
literackimi, czy tez konkretng zapowiedzig stworzenia nowego $wiata.
Por. F. Gryglewicz Listy Katolickie (Pismo $§w. N. T, 11), Po-
znan 1959, 3065.
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wyraznie: ,,Stworzenie bowiem z upragnieniem oczekuje obja-~
wienia synéw Bozych. Znikomo$ci bowiem stworzenie byto
poddane nie ze swej woli, lecz dla tego, ktéry je poddal w na-
dziei, ze i samo stworzenie bedzie wyzwolone z niewoli skaze-
nia na wolnoé¢ chwaly synéw Bozych. Bo wiemy, ze cale stwo-
rzenie wzdycha i rodzi wérod bolesci az do chwili obecnej”.

Do Efezjan (1,10) pisze, iz Bég postanowil, aby z nadej$ciem
pelni czasdw odnowié¢ wszystko w Chrystusie — to, co jest na
niebie, i to, co na ziemi. Podobnie zwraca sie i do Kolosan
(3,19—20), oznajmiajgc im, iz spodobato sie Bogu, aby w Chry-
stusie przebywata wszelka pelnosé¢, oraz aby przezen, tzn.
przez krew Krzyza Jego, pojednato si¢ w Nim wszystko, co
jest na ziemi czy co jest w niebiesiech.

Z tekstow Pawlowych wynika, ze i stworzenie, caly $wiat
odczuje skutki odkupienia i uczestniczyé bedzie w jaki$ sposéb
w wolno$ci syndw Bozych. Ale w jaki sposéb? Czy to bedzie
fizyezna przemiana materialnego $wiata, czy tez jego unicest-
wienie i stworzenie nowego, duchowego? Na to pytanie odpo=-
wiedzie¢ nie latwo.

Nie ulega watpliwosci, ze w czasie paruzji, w chwili zmar-
twychwstania zmartych i przemienienia zywych, zostanie przy-
wrécona harmonia w catym §wiecie. Ale to przywrocenie pier-
wotnej harmonii nie zaklada z koniecznoscig przemiany mate-
rialnego $wiata i natury nierozumnej, poniewaz nie jest pewne,
czy one na skutek grzechu pierworodnego zostaty wewnetrznie,
istotnie zmienione.

Brak danych, aby odtworzy¢ w stopniu choéby prawdopo-
dobnym nauke Pawta w tej kwestii. Apostol stwierdza jedynie
tacznosé moralng calej natury z powotaniem czlowieka do zba-
wienia, ale zajmuje sig glownie czlowiekiem i nie pod wzgle-
dem naukowym, ale religijnym ¢: méwi o tym, co czlowiek
od Boga otrzymat i co Bogu jest winien, a przede wszystkim
ukazuje jego powotanie do chwaty Chrystusowej, ktérej pelnie
Osiaggnie przez zmartwychwstanie w czasie paruzji.

¢ Por. M. J. Lagrange, Saint Paul, Epitre aux Romains (Etudes
Bibliques), Paris 1931, 205 n.

10*
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Ta nasza niepewno$¢ w tym wzgledzie i okrycie tajemnicag
ostatecznego losu materialnego $wiata, jego ,konca” (télos),
nie oznacza jednak wcale, ze Bo6g, nieprzebrany w swej do-
broci, nie uczyni czego$ i dla natury nierozumnej i nieozy-
wionej w dniu, kiedy grzech zostanie definitywnie unicest-
wiony a wraz z nim i niewola skazenia 7.

3. Problem dwukrotnego zmartwychwstania
i millenaryzmu w nauce Pawla?®

Wszystko, co powiedzieliSmy wyzej, odiwarzajac eschato-
logie Pawtla, wyklucza mys$l o dwukrotnym zmartwychwsta-
niu zmartych i o tysigcletnim Krélestwie Chrystusa, ktére
mialoby trwaé¢ miedzy pierwszym zmartwychwstaniem spra-
wiedliwych i drugim — reszty ludzi przy koncu $wiata. Mi-
mo to sg autorowie, nieliczni co prawda, ktérzy widzg w 1 Kor
15,22—26 zalgzek chiliazmu. Dlatego nie bedzie rzecza zbedng
zapoznanie sie z problemem millenaryzmu i ocena krytyczna
podstaw wigzgcych go z naukg eschalotogiczng Pawla.

a) Millenaryzm, jego Zro6dia i argumenty.

Zrodet millenaryzmu szukaé nalezy w judaizmie: w litera-
turze apokaliptycznej, gtéwnie z I w. przed i I w. po Chr.
Zapowiadano tu, ze krélestwo mesjanskie, o ktérym moéwi
Stary Testament (np. Ps 71/72/5; 88/89/30; Iz 54 n.; 65,17-—25,
Ez 36—39; Dan 2,24; 7,27), urzeczywistni sie pod koniec §wiata
jako wstep do wiecznej szczesliwosci. Czas jego trwania okre-
§lano roéznie: od lat 40 az do 365000, wymieniajgc takze cy-
fre 1000 °.

7 Por. M. E. Boismard, Le Prologque de Saint Jean (Lectio Di-
vina, 11), Paris 1953, 141 n.; F. Amiot, Les ideés maitresses de saint
Paul, dz. cyt., 244.

8 Por. .. Gry, Le Millénarisme dans ses origines et son dévelop-
pement, Paris 1904; G. Bardy, Millénaristes, Dict. de Théol. Cath.
X, 1759—1763; E. B. Allo, Premiére Epitre aux Corinthiens, dz. cyt.,
438—454) Exc. XVIIIL: Saint Paul et la ,,double résurrection corporelle”);
H. Bietenhard, Das tausendjihrige Reich. Eine biblisch — theolo-
gische Studie, Ziirich 1955; O. A. Jankowski, Apokalipsa Sw. Jana
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Nie jest wykluczone, ze ta judaistyczna koncepcja ,kréle-
stwa przejsciowego” (zwana przez autoréow niemieckich Zwi-
schenreich) postuzyla §w. Janowi za punkt zaczepienia do okre-
$lenia przezen w Apokalipsie 20,1—10 obrazu tysigcletniego pa-
nowania meczennikow z Chrystusem 9.

Najstarsze dokumenty millenaryzmu chrzescijanskiego
u Kerinthosa i w liScie Barnaby noszg na sobie widome $lady
zalezno$ci bezposredniej od spekulacji judaistycznych. Pdzniej
dopiero Papiasz, Justyn, Ireneusz, Hipolit, Metodiusz, Kom-
modian, Wiktoryn i Laktancjusz, a poczatkowo nawet Augu-
styn, powotywac sie bedg na Apokalipse w swej nauce o ty-
sigcletnim Kroélestwie Chrystusa, ktére rozpocznie sig na ziemi
po zmartwychwstaniu samych tylko meczennikéw. Poglad
ten jednak nigdy nie byl w KoSciele powszechny. Nic o nim
nie wiedza albo go zwalczajg: Klemens Rzymski, Hermas, Dio-
nizy Aleksandryjski, Cyprian, Orygenes, i Efrem. Augustyn
zas, ktéry w poczatkach sprzyjal chiliazmowi, odrzucil go
pozniej dajac Apok 20,1—10 interpretacje symboliczng; zwig-
zanie $zatana oznacza zwyciestwo nad nim Chrystusa; sym-
boliczne tysigclecie trwa przez caly okres mesjanski az do
konca $wiata; wypuszczenie szatana jest obrazem koncowych
jego atakéw; pierwsze zmartwychwstanie odnosi sie nie do
cial, lecz do dusz, dopiero drugie bedzie wskrzeszeniem cie-
lesnym; Gog i Magog sg symbolami narodéw poganskich (De
Civ Dei, 20,7—17; P L 41, 666—683). Ta wlasnie interpretacja
symboliczna stala sie odtgd w Kosciele powszechna 11,

(Pismo §w. N T, 12), Poznan 1959, 322—324 (Exc. X: Tysigcletnie krolo-
wanie Chrystusa, Apok 20,3—7).

