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,DUCH | OBLUBIENICA MOWIA: PRZYJDZ!” (Ap 22, 17)

MODLITWA KOSCIOLA A POSEANNICTWO ESCHATOLOGICZNE
DUCHA SWIETEGO

Charakter eschatologiczny postannictwa Ducha Swietego w zbaw-
czym planie Boga jest niewatpliwg dang biblijna, powszechnie uzna-
wang. Zapowiedziane bowiem przez prorokéw Starego Testamentu po-
wszechne ,,wylanie Ducha” jako znak ery mesjanskiej 1, a wiec tym sa-
mym eschatologicznej przynajmniej w sensie szerszym, staje sie rze-
czywistoscig, ktérg Nowy Testament wykazuje na wiele sposobéw. | tak
Jezus ukazuje sie juz od poczatku swojej dziatalnosci publicznej jako
ten, ,,ktérego Bdog namascit Duchem Swietym i mocg” (Dz 10, 38). Po-
dobnych tekstdw mozna wiele przytoczy¢ 2. Sam Jezus potem zapowiada
zestanie i dziatalno$¢ opiekunczg nad Kosciotem Ducha Parakleta, szcze-
gbtowo opisang w Czwartej Ewangelii3, co przedtem w pismach tuka-
szowych nosi w ustach Jezusa nazwe ,obietnicy Ojca” (Lk 24, 49;
Dz 1, 4), oczywiscie w sensie realizacji mesjanizmu. Wreszcie opisy Dzie-
jow Apostolskichd i echa doswiadczenn kosSciotow lokalnych, dajace sie
stysze¢ w listach gtownie Sw. Pawia 5 stwierdzajg juz fakt petnej dyna-

L Por. np. 1z 11, 2—9; 32, 15 n.; 42, 1; 44, 3; 59, 21; 61, 1; 63, 10—19; Ez 36,
24—27; 37, 1—14; 39, 29; J1 3, 1—5; Za 12, 10.

2 Por. np. Mi 3, 11; Mk 1, 8 10. 12; £k 3, 2, J 1, 32 n.

3 Por. J 14, 16 n. 26; 15, 26; 16, 13; 20, 22. . . .

4 Calg te ksiege stusznie mozna zazwac ,,Ewangeh% Ducha Swietego”. Pierw-
sze w niej oplsy I\Yn_amlk_l _d2|a’faj_a,c_e?o juz Ducha to: Dz 2, 1—4; 4, 31; 8, 14—17;
9, 31; 10, 44—47. ajpe’rmty rozwiniety w Dz kerygmat, mowa $w. Piotra wygto-
szona do pielgrzyméw w dniu Piecdziesiagtnicy, stwierdza wyraznie (Dz 2, 14—36)
w cudzie Zestania realizacje eschatologlczne?o proroctwa J1 3, 1—5 ,
5 Por. np. Rz 8, 6—9; 1 Kor 12, 1—11: 14, 1—10; Ga 3, 2—5. Wtoruja mu tez
inni apostotowie: 1 P 1, 12; 4, 14; 1 J 4, 13; 5, 6—38; Jud 19 n.
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mizmu dziatalnosci Ducha Swietego w pierwotnym Kosciele. Przy tym
éw. Jan zaakcentuje, ze Duch Swiety zstepuje na wiernych dopiero po
uwielbieniu Chrystusa 6.

W praktyce wiec takie okreslenia uzywane w teologii biblijnej, jak
era Ducha Swietego, eon eschatologiczny w sensie szerszym lub czas
Kosciota — pokrywajg sie ze soba. Podczas gdy to wszystko powszech-
nie sie uznaje, stosunkowo mato méwi sie w teologii biblijnej o tym,
jak ta szerzej pojeta dziatalno$é eschatologiczna Ducha Swietego ma sie
do eschatologii w sensie Scistym — do kresu zbawczego planu Boga.
Znoéw niewatpliwg dang biblijng wysnutg z Rz 8, 11 jest prawda o Du-
chu jako czynniku zmartwychwskrzeszenia ciat wiernych. Mamy zatem
dwa punkty ustalone na osi czasu w zbawczym planie Boga: eschatolo-
giczne w sensie szerszym wkroczenie Ducha jako Oredownikal Ko-
Sciota i eschatologiczna w sensie scistym misja wskrzeszenia ciat zmar-
tych chrzescijan. Nasuwa sie pytanie, czy obie te interwencje stanowig
przejaw jednego i tego samego zadania Ducha, czy faczy je jaka$ dyna-
mika docelowa. OdpowiedZ twierdzaca z géry zdaje sie wynika¢ z ogol-
nego postannictwa uswiecajacego, jakie ma Duch Swiety, skoro paruzja
Chrystusa wraz ze zmartwychwskrzeszeniem bedzie kresem zbawczego
planu polegajgcego na uswieceniu wybranych. Zwlaszcza zgodnie z za-
powiedziami Czwartej Ewangelii8 Duch Paraklet wkracza na samym
poczatku ,czasu Kosciota” jako ten, ktory ma wydoskonalié
zbawcze dzieto Chrystusa w Kosciele i poprzez Kosciét na Swiecie. Te
przestanke z Janowej Ewangelii, ktérej mys$lg przewodnig jest wyka-
zanie jednosci planu Bozego w Jezusie Chrystusie i w KoSciele, mozna
uzupetni¢ wieloma innymi tekstami Nowego Testamentu. Wszystkie one
w sumie pozwalaja na okreélenie szczegdlnej misji Ducha Swietego za
pomoca precyzyjnego facinskiego terminu Spiritus Consummator ktéry
mozna by odda¢ polskim neologizmem Duch Dokonawcad Oznacza
on to, ze postannictwem Ducha Swietego jest doprowadzenie zbawczego
planu do kresu zamierzonego przez Boga Ojca ,,przed zatozeniem Swia-
ta” (Ef 1, 4).

Ten aspekt dynamiki Ducha Swietego wart jest, jak sie zdaje, szer-
szego niz dotad rozpracowania w teologii biblijnej. W niniejszym wiec
artykule znajdzie czytelnik przyczynek do tego zagadnienia. A jest nim

_ 6 ,..Duch jeszcze nie byt (dany), poniewaz Jezus nie zostat jeszcze uwiel-
biony” (J 7, 39{ ) L ) )

7 To ttlumaczenie ,Parakleta” wybija sie ostatnio ponad inne: obroicy sado-
wego, opiekuna, rzecznika czy pocieszyCiela.

§ Zob. teksty podane wyzej w odsyfaczu 3. .

9 Tego neologizmu — w zastosowaniu jednak do Jezusa Chrystusa — uzyto
ostatnio w oficjalnym przektadzie Konstytucji dogmatycznej Lumen Gentium (40, 2):
Sobor Watykanski 11.” Tekst facifsko-polski, Poznaf™ 1968, 216 n.
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niedoceniany przez komentatoréw tekst z Apokalipsy — 6w dwugtos
Ducha i Oblubienicy przytoczony w tytule artykutu. Dotychczasowe Kko-
mentarze do Apokalipsy — moze na skutek nadmiernego nacisku poto-
zonego na analize — nie wydobyly na jaw faktu, ze stowa tego dwu-
glosu stanowiag zwiezta, godna Jana ,,umitowanego ucznia Panskiego”
synteze teologiczng. Jak w wielu innych sprawach, tak i w tej — Apo-
kalipsa stanowi uwienczenie teologii Nowego Testamentu.

RAMY LITURGICZNE KONTEKSTU BLIZSZEGO

Omawiane wotanie Ducha i Oblubienicy o paruzje Chrystusa jest
jednym ze zdan epilogu Apokalipsy $w. Jana. Umies¢my je najpierw
w ramach tej catosci, jakg stanowi zakonczenie 22-go i ostatniego roz-
dziatu tej ksiegi:

16 ,Ja, Jezus, postatem mojego aniota,
by wam zaswiadczy¢ o tym, co dotyczy kosciotdw.
Jam jest Odro$l i Potomstwo Dawida,
Gwiazda $wiecgca, poranna” (Iz 11, 1. 10; Rz 1, 3; Lb 24, 17).
17 A Duch i Oblubienica méwia: ,,Przyjdz!”.
A kto styszy, niech powie:
»Przyjdz!”
1 kto odczuwa pragnienie. niech przyjdzie (Iz 55, 1; Za 14, 8),
kto chce, niech wody zycia darmo zaczerpnie.
18 Ja Swiadcze kazdemu, kto stucha stow proroctwa tej ksiegi:
Jesliby ktos do nich cokolwiek dotozyi,
Bdg mu dotozy plag zapisanych w tej ksiedze.
19 A jesliby kto$ odjat co ze stow ksiegi tego proroctwa (Pwt 4, 2; 13,
1, 29, 19),
to Bog odejmie jego dziat w drzewie zycia (Rdz 2, 9; 3, 22)
i w Miescie Swietym —
ktére sa opisane w tej ksiedze.
20 Moéwi ten, ktéry o tym Swiadczy:
»Zaiste, przyjde niebawem?”.
Amen. Przyjdz, Panie Jezu!
2l taska Pana Jezusa ze wszystkimi (2 Tes 3, 18).

W epilogu tym rzuca sie w oczy znamienna cecha jego budowy.
Jest nig responsoryczne czy tez — jesli kto woli — antyfonalne naste-
powanie po sobie odezwan sie kilku osob, ktore kolejno przemawiaja.
Tego rodzaju ukiad ttumaczy sie tym, ze autor czerpat gotowe formuty
z pierwotnej liturgii chrzescijanskiej. Niedarmo nazwano $w. Jana ,,litur-
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giem miedzy Apostotami” 10. Siadami pierwotnej liturgii w Apokalipsie
sa: aluzja do lektora odczytujagcego natchnione stowa wiernym na ich
zgromadzeniu (1, 3), powtarzajgca sie jak refren w listach do siedmiu
kosSciotdw wzmianka o charyzmatycznych objawach — o przemawianiu
Ducha do wiernych (2, 7. 11. 17. 29; 3, 6. 13. 22), inna aluzja do tego
samego zjawiska zachodzaca w okre$leniu ,,Pan Bdg duchoéw prorokow”
(22, 16), wreszcie omawiany obecnie epilog. Ponadto Apokalipsa obfituje
w nawigzania do kultu $wiatyni Starego Przymierza n.

