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Profetyzm w Listach sw. Piotra Apostota

Prophetism in the Epistles of Peter the Apostle

Abstract. The passages of the First and Second Epistles of Peter are the subject of analysis in this
article: those in which the terms propheétés and prophéteia appear; those that can be considered
prophetic oracles; and those that contain quotations from prophetic books. When read in the
key of content related to the phenomenon of prophetism, these writings demonstrate the exis-
tence of at least three aspects of this phenomenon. Firstly, the author points to the fact that the
prophecies of the Old Testament were fulfilled in the life of Jesus and fulfilled in the mission of
the young Church. Secondly, both writings contain numerous direct quotations taken from the
prophetic books. Thirdly, and finally, the author of the letters himself proves to be a New Testa-
ment prophet, foretelling and interpreting the events of salvation history.
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Kiedy biblista metodologicznie podejmuje prace badawcza nad okreslong idea,
zazwyczaj pierwszym krokiem jest sporzadzenie listy wszystkich miejsc,
w ktdrych pojecie okreslajace te¢ idee pojawia si¢ w Biblii. Nastepnie wyszukuje te
fragmenty, w ktorych interesujaca go idea jest obecna, cho¢ samo pojecie jg okre-
slajace si¢ nie pojawia. Po analizie egzegetycznej obydwu grup tekstow jest w stanie
zaprezentowa¢ w miare adekwatny obraz danej idei na kartach Pisma Swietego.
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W listach $w. Piotra termin prophétes (,,prorok”) pojawia si¢ cztery razy', na-
tomiast termin prophéteia (,,proroctwo”) — dwa razy* (Morgenthaler, 1972, s. 137).
Oproécz stéw bezposrednio zwigzanych z profetyzmem (starotestamentowym
i wezesnochrzescijaniskim) w pismach tych odnalez¢ mozna takze fragmenty, ktére
gatunkiem literackim zbliZone s3 do wyroczni prorockich oraz bezposrednie cytaty
z ksigg prorockich. Przedmiotem analiz w niniejszym artykule s3 zasygnalizowane
fragmenty pism Piotra: te, w ktérych pojawiaja si¢ terminy propheétes i propheteia;
te, ktére uzna¢ mozna za wyrocznie prorockie; a takze te, ktdre zawierajg cytaty
z ksiag prorockich. Analizy te (dokonane zgodnie z porzagdkiem kanonicznym, czyli
najpierw fragmenty 1P, a nastepnie 2P), stang sie¢ przyczynkiem do nakreslenia
bardziej ogélnego obrazu zwigzanego ze zjawiskiem profetyzmu, zarysowanego
przez autora Pierwszego i Drugiego Listu Piotra. Zostanie on zaprezentowany
w konkluzji artykutu.

Dawni prorocy o zbawieniu (1P 1,10-12)

Piotr ukazuje role starotestamentowych prorokoéw, ktorzy zapowiadali przyjscie
Chrystusa i dzieto odkupienia, ktére mialo si¢ przez Niego dokona¢. Odkupienie
to jest nie tylko doswiadczeniem chrzedcijan, ale takze spelnieniem zydowskich
oczekiwan mesjanskich (Davids, 1990). Dokladniej rzecz ujmujac, apostol méwi
0 ,,zbawieniu’, nie o odkupieniu. Prorocy ,wszczgli poszukiwania i badania” (1P 1,10)
w tej kwestii. Mozliwa jest tu aluzja do wyznania proroka Daniela: ,[...] ja, Daniel,
dociekalem w Pismach liczby lat, ktore objawil Pan prorokowi Jeremiaszowi, ze ma
sie dopelnic¢ siedemdziesiat lat spustoszenia Jerozolimy” (Dn 9,2); a takze do pytania,
ktére Daniel w tajemniczej wizji: ,,Jak dtugo jeszcze do konca tych przedziwnych
rzeczy?” (Dn 12,6). Rowniez w literaturze migdzytestamentalnej spotykamy stwier-
dzenia o tym, ze czas Bozej interwencji jest nieznany (4 Ksiega Ezdrasza 2,33—-35; 1 Ksiega
Henocha 1,1-2; Davids, 1990, s. 62).

Patrzac retrospektywnie dostrzega w dawnych prorokach dziatanie Ducha
Chrystusa: ,Badali oni, kiedy i na jaka chwile wskazywal Duch Chrystusa, ktory
w nich byl i przepowiadal cierpienia [przeznaczone] dla Chrystusa i majace po-
tem nastapi¢ uwielbienia” (1P 1,11). To oni przepowiadali cierpienia Chrystusa
(Izajaszowy ,.cierpigcy stuga Jahwe”) znoszone dla odkupienia rodzaju ludzkiego.
Odkupienie ludzkosci juz si¢ dokonalo przez wydarzenia paschalne, obejmujace
zasadniczo meke, $mier¢, zmartwychwstanie i wniebowstgpienie Syna Bozego, na-
tomiast indywidualne zbawienie zalezy od wierzacych. Zbawienie jest otwarciem
sie na dzieto odkupienia i przyjeciem go przez wiare, ktorej wyrazem jest chrzest
i postuszenstwo wyplywajacym zen zobowigzaniom. Innymi stowy: odkupienie juz
sie dokonalo i zalezalo ono od dzieta Jezusa; zbawienie zalezy od kazdego z nas. Juz
jestesmy odkupieni (tego dokonal Jezus), a kwestia zbawienia jest w gestii kazdego
indywidualnego wierzacego (Romaniuk i in., 1999, s. 510).

