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KOBIETY JAKO MODEL WIARY W EWANGELII MARKOWE]

WOMEN AS MODEL OF FAITH IN THE GOSPEL OF MARK

SuMMARY: Among thirteen female characters appearing in the Gospel of Mark, four of them
- the woman with an issue of blood, the Syrophoenician woman, the poor widow, and the
anointing woman - all exhibit exemplary qualities of faith and discipleship. Introduced by
a brief overview of the narrative function of two other groups of female characters, namely
the secondary figures (e.g. Peter’s mother-in-law) and women disciples (cf. 15:40-41; 16:1-6),
the main part of the study provides a systematic analysis of the motif of faith as reflected in
the deeds and words of these four emblematic figures. The analysis pays particular attention to
immediate literary contexts of the four episodes, showing how each of the stories is integrated
into a larger narrative and also woven into the overall framework of the Markan composition.

Srowa KLUCZE: Ewangelia Markowa, kobieta, wiara, uczen.
KeEYwoRrbps: Mark’s Gospel, woman, faith, disciple.

Ewangelista Marek wymienia explicite trzynadcie postaci kobiecych, ktore
funkcjonuja w narracji jako podmioty majace aktywny udzial w rozwoju fabuty'.
Podczas gdy piec¢ kobiet wspomnianych jest z imienia?, pozostale sg bezimienne?®.

! W powyiszej liczbie trzynastu kobiet nie sa uwzglednione kobiety, ktére nie s aktywnymi
podmiotami w narracji i sg okreslone terminami utnp (matka -- 16 razy w Mk), yovn (kobieta,
zona - 15 razy), adeAdn (siostra — 3,32.35; 6,3; 10,29.30) czy Guyatnp (corka - 7,26.29). Jako przyktad
moze postuzy¢ opowiadanie o kobiecie bedacej Zong kolejnych siedmiu braci (12,20-23) czy tez
stwierdzenia: ,,Bo kto petni wole Boza, ten Mi jest bratem, siostra i matka” (3,35); ,,Czcij ojca i matke
swoja” (7,10); ,Kto oddala swoja zone, a bierze inng, popetnia wzgledem niej cudzotostwo” (10,11).
W powyzszej liczbie trzynastu kobiet nie zawieraja si¢ takze postaci kobiece, ktére moga sie kry¢
za okreéleniami ,oni”, ,wielu”, ,,ludzie”, ,,tlum”.

2 Maryja (6,3; por. 3,31-35), Herodiada (6,17-29), Maria Magdalena (15,40.47; 16,1.9), Maria
(matka Jakuba Mlodszego i Jézefa; 15,40.47; 16,1) oraz Salome (15,40; 16,1).

3 Kobiety bezimienne to tesciowa Piotra (1,29-31), kobieta cierpigca na krwotok (5,25-34),
corka Jaira (5,21-24.35-43), cérka Herodiady (6,21-28), kobieta syrofenicka (7,24-30), uboga wdowa
wrzucajaca dwa pienigzki (12,41-44), kobieta namaszczajaca Jezusa w Betanii (14,3-9) oraz stuzaca
przepytujaca Piotra na dziedzincu patacu arcykaptana (14,66-69).
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Mimo, iz kazda z trzynastu kobiet pelni inng funkcje¢ w narracji Markowej, mozna
pokusi¢ sie o pewng ich systematyzacje. Pierwsza grupa obejmuje sze$¢ kobiet,
ktoére pelnia w narracji funkcje drugoplanowe. Grupa druga to trzy kobiety, ktd-
re mozna nazwac uczennicami, gdyz ich prezentacja odpowiada charakteryzacji
meskich uczniéw Jezusa. Grupa trzecia to cztery kobiety — symbole, ktore okazuja
wzorcowa wiare i swa postawg uosabiajg ideal ucznia Jezusa.

Przedmiotem zainteresowania niniejszego studium jest analiza postaci kobie-
cych z grupy trzeciej, a mianowicie kobiety cierpigcej na krwotok, Syrofenicjanki,
ubogiej wdowy oraz kobiety namaszczajacej Jezusa w Betanii. Analiza koncentruje
si¢ jedynie na problemie wiary czterech emblematycznych kobiet, gdyz nawet skro-
towe oméwienie wszystkich zagadnien egzegetycznych i teologicznych zwigzanych
z Markowa prezentacja owych kobiet przekraczaloby w sposob oczywisty ramy i cel
niniejszej publikacji*. Analize zasadniczego przedmiotu badan poprzedzi kréotka
charakterystyka funkcji narracyjnych petnionych przez dwie pierwsze grupy ko-
biet. Ostatnia cz¢$¢ studium bedzie probg omdéwienia cech wspdlnych czterech
symbolicznych postaci kobiecych, ich funkcji w globalnym schemacie narracji
Markowej oraz oryginalnosci ich prezentacji na tle innych postaci wystepujacych
W narracji.

1. KOBIETY W ROLACH DRUGOPLANOWYCH

Sze$¢ z trzynastu wspomnianych wyzej postaci kobiecych, a mianowicie Ma-
ryja, Herodiada i jej corka, te§ciowa Piotra, corka Jaira oraz stuzaca arcykaplana,
pelni role drugoplanowe w narracji Markowej. Fakt, iz informacja o przybyciu
Maryi do Jezusa stuzy jedynie jako wstep, czy tez pretekst, do nauczania na temat
nowych wigzéw rodzinnych w Krélestwie Bozym (6,31-35), wskazuje na drugo-
planowos¢ roli Maryi w narracji. Herodiada i jej cérka odgrywaja bezsprzecznie
kluczowq role w opisie ostatnich chwil zycia Jana Chrzciciela (6,17-29). Ostatecznie
sg one jednak postaciami drugoplanowymi, jako ze relacja o $cigciu Jana Chrzci-
ciela stuzy jedynie naswietleniu stosunku Heroda do Jana Chrzciciela, co z kolei
jest czescig prezentacji istotniejszego problemu, a mianowicie relacji pomiedzy
Jezusem a Janem Chrzcicielem (6,14-16). Podobnie figura stuzacej arcykaptana

4 Zawezajac zainteresowanie do czterech emblematycznych kobiet, nie mozna wyciaga¢
pochopnego wniosku, iz postaci te sg jedynymi pozytywnymi przykltadami wiary w Ewangelii
Markowej. Ewangelista przedstawia takze inne pozytywne modele osob, ktére charakteryzuja sie
wiara w Jezusa. Sg to czterej przyjaciele paralityka, ktérzy powodowani wiara spuszczajg go przez
dach (2,5), chlopiec uwolniony od zlego ducha ze wzgledu na wiare swego ojca (9,24), Bartymeusz,
ktérego wiara przywraca mu wzrok (10,52), czy Jozef z Arymatei, ktéry $mialo prosi o cialo Jezusa
(15,43). Wszystkie te postaci sa jednak plci meskiej, natomiast niniejsze studium koncentruje si¢
jedynie na postaciach kobiet.
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odgrywa drugoplanowa role, gdyz epizod z jej udzialem (14,66-72) stuzy ukazaniu
postawy Piotra i prawdziwej tozsamosci Jezusa — prawdziwego proroka, ktérego
przepowiednia o zaparciu si¢ Piotra spelnia si¢ w kazdym szczegdle (podwdjne za-
pianie koguta, potrdjne zaparcie si¢). Bez watpienia postacig drugorzedna w Ewan-
gelii jest takze corka Jaira, ktorej wskrzeszenie nastepuje dzieki wierze jej ojca (5,22-
23.36). Dziewczynka po wskrzeszeniu ,,chodzi” (mepimatéw), co dowodzi realnosci
wskrzeszenia (5,42), jednak nie méwi si¢ nic o jej stosunku do Jezusa®. Czytelnik
Ewangelii Markowej nie dowiaduje si¢ takze nic o relacji Herodiady i jej cérki do
Jezusa, gléwnego protagonisty narracji. Postawa stuzacej arcykaplana w stosunku
do Jezusa moze by¢ rozumiana jako wroga lub w najlepszym wypadku obojet-
na. Zadna z tych trzech kobiet nie przyjmuje statusu nasladowcy czy wyznawcy
Jezusa.

Przypadek tesciowej Piotra wydaje sie bardziej zlozony, gdyz kobieta ta po
swoim uzdrowieniu zaczela ,ustugiwac” (Slakovéw) Jezusowi i jego uczniom. Jej
postawa jest zaskakujaca, gdyz czytelnik oczekiwalby standardowego zakonczenia
opisu uzdrowienia, w ktérym tesciowa zacznie je$¢, aby potwierdzi¢ fakt swego
uzdrowienia. Czasownik dtakovéw opisuje nie tylko stuzbe aniotléw wobec Jezusa
(1,13), ale postawe kobiet, ktére towarzyszyly Jezusowi i stuzyly Mu (15,41). Co
istotne, termin ten okresla takze postawe samego Jezusa, ktéry sam mowit o sobie,
iz ,nie przyszedl, aby Mu stuzono (Stakovéw), lecz zeby stuzy¢ (Suakovéw)” (10,45).
Stuzac Jezusowi i jego czterem uczniom, tesciowa nasladuje postepowanie samego
Jezusa. Sam Jezus zachgcal by uczniowie nasladowali jego postawe stuzby, stajac
sie ,,stugami” (Suakovog) jedni dla drugich (9,35; 10,43). Warto zwrdci¢ uwage na
uzycie formy imperfectum czasownika ,,stuzy¢”, w opisie czynnosci tesciowej,
wskazujace na czynno$¢ trwajaca w czasie i sugerujace stale usposobienie kobie-
ty. Istotne jest takze miejsce uzdrowienia i stuzby, jest nim dom (oikia), ktéry
w teologii Markowej jest miejscem symbolizujacym wspdlnote Kosciola®. Rodzi
sie wniosek, iz tesciowa Piotra, poprzez swa postawe stuzby, staje sie modelem
ucznia, ktéry stuzy’. Nalezy jednak pamietaé, ze kobieta ta doznaje uzdrowienia

5> Niektorzy we wskrzeszeniu corki Jaira chcg widzie¢ zapowiedz zmartwychwstania Jezusa.
Przy tym zalozeniu, rola dziewczyny w narracji nabralaby wigkszego znaczenia.

¢ M.F. TRAINOR, The Quest for Home. The Household in Mark’s Community (Collegeville 2001).