Takg sama znamienng budowe responsoryczna, jak ma nasz epilog,
wykazujg dwie inne paralele formalne i tresciowe. Bogatsza z nich jest
modlitwa eucharystyczna z Didache 10, 6, wspoOitczesna mniej wiecej
Apokalipsie. Hans Lietzmann 12 widzi takg jej budowe antyfonalna:
(Celebrans) Niech przyjdzie taska, a niech przeminie ten S$wiat!

A kto nie jest Swiety, niech sie nawrdci:
Maranatha
(Wierni) Amen.

Ten sam autor widzi rowniez $lad liturgii eucharystycznej pierw-
szych gmin Pawiowych w innej paraleli tresciowej i formalnej wzgle-
dem naszego tekstu. Jest nig rowniez epilog 1 Listu $w. Pawla do Ko-
ryntian, pisma wczesniejszego o kilkanascie lat od ostatecznej redakcji
A.pokalipsy. H. Lietzmann tak dzieli tekst epilogu:

Jezeli kto$ nie kocha Pana, niech bedzie wyklety!

Maranatha.

taska Pana Jezusa z wami (1 Kor 16, 22).

Obydwie powyzsze paralele odnosza sie, jak juz wyzej wspomniano,
zarbwno do tresci, jak i do formy. Przy czym gdy idzie o tres¢, to ra-
czej Ap 22, 17. 20 (bo te wiersze sie uzupetniajg) rzuca Swiatto na ara-
miejski zwrot u $w. Pawta, niz odwrotnie. Greckie bowiem stowa z Apo-
kalipsy, zestawione z tekstem Didache 10, 6, pozwalajg ustali¢ wiasciwy
sens aramejskiej formuty Maranatha z 1 Kor 16, 22. W sporze bowiem
0 podziat tej formuty przechylajg one zdecydowanie szale na rzecz po-
dzialu wyrazéw w spos6b nastepujacy:

Marana tha,
a tym samym tlumaczenie bedzie brzmiato: ,,Panie nasz, przyjdz!” 13

3 Por. Stauffer E., Theologie des NT, Stuttgart, 1948, 181.
11 Por. Peschek J., Geheime Offenbarun? und Tempeldienst, Paderborn 1929.
12 Messe_und Herrenmahl, Bonn 1926, 237. Zachowanx tekst oryginalny Di-
dache oczywiscie nie wymienia os6b kolejno wystepujacych. ] . ]
13 Ocemaja%c sprawe “podziatu stow z punktu widzenia gramatyki, nalezy uzna¢
oba cztony alternatywy za réwnouprawnione, a tym sa_m'%m jeden i drugi sens
za rownie mozllvr\?/: Maran ’atha (=Pan nasz przyszedt) i Marana tha (Panie nasz,
P(rzyjdz!). Por. Kuhn K. G., ThW 4,470 nn; sporu tego nie rozstrzyga praca:
lawek ™ A., Das Gebet zu Jesus, Minster i W. 1921, 47 nn. O ile dawniej poja-
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Podobienstwo jednak tresciowe wszystkich trzech tekstow nie ogra-
JTcza sie do formuty wzywajgcej Pana, a doniosto$¢ paralel jest wiek-
sza niz samo ustalenie wiasciwego podziatu stow ararnejskich. Stwier-
dzamy tutaj, ze najstarsza forma kultu, pochodzaca jeszcze z kosciota
jerozolimskiego, jak na to wskazuje aramejski zwrot Pawtowy umiesz-
czony w liscie do Koryntian, wiec Grekéw, nawigzywata do paruzji. Ta
sama pierwotna formuta liturgiczna byla uzywana takze w Egipcie,
o czym S$wiadczy tam wiasnie powstata Didache. Liturgia zatem pierwo-
tna byla przepojona tesknotg eschatologiczng. Bynajmniej nie dziwi nas,
ze tesknota ta, ktéra byta zasadniczym rysem catej postawy zyciowej
pierwszego pokolenia chrzescijanskiego, znajdowata swdj wyraz takze
i w liturgii. Wnioski jednak mozna posung¢ dalej. Liturgia tu nie tylko
znajduje jakie$ echo, ale co wiecej ksztattuje ukiad nie tylko samego
epilogu, lecz poniekad .catej ksiegi. Jej autor czy tez redaktor zapewne
Swiadomie umiescit tresci objawienn w ramach liturgicznych. Na samym
bowiem poczatku wystepuje wspomniany tylko wyzej makaryzm, ktéry
odpowiada w epistolarnym prologu réwnie epistolarnemu zakorczeniu
ksiegi:

Btogostawiony, ktory odczytuje, i ktdrzy stuchajg stdw proroctwa,

a strzega tego, co w nim napisane,

bo chwila jest bliska (Ap 1, 3).

Jest to szkicowy obraz zgromadzenia liturgicznego, na ktérym lek-
tor (anagnostes) czyta, a stucha go chor wiernych. Nabozenstwo wiec
konczy sie niejako wotaniem o paruzje, ktorg juz zapowiadat prolog
ksiegi:

Oto nadchodzi z obtokami

i ujrzy Go wszelkie oko i wszyscy, ktorzy Go przebodli... (Ap 1, 7).
Nabozenstwo po wszystkich wizjach nieba konczy sie na ziemi. Wierni
odpowiadajg tesknym wotaniem na inicjatywe Chrystusa objawiajacego
przysztosé 14,

Wazna nadto jest dla interpretacji omawianego tekstu ta okolicz-
nos¢, ze Marana tha byto wezwanie liturgii eucharystycznej. Uczta bo-
wiem eucharystyczna, w ktdrej nastepuje przyjscie Chrystusa w miste-

wiaty sie glosy za pieiwszym rozwigzaniem) Hommel E., Maran atha, ZNW, 15
1914) 317 ran;” Peterson E.; HEIS THEOS, Goéttingen 1926, 130 n; Nielen J. M,
ebet und Gottesdienst im NT, Freiburg i Br. 1937, 326, to z biegiem czasu drugie
rozwigzanie zyskalo wiecej uznania specjalistow 'SDGI?\?r F. X., Sol Salutis, Munster
i (W. 1925 209; Cullmann O., Chris ologle du NT, Neuchatel — Paris 1958, 180).
Opierajac sie na Ap 22, 20 i na charakierze mwpkacByjnym formuty tej w 1 Kor
16, 22 za zupeinie pewne rozwigzanie drugie uznaja: Bornkamm G., ‘Das Anathema
in der urchristlichen Abendsmahlliturgie, ThLZ, 75 (1950) 227—231; Dupont J.,
SYN CHRISTO(I). L’union avec le Christ suivant saint Paul, Bruges 1952, 1, 611,
Schnackenburg R., Die sitliche Botschaft des NT, Munchen 1964, 129.

14 Por. Hamman A., La priéere: I. Le NT, Tournai 1959, 370.
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rium, byfa dla $w. Jana rzeczywistg antycypacjg paruzji. Mozna o tym
wnioskowa¢ ze wzmianki o ,,mannie ukrytej” (Ap 2, 17), ktorej sens
eucharystyczny jest wysoce prawdopodobnyls oraz z zapowiedzi ,,wie-
czerzania” z Chrystusem wedtug Ap 3, 20, za ktérym to sensem wy-
powiada sie rowniez wielu komentatorow 16. Uczta wiec eucharystyczna
stanowita zarazem antycypacje faktu nastepujacego po paruzji — zaslu-
bin Baranka z Jego Oblubienicg 17. Wszystkie te dane, jakich dostarczyty
nam ramy liturgiczne epilogu Apokalipsy, utatwig w ciaggu szczegdtowej
egzegezy sprecyzowanie znaczenia stosowanych termindéw oraz teologicz-
nego sensu dwugtosu Ducha i Oblubienicy.

EGZEGEZA SZCZEGOLOWA Ap 22, 17

Zacznijmy od danych najblizszego kontekstu wotania: ,,Duch i Oblu-
bienica méwia: Przyjdz!”. Jest to modlitewna odpowiedZ dana Chrystu-
sowi na Jego stowa, ktére zamykajg wiasciwe objawienie ksiegi. Na-
stepny stych tegoz wiersza 17, stanowiacy jakby echo tej modlitwy
0 przyjscie, jest juz gtosem samego autora jako proroka i liturga za-
razem, ktory wzywa wiernych do powtérzenia modlitwy i czerpania
,wody zycia darmo”. W wierszu 18 i nastepnym ponownie zabiera glos
Chrystus, czy tez, jak inni wolg, hagiograf, ktéry postugujac sie sto-
wami Ksiegi Powtérzonego Prawa zabrania dokonywania zmian tresci
ksiegi zaréwno przez dodanie czegokolwiek, jak i przez odjecie. W wier-
szu 20 méwi z pewnoscig Chrystus zapowiadajac rychta paruzje, a na to
odzywa sie w trzecim stychu tegoz wiersza jak echo modlitwa wszyst-
kich wiernych, tym razem w formie rozwinietej: ,,Przyjdz, Panie Jezu!”.
Wreszcie epistolarne zakonczenie w postaci koncowego btogostawienstwa
pochodzi od Apostota piszacego ksiege.

Z zestawienia wierszy 17 i 20 wynika, ze wotanie wznosi sie ku ocze-
kiwanemu chwalebnemu Chrystusowi, Dawcy objawienia tej ksiegi (Ap
I, In). Z kolei nalezy odpowiedzie¢ na pytanie, kto wypowiada to wo-
tanie czyli kim sg ,,Duch” i ,,Oblubienica”. W tym celu zestawimy miej-
sca Apokalipsy, w ktérym zachodza oba te terminy.

»,D uch” w petnej formie z rodzajnikiem — to pnedma — najpierw
wystepuje w statym, nawigzujagcym do liturgii, refrenie w kazdym
z listbw do siedmiu kosciotéw, ktory brzmi:

Kto ma uszy, niechaj postyszy (por. Mt 13, 9), co méwi Duch do ko-
Sciotow (Ap 2, 7, 11. 17. 29; 3, 6. 13. 22).