9 Zob. H. L. Strack — P. Billerbeck, Kommentar zum
Neuen Testament aus Talmud wund Midrasch, dz. cyt., III1,823—830.

10 Krolestwo to jednak, jakie przedstawia w Apokalipsie §w. Jan,
jest na wskro§ duchowe, a wiec w istocie swej rézne od tego, jakie
znamionuje literature judaizmu.

1 Ko$ciét nie potepil chiliazmu jako herezji, ale wedlug jedno-
myS$lnej nauki teologéw jest on doktryna bledng (doctrina erronea)
i nawet w zlagodzonej formie jako widzialne przyjécie Chrystusa na
ziemie (E. de Lacunza, 1801) ,,tuto do ceri non posse”. (A.A.S., 36 (1944)
212. Por. O. A. Jankowski, Apokalipsa $w. Jana, dz. cyt., 322 n.
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Millenaryzm jednak nie stracit swoich zwolennikéw po dzien
dzisiejszy wsrod egzegetdw niekatolickich, nie méwige juz
o niektérych sektach, ak np. adwentystéw czy ,,Swiadkéw Je-
howy”, ktére uczynity zen punkt centralny swojej nauki. Au-
torowie ci odrdézniaja dwie niezgodne ze sobg perspektywy
eschatologiczne: jedna og6lna i wolna od chiliazmu, ktéra wi-
dzimy tologiczne: jedna og6élna i wolna od chiliazmu, ktoérg
widzimy u synoptykéw i w 2P, druga za§ millenarystyczna,
zaczerpnieta z judaizmu, ktéorg ukazuje Pawel w 1 Kor, Jan
w Apok oraz wymienieni wyzej starozytni pisarze chrzes-
cijanscy.

Idei dwukrotnego zmartwychwstania u Pawla upatrywali
ostatnio m. i. P Ewald, F. Godet, C. Toussaint (w katolickim
komentarzu: Epitres de saint Paul, Lecons d’exégése, I, Paris
1910, 415), H. Lietzmann, A. Loisy i A. Schweitzer. Ten ostat-
ni w dziele: Die Mystik des Apostels Paulus, Tiibingen 1930,
94-—96 i passim, utrzymuje, iz wedtug Pawla przed zmartwych-
wstaniem ogélnym dokona sie wskrzeszenie sprawiedliwych,
aby ci mogli sie cieszyé dobrami mesjanskimi razem z ostatnig
generacjg zyjacych ,,przemienionych” w czasie paruzji. Roz-
wigzanie takie, zdaniem Schweitzera, obce nauce Jezusa, dat
pierwszy Pawel przystosowujgc do doktryny chrzescijanskiej
eschatologie judaistyczng 4 Ezdrasza i Apokalipsy Barucha.
Uczynit to wlasnie w 1 Kor 15,22—26.

Apostol wymienia tu rzekomo trzy zmartwychwstania
w trzech roznych okresach czasu: pierwsze — to zmartwych-
wstanie Chrystusa (pierwociny), ktore juz miato miejsce, po-
tem (épeita) tych, ktorzy sg Chrystusowi -w dniu Jego pa
ruzji; a potem (eita, wigzace sie z épeita) — reszty ludzi
(to télos). Pierwsze zmartwychwstanie wiernych dzieli od
zmartwychwstania Chrystusa pewien okres czasu, wypelniony
zyciem Kosciola wojujacego. Analogiczny okres miedzy zmar-
twychwstaniem sprawiedliwych i reszty ludzi wypeilni kré-
lestwo Chrystusa, o ktérym mowa w Apok 20,1—10. Chrystus
w czasie paruzji zstapi miedzy swych zmartwychwstatych,
uchwyci mocno swg wladze krélewsks, pokona wszystkie
przeciwne Mu moce (por. Gog i Magog w Apok 20,8) i w kon-
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cu zniszezy definitywnie panowanie $mierci (por. $émieré wrzu-
cona do jeziora ognistego w Apok 20,14), wskrzeszajgc reszte
zmartych i dokonujgc ostatecznego sadu.

b) Ocena krytyczna podstaw wigzgcych
Pawla z millenaryzmem.

1° Jedyna wlasciwie podstawg millenarystycznej interpre-
tacji 1 Kor 15,22—26 jest rzekomy paralelizm miedzy tym
tekstem a Apok 20,1—10. Czy jednak mozna tu méwi¢ o pa-
ralelizmie?

W Apokalipsie zwycigska walka przeciwko mocom, ktérych
symbolami sg Gog i Magog, odby¢ sie ma po uplywie tysigca
lat (Apok 20,7—9); tymczasem u Pawla caty okres Krolestwa
Chrystusa, ktéry rzekomo ma nastgpié po paruzji, jest poswig-
cony walce z wrogami (1 Kor 15,24—25).

Wedlug Apok 20,4—5 w pierwszym zmartwychwstaniu
i w krélestwie z Chrystusem biorg udzial tylko meczennicy;
u Pawla za§ — wszyscy, ktérzy sg Chrystusowi. Jan wiec
interesuje sie wylacznie meczennikami, podczas gdy Pawel
méwi o wszystkich zmartych w Chrystusie a takze i o zyjg-
cych w dniu przyjscia Panskiego (1 Kor 15,23.51).

Apokalipsa ukazuje zmartwychwstanie duchowe w ciggu ty-
sigclecia krélestwa Mesjanskiego; Pawel zas przedstawia zmar-
twychwsatnie cial w dniu ostatecznym. Apokalipsa daje obraz
Kosciota wojujacego, zjednoczonego z Kosciolem triumfujg-
cym w ciggu wiekoéw; Pawel zas moéwi tylko o tym, co stanie
sie¢ w dniu paruzji, ktéra jest dla niego koncem historii ludz-
kosci i §wiata, a nie poczatkiem ,krélestwa przejsciowego”
Chrystusa.

Trudno w tej sytuacji moéwi¢ o paraleliZmie miedzy
Apok 20,1—10 i 1 Kor 15,22—26. Pozorne za$ podobienstwo
obydwu tekstéw nie moze w zadnym razie stanowié podstawy,
aby w wypowiedzi Pawla zawartej w 1 Kor 15,22—26 upa-
trywa¢ idei millenaryzmu.