7 J. DEWEY, , The Gospel of Mark”, Searching the Scriptures. 11. A Feminist Commentary
(red. E. ScHUSSLER FIORENZA) (New York 1994) 476-477; M. FANDER, Die Stellung der Frau im
Markusevangelium. Unter besonderer Beriicksichtigung kultur- und religionsgeschichtlicher Hinter-
griinde (MThA 8; Altenberge 1993) 34. Tesciowa Piotra to Vorbild wahrer Nachfolge und wahren
Jiingerseins, por. TENZE, Das Evangelium nach Markus. Frauen als wahre Nachfolgerinnen Jesu,
Kompendium Feministische Bibelauslegung (red. L. SCHOTTROFF — M.T. WACKER) (Gtitersloh 1999)
501; P. DSCHULNIGG, ,,Frauen im Markusevangelium”, Damit sie das Leben haben (Joh 10,10). Fs.
W. Kirchschliger (red. R. ScorRALICK) (Ziirich 2007) 75: Stakovew ist im Mk ein ekklesiologisches
Leitwort. Die Schwiegermutter des Petrus iibt einen Tischdienst mit ekklesialen Obertonen aus und
demonstriert so den vier erstberufenen Jiingern und allen LeserInnen des Mk, was Jiingerschaft in
leitender Stellung bedeutet.
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ze swej stabosci nie dzieki wlasnej wierze, ale za sprawa interwencji uczniéw (1,29-
30). W kontekscie interesujacego nas tematu wiary, na plan pierwszy wysuwa sie
zatem wiara tychze uczniéw. Postawa tesciowej wydaje si¢ mie¢ swe znaczenie
w globalnym planie dzieta Markowego. Po pierwsze, umieszczenie na samym po-
czatku i na koncu narracji Markowej figur kobiecych, ktérych wspdlna cechg jest
stuzba, moze by¢ widziane jako komentarz do cato$ci Ewangelii, ktorej centralny
temat teologiczny wyrazony jest w stwierdzeniu: ,,Syn czlowieczy nie przyszedl,
aby mu stuzono, lecz aby stuzy¢ i da¢ swoje zycie jako okup za wielu” (10,45)8. Po
drugie, w opisie uzdrowienia te$ciowej uzyto czasownika éyelpw, ktérym opisuje
sie takze zmartwychwstanie Jezusa (14,28; 16,6.14). ,,Podniesienie” z goraczki te-
$ciowej moze by¢ widziane jako zapowiedz zmartwychwstania Jezusa, ktore z kolei
jest zapowiedzig powszechnego zmartwychwstania i nowego stworzenia. Nad-
to, uzdrowienie to dokonuje si¢ w dzien szabatu. Kobieta postugujac wszystkim
w domu w dzien szabatu, famigc spoczynek szabatu, wyraza swa wiare w Jezusa
jako Pana szabatu (2,22).

2. KOBIETY UCZENNICE

Ewangelia Marka méwi o trzech kobietach, ktére moga by¢ okreslone jako
uczennice Jezusa. Byly to Maria Magdalena, Maria (matka Jakuba Mniejszego
i Jozefa) oraz Salome (15,40; 16,1)°. Kobiety te wystepuja w dwdch kluczowych
i szczytowych momentach narracji, a mianowicie sg $wiadkami ukrzyzowania
Jezusa (15,40-41) i pierwszymi $wiadkami Jego pustego grobu (16,1-6). Kobiety
te ,towarzyszyly” (akorovBéw) oraz ,ustugiwaly” (SLakovéw) Jezusowi (15,41).
Kobiety te pokonaly wiec te samg droge co Dwunastu, ,wstepujac wraz” (ouvi
voPaivw) z Jezusem z Galilei do Jerozolimy. Czasownik dkolovbéw opisuje czyn-
no$¢ pierwszych ucznidéw Jezusa (1,18), Lewiego (2,14) oraz innych uczniéw

8 W.M. SWARTLEY, ,The Role of Women in Mark’s Gospel: A Narrative Analysis”, Biblical
Theology Bulletin 27 (1997) 17. Autor ten, zwracajac uwage na umiejscowienie stuzebnych postaci
kobiecych na poczatku i koncu narracji, méwi o tzw. inclusio-commentary.

9 Niektorzy, na przyktad L. Schottroff, E. Schiissler Fiorenza, sugeruja, ze liczba kobiet-uczen-
nic mogla by¢ wieksza, gdyz w 15,41 czytamy, iz wiele innych kobiet przyszto z Jezusem z Galilei
do Jerozolimy (ke &Aier moAdel ol ocvvovefiowr adtg €ic ‘Tepoooiuvpe). E. Schiissler Fiorenza
sugeruje, iz tak jak Piotr, Jakub i Jan byli reprezentantami dwunastu apostolow, tak trzy wspo-
mniane kobiety byly reprezentantkami kobiet — uczennic. Opierajac si¢ takze na lekcji z Kodeksu
watykanskiego przypuszcza, iz Mk 15,41 méwi o czterech kobietach, ktdre odpowiadatyby czterem
pierwszym uczniom z 1,16-20. E. SCHUSSLER FIORENZA, In Memory of Her. A Feminist Theological
Reconstruction of Christian Origins (New York 1983) 320-321. Wydaje si¢ jednak, iz 15,41 méwi
o dwoch roznych grupach kobiet, gdyz stwierdzenie i wiele innych (xal Aoy ToAal) tworzy kontrast
z wezesniejszg informacjg o trzech kobietach uczennicach.
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(6,1; 10,32), ktorzy ,towarzysza” Jezusowi, ,,ida” za nim. Termin ten opisuje tak-
ze tlumy podazajace za Jezusem (2,15; 3,7; 5,24; 11,9). Kroczenie za Jezusem jest
podstawowym warunkiem bycia jego uczniem: ,,Jesli kto chce p6js¢ (axorovbeiv)
za Mng, niech si¢ zaprze samego siebie, niech wezmie krzyz swdj i niech mnie na-
$laduje (axorovBeltw)” (8,34). Brak towarzyszenia Jezusowi i jego uczniom, w opi-
nii samych uczniéw Jezusa, byl znakiem braku przynaleznosci do grona uczniow
Jezusa (zob. 9,38). Wymog pojscia za Jezusem doskonale zrealizowalo Dwunastu
(10,28) oraz Bartymeusz (10,52), nie sprostal mu natomiast bogaty mtodzieniec
(10,28). Z wyjatkiem nakazu pojscia za mezczyzng niosgcym dzban wody (14,13),
czasownik akoAovbéw zawsze opisuje chodzenie za Jezusem (zob. takze 14,54).
Uzycie zatem tego terminu w odniesieniu do trzech kobiet w 15,41 moze wskazy-
wac na ich status uczennic Jezusa. Taka identyfikacje potwierdzaloby takze uzycie
stowa drakovéw (,,stuzy¢”) do opisu tychze kobiet, gdyz uczniowie byli zaproszeni
do bycia ,,stugami” dla siebie nawzajem (9,35; 10,43). Z drugiej strony, uzycie ter-
minu dkolovbéw do wyrazenia czynnosci pojscia za mezczyzng niosagcym dzban
wody (14,13) oraz postawa ttumoéw, ktére podazajac za Jezusem nie zawsze cha-
rakteryzowaly sie wiarg w Niego (2,15; 3,7; 5,24; 11,9), pokazuje, iz czasownik ten
nie jest technicznym terminem zarezerwowanym wylacznie do okreslenia ucznia
czy uczennicy Jezusa. Nalezy by¢ zatem ostroznym w wycigganiu z przestanek
leksykalnych daleko idgcych wnioskéw dotyczacych tozsamosci czy statusu ucznia
w odniesieniu do trzech kobiet z 15,4110,

3. KOBIETA CIERPIACA NA KRWOTOK (5,25-34)

Bezimienna Izraelitka cierpigca na krwotok to pierwsza posta¢ kobieca od-
grywajaca w narracji Markowej role symbolu wiary w sposéb w petni klarowny.
Kobieta ta, chcac by¢ uzdrowiong, dotkneta potajemnie szat Jezusa. W momencie,
w ktorym Jezus uswiadomit sobie, iz moc wyszla od niego, kobieta uswiadomita
sobie, Ze jest uzdrowiona. Gdy Jezus szuka nieznanej sobie kobiety, ta ujawnia si¢
i wyznaje calg prawde o tym, co zaszlo. W konkluzji epizodu padaja kluczowe stowa
Jezusa: ,,Corko, twoja wiara ci¢ ocalila (7 mlotic cov oéowkév oe), idZ w pokoju

10 Wiecej na ten temat kobiet uczennic w Mk zob. W. MuNRro, ,,Women Disciples in Mark?”,
CBQ 44 (1982) 225-241; L. SCHOTTROFF, ,Women as Disciples of Jesus in New Testament Times”,
Let the Oppressed Go Free. Feminist Perspectives on the New Testament (Gender and the Biblical
Tradition; Louisville 1991) 168-203; M. FANDER, Die Stellung der Frau im Markusevangelium
(MThA 8; Altenberge 1989); TENZE, ,,Frauen in der Nachfolge Jesu. Die Rolle der Frau im Mar-
kusevangelium, Evangelische Theologie 5 (1992) 413-432; V. PHILLIPS, ,,Full Disclosure: Towards
a Complete Characterization of the Women Who Followed Jesus in the Gospel According to Mark”,
Transformative Encounters. Jesus ¢ Women Reviewed (red. I.R. KiTzBERGER) (Biblical Interpretation
43; Leiden - Boston — Koln 2000) 13-32.
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i badz wolna od swej dolegliwo$ci” (5,34). Umiejscowienie tej wypowiedzi na koncu
opowiadania i w jego punkcie kulminacyjnym wskazuje, iz gléwnym tematem
narracji nie jest uzdrowienie, wzmiankowane w potowie opowiadania (5,29), ale
zbawcza moc wiary.

Opowiadanie o uzdrowieniu kobiety cierpiacej na krwotok wraz z opo-
wiadaniem o wskrzeszeniu cérki Jaira funkcjonuje w szerokim kontekscie calej
Ewangelii Markowej jako przyklad wiary, ktéra prowadzi do cudu uzdrowienia
i wskrzeszenia. W obu przypadkach forma zewnetrzng uzdrowienia i wskrzeszenia
jest dotyk. Element dotyku taczy oba epizody z wczesniejszymi danymi Ewange-
lii Markowej, ktére moéwia o uzdrowieniu zachodzacym przy pomocy dotyku.
W Mk 3,7-12 czytamy, iz ,,thum (6x10c) styszy (dkodw)” o Jezusie, ,,przybywa” (e;r-
comai) do niego, aby go ,,dotkng¢” (@mtw) i doznaé uzdrowienia z réznorodnych
»dolegliwo$ci” (uaoti&). Te same terminy uzyte sg w opisie uzdrowienia kobiety
cierpigcej na krwotok!'. W 6,56 czytamy, iz wszyscy ci, ktorzy ,,dotykali” (&mtw)
Jezusa, a nawet fredzli czy tez krawedzi jego szaty, byli ,uzdrowieni” (66){w - por.
5,23.28.34). W obu tych tekstach nie méwi si¢ expressis verbis o wierze jako wa-
runku uzdrowienia. W tym kontekscie figura kobiety cierpiacej na krwotok jest
przykladem demonstrujacym kluczowe znaczenie wiary w tego typu spotkaniach
z Jezusem. Tym, co uzdrawia, nie jest dotknigcie szat Jezusa (rozumiane jako rytuat
magiczny), ale wiara w osobe Jezusa'?. Szata w kontekscie kulturowym Ewangelii
Markowej byta rozumiana jako integralna cze$¢ osoby. Swiadczy o tym dokonana
przez uczniéw parafraza pytania Jezusa z: ,kto dotknat moich szat” (5,30) na ,,kto
sie mnie dotknal” (5,31). Kluczowe znacznie wiary w postepowaniu kobiety wida¢
w zestawieniu jej stoéw (,,Jesli sie dotkne jego szat, zostane ocalona” - 5,28: &mtw —
0 w) ze stowami Jezusa (,,Twoja wiara cie ocalita” - 5,34: Tiotic — 0@{w). Chodzi
zatem nie o dotkniecie szaty jako takiej, ale o dotknigcie Jezusa, nie tyle o sam
dotyk, ile o akt wiary wyrazajacy sie w dotyku. Ostatecznie tym, co uzdrawia, nie
jest dotyk, ale wiara.