5 Por. méj artykut ,,Manna_absconditum” (Ag 2, 17) quonam sensu ad Eucha-
ristiam referatur, ,,Collectanea Theologlca 1958)
. Allo, E. Lohmeyer, J Bonswven C C Martlndale L. Cerfaux —
J. Cambler
17 Por. Hamman A., La priere..., dz. cyt., 37L
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Nastepnie na zakonczenie zapowiedzi godziny sadu Wizjoner z Pat-
mos stwierdza:

I ustyszatem glos, ktory z nieba mowit:

»Napisz:

Btogostawieni, ktdérzy w Panu umierajg — juz teraz.

Zaiste, mowi Duch, niech odpoczng od swoich mozotéw,

bo idg wraz z nimi ich czyny” (Ap 14, 13).

Dalej po stowach aniota, ktéry ostrzega Wizjonera przed objawami
zbednej adoracji tego posrednika jako ,,wspOtstugi”, czytamy refleksje
pochodzacg od jednego badZz drugiego rozmoéwcy:

Swiadectwem bowiem Jezusa jest duch proroctwa (Ap 19, 10).

Wreszcie ostatnie z miejsc w Apokalipsie, gdzie wystepuje termin
»,Duch” to wlasnie analizowany dwugtos z Ap 22, 17.

Jak widaC z tego zestawienia, w wypadkach pierwszym, tj. w refre-
nie listbw do siedmiu kosciotdbw, w drugim i w czwartym ,,Duch”
wszedzie mowi. Tylko w wypadku trzecim — w Ap 19, 10 — ,,jest
Swiadectwem”. Szukajac wiec Scistej analogii, mozemy w naszych roz-
wazaniach poming¢ ten trzeci wypadek, w ktérym na pierwszy plan
wysuwa sie. w terminie ,,duch” znaczenie charyzmatu. To zresztg zna-
czenie — zdaniem wielu komentatorow — nie wyklucza Sprawcy cha-
ryzmatéw — Ducha Swietego, jak na to wskazujg paralele 18

Ograniczmy sie wiec do tekstow o Duchu, ktéry mowi. W pierw-
szej grupie tekstow, w statym refrenie z listbw do siedmiu kosciotow,
,Duch” mogtby okresla¢ na pierwszy rzut oka, przy zastosowaniu naj-
ostrozniejszej, minimalistycznej, interpretacji sam charyzmat prorocki
czynny w Kosciele. Ale w tym wypadku trzeba by konsekwentnie przy-
ja¢, ze oznacza on konkretny charyzmat autora ksiegi jako posrednika
objawienia. A to jest nie do przyjecia. Jak bowiem trafnie zauwazyt
E.-B. Alloly, w tym refrenie ,,.Duch” musi oznacza¢ osobe, i to trans-
cendentng, gdyz w liscie pierwszym (2, 7) i w trzecim (2, 17) po tym
samym refrenie, bez wprowadzenia nowej osoby, nastepuje obietnica
nagrody eschatologicznej, przynajmniej w sensie sSzerszym: ,,0wocu
z drzewa zycia, ktére jest w raju Boga” (2, 7) oraz ,,manny ukrytej”
(2, 17). Czyz wiec tg transcendentng osobg w tym wypadku jest sam
Chrystus, dlatego tak nazwany, ze jest juz uwielbiony i w tej postaci
jako ,,Duch” obecny miedzy swoimi wiernymi na ziemi? Tak chce czgs¢
komentatorow do ostatnich niemal czas6éw20. Tego jednak stanowiska
nie da sie utrzymac, jesli sie zanalizuje kontekst. Podobnie jak u $w.

18 Podobne potaczenie wida¢ w okre$leniu ,,Duch Jezusa” (Dz 16, 7) nast%)n
w m|5{ %wadczenla jaka ma Duch Paraklet wraz z ucznlaml Jezusa (J 15
or
P 19 Saint Jean. L’Apocal We, Paris 1933, 33.
20 Por. Schweizer E,, T 6, 448.
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Pawla, tak i tutaj, obok bliskiej wiezi zachodzacej miedzy dziataniem
chwalebnego Chrystusa a dziataniem Ducha w Kosciele mozna dostrzec
réwniez wyrazne rozréznienie miedzy nimi. | tak sam Chrystus chwa-
lebny dyktuje $w. Janowi listy do siedmiu kosciotébw. O sobie samym
méwi w nich w pierwszej osobie, a 0 Duchu — w trzeciej, co bytoby
mniej wiasciwe przy tozsamosci osoby. Dalej — w liscie do aniota ko-
$ciola w Sardach Chrystus stwierdza o sobie, ze ma siedem Duchéw
Boga (Ap 3, 1). Odréznia wiec siebie od Ducha, co zresztg zgadza sie
z Janowg nauka o Duchu Paraklecie, znang z Ewangelii, gdzie rozroz-
nienie 0s6b nie pozostawia najmniejszej watpliwosci: ,,Pocieszyciel, kt6-
rego ja wam posle od Ojca, Duch prawdy, ktéry od Ojca pochodzi, On
bedzie $wiadczyt o mnie” (J 15, 26) oraz ,Jezeli nie odejde, Pocieszy-
ciel nie przyjdzie do was. A jezeli odejde, poSle Go do was” (J 16, 7).
Paraklet jest wiec z pewnoscig rézny od Jezusa, ktory obiecuje Go po-
sta¢ 21. Oba pisma Janowe — Ewangella i Apokalipsa — odrozniajg
jednakowo Ducha Swietego od Ojca i od Syna.

W drugim z kolei makaryzmie Apokalipsy, ktory stawi ,,umieraja-
cych w Panu” (14, 13), przytoczone wyzej zdanie o ,,Duchu” nastepuje
po ,gtosie, ktory z nieba méwit’. Na podstawie paralel z tejze ksiegi2
gtos 6w nalezy do kogo$, kto reprezentuje Swiat transcendentny, podaje
objawienie. Czy zatem glos pochodzi tez od Ducha? Tak sadzi wielu
komentatoréw, opierajac sie na naturalnym nastepstwie zdan i typowej
dla Jana nauce o Duchu, ktérego misjg jest ,Swiadczy¢” (J 15, 27).
Tutaj tej misji odpowiada uroczyste zapewnienie: ,,Zaiste” (nai). Nadto
wysunieto oryginalny argument za tym, ze oba zdania w Ap 14, 13 wy-
powiada jedna i ta sama osoba. Mianowicie zauwazono, ze rozdziat 14
wykazuje budowe analogiczng do schematu nabozenstwa w Swigtyni Sta-
rego Przymierza:

ofiara baranka — Baranek stojacy na gorze Syjon

ofiary towarzyszace (musafim) — sto czterdzieSci cztery tysigce
wybranych

trzech czytajacych — trzy glosy aniotéw

przemowa jednego z obecnych — gtos z nieba 23

A zatem i w Ap 14, 13 ,,Duch” jest wiecej niz uosobieniem charyz-
matu prorockiego, jest Boska Osobg objawiajaca.

W dziejach egzegezy naszego tekstu Ap 22, 17 nie brakio préb ttu-
maczenia terminu ,,Duch” jako ,,poetyckiej personifikacji prorokow’’24

2 Por. LohmeYer E, Die Offenbarung des Johannes, Tubingen 1926, 21; Bon-
S|rven J LApoca gpse de salnt Jean, Paris 1951, 109 n.
Ap 11 10, 4. 8 11, 12; 13, 1o.
23 Por Peschek J., Gehelme Offenbarung und Tempeldienst, dz. cyt., 134.
% Moffat J., Love in the NT, London5 1932, 262.
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lub nawet ,mocy nadprzyrodzonej, ktorg ma kazdy chrzescijanin” 2"
Tymczasem juz w Swietle dotychczasowej analizy miejsc z Apokalipsy,
w ktérych ,,Duch mowi”, wynikato, ze 6w powsciggliwy sposob inter-
pretowania terminu ,,Duch” nie jest zadowalajacy, bo méwi zbyt mato.
Stuszne jest zapatrywanie, ze samym niejako organem objawiajacym jest
w wypadkach pierwszej grupy charyzmat posiadany przez proroka-ha-
giografa. Niemniej jednak trzeba tez stwierdzi¢, ze juz chocby sama
powaga stow wprowadzanych formutg ,,méwi Duch” kaze poza organem
szuka¢ Pierwszej Przyczyny, tzn. transcendentnej objawiajgcej Osoby.
Kto nig jest w naszym tekscie? Stuszny skadingd postulat metodologiczny
trzymania sie Sci$le kategorii myslenia hagiografa popycha niektérych
wspotczesnych egzegetow do przesady. Utozsamiajg oni tutaj ,,Ducha”
z samym chwalebnym Chrystusem 26. Wymowa jednak kontekstu, fakt,
ze dialog dramatyzowany odrdznia tu osoby kaze stanowczo odrzucic¢
takie przypuszczenie, ze jest to tylko odrdznienie Osoby od jej sity. Az
tak subtelne rozréznienie chciatoby sie okreslié terminem scholastycz-
nym distinctio rationis ratiocinantis. Jesli bowiem inne teksty, zwiaszcza
te z grupy pierwszej, moze by je dopuszczaty, to nasz tekst Ap 22, 17
juz stanowczo na to nie pozwala. Tesknoty bowiem nie moze wyrazac
ta osoba, ktora jest jednoczesnie jej przedmiotem: nikt nie teskni do
samego siebie2l. Najscislejsze wspotdziatanie, nawet identycznos$¢ stéw
czy skutkéw dziatania 28, nie pocigga za sobg bynajmniej jeszcze tozsa-
mosci 0sdb.

Ostateczne sprecyzowanie tresci pojecia ,,.Duch” w naszym tekscie
nastgpi dopiero po zanalizowaniu pojecia ,,Oblubienicy”.

