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I. WSTEP

Symbol apokaliptyczny, szczegdlnie w kontekScie Apokalipsy wedtug Sw. Jana,
jest rzeczywistoscia bardzo ztozona. Modne ostatnio dyskusje na temat przydatno-
$ci teorii lingwistycznych w badaniach literackich nad Apokalipsa prowadza do
podkreslania konstrukcji logicznej i filozoficznej symbolu, a takze wskazuja jego
poliwalencjg w relacji do historii. Problem, ktéry porusza ponizszy artykut dotyczy
dynamiki przestania teologicznego zwiazanej z Ap 12,3—4a. Intencjonalny brak
precyzji w doborze terminologii, oryginalne przetworzenie funkcjonujacych w kul-
turze religijnej symboli, ich kolejne wprowadzanie, kompletowanie obrazu sym-
bolicznego, zwrdcenie si¢ ku odbiorcy — to wszystko sprawia, iz autor tekstu,
wizjoner, opowiada o przedmiocie wizji w sposob niezwykty. W czym dokladnie
wyraza si¢ jego zmyst artystyczny? W jaki spos6b rozwija si¢ informacja teologicz-
na zwiazana z wizja? Co powoduje, iz zamiast wyktadu mamy przed soba raczej
tekst przeznaczony do medytacji, Zywy obraz? Na powyzsze pytania prébujemy
odpowiedzie¢ analizujac symboliczng figur¢ smoka w kontekscie Ap 12,3-4a.

II. ZNAK
1. Symbol, ktory nalezy odszyfrowac

Obok znaku niewiasty jako inny znak zostaje przedstawiony smok. Formuta
wprowadzenia w Ap 12,3a pod wzglgdem struktury wykazuje pewne podobieristwa
do 12,1a, chociaz zauwaza si¢ réwniez konkretne réznice'. Trzy elementy sa
niewatpliwie jednakowe: ukazanie si¢, znak i jego kollokacja.

! Dokladna analize poréwnawcza przedstawia H. Golinger, Das «grosse Zeichen», SMB 11,
Wiirzburg — Stuttgart 1971, s. 110-118.
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— «byt widziany»

Forma bierna aorystu jest identyczna jak w przypadku pojawienia si¢ znaku
niewiasty. Podstawowe znaczenia terminu *0Qo.w to «widzie¢, obserwowacé» 2. Nie
bez znaczenia jest fakt, iz odpowiedniki ’opaw w jezyku hebrajskim i aramejskim
sa typowe dla opiséw wizji profetycznych i ekstatycznych ®. W sensie szerszym
termin ten moze oznaczaé réwniez «bra¢ na serio, rozpoznawaé, prébowac,
zauwazaé» *. W Apokalipsie wedtug $w. Jana ’opaw 57 razy wystepuje w aoryscie
(II) strony czynnej ° i tylko 7 razy jako inna forma gramatyczna °.

Forma strony biernej od ’opaw wystepuje tylko 3 razy, w 11,19; 12,11 12,3. Na
pierwszym miejscu strona bierna wyraZza sposéb widzenia. Widzenie nie zalezy od
woli wizjonera, jest to wizja, objawienie, ukazanie si¢ ’. Wyjatkowa rzadko$¢
w uzyciu formy biernej aorystu w Ap moglaby sugerowaé szczegdlny charakter
tychze wizji. Dodatkowo — w kontek$cie calej wizji niewatpliwie forma ta moze
byé traktowana jako passivum theologicum. Oznacza to, Ze autorem wizji, tym,
ktéry pozwala widzie¢ jest sam Bog ®.

— «inny znak» CoA\O OnueLOV).

Znak smoka znajduje si¢ w relacji do «wielkiego * znaku» niewiasty, Jest to
«inny» znak jednakze termin ’oM\O nie zawiera w sobie sugestii przeciw-
stawienia, ktdre obserwuje si¢ w rozwoju narracji Ap 12,1-6. Jest to znak
oddzielny, r6zny od pierwszego'”.

2 W Nowym Testamencie 'opaw zasadniczo jest synimem Prenw i Oeopew; por. W. Michelis,
«opoaw», TWNT V, 324.

3 Ez8,1;10,1; Za 5,1; 6,1; por. D. Vetter, «wraah», THAT 11 698 i F. Sie g, «Niewiasta» i «Syn»
w Apokalipsie Jana 12. Studium egzegetyczno-teologiczne, Warszawa 1987, s. 101-102.

* Por. ]. Kremer, <ogaw», EWNT 11 1288.

5 Por. H. Blass-Deb, § 81,3. Jest to forma bardzo popularna w apokaliptyce; zob. H.
Gollinger, Das «grosse Zeichen», 75.

® W 1,7 Jan méwi o wizji Jezusa, ktéry przybedzie, natomiast w 22,4 o wizji oblicza Boga.
Pozostale dwa razy, uzyte w trybie rozkazujacym posiada réwniez sens zwrdcenia uwagi (por. 19,10;
22,9). Poza tym 13 razy uzywa si¢ fhenw (1,11.12; 3,18; 5,3.4; 9,20; 11,9; 16,15; 17,8; 18,9.18; 22,8)
i 2 razy Beopew (11,11.12).

7 H. Kraft twierdzi, iz uzycie formy gramatycznej trzeciej osoby oznacza, ze nie chodzi
o ekskluzywna wizje wizjonera, lecz podkresla si¢ ogdlna dostepnos$é, widzialno§é znaku D, Die
Offenbarung des Johannes, Tiibingen 1974, s. 163.

8 W LXX strona bierna od ’ogaw jest uzyta czgsto w opisach objawienia si¢ chwaty Bozej; por.
W. Michelis, <opaw», s. 324-326. W NT czasownik ’opaw w formie biernej wystepuje 20 razy.
Poza tekstem Apokalipsy przedmiotem wizji (widzenia) sa: Bég: — Dz 7,2; Eliasz i Mojzesz:
— Mt 17,3; Mk 9,4; Mojzesz: -—— Mk 7,26; aniol: — bk 1,1; 22,43; Dz 7,30; Jezus Zmartwychwstaty:
— bk 24,34; Dz 13,31; 26,16; 1 Kor 15,5.6.7.8; 1 Tm 3,16; jaki§ cztowiek we §nie: — Dz 16,9; jezyki
jakby z ognia — Dz 2,3.

Y W Apokalipsie wystepuje 80 razy wobec 243 w catym NT.