1 1P 1,10; 2P 2,1.16; 3,2.
2 2P 1,20.21.
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Stwierdzajac, ze Duch Chrystusa wptywatl na starotestamentowych prorokdw,
autor listu uznaje preegzystencja zardwno samego Chrystusa, jak i Ducha Swietego
(Davids, 1990, s. 61). W pewnym sensie Boza pedagogia przejawiajaca si¢ w dzie-
jach zbawienia byta przygotowaniem do przyjecia prawdy o Trdjcy Swietej. Prorocy
poprzez Boze natchnienie wiedzieli o wydarzeniach, ktére postuza do zbawienia:
»Im tez zostalo objawione, ze nie im samym, ale raczej wam mialy stuzy¢ sprawy
obwieszczone wam przez tych, ktérzy wam glosili Ewangelie moca zestanego z nieba
Ducha Swietego” (1P 1,12).

Zasadniczym celem perykopy 1P 1,10—12 jest ukazanie chrzescijanskiego powo-
tania jako przywileju, ktory nalezy szanowac i wysoko cenic. Przywilej ten zasadza
sie na wybraniu przez Boga i do§wiadczaniu Jego wielkiej ojcowskiej mitosci (Hatas,
2007, 5. 97).

Proroctwo lzajasza o ,kamieniu wegielnym” (1P 2,4-10)

Piotr rozpoczyna kolejng sekcje przywolaniem cytatu z proroka Izajasza, gdzie mowa
jest o kamieniu wegielnym: ,,Oto Ja ktade na Syjonie kamien, kamien dobrany, wegiel-
ny, cenny, do fundamentow zatozony. Kto wierzy, nie potknie si¢” (Iz 28,16). Apostot
odnosi cytat do Chrystusa, podobnie zresztg jak On sam nazywa siebie ,,kamieniem
wegielnym” w przypowiesci o robotnikach w winnicy (Mt 21,33-44). Utozsamienie
Chrystusa z kamieniem wegielnym odbiega znacznie od interpretacji qumranskiej
proroctwa Izajasza. Cztonkowie wspolnoty w obrazie kamienia wegielnego widzieli
samych siebie (1QS 8,7; 1QS 5,5; 1QH 6,26; 7,8—9; Davids, 1990, s. 86).

We wzmiankowanej przypowiesci Jezus ukazuje sytuacje Izraela Jego czaséw,
ktéry przyréwnany jest do winnicy. Obraz winnicy, wskazujacy na naréd wybrany,
obecny jest czesto w Starym Testamencie. Pierwsze zdanie Jezusowej przypowiesci:
»Byl pewien gospodarz, ktory zalozyt winnice. Otoczyt ja murem, wykopal w niej
tlocznie, zbudowal wieze. .., nawiazuje bez watpienia do fragmentu Ksiegi Izajasza
(Iz 5,2). Wlascicielem winnicy jest sam Bdg, On troszczy si¢ o nig, otacza ja murem,
kopie tlocznig, buduje wieze — wszystkie te zabiegi sa wyrazem troski, jaka Bog
ma wobec narodu wybranego. Winnice wlasciciel oddaje w dzierzawe. Dzierzawa
w starozytnym Izraelu polegata na tym, ze rolnicy mogli czerpac zyski z uprawianej
winnicy; mogli sprzedawac zebrane plony, ale czes¢ zarobkéw musieli oddawac
wlascicielowi. Dzigki dzierzawie byli w stanie utrzymac siebie i swojg rodzine, ale
zyski bogacily takze kieszen wlasciciela winnicy.

Kiedy gospodarz postal do rolnikéw swoje stugi, ci postapili z nimi brutalnie:
jednych pobili, a innych obrzucili kamieniami. Nie ulega watpliwosci, ze w obrazie
owych slug, kryja si¢ starotestamentalni prorocy, ktérych Bég posytal do narodu
wybranego, a ktérzy byli przez Zydéw wielokrotnie odrzucani. Gospodarz kilkukrot-
nie posyla swoje stugi, ale wszystkich rolnicy traktujg tak samo. W koncu gospodarz
winnicy postanawia posta¢ do rolnikéw swojego syna, ci jednak postepuja z nim
jeszcze brutalniej — zabijajg go. Jezus méwi tu o sobie samym jako o Mesjaszu, ktd-
rego Zydzi odrzucili. Kontynuujac ten watek, wskazuje, iz Mesjasz jest kamieniem
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wegielnym: ,,Ten wlasnie kamien, ktéry odrzucili budujacy, stat sie glowica wegla.
Pan to sprawil i jest cudem w naszych oczach” (Mt 21,42; por. Ps 118,22). Wyjasniajac
ten cytat, Jezus stwierdza, Ze oto otwiera si¢ droga zbawienia dla pogan, a kazdy, kto
przyjmie wiare w Tego, ktory jest kamieniem wegielnym, moze uzyskac¢ zbawienie.

W nastepnym fragmencie listu apostot dowodzi, ze chrzesécijanie przejmuja
prerogatywy dawnego Izraela. Teraz oni sg ,wybranym plemieniem, krélewskim
kaptanstwem, narodem $wietym, ludem [Bogu] na wlasnos¢ przeznaczonym” (1P 2,9;
por. Wj 19,6). Zgodnie z interpretacja Ozeasza, ci, ktérzy niegdy$ nie byli ludem
Bozym, staja si¢ nim w pelni, korzystajac z daréw milosierdzia Bozego (Oz 2,25;
1P 2,10).

