Komentarz egzegetyczny do tekstu: J 16,5-15
1.Dzien Zestania Ducha Swietego — 4 czerwca 2017

Tlumaczenie:

5. Teraz zas odchodze do tego, ktory mnie postal, i nikt z was nie pyta mnie:
Dokqd odchodzisz?

6. Lecz ze o tych [rzeczach] wam powiedziatem, [to] smutek wypelnil wasze serca.
7. Lecz ja prawde mowig wam: korzystne jest dla was, abym ja odszedl.

Gdybym bowiem nie odszedt, [to] Paraklet do was by nie przybyt, jesli zas odejde,
to wysle Go do was.

8. A gdy Ten nadejdzie, osqdzi Swiat odnosnie do grzechu i sprawiedliwosci i sqdu:
9. O grzechu, gdyz nie wierzq we mnie;

10. O sprawiedliwosci zas, gdyz do Ojca odchodze i juz nie zobaczycie mnie,

11. O sqdzie zas, gdyz wladca tego swiata jest osqdzony.

12. Jeszcze liczne [rzeczy] mam wam do powiedzenia, lecz nie jestescie [ich] w stanie
teraz uniesc.

13. Gdy zas przyjdzie Ten, Duch Prawdy, [to] wprowadzi was we wszelkq prawde:
gdyz nie bedzie mowit od siebie, lecz tyle, ile ustyszy - opowie, i o tych [rzeczach],
ktore nadchodzg, wam oznajmi.

14. Ten mnie uwielbi, gdyz ode mnie zaczerpnie i oznajmi wam.

15. Cale mnostwo, ktore posiada Ojciec, moje jest; z tego wzgledu powiedziatem,
Ze z mojego zaczerpnie i wam 0znajmi.

Komentarz:

Tekst kazalny J 16,5-15 w szerszym kontek$cie przynalezy do wielkiego bloku

J13,31-17,26 (pozegnalne mowy Jezusa), zas w wezszym kontekscie do drugiej mowy

pozegnalnej (J 15,1-16,33). Wraz z perykopami J 16,16-23a oraz J 16,23b-33

tekst kazalny stanowi trzecia cze$¢ skladowa drugiej mowy pozegnalnej Jezusa.

Niektorzy biblisci do perykopy zaliczajg w.4b.

Perykopa J 16,5-15 jest zasadniczo spoOjng jednostka, chociaz niekiedy

dopatrywano si¢ ,,pgkniecia” tekstu miedzy wersetem 11 a 12 (np. R. Bultmann).

Pod wzgledem wymowy wersetdow mozna caty tekst podzieli¢ na trzy czesci, tj. ww. 5-7

(odejscie Jezusa 1 smutek ucznidow, wstep do wypowiedzi o roli Parakleta), ww. 8-11

(sad Ducha Sw. nad §wiatem), ww. 12-15 (Duch Sw. wprowadza w prawde uczniow).



5-6 Ewangelista podejmuje ponownie temat odejScia Jezusa (poprzednia
wzmianka o tym wypadala w rozdz. 14). Smutek ucznidow jest tak ogromny, ze Jezus
wspomina o braku pytania z ich strony: ,,dokad odchodzisz?”. Smutek dotyczylby
nie tyle samego odejScia Mistrza, lecz faktu rychtego osamotnienia (w mniemaniu
uczniow). Zwrot grecki pou [h]ypageis (,,dokad odchodzisz?’) stanowi dla biblistow
nie lada wyzwanie, a to ze wzgledu na inne miejsca w Ewangelii Jana (J 13,36 1 14,5),
gdzie takie pytanie z ust uczniow jednak pada. Z jednej strony mozna t¢ zagadke
thumaczy¢ procesem powstawania tekstu ewangelicznego, ktory z czasem poddawany
byl kolejnym opracowaniom redakcyjnym, dopoki nie przybral ostatecznej wersji.
W trakcie tego procesu roznie miaty by¢ traktowane tradycje, zaréwno ustne
jak i pisemne, stad tez wrazenie sprzeczno$ci migdzy rozmaitymi tekstami. Z drugiej
strony istnieje tlumaczenie, ze w gruncie rzeczy sprzeczno$¢ migdzy wymienionymi
miejscami a w. 5 analizowanej perykopy jest pozorna. Jezus juz wczesniej wyjasniat
uczniom, ze musi odej$¢, dlatego w obecnym ,teraz” (gr. nyn !) nie istnieje potrzeba
zadawania tego pytania (,intelektualny klopot zostaje rozwigzany, lecz smutek
pozostaje” - M. J. Lagrange). Co wigcej, wiedzac, ze Jezus musi odej$¢ dla dobra
uczniéw, uczniowie nie powinni zamyka¢ si¢ w stanie smutku, jakby miat nastgpic
jakis$ koniec (swoisty game over).