10 «[...] nell’uso dell’ Apocalisse ’aggettivo non ha mai il senso di ,,diversita” rispetto a una realta
precedente, ma soltanto quello di distinzione» (U. Vanni, L’Apocalisse. Ermeneutica, esegesi,
teologia, Bologna 1991, s. 242). O kontrascie méwi U.B. Miiller, Die Offenbarung des Johannes,
Giitersloh 19952, 231. Charakterystyka i zastosowania gramatyczne; por. H. Blass-Deb, § 64,6; 306.
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Podstawowe znaczenia terminu onuewov to znak (dZwickowy lub optyczny),
charakterystyka, znaczenie przeciwne, ktére co$ potwierdza''. Nalezy takze zauwa-
zy¢, ze znaczenie stowa ulegato ewolucji. W Swiecie greckim obok podstawowego
znaczenia — znaku spoza obszaru do§wiadczenia religijnego — w okres$lonych
kontekstach nadaje si¢ mu znaczenie teologiczne znaku, ktory odnosi si¢ do
przyszlosci, symbolu, cudu'?. Bardzo wazny jest charakter symboliczny znaku'’.
Specjalnego, typowo biblijnego znaczenia nabiera onpelov w pismach judeo-
-hellenistycznych'®. Pojawia si¢ tu znaczenie znaku danego przez Boga lub
Mojzesza w celu wzbudzenia wiary (Filon z Aleksandrii'®, Jozef Flawiusz'®).
W przekladzie Septuaginty onueiov odpowiada siedmiu réZnym terminom hebrajs-
kim uzytym w tekécie masoreckim'’, sposréd ktorych najwazniejszym jest oth (79
razy)'®. Réwniez oth generalniec moze posiada¢ podwéjne znaczenie — znaku,
potwierdzenia, charakterystyki oraz znaku-cudu, manifestacja Boga. Znaki natural-
ne, ktére nie sa wyraznie okreslone jako cud, petnig rézne funkcje: odrdznienia',
przypominajaca®, potwierdzajaca, Zyczenia lub ostrzezenia®'. Wyodrebnia sig
takze znaki nadzwyczajne, zapowiadajace, poprzez ktére prorocy przepowiadaja

" Por. O.W. Bauer, Wairterbuch, 1495-1497; Liddell-Scott, 1593; K.H. Rengstorf, «onuet-
ov», TWNT VII 199-268; O. B etz, «onuewov», EWNT Il 574-575.

2 R. For mesyn, «Le semeion johannique et le sémeion hellénistique», ETL 38(1962),
s. 861-881; S. Hofbeck, Semeion. Der Begriff des ,Zeichen” im Johannesevangelium unter
Beriicksichtigung seiner Vorgeschichte, Miinsterschwarzach 1966, s. 57-66.

"' «[...] les onuela au caractére extraordinaire ou miraculeux sont interprétés comme des présages,
des signes symboliques et préfiguratifs» (R. Formesyn, «Le sémeion johannique», 865).

'Y Uzycie w literaturze miedzytestamentalnej, qumranskiej, talmudycznej i rabinistycznej omawia
S. Hofbeck, Semeion, 36-52.

"% «Ce sont des omuewa qui doivent prouver, et la preuve consiste dans le miracle. En d’autres
termes, ces shmei’a sont pour Philon des miracles démonstratifs (R. Formesyn, «Le seémeion
johannique», 869). Natomiast S. Hofbeck rozréznia w pismach Filona znaki astrologiczno-kosmiczne,
znaki matematyczne, literalne i teologiczne, por. S. Hofbeck, Semeion, 52-56. Podobnie
K.H. Rengstorf, «anuetovs, 220-221.

% «...] il doit provoquer la ,foi" dans les ,paroles” et dans la ,mission” du propethe»
(R. Formesyn, «Le semeion johannique», 8§70). W celu poglgbienia tematu «znaku» w pismach
Jézefa Flawiusza zob. K.H. Rengstorf, «onueiov», 221-223.

'” Poza tym jako «ompuelov» okreslane sa: sygnal, bandera, sztandar, itp. (Lb 21,8-9; 1z 11,12; 13,2;
18.3; 28, 12.27; 33, 23); znak umdwiony (Sdz 20,38); znak, kolumna (Ez 39,15); znak ognia (Jr 6,1);
znak w podpisach (Ez 9,4.6); cud, znak, symbol (Wj 7,9; 11,9-10; 2 Krn 32,24); por. S. Hofbeck,
Semeion, 1-35.

" Podstawowe znaczenie to znak. W kontekscie bardziej konkretnym: a. flaga plemiona; b. znak,
ktéry przypomina przeszio$¢; c. znak, ktéry zapowiada przyszto$é; d. znak potwierdzajacy slowa
prorokéw; e. znak, ktdry chroni przed niebezpieczeristwem; f. cud, por. W. Gesenius, Hebrdisches
und aramdiisches Handwérterbuch iiber das Alte Testament, Leipzig 19217, 19; L. Koehler,
W.Baumgartner, Lexicon in Veteris Testamenti Libros, Leiden 1953, 23; F. Stol z, «oth», THAT
1 91-95; por. KKH. Rengstorf, «onuewov», 207-217; zob. takze C.A. Keller, Das Wort OTH als
., Offenbarung Gottes”. Eine philologisch-theologische Begriffsuntersuchung zum Alten Testament,
Basel 1946. Niestety nie udato si¢ nam dotrze¢ bezposrednio do tej pozycji.

¥ «Tout comme la parole, le signe contribue a la proclamation et a la réalisation de la volonté
souveraine de Yahvé» (R. Formesyn, «Le sémeion johannique», 872).

2 por. Rdz 9,12.13.17; 17,11; Wj 13,9.16; 31,13-17, etc.); por. R. Formesyn, «Le sémeion
johannique», 872.

2 Por. R. Formesyn, «Le sémeion johannique», 872-873. Jako zyczenie por. Rdz 1,14; | Sm
14.10; Ps 74,9; 1z 66,19, jako magiczny, por. Iz 44,25,
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wydarzenia z przysztosci (zob. 1z 20,3%; Ez 4,1-4%). W kontekscie globalnym
objawienia Bozego, znaczenie znaku, nawet niecudownego, uzupetnia sfowo 1 jest
przez stowo uzupetniane®. W LXX onuewov w sensie cudu wystepuje przede
wszystkim w wyrazeniu ONUELX ROL TEQAOQ, znanym takze w literaturze hellenis-
tycznej*. Termin tepag w odréznieniu od poprzedniego odnosi si¢ zawsze do
wydarzenia ponadnaturalnego, nadzwyczajnego®®. Jako znak ponadnaturalny
w kontekscie LXX onuetov petni funkcje demonstracyjna, potwierdzajacg wiary-
godno$¢é prorokdw (np. Wj 4.,5; Pwt 13,2-5; Sdz 6,17) lub transcendencje Boga
i Jego wyzszo$¢ nad innymi béstwami (np. Pwt 26,5-9; Ps 144,5-13; Mdr 10,16).

Réwniez w Nowym Testamencie znaczenie onuewov zalezy glownie od
kontekstu?’. Niekiedy pojawia si¢ razem z tepag w celu podkreslenia cudownego
charakteru wydarzenia®™. Znaczenie teologiczne onuetov jest jednak zalezne od
koncepcji teologicznej autora konkretnej ksiggi. Inne jest znaczenie znakow
czynionych przez Jezusa, inne tych, za ktorymi stoja sily zta®. W ewangeliach,
przede wszystkim w Ewangelii wedlug §w. Jana, znak nabiera czesto znaczenia
profetycznego®. W teologii Janowej wielkie znacznie ma wymiar symboliczno-
-eschatologiczny znakow?*.