2° Wypowiedz ta, rozpotrywana nawet niezaleznie od kon-
tekstu, nie ma nic wspélnego z chiliazmem, jak to moglismy
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zauwazy¢ przy jej interpretacji podanej wyzej, w p. 1. Jedyna
niejasno$¢ stanowi¢ tu moze wyraz télos, przyjety w znaczeniu
»reszty” 1 podsuwajacy mysl o dwoéch zmartwychwstaniach:
tych ktérzy sg Chrystusowi (w. 23), a potem reszty innych
(w. 24), ktérzy zbawieni nie bedg. Tak wlasnie komentowali
ten tekst Teofilakt, Kajetan i i., }gczac jednak razem obydwa
te fakty wraz z nastepujacym po nich zaraz sgdem i nie prze-
widujgc miedzy nimi zadnego przejsciowego okresu szczesli-
wosci ziemskiej. I ta jednak niejasnos$¢ znika zupelnie, jesli
uwzglednimy miejsca paralne (1 Kor 15,50—55 i 1 Tes 4,13—
17) oraz caloksztalt nauki eschatologicznej Pawla, ktére defi-
nitywnie wykluczajg mys$l apostota o millenaryzmie i o dwu-
krotnym zmartwychwstaniu.

3° Najblizszym miejscem paralelnym, ktére nie moze byé
tu pominiete, jest perykopa, znajdujgca sie w tym samym
rozdziale, w. 50—55, kioéra tak samo jak i omawiana przez
nas (w. 22—26) konczy sie unicestwieniem Smierci:

,, A to powiadam, bracia, ze cialo i krew nie moga odziedzi-
czy¢ kroélestwa Bozego, ani tez skazitelno$¢ nie odziedziczy
nieskazitelnosci. Oto méwie wam tajemnice: nie wszyscy za-
$niemy, ale wszyscy przemienieni bedziemy, nagle, w oka
mgnieniu, na glos trgby ostatecznej; zabrzmi bowiem trgba
i umarli powstang nieskazeni, a my zostaniemy przemienieni.
Trzeba bowiem, aby to, co skazitelne, przyobleklo si¢ w nie-
skazitelno$é, i to, co $miertelne, przyobleklo sie w niesmier-
telnos¢. A kiedy to, co skazitelne, przyoblecze sie w nieska-
zitelno$¢, a to, co $miertelne, przyoblecze sig w niesmiertel-
no$¢, wowcezas wypelni sig¢ stowo, ktére jest napisane: Smier¢
pochtonieta zostala w zwyciestwie” (Iz 25,8). ,,Gdzie jest zwy-
ciestwo twe, o $mierci? Gdzie jest, o $mierci, twoje zadto?”
(Oz 13,14).

Nie ulega zadnej watpliwosci, ze opisane tu wskrzeszenie
zmartych i przemienienie zyjacych nastgpig nagle, w oka
mgnieniu, na glos traby ostatecznej, a wiec w momencie pa-
ruzji (por. 1 Tes 4,13—18) i ze bedzie to definitywny triumf
Chrystusa nad $miercig, ostatnim Jego wrogiem (1 Kor
15,26).
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Nie ma tu nigdzie miejsca na tysigcletnie ziemskie krélestwo
Chrystusa.

Wykluczona tez jest idea dwukrotnego zmartwychwstania.
Pochloniecie émierci w zwyciestwie (w. 55) jest paralelg télos
(w. 24). Ot6z trudno sobie wyobrazié, aby tu mogla by¢ mowa
o zmartwychwstanui grzesznikéw i niewiernych, a wiec pote-
. pionych, skazanych na wieczng $mieré¢. My$l takg wyklucza ra-
dosny ton catej perykopy i dwukrotne podkreslenie nieska-
zitelnoSci i niedmiertelnoéci oraz zwyciestwa nad $miercia.
Poza tym trzeba pamieta¢, ze Pawel nigdzie w swych listach
nie moéwi o zmartwychwstaniu potepionych. Wida¢ w tym
wyrazna zalezno$¢ apostota od Starego Testamentu, ktéry
zmartwychwstanie ukazywal gléwnie jako nagrode dla spra-
wiedliwych.

4° Wszelkie wreszcie proby lgczenia Pawla z millenaryzmem
przekresla ostatecznie znany tekst eschatologiczny 1 Tes
4,13—17. To prawda, ze napisal go apostol na 6 lat przed
1 Kor, ale nie ma zZadnej racji, aby przypuszczaé, ze w tym
czasie zmienit Pawel swoje poglady w nauce o rzeczach osta-
tecznych. Apostol uspokaja Tessaloniczan,, ze los ich zmarkych
nie bedzie gorszy od pozostatych przy zyciu w chwili paruzji:
»Je$li bowiem wierzymy, ze Jezus umart i zmartwychwstal,
to tak samo (wierzy¢ trzeba), ze Bdg i tych, ktérzy zasneli
przez Jezusa, przyprowadzi z Nim. A powiadamy wam fo
jako stowo Panskie, ze my, ktoérzy zyjemy, ktérzy pozosta-
wieni jestedmy na przyj$cie Panskie (eis tén parousian tol
Kyriou), nie wyprzedzimy tych, ktoérzy zasneli. Albowiem sam
Pan na dany znak, na glos Archaniola i na dzwiek trgby Bo-
zej (por. -1 Kor 15,52) zstgpi z nieba i zmarli w Chrystusie
powstang pierwsi. Potem, my, ktérzy zyjemy, ktérzy pozosta-
wieni jestesmy, razem z nimi zostaniemy porwani na obloki
na spotkanie Pana w przestworzach i tak zawsze z Panem
bedziemy” w. 14—17).

Pawel méwi tu wyraznie o paruzji. Opisane wydarzenia,
tworzace scenariusz paruzji, dokonuja sie w tym samym pra-
wie czasie. Zstepujgcy z nieba Chrystus ukaze sie w orszaku
Swietych: zmartych, ktérzy powstang pierwsi, i zyjacych, kté-



154 KS. JAN STEPIEN [122]

rzy zostana porwani na obloki na spotkanie Pana. Jest jasne,
ze ci pozostali przy zyciu w czasie paruzji bedg przemienieni
(por. 1 Kor 15,51.52), skoro tak samo jak zmartwychwstali
mogg lecie¢ razem z nimi w przestworza. Ten triumfalny, ra-
dosny orszak paruzyjny nie zstepuje na ziemie, aby tu zazy-
waé z Chrystusem doczesnej szczesliwosel, lecz kieruje sie
w niebo: ,,i tak zawsze z Panem bedziemy” (w. 17). W $wietle
tego tekstu wykluczona jest jakakolwiek mozliwosé tgczenia
Pawla z millenaryzmem, jak réwniez przypisywanie mu mysli
o dwukrotnym zmartwychwstaniu.

Wszystko odbywa sie tu blyskawicznie, ze z niepokojem
mozna zapytaé, gdzie, kiedy i w jaki sposéb odbedzie sie sad
ostateczny. I on dokona sie w czasie paruzji. Dzien Panski
przyjdzie niespodzianie jak zlodzie] w nocy i wtedy na niespra-
wiedliwych spadnie zatracenie tak nagle, jak bdle na nie-
wiaste brzemienng i nie ujdag (1 Tes 5,2—3). Sprawidliwg bo-
wiem u Boga jest rzecza, aby tym, co uciskaja, odptaci¢ ucis-
‘kiem, gdy zjawi sie z nieba Pan Jezus z aniolami swe] potegi,
w plomieniu ognistym, i wymierzaé pocznie zaplate tym, kto-
rzy Boga nie znajg i nie sg postuszni Ewengelii Pana naszego
Jezusa. Ci poniosg kare zatracenia wiecznego z dala od oblicza
Pana i chwaly Jego potegi, kiedy przyjdzie, aby byt uwiel-
bionym wérdd swietych swoich (2 Tes 1,6—10). W owym dniu
odda Bo6g kazdemu wedlug uczynkéw jego (Rzym 2,5—11),
sgdzgc tajemnice ludzkie (Rzym 2,16).

