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Danuta Piekarz

Chrystus jako Oblubieniec Kosciola
w Swietle Nowego Testamentu

Pragngc méwi¢ o Chrystusie jako Oblubieficu Kosciota nie
spos6b nie wspomnie¢ cho¢by w paru stowach o tekstach Starego
Testamentu opisujacych oblubieficza mito§¢ Boga do Izraela. Zna-
lez¢ je mozemy przede wszystkim u prorokéw - Ozeasza, 1za-
jasza, Jeremiasza, Ezechiela - karcacych wiarolomny lud, ktéry
zwraca si¢ ku obcym bozkom, odwracajac sie od swego jedynego,
mitujgcego Boga, ktéremu tylekroé¢ obiecywal wiernosé. W teks-
tach prorockich pobyt Izraela na pustyni to okres narzeczenstwa
uwieficzony przymierzem synajskim: , pamigtam wierno$§¢ twej
miodosci, milo§¢ twego narzeczeristwa, kiedy chodzitas za Mna
na pustyni” (Jr 2, 2). Niestety, kontakty z pogariskimi sasiadami
prowadzily czesto do przejmowania ich wierzeni: taka zdrade
prorocy przyréwnaja do cudzol6stwa, a starania Boga, by dopro-
wadzi¢ lud do nawrécenia, nie zawahaja si¢ nazwa¢ zazdrosna
milo$cig Pana Zastepéw (por. np. Ez 16, 38). ,ZeSle na nig kare za
dni Baaléw, gdy im palila kadzidla, a zdobna w swe kolczyki
i naszyjniki biegala za swymi kochankami, a 0 Mnie zapomniata.
Dlatego chceg ja przyneci¢, na pustynie wyprowadzi¢ i mowi¢ do
jej serca” (Oz 2, 15 n).
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W pézniejszych czasach mozna jednak zauwazy¢ pewne prze-
suniecie akcentéw: bardziej eksponowa¢ si¢ bedzie piekno wza-
jemnej milosci Boga i Jego ludu. Klasycznym przykladem tego
jest PieSfi nad Pie$niami: ta ksiega, ktéra w swym najbardziej
pierwotnym znaczeniu opisywala milos¢ dwojga ludzi, wkrétce
zostala odczytana w nowy sposéb - jako poemat o milosci Boga
do Izraela. Podobnie tez zinterpretowano starszy tekst - Ps 44 (45)
o za$lubinach krélewskich.

Jednak autorzy Starego Testamentu, a p6Zniej takze Nowego
Testamentu, méwiac o Bozej milosci oblubieficzej do swego ludu,
musieli zachowaé¢ wielka ostroznosé¢ w swych wypowiedziach, by
nie zostaly one blednie zrozumiane. Pamietajmy bowiem, ze
w Owczesnym §wiecie pogariskim wierzono w bogéw, ktérzy za-
wierali malzeristwa miedzy soba, ale réwniez wigzali sie z ludz-
mi. Istnialo niebezpieczeristwo, Ze neofita pochodzacy z pogan-
stwa moglby zrozumieé milos¢ Boza w takim fizycznym znacze-
niu. Dlatego tez zapewne w Pi§mie §w. nie znajdziemy tekstu mé-
wigcego o oblubiericzej milosci Boga do jednego czlowieka, lecz
zawsze do calego ludu czy tez do lokalnej wspoélnoty rozumiane;
jednak jako przedstawicielka og6tu.

Nie czas tu jednak i miejsce na dluzsze omawianie tekstéw ST,
ktérym zreszta w dziejach egzegezy poswiecono juz wiele uwagi.
Moim zadaniem jest ukazanie transpozycji, jaka dokonuje si¢
w Nowym Testamencie: oto Jezus zostaje ukazany jako Oblubie-
niec nowego Izraela - Kosciola. Na ten fakt rzuca nam $wiatlo
wiele tekstow: jedne czynia to wyraZnie, inne implicite, jeszcze in-
ne tylko w opinii niektérych egzegetéw wiaza si¢ z naszym tema-
tem. Pragne omoéwic te teksty ustawiajac je w pewnym porzadku
logicznym, dlatego tez pozwole sobie zestawi¢ obok siebie teksty
pochodzace z réznych lat i r6znych tradycji, chce bowiem ukaza¢
caloSciowy obraz problemu w $wietle Nowego Testamentu, a nie
tylko poszczeg6lnych jego ksiag czy autoréw. Pod wzgledem
chronologii powstawania ksigg Nowego Testamentu posta¢ Oblu-
bienicy ukaze si¢ wyraZnie po raz pierwszy w 1 Kor, natomiast
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w Ewangelii $w. Jana wazne slowa na temat Oblubienicy wypo-
wiada juz Jan Chrzciciel u poczatkéw publicznej dzialalnosci Jezu-
sa; zdaje si¢ jednak, iz jest to bardziej obraz metaforyczny anizeli
rozwiniecie teologicznej mysli o Ludzie Bozym jako Oblubienicy.

Uczniowie Jana zwracaja si¢ z Zalem do swego mistrza: ,,Oto
Ten, ktéry byl z toba po drugiej stronie Jordanu i o ktérym ty wy-
dales Swiadectwo, teraz udziela chrztu i wszyscy ida do Nie-
go” (J 3, 26). Warto zwr6ci¢ uwage na pewien dramatyzm psy-
chologiczny tej sceny: oto Jan wlozyl tyle trudu w formacje swych
uczniéw, ktérzy teraz odchodza, by i§¢ za Jezusem. Po ludzku sa-
dzac, Jan moglby uzna¢ to za przejaw niewdzigcznosci, tymcza-
sem jakze inna jest jego reakcja: , Ten, kto ma oblubienicg, jest ob-
lubieficem; a przyjaciel oblubierica, ktéry stoi i stucha go, doznaje
najwyzszej radosci na glos oblubiefica. Ta za§ moja rados¢ doszla
do szczytu” (J 3, 29 n.).