W Apokalipsie wedtug §w. Jana mozna wyodrgbnic trzy sposoby wyrazania si¢
o znakach. Méwi si¢ o znakach, ktdére ukazaly si¢ (12,1.3), o znaku, ktory Jan
widziat (15,1) i o znakach czynionych (13,13.14; 16,14; 19,20).

W strukturze literackiej Apokalipsy pierwsze trzy uzycia OTMUELOV Stanowig
fundament sekcji «znakéw» (11,15-16,16). Druga grupe stanowia znaki, wyrazone
w liczbie mnogiej, ktérych twdrcami sa sity demoniczne. Na pierwszy plan wysuwa
si¢ ich znaczenie demonstracyjne. Poprzez dziatania niezwykle, ponadnaturalne,

22 fzajasz przyjmuje nakaz by wedrowaé przez trzy lata jako rozebrany i bosy. Jest to znakiem dla
Egiptu i Etiopii.

3 Obraz Ezechicla jest dla lIzraelitéw znakiem kary.

2 R.Formesyn, «Le semeion johannique», 874.

% Polaczenie tych dwoch okreslen, podkreslajace cudowny charakter znaku bylo znane takze
w pismach hellenistycznych: «Questo € il significato che I’espressione [...] che & per la prima volta in
Polibio (Il sec. a.C.), tradotto con segni e prodigi» (O. Hofius, «onuewov», 997); por.
K.H. Rengstorf, «<onuetov», 205; H. Blatz, «tepag», EWNT 111 838-840.

2 «die ungeheurliche Erscheinung, das Goétterzeichen, das Wunder» (W. Bauer, Warterbuch,
1619-1620). W LXX wystepuje 115 razy.

2777 razy w NT (Mt 13 razy; Mk 7 razy; bk 11 razy; J 17 razy; Dz 13 razy; Rz 2 razy; 1 Kor 2 razy:
2 Kor 1 raz; 2 Tes 2 razy; Hbr | raz; Ap 7 razy).

2 Por. Mt 24,24, Mk 13,22; ] 4,48; Dz 2, 19.22.43.; 4,30; 5,12; 6,8; 7,36; 14,3, 15,12; 2 Kor 12,12;
2 Tes 2,9; Hbr 2,4.

® «Accanto ai miracoli operati da Dio stesso nel Nuovo Testamento si possono distingucre:
a) i miracoli di Gesu; b) i miracoli dei suoi testimoni; ¢) il potere miracoloso degli elementi ostili a Dio»
(O. Hofius, «onueiov», 999).

¥ Por. V. Mannuci, Giovanni il vangelo narrante, Bologna 1993, 97-102.

3 «I miracoli, di cui si accentua la natura, in questo caso sono contemporancamente dei segni che,
superando se stessi, indicano colui che agisce in essi: indicano cioé¢ Gesit come il Cristo di Dio, che porta
la pienezza della salvezza escatologica» (O. Hofius, «onuetov», 1000); «Il tutto orientato verso una
domanda essenziale: chi & veramente Gesu» (J.-O. Tuifii, X. Alegre, Scritti giovannei e lettere
cattoliche, Bologna 1999, 31); por. K.H. Rengstorf, «onuewov», 241-257; P. Riga, «Signs of
Glory: The Use of ,Semeion” in the St. John’s Gospel», Interpetation 17(1963), s. 402—424;
S. Hofbeck, Semeion, 67-157.
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wywotujac podziw ludzi, sity zla prébuja na nich wptywac. Autorem tych
cudownych, lecz demonicznych znakéw jest kto$, kto znajduje si¢ w obszarze
rzeczywistosci ziemskiej. Jest jasne, iz znaki, ktére widziane sa na (w) niebie sa
powodowane przez Boga.

Bardzo skondensowana zawarto$¢ onuerov w 12,1.3 1 15,1 zdaje si¢ sugerowac,
iz mamy przed soba wizje niezwykla, cudowna, zawierajaca istotne przestanie
symboliczne®®.

2. Na niebie czy w niebie?

Zaréwno znak niewiasty jak i smoka znajduje si¢ w kontakcie ze sfera nieba.
Dwuznaczno$¢ stwierdzenia «na niebie» lub «w niebie» — powoduje nie konczaca
sie dyskusje egzegetow i argumentacje na korzys¢ jednej z interpretacji*®. Chociaz
w w. 1.3. znaczenie wyrazZenia jest nie do korica jasne, ukazanie znakéw (wizji)
i bierno$¢ wizjonera zdaja si¢ przemawia¢ na korzy$¢ interpretacji, ktéra przed-
stawia niebo jako wielki,niezwykle dobrze widoczny ekran.

W Ap niebo™ posiada generalnie dwa podstawowe sensy: fizyczny i duchowy,
transcendentalny. WyraZenie ,,na/w niebie” wystgpuje w Apokalipsie 18 razy,

2 Na temat charakteru symbolicznego znaku komentatorzy wyrazaja si¢ w nastepujacy sposéb: «In
der Bezeichnung ,,onuewov” liegt ein Hinweis auf ihren Symbolcharakter» (H. Gollinger, Das
«grosse Zeichen», 168); «[...] un messaggio che esige una decodificazione. [...] per comprenderlo nel suo
valore occorre svilupparlo e oltrepassarlo» (U. V anni, L’Apocalisse, 230); «Der Scher der Apokalypse
schaut apokalyptische Zeichen als eindriickliche, symbolisch gemeinte Szenen im Himmel, die in ein
drammatisches Geschehen ibergehen» (O. Betz, «onuewov», 574-575). F. Sieg widzi tu przede
wszystkim ,,obraz”, por. F. Sie g, «Niewiasta» i «Syn» w Apokalipsie Jana 12, 105. Jako «portent» por.
ades. BM. Metzger, Breaking the Code: Understanding the Book of Revelation, Nashville 1993, 73.
D.E. Aune sugeruje, iz jest to aluzja do konstelacji gwiezdnej: «[...] here and in v 1 the term very likely
refers to a costellation» (Id, Revelation 6-16, WBC 52b, Nashville 1998, 682).

3 «In conclusion it can be stated that the study [...] in text and context argues for a consistent
translation of the phrasc throughout the Apocalypse: in heaven» (B.J. Le Frois, The Women Clothed
with the Sun (Ap 12). Individual or collective: An Exegetical Study, Roma 1954, 91). «[...] viene situato
nella zona della trascendenza di Dio: appare anch’esso, ,,nel cielo” (U. Vanni, L’Apocalisse, 242).
Wigkszos¢ egzegetéw uwaza jednak, ze znak pojawia si¢ na niebie; por. H.B. Swete, The Apocalypse
of St John, London 19072, 147; RH. Charles, A Critical and Exegetical Commentary on the
Revelation of St. John, Edinburgh 1920, 1 314; E.B. A llo, Saint Jean. L’Apocalypse, Paris 1921, 157,
Ch. Briitsch, La Clarté de I’Apocalypse, Geneve 51966, 199; E. Lo hse, L’Apocalisse di Giovanni,
Brescia 1974, 123; H. Kraft, Die Offenbarung des Johannes, 163-164; H. Ritt, Offenbarung des
Johannes, Wiirzburg 1986, 65; U.B. M iiller, Die Offenbarung des Johannes, 231; F. S i e g, «Formuta
wstepna Ap 4,1-2a na tle tradycji», ZN KUL 1-2(1997), s. 112, etc.