,Oblubienica” (hé nymphe) tylko w Ap 18, 23 w cytacie zaczerpnie-
tym z Jr 51, 48 ma potoczne znaczenie, odpowiednio przedstawionego
tam sielskiego obrazu zycia:

I $wiatto lampy

juz w tobie nie rozbtys$nie.

| gtosu oblubienica i oblubienicy
juz w tobie sie nie ustyszy.

% Bonsirven J., dz. cyt., 332

% ,Dieser Geist ist kein anderer als der Erhohte selbst (21 =7.8 = 11 usw),
freilich_der Erhohte als der zu Gemeinde Redende. Nur als Fneuma ist er bei
den Seinen”. Schweizer E., ThW, 6, 443. )

21 Por. Lohmeyer E. — Bornkamm G. von, Die Offenbarung des Johannes,
Tubingen? 1953, ad" locum. ) )

%8 ,,Ganz eng verbunden mit Christus ist der gdttliche Geist. Vias also Jesus
sagt, ist gleichzeitig ein Wort des Geistes, der hier wie im Jo (14, 16f, 262 als
erscnnliches gottliches Wesen auftritt und mit Jesus zusammenwirkt”. Meinertz M.,
heologie des NT, Bonn 1950, 2, 325.
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Natomiast w pozostatych miejscach Apokalipsy termin ten ma znacze-
nie przenosne:

| Miasto Swiete — Jeruzalem Nowe

ujrzatem zstepujace z nieba od Boga,

przystrojone jak oblubienica zdobna w klejnoty dla swojego
meza (Ap 21, 2).

| przyszedt jeden z siedmiu aniotdw,

co majg siedem czasz petnych siedmiu plag ostatecznych,
i tak sie do mnie odezwat:

,Chodz,

ukaze ci Oblubienice,

Maitzonke Baranka” 29,

| uniést mnie w zachwyceniu na gore wielkg i wyniosta,
i ukazat mi Miasto Swiete —

Jeruzalem,

zstepujace z nieba od Boga...” (Ap 21, 9n).

Nastepuje ciggnacy sie az do konca rozdziatu 21-go barwny opis wy-
gladu Miasta Swietego z wyliczeniem drogich kamieni jako warstw jego
fundamentow.

Paralelg sensowng, ale nie formalna, bo bez terminu ,,Oblubienicy”,
sq dla obu powyzszych tekstow stowa dziekczynnego ,,Alleluja”, ktére
$piewajg Bogu niebianie. Zamiast ,,Oblubienicy” wystepuje tu juz, po-
dobnie jak byto w 21, 9, ,,Matzonka” (hé gyné):

»Weselmy sie i radujmy

i dajmy Mu chwale,

bo nadeszty gody Baranka,

a Jego Matzonka sie przystroifa,

i dano jej oblec bisior I$nigcy i czysty” —

bisior bowiem oznacza czyny sprawiedliwe $wietych (Ap 19, 7n).

i _Zaskakuiazce nas dzisiaj utozsamienie ,,Oblubienicy”, a_wiec ,narzeczonej”,
z ,Matzonkg” ttumaczy sie raczej idiomem palestynsklm_épqr. Billerbeck, 2, 393—395;
Jeremias Joach. ThW, 4, 1092n). Slad tego idiomu znajdujemy réwniez w tk 2, 5
ze zwrotem Wulgaty cum Maria desponsata sibi uxore, opartym na lekcji wielu
rekopisow_ greckich "'memnésteumené (1) auto (? gynaiki. Natomiast trudniej bytoby
udowodni¢ zamiar wyrazenia przez hagiografa: ,dziewiczej, nieustannej czystosci
Matzonki mistycznej” (E.-B. Allo). Nie Dbrakto préb rozszerzenia tego pojecia
na caly Swiat: ", Die_ganze Welt ist Braut... Die Schopfung ist brautlich geworden
und ruft Den, den sie liebt”. Guardini R,, Das Bild von JeSus dem Christus im NT,
Wiirzburg 1936, 97. Wprawdzie dedukcje taka, zwifaszcza na podstawie wypowiedzi
Sw. Pawla o ,peti” (zob. mdj komentarz: Listy wiezienne $w. Pawia, Poznan
1962, 531—549), mozna uznaC za poprawng teologicznie, ale bylby to co najwyzej
sensus consequens analizowanego zdania z Ap 22. 17.
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W $piewie tym stychaé¢ echa 1z 61, 10; 52, 1 — opis6w przysziej
chwaty Jerozolimy. Dla prorokow Oblubienicg byt lud Bozy, Jahwe —
Oblubiencem. W chrze$cijanskiej transpozycji Oblubiencem jest Jezus
Chrystus, a Oblubienicg Kosciot. Tutaj z kontekstu jasno wynika, ze
perspektywa Kosciota jest eschatologiczna.

Obraz ten jest procesem dtugiej ewolucji. Watek eklezjologiczny
Oblubienicy na oznaczenie ludu Bozego w Starym Testamencie 31 zmie-
rzat stopniowo ku coraz wiekszej idealizacji obrazu. Daleka byta droga
od namietnego pietnowania przez prorokow wiarotomnej Oblubienicy
czyli niewiernosci historycznego lzraela do obrazu jej w czasach mesjan-
skich, kiedy to spoteczno$¢ ta ukaze sie jako ,,cata piekna” (Pnp 4, 7).
Podobnie byto i z Jerozolimg — Miastem Swietym, stolicg teokracji
ludu Bozego. | tak w , Torze Ezechiela” (rozdz. 40—48) Swiatynia jero-
zolimska, jakkolwiek idealnie pomyslana, jest jeszcze z pewnos$cig kon-
kretng budowlg w geograficznej Jerozolimie. Ale z uptywem czasu
eschatologiczne tesknoty wygnanicédw zobaczg Miasto Swiete wznoszone
na drogocennych kamieniach:

O nieszczes$liwa, wichrami smagana, niepocieszona!
Oto Ja osadze twoje kamienie na malachicie

i fundamenty twoje na szafirach.

Uczynie blanki twych muréw z rubindw,

bramy twoje z goérskiego krysztatu,

a z drogich kamieni caty obwdd twych muréw (Iz 54, lin).
...Bramy Jeruzalem bedg odbudowane

z szafiru i ze szmaragdu

a wszystkie twoje mury z drogich kamieni.

Wieze Jeruzalem bedag zbudowane ze ziota,

a waly ochronne ze szczerego ziota.

Ulice Jeruzalem wytozone bedg

rubinami i kamieniami z Ofiru (Tb 13, 17).

Zwhaszcza tekst pierwszy byt szeroko komentowany i rozwijany przez
rabindbw32. Takie wiec sg judaistyczne przestanki ujecia ,,Oblubienicy”
jako symbolu Kosciota w Apokalipsie. Zatrzymujac terminy ,,Oblubie-
nicy” i ,,Miasta” Jan nimi oznacza jedng i te samg rzeczywistos¢ —
Kosciot eschatologiczny, za$lubiony Chrystusowi wystepujacemu pod
imieniem ,,Baranka”.

Utozsamienie ,,Oblubienicy” i ,,Miasta” jest dla nas dzi$§ nieco za-

3 Por. np. Oz 2, 19. 21; Iz 54, 6; Ez 16 i calg Pnp.
% Por. Billerbeck 3, 850 nn.
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skakujgce, mimo ze jesteSmy zzyci jako spadkobiercy kultury antyku,
z kobiecym symbolem na oznaczenie jakiej$ zbiorowos$ci. Sztuki pla-
styczne od niepamietnych czasow ukazujg np. ojczyzne jako kobiete.
Niemniej utozsamienie ,,Miasta” opisanego szczegétowo z ,,Oblubienicg”
czy ,,Matzonkg” jest dziwne. Tiumaczy sie ono swoistg prehistoria na
gruncie apokaliptyki pozakanonicznej judaizmu. Tam wiasnie dokonat
sie 6w nieoczekiwany dla nas amalgamat ryséw ,,Oblubienicy” i ,,Mia-
sta” z realizmem wiasciwym Semitom. Oto Wizjoner w 4 Ksiedze Ezdra-
sza najpierw widzi kobiete lamentujacg, o rozdartych szatach, z popio-
tem na gtowie. Potem za$ jest Swiadkiem takiej przemiany: ,,| stato sie,
gdy do niej méwitem, twarz jej i caly wyglad nagle zajasniaty. Wzrok
jej byt I$nigcy, tak iz bardzo sie przerazilem na jej widok, i myS$latem,
co to jest. | oto wydata glos peten wielkiego leku, tak iz ziemia sie za-
trzesta od glosu niewiasty. | ujrzatem: oto juz nie miatem przed sobg nie-
wiasty, lecz budowato sie miasto i ukazywato sie pomieszczenie na
wielkich fundamentach...” (4 Ezd 10, 25—27).

Wspomniana wyzej perspektywa eschatologiczna Kosciota ukazana
w symbolu ,,Oblubienicy” domaga sie jednak dalszego jeszcze sprecy-
zowania. Niebieskie bowiem Jeruzalem takie, jakie zapowiadajg nam
prorocy Starego Testamentu, a odmalowujg spekulacje rabinistyczne,
jest o tyle eschatologiczne, o ile mesjanskie. Z chwilg jednak, gdy rea-
lizacja mesjanizmu ukazata sie w Nowym Testamencie jako dwufazowa,
tzn. rozdzielona na przyjscie Chrystusa pierwsze i ostateczne, zachodzi
pytanie, jaki sens eschatologiczny trzeba przypisa¢ Oblubienicy-Koscio-
towi: szerszy czy Scisty. Innymi stowy: czy Kosciot oznaczany w powyz-
szych tekstach mianem ,,Oblubienicy” nalezy do szerzej pojetego eonu
eschatologicznego, czy tez juz do wiecznosci.