By zrozumie¢ sens Janowych stéw, trzeba przypomnie¢ sobie
éwczesne zwyczaje zwigzane z zawarciem malzefistwa. Otoéz
przyszly pan miody prosil najblizszego przyjaciela, by zatroszczyl
sie o przygotowanie wesela. Przyjaciel przyozdabial klejnotami
narzeczong i przygotowywat obrzed przeprowadzenia jej do do-
mu oblubierica, dbatl o zaopatrzenie domu weselnego w czasie
uczty, strzegl §lubnej komnaty i wprowadzat do niej pana miode-
go. Funkcja przyjaciela oblubiefica byla zaszczytem i wyréznie-
niem, a takze dowodem wielkiego zaufania, dlatego uwazano za
rzecz szczegodlnie haniebng, gdyby przy okazji rozméw z przyszia
oblubienica przyjaciel prébowal zdoby¢ dla siebie jej wzgledy.
I tu wlasnie ukazuje si¢ nam sens stéw Jana Chrzciciela: poréw-
nujac uczniéw do oblubienicy, a Chrystusa do oblubierica, Jan
chce powiedzie¢: ,ja nie moge zatrzymywac tego ludu przy sobie,
nie moge zabiega¢ o jego wzgledy, gdyz to nie jest m6j lud: moim
zadaniem bylo jedynie przygotowanie go na nadejScie Jezusa”. Ja-
wi nam si¢ tu wyraZnie wielko$¢ Jana, ktéry umie odejs¢ w ciefi
nie tylko bez goryczy, ale z radoscia, ze wypelnil swa misje.
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Jednakze, jak zostalo to wyzej powiedziane, trudno przypusz-
czaé, by Jan juz wtedy, na poczatku publicznej dziatalnosci Jezu-
sa, widzial w Nim Oblubienica nowego Ludu Bozego. Wydaje sie
raczej, ze cytowane wyzej slowa s figuratywnym przedstawie-
niem jego relacji do Tego, ktéremu mial przygotowa¢ droge.
Niemniej nie mozna nie zauwazy¢, ze te sfowa po raz pierwszy
wprowadzaja obraz uczniéw jako Oblubienicy.

Warto tez zwr6ci¢ uwage na rados¢ Jana na glos Oblubierica.
Wraz z przyjSciem Jezusa Jan dostrzega koniec bolesnych czaséw,
o ktérych méwit Jeremiasz: ,, Ustanie na tym miejscu, na waszych
oczach i w waszych dniach glos wesela, glos radosci, glos oblu-
bierica i glos oblubienicy” (Jr 16, 9).

PrzenieSmy si¢ wigc teraz na wesele - do Kany Galilejskie;.
Jest rzecza wiadoma, iz dokonany przez Jezusa cud przemiany
wody w wino jest znakiem nadejécia nowych czaséw: czaséw me-
sjaniskich. Czy mozna jednak powiedzie¢, ze Janowe opowiadanie
przedstawia Jezusa jako Oblubierica?

Trzeba przyznaé, ze Janowy opis wesela jest pod wieloma
wzgledami niezwykly: spodziewalibySmy sig, iz poznamy imiona
nowozencéw, liczbe gosci, przebieg obrzedu zaslubin... Tymcza-
sem najwazniejsze postaci dla Jana to dwoje gosci weselnych:
Maryja i Jezus. Niemal cala opisana scena rozgrywa sie jakby na
zapleczu i dotyczy tylko jednego szczeg6tu: braku wina.

Salvatore Panimolle zwraca uwage na nieporozumienie wy-
stepujace w slowach starosty skierowanych do pana miode-
go: , Ty zachowales dobre wino az do tej pory” (J 2, 10); Tym, kto-
ry zapewnil gosciom dobre wino, nie jest mlodzieniec z Kany, ale
Jezus. To On jest gléwnym bohaterem calego fragmentu Ewange-
lii; o parze mlodej nie wiemy prawie nic, pan mlody pojawia si¢
jedynie we wspomnianej scenie ze starosta. Dlatego wloski egze-
geta nie zawaha si¢ stwierdzié, ze ,w Czwartej Ewangelii znajdu-
jemy symboliczng celebracje za$lubin pomigdzy Jezusem a Kos-
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ciolem w Kanie jako antycypacje” tego, co zostanie , przypieczeto-
wane na krzyzu krwia Chrystusa i darem Ducha Swigtego™".

Moze kto$ postawi¢ zarzut, iz opis cudu w Kanie nie daje wy-
raznych, jednoznacznych podstaw dla przypuszczenia, Ze autor
zamierzal ukaza¢ Jezusa jako Oblubienica. Jest jednak rzecza inte-
resujgcy, iz podany przez wszystkich synoptykéw jedyny tekst
(poza przypowies$ciami), gdzie Jezus nazywa siebie Panem Mio-
dym, wystepuje zawsze przed perykopa o buklakach i winie, kt6-
ra na pierwszy rzut oka zdaje si¢ nie mie¢ zadnego zwiazku z po-
przedzajacymi stowami Jezusa na temat postu. Jednakze, jak zau-
waza S. Medala, ,w nauczaniu Jezusa nowe wino jest metafora
oznaczajgca nowos¢ Jego dzialalnosci”? Zacytujmy zatem intere-
sujacy nas tekst w wers;ji Lk: ,Czy mozecie nakloni¢ gosci wesel-
nych do postu, dop6ki pan mlody jest z nimi? Lecz przyjdzie
czas, kiedy zabiorg im pana mlodego, i wtedy, w owe dni, beda
poscili” (Ek 5, 34 n.). Nie jest to jedynie krétka przypowiesé
odwolujaca sie¢ do doswiadczen zycia codziennego: uzyty czas
przyszly przyjdzie czas sugeruje, iz chodzi o konkretne wydarze-
nie, ktére ma dopiero nastapi¢ (nota bene: ten tekst stal si¢ biblij-
na podstawg dla praktyki postu w piatek). I nawet jesli, jak suge-
ruje H. Langkammer, ostatnie zdanie cytowanego fragmentu mia-
loby by¢ sformulowaniem pierwotnej wsp6lnoty chrzescijariskiej’,
nie zmienia to og6lnej wymowy calej wypowiedzi: czas mesjariski
jest czasem radosci, post bedzie réwniez odgrywal waina role
w nowych czasach, nie mozna jednak tego absolutnego novum,
jakie przynosi Jezus, wtlacza¢ w stare formy poboznosci Zydow-
skiej*.