Apostol nazywa adresatéw listu ,,duchowa $wiatynig” (1P 2,5). Motyw wspol-
noty Kosciota jako $wiatyni zostal uwypuklony przez Pawla w korespondencji
z Efezjanami:

A wigc nie jeste$cie juz obcymi i przychodniami, ale jestescie wspolobywatelami $wie-
tych i domownikami Boga — zbudowani na fundamencie apostoléw i prorokéw, gdzie
kamieniem wegielnym jest sam Chrystus Jezus. W Nim zespalana cata budowla roénie
na $wieta w Panu $wigtynie, w Nim i wy takze wznosicie si¢ we wspolnym budowaniu,
by stanowi¢ mieszkanie Boga przez Ducha. (Ef 2,19-22; Mazur, 2010, s. 441-444)

Przywolujac nie tylko apostolow, ale takze prorokdw, Pawet uzasadnia, ze wierzacy
w Efezie sg pelnoprawnymi cztonkami Kosciota, §wigtyni Pana i Bozej budowli. Ich
status w niczym nie rézni sie¢ od statusu zydowskich czlonkéw gminy eklezjalnej
(Bruce, 1984, s. 302—-304). Kolejne obrazy zastosowane do chrzescijan (krélewskie
kaptanstwo, lud swiety, naréd Boga) ukazujg godnos¢ tych, ktérzy majg zaszczyt
naleze¢ do Kosciota. To wasnie poprzez Kosciél mozliwe jest zjednoczenie z Bogiem
i osiggnigcie zbawienia (Hatas, 2007, s. 168-169).

Kamieniem wegielnym w tej duchowej $wiatyni przyréwnanej do budowli jest
sam Jezus Chrystus. Termin ,kamien wegielny” (gr. akrogoniaios) nie jest znany
w grece klasycznej, za to pojawit si¢ w Septuagincie. Pawel najprawdopodobniej
przywoluje te samag wyrocznie Izajasza, ktéra padla w obliczu inwazji asyryjskiej,
a do ktorej odsyla Piotr w 1P 2,6. Narod izraelski, w tym kaptani i prorocy, oddalili
sie od Boga, ufajac falszywym przepowiedniom (Iz 28,15), Bég jednak zapowiada
odnowienie narodu, ktdre rozpocznie si¢ od niewielkiej liczby wiernych przymierzu:
»Oto Ja klade na Syjonie kamien, kamien dobrany, wegielny (LXX - akrogoniaios),
cenny, do fundamentéw zalozony. Kto wierzy, nie potknie si¢” (Iz 28,16). Tak wiec
kamieniem, na ktérym opiera si¢ $wigtynia, ktora stanowia chrzescijanie, jest sam
Chrystus (Davids, 1990). Podobna interpretacje znajdujemy w Targumie Jonatana:
»Oto Ja klade na Syjonie kréla, mocnego krola”, ktérym - jak wynika z kontekstu -
jest sam Mesjasz.

Spelnienie proroctwa o mece Mesjasza (1P 2,21b-25)

Potrzebe postuszenstwa ziemskim panom Piotr motywuje teologicznie, powolujac
sie na przyklad Chrystusa postusznego woli Ojca i cytujac Iz 53 (Romaniuk i in.,
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1999, s. 518-519). W wywodzie zawartym w ww. 22—25 pojawia si¢ tzw. cytat roz-
proszony i znajdujemy tam nawiazania do Ksiegi Izajasza (I1z 53,5.6.9.12). Rozdzialy
40-55 Ksiegi Izajasza zawieraja stynne piesni o studze Jahwe, w ktérych zapowiadane
sa odkupienie i zwyciestwo owego stugi. Opowiadaja o anonimowej postaci, ktéra
w historii egzegezy zydowskiej i chrzescijanskiej doczekata sie licznych identy-
fikacji, od Mojzesza, Jozjasza, Cyrusa czy samego Deutero-Izajasza poczawszy,
poprzez podmiot kolektywny, ktérym moglby by¢ sam Izrael badz jego reszta lub
grupa wygnancow, a na Mesjaszu skonczywszy. W pewnych aspektach postac stugi
Panskiego dostrzec mozna w kazdej z wymienionych postaci czy grup. Sam prorok
nazywa Cyrusa, ktéry wydal dekret uwalniajgcy Zydéw z niewoli, ,mesjaszem”
(Iz45,1). Caly lud Izraela wezwany byl, by stac si¢ stugg Pana (12 41,19; 42,19; 44,1).
Cechy stugi Panskiego przypisywano Mesjaszowi (I1z 9,5; 11,1-9). Niektérzy badacze
twierdza, Ze nie mozna wskazac¢ jednej postaci w historii, ktéra nalezaloby eksklu-
zywnie utozsamiac ze stugg. C. Jakubiec zauwaza: ,,[...] aczkolwiek niemozliwg jest
rzeczg ustali¢, kogo Deutero-Izajasz mial na mysli, opisujac »Stuge Jahwy«, nie ulega
watpliwosci, Ze w tym, co napisal, kryje si¢ sens glebszy, pelniejszy. Na taki wlasnie
sens wskazywali autorzy Nowego Przymierza” (s. 158).

Ku zaskoczeniu wielu egzegetow okazuje sig, ze interpretacja mesjaniska znana
byla jeszcze przed czasami Chrystusa; ku zaskoczeniu, gdyz zazwyczaj przyjmowano,
ze idea cierpigcego Mesjasza jest pomystem chrzedcijan, ktérzy zinterpretowali zycie
Jezusa przez pryzmat wielu tekstow Biblii Hebrajskiej, ktore uznali za mesjanskie,
cho¢ sami Zydzi za takie ich nie uwazali. Oméwilismy juz kwestie steli zwanej Ob-
jawieniem Gabriela i ksigzki Israela Knohla zatytulowanej The Messiah Before Jesus:
The Suffering Servant of the Dead Sea Scrolls (2000), w ktdrej autor dowodzi, ze czg§¢
Zydéw jeszcze przed narodzinami Jezusa z Nazaretu oczekiwala Mesjasza cierpigcego.