Przytoczone jednak wyzej teksty nie nalezg do tego samego doku-
mentu, jak tego sugestywnie dowodzi M.-E. Boismard33. Zdaniem tego
autora dublety Apokalipsy — a tak jest w naszym wypadku z Ap 21,
1—8 oraz 21, 9nn — nie pochodza z jednego czasu. Sama ta okoliczno$é
jeszcze nie przesadza sprawy nas interesujacej, ale posrednio ttumaczy,
dlaczego i tresciowo oba dublety nieco sie réznia. Przy blizszej analizie
dostrzegamy, ze istotnie aspekt Kosciota w obydwu urywkach cytowa-
nych jest nieco inny. Fragment Ap 21, 1—8 (nalezacy do tzw. tekstu
li-go) wykazuje rysy juz ostatecznego ksztaltu KosSciota, skoro przed
nim czytamy stwierdzenie: ,,pierwsze rzeczy przeminety” (21, 4), a Sie-
dzacy na tronie zapowiada, ze ,czyni wszystko nowym” (21, 5). Tym-
czasem fragment Ap 21, 9 nn (zaliczany do tzw. tekstu 1) jest czym$
wiecej niz rozwinietym w szczegoOtach dubletem poprzedniego sumarycz-

3 L'Apocalypse, Paris 1950, 12.
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nego opisu. W opisie bowiem Miasta Swietego zachodza nastepujace
szczegOty, ktére wskazujg na to, ze przebieg zbawczego planu jeszcze
trwa:

I w jego (= Miasta) Swietle bedg chodzity narody

I wniosg do niego krélowie ziemi swoj przepych...

i wniosg do niego przepych i skarby naroddw,

A nic nieczystego do niego nie wejdzie (Ap 21, 24, 26n).
Pomiedzy rynkiem Miasta a rzeka,

po obu brzegach,

drzewo zycia, rodzace dwanascie owocow —

wydajgce swoéj owoc kazdego miesigca —

a liscie drzewa (stuzg) do leczenia narodéw (Ap 22, 2).

Jak widaé, nie jesteSmy tu jeszcze u kresu, skoro nie jest jeszcze
ostatecznie zakonczony proces uswiecenia ludzkosci. Jeszcze bowiem wi-
doczne jest oddziatywanie wzajemne na siebie ,,Miasta” i ,,narodow”,
jeszcze jest co$ ,,nieczystego”, co nie zostato definitywnie oddzielone,
jeszcze trzeba narodom ,leczenia”. Jakkolwiek wiec wspaniale przedsta-
wia sie to Miasto Swiete, ukazuje sie ono rzeczywiscie w aspekcie
eschatologicznym szerzej ujetym.

Krytyka zatem literacka miejsc ostatnio omowionych nie pozwala
nam rozstrzygna¢ z pewnoscia, jaki odcien ma ,,Oblubienica” w Ap 22, 17,
skoro tenze termin w obu tekstach réwnolegtych dotyczy wprawdzie
tej samej zasadniczo rzeczywistosci Kosciota jako misterium, lecz bynaj-
mniej nie tego samego aspektu. Ostatni wiec gtos moze mie¢ tylko egze-
geza calego tego zdania, nie analiza samych poszczegélnych jego ter-
minow.

SENS DWUGLOSU DUCHA | OBLUBIENICY

Poglady komentatorébw na precyzyjny sens terminu ,,Oblubienicy
w omawianym zdaniu nie sg catkowicie zgodne 34, ale zrédiem tych wa-
han, jak sie zdaje, jest izolowanie tego terminu z jego kontekstu. Wi-rsz
ten rozpatrywany w catosci swego kontekstu liturgicznego jako element

31 tak np. Moffatt J., Love in the NT, dz. cyt, 262 sadzi, ze symbol ten
rownie dobrze obejmuje Kosciot walczacy, jak i przyszly, triumfujgcy. Jest to
niewatpliwie stuszne co do samego symbolu  Oblubienicy "w Apokalipsie, ale nie
co do jego sensu in concreto. w pps_zczegolng_:h wypadkach, a w tej liczbie i w A
22, 17 Wahanie tez wykazuje Haring P, Die Botschaft der Offenbarung des hl.
Johannes, Munchen (1953), 417 n, przyjmujac mozliwosC takiego sensu, wedtug
ktorego ,,niebieska wspolnota swietych” teskni juz do zstapienia na ziemie. Osta-
tecznie jednak autor ten przechyla sig ku_stanowisku E.-B. Allo (kom. cyt.,
ad locum), ze mowa tu jest o Kosciele na ziemi.
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dialogu wyraza niedwuznacznie tesknote jeszcze ziemskiego Ko-
$ciota za paruzjg swego Oblubienca, przy ktérym trwa wiernie dzieki
pomocy Ducha 35. Osoby bowiem wystepujgce w dialogu — to Chrystus
chwalebny, zapowiadajacy rychte przyjsScie, i — og0llnie ujmujac —
wierni, ktérzy na Niego czekaja, spragnieni, a jeszcze nie nasyceni.
Wszystkie te cechy trudno bytoby przypisaé Kosciotowi w jego ksztat-
cie definitywnym, w wiecznosci, ktéra jest nasyceniem. A zatem ,,Oblu-
bienica” tu oznacza ozywiang przez Ducha spoteczno$¢ Swietych, ale be-
dacych jeszcze na ziemis3s.

W dwugtosie Ducha i Oblubienicy ukazuje sie fakt jakiego$ oddzia-
tywania tegoz Ducha na Kosciét jeszcze doczesny, ujety na sposéb ,,zbio-
rowej osobowosci”, dzieki znanemu symbolowi biblijnemu Oblubienicy.

WYMOWA PARALELI Z JANOWYM DUCHEM PARAKLETEM

Fakt facznego wystepowania, co wiecej wspotdziatania, Ducha i Oblu-
bienicy w omawianym wierszu pozwala nam na ostateczne sprecyzowa-
nie sensu terminu ,,Duch” w Ap 22, 17. O ile przytoczone poprzednio
paralele z pozostatych miejsc Apokalipsy czynity wysoce prawdopodob-
nym utozsamienie ,,Ducha” z Janowym ,,.Duchem Swietym, ,,Duchem
prawdy”, ,Parakletem”, ktérego pézniejsza teologia soboréw nazwie
Trzecig Osobg Troéjcy, o tyle w omawianym zdaniu inny sens ,,Ducha”
w ogdle nie jest mozliwy. Przytoczony bowiem wyzej argument elimi-
nujacy utozsamienie ,,Ducha” z ,wywyzszonym” Chrystusem na zasa-
dzie odréznienia osdb wystepujagcych w dialogu, mozna uzupetni¢ dru-
gim. Opiera sie on na samej funkcji ,Ducha”. A jest ona wiecej
niz charyzmatyczna, profetyczna. Ona bowiem stawia Go dokitadnie na
poziomie dziatania Janowego Ducha Parakleta, a wiec oredownika, wspo-
mozyciela, pocieszyciela i obroncy Kosciota.

Pierwszg przestankg dowodu jest tutaj tozsamo$¢ zadania, druga
za§ — niewatpliwy w Czwartej Ewangelii osobowy i transcendentny
charakter Ducha Parakleta.

Zacznijmy od drugiej przestanki. Oczyw;$cie trzeba przyznac, ze
sformutowania Janowe odnoszace sie do relacji Ducha Parakleta do
Boga Ojca i Syna Bozego sg o tyle ,,niedogmatyczne” 37, ze im daleko
jeszcze do pozniejszej precyzji terminologicznej soborowych orzeczen
czy spekulacji scholastycznych. Niemniej te sformutowania Janowe sta-
nowig dla pézniejszych orzeczen czy spekulacji dostatecznie mocng pod-

3% Por. Kuhn K. G., ThW, 4, 475.

¥% Por. Karrer 0., Die Geheime Offenbarung, Einsiedeln — Koéln 1938, 176;
Gelin A., La Sainte Bible, Paris} 1951, 12, ad locum.

31 Per. Mussner F., Pneuma, LThK2, 8, 575.
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stawe. | tak Duch Paraklet, ktéry ,,od Ojca pochodzi” (J 15, 26) jest
postany zaréwno przez Ojca w imieniu Syna (por. J 14, 26), jak i po
prostu przez Syna (J 16, 7). Zadanie ma przy tym Duch Paraklet row-
norzedne z Synem: ,Ja bede prosit Ojca, a innego Pocieszyciela
(= Parakleta) da wam, aby z wami byl na zawsze — Ducha prawdy”
(J 14, 16n). Duch jest ,,innym Pocieszycielem (= Parakletem)”, bo sam Syn
Bozy jest pierwszym. Stwierdza to gdzie indziej tenze Apostot. ,,...ma-
my Rzecznika (= Parakleta) wobec Ojca — Jezusa Chrystusa sprawie-
dliwego” (1 J 2, 1). Pozostawanie na zawsze z uczniami znamienne dla
Ducha Parakleta jest rowniez misjg Chrystusa, jak wynika z konkluzji
Pierwszej Ewangelii: ,,A oto Ja jestem z wami przez wszystkie dni,
az do skonczenia Swiata” (Mt 28, 20). Nastepnie — dalej prowadzac
dzieto Jezusa Chrystusa, ktére na plaszczyznie objawienia polega na
,hauczaniu wszystkiego i przypominaniu wszystkiego” (J 14, 26) ze stow
Jezusowych, Duch prawdy ma za zadanie doprowadzi¢ uczniow do ,,ca-
tej prawdy” (J 16, 13). Mowi¢ bedzie ,,nie od siebie, ale powie, co usty-
szy”, czerpigc z zasobow wspdlnych Ojca i Syna (J 16, 13—15). A zatem
Ojciec, Syn i Duch Swiety sg wielkoSciami samoistnymi, co nie prze-
szkadza temu, ze stanowig One nierozerwalng jednos¢: tajemnica Troéjcy
juz sie rysuje u $w. Jana 38

Natomiast przestanke pierwsza — tozsamos¢ zadania Ducha w Ap
22, 17 i Janowego Ducha Parakleta — uzyskujemy zestawiajac wspdlng
te modlitwe Ducha i Oblubienicy z nastepujacymi zapowiedziami Je-
zusa z mowy wielkoczwartkowej: ,Duch prawdy u was przebywa
i w was bedzie” (J 14, 17) oraz ,,Gdy jednak przyjdzie Pocieszyciel, kto-
rego ja wam posle od Ojca, Duch prawdy, ktéry od Ojca pochodzi, On
bedzie Swiadczyt o mnie. Ale wy tez jesteScie Swiadkami, bo jestescie ze
mng od poczatku” (J 15, 26n). Pierwszy z powyzszych tekstéw precy-
zuje immanencje dziatania Ducha zaréwno w catym Kaosciele, jak i w po-
szczeg6lnych wiernych. Drugi za$ zapowiada zharmonizowane zadania
czynne Ducha Parakleta i kolegium apostolskiego wobec S$wiata. Oba
teksty wzajemnie sie dopetniaja, gdyz immanencja zaznaczona w pierw-
szym ttumaczy zadania Ducha i apostotéw z pozoru réwnolegle w brzmie-
niu tekstu drugiego.