'S.A. Panimolle, Gesu di Nazaret, Roma 1990, s. 273.

?S. Medala, Chrystologia Ewangelii sw. Jana, Krak6w 1993, s. 204.

* Por. H. Langkammer, Ewangelia wedtug sw. Marka. Wstep — przekiad z orygi-
natu — komentarz, PSNT, Poznan 1977, s.117.

* Por. ]. Homerski, Ewangelia wedtug sw. Mateusza. Wstep - przektad z orygina-
i ~ komentarz, PSNT, Poznan 1979, s. 178.
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Rodzi si¢ jednak pytanie: Jezus nazywa siebie Panem Mito-
dym... gdziez jednak jest Oblubienica? Pytanie jest tym bardziej
interesujace, ze uczniowie, a wigc jakby pierwsza komoérka przy-
szlego Kosciola, sa tu nazwani go§¢mi weselnymi.

Podobng sytuacje zauwazamy w dwéch przypowiesciach,
w ktérych w postaci Oblubienrica dostrzegamy Chrystusa: przypo-
wieéci o zaproszonych na uczte (Mt 22, 1-14) oraz o pannach roz-
tropnych i nierozsagdnych (Mt 25, 1-13). Tu réwniez nie ma zadnej
wzmianki o oblubienicy (w przypowiesci o pannach dodaje ja ttu-
macz Wulgaty, lecz nie ma o niej ani slowa w tekscie oryginal-
nym). Ponadto w pierwszej przypowiesci jedynie w wersji Ma-
teuszowej goscie zostali zaproszeni na uczte weselng, ktéra krol
wyprawil swemu synowi; u Lukasza jest to po prostu ,wielka
uczta”, podobnie jak w apokryficznej Ewangelii Tomasza (EvTh
64). Wyraznie wida¢, ze przypowiesci te nie zostaly podane jako
wyraZne Zrédlo dla teologicznej refleksji nad wiezig oblubiericza
Chrystusa z Kosciolem. Co wiecej, zauwazmy, ze w przypowiesci
o uczcie ~ podobnie jak w wyzej cytowanej wypowiedzi na temat
postu - ci, ktérzy odpowiedzieli na Boze zaproszenie, sa tu uka-
zani jako goscie, ktérzy niczym nie zasluzyli na przywilej zapro-
szenia, a jedynie dzieki dobroci kréla moga zasiagé¢ do stolu. Po-
dobnie i panny sa jedynie druhnami i jeli nie spelnia swej funkgji
w nalezytym czasie, nie zostana wpuszczone na wesele. Jakze
rézni si¢ bowiem status Oblubienicy od statusu goscia weselnego!
I tu wlasnie tkwi przyczyna, dla ktérej uznalam za nieodzowne
przypomnienie tych przypowiesci: wobec Chrystusa jestesmy za-
razem Oblubienicg, jak i gos¢émi weselnymi ,zebranymi z zaul-
kéw, ubogimi, ulomnymi i chromymi” (por. Lk 14, 21), zaproszo-
nymi bez Zadnej zastugi z naszej strony.

Wydaje si¢ jednak, ze istnieja inne wazne powody, dla kto-
rych sam Jezus nie rozwijal szerzej tematu swej oblubiericzej mi-
fosci do Kosciota, tego tematu, ktéry tak gleboko rozwing listy
Pawlowe i Apokalipsa $w. Jana. Pierwsza racja wyplywa ze zdro-
wego rozsadku: czyz wedrowny Nauczyciel, za ktérego poczat-
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kowo uwazano Jezusa, méglby powiedzie¢ swym uczniom: , wy
wszyscy jeste$cie moja oblubienicy, a Ja jestem waszym Oblubien-
cem”? Z kolei gdyby odwolat si¢ do starotestamentalnego obrazu
Boga - Oblubierica Izraela, spowodowaloby to jedynie dwa nie-
pozadane skutki: jeszcze jedno oskarzenie o bluznierstwo, a takze
nieporozumienie co do Oblubienicy: Oblubienica Chrystusa nie
bedzie bowiem Izrael Starego Przymierza, ale Nowy Lud Bozy,
gromadzacy réwniez pogan, ten lud, ktéry dopiero zaczyna si¢
ksztaltowac.