M «Niebo» jako sfera boska najprawdopodobnie: 3,12; 10,1; 10,8; 11,12.15; 13,6; 14,2.13;
18.1.4.20; 19,1.14; 20,1; 21,2.10. Jako fizyczna cz¢$§¢ wszechéwiata: 5,13; 6,13.14; 8,10; 11.6;
13,13;.16,21; 18.5; 20,9.11; 21,1. Jako przestrzei wizji: 4,1.2; 8,1; 11,19; 15,1.5; 19,11. Podwdjne
znaczenie nieba funkcjonowato w mitologii greckiej (por. H. Traub, «ovpavog», TWNF V 496-501)
oraz. w Starym Testamencie (por. G. von R ad, «’ovgavog», TWNT V 501-512). Greckie «’ovgavog»
odnosi si¢ do hebrajskich pojeé — niebiosa (szamaim) oraz — niebosklon (rekijah). Podobne znaczenie
posiada niebo w Nowym Testamencie (por. U. Schoenborn, «'ovpavog», EWNT 11 1328-1338).
Liczba mnoga ,,niebiosa”, nawiazujaca do jezyka hebrajskiego, w obregbie Apokalipsy wystepuje tylko
raz (12,12) podczas, gdy np. u Mt 55 razy.
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z tego S5 razy w Ap 12*. Oprocz 12,1.3 gdzie zdaje si¢ przewazaé¢ kontekst
dostepnosci wizji, w 12,7.8.10 nastgpuje konkretyzacja. O ile jeszcze w 12,7 mozna
by dopatrywaé si¢ znaczenia ekranu o tyle w w. 8.10. bez watpienia niebo odnosi
si¢ do transcendencji, rzeczywisto$ci boskiej. Sugeruje si¢ niekiedy, Ze nalezy
rozrozni¢ dwie koncepcje nieba — jako miejsca zarezerwowanego dla Boga, z Jego
tronem w centrum (por. Ap 4,1-2) — oraz jako pola bitwy (Ap 12,7)%.

Najprawdopodobniej w Ap 12 nastgpuje przesunigcie akcentéw. Niebo jest
zarazem miejscem wizji; z drugiej strony posiada symboliczne odniesienie do
rzeczywisto$ci pozaziemskiej. Znaczenie nieba w konteks$cie 12,1.3 podporzad-
kowane jest sytuacji rozpoczynajacej si¢ nowej wizji — to znaczy — jej
transparencji, wyrazistoéci. Nie oznacza to jednak, Ze niebo nie odnosi si¢
rzeczywisto$ci boskiej*’. Jedynie Bog jest prawdziwym Panem i Stwérca nieba
(por. Ap 10,6; 11,13; 16,11)*. Niebo, miejsce wizji, symbol transcendencji,
pozostaje poza zasiggiem cztowieka. Powtdrzenie wyrazenia ,,na/w niebie” w Ap
12,1 i 3 stawia pierwszy i drugi znak na tym samym poziomie.

3. Zaproszenie do interakcji

W odréznieniu do pierwszego znaku, drugi poprzedza formuta wprowadzajaca

#a’tdov. Jest ona typowym semityzmem?® i odpowiada hebrajskiemu hinneh. (393

razy w TM). Pod wzgledem gramatycznym forma grecka pochodzi od ’omaw
i wyrazona jest w drugiej osobie liczby pojedynczej aorystu strony czynnej.
W formule »xow 1dov wystepuje bardzo czesto w Septuagincie® i w pismach
Nowego Testamentu®'. W Apokalipsie ‘tWdov wystepuje 26 razy, z tego 12 razy
z now. W Ap 12,3 "Wdov poprzedza co§ nowego, zaskakujacego. W relacji do
odbiorcéw tresci Apokalipsy wyrazenie ®xau "w0ov stuzy jako wezwanie do przyjecia
postawy maksymalnej uwagi*’. Literalnie xo'1dov znaczy tyle co «zwrdéé uwage,
popatrz, zobacz». Najprawdopodobniej, naturalnym §rodowiskiem, w ktérym doko-
nuje sie dekodyfikacja znaku jest wspdlnota liturgiczna®. Przestanki, ktére mogty-

3 Zwiazane z wizja w 15,1. W 4,1 Jan wstepuje do nieba. W 4,2 méwi si¢ o tronie, ktory jest
umieszczony w niebie. 5,3 przedstawia sytuacje przed otwarciem ksiggi, natomiast 5,13 — istoty, ktére
sq w nicbie. W 8,1 méwi si¢ o ciszy, ktdra zapadta po ztamaniu siédmej pieczeci. 11,19 przedstawia
otwarcie $wiatyni Boga w niebie i wizj¢ arki przymierza. 13,6 odnosi si¢ do mieszkaicow nieba.
W 14,17 aniol wychodzi ze §wiatyni mieszczacej si¢ w niebie. Podobny opis znajduje si¢ w 15,5
— otwarty zostaje Namiot Przymierza w niebie. 19,1 wspomina o glosie z nicba. W 19,14 pojawiaja si¢
zastepy, ktore krocza w §lad jeZdzca na biatym koniu.

3 J-N. Aletti, «Essai sur la symbolique céleste de I’Apocalypse de Jean». Christus 28(1981),
s. 44.

3 Podobnie E. Corsini, «La donna e il dragone», Ricerche storico-bibliche 6(1994), s. 259.

¥ por. G. von Rad, «’ovpavog», 519-529.

¥ Por. H. Blass-Deb, § 442,,.

341 razy z koniunkcja xau posréd 1065 wszystkich zastosowan.

75 razy na 200 wszystkich. Poza Ap tylko u Mt (28 razy), Lk (26 razy) i Dz (8 razy).