I sad ostateczny, podobnie jak przyjscie Pana oraz wskrze-
szenie zmartych i przemienienie zyjacych, dokona si¢ w jednej
chwili. Objawig sie nagle, jak w $§wietle blyskawicy, wszystkie
tajemnice sumien ludzkich izapadnie definitywny wyrok. Se-
dziego przy udziale §wietych (por. 1 Kor 6,2). Jeden jest dzien
sagdu dla wszystkich, ktory odbedzie sie w ,,dniu Panskim”, tj.
W czasie paruzji. Bedzie on chwalg dla sprawiedliwych, a wie-
czng zaglada dla bezboznych. Taka jest wyraZna i nie nasuwa-
jaca zadnych watpliwosei nauka Pawtla, ktérej wypowiedz
w 1 Kor 15,22—26 nie tylko nie podwaZza, ale jg raczej po-
twierdza.
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XIII. Eschatologia indywidualna §w. Pawla

W odroéznieniu od przedstawionej wyzej eschatologii gene-
ralnej, dotyczacej wszystkich ludzi, eschatologia indywidualna
zajmuje sie okre$leniem, czym jest w oczach Pawla $mieré
fizyczna poszczegdlnego czlowieka i jaki jest jego los w okre-
sie miedzy $miercig a zmartwychwstaniem.

1. Czym jest §mier¢ fizyczna w oczach
Pawta?

a) Smieré — snem w Chrystusie. W 1 Tes 4,
13—15 pisze apostol: ,,A nie chcemy bracia, pozostawia¢ was
w niewiedzy co do tych, ktérzy zasneli, abyScie sie nie smucili,
jak inni, ktérzy nadziei nie majg. Je§li bowiem wierzymy, ze
Jezus umarl i zmartwychwstal, to tak samo (wierzy¢ trzeba,
ze) Bog i tych, ktéorzy zasneli przez Jezusa, przyprowadzi
z nim. A powiadamy wam to jako slowo Panskie, ze my,
ktorzy zyjemy, ktérzy pozostawieni jesteSmy na przyjscie
Panskie, nie uprzedzimy tych, ktérzy zasneli”. Tessaloniczanie
niepokoili sie losem swoich zmartych, sadzgc, ze w dniu przyj-
$cia Panskiego bedg oni w gorszej sytuacji niz pozostali przy
zyciu. Apostol, bedagc w Tessalonice, podat widocznie tylko
0g6lng nauke o paruzji i dlatego teraz pragnie jg uzupelnié
i jednoczes$nie strapionych pocieszyé. Oswiadecza wiec, po-
wolujac sie nadto na stowo Panskie, ze paruzja bedzie trium-
fem wszystkich wiernych, ze zmarli powstang pierwsi (4,
15—17) i najwazniejsze — ze wszyscy, ktorzy sa zjednoczeni
z Chrystusem, bgdz zywi, bagdz umarli, bedg zawsze z Panem
(4,17; 5,10). To jest mysl gléwna calejperykopy 1 Tes 4,13—
5,11, ktérej fragment stanowi przytoczony wyzej tekst 4,13—15.

Apostol okresla zmarlych tak, jak okreslal ich St T (zob.
wyzej, X, 2): to sg ci, ktorzy zasneli. Wyraza sie w tym wiara
w zmartwychwstanie 1 w 2ycie wieczne. Tessaloniczanie nie
maja powodéw do niepokoju o swoich zmartych. Roéznig sig
przeciez od tych, ktérzy nadziei nie majg (hoi mé échontes
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elpida). Nadzieja (elpis) to nie tylko wiara w niesmiertelnosé,
czy nawet w zmartwychwstanie; jej przedmiotem jest paruzja
Chrystusa, jak na to wskazuje najblizszy kontekst (4,14—18)
i mys$l gléwna calej perykopy. W tej paruzji wezmg udzial
i ci, ktérzy zasneli w Chrystusie. Nie moze by¢ inaczej. ,,Jesli
bowiem wierzymy, ze Jezus umart i zmartwychwstal, to tak
samo wierzy¢ trzeba, ze Bég i tych, ktorzy zasneli przez Je-
Zusa, przyprowadzi z nim” (4,14). Mato, c¢i ktorzy zasnegli, nie
beda w gorszej sytuacji od pozostatych przy zyciu (4,15), prze-
ciwnie — zmarli w Chrystusie powstang pierwsi (4,16).

Problem $mierci postawiony tu jest wyraznie w perspek-
tywie paruzji — radosci i chwaty. Paruzja bowiem stata w cen-
trum nauczania i zycia pierwszych chrzeécijan, w tym rowniez
i nauczania Pawla. Oczekiwano z utesknieniem chwalebnego
przyjécia Pana. I Pawel pragnat pruzji i to rychtej paruzji, nie
wykluczajgc,.ze nastgpi¢ ona moze jeszcze za jego zycia. Smieré
wiec w poczatkach pracy dydaktycznej Pawla jest zagadnie-
niem drugorzednym. Apostol nie zajmuje sie¢ jeszcze stanem
przejsciowym miedzy $miercig czlowieka a zmartwychwsta-
niem.

Interesuje go bardziej, w jaki sposéb wezma udzial w paruzji
ci, ktérzy pozostana przy zyciu. W 1 Kor 15,51 nn. méwi o ich
przemienieniu: ,,to, co skazitelne musi przyoblec si¢ w nie-
skazitelno$é¢” (1 Kor 15,53). W tym samym rozdziale 15 (1 Kor)
pojawia sig takze i $mieré. I tym razem roéwniez w perspek-
tywie poruzji. Apostol przedstawia tu ostateczny triumf Chry-
stusa nad wszystkimi wrogami Jego kroélestwa, z ktérych
ostatnim jest wlasnie $mier¢ (1 Kor 15,24—26.55), najbardzie]j
widoczne nastepstwo grzechu. Nastgpi to nagle, w oka mgnie-
niu, kiedy zabrzmi trgba i umarli powstang nieskazeni a zywi
przemienieni zostang, przyoblekajgc sie w nieskazitelnoé¢ i nie-
$miertelnosé (1 Kor 15,52—55). A wigc i $mier¢, ktora tak
dotkliwie odczuwana jest przez cztowieka, traci swg moc. Wia-
ta w Chrystusa odbiera jej tragizm, a w serce czlowieka
w miejsce rozpaczy wprowadza radosng nadzieje.