Warto zwrdci¢ uwage na powigzanie tematu wiary, w opisie uzdrowienia
kobiety, z tematem leku, gdyz spotykamy go takze w bezposrednim kontekscie tego
epizodu. Otéz kobieta po swoim uzdrowieniu ,,zalekniona” (popn6eion) zblizyla
sie do Jezusa. Jednoczesnie Jezus stwierdzil, iz to ,,jej wiara” (f moTic oou) byta
przyczyng jej ocalenia. W kontekscie poprzedzajacym Jezus méwi do Dwunastu:
»Czemu tak tchérzliwi (detdot) jestescie? Jakze brak wam wiary (miotic). A oni
zlekli sie bardzo (époprnoav dopov péyav)” (4,40-41). W podobnym kontekscie

1 8yrog - 5,21.24.27.30.31; akodw — 5,27; épyopaL — 5,27; &mtw - 5,27.28.30.31; pdotif - 5,29.34.
W obu perykopach wystepuje takze termin Tpoomintw (3,11; 5,33) opisujacy gest prostracji przed
Jezusem.

12 Niektdrzy komentatorzy twierdzg, iz Mk krytykuje tutaj element magiczny w patrzeniu
na Jezusa (Lohmeyer, Fuller, Schenke, Verweyen) albo dostosowuje obraz Jezusa do éwczesnego
modelu hellenistycznego, gdzie dotyk byl postrzegany jako istotny element procesu uzdrowienia
(Schmithals, Pesch, Kertelge, Roloff). C.D. MARSHALL, Faith as a Theme in Mark’s Narrative (SNT-
SMS 64; Cambridge 1989) 101-102.
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Jezus zwraca si¢ do przelozonego synagogi w stowach: ,Nie boj sie, wierz tylko
(un doBod, uovov mioteve)” (5,36). Wydaje sie zatem, iz wiara kobiety jest celowo
zestawiona, na zasadzie kontrastu, ze staba wiarg czy tez z jej brakiem w przypadku
dwunastu uczniéw (4,40-41, por. 6,50) oraz na zasadzie komplementarnosci z wiarg
Jaira (5,21-24.35-43). Wiara jest jednym z kluczowych tematéw kontekstu bezpo-
sredniego, a doktadniej sekcji 4,35-6,6. Rozpoczyna ja wzmianka o niewierze czy
stabej wierze uczniow Jezusa (4,35-40), a konczy opis niewiary w Nazarecie (6,1-6).
W konsekwencji inkluzja motywu niewiary w przypadku uczniéw i mieszkancow
Nazaretu uwydatnia temat wiary obecny w sekcji centralnej, a mianowicie w pre-
zentacji wiary kobiety cierpigcej na krwotok oraz wiary Jaira.

Zestawienie obok siebie, na zasadzie typowej dla Marka techniki sandwich
(por. 14,1-2 // 14,3-9 // 14,10-11), opowiadania o wierze kobiety cierpiacej na krwo-
tok i wierze Jaira, rodzi pytanie o stosunek wiary uzdrowionej kobiety do wiary
Jaira, o to, ktdra z tych postaci jest figura mocniejszg, bardziej emblematyczna.
W obu przypadkach inicjatywa lezy nie po stronie Jezusa, ale po stronie kobiety
i Jaira. Niewatpliwie jest ona znakiem ich wiary w moc Jezusa. Nadto, w obu przy-
padkach podkreslona jest beznadziejnos¢ sytuacji, w ktorej sie znajduja. Kobieta,
wyczerpawszy wszelkie $rodki materialne, nie moze znalez¢ uzdrowienia, podczas
gdy corka Jaira jest bliska $mierci'®. Précz podobienstw w prezentacji postaci, ist-
niejg jednak takze istotne réznice'. Otdz Jair jest liderem miejscowej synagogi,
podczas gdy kobieta, jako permanentnie nieczysta rytualnie, jest wykluczona z zy-
cia religijnego. Jair ma rodzing i znaczacy krag osob zaleznych od niego, podczas
gdy choroba kobiety wykluczyta lub zakonczyta jej malzenstwo, uniemozliwita
posiadanie dzieci i odizolowala ja od lokalnej spotecznosci. Jair wydaje si¢ bogaty
i wplywowy, podczas gdy kobieta jest pozbawiona wszystkich swoich $rodkéw
materialnych. Do innych réznic nalezy zaliczy¢ sposob interakcji z Jezusem. Jair
przybywa do Jezusa publicznie, padajac mu do stop, natomiast kobieta zbliza sie
do niego w skrytosci. Jair prosi o przybycie Jezusa do swego domu i uzdrowienie
jego corki przez wlozenie na nig rak, podczas gdy kobieta sama dotyka szat Jezusa,
wierzac, iz ten maly gest doprowadzi do jej uzdrowienia. Inng istotng réznicg jest
wiara, ktéra w rézny sposob charakteryzuje kazda z postaci.

Bez watpienia Jair, przedstawiciel religijnych przywodcow ludu, z zasady wro-
gich Jezusowi i niedajacych wiary w jego mesjanska i boska tozsamo$¢, szokuje
swoja postawa wiary w Jezusa. W kontekscie 6wczesnej kultury, a doktadniej kodu
zachowania pomiedzy czlonkami poszczegolnych szczebli hierarchii spoteczne;j,
gest upadniecia do stop Jezusa wyrazal bulwersujaca dla postronnych obserwatoréw

3 J.A. Grassi, , The Secret Heroine of Mark’s Drama”, Biblical Theology Bulletin 18 (1988) 11:
Both stories focus strongly on faith in Jesus despite impossible circumstances.

4 C.D. MARSHALL, Faith, 104; S. MiLLER, Women in Mark’s Gospel (LNST - JSN'T.S 259;
London 2004) 57.
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prawde o nizszosci Jaira w stosunku do Jezusa'>. Wykonanie publicznego gestu
prostracji $wiadczy o sile wiary Jaira, ktéry nie boi si¢ opinii postronnych obser-
watoréw, w tym innych przywodcédw ludu. Gest Jaira jest Swiadectwem jego wiary
zlozonym wobec ttuméw. Jak zauwaza G. Theissen, inaczej niz w starozytnej lite-
raturze pozabiblijnej, w pismach Nowego Testamentu postaniec czy reprezentant
chorego, proszacy o uzdrowienie, zawsze charakteryzuje sie wiarg!®. Jair, ktéry
wstawia sie za chorg corka, jest zatem przykladem wiary par excellence. Informa-
cja o $mierci jego corki bezsprzecznie wystawita jego wiare na niestychana prébe.
Weczedniejsza narracja nie wspomina o zadnym wskrzeszeniu dokonanym przez
Jezusa. Jair, a z nim czytelnik Ewangelii Markowej, nie ma podstaw, aby wierzy¢,
iz Jezus moze dokona¢ wskrzeszenia jego corki. Stowa skierowane do Jaira: ,,Nie
bdj sie, wierz tylko!” $wiadczg o pojawieniu si¢ u Jaira leku. Kontekst narracyjny,
zestawiajacy lek z brakiem wiary uczniow (4,40-41), sugeruje, iz wiara Jaira ostabta
lub zupetnie zanikta. Stowa te brzmig jak echo stéw skierowanych wczesniej do
uzdrowionej z krwotoku kobiety: ,,Twoja wiara ci¢ ocalifa.” W ten sposéb staja
sie zacheta do nasladowania wiary tej kobiety. Jair byt §wiadkiem jej uzdrowienia
i styszal te stowa. Bezsprzecznie wskazujg one na kluczowa role wiary w jej uzdro-
wieniu. Gdy przychodzg postancy przynoszacy mu wiadomos¢ o $mierci corki,
Jair zdaje sie podziela¢ ich brak wiary. Fakt, iZ nazywajg oni Jezusa ,,nauczycielem”
(5,35), objawia brak wiary. W tym pelnym napiecia momencie Jezus rozwigzuje
sytuacje problemowg, budzac wiare Jaira i kontynuujac droge do jego domu, zmu-
szajac go tym samym do péjscia razem z Nim. W tym kontekscie interesujaca jest
sugestia R. Pescha, ktéry zauwaza, iz imie ,,Jair” pochodzi od hebrajskiego -,
oznaczajacego ,on oswieca”, lub 7, ,,on budzi” i jako takie moze mie¢ znacze-
nie symboliczne, a mianowicie moze nawigzywac¢ do o$wiecenia wiarg, czy raczej
do obudzenia i umocnienia wiary Jaira przez Jezusa, po otrzymaniu wiadomosci
o $mierci cérki (5,36). Powyzsza analiza pozwala dostrzec zasadniczg réznice
pomiedzy wiarg Jaira a wiarg kobiety: Jair jest podtrzymywany w swej stabnacej
wierze przez Jezusa (5,36), a kobieta jest chwalona przez Jezusa za swa nieugieta
wiare (5,34).

Wracajac raz jeszcze do analizy fenomenu wiary kobiety cierpiacej na krwo-
tok, warto podkresli¢, iz starozytny czytelnik i stuchacz Ewangelii Markowej byt
z pewnoscia zaskoczony zachowaniem kobiety. Lamato ono 6wczesne kulturowe
zwyczaje i religijne prawa. Dotykajac Jezusa kobieta postapita wbrew éwczesnemu

15 Jair byl przedstawicielem klasy spotecznie wyzszej niz ta, z ktorej wywodzit sie Jezus
z Nazaretu. B.J. MALINA - R.L. ROHRBAUGH, Social-Science Commentary on the Synoptic Gospels
(Minneapolis 1992) 209.

16 G. THEIsSEN, The Miracle Stories of the Early Christian Tradition (Studies in the New
Testament and Its World 3; Edinburgh 1983) 49.