Kreslac obraz przysztego Stugi, Deutero-Izajasz ozywil i wyidealizowatl wszystko, co w
przesztosci Izraela bylo najlepszego. Ale stworzyl postaé przekraczajaca te wszystkie
historyczne postacie. Dlatego tez Stuga Panski nie moze by¢ rozumiany przez solidng
egzegeze inaczej niz jako posta¢ mesjanska, odnoszaca sie do Chrystusa i przez Niego
spelniona. (Brzegowy, s. 538)

A poniewaz z punktu widzenia autoré6w Nowego Testamentu to wlasnie Jezus
jest zapowiadanym przez prorokéw i oczekiwanym przez Zydéw Mesjaszem, stad
wniosek, ze pie$ni o studze Jahwe nalezy odnie$¢ do Niego (Barth, s. 128). Zwrd¢-
my uwage tylko na fakt, Ze Mateusz mowi o pokorze Jezusa stowami pierwszej
piesni (Mt 12,18-20; Iz 42,1-4). Posta¢ stugi Panskiego przywotuja stwierdzenia,
ze Jezus ,,przyjal postac stugi” (Flp 2,7) i musi cierpiec jako Syn Czlowieczy. Jezus
jest ,$wiatlem na o$wiecenie pogan” (Lk 2,32), co wyraznie nawiazuje do Iz 49,6.
W pierwotnym Kosciele Jezus nazywany jest ,,stuga Boga” (Dz 3,13.26; 4,27.30;
Szymanek, 1973, s. 190-203).

Czwarta, ostatnia piesn o studze Panskim, stanowi zwienczenie jego historii. Opi-
suje niczym niezastuzone cierpienie, meke, $mier¢, a wreszcie wywyzszenie stugi. To
w tej wlasnie pie$ni przedstawiony jest on jak milczacy baranek prowadzony na rzez
(Iz 53,6-7). W tych dwdch wersach podkreslony jest najpierw zastepczy charakter
$mierci stugi Paniskiego: ,,Pan zwalit na Niego winy nas wszystkich” (Iz 53,6b). Stuga



184 Ks. MARIUSZ ROSIK

wiec umiera za tych, ktérzy pobladzili jak owce i ktorzy obrocili si¢ ku wasnej drodze
(Iz 53,6a). Niemoralne zachowanie ludzi kilkukrotnie poréwnane jest w Biblii do
bladzenia owiec’. Czasownik paga w formie hifil oznacza tyle co ,,narzuci¢ co§ komus”
Bog wiec narzucil na swego stuge winy nas wszystkich (a takze choroby; Iz 53,4-5).

Wydaje sie, ze mamy tu wyrazne nawigzanie do rytualu zwigzanego z celebracja
Dnia Pojednania. Ofiary sktadane w $§wiatyni miaty na celu jej oczyszczenie; przy-
wrécenie §wietoéci przybytkowi miato zapewnié mu stalg obecnos¢ Boga. Zydzi
zywili przekonanie, ze kazdy popelniany grzech $ciggal wine na osobe grzesznika
i powodowal tym samym zanieczyszczenie $wigtyni. Sadzono, ze grzech popetniony
przez nieuwage, bez zlej woli, powodowal mniejsza nieczysto$¢ niz grzechy dobro-
wolne i popetniane $wiadomie. Koziol, ktérego prowadzono do urwiska o nazwie
Bet Hadudu (nad doling Cedronu, sze$¢ kilometréw od Jerozolimy) i wypedzano
»dla Azazela™ na pustynie¢ miat oddala¢ natozone na niego grzechy ludu, za ktére
sktadano drugiego kozla jako ofiare przeblagalng (Kpt 16,16). Specjalne ofiary skla-
dano za kaptandéw i lewitow.

W ten sposob Bog oczyszczal caty narédd wybrany z jego grzechdéw, a $wiatynie
z nieczystosci. Przywracana zostawala swigto$¢ ludowi i $wigtyni. Izrael - ,,swiety
lud Boga” (Kpt 11,44; 19,2; 20,26) - potrzebuje oczyszczenia tak samo jak sanktu-
arium, $wiete miejsce zamieszkania Boga (Lb 5,3b). Interpretujac ten rytuat w od-
niesieniu do Chrystusa, stugi Paniskiego, Piotr - czynigc bardzo wyrazne aluzje do
omawianego fragmentu czwartej piesni — napisze: ,,On sam, w swoim ciele poniost
nasze grzechy na drzewo, aby$my przestali by¢ uczestnikami grzechdéw, a zyli dla
sprawiedliwosci - Krwig Jego ran zostaliScie uzdrowieni. Bladziliscie bowiem jak
owce, ale teraz nawrdciliscie si¢ do Pasterza i Stréza dusz waszych” (1P 2,24-25)
(Davids, 1990, s. 112-113).