2 Por. W. Bauer, Wirterbuch, 753-754.

43 «L’Apocalisse presenta un testo da leggere nell’assemblea liturgica. & un testo da codificare da
parte del soggetto interpretante. Di conseguenza vale come una costante: rispettare il carattere liturgico
del libro» (P. Farkas, La «donna» di Apocalisse 12. Storia, bilancio, nuove prospettive, TGST 25,
Roma 1997, 194); zob. takze: P. Prigent, L’Apocalisse di San Giovanni. Traduzione e commento,

4
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by na to wskazywac sa liczne. Juz na wstepie ksiegi staje si¢ jasne, ze jej zawarto§c¢
skierowana jest przede wszystkim do wspélnoty. W Ap 1,3 wspomina sig
bezposrednio lektora i stuchaczy. W nastgpnych wersetach (Ap 1,4-8) mozna
odkry¢ struktur¢ dialogu, ktéry na podstawie jego treSci mozemy okreslié jako
dialog liturgiczny**. Podobny dialog liturgiczny znaleZé mozna na korcu ksiegi
(Ap 22,16-21)*. Obfita terminologia i symbolika zwiazana z kultem®, pozostate
teksty liturgiczne*’, pokrewne formy literackie, np. hymny i doksologie*®, po-
zwalaja dostrzec wlasnie wspdlnote chrzescijan, bioracych udziat w liturgii jako
podstawowe, naturalne §rodowisko, w  ktérym ich ziemskie zycie styka sig¢
z rzeczywistodcia pozaziemska. Czlonkowie wspdlnoty, wlaczeni w niebiariska
liturgi¢ sa zaproszeni, aby wstuchac sie w gtos Ducha, ktéry przemawia i rozwazac
stowa skierowane do nich w konkretnej sytuacji historycznej*. Pragnienie Jana,
autora Apokalipsy, aby w niektérych momentach wzbudzi¢ w stuchaczach maksi-
mum uwagi zauwaza si¢ nie tylko w zawarto$ci przestania, lecz takze z wielkim

Roma 1985, 756. Nicktdrzy sugeruja, ze Apokalipsa oparta jest na strukturze jakiej$ liturgii, por.
S. Liuchli, «Eine Gottesdienstsordnung in der Johannesoffenbarung», Theologische Zeitschrift
16(1960), s. 359-378.

“ Por. U. Vanni, «Liturgical Dialogue as a Literary Form», s. 348-372.

*3 Por. U. Vanni, Apocalisse, 84-86; P. Prigent, L’Apocalisse, 722-724; M.A. Kavanagh,
Apocalypse 22,6-21.

* Np. <aunv» (por. 1,7; 5,14; 7,11; 19,4; 22,20) lub «'akknhouia» (por. 19,1.3.6). Inne symbole
liturgiczne to m.in. siedem $wiecznikéw, szaty kaptanskie Jezusa (por. 1,12-13), harfy (5, 8), zlota
kadzielnica (8,3), oltarz (6,9; 8,3-5), itd. Szczegélne miejsce zajmuje problem ,,dnia Pafskiego” (1,10),
dnia, w ktérym najprawdopodobniej odbywata si¢ liturgia wspélnotowa; por. U. V an ni, L’Apocalisse,
87-97; C. Doglio, «ll tempo & vicino», Parola, Spirito e Vita 36(1997), s. 240-243.

47 Jako echo liturgii synagogalnej postrzega je M. Mo wry, «Revelation 4-5 and Early Christian
Liturgical Usage», JBL 71(1951), s. 75-84. Wydaje si¢ by¢ przesadzona opinia Ch.H. Giblina, iz
Ap 4.5-6a stanowi klucz do interpretacji catej Apokalipsy, por. Id, «From and befor the Throne:
Revelation 4:5-6a Interpreting the Imagery of Revelation 4-16», CBQ 60(1998), s. 500-513. Na tcmat
charakteru liturgicznego Ap zob. takze P. Prigent, «Le symbole dans le Nouveau Testament», RSR
49(1975),s. 101-115;LJ. Lietaert Peerbolte, The Antecedents of Antichrist, Leiden ~ New York
— Koln 1996, 117. Natomiast D.E. Aune sugeruje, Ze temat liturgii w Apokalipsie nalezy rozpatrywac
w kontek$cic wptywu imperialnych ceremonii rzymskich oraz polemiki przeciwko hellenistycznym
praktykom magicznym; por. I d, «The Influence of Roman Imperial Court Ceremonial», Bible Review
28(1983),s. 5-26, e I d «The Apocalypse of John and Gracco-Roman Revelatory Magic», NTS 33(1987),
s. 481-501.

“* Por. Ap 1,6; 4.8.11; 5,9-10.13—-14; 7,10.12; 11,15.17-18; 15,3-4; 16,5-6; 19,1-2.5.6-8.

¥ ««anovw» wystepuje w tckécie Ap 43 razy, sposréd ktérych tylko 12 razy nie odnosi sie do Jana.
Przedmiotem stuchania jest: proroctwo (1,3; 22,18); wotanie Ducha i Oblubienicy (22,17); to co Duch
moéwi do Kosciotéw (2,7.11.17.29; 3,6.13.22) oraz co jest oznajmiane (13,9). Zaréwno w listach jak
i w 13,9 wazna role spetnia formuta , kto ma uszy”, posiadajaca znaczenie madro$ciowe, zachecajaca do
podjecia poglebionej refleksji (por. 13,18). Ucho nie jest bowiem tylko organem stuchu, lecz ,,como la
sede o capacidad plena de oir que incluye el proceso completo de ofr, y, por tanto, de atencién
y comprension”, (F. Contreras Molina, El Espiritu en el libro del Apocalipsis, Salamanca 1987,
74). «E questo gruppo (I’assemblea liturgica) che deve ,avere orecchio”, .,mente che ha sapienza”
e impegnarsi ad accogliere il simbolo partendo dalla sua formulazione scritta, passando attraverso la
tensione del pvomopiwov fino all’interpretazione sapienziale della realta storica» (U. Vanni,
L’Apocalisse, 72). «Nur wer horen kann, wem also Gott das Zuhéren gibt, wird das Gesagte verstehen;
nur an ihn wendet sich der Weckruf.» (U.B. Miiller, Die Offenbarung des Johannes, 93), por.
B.Moriconi, Lo Spirito e le Chiese, Roma 1983, s. 66-75; G.K. Beale, «The Hearing Formula and
the Visions of John in Revelation», w: A Vision for the Church. Studies in Early Christian Ecclesiology,
red. M.Ch. Bockmuehl, M.B. Thompson, Edinburgh 1997, s. 167-179.
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prawdopodobiefistwem w specyficznym uzyciu form gramatycznych, z punktu
widzenia norm gramatycznych — blednych (np. niezgodno$¢ form w Ap 1,5)%.
W ten sposdb lektura tekstu prowadzi bardziej do medytacji niz do zwyklej
percepcji tresci®'. Jak okaze si¢ w trakcie dalszej egzegezy tekstu, wspolnota
liturgiczna jest nie tylko biernym odbiorca. Jest ciagle inspirowana, aby wspoi-
pracowac z autorem tekstu i wspéttworzyé to co on rozpoczat™.

II. SMOK
1. Terminologia i koncepcje teologiczne
a) Apoxrvwv — wieloznaczno$¢ terminu

Termin dgaxwv w tek$cie Nowego Testamentu wystepuje tylko w Apokalipsie
wedtug §w. Jana®. W zwiazku z tym w celu okre$lenia znaczenia terminu dpoaxwv
konieczne jest odniesienie si¢ do literatury hellenistycznej i w szczeg6lnosci do
Septuaginty.

W $wiecie hellenistycznym dpoxwv oznacza weza, w szczegdlnosci ogrom-
nych rozmiaréw lub weza morskiego®. Obok rzeczownika dpaxwv wystepuja
réwniez formy czasownikowe od depropon posiadajace szeroka game znaczeri od
patrze¢” do ,byé zywotnym”™S, Agaxwv pojawia sie w [liadzie Homera® oraz
w jezyku lacifiskim jako draco w Eneidzie Wergiliusza®'.