7 R. PescH, ,Kleinere Beitrige: Jairus (Mk 5,22 / Lk 8,41), BZ 14 (1970) 252-256. Imie to
moze by¢ tez subtelna aluzyjna zapowiedzig wskrzeszenia cérki, ktére sam Jezus interpretuje jako
zbudzenie ze snu (5,39). Wydaje si¢ jednak malo prawdopodobne, by greccy stuchacze Ewangelii
rozpoznali gre stow hebrajskich.
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zwyczajowi, ktory uznawat za niestosowne dotykanie nieznajomych mezczyzn bez
ich zgody®. Co jednak istotniejsze, kobieta swoim czynem ztamata prawo religijne.
Cierpigc na krwotok i tym samym bedac rytualnie nieczysta, swoim dotykiem
przenosita stan rytualnej nieczystosci na dotkniete osoby i przedmioty (Kpt 15,25-
30)". Mozna wysung¢ ryzykowng teze, opartg jedynie na spekulacji, iz jej wiara
w Jezusa pokonata lek przed przekroczeniem praw majgcych swoje umocowanie
w starotestamentowym Objawieniu. Jezus byt dla niej tak samo wazny, a moze
nawet wazniejszy, niz przepisy Tory, a zatem mial autorytet réwny boskiemu dawcy
Tory. Jesli powyzsza teza jest poprawna, wowczas w gescie dotyku kobiety zawiera
sie wyznanie wiary w bostwo Jezusa. Posrednim argumentem potwierdzajacym
takg konkluzje jest uzycie terminu mpoomintw na okreslenie aktu kobiety padajacej
na ziemie przed Jezusem (5,33). Marek stosuje ten termin jeszcze dwukrotnie, opi-
sujgc czynnos¢ ztych duchdéw wyznajacych boskos¢ Jezusa oraz czynnos¢ kobiety
syrofenickiej zwracajacej si¢ do Jezusa tytulem kOpie (7,25.28). Nalezy pamietal,
iz w 6wczesnym konteks$cie kulturowym gest prostracji byt aktem wyrazajacym
przede wszystkim szacunek (por. zachowanie Jaira) i nizszg pozycje spoteczng, tak
wiec jako taki nie musiat zawiera¢ konotacji kultycznych, czyli uznania w kim$§
osoby godnej czci religijnej. Drugim posrednim argumentem potwierdzajagcym
w gescie kobiety wyznanie wiary w bostwo Jezusa jest uzycie przez kobiete termi-
nu o6)w (5,28), ktére w Mk ma dwa znaczenia: uzdrawia¢ (3,4; 5,23; 6,56) i zba-
wiac (10,265 13,13; 16,16). Zastosowanie tego czasownika moze by¢ §wiadomym
zabiegiem ewangelisty majacym na celu przywotanie obu jego znaczen, a wigc
konsekwentnie termin ten moze wskazywac na tozsamos¢ Jezusa jako Zbawiciela
lub tez Po$rednika zbawienia czy rzeczywisto$ci nadprzyrodzonej. Takiej konklu-
zji sprzeciwia sie Markowy sposob uzycia czasownika og)(w, ktéry w polaczeniu
z dotykiem oznacza uzdrowienie fizyczne (5,23; 6,56). Dla stuchaczy ewangelii,
znajacych jej calosciowe przestanie, bylo tez oczywiste drugie znaczenie terminu
odnoszace sie do zycia wiecznego w Krolestwie Bozym?°.

18 W kontekscie kultury starozytnej pojawienie sie w miejscu publicznym kobiety, majacej
znaczacy status majatkowy, bez towarzystwa meskich protektoréw bylo wydarzeniem wyjatkowym.
W kulturze grecko-rzymskiej jej samotna obecno$¢ w miejscu publicznym mogla sugerowac status
kobiety lekkich obyczajow. Z drugiej strony, ewangelista zauwaza, iz kobieta sama wydawala wlasne
pienigdze, co moze wskazywac na jej stan wdowienstwa. O znaczacym statusie majatkowym tej
kobiety mozna wnioskowa¢ z faktu, Ze korzystata z pomocy profesjonalnych lekarzy, co byto przywi-
lejem zamoznych elit. Okres leczenia trwajacy az 12 lat dodatkowo potwierdza przypuszczenie o jej
znaczgcym statusie majatkowym. M.A. TOLBERT, ,,Mark”, Women’s Bible Commentary. Expanded
Edition (red. C.A. NEwsoMm — S.H. RINGE) (Louisville 1998) 355; B.J. MALINA — R.L. ROHRBAUGH,
Social-Science Commentary, 209-210.

Y Stownictwo Mk 5,25-34 jest tozsame z terminologia LXX stosowana w regulacjach doty-
czacych czystosci rytualnej w Kpt 12 i 15. M.J. SELVIDGE, ,,Mark 5:25-34 and Leviticus 15:19-20.
A Reaction to Restrictive Purity Regulations”, JBL 103 (1984) 619-623. Szerzej na temat Kpt 15 zob.
B. STRZALKOWSKA, Rozporzgdzenia dotyczgce kobiet w Kpt 15 (RSBib 20; Warszawa 2006).

20 A. YarBrO CoLLINS, Mark. A Commentary (Hermeneia; Minneapolis 2007) 279. Fakt,
iz wiele oséb dotykato Jezusa, szukajac uzdrowienia (3,10; 6,56), sugeruje, iz ewangelista mogt
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Elementem, ktory moglby zburzy¢ obraz idealnej wiary kobiety jest jej reakcja
na wezwanie Jezusa. Otoz kobieta boi si¢ i drzy?!. Na pierwszy rzut oka ta posta-
wa jest niezrozumiata w kontekscie jej wczesniejszej odwagi, ktéra pozwalala jej
przekracza¢ granice wytyczone przez prawa zwyczajowe i religijne. Skoro Marek
taczy niewiare z lekiem (4,40-41; 5,36), rodzi sie uprawnione przypuszczenie, iz lek
i drzenie kobiety ujawniajg jej brak wiary. Istnieje wiele interpretacji leku i drzenia
kobiety, od negatywnych przez neutralne az do pozytywnych??. Najprosciej jednak
przejscie kobiety od odwagi do leku wyja$nia zmiana jej pozycji spotecznej. Kobieta
podczas choroby byla osobg w jakim§ stopniu zmarginalizowang, napietnowa-
ng, oddzielona od spoleczenstwa i rodziny, doswiadczajaca ,,cywilnej $mierci.”

widzie¢ dotyk kobiety jako co$ zupelnie normalnego (por. reakcje uczniéw w. 5,31). A. YARBRO
CoLLINs, Mark, 281. Nie mamy zadnej pewnosci, iz krwawienie kobiety zwigzane bylo z jej na-
rzagdami plciowymi, a tylko takie krwawienie uznawane bylo za powodujgce nieczysto$¢ rytualna
uniemozliwiajaca uczestnictwo w kulcie §wigtynnym. Nieczysto$¢ tego typu nie wykluczala z zycia
spotecznego i religijnego (na przyktad uczeszczania do synagogi). Nadto, narracja Markowa nie
zwraca uwagi na kwestie czysto$ci rytualnej. M. FANDER, ,Das Evangelium nach Markus®, 503: die
Geschichte folgt nicht der Logik des Reinheitsdenkens. Jezus nie staje si¢ nieczysty poprzez dotyk
kobiety, ale - jak czytamy - kobieta odzyskuje zdrowie. Wydaje si¢ zatem, iz przekroczenie granicy
pomiedzy czystym a nieczystym nie jest tematem opowiadania, jak sugerujg niektérzy komenta-
torzy, lecz jest nim uzdrowienie i wskrzeszenie. M.A. BEavis, Mark (Paideia Commentaries on the
New Testament; Grand Rapids 2011) 98.

2 M.A. Beavis, ,Women as Models of Faith in Mark”, Biblical Theology Bulletin 18 (1988) 6:
The woman comes to Jesus ‘fearing and trembling’ (v. 33) - hardly an example of ‘bold faith’.

22 Powodem leku i drzenia kobiety mogto by¢ poczucie winy wynikajace z dotkniecia Jezusa
w sposob potajemny, bez Jego pozwolenia. Kobieta famata wéwczas prawo zwyczajowe. Innym
motywem leku i drzenia byloby poczucie winy wyplywajace z faktu ztamania prawa religijnego
dotyczacego czystoéci rytualnej. Kobieta uczynita wowczas Jezusa nieczystym. Obie interpretacje
moga by¢ potwierdzone przez lekcje 510 memonker Aabpe (miedzy innymi D), quod fecerat absconse
(a) oraz quod fecerat occulto (f'f2 i) do wiersza 5,33. W. GRUNDMANN, Das Evangelium nach Markus
(ThHKNT 2; Berlin 1959) 115. Motywem leku i drzenia mégt by¢ takze wstyd kobiety wobec rychte-
go publicznego ujawnienia, z powodu choroby na te przykra dolegliwo$¢. E. KLOSTERMANN, Das
Markusevangelium erkldrt (HNT 3; Tiibingen 1950) 51. Motywem tym moglo by¢ tez poczucie winy
wynikajace z przekonania, iz skradla moc Jezusa bez Jego pozwolenia. H.J. HOLTZMANN, Die Syn-
optiker (HNT 1/1;Ttibingen 1901) 135. Niekt6rzy sugeruja takze, iz kobieta bata si¢ niezrozumienia,
gdyz w kontekscie kultury starozytnej jej dotyk mogt by¢ nieopacznie interpretowany jako kryjacy
w sobie intencje pozbycia si¢ dolegliwosci przez przekazanie jej osobie dotykanej. G. THEISSEN,
Miracle Stories, 134. Lek i drzenie kobiety mogly by¢ spowodowane zachwytem lub zdumieniem
nad tym, co si¢ z nig stalo. Lek, drzenie czy zdumienie to czeéci sktadowe formut opisujacych ob-
jawiajacego si¢ Boga (Offenbarungsformel) (Rdz 15,12; 28,17; Sdz 6,22-23). Podobne reakcje na cud
dokonany przez Jezusa widzimy w Mk 4,41 i 5,15 (por. 16,8). Interpretacja ta preferowana jest przez
wielu wspotczesnych komentatoréw (na przyktad Schmithals, Pesch, Gnilka, Guelich, Marcus).
Jednak gdyby Mk wiedzial o takich motywach kobiety, umiescitby wzmianke o lgku i drzeniu zaraz
po informacji o uzdrowieniu, gdy opisywal jej doznania wewnetrzne (5,29). Nadto, strach nie jest
kompatybilny z wiara, co wynika z pézniejszych stow skierowanych do Jaira: ,Nie bdj sie, wierz
tylko.” C.D. MARSHALL, Faith, 107. Lek towarzyszacy manifestacji Boga (na przyktad w cudownym
uzdrowieniu) nie jest zjawiskiem pozytywnym, gdyz odstania brak zrozumienia zamiaréw Boga
oraz brak zaufania Bogu, ktéry pragnie zawsze dobra cztowieka. S. MILLER, Women, 59.
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W momencie swego uzdrowienia staje si¢ osobg w pelni, religijnie i socjalnie, zin-
tegrowang ze swa rodzing i otaczajagcym ja thumem?®. Podejmujac decyzje o do-
tknieciu szat Jezusa, nie odczuwa lgku przed gniewem i ostracyzmem ze strony
Jezusa czy otaczajacego ja ttumu. Dokonujac swego czynu w ukryciu, kobieta nie
musiala si¢ obawia¢ reakcji ludu. W stosunku za$ do Jezusa reakcja kobiety mogta
by¢ dwojaka. Wierzac, iz Jezus jest kim$ wyjatkowym, boskim uzdrowicielem,
wcieleniem Bozej dobroci, kobieta nie musiala czu¢ przed Nim leku. Wierzac je-
dynie, iz jest wyjatkowym, ale tylko ziemskim uzdrowicielem, mogta odczuwac
lek, gdyz ,,ziemski” Jezus, aplikujac jedynie ,,ziemskie” standardy, mégt ja potepic.
Fakt, iz Jezus wie o jej specjalnym dotyku wiary, mimo mnoéstwa innych dotykéw
otaczajacego Go tlumu, daje kobiecie pewno$¢, iz Jezus jest kim$ wigcej niz tylko
ziemskim uzdrowicielem. W konsekwencji nie musi obawia¢ si¢ Jezusa. Slyszac
zatem wezwanie Jezusa do ujawnienia sig, zaczyna odczuwac lek przed otaczajacym
ja thumem. Ujawnienie sie oznacza powtdrne popadniecie w stan ostracyzmu?%.
Podejmujac ryzyko ujawnienia si¢, mimo obecnego w niej leku przed opinig thu-
mow, daje wyraz swej wiary w moc i dobro¢ Jezusa. Wedlug M.A. Beavis, wlasnie
przez akt ujawnienia sie i przyjscia do Jezusa, kobieta osigga wiare i staje si¢ wzorem
wiary. Stad tez jej wiara wyraza si¢ nie tylko w ufnosci, ale takze w czynie zaklada-
jacym ryzyko®. Jak wielkie bylo ryzyko potepienia kobiety przez Jezusa i ttumy?
Kobieta mogla liczy¢ na to, iz Ten, ktory okazal swa dobrotliwg moc poprzez jej
uzdrowienie, okaze takze swa dobro¢ poprzez akceptacje jej czynu, usprawiedliwia-
jac ja tym samym w oczach ttumu. Skoro samo uzdrowienie, ktérego doswiadczyla,
bylo wyrazem dobroci Jezusa, mogla si¢ spodziewac, iz dobro¢ ta bedzie si¢ takze
manifestowaé w dalszych dziataniach i stowach Jezusa, a wiec takze w reakeji na
jej publiczne ujawnienie si¢. W kobiecie musiata rozegra¢ si¢ walka miedzy czysto
ludzkim lekiem przed utrata prestizu, a jej wiarg w uzdrawiajgcego Jezusa. Majac
swiadomos¢ swego uzdrowienia, a wigc majac dowdd mocy, dobroci i akceptacji
Jezusa, kobieta pokonata lek. Innymi stowy, doswiadczenie uzdrowienia, ktére
byto skutkiem jej wiary, dalo jej site do pokonania obaw przed opinig publiczna
i do manifestacji swej wiary w Jezusa wobec ttumu.