Prorocy z Bozego natchnienia (2P 1,19-21)

Przepowiadanie chrzescijanskie opiera si¢ na zapowiedziach prorockich w duzej
mierze zrealizowanych przez Chrystusa. Apostol zacheca, aby trwac przy tej na-
uce ,jak przy lampie”, zgodnie z wczesnochrzescijaniska metaforyka zawarta takze
u Pawla: ,Wszyscy wy bowiem jestescie synami $wiatlosci i synami dnia. Nie jeste-
$my synami nocy ani ciemnosci” (1Tes 5,5). Postuguje si¢ obrazem oczekiwania przy
niklym $wietle lampy na pojawienie si¢ gwiazdy; owa ,,gwiazda poranng” (2P 1, 19)
jest sam Chrystus, a jej pojawienie sie to aluzja do paruzji (Mickiewicz, 2018).
W odniesieniu do nauk prorockich Piotr stwierdza, ze ich wykfadnia powierzona

3 Bog zali sie przez Jeremiasza: ,M¢j lud byt trzoda zabtakang” (Jr 50,6). Podobnym echem brzmig stowa
zapisane przez Ezechiela, ktére stanowig takze wyrzut skierowany do ,,pasterzy” Izraela (zapewne kaptanow i du-
chowych przywddcow): ,,Rozproszyly sie [owce moje], bo nie mialy pasterza i staly si¢ zerem wszelkiego dzikiego
zwierza. Rozproszyly sie, btadza moje owce po wszystkich gorach i po wszelkim wysokim pagérkus; i po catej krainie
byly owce moje rozproszone, a nikt si¢ o nie nie pytat i nikt ich nie szukal” (Ez 34,5-6). W tym kontekscie warto
takze przywolac Jezusowq przypowies¢ o zagubionej owcy (Lk 15,3-7).

* Mysél biblijna czesto akcentuje, ze demony przebywaja w miejscach pustynnych (Iz 13,21; 34,11-14; Tb 8,3;
Mt 12,43).
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zostata Kosciolowi. Wyjasnienie to (2P 1, 20-21) lezy u podstaw chrzescijanskiej
nauki o natchnieniu ksiag biblijnych.

Do kanonu Nowego Testamentu zostaly zaliczone pisma uznane przez Kosciot
za natchnione. Jest to zasadnicze i podstawowe kryterium kanonicznosci. Do niego
dolaczy¢ nalezy takze inne kryteria, ktére same w sobie s albo niewystarczajace,
albo sprowadzaja sie do tradycji apostolskiej: czytanie liturgiczne jakiejs ksiegi
w kodciele jako ksiegi Pisma Swietego; apostolskie pochodzenie ksiegi (albo sam
apostol byl jej autorem albo autor opart tres¢ ksiegi o nauke apostolska jednego z
uczniéw apostolow); budujaca tres¢ zgodna z nauka prorokdéw i nauczaniem hagio-
graféw (Szlaga, 1986, s. 74).

Proces ksztaltowania si¢ kanonu ksigg Nowego Testamentu jest dfugi. Zasadniczo
wyroznia si¢ w nim trzy okresy: Ojcow apostolskich i pierwszych apologetéw (do
roku 175); okres watpliwosci i wahan co do ksigg deuterokanonicznych (do potowy
V w.); powrét do jednomyslnosci. Oficjalne wypowiedzi Kosciofa co do kanonu sa
stosunkowo pdzne. Po raz pierwszy oficjalny wykaz ksiag natchnionych pojawia
sie dopiero na Soborze Florenckim w 1441 roku. Kosciot potwierdzil tym samym
dekrety synodéw afrykanskich, przytaczajac te sama liste. Po raz kolejny elenchus
ksigg kanonicznych pojawia si¢ w dokumentach Soboru Trydenckiego (1546 r.),
gdzie stwierdza sie, Ze sa one natchnione ,w calosci i ze wszystkimi cze$ciami”.
Sobor Watykanski I (1870 r.) potwierdzit definicje Soboru Trydenckiego. Juz w
samym procesie kanonizacji ksiag biblijnych daje si¢ zauwazy¢ prawda wyrazona
przez autora listu, iz ,Zadne proroctwo Pisma nie jest dla prywatnego wyjasniania”
(2P 1,20). To wtasnie Kosciol zdecydowal o tym, ktére pisma nalezy zaliczy¢ do
kanonu, a ktére pomina¢. Piotr ma na mysli oczywiscie ksiegi Starego Testamentu,
to samo dotyczy jednak zbioru ksiag Nowego Przymierza. My$l Piotra o natchnieniu
Pism jest komplementarna z refleksja Pawta: ,Wszelkie Pismo od Boga natchnione
[jest] i pozyteczne do nauczania, do przekonywania, do poprawiania, do ksztalcenia
w sprawiedliwosci — aby czlowiek Bozy byt doskonaty, przysposobiony do kazdego
dobrego czynu” (2Tm 3,16—17; Mickiewicz, 2018).

Fatszywi prorocy (2P 2,1-3)

Apostot przechodzi do ostrzezenia przed falszywymi nauczycielami, a takze do
zapowiedzi kary, jaka ich czeka (Romaniuk i in., 1999, s. 538). Dzialalno$¢ fatszy-
wych prorokdéw jest wprost realizacja zapowiedzi samego Jezusa: ,,Powstanie wielu
talszywych prorokéw i wielu w blad wprowadza; a poniewaz wzmoze si¢ niepra-
wos¢, oziebnie milos¢ wielu. Lecz kto wytrwa do konca, ten bedzie zbawiony” (Mt
24,11-13; Mickiewicz, 2018, s. 269-270).