7 Jezus wyjasnia, ze dla ucznidw rzecza lepsza jest, aby On odszedl,
gdyz da wowczas miejsce Duchowi Swietemu, ale tez sam nie pozostanie bez wpltywu
na uczniow (por. J 14,18: nie zostawie was sierotami: przyjde do was).
Okreslenie parakletos ~ jest  nietatwe  do  precyzyjnego  przetlumaczenia.
Przyjmowany najczesciej przektad pocieszyciel oddaje co najwyzej, 1 to w przybliZeniu,
jedng z funkcji powyzszego okreslenia. Parakletos (z gr. ,,powotany do czyjegos boku;
wezwany na pomoc; adwokat, oredownik, wspomozyciel”) w $wieckiej grece okreslat
najczesciej osobg, ktéra zostata wezwana do pomocy komus w sadzie,

cho¢ w przeciwienstwie do tacinskiego wyrazu advocatus nie stal si¢ on okresleniem



technicznym. Pojmowanie parakletos (w postaci rzeczownikowej) jako kogos,
kto pociesza czy wspiera, prawdopodobnie ma zZrédto w Septuagincie, gdzie termin
Ow wystepowal na oznaczenie pocieszenia w przypadku czyjegos przygnebienia
czy stanu utrapienia. W obrebie NT sam Chrystus okreslany jest jako ,,paraklet”
(171 2,1). Duch Swiety zatem ma by¢ postany do uczniéw przez Jezusa.

8-11 Fragment dotyczacy dziatania Parakleta dotyczy (podobnie jak w J 14,15-17)
relacji miedzy Nim a $wiatem. W 14 rozdziale $wiat opisany jest jako wrogi
wobec Parakleta. W tym miejscu tekst ukazuje aktywna role Ducha Swictego
w odniesieniu do $wiata. Sam fragment jest bardzo trudny do interpretacji.
Kluczowym terminem dla zrozumienia J 16,8-11 jest wyraz elegcho (,,dowodzic,
wykazywac; osadzaé, oskarza¢; upominaé, karci¢”’). U Homera nosil on znaczenie:
gardzi¢, pogardzal, natomiast w pozniejszej literaturze greckiej jego sens byt szeroki:
zawstydzaé (przez wyjawienie), wini¢, ujawniac, sprzeciwiacé sig, wykladaé, badac.
W Ew. Jana elegcho pojawia si¢ w 3,20 - mowa o kim$ zlym, kto nienawidzi $wiatla,
ktore moze ujawni¢ jego czyny - oraz 8,46, gdzie Jezus zadaje pytanie oponentom,
czy mogg dowies¢ Jego grzesznosci.

Wydaje si¢, ze Janowag wizj¢ dziatania Parakleta w ww. 8-11 lepiej jest pojac,
gdy bedzie si¢ ja rozumialo jako sad nad §wiatem przed Bogiem. Duch Swicty
ukaze ogrom grzechu §wiata, poniewaz ten sam juz osadzit Jezusa (,,gdyz nie wierza
we mnie”) jak rowniez Ducha (,ktorego $wiat przyja¢ nie moze” - J 14,17).
Grzech ten to czynna niewiara w Boze objawienie okazane w Jezusie Chrystusie.

Do$¢ enigmatyczne wyjasnienie sagdu nad §wiatem w kontekscie sprawiedliwosci
— termin dikaiosyne wystepuje w Ew. Jana tylko w tym miejscu - (gdyz do Ojca
odchodze i juz nie zobaczycie mnie) odnosi si¢ do sposobu odejscia Jezusa. Jego $mieré
na krzyzu w oczach $wiata miala ,dowies¢” Jego niesprawiedliwosci,
tymczasem to wlasnie $wiatu brakuje prawdziwej sprawiedliwo$ci (mozliwa tu ironia
Janowa), gdyz nie jest postuszny poselstwu Jezusa. W teologicznym rozumieniu

Ewangelisty owa $mier¢ jest prawdziwym wywyzszeniem Jezusa, Jego uwielbieniem



(por. J 12,23; 13,31-32; =zob. tez 1 Tm 3,16). Werdykt $wiata zostaje
catkowicie odwrdcony. Zwrot ,,nie ujrzycie mnie” podkresla ostatecznos¢ faktu rychtego
odejscia Jezusa do Ojca. Uczniowie poznaja, ze oznacza¢ to bedzie przyjecie
Go przez Ojca do chwaly.

Na koniec, Paraklet dowiedzie, ze $wiatu nalezy si¢ sad, gdyz jego wiladca
(gr. archon — ,,wladca, ksiaze, zwierzchnik, przetozony, przywodca, urzednik, rzadca™)
jest juz osadzony. Sad, jakim postuguje si¢ §wiat, jest pozornie wiasciwy (por. J 7,24:
nie sqdzcie z pozoru, ale sqdzcie sprawiedliwie), z kolei sad Jezusa jest sprawiedliwy
(J5,30) i prawdziwy (J 8,16). Kazdy falszywy sad powigzany jest z tym,
ktory od poczatku jest ktamca. Jesli Bozy przeciwnik jest osadzony w §wietle triumfu
Krzyza, wowczas falszywy sad tych, ktorzy idg za ojcem klamstwa, catkowicie
zostanie obnazony. Potgpiajac Jezusa, swiat sam zostaje osadzony. I tego wilasnie ma
dowies¢ Paraklet.