W Ewangelii Janowej jest jednak scena, w ktérej - jakby w tle,
na drugiej plaszczyZnie - uwazni egzegeci dostrzegaja oblubieni-
cza troske Chrystusa o naréd, ktéry - by przytoczy¢ tu slowa
Apokalipsy - ,,odstapil od swej pierwszej milosci” (J 2, 4). Oto roz-
mawiajac przy studni z Samarytanka, po pelnym glebi teologicz-
nej dialogu o wodzie zywej, Chrystus daje kobiecie pozornie ba-
nalne polecenie: ,IdZ, zawolaj swego meza i wré¢ tutaj”, a usly-
szawszy jej odpowiedz: ,Nie mam meza”, stwierdza: ,,Dobrze po-
wiedziala$: nie mam meza. Miala§ bowiem pieciu mezéw, a ten,
ktérego masz teraz, nie jest twoim mezem” (J 3, 16 n.). Pan Jezus
rozmawia z przedstawicielkg narodu pogardzanego przez orto-
doksyjnych Zyd6éw z powodu spokrewnienia si¢ z ludami pogari-
skimi zamieszkujacymi ich region. Wystarczy przypomnie¢ 1 Krl
17, 24: , Kr6l asyryjski kazal przyjs¢ ludziom z Babilonu, z Kuta,
z Awwa, z Chamat i z Sefarwaim i osiedlit ich w miastach Samarii
zamiast Izraelitow”. Latwo dostrzec, ze 1 Krl wymienia pige¢ naro-
déw poganiskich. Moze wiec Jezus, jak przypuszczajg niektérzy
egzegeci, ma na mys$li nie tylko pigciu me¢z6w Samarytanki, ale
takze pigé narodéw, z ktérymi zmieszali si¢ Samarytanie?” Co
wiecej: w oryginalnym brzmieniu stéw Chrystusa i Samarytan-
ki ,maz” to Beel czy Baal, termin oznaczajacy zaréwno meza, jak
i pana, a takze imi¢ kananejskiego b6stwa. Moze wigc w stowach

5 Por. P. R. Gryziec, Spotkania przy studni. Rozwazania o teologii Ewangelii wed-
tug $w. Jana, Krakéw 2000, s. 103 n.
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Chrystusa mozna odczyta¢ pytanie: ,Samario, kto jest teraz two-
im Panem? Do kogo nalezysz?”

Kontynuujac nasze rozwazania, przenieSmy sie teraz na Gol-
gote. Wprawdzie w opisach ewangelicznych émierci Zbawiciela
brak jest wyraznych zwiazké6w z interesujagcym nas tematem, jed-
nak zwiazki te czesto uwypuklala Tradycja, zwlaszcza patrystycz-
na: wielu bowiem uwaza $mier¢ Jezusa na krzyzu za moment Je-
go zaslubin z Kosciolem®. Na poparcie tych stéw przytocze, co
méwi na ten temat przyjaciel i uczenn §w. Augustyna, $w.
Quodvultdeus: ,Niech wstapi nasz Oblubieniec na drzewo swego
loza. Niech $§pi, umierajac; niech otworzy si¢ Jego bok i niech na-
rodzi si¢ Kosciél Dziewica; dlatego jak Ewa zostala utworzona
zboku $pigcego Adama, tak niech utworzy sie Kosciél z boku
$pigcego Chrystusa. Gdy zostal zraniony Jego bok, jak stwierdza
ewangelia, natychmiast wyplynely krew i woda, blizniacze sakra-
menty Kosciola: woda, w ktérej zostala oczyszczona Oblubienica;
krew, ktéra zostala przyozdobiona. W tej krwi §wieci meczennicy,
przyjaciele Oblubierica, optukali i wybielili swe szaty, przyszli jako
zaproszeni na Gody Baranka (...). Oblubienica rodzi si¢ z Oblubien-
ca i zaledwie narodzona, Iaczy si¢ z Nim; Oblubienica poslubia Ob-
lubierica, gdy On umiera; Oblubieniec laczy sie z Oblubienica, gdy
zostaje oddzielony od $miertelnych” (Sermo I de Symbolo VI).

Brak wyraznych nawiazan do tematyki oblubiericzej w ewan-
gelicznych opisach Meki nie oznacza jednak ich catkowitego bra-
ku w Nowym Testamencie. Spéjrzmy bowiem na najbardziej zna-
ny, niejako szczytowy tekst o milosci Chrystusa do Kosciola - Ef
5, 21-32. Nie czas tu i miejsce, by rozwaza¢ glebie Pawlowej teolo-
gii malzeristwa, dlatego ogranicze si¢ niemal wylacznie do roli sa-
mego Chrystusa wobec Kosciola.

Zwréémy uwage najpierw na w. 25: Chrystus umitowat Kosciot
i wydal za niego samego siebie: czasownik -fyammeev - umitowat wy-