3 Na temat podobnych probleméw gramatycznych w Ap, zob. H. Blass-Deb, § 136. «Anche le
durezze grammaticali potrebbero avere, in questa ipotesi, un loro ruolo: interrompendo bruscamente la
continuity del discorso, esse stimolano |’assemblea che ascolta a un’attenzione e concentrazione
particolare» (U. Vanni, L’Apocalisse, 109).

5t U. Vanni, L’Apocalisse, 109.

52 «Vuole a tutti i costi che il lettore-ascoltatore sia coinvolto attivamente, completando quel
processo di creativita che ha indotto I’autore a formulare il simbolo» (U. V anni, L’Apocalisse, 59).
«[...] si dovrebbe ricordare che i lettori dell’ Apocalisse delle grandi citta della provincia d’Asia erano di
continuo sollecitati dalle possenti immagini della visione romana del mondo. L’architettura civile
e religiosa, I’iconongrafia, le statue, i rituali e le feste, persino la meraviglia visiva di ,,miracoli”
architettati con abilita [por. Ap 13,13-14] nei templi — tutto contribuiva a produrre forti impressioni
visive del potere di Roma imperiale e dello splendore della religione pagana» (R. Bauckham, La
teologia dell’Apocalisse, Brescia 1994, 31).

53 Na temat innych form hapax legomenon w Ap, zob. E. Delebec que, L’Apocalypse de Jean,
Paris 1992, 55-58.

3 «,.0p0%wv” schon von den Alten von ,,depxopar” begleitet, bedeutet die Schlange, besonders die
Riesenschelange, auch die Seeschlange» (G.W. Foerster, «dpoaxwv», TWNT Il 284).

55 Por. J. Liddell-Scott, 379.448.

3¢ «In Greek classical tradition gpaxwv usually designates a python o serpent, especially one sent
by gods as omen. In on passage in the Illiad (11,26 ff) two three headed dragons are said to be reaching
up the side of Agamemnon’s corselet» (N.K. Kiessling, «Antecedents of the Medieval Dragon in
Sacred History», JBL 89[1970]169). O lliadzie 2,308 méwi R. Bauckham, The Climax of the
Prophecy, 188 nota 40.

" Virgilius, Aeneida, 2,207, cytowane przez R. Bauckham, The Climax of the Prophecy.
Studies on the Book of Revelation, Edinburgh 1993, 188 nota 40.
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W tekscie Septuaginty dpoxwv wystepuje 36 razy™ i prezentuje jeszcze
wieksza réznorodnosé znaczen>. Poréwnanie z tekstem masoreckim prowadzi do
nast¢pujacych konkluzji:

— najczesciej uzywa sie terminu dpaxvw jako tlumaczenie tannin — waz®,
potwér morski, wielka ryba® lub szakal® niekiedy w odniesieniu do form
pokrewnych gramatycznie tannim — potwoér mityczny lub krokodyl® oraz tan
— szakal®;

— inne terminy hebrajskie, thumaczone jako dpoaxwv to lewiatan — Lewia-
tan®, potwér morski®, krokodyl®” oraz nahas; — waz®™. Rzadziej dponwv
kojarzony jest wezem jadowitym®, miodym Iwem™ lub koziem, przewodnikiem
stada’'.

Na pierwszy plan wysuwa si¢ zatem koncepcja potwora morskiego, poj-
mowanego jako wielkiego weza, rybe lub jako co§ niesamowitego, niespotykanego.
Zastanawiajace sa inne znaczenia, ktore sprawiaja, iz w okreSleniu znaczenia
dpaxwv decydujace znaczenie ma bezpo$redni kontekst literacki. _

Powstaje pytanie: w czy w analizie terminu dpaxwv jak symbolu wystarczy
ograniczy¢ si¢ do kontaktéw semantycznych? Jaka role w naswietleniu znaczenia
symbolu apokaliptycznego maja teksty pozabiblijne? Jakie zabarwienie teologiczne
posiada dpaxuv w Starym Testamencie?

b) Kontekst mitologii pozabiblijnych

Najbardziej charakterystycznym kontekstem, w ktérym odwotuje si¢ do figur
mitycznych potworéw sa opisy stworzenia Swiata. W Enuma Elisz (4,125-5,66)"
jednym z antagonistéw w pierwotnej walce o porzadek wszech$§wiata jest Tiamat,

% Por. Wj 7,9.10.12; Pwt 32,33; Est 11,6 (1 le); 10,7 (3d); Ps 73,13.14; 90,13; 103,26; 148,7;
Ody 2,33; Job 4,10; 7,12; 20,16; 26,13; 38,39; 40,25; Mdr 16,10; Syr 25,16; PsSal 2,25; Am 9,3; Mich
1,8; 1z 27,1; Jr 9,10; 27,8; 28,34; Lam 4,3; Ez 29,3; 32,2; Dn Bel 22.25.26.27; por. E. Hatch,
H.A. Redpath, A Concordance to the Septuagint, Grand Rapids 1987, I 348.

% Wydaje sie by¢ zbyt uproszczone ttumaczenie «dragon, serpent» w: J. Lust, E. Eynikel,
K. Hauspie, A Greek-English Lexicon of the Septuagint, Stuttgart 1992, 1 121.

® Por. Wj 7,9.10.12; Pwt 32,33; Ps 91,13.

" Por. Ps 74,13; 148,7; Job 7,12; 1z 27,1; Jr 50,8; 51,34 [LXX: Jr 27,8; 28,34]; W. Gesenius,
Handwdérterbuch, 884; por. J. D ay, «Leviathan», AnchorBD 1V 295-296; J.A. Emerto n, «Leviathan
and /tn: the Vocalization of the Ugaritic word for the dragon», Vetus Testamentum 32(1982), s. 327-331.

%2 Lam 4,3.

® Por. M. Greenberg, Ezekiel 21-37, New York 1997, s. 601; Koehler-Baumgartner, 1034.

* Mich 1,8; Jr 9,10; por. W. Gesenius, Handwérterbuch, 883; P. R aymond, Dizionario di
ebraico e aramaico biblici, Roma 1995, 454.

% Por. W. Gesenius, Handwirterbuch, 328, P. Ray mond, Dizionario, 211.

% Por. Ps 74,14; 104,26; Is 27,1.

“ Job 40,25.

“ Job 26,13; Am 9,3; por. W. Gesenius, Handwirterbuch, 449.

® Job 20,16; por. W. Gesenius, Handwirterbuch, 669.
Joob 4,10; 38,39; por. W. Gesenius, Handwairterbuch, 358, P. R ay mond, Dizionario, 202.
«Leitbocken der Herde» (W. Gesenius, Handwirterbuch, 629); P. R ay mo nd, Dizionario,
326; por. Ger 50,8 (27,8 LXX).