12-15 Jezus przyznaje, ze mialby jeszcze uczniom wiele kwestii do przekazania,
ale nie sg oni w tej chwili w stanie ich ,,unie$s¢”. Co kryje si¢ za owymi ,,wieloma
[rzeczami]”? Dlaczego grono uczniéw jest niezdolne do przyjecia tych stow? W J 15,15
padaja slowa: bo wszystko, co styszatem od Ojca mojego, oznajmitem wam.
Czy zachodzi tu sprzecznos$¢? Wskazowka do wlasciwego zrozumienia powyzszej
wypowiedzi moze by¢ J 14,26 (Duch Swiety ... przypomni wam wszystko,
co powiedziatem). Nie chodzi wigc o swoista ,niepelnos¢” objawienia Jezusa,
lecz o lepsze (nowe) rozumienie tego, co juz uczniowie ustyszeli. ,,Kontekst J 16,13-15
sugeruje jednoznacznie, ze objawienie ma charakter dynamiczny” (M. Karczewski).

Okreslenie pneuma tes aletheias (,,Duch Prawdy”) pojawia si¢ w trzech z pigciu
zapowiedzi Parakleta (J 14,17; 15,26; 16,13). Duch Prawdy ma wprowadzi¢ uczniow
we wszelkag prawde. Co to jednak oznacza? Czy Duch Prawdy ma wprowadzi¢ uczniow
»we” (gr. en) wszelka prawde, czy tez raczej poprowadzi¢ ich ,,w kierunku” (gr. eis)
prawdy. Oba warianty w tekScie greckim s3 mozliwe 1 na podstawie samych

manuskryptow trudno orzec, ktéra lekcja jest wiasciwa. W pierwszym przypadku



Duch Swigty postany przez Jezusa mialby prowadzi¢ ,,po drodze prawdy” (R.E. Brown),
za§ w drugim przypadku prowadzi¢ do celu, jakim jest prawda (,,do samego serca
wszelkiej prawdy” — 1. de la Potterie). Tak czy inaczej nacisk polozony jest na zwrot
»wszelka /prawda/””) — Jezus objawil prawde uczniom, lecz dopiero Duch Prawdy (po
wydarzeniu Krzyza i1 pustego grobu) pozwoli na pojecie wszelkich wymiarow Bozego
objawienia w Chrystusie.

Nieco trudnos$ci przysparzaja stowa: i o tych [rzeczach], ktore nadchodzq, wam
oznajmi. Czy nie jest to subtelna sugestia, ze jednak nastapi jakies nowsze objawienie?
Niektoérzy biblisci sugerowali, ze mowa tu o proroczej funkcji Ducha w odniesieniu do
przysztosci Krodlestwa Bozego. Wspodlczesne komentarze sktaniaja si¢ raczej do
rozumienia ,,0znajmiania” rzeczy przysztych jako utwierdzanie si¢ kolejnych pokolen
Kosciota w znaczeniu stow i czynéw Jezusa. Mozna stwierdzi¢, ze Duch Swiety wlasnie
gwarantuje, ze mimo roznych trudnosci, prawda zawsze zwyci¢zy. Prawda, ktora
oswieca kazdego wierzacego, wprowadzajac go w najglebszy sens nauczania Jezusa - i
na tej podstawie, inspirujac chrzescijanina do prowadzenia zycia zgodnego z owg
prawda.

W.14 niejako dowodzi, ze nie bedzie ,,nowego” objawienia. Paraklet objawi tyle,
ile zaczerpnie od Chrystusa. Jezus uwielbit Ojca (zob. J 17,4) dzigki objawieniu Ojca
ludziom, podobnie tez Duch uwielbi Jezusa, objawiajac Go ludziom. Gr. doksadzo nosi
znaczenie ,,otacza¢ chwala, uwielbia¢, odziewaé w majestat”. Swiadczac ludziom o
Chrystusie (Jego odkupienczym dziele), Duch upublicznia Zmartwychwstatego, ktory
dzieli z Ojcem chwale.

Ostatni werset perykopy posrednio wskazuje na relacj¢ Parakleta w odniesieniu
do Ojca jak tez Syna. To Ojciec jest zrodtem stuzby objawienia zaréwno dla Syna jak i
Ducha. Przynajmniej pod tym wzgledem widoczna jest blisko$¢ wzajemnej relacji

migdzy Ojcem, Synem 1 Duchem.
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