Marshall dostrzega w opowiadaniu dwuetapowy prezentacj¢ wiary kobiety.
Najpierw wida¢ wiare ukryta, a nastepnie wiare publicznie wyznang. Najpierw

23 M. FANDER (,,Das Evangelium nach Markus”, 503) twierdzi, iz opowiadanie to winno by¢
czytane jako soziale Integrationsgeschichte.

24 ML.A. TOLBERT, ,Mark”, 355: Her earlier ‘shameful’ boldness in approaching Jesus was
acceptable from one who was already banished from honorable society; but with her healing she may
be reinstated in the religious and social community. Consequently, her timorous deference reflects
her renewed conventional status as a woman in the male world of honor and shame. Trudno jedno-
znacznie wyrokowad, ale wydaje sig, iz wyznanie kobiety moglo mie¢ charakter publiczny. Fakt, iz
wydarzenie to zostalo w detalach opisane w Mk $wiadczy o tym, ze stojacy obok doskonale znali
jego przebieg.

> M.A. BEavis, ,Women”, 6.
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wida¢ pewna niepelno$¢, gdyz kobieta szuka zbawienia (5,28) a otrzymuje jedynie
uzdrowienie (5,29). Na koncu jednak wiara kobiety objawia si¢ w calej swej inte-
gralnodci (5,34). Marshall méwi takze o osobistym i przyczynowym charakterze
wiary kobiety. Osobowy charakter wiary kobiety wyraza tytul ,cérka” i zaimek
~twoja” w wyrazeniu ,,twoja wiara” (5,34)%. Bezsprzecznie wiara kobiety okazuje
sie by¢ skuteczng przyczyng jej zbawienia. Ten kauzalny wymiar wiary akcentuje
nie tyle zbawiajacego Boga, co wiare kobiety?”.

Warto zwréci¢ uwage na trzy elementy opowiadania, ktére podkreslajg wia-
re kobiety. Po pierwsze, zdumiewajaca jest pasywnos$¢ Jezusa. Otdéz moc ,wyszla
od” (eképyopar) Jezusa (5,30) jakby poza Jego kontrolg. Tym, co spowodowalo jej
przeptyw byla wiara kobiety. Jezus zostaje niejako obezwladniony wiarg kobiety?®.
Patrzac na calg narracje Marka, to opowiadanie jest unikalne, gdyz w kazdym
innym opisie uzdrowienia kluczowa jest intencja i $wiadomos¢ Jezusa.

Po drugie, interesujacy w opowiadaniu jest motyw wiedzy Jezusa. Jezus dosko-
nale wie, iz moc wyszla od Niego. Jednocze$nie nie wie dokfadnie, kto byt odbiorca
tej mocy. Warto zauwazy¢, ze kobieta dotknela jedynie szat Jezusa. Moze to suge-
rowad, iz dotykajac szat, starata sie unikna¢ dotkniecia ciata Jezusa, aby pozosta¢
niezauwazong. Prawdopodobnie zatem Jezus nie odczul dotyku kobiety na swym
ciele na sposdb fizyczny, a Jego wiedza o dotknigciu szat musiata by¢ nadprzyro-
dzona. Dowodem na to, iz Jezus znal tozsamo$¢ osoby dotykajacej si¢ jest obec-
nos¢ formy zenskiej w zdaniu: ,,patrzyl dookola, by zobaczy¢ te, ktoéra to zrobita”

26 Jezus okresla kobiete na cztery sposoby, ktore wyrazaja jej nowy status. Jest ona (1) postana,
(2) zbawiona (czasownik 66){w), (3) jest corka (przynalezy powtdrnie do rodziny i szerszej spolecz-
noéci, w tym do rodziny samego Boga, familia Dei) oraz (4) odchodzi w pokoju, co jest synonimem
blogostawienstwa (5,34).

27 C.D. MARSHALL, Faith, 104-110. Rozpatrujac kauzalny wymiar wiary, rodzi sie pytanie
o realng przyczyne uzdrowienia kobiety: byta nig jej wiara (5,34) czy tez moc (§0vauic) Jezusa (5,29)?
C.D. MARsHALL (Faith, 108-109) wyjaénia ten dylemat w nastepujacy sposob: ,to ask whether it is
faith or UvapLc that heals the woman is the same as asking whether it is water or the act of drinking
that quenches thirst, or whether it is our legs or the power of motion that carries us forward. Each
needs the other to achieve the desired end. Faith saves because it allows God’s saving power in
Jesus to save”.

28 C.E. POWELL, ,,The «Passivity» of Jesus in Mark 5:25-34”, Bibliotheca Sacra 162/645 (2005)
66-75. Warto przytoczy¢ w tym miejscu glowna teze studium D.R. Moss, ,The Man with the Flow
of Power: Porous Bodies in Mark 5,25-34”, JBL 129 (2010) 508: The bodies of the woman and Jesus
parallel each other in the sense that both are porous and leak uncontrollably. When viewed in the
context of Greco-Roman models of the body, both the woman and Jesus appear weak, sickly, feminine,
and porous. Autorka sugeruje, iz “porowatos$¢” czy tez ,nieszczelno$¢” ciata Jezusa nie musiata by¢
widziana przez Marka i jego starozytnych czytelnikdw negatywnie, gdyz w greckiej mitologii (por.
Hymny Homera II: ,Do Demeter”) znajacej koncepcje bostw ukrywajacych sie pod postaciami ludzi,
mogla wskazywac na jego boska nature. Stowem, boskos¢ Jezusa wraz z boska mocg uzdrawiajaca
nie mogta si¢ ,,ukry¢” w stabej, ludzkiej cielesnosci. Biorac pod uwage tradycyjny poglad na temat
autorstwa ewangelii (dzielo Marka i Piotra) ludzi uksztaltowanych w kulturze zydowskiej, wydaje
sie watpliwe, by w swej prezentacji Jezusa chcieli si¢ odwolywa¢ do koncepcji obecnych w mitologii
greckiej.
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(tnv tobto mooaoay) (5,32). Trudno bytoby pogodzi¢ nadnaturalng wiedze Jezusa
o dotknigciu szat z jednoczesnym brakiem wiedzy na temat dokltadnej tozsamosci
kobiety dotykajacej Go. Mozna przypuszczaé, iz demonstracja tej niewiedzy jest
zamierzona przez samego Jezusa, ktdry chce ujawnienia si¢ kobiety przez nig sama.
Jezus czynilby to celowo, aby inni dowiedzieli si¢ o jej wierze. W narracji Markowej
kobieta ta ma stuzy¢ jako model wiary dla niedomagajacych w swej wierze uczniow
oraz dla wiary Jaira, ktéra zostanie poddana prébie w momencie powiadomienia
go o $mierci corki®.

Po trzecie, gdy Jezus pyta o to, kto si¢ Go dotknatl, uczniowie jednoznacznie
sugeruja, iz Jego pytanie jest absurdalne, gdyz caly ttum Go dotyka. Fakt, ze Jezus,
dotykany przez wiele 0séb, pyta o ten jeden dotyk, wskazuje na jego specyfike.
To, co réznilo ten jeden dotyk od wielu innych, przypadkowych czy tez bedacych
owocem ciekawos$ci ttuméw, byla wiara dotykajacej sie osoby®’. Jezus dotykany
byt na wiele sposobdw, a tylko dotyk powodowany wiarg przynosit uzdrowienie.
Reakcja ucznidéw $wiadczy o tym, iz nie do konica zdawali sobie sprawe z mocy
Jezusa. Okazalo sig, ze kobieta miata wigksze niz uczniowie zrozumienie osoby
Jezusa oraz wiekszg wiare?!.

Reasumujac, w zestawieniu z Jairem kobieta funkcjonuje jako figura silniej-
sza. W jej zachowaniu nie wida¢ momentu zachwiania si¢ wiary. Jezus stwierdza,
iz kobieta zostala ocalona (uzdrowiona i zbawiona) dzieki wierze. Wiara kobie-
ty byta aktem ciagtym, gdyz wierzyta w momencie, gdy dotykala si¢ Jezusa, jak
i w chwili ujawnienia si¢. W przypadku Jaira stowa Jezusa ,Wierz tylko!” suge-
ruja, iz jego wiara ostabta lub zupelnie zanikla w obliczu wiesci o $mierci cérki
oraz perswazji tych, ktorzy przyniesli wiadomos¢. Jair wierzyt i nie okazywat leku
wobec reakeji ttumoéw, w ktérych obecnosci przybyt do Jezusa, padl do jego stop
i prosit o interwencje. Lek i niewiara zrodzity si¢ w obliczu $mierci, rzeczywistosci
silniejszej niz opinia publiczna. Pod jej wptywem Jair z aktywnej roli proszacego
i okazujacego wiare przechodzi do roli pasywnej, stad Jezus umacnia jego wiare.