¢ Powiagzanie Meki Jezusa z Jego oblubiericza miloscia do Kosciota znajdzie-
my wyrazone implicite w Ef 5, 25, ktéry om6wimy dale;j.
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stepuje w aoryscie, a zatem odnosi si¢ do jednorazowego faktu,
w ktérym ta milosé¢ ukazala sie w spos6b szczeg6lny - do wydania
samego siebie, a zatem do $mierci krzyzowej. Skutkiem tego jest
oczyszczenie i u§wiecenie Oblubienicy: , aby go u$wieci¢, oczys-
ciwszy obmyciem woda, ktéremu towarzyszy stowo, aby same-
mu sobie przedstawi¢ Kosciét jako chwalebny, nie majacy skazy
czy zmarszczki, czy czego$ podobnego, lecz aby byl §wiety i nie-
skalany” (w. 26 n.). Obmycie woda, ktéremu towarzyszy stowo to
wyraZne nawigzanie do chrztu. Co ciekawe, autor nie uzywa tu
jednak najczesciej stosowanego okreSlenia chrztu -Bantiopa, ale
‘Aoutpov: terminu, ktérym nazywano rytualng kapiel - takze
oczyszczajaca kapiel oblubienicy przed $lubem. Niekt6rzy egze-
geci widza tu nie tyle nawigzanie do rytualnej kapieli, ile raczej
do Ez 16,9, gdzie B6g - Oblubieniec obmywa woda i namaszcza
olejem swa oblubienice’. Mysle jednak, ze te dwie interpretacje sa
mozliwe i kazda wnosi swe bogactwo teologiczne. A zatem moca
odkupieniczego dziela Chrystusa Kosci6t - Oblubienica zostaje
obmyta w kapieli chrztu, czego skutkiem jest réwnocze$nie
oczyszczenie i uSwiecenie. Kosci6l bowiem ma by¢ bez skazy czy
zmarszczki - czyli bez wad moralnych. Troska Chrystusa posuwa
si¢ jeszcze dalej: , Nigdy nikt nie odnosil si¢ z nienawiscia do
wlasnego ciala, lecz [kazdy] je zywi i pielegnuje, tak jak Chrystus
Kosci6l, bo jestesmy czlonkami Jego Ciata” (w. 29 n.). Zwr6¢my
uwage na czasowniki, ktére oddano tu jako ,zywi¢” i , pielegno-
wac” Czasownik ‘¢ktpédw oznacza zywienie, karmienie, a takze
wychowywanie malego dziecka, zatem moze on jedynie w spo-
sOb przeno$ny wyrazac¢ relacje meza do zony, natomiast w calej
swej dostownosci oddaje on troske Chrystusa o Koscidl, tak iz
niektérzy egzegeci widza tu aluzje do Eucharystii. Drugi czasow-
nik (6aAtw) znaczy dostownie: ,grzaé, ogrzewa¢” - jak promienie
sloneczne, ale tez jak ptak swoje piskleta.

7 Por. np. S. Chlad, Typologia malzeristwa Adam-Ewa i ,,matzeristwa” Chrystus-
—Koéciét a matzeristwo chrzescijan (na podst. Ef 5, 21-33), C2ST VI (1979), s. 368.
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Zwré6émy jednak uwage na pominiety czion w. 25: ,,aby same-
mu sobie przedstawi¢ Kosciél” W tych krétkich stowach Chry-
stus laczy w sobie dwie funkcje: wystepuje tu jako Oblubieniec
i przyjaciel oblubiefica: sam bowiem - w przeciwieristwie do
2 Kor 11, 2-3, ktéry oméwimy dalej, gdzie te ostatnia funkcje pel-
ni Apostol - stawia przed soba swa Oblubienice®. By poglebi¢ te
mys$l, warto spojrze¢ nieco szerzej. Otéz Ezechiel (16, 8) méwi
o przymierzu jako o za$lubinach Boga z Izraelem (podobnie jak Jr
2, 2 przyr6wnuje pobyt na pustyni do okresu narzeczeristwa). Te-
ologia rabinistyczna uznata Mojzesza za , przyjaciela oblubierica”,
ktéry doprowadzil lud do zaslubin. Na znak zawartego przymie-
rza Mojzesz wylal krew zwierzat. I oto teraz Chrystus 1aczy w so-
bie te dwie funkcje: przyprowadza swa oblubienice, na znak za-
§lubin przelewa swa wlasng krew i On jest tez Oblubieficem’.

I ten wspanialy ideal ma by¢ wzorem dla kazdego chrzescijai-
skiego malzenistwa: ,MeZowie, milujcie zony, bo i Chrystus umi-
lowatl Kosciol” (w. 25). Wczeéniej jednak Autor zaznacza: , Zony
niechaj beda poddane swym mezom, jak Panu, bo maz jest glowa
zony, jak i Chrystus - Glowa Kosciola: On - Zbawca Ciala. Lecz
jak Kosciét poddany jest Chrystusowi, tak i Zzony mezom - we
wszystkim” Poréwnujac te dwie relacje - pomigdzy Chrystusem
a Kosciolem i pomiedzy malzonkami - trzeba jednakze pamietaé
o bardzo waznej r6znicy: maz jest glowa zony w innym sensie niz
Chrystus - Glowa Kosciola, ponadto maz nie jest stworca ani
zbawca zony™.

Niezwykle interesujacy jest jednak ostatni argument stanowia-
cy jakby spoiwo dwéch relacji - miedzy Chrystusem a Kosciotem
oraz miedzy malzonkami: jest to cytat z Ksiegi Rodzaju: , Dlatego

® Por. ]J. Kudasiewicz, Pie$ri nad Piesniami chrzescijariskiego mailzetistwa (Ef 5,
21-33), [w:] S. Harezga (red.), U Zrédet Mgdrosci, Rzesz6w 1997, s. 229-232,

® Por. J. Kudasiewicz, Geneza Pawlowej symboliki matieristwa, RTK 5, z. 2
(1959), s. 27-28.

19 por. J. Kudasiewicz, Piesri nad Piesniami..., dz. cyt., s. 227.
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opusci czlowiek ojca i matke, a polaczy si¢ z zong swoja, i beda
dwoje jednym cialem”. A Pawel dodaje: , Tajemnica to wielka, a ja
moéwie: w odniesieniu do Chrystusa i do Kosciota” (Ef 5, 21-32).
Dla Pawla ,, misterium” to pewna Boza prawda, najpierw ukryta,
potem objawiona, wreszcie stanowigca tre$¢ wiary. W cytowa-
nym fragmencie, jak uwaza wigkszo$¢ egzegetow, owa tajemnica
jest typologiczne znaczenie malZefistwa wzgledem misterium
Chrystusa i Kosciola. Milos¢ pierwszego Adama do Ewy znajduje
swoéj antytyp, a zatem swe udoskonalenie w bezgranicznej milosci
Syna Bozego do Jego Oblubienicy'. Jak Ewa wzig¢ta z boku Ada-
ma zostala postawiona przed nim, tak tez Kosci6t zostaje posta-
wiony przed Chrystusem.