Sw. Pawel uczy o tym nie tylko wtedy, gdy méwi o $mierci
w kontekécie paruzji. Smieré czlowieka w kazdym czasie nie
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tylko nie przerywa naszego zjednoczenia z Chrystusem —a to

jest sens gléwny zycia chrzeicijanina — ale je ulatwia, pote-
guje.
b)’ Smieré — zyskiem. W 2 Kor pisze, ze choé¢ czlo-

weik zewnetrzny niszczeje, tzn. cialo nasze zamiera, to jednak
czlowiek wewnetrzny, tzn. dusza, w ktérej mieszka Bég, od-
nawia sie z kazdym dniem, Obecne utrapienia nasze sg niczym
w poréwnaniu z chwalg wieczng, do ktérej nas przygotowuja.
Jestedémy bowiem zapatrzeni nie w to, co widzialne, lecz
w to, co niewidzialne. Wiermy, ze cho¢ cialo nasze — ziemskie
nasze mieszkanie sie rozsypie, mamy wieczny przybytek w nie-
bie: ciato zmartwychwstate — chwalebne (4,16—5,1). ,,W obec-
nym wzdychamy, pragngc abysmy byli przyobleczeni
w mieszkanie nasze, ktore jest z nieba, jesli tylko przyoble-
czeni, a nie nadzy znalezieni bedziemy. Poéki bowiem prze-
bywamy w tym przybytku, utrapieni wzdychamy, bo nie
chcemy, aby go z nas zwleczono, ale przyobleczono w nowy,
aby to, co $miertelne pochloniete zostato przez zycie” (5,2—4).
Pawel pragnie znalezé sie wérdd tych, ktorzy doczekaja pa-
. ruzji, kiedy to ciato ziemskie zastapione zostanie cialem du-
chowym (1 Kor 15,44.53.54), kiedy zjednoczenie z Chrystusem
osiggnie swa pelnie. Ale apostol nie wie, czy doczeka paruzji.
Jesli nie doczeka, to stajac przed wyborem: zycie, czy $mieré,
wybiera $mieré. ,,Zawsze przeto pelni jesteSmy nadziei, wie-
dzac, ze pdki przebywamy w ciele, tulamy sie daleko od Pana,
bo chodzimy w wierze, a nie w widzeniu. Ufamy jednak i wo-
limy raczej wyjs¢ z tego ciala i przebywa¢ u Pana” (2 Kor
5,6—8). Apostol wybiera $mieré¢, poniewaz ona umozliwia pet-
niejsze zjednoczenie z Chrystusem, ale i ten wybdér oddaje
w rece Boga: ,,I dlatego zaré6wno gdy pozostajemy w ciele jak
i gdy sie z nim rozstajemy, pragniemy podobaé¢ sie Panu”
(2 Kor 5,9). :
Ten sam pogodny spokdj w obliczu $mierci emanuje ze
stéw apostola skierowanych do Rzymian: ,,Nikt bowiem z nas
dla siebie nie zyje i nikt dla siebie nie umiera. Bo jesli zyje-
my, dla Pana zyjemy, jesli za§ umieramy, dla Pana umieramy.
Czy wiec zyjemy, czy tez umieramy, Panscy jestesmy. Na to
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bowiem Chrystus umart i zmartwychwstal, aby panowat nad
umartymi i zyjacymi” (Rzym 14,7—38). v

W czasie pierwszego wiezienia, stojac wobec meczenskiej
$mierci, pisze Pawel do Filipian: ,,Dla mnie zyciem jest Chry-
stus, a Smieré¢ zyskiem. Ale gdyby zycie w ciele mialo umo-
zliwié mi owocng prace, to nie wiem, co obraé. Z dwéch stron
jestem Sci$niony: pragne rozsta¢ sie z tym zyciem, byé¢ z Chry-
stusem, bo to daleko lepsze, ale i pozostaé w ciele, bo to po-
trzebniejsze dla was” (1,21—24). Nie ulega watpliwosci, ze
$mieré dla Pawtla oznacza pelniejsze zjednoczenie z Chrystu-
sem, przejscie od obcowania z Nim przez wiare do ogladania
Go twarza w twarz (2 Kor 5,7; 1 Kor 13,12). Dla kontynuowa-
nia owocnej pracy apostolskiej Pawel godzi sie pozostaé¢ przy
zyciu 1 by¢ z dala od Pana, ale pragnie gorgco polaczyé sie
z Nim pelniej przez smier¢.

Smieré wige dla Pawla, zaréwno wtedy, gdy apostol moéwi
0 niej w zwiazku z paruzjg (1 Tes, 1 Kor), jak i tam, gdzie
liczy sie z nia przed przyjsciem Pana (2 Kor, Rzym, Fil), nie
posiada w sobie nic z tragizmu. Przeciwnie, jest zyskiem, po-
niewaz w jednym i w drugim wypadku umozliwia nam zje-
dnoczenie z Chrystusem juz nie przez wiare, jak tu na ziemi,
ale przez ogladanie Go bezposrednio, z ta tylko réznicg, ze
w pierwszym wypadku — po zmartwychwstaniu cial zjedno-
czenie to osiggnie swa pelnie.

2. Okres przejsciowy miedzy $miercia
czlowieka a zmartwychwstaniem

O. Cullmann sadzi, ze czlowiek po $mierci, oczekujgc zmar-
twychwstania cial, trwa w pewnego rodzaju $nie, w ktérym
lacznosé z Chrystusem zapewnia Duch $w., mieszkajgey
w tych, ktérzy umarli w Panul. Wydaje sie jednak, z stano-
wisko takie jest niezgodne z naukg Pawla.

Z 2 Kor 5,6—8 i Fil 1,23 wynika jasno, ze chrzescijanin
jednoczy sie z Chrystusem zaraz po $mierci. To zjednoczenie

1 Zob. O. Cullmann, Immortalité de ’dme ou redurrection des
morts?, Delachaux 1956, 74—76.
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jest rowniez wyraznie okreslone jako przejécie od obcowania
z Chrystusem przez wiare do ogladania Go twarzg w twarz.
Ale ta nagroda w postaci wiecznej szczesliwosel, przyznana
czlowiekowi bezposrednio po $mierci, zaklada istnienie jakiego$
sgdu odrebnego od tego, jaki nastgpi przy koncu $wiata. Wy-
tania sie wiec z konieczno$ci problem ,,sadu szczegblowe-
go” i zwigzany z nim poSrednio problem czyséca w nauce
Pawtla.

a) Problem sgdu szczegdlowego. Nie ulega wat-
pliwodci, ze wedtug Pawta chrzescijanin moze uzyska¢ bez-
pofrednio po $mierci szczesliwo$¢ wieczng, tj. ogladaé Chry-
stusa twarza w twarz. Ta pewno$¢ polgczenienia sie z Chry-
stusem zaraz po Smierci zrodzila sie u Pawla, zdaniem D. Mol-
lata, nie z rozwazania losu zmartych w okresie wyprzedzajg-
cym paruzje, lecz z doswiadczenia religijnego, z pragnienia
nierozerwalnej tgcznosci z Chrystusem. W mysli Pawla wida¢é
dwa aspekty, ktére mieszajg sie zawsze i krzyzuja: jeden —
to pewnos¢ mistyczna aktualnego osiggniecia celu dzieki
Duchowi $w. (2 Kor 5,5), dokonanego juz sadu, posiadania
Chrystusa, a drugi — to nadzieja eschatologiczna przyjscia
Pana w chwale i polaczenia sie z Nim wszystkich chrze$cijan.
Na tej podstawie, utrzymuje D. Mollat, mozna dopiero kon-
struowaé nauke o sadzie szczegbélowym, ktéra u Pawla uka-
zuje sie tylko posrednio w przezyciu mistycznym zjednoczenia
z Chrystusem 2.