™ Por. N. Forsyth, The Old Enemy: Satan and the Combat Myth, Princeton 1987, s. 48-50.

m
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do ktérej wedtug niektérych nawiazuje smok z Apokalipsy”. Wizerunek Tiamat
w Enuma Elisz nie jest jednoznaczny. Raz Tiamat jest przedstawiana jako byt, ktory
Marduk rozrywa na dwie czgéci, aby stworzy¢é wszech§wiat (4,138), innym razem
jest utozsamiona z oceanem (4,140) lub jest potworem posiadajacym ogon (5,59).
Buntownicza Tiamat zostaje pokonana przez Marduka i jest materialem, z ktérego
formuje on wody niebieskie i ziemig. Tradycja zawarta w Enuma Elisz jest
klasycznym ujeciem funkcji potworéw mitycznych w momencie stworzenia i nie
jest obca tekstom staro- 1 migdzytestamentalnym.

Powiazanie figury jakiego§ smoka lub weza z morzem byla bardzo istotna,
poniewaz smok jest postrzegany jako twdr chaotyczny, groZny, ktdéry zagraza
porzadkowi $wiata skonstruowanemu wedtug woli bogéw’. Motyw figury ,,smo-
czej”, potwora morskiego, buntownika i pokonanego spotykamy w mitologii
ugaryckiej”®, w opisie walki miedzy Baalem i Yamem, mitologiczng postacia
zwiazana z morzem’®. O typach wezy i1 smokéw w kontek$cie chaotycznego
charakteru morza méwi sie takze w mitologiach akkadyjskich’” i kananejskich’™.
Smocze figury wystepuja w mitologiach egipskich oraz hellenistycznych™. Moz-
liwe odniesienie Ap 12 do konkretnego mitu ,,miedzynarodowego™ dotyczacego
konfliktu pomigdzy jaka$ boginia, jej synem 1 jakim§ smokiem lub wezem,
aczkolwiek nie zupetnie pozbawiona znaczenia, jest poddawana dzi§ pod watp-
liwosé*!.

" Por. H. Gunkel, Schipfung und Chaos In Urzeit und Endzeit. Eine religionsgeschichtliche
Untersuchung iiber Gen I und Ap Joh 12, Gottingen 1895, s. 379-382; A. Yarbro Collins, The
Combat Myth in the Book of Revelation, HDR 9, Missoula 1976, s. 117-119; P. Richard, Apocalypse:
A People’s Commentary on the Book of Revelation, New York 1995, s. 10l; E. Cothenet, /I
messaggio dell’Apocalisse, Leumann 1997, s. 96.

™ «Sie [die Schlange] spielt zuniichst in der persischen, babylonisch-assyrischen, dgyptischen und
griechischen Mythologie eine groBe, im wesentlichen inliche Rolle als eine in der Urzeit und in der
Endzeit Gott feindliche Chaosmacht» (G.W. Foerster, «dpaxwv», 284); por. A. Yarbro Col-
lins, The Combat Myth, s. 76-79.

3 «Yam and Mot are of indeterminate shape, though Mot butts like a bull and bites like a serpent.
Anat contends with various monster among whom is a seven-headed serpentine creaturc»
(M.K. Wakeman, God’s Battle with the Monster, 43); por. P. Xella, «Baal et la mort», s. 83-99.

™ Por. M.K. Wakeman, God's Batile with the Monster. A Study in Biblical Imagery, Leiden
1973, s. 37-42; A. Yarbro Collins, The Combat Myth, 77; H. Wildberger, Jesaja. Kapitel
13-27, BKAT 17, Neukirchen — Vluyn 1982, s. 1005-1006; P. Xella, «Baal et la mort», w:
Apocalypses et voyages dans I'au-dela, red. C. Kappler, Paris 1987, s. 88-89; R. Bauckham, The
Climax of the Prophecy, s. 186-187; H. U1land, Die Vision als Radikalisierung der Wirklichkeit in der
Apokalypse des Johannes, TANZ 21, Tiibingen — Basel 1997, s. 195.

" A.Yarbro Collins, The Combat Myth, 77.

™ Por. F.M. Cross, Canaanite Myths and Hebrew Epic, Cambridge 1973;J. Day, God’s Conflict
with the dragon and the sea, Cambridge — London — New York — New Rochelle — Melbourne — Sydney
1985; JH. Grgnbaek, «Baal’s Battle with Yam-a Canaanite Creation Fight», JStOT 33(1985),
s. 27-44.

™ Por.J. Fontenrose, Python: A Study of Delphic Myth and Its Origin, Berkeley — Los Angeles
1959, 80-82.185.209; 243.356.500.

¥ A.Yarbro Collins, The Combat Myth, 66.79.

81 Zob. M. Karczewski, «Migdzy historia idei a oryginalnoécia Ap 12 — w poszukiwaniu
metody interpretacji», Studia Elblgskie 11(2000), s. 219-236.
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3. Koncepcje teologiczne
Potwor morski
W kontekscie stworzenia i dominacji nad stworzeniem

Pierwsza grupa tekstdw, ktéra moze stanowiC punkt wyjscia dla Janowej,
apokaliptycznej koncepcji smoka przedstawia dpoxwv jako cze$é $wiata mors-
kiego. Jest on jednym z potworéw morskich, ukrytym w odmgtach. Wtasnie
potwory morskie sg pierwszymi** stworzeniami zywymi (zob. Rdz 1,21). Jedynie
Bo6g jest Panem morza, potworéw i smok6éw™. Niezwyklosé potworéw morskich
zwigzana jest z symbolika morza, rzeczywistoSci chaotycznej, niebezpiecznej,
przerastajacej cztowieka™. Temat catkowitej wladzy Boga nad stworzeniem,
akcentujacej autorytet Boga wobec potworéw morskich poruszany jest czesto
w ksiedze Joba, w Psalmach, u Amosa 1 w niektdrych tekstach miedzytestamental-
nych®. Smoka nalezy nadzorowa¢ (Job 7,12). Jedynie Bog dominuje nad Rahab®
i przebija smoka-weza (Job 26,13-14). W Job 40,7-41,26" obok Lewiatana®
(6pomwv) pojawia si¢ Behemot™ (Bnota). Tozsamos¢ stwordw nie jest jasna®’. Dla
cztowieka sg one jednakze agresywne, niebezpieczne i budza lek®'.

8 «[...] es mag bewuBt gewihlt sein zu Beginn der Erschaffung des Lebendigen» (C. Wester-
mann, Genesis. Kapitel 1-11, BKAT 1, Neukirchen — Vuyln 1983%, 5. 190).

8 «Much discussion has focused on the identity of the enormous marine creatures, which in three
Old Testament texts are juxtaposed with the name of dragonesque creatures who have met, or will meet,
defeat at God’s hands» (V.P. Hamilton, The Book of Genesis, 129, por. 130). Nt. pokojowego
usposobienia potworéw morskich w Rdz 1,21, zob. L. Alonso Schokel, C. Carniti, I salmi,
Roma 1993, 1I, 872; por. P. Reymond, L'eau, sa vie et sa signification, s. 189-193;
M.K. Wakeman, God’s Battle with the Monster, s. 68-79.