2 E.S. MALBON, In the Company of Jesus. Characters in Mark’s Gospel (Louisville 2000) 51:
The woman’s faith is a model for the faith Jairus will need. C. Mazzucco (,,Gesl e la donna sirofenicia
(Mc 7,24-30): Un dibattito con due vincitori”, Mysterium regni, ministerium verbi (Mc 4,11; At 6,4).
Fs. V. Fusco (red. E. FRaNco) (Supplementi alla Rivista Biblica 38; Bologna 2001) 428) stwierdza, iz
cel pedagogiczny dzialania Jezusa byl wielowymiarowy: (1) sprostowanie w kobiecie i w otaczajacym
tlumie powszechnego przekonania o magicznym wymiarze wiary (3,10); (2) zacheta skierowana
do kobiety, aby w petni uswiadomila sobie to, co sie stato; (3) docenienie wiary kobiety; (4) pomoc
kobiecie w zrozumieniu pelnego znaczenia zbawienia jako owocu poktadania ufnosci w Jezusie; (5)
lekcja dla ucznidw, nieswiadomych najglebszych intencji Jezusa.

30 M.A. ToLBERT, ,Mark”, 355: The disciples’ query to him about the futility of such a question

in the midst of a pressing crowd is noteworthy, because it indicates that the woman’s touch was one
of faith, an action distinctly different from the jostling of the crowd.

31 A. YarBro Corrins, Mark, 283: This response shows that the disciples have less
understanding about the workings of Jesus” healing power than the woman does; it may imply that
they have less trust as well.
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W przypadku uzdrowienia kobiety Jezus nie brat aktywnego udzialu w jej uzdro-
wieniu. To jej wiara, jak stwierdza sam Jezus, doprowadzifa do uzdrowienia.

4. KOBIETA SYROFENICKA (7,24-30)

Rozmowa kobiety syrofenickiej z Jezusem jest najdtuzsza wymiang zdan po-
miedzy Jezusem a jakgkolwiek kobieta opisang w Ewangelii Markowej. Dominujaca
cechg Markowej charakteryzacji tej wyjatkowej kobiety jest jej wiara. Mimo, iz sam
termin ,wiara” nie pada w narracji, wida¢ przynajmniej trzy momenty, w ktérych
sie ona wyrazila: w przyjsciu kobiety do Jezusa, w jej dialogu z Jezusem oraz w jej
odejsciu od Jezusa. Kazdy z tych elementéw wymaga szerszego omdéwienia.

W czasie spotkania z kobietg syrofenicka Jezus znajduje si¢ w okolicach miasta
Tyru (7,24). Bogate miasta Tyr (7,24.31) i Sydon (7,31)*? opisywane s3 negatywnie
w ST, a ich tradycyjna wrogoé¢ w stosunku do Zydoéw jest poswiadczona takze
w czasach pierwszej rewolty zydowskiej (66-73 r. po Chr.)**. Kobieta reprezentuje
zatem nie tylko pogan, ale i wrogéw Izraela. Bardzo mozliwe, iz Syrofenicjanka
reprezentuje takze bogatg klase wyzsza®*. Biorgc pod uwage relatywne ubdstwo
Galilei, opis kreuje wymowny kontrast: bogata mieszkanka wrogiego poganskiego
Tyru szuka chleba u Jezusa, ubogiego galilejskiego Zyda. Kobieta przekracza kilka
barier: spoteczna (kobieta - mezczyzna), religijng (poganka - Zyd), kulturalng (Gre-
czynka - Zyd), etniczng (Syrofenicjanka - Zyd) i ekonomiczng (bogata — ubogi).
Przekroczenie powyzszych granic motywowane jest jej wiarg, ktora charakteryzuje

32 Niektore mss dodaja jeszcze w Mk 7,24 miasto Sydon. Wydaje sie, iz lekcja oryginalna
zawierala jedynie wzmianke o Tyrze, a dodanie Sydonu nastapito pod wplywem Mt 15,21 i Mk
7,31. Nie ma racjonalnego powodu do usuni¢cia wzmianki o Sydonie, jesli znajdowata si¢ w tek-
$cie oryginalnym. Stad tez nalezy przyjac¢ lekcje krotsza, zawierajaca jedynie nazwe miasta Tyr.
B.M. METZGER, A Textual Commentary on the Greek New Testament (Stuttgart 1994) 82.

3 Por. 1z 23,1-12; Jr 47,4; Ez 26-28; J1 3,4-8; Am 1,9-10; Za 9,2-4; J6zEF FLAWIUSZ, Przeciw
Apionowi, 1,70; Wojna zydowska, 2,478.

34 Kobieta opisana jest jako ‘EAAnvic, Zupodoivikioon t¢) yéver - Greczynka, z pochodzenia
Syrofenicjanka (7,26). Jest to typowa dla Mk dwustopniowa konstrukeja (1,32; 6,53; 14,3), gdzie
pierwszy bardziej ogdlny czlon definiowany jest przez drugi, bardziej szczegétowy. Kobieta zatem
nie tylko moéwita po grecku (aspekt kulturowy), ale byta z pochodzenia poganka (aspekt etniczny
i religijny). Cze$¢ komentatorow uwaza, iz Syrofenicjanka byla biedna. Inni twierdzg, iz termin
‘EAAnvic sugeruje przynaleznos¢ kobiety do wyzszej warstwy spolecznej jako osoby reprezentujacej
kulture grecka. Fakt, iz kobieta wspomina o stole (tpdme(e - 7,28) oraz spoczywaniu swej corki na
tézku (kAlvm - 7,30), a nie na macie (kpafattoc - 2,4.9.12; 6,55), jak to byto w zwyczaju ludzi ubogich,
mialby réwniez sugerowa¢ jej zamozno$¢. Faktem jest, iz Tyr byl bogatym miastem, ktére kupowato
zywno$¢ w Galilei, nieraz powodujac tam jej niedobdr. G. THEISSEN, The Gospels in Context. Social
History and Political History in the Synoptic Tradition (Minneapolis 1991) 70-73.
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si¢ niezwykla ufnoscig i odwaga. Samo zatem przybycie do Jezusa bylo pierwsza
i niezwykle znaczacg manifestacja wiary kobiety.

Prostracja to pierwszy gest Syrofenicjanki spotykajacej Jezusa. Przywotuje on
inne spotkania z Jezusem opisane na karach Ewangelii Markowej, podczas ktérych
padano do Jego nog, okazujac tym samym wiare w Jego uzdrawiajacg moc (por.
5,22.33). Takze w przypadku kobiety syrofenickiej gest prostracji wyrazal jej wiare.

Gdy prosba kobiety spotkata si¢ z odmowg Jezusa, Syrofenicjanka z wiel-
kim spokojem zdobyta si¢ na odpowiedz demonstrujacg jej nieustepliwos¢, inny
aspekt wiary. Wytrwalos¢ nie jest drugorzednym komponentem wiary, ale jej kon-
stytutywnym elementem?®. Nieustepliwos$¢ Syrofenicjanki przypomina postawe
Bartymeusza, ktory, bedac uciszanym, nie przestal wznosi¢ btagalnych krzykow
wyrazajacych jego wiare (10,48).

Syrofenicjanka, odpowiadajac na odmowe Jezusa, uzyla tytulu k0proc (7,28),
ktéry niektorzy interpretujg jako przejaw wzrostu wiary kobiety?®. Zastosowanie
tego tytulu nie musi jednak $wiadczy¢ o poglebieniu wiary kobiety, ktére miatoby
nastapi¢ w trakcie rozmowy z Jezusem, gdyz wiara kobiety mogta by¢ tak samo
silna od poczatku spotkania. W takim przypadku uzycie tytutu kpiog bytoby tylko
kolejnym sposobem wyrazenia oraz potwierdzenia nadzwyczajnej wiary kobiety.
Mozliwe, iz w pierwotnej tradycji opisujacej spotkanie Jezusa z Syrofenicjanka,
tytul ten mial znaczenie grzecznosciowe i nie odnosil si¢ do tozsamosci Jezusa
jako Boga i Mesjasza. Kobieta mogta wierzy¢ jedynie w moc uzdrawiajaca Jezu-
sa, bez jakiegokolwiek odniesienia do Jego boskiej czy mesjanskiej tozsamosci®”.
Faktem jest, iz poza kobietg syrofenicka zadna posta¢ Markowa nie zwraca sie do
Jezusa z uzyciem terminu k0pLoc®®. W tekécie Markowym tytul ten odnoszony
jest zaréwno do Boga (Ojca) (11,9; 12,9.11.29.30.36; 13,20), jak i Jezusa (1,3; 5,19;
11,3; 12,365 16,19.20). Nie liczac epilogu (16,19.20), gdzie narrator nazywa tym
tytulem Jezusa, kOpLoc wystepuje tylko w cytatach ze Starego Testamentu (1,3;
11,9; 12,11.29.30.36) oraz w ustach samego Jezusa (5,19; 11,3; 12,9.11.29.30.36.37;
13,20.35). Nalezy zauwazy¢, iz dla czytelnikéw i stuchaczy Ewangelii Markowej
tytul ten, poza znaczeniem grzeczno$ciowym, mial sens teologiczny odpowiadajacy
hebrajskiemu tetragramowi. W tej perspektywie teologicznej kobieta, uzywajac

% M.L. SKINNER, ,, She Departed to Her House’ Another Dimension of the Syrophoenician
Mother’s Faith in Mark 7:24-30”, Word and World 26 (2006) 18: Her desperate, begging pleas and
persistence do not represent alternatives to faith; they give added definition to what faith is, and what
it looks like when expressed as dire supplications.

% R. L1y, ,A Dog Under the Table at the Messianic Banquet: A Study of Mark 7:24-30”,
Andrews University Seminary Studies 48 (2010) 254-255: Perhaps the absence of the word ‘Lord’ from
the beginning of this Markan story is deliberate, intentionally left out until the crucial moment to
demonstrate the woman’s progression in faith.

% W istocie niektore thumaczenia angielskie tego wiersza oddaja k0pie przez ,,Sir” (YLT, NRSV),
podczas gdy inne uzywaja znacznie bogatszego w swej wymowie terminu ,,Lord” (N1v, RSV).

38 Drugim przypadkiem bylby Mk 1,3, gdzie tytul klpiog, wystepujacy w cytacie ze ST i od-
noszacy sie do Jezusa, mogt by¢ wypowiedziany przez Jana Chrzciciela.



148 Ks. bR ApaM KuBi$

terminu kUpte, proklamuje swa wiare w bosko$¢ Jezusa. W kontekscie calej narracji
ewangelicznej byla to zapowiedz wyznania setnika deklarujacego, iz Jezus jest Sy-
nem Boga (15,39)%. Kobieta staje w kontrascie do uczniéw, ktorzy do tego momentu
narracji nie odkryli prawdziwej tozsamosci Jezusa (4,41; 6,49).