Stanowisko to jednak wydaje sie niemozliwe do przyjecia.
Zupelnie bowiem dowolne jest stwierdzenie Mollata, ze apo-
stol doszedt do pewnosci zjednoczenia z Chrystusem bezpo-
$rednio po $mierci nie drogg zastanawiania sie nad losem zmar-
tych w okresie wyprzedzajacym paruzje, lecz na podstawie do-
Swiadczenia religijnego, mistycznego przezycia.

Wiemy na pewno, ze judaizm, wspobiczesny Pawlowi, znal
idee kary i nagrody czlowieka zaraz po jego $mierci, o czym
moéwiliSmy uprzednio 3. 4 Mach., XII, 17; XVIII, 23 (przetom

2 D. Mollat, Jugement dans le N. T. DBS IV, 1373 n.
3 Por. wyzej X, 3.



160 KS. JAN STEPIEN [128]

ery dawnej i naszej) umieszcza sprawiedliwych bezposrednio
po ich $mierci u Abrahama. Z tg samg ideg spotykamy sie
réowniez i w przypowiesci Chrystusa o bogaczu i kLazarzu
(Bk 16,19—31): Razarz po $mierci, przeniesiony przez anioléw
na lono Abrahama doznaje pociechy (w. 25), a bogacz cierpi
meki w ogniu piekielnym (w. 23 n.). Nie wolno tez zapomnie¢
o stowach Zbawiciela do wiszgcego z Nim na Golgocie lotra,
ktéry sie kajal: ,,Zaprawde moéwie ci: dzi§ ze mnag bedziesz
w raju” (bk 23,43). Czyz mozna przypuscié, aby apostot o tym
nie wiedzial, aby nie znal poje¢ wspoélczesnych mu Zydéow
o sadzie, o nagrodzie i karze zaraz po $mierci czlowieka?
Wszystko, co wiemy o Pawle, wyraZnie temu zaprzecza. Pew-
nos$¢é wiec Pawla co do polaczenia sie z Chrystusem. zaraz po
$mierci oraz zwigzana z nig idea sgdu, odrebnego od sadu
ostatecznego, nie musiaty sie zrodzi¢ z mistycznego przezycia
apostota, jak to utrzymuje D. Mollat, lecz sg one wyrazem
wiary wspélczesnych mu Zydéw, wiary pierwszych chrzescijan,
potwierdzonej nauczaniem Chrystusa, wiary, ktérej $wiadec-
two dal i Pawet w swych listach.

Widzimy to juz w 1 i 2 Tes, gdzie méwi o paruzji i sgdzie
w dniu Panskim. Sad ten publiczny, powszechny, o jakim
pisze apostol, wyprzedzi¢ musiat sgd inny, okre$lajacy los
wybranych i potepionych. Wierni, zaréwno zmartwychwstali
w chwale, jak i zywi, ktérzy przemienieni zostang, ukazuja
sie w orszaku Chrystusa razem z aniotami i $wigtymi (1 Tes
4,14.17; 2 Tes 1,5—10) i tym nie grozi publiczny wyrok po-
tepienia. Spadnie on tylko na tych, ktérzy nie znaja Boga, kté-
rzy nie sg postuszni Ewangelii, ktérzy nie uwierzyli prawdzie,
lecz upodobali sobie w nieprawosci (2 Tes 1,8 n.; 2,10—12),
ktérzy nie zmartwychwstang na podobienstwo chwalebnego
zmartwychwstania Chrystusa, ani tez nie zostang przemie-
nieni, jesli doczekajg paruzji. Wszystko to zaklada, ze przed-
tem odbyé¢ sie juz musial sad inny, ktéry teologia dzisiejsza
nazywa sagdem szczegdlowym?.

4 Tak tez sadzi i L. Cerfaux, Le Christ dans la théologie de
saint Paul, dz. cyt., 46.
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Swiadeza o tym takze omawiane juz wyzej teksty: 2 Kor
5,6—8 i Fil 1,23, w ktorych $mieré ukazuje sie wyraznie jako
co$ lepszego od zycia na ziemi, jako zysk — dlatego, ze po
niej bezposrednio nastepuje pelniejsze zjednoczenie z Chry-
stusem. Ale to zjednoczenie z Chrystusem suponuje uprzedni
sad. Czy te supozycje wolno przypisaé Pawlowi? Wydaje sie,
ze tak. Przemawiaja za tym wspolczesne apostotowi i znane
mu koncepcje judaizmu o sgdzie szczegéltowym, ktére nadto
Chrystus Pan w swoim nauczaniu zdaje sie potwierdzaé¢ (Ek
16,22 nn.; 22,43; Mt 25,1 nn., 14 nn.; Lk 19,12 nn) %,

Apostol gotujac sie do przelania krwi i czujgc, ze czas jego
odejécia ze $wiata sie zbliza, pisze w 2 Tym 4,7—8: ,to-
czylem dobry boj, zawodu dokonatem, wiary dochowatem. Na
ostatek odlozony jest dla mnie wieniec sprawiedliwo$ci, ktéry
mi wreczy Pan w 6w dzien, On — sedzia sprawiedliwy, a nie
tylko mnie, ale i wszystkim tym, ktérzy z miltoscig oczekuja
przejscia Jego”. Wieniec sprawiedliwosci otrzyma apostol
w dniu paruzji, ale wieniec ten jest przygotowany, od jakiego
momentu odlozony? Narzuca sig tu po prostu mys$l o sadzie
szczegblowym. Apostol méwi wyraznie o sadzie ostatecznym,
ale suponuje i inny, ktory tamten wyprzedza.

Wszystkie podane wyzej teksty nie méwig wprawdzie bez-
posrednio o sadzie szczegdétowym, stanowig jednak powazng
podstawe, aby doj$¢ do wniosku, ze apostot ideg takiego sadu
znal i ze znajomo$¢ jej zakladal u czytelnikéw jego listow.

Nota

" Niektérzy, jak E. B. Alle i F. Amiot prébujg wykazaé, ze
Pawel moéwi o sadzie szczegélowym w 2 Kor 5,10: ,,Wszyscy
bowiem ukazaé sie musimy przed trybunalem Chrystusowym,
tak iz kazdy odniesie to, co sam ze siebie uczynit: bgdZ dobro,
badz zlo” 6. Nie wydaje sie jednak, aby taka interpretacja byta

5 Por. J. — B, Frey, La vie de Vau-dela dans les conceptions
juives au temps de J. C. Biblica 13 (1932) 133 n.; J. Bonsirven, Ju-
daisme, DBS IV, 1229 n.

¢ Por. E-B. Allo, Seconde Epitre aux Corinthiens, (Etudes Bi-
bliques) Paris? 1937, 133. To samo znaczenie trybunalu widzi w Rzym

11 — Studia Theologica
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przekonujgca. Kontekst blizszy nie podsuwa jej jako jedynej,
a dalszy — uwzgledniajacy cato$¢ nauki Pawla wskazuje ra-
czej, ze i tutaj mowa jest o sadzie ostatecznym.

b) Problem czys$¢ca. Daremnie szukalibySmy u Pa-
wla jakiej§ wyraznej wzmianki o czysécu. Z tego jednak nie
wynika, ze idea czy$éca byta apostolowi nieznana. Przeciwnie,
skoro Pawel jest przekonany, ze los czlowieka rozstrzyga sie
bezposrednio po émierci (2 Kor 5,6—8; Fil 1,23) i to zgodnie
ze sprawiedliwoscig Boga, to staje sie jasne, Ze dla tych dusz
sprawiedliwych, ktére majg na sobie lekkie zmazy grzechowe,
musi by¢ jakie§ miejsce ich oczyszczenia, zanim na zawsze po-
tgczg sie z Panem. Sad taki potwierdza nadto 2 Mach 12,43-—46
1 wiara wspoiczesnego Pawlowi judaizmu.