Obok podobienstwa naszego zdania z Ap 22, 17 z powyzszymi para-
lelami zachodzi tez pewna réznica. Wspotdziatanie Ducha i Oblubienicy
polega na modlitwie o paruzje, jak to wynika z uwyraznienia dostar-
czonego przez wiersz 20 z jego petng forma: ,,Przyjdz, Panie Jezu!”
Mamy wiec tu jakby jeden krok dalej w misji eschatologicznej Ducha
Swietego. Z zestawienia tych dwu wierszy — Ap 22, 17. 20 — mozna

- 3B Por. Wikenhauser A., Das Evangelium nach Johannes, Regensburg? 1957,

Analecta — 7
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wyprowadzié¢ prawidtowy wniosek, ze to Duch Swiety inspiruje w Ko-
Sciele modlitwe tak indywidualng, jak i zbiorowag, o paruzje Chry-
stusa 39.

~,DUCH” | ,BLAGANIA, KTORYCH NIE MOZNA WYRAZIC SLOWAMI” (Rz 8, 26)

Potwierdzenie stusznosci tego ostatniego wniosku o inspirowaniu mo-
dlitwy Kosciota mozna znalez¢, zdaniem wielu komentatoréw, w zesta-
wieniu naszego tekstu z analogiczng wypowiedzig $w. Pawia z Listu do
Rzymian. W jego 8-mym rozdziale Apostot obrazujgc zycie wedtug Du-
cha, najpierw stwierdza ogélny fakt istnienia w wiernych nowej za-
sady zycia — to mianowicie, ze ich ,prowadzi Duch Bozy” (Rz 8, 14).
Dalej przypisuje on temuz Duchowi czynno$¢ analogiczng do postannic-
twa Janowego Ducha Parakleta — doczesng misje ,,wspierania swym
Swiadectwem naszego ducha” (Rz 8, 16; por. Ga 4, 6). Wreszcie przecho-
dzi do dzialania Ducha wyraznie zwigzanego z eschatologia. W tej
wiasnie czesci rozdziatu zachodzi zdanie o zwigzku Ducha z modlitwg
wiernych, ktére stanowi ilustracje naszego tekstu z Ap 22, 17:. ,,podobnie
takze Duch przychodzi z pomocg naszej stabosci. Gdy bowiem nie umie-
my sie modli¢ tak, jak trzeba, sam Duch przyczynia sie za hami w bia-
ganiach, ktérych nie mozna wyrazi¢ stowami. Ten za$ ktory przenika
serca, zna zamiar Ducha (wie), ze przyczynia sie za Swietymi zgodnie
z wolg Bozg” (Rz 8, 26n). Wystepuja i tutaj osoby z dwugtosu apokalip-
tycznego: tak samo okre$lony ,,Duch” oraz zamiast ,,Oblubienicy” réwno-
znaczne ,,my” obejmujace ,,$wietych”, tzn. ochrzczonych. Przy tym Duch
ukazuje sie tutaj jako mistrz modlitwy wiernych. Analogicznie do Ja-
nowych tekstéw o Duchu Paraklecie zadanie Jego tutaj okre$lajg dwa
czasowniki: ,,przychodzi z pomocg” (synantilambanetai, co znaczy do-
stownie: ,,na przemian z nami podejmuje”) oraz ,,przyczynia sie” (hype-
rentynchan'ei, co znaczy dostownie: ,blaga zamiast nas”) 40. Misja wiec
Oredownika jest wyrazna. Tekst ten jednak mowi wiecej niz Janowe
teksty o Duchu Paraklecie, ktére nie wspominajg 0 modlitwie. Stad pod
tym wzgledem blizszy jest naszemu dwugltosowi przyzywajacemu paru-
zje. Samg za$ czynnos$¢ inspirowania wiasciwych stéw znajdujemy w sy-
noptycznych przestrogach Jezusa dla ucznidw, gdy stang przed sedziami
ziemskimi: Duch bedzie za nich méwit (Mk 13, 11; Mt 10, 19n).

Pouczajace jest rowniez zestawienie tresci modlitwy inspirowanej

¥ Par. Hamman A., La priere..., dz. c?it. 1, 375. o
_ 4 W tym hapax legomenon przedroste hyper— sugeruje idee zastepstwa. Uwy-
raznia to “dodatek wielu rekopisow, utrwalony w textus recePtus: hyper hemdn,
ktory moze mieC takze znaczenie ,.na_naszg korzy$¢”. Niewykluczony™ jednak jest
odcien znaczenlomg/.pomoc?/ tynacej .,z gory”, a wigc nadprzyrodzonej. Por.
Langrange M.-J., Saint Paul. Epitre aux Romains, Paris 1950, 212.
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przez Ducha w Ap 22, 17 i Rz 8, 26. Pawiowe ,btagania” sg dostownie
»~jekami” (stenagmois). Zwrot ten wigze sie u Apostota z catym kon-
tekstem eschatologicznej tesknoty: ,,Cale stworzenie az dotad jeczy (sy-
stenazei) i wzdycha w bélach rodzenia. Lecz nie tylko ono, ale i my
sami, ktérzy juz posiadamy pierwsze dary Ducha, i my réwniez calg
istotg swojg wzdychamy (stendzomen) oczekujgc przybrania za sy-
now 41 — odkupienia naszego ciata” (Rz 8, 22n). Na przyktadzie powyz-
szego przektadu#2 widaé, jak trudno jest w jezyku polskim doktadnie
odtworzy¢é wcigz ten sam zrodtostdbw stenaz- wystepujacy trzykrotnie
w tym kontekscie, ,,blagania” wiec te czy — jesli kto woli — ,,jeki”
lub ,,wzdychania” majg przy sobie znamienne okreSlenie: ,,nie mozna
ich wyrazi¢ stowami” (aldlétois). Po prostu nie ma stow adekwatnych
w jezyku ludzkim dla wyrazenia tych aspiracji, jakie w glebinach jazni
chrzescijanina budzi darmo mu dane z taski wezwanie Boze: tylko dialog
Os6b Boskich moze je wyrazic¢ 43 Natomiast dwugtos Ducha i Oblubie-
nicy z Apokalipsy expressis verbis btaga o speinienie ostatniego aktu
zbawczego planu — o paruzje, ktéra przyniesie ze sobg oczywiscie ,,0d-
kupienie ciata” w postaci powszechnego zmartwychwskrzeszenia. Dla
wyrazonej u Pawla misji Ducha Dokonawcy wazny jest przy tym akcent
potozony na aprobacie Bozej dla zamiaru Ducha. Biblijnie okreslony Bog
Ojciec jako ,,Ten, ktory przenika serca” (1 Sm 16, 7; 1 Kri 8, 39; Ps 7, 10)
chce realizacji swego planu spetnianego przez Ducha w Kosciele, ktory
sie modli. Istotnie prosba o paruzje Chrystusa pokrywa sie z prosbg mo-
dlitwy Panskiej o nadejscie krolestwa Bozego.

Ta sama mysl wyrazona jest w epilogu Apokalipsy dzieki jego bu-
dowie responsorycznej dopiero przez potwierdzenie Chrystusa, ktéry na
teskne wotanie odpowiada: ,,Zaiste, przyjde niebawem” (Ap 22, 20).

CZY DWUGLOS Z Ap 22, 17 WYRAZA TYLKO TESKNOTE ZA PARUZIA?

Odpowiedz twierdzacg na powyzsze pytanie daje wiekszo$¢ dotych-
czasowych komentarzy Apokalipsy oraz podrecznikéw teologii biblijnej.
WSszyscy ci egzegeci niczego wiecej nie dostrzegajg w naszym tekscie za-
pewne dlatego, ze patrzg na niego ze zbyt bliskiej perspektywy. Rozu-
miejg go tylko jako przekiad starochrzescijanskiego wotania: Maranatha!
Tymczasem kontekst ksiegi i miejsc réwnolegtych z Nowego Testamentu
pozwala, jak sie zdaje, na S$mielsze wnioski.

41 Wyraaz hyiothesian ostatnio kwestionuje sie w tym tekscie jako nietrafng

g/ose Por. Benoit P., ,,Nous, gémissons, attendant Ia délivrance de notre corps” (Rom
I, 23) w: Exégese_ et theologle Paris 1961, 2, 41—52.

Y Autorem jego jest Ks. F. Kloniecki w zblorowym tlumaczeniu: Pismo Swiete
Nowego Testamentu w przektad2|e z jezyka greckiego (Biblia Tysigclecia?), Poz-
nan — Warszawa 1969.

3 Por. Schiwy G., Weg ins NT, Wirzburg 1968, 3, 66.
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Pouczajace jest przede wszystkim zestawienie haszego dwugtosu
z opisem apokaliptycznym otwarcia piatej pieczeci:

A gdy otworzyt pieczeé piata,

ujrzatem pod okarzem dusze zabitych dla Stowa Bozego
i dla Swiadectwa, jakie mieli.

I gtosem donosnym tak zawotaty:

»,Dokadze, Wiadco Swiety i prawdziwy,

nie bedziesz sadzit i wymierzat za krew naszg kary
tym, co mieszkajg na ziemi?”

I dano kazdemu z nich bialg szate

i powiedziano im, by jeszcze krotki czas odpoczeli,

az petng liczbe osiggng takze ich wspoétstudzy oraz bracia,
ktérzy, jaki oni, majg by¢ zabici (Ap 6, 9—11).