Uzycie poréwnania pomiedzy dzie¢mi i psami wskazuje, iz podstawg od-
mowy Jezusa bylo poganskie pochodzenie kobiety. Warto jednak zapyta¢ czy byt
to jedyny motyw odmowy Jezusa. Posréd wielu propozycji odpowiedzi na py-
tanie o motyw udzielenia tak szorstkiej odpowiedzi, spotyka si¢ opinig, ze od-
mowa ta realistycznie odzwierciedla rozumienie misji mesjanskiej prezentowa-
ne przez historycznego, ziemskiego Jezusa jako postugi skierowanej wylacznie
do Izraela (Mt 10,5-6; 15,24)*°. Taki motyw wydaje sie jednak malo zrozumiaty
w $wietle trzech faktow: (1) licznych pogan przybywajacych do Jezusa po uzdro-
wienie i nauke (3,8); (2) wczesniejszego egzorcyzmu dokonanego w poganskim
kraju Gerazenczykéw na rzecz opetanego, ktéry mogt by¢ poganinem (5,1-20);
(3) dobrowolnego pobytu Jezusa na terytorium poganskim (7,24). Wydaje si¢
zatem, iz motyw odmowy byl podwojny: (1) che¢ wydobycia bardziej klarownej
deklaracji wiary od Syrofenicjanki (9,24) oraz (2) ukazanie uczniom Jezusa (za-
kladajac, ze byli obecni) uniwersalnego charakteru misji Mesjasza. Za pierwszym
motywem kryje sie $wiadomy zabieg Jezusa majacy na celu wydobycie wyzna-
nia wiary od matki dziewczynki. To swoisty test jej wiary*!. W innych miejscach
narracji Markowej spotykamy Jezusa, ktéry nie ma trudnosci z rozpoznaniem
prawdziwej wiary oséb proszacych Go o pomoc (2,5; 5,34), stad Jego odmowa
ma prowokowac¢ reakcje kobiety oraz uczniow (zaktadajac ich obecno$¢)*?. Jak

3 E.S. MALBON, Mark’s Jesus. Characterization as Narrative Christology (Waco 2009) 85,
zauwaza: The implied audience, understanding Greek, would be able to hear both possible meaning
reverberating. ‘Sir’ makes sense at the level of the story, but ‘Lord’ may be suggested at the level of
the discourse. C. Mazzucco (,,Gesu e la donna sirofenicia”, 425) twierdzi, iz czytelnik rozpoznaje
w uzyciu tytutu kdpiog nie tylko formutle grzeczno$ciows, ale wyraz prawdziwego nadprzyrodzonego
o$wiecenia bedacego udziatem Syrofenicjanki.

40 R.PEscH, Das Markusevangelium. 1. Einleitung und Kommentar zu Kap. 1,1-8,26 (HThKNT
2; Freiburg - Basel - Wien 1976) 390. Oto kilka innych przyktadéw wyjasnienia motywu odmowy:
Jezus chcial pozosta¢ sam, w ukryciu prywatnego domu, aby mysle¢ o celu swej misji (V. Taylor).
Jezus probowal kobiete, aby by¢ pewnym, iz nie postrzega ona uzdrowienia w sposéb magiczny lub
jako zabobonu (W.L. Lane). Przybycie nieznajomej kobiety do nieznanego jej mezczyzny przeby-
wajacego w prywatnym domu bylo zachowaniem przekraczajacym 6wczesne normy zwyczajowe
i obrazalo Jezusa (Ch. Myers). Jezus byl oburzony, iz to kobieta, a nie me¢zczyzna, prosi go o uzdro-
wienie dziecka, jako ze prosbe taka powinien skierowac¢ ojciec cérki (M.A. Tolbert).

4 J. MARcuUs, Mark 1-8, 468. Okazuje sie, iz odmowa uzdrowiciela w stosunku do osoby
proszacej o uzdrowienie jest czgstym, tradycyjnym motywem w opisach uzdrowien. Stad tez nie-
ktérzy sugeruja, by stowa Jezusa traktowa¢ jako formalng odmowe. P.-Y. BRANDT, ,,De l'usage de
la frontiere dans la rencontre entre Jésus et la Syrophénicienne (Mc 7/24-30)”, ETR 74 (1999) 180.

42 Motyw sprowokowania publicznej deklaracji moze wydawac sie mato przekonujacy, gdyz
relacja Marka nie wspomina o innych §wiadkach dialogu. Jezus mégl rozmawia¢ z kobieta w zaciszu
domu, sam na sam. M.L. SKINNER, ,,She Departed to Her House”, 16. Sam fakt istnienia relacji Marka
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zauwazaja komentatorzy, sfowa Jezusa majg ksztalt alegorycznej zagadki, ktora
w dziele Markowym wyjasnia postaciom narracji otaczajaca ich rzeczywisto$é®.
W istocie pozawerbalny przekaz Jezusa (gtéwnie fakt przebywania na terytorium
poganskim) przeczy przestaniu alegorycznej zagadki, ktérg wypowiedzial. Przekaz
werbalny Jezusa to odzwierciedlenie pogladéw prostych mieszkancow owczesnej
Galilei, poboznych wyznawcéw judaizmu, takze Jego uczniéw*?. Jezus zdaje sie
moéwic, jak ubiera to w stowa S.E. Johnson: ,,Moi uczniowie uwazaja pogan za
psy. Jak ty i ja sie do tego ustosunkujemy?™*>. Odpowiedz kobiety pokazuje, iz
zrozumiala alegorie, rozwiazala zagadke i odpowiedziala na pytanie: zbawienie
moze by¢ takze udzialem pogan. Ostatnie sfowa Jezusa brzmia jak potwierdzenie
pozytywnego przejscia testu przez kobiete*®. Odnoénie drugiego motywu, warto
zauwazy¢, iz uczniowie byli $wiadkami odrzucenia Jezusa przez Gerazenczykow,
a zatem zamkniecia si¢ §wiata poganskiego na zydowskiego Mesjasza. Samych
uczniéw i wielu zydowskich czytelnikéw Ewangelii Markowej charakteryzowa-
ta ekskluzywistyczna i nacjonalistyczna wizja Mesjasza, ograniczonego w swej
postudze do Zydéw (8,29). Obrazliwa i ponizajagca dla kobiety odmowa Jezusa
miala zatem cel retoryczny oraz pedagogiczny. Ostre stowa odzwierciedlaja poglad
ucznidw i czytelnikdw ewangelii (efekt retoryczny), ale jednoczesnie s3 wyzwa-
niem dla uczniéw i adresatow ewangelii, aby przekroczyli dotychczasowe granice

dowodzi istnienia §wiadkéw dialogu. Uczniowie byli obecni z Jezusem bezpoérednio przed (7,17)
ipo (8,1) spotkaniu z kobietg syrofenicka. Paralelna relacja Mateusza podkre$la obecnos¢ i istotna
role uczniéw w spotkaniu (Mt 15,23).

4 S.E. Dowb, Reading Mark. A Literary and Theological Commentary on the Second Gospel
(Reading the New Testament Series; Macon 2000) 76-78; D. RHOADS, Reading Mark, Engaging the
Gospel (Minneapolis 2004) 76-79.

4 A. Stock, The Method and Message of Matthew (Collegeville 1994) 213: It could be
that Jesus perceived the paradoxical reversal involved in the situation (the privilege coming to the
underprivileged). He brings this paradox to the fore by quoting the watchword of the Jewish villagers,
ordinarily loaded down with resentment and hatred. He had sized up the woman and concluded from
her speech, bearing, actions, and perhaps her reputation, that she was dauntless. He saw that if she was
provided with the right opening something remarkable might happen, and it did. C. Mazzucco, ,Gestu
e la donna sirofenicia”, 427: Gesti si faccia portavoce di tale mentalita, resa alquanto caricaturale
dall’opposizione figli/cagnolini, allo scopo di provocare una reazione nella donna e, con lei, dare, in
forma «drammatica», una lezione concreta ai discepoli e ai lettori sui limiti di tale mentalita.

45 S.E. JoHNsoN, A Commentary to the Gospel according to St. Mark (London 1960) 137: My
disciples would regard Gentiles as dogs, but what have you and I to say to that?

46 J.C.H. Sm1tH, ,,The Construction of Identity in Mark 7:24-30: The Syrophoenician Woman
and the Problem of Ethnicity”, Biblical Interpretation 20 (2012) 475-476. Autor ten (s. 479-480)
stusznie zauwaza, iz kontekst narracji demonstruje, ze Jezus nie musi by¢ przekonany przez kobiete
o stusznosci gloszenia ewangelii poganom. Punktem kluczowym perykopy nie jest pytanie czy
kobieta ,,pokona” Jezusa w dyskusji, ale czy rozwiaze zagadke i w ten sposob pomoze ja rozwiazad
czytelnikowi. Konczgce sekcje zdanie Jezusa - ,,Jeszcze nie rozumiecie?” (8,21) — stawia pytanie
czytelnikom czy zrozumieli, iz chleb jest w obfitosci zaréwno dla Zydéw, jak i pogan. Kobieta zatem
nie tyle rzuca wyzwanie Jezusowi, co czytelnikowi.
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etniczne i religijne (efekt pedagogiczny)*. Narracja Markowa pokazuje, iz Jezus,
réwniez przy innych swych znakach, $wiadomie wprowadzal element pedagogiczny
(2,5; 3,4-5; 5,25-34). Wymowa calego dialogu, zwlaszcza petna wiary odpowiedz
kobiety, demonstruje uczniom i czytelnikom narracji Markowej, tak zydowskim,
jak i poganskim, prawde o zaproszeniu pogan do spozywania mesjanskiego chleba
Jezusa, wbrew nacjonalistycznemu rozumieniu Jego mesjanskiej misji.

Dokonanie przez Jezusa egzorcyzmu na odleglo$¢, bez wzgledu na jego mo-
tyw, wymagalo od kobiety dodatkowego aktu wiary. Kobieta wyruszyta w droge
bez stéw komentarza. Nie towarzyszy! jej nikt, zaden $wiadek slow Jezusa, ktory
nawet swa milczacg obecnoscia moglby potwierdzi¢ Jego obietnice. Podréz ta mu-
siata by¢ trudna, gdyz kobieta nie miata ostatecznej pewnosci uwolnienia cérki od
zlego ducha. Z tego powodu, jak podkresla M.L. Skinner, kobieta odchodzac od
Jezusa i wyruszajac w droge raz jeszcze okazalta swg wiare. Wiara Syrofenicjanki
objawila si¢ we wzieciu obietnicy Jezusa za pewnik, zaprzestaniu dalszego dialogu
i samotnym wyruszeniu do domu*s.

Wszechobecnos¢ motywu wiary w opisie spotkania Jezusa z Syrofenicjanka
kaze odnies¢ si¢ sceptycznie do stwierdzenia, iz Marek nie kladzie nacisku na
wiare i nieustepliwo$c tej kobiety, a jedynie na jej stowo (Adyog - 7,39)*. Nie ulega
watpliwosci, iz stowa kobiety muszg by¢ rozpatrywane w kontekscie wiary, gdyz
jej wypowiedzi wynikaja z wiary. Mozna powiedzie¢, iz jej odpowiedz objawia
niezwykla inteligencje wiary.