W czasach Machabejskich Juda posyla do Jerozolimy naza-
jutrz po bitwie 12 tysiecy drachm na ofiare przeblagalng za
tych, ktérzy poboznie zasneli, aby od grzechéw byli uwolnieni
(2 Mach 4,43.46). Nie ulega wiec watpliwosci, ze ci, ktorzy
poboznie zasneli, znajdujg sie w jakim$ miejscu — stanie
przejsciowym, w ktérym musza sie oczy$ci¢ z grzechéw i ze
w tym oczyszczeniu moga by¢ wspomagani ofiarg i modlitwg
zyjacych. Miejsce to nazywa dzisiejsza teologia czy$écem.

Z ideg przej$ciowej kary po $mierci czlowieka spotykamy
sie takze w judaizmie wspdiczesnym Pawlowi. Szkola Szam-
maja odroézniata trzy kategorie sgdu: 1) na Zycie wieczne dla
sprawiedliwych, 2) na hanbe wieczng dla bezboznych i 3) na
oczyszczenie dla tych, ktérzy nie sg ani w pelni sprawiedliwi,
ani calkiem bezbozni. Ci ostatni wstepujg na pewien czas do
Gehenny, aby sig oczysci¢ ,,jak przez ogien”, potem opuszczajg
miejsce kary, wedlug tego, co powiedziane (Zach 13,9): ,,Wpro-
wadze te trzecig grupe do ognia i oczyszcze jg, jak oczyszcza
sie srebro i wyproébuje ja, jak prébuje sie ziloto. Ona wzywac
bedzie imienia mego i ja bede dla niej Bogiem” (Tos. Sanhed-
rin. XIII, 3) 7.

14,10. F. Amiot, Les idées maitresses de Saint Paul (dz. cyt, 213 n.,
moéwi, ze slowa te przynamniej poSrednio stwierdzajg istnienie sadu
szczegblowego.

7 Por. J. Bonsirven, Judaisme, DBS, 1270.
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W $wietle tego, co powiedzieliémy wyzej, mozna przystapié
do interpretacji tekstu 1 Kor 3,10—15, ktory przytacza sie jako
dowéd posredniej przynajmniej nauki Pawla o czysécu.

Apostol zaniepokojony rozlamem, jaki nastapil w gminie ko-
rynckiej (1 Kor 1,10—12), przypomina wiernym jednoéé Ko-
$ciota {1 Kor 1,13), potepia madros¢ tego Swiata, przeciwsta-
wiajgc jej moc i madros¢ Bozg, ukazywana im w Chrystuso-
wym krzyzu (1 Kor 1,17—2,13). Zazdros¢ i niezgoda, wyraza-
jaca sie w rozlamie gminy, sg nastepstwem ,,cielesnosci” wier-
nych, ich mys$lenia na sposoéb przyrodzony (1 Kor 2,14—3,4).
Po tych uwagach ogdélnych przystepuje Pawel do konkretu,
ograniczajac sie do roztamu, spowodowanego rdznicg w meto-
dzie gloszenia ewangelii przez niego i Apollosa. Przy tej okaziji
wyjasnia, czym jest wlasciwie praca apostolska. Otéz jest ona
tylko stuzbg. Apollos i Pawel sa jeno stugami, ktérym Pan
powierzyl do spelnienia pewne konkretne zadania w swym
dziele. Ale ani jeden ani drugi nie mogliby nic uczynié¢ bez
Boga, ktéry jest pierwsza przyczyng wszelkiego zycia i wzrostu
(1 Kor. 3,4—T7). Sg jednak wspolpracownikami (synergoi) Bo-
ga, a wierni — rolg i budowaniem Bozym (1 Kor 3,9).

Apostol, mieszczanin, zatrzymuje sie przy blizszej mu meta-
forze budowy. Jako doswiadczony budowniczy, wedlug laski
Bozej, ktérg otrzymal, zatozyl fundament. Z pokora wyznaje,
ze wiecej nie uczynil. Zaklada, ze inni bedg budowaé dalej
i nie wyklucza, ze moga dzieto udoskonalié. Przestrzega jed-
nak, ze struktura dalszej budowy liczy¢ sie musi z tym fun-
damentem, jaki on polozyl (w. 10). Tym fundamentem jest
Jezus Chrystus. Fundamentu tego zmieni¢ nikomu nie wolno
(w. 11).

I dalej pisze tak: ,,A je$li kto na tym fundamencie wznosi
budowe =ze zlota, ze srebra, z drogich kamieni, z drze-
wa, z siana, stomy, praca kazdego na jaw wyjdzie: albowiem
dzien (Panski) ujawni, gdyz w ogniu si¢ objawi i dzielo kaz-
dego, jakie jest, ogiei wyprébuje. Jesli czyje dzielo, ktére
wznibsl, ostoi sie, otrzyma zaplate. A czyje dzielo splonie, ten
szkode poniesie, ale sam bedzie zbawiony, tak jednak, jakby
przez ogien” (w. 12—15).

11*
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Pawel wiec suponuje, Ze na fundamencie, jaki polozyt,
mozna wznie$¢ budowle: wspaniala, solidng (ze zlota, srebra
i drogich kamieni) oraz kruchg (z drzewa, siana i stomy).

Odpowiedzialno$¢ za te prace — ogromna. Dzielo kazdego
wyprobuje ogien w dniu Panskim, niszczac to, co trwaloscig
i szlachetnoscig nie harmonizowato z fundamentem — z Chry-
stusem. Sam jednak budowniczy zbawiony bedzie, ale przed-
tem poniesie kare czasowsy ,,jakoby przez ogien”. Obraz ognia
zaczerpngl Pawel z tradycji apokaliptycznej, postugujac sie
nim tutaj przynajmniej jako symbolem.

»Dzien” — hé heméra — to dzien Panski. Termin ten jest od
czasOw Amona (5,18—20; 8,2—3) w S.T. i w judaizmie poéZniej-
szym terminem technicznym na oznaczenie przyjscia, nawie-
dzenia Jahwy lub Mesjasza i to gléwnie w odniesieniu do
czaséw ostatecznych. Widaé to szczgdlnie wyraznie u Daniela
(7,13—28 i 12,1—3), a przede wszystkim w apokaliptyce zy-
dowskiej. W tym sensie przyjal ten termin (dzien Panski, on
dzien, dzien) Chrystus Pan i pisarze N. T. Najcze$ciej postu-
guje si¢ nim Pawel i to we wszystkich swoich listach. Dzien
Panski dla Pawla — to zawsze dzien Chrystusa, niezaleznie od
tego, czy apostol uzyje formuly dlugiej: ,,dzien Pana naszego
Jezusa Chrystusa” (1 Kor 1,8), wzglednie ,,dzien naszego
Pana Jezusa” (2 Kor 1,14), albo ,,dzien Chrystusa” (Fil
1,6.10; 2,16), czy ,,dzien Panski” (1 Tes 5,2; 2 Tes 2,2; 1 Kor
5,5), czy tylko ,,dzien” (1 Tes 5,4; 1 Kor 3,13; por. Rzym 2,16).
Oznacza on dzien sgdu nad niewiernymi i nad wierzgcymi
(1 Kor 1,8; Fil 1,6.10), dzien przyjscia Chrystusa pod koniec
swiata (1 Tes 5,2; 2 Tes 2,2), dzieh gniewu dla bezboznych
a chwatly dla sprawiedliwych®. W tym tez znaczeniu uzyt go
Pawel w 1 Kor 3,13. Tak sadzi wiekszos$¢ egzegetéw dawnych
i wspotczesnych.