W tekScie tym dominuje swoista niecierpliwo$¢ meczennikow doma-
gajacych sie aktu Bozej sprawiedliwosci — wyroku na przeSladowcéw.
Stycha¢ tu zarazem echo pytan jakie wowczas, gdy Jan pisat te stowa,
zadawato sobie wielu chrzescijan w obliczu przesladowania rozpetanego
przez Nerona w roku 64. tatwo odnalez¢ ,,Sitz im Leben” tego wotania:
tesknota za paruzjg jako przynoszaca wyrok Sedziego ,,$wietego i praw-
dziwego” dyktuje niektérym wiernym te stowa.

Nieco inny — jesli tak mozna powiedzie¢c — odcien tesknoty czy tez
jej tonacje mamy w przytoczonych na poczatku stowach aklamacji litur-
gicznej z Didache: ,,Niech przyjdzie taska, a niech przeminie ten Swiat”
(10, 6). I tutaj widoczna jest spontaniczna reakcja tych, ktorym Zle jest
na $wiecie. Oba powyzsze przykiady reakcji psychologicznej wiernych
sg zupetnie zrozumiate jako spontaniczne. Takiej tesknoty nie inspiro-
wat Duch Swiety — z samej natury rzeczy.

Inaczej jednak jest z modlitwa Ducha i Oblubienicy w epilogu Apoka-
psy. Oblubienica-Kosciot nie tyle wzdycha w niej do uwolnienia od
udrek obecnego zycia, ile raczej pragnie, by Oblubieniec ukazat sie juz
w swoim triumfie. Nie chodzi tu juz — jak trafnie komentuje J. Bon-
sirven 4 — o przyspieszenie samej chwili paruzji, bo ta i tak jest juz
doktadnie przewidziana w planach Bozych, ile raczej o wyrazenie zgod-
nosci serca wiernych z tymze opatrznosciowym planem. A on przewiduje
paruzje. Kosciét za$ jako Oblubienica widzi sens swego istnienia na
ziemi tylko w tym, Zze urzeczywistnia zbawcze zamiary Boga. Dzieki
responsorycznej budowie epilogu Apokalipsy, w ktéorym po dwugtosie
Ducha i Oblubienicy, sformutowanym przy najmniejszej mozliwej ilosci

4 Kom* cyt., 332.
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stéw, nastepuje zacheta do powtdrzenia go: A kto styszy, niech powie:
»Przyjdz!” a na koricu rozwinieta forma Marana tha, pierwszy ten dwu-
glos zyskuje swoiste zaakcentowanie. Jest on jakby wzorem dla pozo-
statych wezwan, ktére ptyng juz nie od catego Kosciota-Oblubienicy,
lecz od poszczegblnych jednostek.

Nie bez racji teologicznej mamy w Ap 22, 17 nie glos samego Ko-
Sciota, lecz dwugtos Ducha i Oblubienicy. Ona bowiem oznacza tutaj,
jak ustalilismy wyzej, Koscidt jeszcze pielgrzymujacy, lecz jest on
w najgtebszej swej istocie, w swoim misterium, ktdre rozwija rozdziat 12
Apokalipsy, tym samym, co Niebieskie Jeruzalem 4S. Duch Swiety wiec
jest tu tym, ktéry prowadzi — uzywajgc terminologii posoborowej —
zbawiajacg wspdlnote zbawionych. Duch wystepuje w naszym tekscie
jako dusza Kosciota, inspirujgc w nim modlitwe btagalna zgodng — jak
zauwazyta juz najstarsza tradycja — z drugg prosba ,,0jcze nasz”. Skoro
nie zachodzita potrzeba, by Duch Paraklet inspirowal samag tesknote,
w petni wyttumaczalng sytuacjg Kosciota w | wieku, zatem inaczej
nieco trzeba rozumie¢ Jego wptyw na modlitwe Kosciota. Dla uscislenia
teologicznego tej inspiracji nalezy uwzgledni¢ dwa sposoby, czy moze
raczej dwa aspekty, eschatologicznego dziatania Ducha Swietego.

DWA ASPEKTY POSLANNICTWA ESCHATOLOGICZNEGO DUCHA SWIETEGO

Pierwszy aspekt, znany nam z realizacji proroctw Starego Testamentu,
to wkroczenie Ducha w zbawczy plan Boga w charakterze bezwzglednie
nowego transcendentnego czynnika, bez ktérego nie bytoby mozliwe
dokonanie tego planu. W tym aspekcie wysuwa sie na czolo uprzedza-
jaca i wszechmocna, suwerenna inicjatywa Boga. Tym samym udziat
czynnika ludzkiego schodzi na dalszy plan, gdyz podlega co najwyzej na
wdzigcznym przyjeciu daru Bozego. Zgodnie z tym pierwszym aspektem
Duch Swiety zstepuje, gdy nastaje ,petnia czaséw”, zapoczatkowuje
»~ekonomieg” zupelnie nowg, inauguruje ,nowe stworzenie”, jest ,pie-
czecig” Odkupienia i zasadg ostateczng wskrzeszenia ciat.

Natomiast drugi aspekt to Duch Wychowawca. Najwymowniej
ukazujg go zapowiedzi Janowe dotyczace Ducha Parakleta. Nieobcy jest

45 ,Dieser Austausch der Bilder, aber auch die Bevorzugung des Bildes von
der Heiligen Stadt ist bezeichnend und aufschlussreich. Die Kirche ist — von
Anbruch der neuen Welt — ihrem Manne wie eine Braut entegegengeeilt; sie war
schon vorher fir die Hochzeit ,gerustet” (Apk 19, 7; 21, 2) und tut jetzt die
letzten Schritte in seliger Freude. Fur die Schilderung des vollendeten Gottesreiches
aber eignet sich besser die Stadt Jerusalem, die vom Glanze Gottes erfillt ist
und in der die ganze Schopfung, vor allen die auserwahlte Menschheit, ihren
Platz, ihr Heil und ihre Seligkelt findet. Doch diese auserwalte Menschheit ist
nicht anders als die heilige, von allen Unwirdigen gereinigte Kirche, die sich
alle im Blute Christi Erlésten eingegliedert und ihr Ziel erreich hat”, Schnacken-
burg R., Die Kirche im NT. Freiburg i/Br. 1961, 172.
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on tez mysli Sw. Pawta, jak widzieliSmy analizujac wyzej Rz 8, 23. 26.
Te wychowawcze przejawy dziatalnosci Ducha Swietego wymagaja czyn-
nego wspotdziatania woli cztowieka. W listach Pawiowych ukazujg nam
sie nastepujgce przejawy Ducha: w plaszczyznie jednostek jako ,,Duch
madrosci i objawienia” daje On wiernym ,gtebsze poznawanie” Boga
(Ef 1, 17), pozwala ,,usmierca¢ popedy ciata” (Rz 8, 13), ,,prowadzac sy-
now Bozych” (Rz 8, 14), ,pomaga wyczekiwa¢ spodziewanej sprawiedli-
wosci” (Ga 5, 5), ,.sprawia wzmocnienie sity wewnetrznego cztowieka”
(Ef 3, 16), wreszcie wiernych ,,przemienia w obraz Pana” (2 Kor 3, 18).
Tak dalece to dziatanie Ducha wymaga wolnej woli jednostki, ze w ra-
zie gdy ona zawodzi, jest On ,,zasmucony” (Ef 4, 30). Na ptaszczyznie
za$ wspolnoty Kosciota Duch Swiety zapewnia mu jedno$¢ organiczng
»Ciata” (1 Kor 12, 13; Ef 4, 2—4), ,,napetniajac” (Ef 5 18) zebranych
kieruje ich modlitwa liturgiczng (Kol 3, 16), wreszcie wznosi powoli ,,we
wspdlnym budowaniu mieszkanie Boga” (Ef 2, 22).

Przy takim podziale aspektéw dziatalnosci eschatologicznej Ducha
nasz tekst Ap 22, 17 nalezy oczywiscie zaszeregowa¢ do przejawow
aspektu drugiego. Poddamy to z kolei analizie.

SENS WSPOLNEJ MODLITWY DUCHA | OBLUBIENICY

Wspolng modlitwe Ducha i Oblubienicy-Kosciota ttumaczymy jako
przejaw swoistej pedagogii Ducha na podstawie paralel, jakimi sg za-
powiedzi o roli wychowawczej Ducha Parakleta z J 14, 26; 16, 13 i opi-
sana w Rz 8, 26 pomoc, jakiej Duch udziela modlitwie wiernych. Naj-
blizszg jednak paralele dla tej powolnej pedagogii Ducha stanowi osta-
tnio przytoczony tekst z Listu do Efezjan. Brzmi on w catosci: W Nim
(= Chrystusie) i wy takze wznosicie sie we wspolnym budowaniu, by
stanowi¢ zamieszkanie Boga przez Ducha” (Ef 2, 22). Duch tutaj
wykancza dzieto zbawienia, a moment koncowy tego procesu wykancza-
nia — identyczny zreszta z paruzjg — ukazuje sie tutaj z innej per-
spektywy. Zazwyczaj bowiem paruzja kojarzy sie w naszej $wiadomo-
§ci z ,,dies irae, dies Ula”. Skiada sie na to wiele niewatpliwych danych
Nowego Testamentu: termin paruzji jest Scistg tajemnicg Ojca (Mk 13.
32 par.), sceneria jej nalezy do rodzaju literackiego apokaliptyki (por.
Mk 13, 24—27 par.; 1| Kor 15, 52n; 1 Tes 4, 16n; 5, 2n; 2 Tes 2, 3—12),
W nauczaniu przypowiesciowym wigze sie ona z powszechnym zasko-
czeniem (por. Mk 13, 32—37 par.; Mt 25, 1—13; £k 12, 35—40; Mt 24,
45—61 par.). Tymczasem mimo tych niewatpliwych cech wyzej przyto-
czonych ma ona takze aspekt drugi — okresu powolnego dojrzewania
zbawczego dzieta Bozego. Moéwig o tym przypowiesci o zaczynie chle-
bowym (Mt 13, 33) i o ziarnku goryczy (Mt 13 31n). Pawiowe pojecia
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»peini Chrystusa” (Ef 4, 13) i ,,petni Bozej” (Ef 3, 19) zakladajg proces
powolnego dojrzewania ludzi i $wiata do swego ksztattu eschatologicz-
nego 46. Jednakze tylko w Ef 2, 22 zachodzi przy tym wyrazna wzmianka
0 Duchu Dokonawcy tego procesu.