Jest to najprawdopodobniej aluzja do poczatkéow gnozy, z ktdrg zetknety sie
gminy w Azji Mniejszej. Ruch gnostycki (od gr. gnosis — ,wiedza’, ,poznanie”) naj-
silniej zarysowat swa dziatalnos¢ w II stuleciu. Poczatkowo jego zwolennicy dziatali
wewnatrz Kosciola, ale istniejg pewne §wiadectwa, wedtug ktérych pod koniec dru-
giego stulecia tworzyli oni odrebne wspoélnoty o charakterze sekt. Najwieksza wage
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w ruchu przywigzywano do zdobycia gnosis — wiedzy o powstaniu ludzkosci i jej
przeznaczeniu. Wiedza ta umozliwiata zbawienie duchowego elementu cztowieka.
Zdobycie jej odbywalo sie na dwojakiej drodze: albo pochodzi¢ miata z sekretnych
nauk apostoléw, przekazywanych ustnie, albo zZrédlem jej bylo bezposrednie obja-
wienie Boze, dane zalozycielowi grupy. Zazwyczaj gnostycy rozrézniali demiurga,
czyli boga-stwdrce, od najwyzszego i niepoznawalnego bostwa, ktérego emanacje
w kolejnych eonach koniczg sie wlasnie na demiurgu. Swiat powstat w konsekwencji
zaistnienia jakiego$ nieporzadku wsrdd eondw; materia jest z gruntu zfa, mieszka
w niej jednak pierwiastek duchowy wlasciwy bostwu. Wlasnie poprzez gnosis mozna
wyzwolic sie ze $wiata zfa i powrdci¢ do zamieszkania w sferze boskiej. Wedtug gno-
stykéw Chrystus przyszed! na swiat jako wystannik najwyzszego Boga, by przynies¢
odradzajaca ,wiedz¢” (Cross i Livingstone, 2004, s. 782-784). Tylko tymczasowo lub
pozornie Bég zamieszkal w ciele Jezusa. Rysy takich przekonan sg charakterystyczne
dla nauczania falszywych prorokéw.

Tego typu nauczanie jest catkowicie sprzeczne ze zdrowa nauka chrzescijanska
i dlatego Piotr zapowiada ,,rychlg zgube” (2P 1,1b) na tych, ktérzy glosza takie po-
glady. Tacy wypieraja sie Wadcy i dazg jedynie do zaspokojenia ,wlasnej chciwos$ci”
(2P 2,3), jednak wyrok potepiajacy ich juz zostal wydany. Podobne oskarzenia prze-
ciw falszywym prorokom oraz podobne zapowiedzi sadu znalez¢ mozna w Didache
(11) i w Pasterzu Hermasa (Przykazanie XI, 11-15; Wojciechowska i Rosik, 2022,
s. 340-343). Przyklady surowej Bozej sprawiedliwosci ferujacej podobne wyroki
w dziejach zbawienia przedstawia autor listu w dalszej cz¢$ci wywodu (2P 2,4-22;
Mickiewicz, 2018, s. 273-274).

O proroctwie Balaama (2P 2,15-16)

Apostol nie dba o ujawnienie i zdemaskowanie blednych nauk, lecz wypuszcza strzaly
inwektyw w strong¢ heretykéw. Jego zdaniem sg oni: ,jak nierozumne zwierzeta”
(2P 2,12); ,,zakatami i plugawcami” (2P 2,13); ,synami przeklenstwa” (2P 2,14);
idacymi ,,drogg Balaama” (2P 2,15); ,,zrédtami bez wody i oblokami wichrem pe-
dzonymi” (2P 2,17); ,niewolnikami zepsucia” (2P 2,19). Powotujac si¢ na przystowie
zapisane w Ksigdze Przystéw (Prz 26,11), apostot poréwnuje heretykéw do pséw i $win.

W chrzescijanskim pismie moze dziwi¢ nagromadzenie tak wielu ostrych stow
potepienia, jednak trzeba wzia¢ pod uwage, ze w antyku inwektywa byta swoistg for-
ma literackg. Sam termin ‘inwektywa’ pochodzi od facinskiego czasownika inveho, ozna-
czajacego ,wwozi¢” lub ,wprowadzac¢”, a w formie biernej przybierajacego znaczenie
wskazujace na wtargniecie. Etymologicznie inwektywa jest wiec stowng napascia
czy obelga. Dotyczy¢ moze osoby, grupy oséb lub instytucji. Retoryczng rozpigto-
$cig inwektywy zakrojone byty na szeroka skale: od potocznych, wulgarnych stéw,
uzywanych najczesciej (cho¢ przeciez nie tylko) przez najnizsze warstwy spoleczne,
az po utwory literackie, odznaczajace si¢ znakomita zgodnoscig z zasadami retoryki
klasycznej. Inwektywa, obelga, obraza, upokarzajace epitety i ponizajace okreslenia
stanowily jeden ze srodkéw stylistycznych antycznej polemiki oratorskiej. Ich brak
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w jakims$ dziele polemicznym pomniejszalby jego wartos¢. Przy takim rozumieniu
wykorzystywania inwektyw, Piotrowe potepienie btednowiercow nie brzmi juz tak
surowo, jak wydaje sie to dzisiejszemu czytelnikowi listu.