Nieliczni tylko sg innego zdania: $w. Augustyn rozumie
przez ,dzien” dni utrapienia; Kajetan — dzien $mierci; Gro-
tius — dzien blizej nieokreslony; Erazm — jasne §wiatlo Ewan-
gelii; J. B. Lightfoot — zburzenie Jerozolimy.

8 Zob. wyzej, 11, 4.
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E. B. Allo utrzymuje, ze apostol moégt tutaj postuzyc sie
terminem ,,dzien Panski” na oznaczenie sgdu w sensie bardzie]
ogbélnym. Chrystus bowiem wykonuje swdj sagd w réznej for-
mie. Gléwna — to niewagtpliwie — sad ostateczny w dniu
paruzji, ale sam Pan Jezus moéwigc o ,jednym z dni Syna
 Czlowieczego” (kk 17,32), wskazal, ze moze by¢ wiecej tych
dni, w ktdérych okaze $wiatu swojg moc. Za $w. Tomaszem
upatruje wigc w naszym wierszu trojakie znaczenie dnia
Panskiego: 1) sad ostateczny, 2) sad szczegélowy po $mierci
i 3) sady w czasie zycia cztowieka na ziemi .

Nie wydaje sie jednak, aby taka byla tutaj mysl Pawla.
Dzieh Panski bowiem oznacza zawsze w listach apostola pa-
ruzje Chrystusa i sad ostateczny. I nie ma potrzeby, aby
w naszym tekscie znaczenie fo zmieniaé. Pawel nie wiedziat,
kiedy dzieh Panski przyjdzie, ale pragnal paruzji gorgco i nie
wykluczal, ze moze ona nastapi¢ jeszcze za jego zycia. Mogt
wiec spokojnie i takg ewentualnos¢ uwzgledni¢. W dniu pa-
ruzji stanie réwniez problem oczyszczenia tych, kiérzy posia-
dajg lekkie winy, zanim na zawsze potgczg sie z Panem. I apo-
stol o tym wlasnie méwi w naszym tekscie.

Wyrazona jest w nim jasno idea kary przejSciowej, idea
oczyszczenia tych, ktérzy na potepienie nie zastuzyli. I z tego
powodu tekst ten posiada znaczenie szczegblne. Apostol lgczy
tutaj te kare przejsciowg z paruzjg, liczac sie z mozliwoscia,
ze jej doczeka. Z tego jednak nie wynika, ze wedlug nauki
Pawla to oczyszcznie moze mieé¢ miejsce wylgcznie w dniu
Panskim. Przekonanie apostola o mozliwosci oglgdania Chry-
stusa zaraz po $mierci (2 Kor 5,6—8; Fil 1,23) suponuje to
oczyszczenie i przed paruzjg. Interpretacja wiec nasza 1 Kor
3,12—15 nie umniejsza wcale znaczenia tego tekstu dla odtwo-
rzenia nauki Pawla o karze przej$ciowe] dla sprawiedliwych,
ktéra my dzisiaj nazywamy czysécem.

® Zob. E~B. Allo, Premiére Epitre aux Corinthiens, dz. cyt., 61.
Podobnie sgdzi i F. Amiot, L’Enseignement de Saint Paul, dz. cyt.,
I, 189; Les idé¢es maitresses de Saint Paul, dz. cyt., 214.
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E. B. Allo w ekskursie: La doctrine du purgatoire trouve-
-t-elle un appui chez saint Paul? 1 przytacza jeszcze 1 Kor
15,29, gdzie mowa jest o chrzcie za umartych. Allo sadzi, ze
chodzi tu o chrzest prawdziwy (nie zastepczy) katechumendw,
przyjety z intencjg przyjscia z pomocg zmarlym — czlonkom
ich rodzin lub przyjaciotom, ktérzy chrztu nie przyjeli, a kto-
rzy wedlug ich mniemania, nie byli potepieni. To za$ zakla-
da, zdaniem Allo, wiare w istnienie jokiego$ stanu posredniego
w zyciu pozagrobowym, w rodzaju czyséca, przeznaczonego
i dla tych, ktérzy pragneli chrztu, ale albo nie ztozyli wyrazne-
go wyznania wiary, albo tez zlozy¢ fakiego wyznania nie mogli.
Katechumeni przyjmujacy chrzest za zmartych mogli wyrazaé
intencje przyjscia im z pomocg badz przez spejalng modlitwe
w czasie chrztu, badZ przez jaki$ obrzed, czy ,sacramentale”
pe zakoniczeniu chrztu 11

Jakkolwiek prawdopodobienstwa takiej interpretacji wspo-
mnianego przez Pawla chrztu za zmarlych wykluczyé sie nie
da, to jednak trudno uzna¢ jg za dostatecznie uzasadniong.
Nie wiemy bowiem, ani na czym ten chrzest polegat, ani jaki
byl jego poczatek. Apostol poza tg jedyng wzmiankg w 1 Kor
15,29 nigdzie wiecej o chrzcie za umartych nie wspomina.
Z czasOw apostolskich nie znamy zadnego dokumentu, ktéry
by nam taki zwyczaj w Kosciele potwierdzil. Epifaniusz
(r. 315—403) Adv. Haer., 1,28, méwi, ze heretycy przyjmowali
chrzest w imieniu zmartych, ktérzy nie zostali cchrzczeni, ale
Tertulian (r. 160—222/3), komentujac nasz teks (Contra Marc.
5.10; De res. carnis, 48) nie podaje zadnego faktu na jego po-
twierdzenie. Wiadomoé¢é pewng posiadamy - dopiero u Jana
Chryzostama (r. 344—407) w Hom. 40, gdzie w zwigzku z na-
szym tekstem moéwi o podobnym zwyczaju u zwolennikow
Marcjona. Wiemy tez, ze Trzeci Sobér Kartaginski (r. 397)
zwyczaj taki potepil ,,ne mortuos etiam baptizari posse fratrum’
infirmitas credat”. Wszystko to nie wyjasnia nam dostatecznie
wspomnianego przez Pawla chrztu za zmarlych. Pozostaje on

1 Premiére Epitre qux Corinthiens, dz. cyt., 66 n.
1 Por. tamze, 413 n.
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nadal zagadkg. Wiadomo tylko, ze zwyczaj taki w Koryncie
istniat i ze $§wiadczy? o wierze w zmartwychwstanie ciat. Dla-
tego tez Pawel do tego zwyczaju sie odwolal. Interpretacja
przeto E. B. Allo jest w dzisiejszym stanie badan czystg ko-
niekturg, i jako taka nie moze stuzy¢ za podstawe przy rekon-
strukeji indywidualnej eschatologii Pawta.
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