Przy tym drugim ujeciu paruzji traci swojg paradoksalno$¢ twier-
dzenie, ze wierni — mimo calej nieznajomosci ,,dnia ani godziny” tego
faktu — moga nie tylko bfaga¢ ,,Adveniat regnum tuum!”, ale jako$
przyczynia¢ sie do przyblizenia tej chwili. Wyraznie moéwig o tym przy-
najmniej dwa teksty Nowego Testamentu, bedgce transponowanym
echem pogladoéw judaizmu na przyspieszenie dnia przyjscia Mesjasza 47.
Oba teksty wystepujg jako stowa $w. Piotra. | tak w kerygmacie wypo-
wiedzianym po uzdrowieniu chromego Apostot ten daje taki wniosek
parenetyczny: ,,Pokutujcie wiec i nawrdcCcie sig, aby grzechy wasze zo-
staty zgtadzone, aby nadeszty od Pana dni ochlody, aby tez postat wam
zapowiedzianego Mesjasza, Jezusa, ktdrego niebo musi zatrzymaé az
do czasu odnowienia wszystkich rzeczy, co od wiekdéw przepowiedziat Bog
przez usta swoich Swietych prorokow” (Dz 3, 19—21). Dzieki zastoso-
waniu konstrukcji zdania celowego zaznacza sie tu zwiazek, jaki zacho-
dzi miedzy aktualnie speinianymi uczynkami pokutnymi a datg przyj-
§cia Chrystusa jako Sedziego, ktory je nagrodzi. Jeszcze wyrazniej ten
sam zwigzek czynéw chrzeScijan z datg paruzji wystepuje w zdaniu $w.
Piotra rzuconym jakby mimochodem wsréd wnioskéw ptynacych z roz-
wazania ,,dnia Panskiego™: ,,Skoro to wszystko w ten sposéb ulegnie za-
gtadzie, to jakimi winniscie by¢ wy w Swietym postepowaniu i pobozno-
§ci, gdy oczekujecie i staracie sie przyspieszycC przyjscie
dnia Bozego, ktory sprawi, ze niebo zapalone péjdzie na zagtade, a gwia-
zdy w ogniu sie rozsypig” (2 P 3, lin). Mimo tonu surowej przestrogi,
ktorg stanowig poprzedzajgce zdania tegoz rozdziatu, tutaj dochodzi do
glosu ton raczej uspakajajacy 48. To Swietos¢ wiernych, ktéra dokonuje
sie ,,w Duchu” (1 P 1, 2), przy$piesza zakonczenie zbawczego planu Boga
na skutek dopetnienia sie liczby wybranych 49, To stwierdzenie wolnego
udziatu wiernych w przyspieszeniu ,,dnia Panskiego” jest tym cenniejsze,
ze wystepuje ono w kontek$cie obrazu o przerazajgcych barwach apoka-
liptyki, bedacego jakby na antypodach ewolucyjnego obrazu Kkresu
wszechrzeczy, jaki odmalowuje $w. Pawet By¢ moze zachodzi tu iesz-

4 Por. oméwienie tego aspektu w moim komentarzu: Listy wiezienne, dz. cyt.,
545—549.

47 GrzechE op6zniajg prZ}/jécie: 4 Ezd 4, 38n; Pokuta je przyspiesza: Billerbeck
1, 163 nn; Langrange M.-J., Le Messianisme chez les Juifs, Paris 1909, 194,
Il?;og%rven J., Le judaisme palestinien aux temps de Jésus-Christ, Paris 1935,
" 48 Por. Chaine J., Les épitres catholigues, Paris 1939, 91; Ambroggi P. de,
Le epistole cattoliche, Torino—Roma2 1949, 195.

49 Por. Holzmeister U., Num et quomodo docente S. Petro (Act. 3, 19s: 2 P
3, 12) parusiam accelerare possimus, VD, 18 (1938) 299—307.
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cze jedna zbiezno$¢ z myslg Sw. Pawda: moze do ,Swietego postepowa-
nia” nalezy wiaczy¢ réwniez dziatalno$¢ misyjng wiernych wzgledem Zy-
déw. Ich za$§ nawrocenie jest warunkiem paruzji wedtug Rz 11, 15, jesli
termin ,,powstania ze $mierci do zycia” uznamy za synonim powszech-
nego zmartwychwskrzeszenia towarzyszgcego paruzji Chrystusa.5

Woracajac teraz do Apokalipsy, mozemy to ujecie Piotrowe przyspie-
szania przez wiernych chwili paruzji Chrystusa zestawié ze stowami,
ktére bezposrednio poprzedzajg nasz epilog. Przemawia tam Chrystus
lub — jak inni wolg — aniot, ktory dotad ukazywat Janowi Miasto
Swiete:

Kto krzywdzi, niech jeszcze krzywde wyrzadzi,

i plugawy niech sie jeszcze splugawi,

a sprawiedliwy niech jeszcze wypetni sprawiedliwosc,

a Swiety niechaj sie jeszcze uswieci.

Oto przyjde niebawem,

a moja zaptata jest ze mna,

by tak kazdemu odplaci¢, jaka jest jego praca (Ap 22, lin).

Powyzszy kontekst godzi ze sobg to, ze paruzja Chrystusa nastgpi
,»hiebawem” i ze wierni majg ,,jeszcze” dotozy¢ wysitkdw w strone Swie-
tosci. Harmonizujac te dane z powyzszym tekstem Piotrowym otrzyma-
my nie tylko samo zestawienie faktow, ale ich wzajemng zalezno$¢: pa-
ruzja nastgpi po dokonaniu tych wysitkoéw jako ich nagroda.

Narzuca sie wiec nastepujacy wniosek koncowy. Godny ksiegi Apoka-
lipsy petny sens teologiczny dwugtosu Ducha i Oblubienicy mozna ujac
w twierdzeniu: Duch Swiety jako Dokonawca przez swdj wptyw na Ko-
Sciot przygotowuje, nawet przyspiesza, paruzje Chrystusa. Kontekst za$
liturgiczny epilogu Apokalipsy i dalszy kontekst wszystkich pism Jano-
wych pozwala przypuszczaé, ze gtdwnym Srodkiem tej wspotpracy Du-
cha i Oblubienicy sg sakramenty KosSciota, a wsréd nich na pierwszym
miejscu — sugerowana paralelami, w ktorych wystepuje wotanie Marana
tha — Eucharystia.

5 Por. Gryglewicz F., Listy katolickie, Pozna 1959, 305.



L.DUCH | OBLUBIENICA MOWIA: PRZYJDZ” (Ap 22, 17) 105

SUMMARIUM

»SPIRITUS ET SPONSA DICUNT: VENI" (Ap 22, 17)
De Spiritus Sancti missione eschatologica quae in Ecclesia orante apparet

Hoc in articulo argumentum theologicum versiculi Ap 22, 17 nondum penitus
a commentatoribus exploratum exquiritur. Quae verba modo compendioso unum —
ut aiunt — aspectum exhibent missionis eschatologicae Spiritus Sancti tamquam
Consummatoris humanae salutis, qui Ecclesiae alterum Christi adventum deside-
rantis precem inspirat.

Imprimis versiculus hic ponitur in contextu suo proximo, qui est vere litur-
gicus Apocalypseos epilogus, apprime huius libri prologo item liturgico (Ap 1, 3)
consentaneus. Quam quidem precem apte illustrant duo loci paralleli tam quod
formam, quam quod argumentum attinet, nempe fragmentum precis eucharisticae
in Didache 10, 6 et epilogus 1 Cor 16, 22. In his textibus ubique apparet Ecclesia
coadunata — fortasse in synaxi eucharistica — Domini adventum desiderans prece,
quae solummodo in Ap 22, 17 expresse Spiritui Sancto attribuitur.

Quod analysi exegetica demonstratur, nam: 1) ,,Spiritus” heic non potest signi-
ficare nisi Spiritum Sanctum pluries in Apocalypsi loquentem (2, 7. 11. 17. 29;
3, 6. 13. 22; 14, 13), et quidem a Christo glorioso, quem una cum Ecclesia invocat,
expresse distinctum; 2) ,,Sponsa” vero metaphorice Ecclesiam designat, quae qui-
dem sub aspectu eschatologico exhibetur, etsi certo adhuc peregrinans, ut patet
comparatis versiculis 21, 24. 26s; 22, 2, ubi salus humana nondum consummata
apparet.

Thesis deinde duabus analogiis corroboratur. Et quidem primo: Spiritus hoc
in versiculo utpote Ecclesiae orantis inspirator in memoriam revocat lohanneum
Spiritum Paraclitum, de quo agitur in J 14, 16s. 26; 15, 26s; 16, 7. 13s, ubi varia
dantur specimina mutuae conspirationis Spiritus Paracliti et lesu discipulorum.
Secundo autem: quod ipsam precem attinet desiderium Domini iterum venturi
exprimentem, optime cum nostro versiculo consonant item eschatologiei, sed non-
dum verbis expressi ,,gemitus inenarrabiles” Spiritus, quos una cum fidelibus
orantibus elici audit Paulus Apostolus in R 8, 26s.

Instituta autem comparatione huius versiculi cum prece martyrum ex Ap
6, 9—11, ubi impatientia quaedam exprimitur, et totius Ecclesiae in Didache 10, 6,
ubi taedium huius saeculi facile audiri potest, patet heic agi non de exprimendo
dumtaxat desiderio, sed de mutua conspiratione. Ex parte Ecclesiae adest re vera
desiderium, sed omnino tranquillum, voluntati salvificae Dei omnino subiectum,
de triumpho dilecti Domini securum. Ex parte vero simul orantis Spiritus datur
actio — ut ita dicam — paedagogica. Spiritus enim Consummator Ecclesiam im-
primis durante sacra synaxi docet, quo modo precando ,accelerare” (cf. 2 P 3, lls>
possit secundum Domini adventum.