W kontekscie owych inwektyw przeciw heretykom wzmiankowana jest postaé
poganskiego proroka Balaama: ,,Opuszczajac prawa droge zbladzili, a poszli droga
Balaama, syna Bosora, ktory umitowat zaplate niesprawiedliwosci, ale zostat skarcony
za swoje przestepstwo; juczne bydle, pozbawione mowy, przeméwiwszy ludzkim
glosem powstrzymalo gltupote proroka” (2P 2,15). Pod koniec wedréwki Izraelitow
przez pustyni¢ do Kanaanu krél moabicki Balak wystal przeciw nim poganskiego
proroka Balaama, aby ich przeklal. Ten jednak nie mégt tego dokona¢, gdyz okazato
sie, ze Izraelici dopuszczali si¢ juz nierzadu z kobietami moabickimi i spozywali
mieso ofiar pogan (Lb 25,1-3). Zamiast wigc przeklenstwa, Balaam zapowiedzial
w proroczych stowach nadejécie Mesjasza: ,wyrocznia Balaama, syna Beora: Widze
g0, lecz jeszcze nie teraz, dostrzegam go, ale nie z bliska: wschodzi Gwiazda z Jaku-
ba, a z Izraela podnosi si¢ berto. Ono to zmiazdzy skronie Moabu, a takze czaszki
wszystkich synéw Seta” (Lb 24,17). Zostal jednak surowo ukarany za swoj czyn
(Wojciechowska i Rosik, 2022). Falszywi prorocy to zapewne chrzescijanie, ktorzy
szli na ugode z kultami poganskimi, dopuszczajac si¢ niekiedy batwochwalstwa,
a takze idgc na kompromis z wladzg rzymska (cesarz bowiem domagat si¢ dla siebie
boskiego kultu).

~Swieci prorocy” o paruzji (2P 3,1-12)

Piotr przypomina swoj pierwszy list wystany do koscioléw Azji Mniejszej i oznajmia,
ze obecny list porusza te same zagadnienia (Wojciechowska i Rosik, 2022, s. 510-512).
Obydwa listy s3 wezwaniem do trwania w nauce ,,$wietych prorokéw” (2P 3, 2)
i apostotow wobec zblizajacej si¢ paruzji. Apostol przypomina nauke samego
Chrystusa, iz w ostatnich dniach pojawig si¢ ,,szydercy pelni szyderstwa” (2P 3, 3),
ktorzy kpi¢ beda z wiernych, trwajacych przy zdrowej nauce. Zapowiadajac swoje
powtorne przyjscie, sam Jezus przestrzegal przed falszywymi mesjaszami. Nakazy-
wal, by uczniowie nie wierzyli tym, ktérzy méwia: ,,Oto tu jest mesjasz” albo: ,,tam”
(Mt 24,23-44). Powstang bowiem falszywi mesjasze i falszywi prorocy, ktérzy obda-
rzeni bedg moca czynienia znakéw i cudéw, i wielu sposrod chrzescijan wprowadza
w blad (Farkasfalvy, 2001, s. 1657).

Po raz kolejny pojawia sie temat potopu. Apostol najpierw odwotuje si¢ do dzie-
ta stworzenia, stwierdzajac, ze ziemia wylonita si¢ z wody, a nastepnie przywotuje
zaglade za czasow Noego. To samo stowo Boga, ktére powotalo $wiat do istnienia,
utrzymuje go w istnieniu az do dnia sagdu. Méwiac o sadzie, autor przywotuje obraz
ognia. Ogien w Nowym Testamencie ma przynajmniej dwa znaczenia: zniszczenie
ioczyszczenie. W tym wypadku chodzi zapewne o ogien sadu, ktéry jest symbolem
kary dla bezboznych (Iz 66,15; So 1,18; M1 3,2.19; Mt 5,22; 13,40; ] 15,6; 1 Kor 3,15;
2 Tes 1,8).
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Odpierajac argumenty tych, ktorzy twierdza, ze paruzja si¢ opdznia albo w ogéle
nie nastapi, apostol odwoluje si¢ do Ksiegi Psalmow, w ktorej psalmista ukazuje, iz
Boza perspektywa spojrzenia na dzieje jest zupelnie inna niz ludzka: ,Bo tysigc lat
w Twoich oczach jest jak wczorajszy dzien, ktéry minal, albo straz nocna” (Ps 90,4;
Romaniuk i in., 1999, s. 544). Rzekome op6znianie si¢ paruzji winno by¢ widziane
jako znak faskawosci Boga, ktéry wcigz daje czas na nawrdcenie (2P 3, 9). Nastep-
nie Piotr zapowiada oznaki zblizajacej si¢ paruzji: przeminigcie nieba ,,ze $wistem”,
rozsypanie sie gwiazd w ogniu i odnalezienie przez Boga dziet dokonanych na ziemi.
Waulgata woli méwic o splonigciu tych dziel, zamiast o odnalezieniu. Réwniez Jezus
zapowiadal tajemnicze znaki, ktore pojawia si¢ na niebie w dniu Jego powtdérnego
przyjscia: ,Zaraz tez po ucisku owych dni stonce si¢ za¢mi i ksiezyc nie da swego
blasku; gwiazdy zaczng spadac z nieba i moce niebios zostang wstrzasniete” (Mt 24,29;
por. Mk 13,24n). Proroctwa te zapisane sg juz w Starym Testamencie: ,,Bo gwiazdy
niebieskie i Orion nie beda jasnialy swym $wiatlem, stonce si¢ za¢mi od samego
wschodu, i swoim blaskiem ksiezyc nie zaswieci” (Iz 13,10; por. 1z 34,4).

Dla wielu sposrod ojcéw Kosciota owe tajemnicze znaki na niebie wskazywaty
na krzyz, ktéry miat sie pojawi¢ nad glowami chrzescijan zapowiadajac rychly pa-
ruzje. Enigmatyczne przystowiowe powiedzenie: ,,Gdzie jest padlina, tam zgroma-
dza si¢ i sepy” (Mt 24,28), zazwyczaj odczytywane bylo w taki sposob: jak do ciala
porzuconego zwierzecia zlatujg sie ptaki, tak tez na konajaca Jerozolime, rzucg si¢
rzymscy zolnierze, by zebra¢ tupy. Jezus wprost zapowiadal swoje powtérne przyj-
$cie, postugujac si¢ przy tym cytatami wyjetymi z ksigg Starego Testamentu: ,,Beda
narzekac wszystkie narody ziemi i ujrza Syna Czlowieczego przychodzacego na
obtokach niebieskich” (Mt 24,30; por. Za 12,10; Dn 7,13). Odnalez¢ mozemy takze
wzmianki o trgbie, ktéra ma potezny glos, oraz o zgromadzeniu si¢ wybranych
z czterech stron $§wiata. Rowniez i te wydarzenia zapowiedziane byly przez starote-
stamentalnych prorokéw: ,W 6w dzien zagraja na wielkiej trabie, i wtedy przyjda
zagubieni w kraju Asyrii i rozproszeni po kraju egipskim, i uwielbig Pana na $wietej
gorze, w Jeruzalem” (Iz 27,13; por. J1 2,1-17).