* «E il mare &, nel mondo antico, la dimora della morte, del caos primitivo, origine e fine di ogni
cosa, il luogo dove tutto inizia e tutto finisce, ’universo che precede la nascita e segue la morte. Sovente
viene personificato come mostro, nemico di Dio e degli uomini. [1 mare & un mondo ambiguo, ostile
¢ pericoloso, all’opposto dell’universo della vita» (J.L. S k a, «Creazione e liberazione nel Pentateuco»,
w: Creazione e liberazione nei libri dell’Antico Testamento, praca zbiorowa, Leumann 1989, 14); zob.
takze J. Day, God’s Conflict with the dragon and the sea, s. 499-56; P. Achtemeier, «Person and
Deed», Interpretation 16(1962), s. 171-172; B. Costacurta, La vita minacciata. Il tema del paura
nella Bibbia Ebraica, AnBib 119, Roma 19972 s. 196-197.

¥ Syntetyczny przeglad kwestii przedstawia P. Reymond, L'eau, sa vie et sa signification,
s. 189-193.

% Syntetyczne oméwicnie znaczenia terminu Rahab i zwiazanych z nim koncepcji prezentuje
K. Spronk, «Rahab», DDD, s. 684-686.

¥ Poglebiona analize przedstawia A. Caquot, «Le Léviathan de Job 40,25-41,26», Revue
Bibligue 99(1992), s. 40-69.

® Por. JW.Kinnier-Wilson, «A Return to the Problems of Behemoth and Leviatan», Verus
Testamentum 25(1970), s. 1-14; N.C. Habel, The Book of Job. A Commentary, London 1985,
s. 550-574.

¥ Por. M.K. Wakeman, God’s Battle with the Monster, s. 113-117:P.R a y mo nd, Dizionario,
s. 63.

% Podobnie, chociaz nawiazujac do figury krokodyla J.E. Hartley, The Book of Job, NICOT,
Grand Rapids 1988, s. 526-533.

°" Por. B. Costacurta, La vita minacciata, s. 122-123.
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Lewiatan-smok jest reprezentantem sit chaosu (Job 3,8) *2, krélem buntow-

niczych bestii (Job 41,22-26).

Linia kontrastu mi¢gdzy smokiem a Bogiem Stwérca widoczna jest réwniez
w Psalmach. B6g dominuje nad morzem i potworami morskimi, miazdzy ich tby,
sprawia, ze Lewiatan-smok staje si¢ pokarmem dla innych zwierzat ** (Ps 29,3-4;
33,7; 65,8; 68,23; 74,13-14; 77,17). Wszechmoc Boga jest tak wielka, ze traktuje
On potwory jak zabawki (Ps 104,26) *, a one oddaja Mu chwate (Ps 148,7). W Am
9,3 Bog jest tym, ktéry kieruje wezem morskim, aby ukara¢ grzesznika.

W kontekscie eschatologicznym

Niektore teksty korzystajace z odniesien do smoka posiadaja znaczenie es-
chatologiczne. W tekscie greckim Iz 27,1 termin dpoanwv wystepuje dwukrotnie
odnoszac si¢ do lewiatana i do tannin. Proroctwo o karze, ktéra dotknie smoka jest
wiaczona w polemike z nieprzyjaciotmi Boga (zob. Iz 24,5) %. Smok staje si¢ zatem
symbolem buntu, grzechu, pychy grzesznikow, ktore zostana ukarane (zob.
Iz 24,1-23; 25,10; 26,14.21; 27,6-11) *. W podobnym, rozszerzonym jednak
o aluzj¢ do przejécia przez Morze Czerwone kontekScie mOwi si¢ o potworach
morskich w Iz 51,9 7.

Apokaliptyka judaistyczna nawiazuje chetnie do linii eschatologicznej wskaza-
nej w Iz 27,1 ®. Znaczenie symboliczne posiadaja przede wszystkim Lewiatan
i Behemot, identyfikowane z potworami powotanymi do istnienia w piatym dniu
stworzenia. W 1 Hen 60,7-9.24-25 Lewiatan i Behemot staja si¢ symbolami buntu
grzesznikéw, ktory bedzie ukarany w kazdym miejscu . Zaglada Lewiatana
i Behemot bedzie znakiem wypetnienia si¢ eschatologicznego zbawienia i ostatecz-
nego zwycigstwa nad zlem (zob. 4 Ezd 6,49-52; 2 Ba 29,4; Test Asera 7,3).
Roéwniez inne teksty intertestamentalne przedstawiaja smoki jako stwory szczegdl-
nie szkodliwe i niebezpieczne (Ody Salomona 2,33, etc.)'™.

2 Por. N.C. Hab e, The Book of Job, s. 108-109; J. Day proponuje kontekst stworzenia: «[...] Job
3,8 seems to allude to the reversal of the process of creation» (I1d, «Dragon and Sea», AnchorBD 11 228).
J.E. Hartley widzi w odniesieniu si¢ do Lewiatana aluzj¢ do «most clandestine powers»; por. I d, The
Book of Job, s. 94; por. takze J. Gerald Jan zen, «On the Moral Nature of God’s Power: Yahweh and
the Sea in Job and Deutero-Isaiah», CBQ 56(1994), s. 466-469. Syntetyczne ujecie problemu biblijnego
Lewiatana i jego protoplastow proponuja E. Lipinski, «Lewiatan», TWAT IV 521-527;
C. Uehlinger, «Leviathan», DDD, s. 511-515.

% Por. J. Ernst, Die eschatologischen Gegenspieler in den Schriften des Neuen Testaments,
Biblische Untersuchungen 3, Regensburg 1967, s. 261.

* Mozliwe sa dwa thumaczenia — , ktérego stworzyles, aby z nim igra¢”, lub ,ktérego stworzytes,
aby igrat w nim (morzu. «In ambedue le soluzioni, il Leviatan & passato dall’essere il mostro mitologico
terrorizzante (Sal 74,13) ad essere un inquilino inoffensivo, gioioso nei mari» (L. Alonso Schdokel, C.
Carniti, I salmi, 11, s. 433-434).

% Jako tzw. Apokalipse Izajasza okresla si¢ Iz 24-27.

% Por. H. Wildberger, Jesaja. Kapitel 13-27, s. 1004-1006.

9 Por.J.Da y, God’s Conflict with the dragon and the sea, s. 91-92; J. Gerald Jan ze n, «On the
Moral Nature of God’s Power, s. 474-476.

% Por. R. Bauckham, The Climax of the Prophecy, s. 189-191.

% Za ttumaczniem L. Fuselli w AAT I, 134.

'™ Motyw figury smoka pojawia si¢ takze w Odach Salomona 22,5; rabinistycznym bQid 29b (=
demon) oraz gnostyckim Ginza 852, etc. O siedmioglowym potworze wspomina réwniez gnostycka
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W kontekscie polityczno-polemicznym

Inny kontekst, w ktérym moéwi si¢