Inne interesujace nas nawigzanie do sceny w raju znajdujemy
w 2 Kor 11, 2-3: ,Jestem bowiem o was zazdrosny Boska zazdros-
cig. PoSlubilem was przeciez jednemu mezowi, by was przedsta-
wié¢ Chrystusowi jako czysta dziewice. Obawiam si¢ jednak, aze-
by nie byly odwiedzione umysly wasze od prostoty i czystosci
wobec Chrystusa w taki spos6b, jak w swojej chytrosci waz
zwi6édl Ewe” Wyraznie widaé, ze Apostol méwi o dwoéch sytua-
cjach: jednej juz dokonanej (czas przeszly - poslubilem) oraz dru-
giej, ktéra ma si¢ dokonaé (zdanie celowe - by was przedstawic).
Sam Apostol wystepuje tu jako przyjaciel oblubierica, najpierw
czuwa nad wiernoscia oblubienicy, a nastgpnie przyprowadza ja
przystrojong do domu pana miodego. Prawdopodobnie slowa
Pawlowe zawieraja aluzje do Ps 44 (45), gdzie kré6lowa-oblubieni-
ca jest prowadzona przed oblicze kréla. Egzegeza rabinistyczna,
by¢ moze znana Apostolowi, widziala w Krélu Mesjasza, a w ob-
lubienicy - Izraela. W ST wielokrotnie tez Izrael jest nazwany
Dziewica (np. 1z 27, 32; Jr 18, 13 i in.) Jednakze najwi¢ksza trud-
no$¢ stanowi tu czasownik uzyty dla pierwszego etapu: greckie
‘apuolopar w tekstach klasycznych odnosilo si¢ bowiem zar6wno
do zareczyn, jak i do zaSlubin, jednakze w LXX i w papirusach

1 Por. S. Chiad, Typologia matzeristwa..., dz. cyt., s. 370, 373.
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zdecydowanie przewaza to drugie znaczenie. Co wiec mial na
mys$li Apostol, méwiac poslubilem was?

By wlasciwie zrozumie¢ ten tekst, trzeba uwzgledni¢ zydow-
ski spos6b zawierania malzenistwa, skladajacy si¢ jakby z dwéch
etapéw oddzielonych ok. rokiem czasu, po uplywie ktérego pod-
czas uroczystosci weselnych oblubienica przechodzita do domu
oblubienica. Jednakze juz po pierwszym etapie za§lubin - qiddu-
szin - jakby zareczynach - mloda para byla uwazana prawnie za
malzonkéw i zobowigzana do wzajemnej wiernosci. Dlatego
J. Kudasiewicz tak komentuje 2 Kor 11, 2-3: ,Swoja dzialalnoscig
apostolska Pawel doprowadzit Kosciét do wiary w Chrystusa i do
chrztu jako do momentu zargczyn z Chrystusem. (...) Prawnie jed-
nak malzenstwo juz jest zawarte i Kosci6t koryncki moze by¢ na-
zywany nie tylko oblubienicg, ale i malzonka Chrystusa. Juz bo-
wiem od tej chwili jest zobowigzany do wiernosci swemu Oblu-
biericowi. Wlasciwe zaslubiny wraz z wprowadzeniem oblubieni-
cy do domu Oblubierica nastapia w czasie przyjscia Chrystu-
sa. (...) Tak wigc zaSlubiny Chrystusa z Kosciolem nie moga by¢
uwazane jako fakt czysto eschatologiczny czyli wylacznie naleza-
cy do przyszlosci, ani tez jako doskonale i definitywnie obecny” .
I tutaj bowiem -wida¢ napiecie eschatologiczne, to wspdlistnienie
Jjuz’ i ,jeszcze nie”: Kosci6l juz teraz jest zjednoczony z Chrys-
tusem, juz teraz posiada pierwsze dary, ktore kiedy$ otrzyma
w calej pelni.

Interesujgce w tym tekscie jest takze to, iz bezposrednio Oblu-
bienica jest tu Kosciot lokalny - koryncki, jest jednak oczywiste, iz
stanowi on cze§¢ Kosciola powszechnego. Dziewictwo Kosciota
oznacza tu czysto$¢ jego wiary, wierno$¢ sfowu Oblubienca. Ta
wierno$¢ jednakze jest wystawiona na powazne niebezpieczen-
stwo. Oto ponownie $w. Pawel ucieka sie do typologii rajskiej,
wykorzystujac jednak nie jej aspekt pozytywny, jak w Ef, ale ne-
gatywny: kuszenie i pierwszy grzech. Nowa Ewa - Kosci6t musi

2 Por. J. Kudasiewicz, Despondi enim vos uni viro, RTK 9 (1962), z. 2, s. 145.
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obroni¢ si¢ przed kuszeniem nie ze strony weza, ale falszywych
apostoléw: nie moze, jak dotad, znosi¢ spokojnie, gdy kto$ glosi
jej inng Ewangelig, innego Jezusa, gdy przynosi innego Ducha.