Nadchodzacy nieuchronnie dzien paruzji jest jednoczesnie dniem sadu Bozego.
Istnieje tylko jeden sposéb, aby ocale¢ przed nadchodzacym gniewem Pana, ktory
ukaze si¢ przy towarzyszacych temu znakach plongcego nieba i rozsypujacych sie
gwiazd. Sposobem tym jest droga poboznosci i §wiete postepowanie. Wydaje si¢
nawet, Ze nadejscie tego dnia mozna przyspieszy¢ przez zycie sprawiedliwe i pelne
poboznosci. Te same tresci zawieralo pierwsze pismo Piotra skierowane do miesz-
kancow Azji Mniejszej (1P 1,15; 2,5; 3,5).

Konkluzja

Pierwszy i Drugi List Piotra Apostola odczytane w kluczu tresci zwigzanych ze zjawi-
skiem profetyzmu, wykazuja istnienie przynajmniej trzech aspektéw tego fenomenu.
Po pierwsze, autor wskazuje na fakt, ze proroctwa Starego Testamentu spelnily sie
w zyciu Jezusa i spelniaja w misji mtodego Kosciota; po drugie, w obydwu pismach
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wystepuja liczne cytaty bezposrednie wyjete z ksiag prorockich; po trzecie, wreszcie,
sam autor listéw okazuje si¢ nowotestamentalnym prorokiem, wieszczacym i inter-
pretujacym wydarzenia dziejow zbawienia. Wszystkie trzy aspekty wybitnie §wiad-
cz3 o tym, Ze rozwoj gmin wczesnochrzescijanskich widziany byt na linii realizacji
starotestamentowych proroctw; byt wiec zamierzony, przewidziany i zapowiedziany
przez Boga. Proroctwo odgrywato takze istotng role w misji Ko$ciota; w przypadku
obu listéw chodzi zasadniczo o zapowiedzi paruzji i wydarzen z nig zwigzanych.

Literatura

Armstrong, K. (2000). Jerozolima. Miasto trzech religii (ttum. B. Cendrowska). Prima.

Barth, G. (1963). Tradition and Interpretation in Matthew. Westminster Press.

Bruce, EF. (1984). The Epistles to the Colossians, to Philemon, and to Ephesians. Eerdmans
Publishing Company.

Brzegowy, T. (2019). Ksiega Izajasza. Wstep, tumaczenie, komentarz (NKB ST 23/3). Edycja
Swietego Pawla.

Cross, EL., Livingstone, E.A. (2004). Encyklopedia Kosciota (t. I, ttum. T. Mieszkowski).
Vocatio.

Davids, PH. (1990). The First Epistle of Peter (The New International Commentary on the New
Testament). Eerdmans Publishing House.

Farkasfalvy, D. (2001). Drugi List $w. Piotra Apostota. W: W.R. Farmer (red.), Miedzyna-
rodowy komentarz do Pisma Swigtego. Komentarz katolicki i ekumeniczny na XXI wiek,
ttum. M. Kulikowska (s. 1651-1658). Oficyna Wydawnicza ,,Vocatio”

Hatas, S. (2007). Pierwszy List Sw. Piotra. Wstep, przektad z oryginatu, komentarz (Nowy
Komentarz Biblijny NT XVII). Edycja Swietego Pawta.

Jakubiec, C. (1961). Stare i Nowe Przymierze. Wydawnictwo Siéstr Loretanek-Benedyktynek.

Knohl, 1. (2000). The Messiah Before Jesus: The Suffering Servant of the Dead Sea Scrolls.
University of California Press.

Mazur, R. (2010). Le retorica della Lettera agli Efesini (Analecta 75). Franciscan Printing Press.

Mickiewicz, E (2018). List sw. Judy. Drugi List $w. Piotra (Nowy Komentarz Biblijny NT XVIII).
Edycja Swietego Pawta.

Morgenthaler, R. (1972). Statistik des neuestestamentlichen Wortschatzes. Gotthelf-Verlag.

Ravasi, G. (1998). Psalmy modlitwg ludu Bozego, ttum. F. Golebiowski. Edycja Swietego Pawta.

Romaniuk, K., Jankowski, A., Stachowiak, L. (1999). Komentarz praktyczny do Nowego
Testamentu (II). Pallotinum.

Szlaga, J. (red.). (1986). Wstep 0gdlny do Pisma swigtego. Pallotinum.

Szymanek, E. (1973). Chrystologiczna tre$¢ wyrazenia ,,Pais Theou” w Dziejach Apostolskich.
W: E Gryglewicz (red.). Studia z teologii sw. Eukasza. Ksiegarnia Swietego Wojciecha.

Wojciechowska, K. Rosik, M. (2022). Gloszgc przyjscie Pana. Komentarz strukturalny do
Drugiego Listu $w. Piotra. Wydawnictwo Naukowe CHAT.