Jednakze czystos¢ Oblubienicy byla zagrozona nie tylko
w sensie duchowym, , doktrynalnym”, ale i w sensie fizycznym.
Oto bowiem juz 1 Kor, w ktérym Pawel surowo gani swobode
obyczajéw adresatéw, zawiera takie slowa: ,CzyzZ nie wiecie, Ze
ciala wasze s czlonkami Chrystusa? Czyz wzigwszy czlonki
Chrystusa bede je czynit czlonkami nierzadnicy? Przenigdy! Albo
czyz nie wiecie, Ze ten, kto si¢ taczy z nierzadnica, stanowi z nig
jedno cialo? Bedg bowiem - jak jest powiedziane - dwoje jednym
cialem. Ten za$, kto si¢ laczy z Panem, jest z Nim jednym du-
chem” (1 Kor 6, 15-17). Zatem nierzad to nie tylko zlamanie przy-
kazania, ale takze zniewazenie Ciala Chrystusa i zdrada Jego
oblubiericzej mitosci. W tym tekscie, podobnie jak w oméwionym
fragmencie Ef, §w. Pawel laczy wspaniale dwa zagadnienia: uka-
zuje Chrystusa zarazem jako Glowe Mistycznego Ciala, jak i jako
Oblubierica.

W Rz 7, 1-6 znajdziemy jeszcze jedno poréwnanie wigzi Chry-
stusa z wiernymi do milo§ci matzeniskiej, tym razem jednak w zu-
pelnie innym kontekscie: ,Czyz nie jest wam wiadomo (...), ze
Prawo ma moc nad czlowiekiem, dopéki on zyje? Podobnie tez
i kobieta zameZzna zwigzana jest, na mocy Prawa, ze swoim me-
zem, jak dlugo on zyje. Gdy jednak maz umrze, traci nad nig moc
prawo meza (...). Tak i wy, bracia moi, dzigki Ciatu Chrystusa
umarliécie dla Prawa, by zlaczy¢ si¢ z innym, z Tym, kt6éry pow-
stal z martwych, bySmy zaczgli przynosi¢ owoc Bogu. Jak diugo
bowiem wiedliSmy zycie cielesne, grzeszne namietnosci [wzbu-
dzane)] przez Prawo dzialaly w naszych czlonkach, by owoc przy-
nosi¢ $émierci. Teraz za§ Prawo stracito moc nad nami, gdy umar-
lismy dla tego, co trzymalo nas w jarzmie, tak ze mozemy pehi¢
stuzbe w nowosci ducha”

Opisana tu sytuacja zdaje si¢ paradoksalna czy wrecz absur-
dalna: wiadomo, ze po $mierci jednego ze wsp6tmalzonkéw ten

323



drugi ma prawo zawrze¢ nowy zwiazek, tymczasem tutaj do za-
Slubin staje ten, kto ,umarl”: chrzescijanin umart przez chrzest
dla Prawa, by m6c w pelnej wolnosci naleze¢ do Chrystusa. Przy-
pominaja si¢ cytowane slowa $w. Quodvultdeusa: , Oblubieniec
poSlubia oblubienice, gdy sam umiera” - umierajagc na krzyzu
Chrystus po$lubil Kosciél, a Jego Oblubienica laczy sie z Nim
umierajac dla tego, co ja dotad krepowalo. Bowiem czyz $mier¢
moze by¢ tu przeszkoda, skoro Oblubiericem jest jej zwycigzca?
Wrecz przeciwnie: §mier¢ wiernych nie tylko nie oddziela ich od
Umilowanego, ale ich z Nim 1aczy na wieki.

Przez cale wieki Kosci6l-Oblubienica wcigz trwa w oczekiwa-
niu na chwile, gdy Oblubieniec wprowadzi ja definitywnie do
swego domu. Na ostatniej karcie Janowej Apokalipsy czyta-
my: ,A Duch i Oblubienica méwia: «PrzyjdZ»” (Ap 22, 17). Nie
jest to pomylka, iz pragnac rozwazy¢ trzy fragmenty Apokalipsy
zwigzane z naszym tematem, na pierwszym miejscu umiescilam
ten ostatni: jest on bowiem jedynym, gdzie Kosci6t jest nazwany
Oblubienicg - -vip¢n, podczas gdy w pozostalych dwéch frag-
mentach méwi si¢ juz o Oblubienicy - Matzonce lub tylko o Mal-
zonce (yvvn)) Baranka. Zatem Kosciél jest tu ukazany w swej aktu-
alnej sytuacji: obmyty woda chrztu, poslubiony Chrystusowi, cze-
ka na ostateczny moment wieczystych Godéw i modli si¢ do Ob-
lubierica, by przyszed? jak najszybciej. W swej modlitwie Kosci6t
jest wspierany przez Tego, ktéry ,, gdy nie umiemy modli¢ si¢ tak,
jak trzeba, sam przyczynia si¢ za nami w blaganiach, ktérych nie
mozna wyrazi¢ stowami” (por. Rz 8, 26). Duch jednak nie tylko
inspiruje i wspiera modlitwe Kosciola, ale tez przygotowuje go
poprzez sakramenty i inne sposoby dzialania w wierzacych®.

Kosci6t cieszacy sie szczeg6lng obecnoscia Ducha ukazuje si¢
jako Boze miasto, w ktérym ludzie zamieszkujg w bliskosci Boga.
Aniot zaprasza Jana: ,Chodz, ukaze ci Oblubienice, Matzonke Ba-

1 Por. A. Jankowski, ,Duch i Oblubienica méwig: Przyjdz!” (Ap 22, 17),
AnCrac 1 (1969), s. 104.
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ranka” (Ap 21, 9) - i znéw widzimy to napigcie: oblubienica jest
juz nazwana matzonka, cho¢ dalszy obraz ukaze nam Kosci6t
obecnych czaséw: ,i ukazal mi Miasto Swiete - Jeruzalem, zste-
pujace z nieba od Boga, majace chwale Boga” (Ap 21, 10). Juz
w Starym Testamencie mozemy dostrzec pewng idealizacje §wia-
tyni i Jerozolimy: Izajasz zapowiada nowe Jeruzalem z drogocen-
nych kamieni (54, 11 nn.), podobna wizj¢ przedstawia Tobiasz
w swym hymnie dzigkczynnym (Tb 13, 17). Nic wiec dziwnego,
ze w apokaliptyce pozakanonicznej dokonal si¢ przedziwny
amalgamat Niewiasty - Cérki Syjonu oraz miasta - np. 4 Ezdr 10,
25-27 ukazuje wizje kobiety, a nastepnie czytamy: ,oto juz nie
mialem przed soba niewiasty, lecz budowalo si¢ miasto”™. Po-
dobnie i tutaj - Oblubienica jest ogromnym miastem, otwartym
dla wszystkich narodéw. Jest to jednak ciagle czas obecny - czas
przygotowania i wzrastania.

Apokaliptyczny opis pokonania Wielkiej Nierzadnicy, ktéra
zabijala wiernych, koriczy si¢ taka zapowiedzia: ,,Weselmy si¢
i radujmy, bo nadeszly Gody Baranka, a Jego Malzonka si¢ przy-
stroila, dano jej przyoblec bisior 1$nigcy i czysty” - bisior bowiem
oznacza czyny sprawiedliwe §wietych (Ap 19, 7 n.). Nic wiec
dziwnego, ze przygotowania do ostatecznych zaSlubin wymagaja
dlugiego czasu: Kosciél przyozdabia si¢ czynami swych wier-
nych, by w jak najpigkniejszej szacie stang¢ przed Barankiem: im
wiecej dobra uczynia wierzacy w Chrystusa, tym wspanialszy be-
dzie str6j Oblubienicy. Ten malowniczy obraz z Apokalipsy wy-
raza te sama mysl, jaka wypowiada wprost 2 P 3, 11 n.: ,jakimi
winniscie by¢ wy w $wietym postgpowaniu i poboznosci, gdy
oczekujecie i staracie si¢ przyspieszy¢ przyjScie dnia Bozego”
Swiete zycie wiernych sprawi, iz szybciej bedzie gotowa szata
Oblubienicy; nie wolno jednak zapomina¢, ze ostatecznym Zr6d-
lem pigkna Kosciota jest Bog: forma bezosobowa (w oryginale
greckim bierna) dano jej przyoblec w my$li semickiej wskazuje, ze

4 Tamze, s. 94.
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osoba dzialajaca jest B6g, ktérego Imienia z szacunku nie wypo-
wiadano.

Gdy wiec Oblubienica zakoriczy swe przygotowanie, nadej-
dzie najwazniejszy moment: ,, Ujrzalem niebo nowe i ziemig¢ no-
wa, bo pierwsze niebo i pierwsza ziemia przeminely i morza juz
nie ma. I Miasto Swiete - Jeruzalem Nowe ujrzalem zstepujace
z nieba od Boga, przystrojone jak oblubienica zdobna w klejnoty
dla swego meza” (Ap 21, 1 n.). Niech nas nie wprowadzi w blad
tytut ,, oblubienica”: tutaj sluzy on jedynie poréwnaniu - jak oblu-
bienica, stanowigcemu wyrazng aluzje do stéw radosci Iz 61, 10:
»okryl mnie plaszczem sprawiedliwosci jak oblubienice zdobna
w swe klejnoty”. Autor Apokalipsy méwi tu juz z cala pewnoscia
o czasach ostatecznych: Malzonka Baranka jawi si¢ w pelnym bla-
sku w nowej rzeczywistosci: pierwsze rzeczy juz przeminely.

»,Gdy za$ przyjdzie to, co jest doskonale, to, czego ani oko nie
widzialo (...), zniknie to, co jest tylko czeSciowe” (por. 1 Kor 13,
10; 2, 9). Pozostanie mitos¢: wieczna milo$¢ Chrystusa i Kosciota -
Oblubienicy mieszkajacej na wieki w domu Oblubierica.

Cristo - Sposo della Chiesa alla luce
del Nuovo Testamento
Riassunto

In diversi libri dell’Antico Testamento Dio viene presentato
come Sposo del suo popolo - Israele, uno Sposo sempre fedele
e pieno di amore malgrado l'infedelta della sposa che seguiva
i suoi amanti bruciando i profumi ai Baal (cfr. Os 2,15).

Quando viene la pienezza dei tempi, 'amico dello Sposo -
Giovanni Battista prepara la Sposa - popolo all'incontro con Cris-
to. Gesit stesso solo una volta si presenta come ,Sposo” (Lc 5, 34s
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e par.), ma nel suo insegnamento (soprattutto in diverse parabole)
e attivita (Cana) il Regno di Dio viene paragonato ad un ban-
chetto nuziale.

Nella Lettera agli Efesini I'amore di Cristo per la sua Sposa -
Chiesa diventa modello per ogni coppia cristiana. Cristo non solo
ha dato la vita per la Chiesa, ma anche la purifica e nutrisce - ci si
puo scorgere una chiara allusione ai sacramenti, soprattutto al
Battesimo e Eucaristia.

Per rispondere all’amore dello Sposo la Chiesa deve rimanere
salda nel suo insegnamento. Percid S. Paolo, preoccupato per la
fedelta dei Corinzi lusingati dai falsi apostoli, deve ricordargli:
provo per vot una specie di gelosia divina, avendovi promessi ad un
unico sposo (2 Cor 11, 2).

Nella logica dell’Apocalisse il tempo presente & dato alla
Chiesa affinché possa preparare il suo abito da sposa, per essere
pronta alle Nozze dell’ Agnello. Lo Spirito aiuta la Sposa e con lei
invoca lo Sposo perché venga il momento quando, conforme alle
usanze nuziali giudaiche, la Sposa potra entrare tra i canti di gioia
nella casa dello Sposo e ci rimarra per sempre.
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