Warto zatrzymac si¢ jeszcze nad konsekwencjami wiary kobiety syrofenic-
kiej. Bezposrednig jej konsekwencja byto uzdrowienie cérki. Kontekst, w kto-
rym Marek umiescil epizod, pokazuje jednakze, iz konsekwencje spotkania byly
znacznie bardziej dalekosigezne. W teksécie poprzedzajacym wydarzenie (7,1-23)
znajduje si¢ opis debaty na temat czystosci rytualnej. Podczas, gdy faryzeusze pre-
zentuja strategie defensywna i pasywna wobec nieczystosci pokarmowej, Jezus
dziala ofensywnie, usuwajac wszelka nieczystos¢ (1,21-28; 5,1-20) i deklarujac, iz

47 Jak zauwaza J.C.H. SmiTH (,,Construction of Identity”, 477), fakt, iz Jezus deklaruje czy-
sto§¢ wszystkich pokarmoéw (7,19) oraz znajduje si¢ na terytorium poganskim i przebywa w domu
z kobietg poganiska moze sugerowa¢ czytelnikowi, iz wszystkie (sic!) granice spoteczne i etniczne
zostaly obalone. W istocie zachowanie Jezusa nie sprawilo, iz te granice przestaly istnie¢. Pokazato
ono natomiast, ze granice te nie moga juz ogranicza¢ wkroczenia Kroélestwa Bozego w przestrzenie
etniczne i socjalne, ktore wezeéniej wydawaly sie pozbawione jego obecno$ci.

4 M.L. SKINNER, ,,She Departed to Her House”, 20.

4 A. WENIN, C. FocanT, Vives femmes de la Bible, (Le livre et le rouleau 29; Bruxelles 2007)
112: ,,Ce qu’il souligne ici, ce nest pas la foi de la femme — Matthieu le fera dans le récit paralléle (Mt
15,28) — mais sa parole”. W podobnym duchu stwierdza DEwEgY (The Gospel of Mark, 485): ,,Jesus
replies that ‘for this word” your daughter is healed. For the content of what she says, not just for
her faith or persistence, the Markan Jesus grants her request”. Nalezy podkresli¢, iz termin Adyog
wystepuje tutaj bez zaimka dzierzawczego, co nadaje mu charakter wypowiedzi kobiety charakter
absolutny i autonomiczny. Niektorzy sugeruja, iz Jezus uznal w stowach kobiety autentyczny odblask
stowa, ktére On sam przynidst. W istocie termin ,,sfowo” nigdy nie oznacza w Mk stowa ludzkiego
(wyjatek 5,36), ale zawsze stowo Boga lub Jezusa. C. Mazzucco, ,Gesl e la donna sirofenicia”, 429.
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kazdy pokarm jest czysty (7,19). Wchodzac na nieczyste terytorium poganskie,
Jezus nie boi si¢ zaciggniecia nieczysto$ci. Bedac pelnym Ducha Swietego (1,10),
oczyszcza ten teren, odpowiadajgc na prosbe nieczystej poganki®® i wyrzucajac
ducha nieczystego (mvebpa axabaptov) (7,25)°!. Warto zwrdci¢ uwage na powyzsza
kolejnos¢ wydarzen, gdyz znajduje ona swoja paralele w Dziejach Apostolskich.
Debata o czystosci rytualnej pokarméw wraz z deklaracja, iz wszystkie one sg czy-
ste, prowadzi do wyruszenia Jezusa na nieczyste terytorium poganskie i spotkania
z kobietg syrofenicka. W Dziejach Apostolskich Piotr, po otrzymaniu w wizji po-
uczenia o czystosci wszystkich pokarmoéw, rusza do nieczystego domu Korneliusza
rozpoczynajac misje wérdéd pogan (Dz 10,1-48).

Spotkanie Jezusa z Samarytanka umiejscowione jest pomiedzy dwoma opo-
wiadaniami o rozmnozeniu chleba (Mk 6,30-44 i 8,1-10). W opisie spotkania
z kobieta syrofenicka wystepuja pewne podobienstwa leksykalne z opisem obu
rozmnozen chleba®?. Co ciekawe, w literaturze zydowskiej (Midrasz Ps 4,11) po-
ganie uczestniczacy w uczcie mesjanskiej sa obrazowo przedstawieni jako domo-
we psy**. Pierwsze rozmnozenie chleba dokonuje si¢ na terytorium zydowskim.
Symboliczna liczba dwunastu koszow (Mk 6,43; 8,19) wskazuje na ide¢ nasycenia
Izraela, ktdra jest rownoznaczna z eschatologicznym zjednoczeniem dwunastu
plemion Izraela. Drugie rozmnozenie chleba dokonuje si¢ na terytorium po-
ganskim i jego opis wskazuje na ide¢ nasycenia pogan w czasie eucharystycznej
uczty mesjanskiej>*. Spotkanie z kobietg syrofenicka jest punktem przelomowym
tej sekcji narracji Markowej, demonstrujacym przejscie od nakarmienia Izraela
(pierwsze rozmnozenie chleba), przez uznanie wszystkich pokarméw za czyste,
do nakarmienia pogan (drugie rozmnozenie chleba). W pierwszym rozmnozeniu

50 Nauczanie rabinéw, siegajace I w. po Chr., uznawalo pogan za rytualnie nieczystych.
C. HAYES, ,,Purity and Impurity”, Encyclopaedia Judaica (red. F. SKOLNIK) (Jerusalem 2007) XVI,
753-754. Nazwa ,,pies” zastosowana do kobiety i jej corki ma tutaj takze znaczenie, gdyz zwierze to
bylo uznawane za nieczyste.

1 C. FocanT (,Mc 7,24-31 par Mt 15,21-29. Critique des sources et/ou étude narrative ”,
Marc, en évangile étonnant. Recueil d’essais (BETL 194; Leuven 2006) 265-266) dostrzega takze po-
wigzanie pomiedzy debatg o czystosci rytualnej pokarmoéw a epizodem z Syrofenicjanka w uzyciu
frazy (mvebpe dxdBaptov - 7,25).

52 Zdanie ,wzia¢ chleb” (Aafelv tov &ptov - 7,27) przywoluje opis czynnosci Jezusa biorg-
cego chleb (Aepav ... &pTovg) w czasie rozmnozenia, aby nakarmi¢ ttumy (6,41; 8,6). W rozmowie
z Syrofenicjankg Jezus chce, by najpierw ,,nasycily sie” (xoptalw - 7,27) dzieci. Ten sam czasownik
opisuje czynnoé¢ nasycenia si¢ jedzgcych podczas pierwszego (6,42) i drugiego (8,4.8) rozmnozenia
chleba. Identyczny jest takze czasownik ,jes¢” (€¢06iw) wystepujacy w opisach rozmnozenia chleba
(6,36.37.42.44; 8,1.2.8) i spotkania z Syrofenicjanka (7,28).

53 J. MARcus, Mark 1-8, 464. W Misznie poganie sg czesto wzmiankowani razem z psami

w kontekstach traktujacych o czystych i nieczystych rzeczach (por. m. Ned. 4,3; m. Bekh 5,6; m.
Toh. 8,6).

> G.H. BOOBYER, , The Eucharistic Interpretation of the Miracle of the Loaves in St. Mark’s
Gospel”, JTS 3 (1952) 161-171; EW. DANKER, ,,Mark 8:3”, JBL 82 (1963) 215-216; J.-M. VAN CANGH,
La multiplication des pains et 'Eucharistie (Lectio Divina 86; Paris 1975).
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chleba, gdy pozostalo dwanascie koszow utomkéw, zostaty nakarmione dzieci
(Zydzi). Otwarcie na misje wéréd pogan nastepuje w spotkaniu z nieczysta kobieta
poganska. Nieustepliwa wiara kobiety demonstruje, iz nadszed! juz czas usunigcia
granic pomiedzy poganami i Zydami, co wyrazi sie w ich wspélnocie stotu zobra-
zowanej w drugim rozmnozeniu chleba. Zydowscy przywédcy religijni odrzucali,
modwiac obrazowo, chleb uczty mesjanskiej. Jezus, uznajgc priorytet misji wsréd
Zydéw, chwilowo odméwit tego chleba kobiecie proszacej jedynie o okruszki z nie-
go. Odrzucenie misji Jezusa przez ,dzieci” (Zydéw) oraz wiara kobiety pogariskiej
zmuszajg go jednak do udzielenia chleba ,psom” (poganom)>. Wiara proszacej
o okruszki kontrastuje z niewiarg faryzeuszy, ktérzy odrzucaja chleb, powolujac si¢
na tradycje. W istocie uczniowie majg si¢ wystrzega¢ niewiary (kwasu faryzeuszow)
i nasladowa¢ wiare kobiety.

Narracja o spotkaniu Jezusa z kobietg syrofenicka znajduje si¢ w ,,poganskiej”
sekeji Ewangelii Markowej, w ktorej Jezus przebywa na terytorium poganskim
(7,24-8,9)°°. Jezus udaje sie tam w odpowiedzi na wrogo$¢, ktérej doswiadcza ze
strony swych rodakéw>”. W logice narracji reakcja poganskich Gerazenczykéw,
ktérzy prosza, by Jezus opuscit ich terytorium, pokazuje, iz czas misji wéréd pogan
jeszcze nie nadszed? (5,17). Jezus nie rezygnuje z tej misji. Jest ona kontynuowana
przez czlowieka uwolnionego od zlego ducha, ktorego posyta, by dawat swiadectwo
o tym, czego Pan (k0piog) dokonat w jego zyciu (5,19-20). Nakaz Jezusa jest o tyle
wyjatkowy, iz zwykle nakazywat On milczenie w przypadku uzdrowienia (1,44;
5,43). Spotkanie z kobietg syrofenicka stanowi przelomowy moment w otwarciu
misji Jezusa na pogan. Odpowiadajac kobiecie, nie wyklucza tej misji, stwierdza
jednak, iz jej czas jeszcze nie nadszed!: ,najpierw” (mp®tor) muszg nasycic sie

55 W tradycji biblijnej terminem ,,dzieci” opisywano Izraelitéw (Iz 1,2; Oz 11,1). Natomiast
stowo ,,pies” byto obrazliwe (1 Sm 17,43; 24,15; 2 Krl 8,13; Iz 56,10-11). Powszechne w literaturze
egzegetycznej przekonanie, iz termin ,,pies” byl pejoratywnym terminem zZydowskim na okresle-
nie pogan, zostalo zakwestionowane przez M.D. NANoOs, ,,Paul’s Reversal of Jews Calling Gentiles
‘Dogs’ (Philippians 3:2): 1600 Years of an Ideological Tale Wagging an Exegetical Dog?”, Biblical
Interpretation 17 (2009) 461-469. Faktem jest, iz teksty rabinackie nazywajace pogan psami (Tg Neof.
Ex 22,30 lub Mek. R. Ishmael 2,11) sa p6Zniejsze anizeli Mk.

56 Szczegotowa argumentacja w K.R. IVERSON, Gentiles in the Gospel of Mark: “Even the
Dogs Under the Table Eat the Children’s Crumbs” (Library of New Testament Studies: JSN'T.S 339;
London 2007) 40-82.

57 Jezus jest niezrozumiany przez swa rodzine (3,20-35) i mieszkancéw rodzinnego Nazaretu
(6,1-6). Spotyka si¢ takze z nieustajaca opozycja religijnych przywoédcéw ludu (2,1-3,6; 3,22-30;
7,1-23). Faryzeusze i zwolennicy Heroda chcg Go straci¢ (3,6). Wyprawa Jezusa w okolice Tyru
(i Sydonu) poprzedzona jest opowiadaniem o egzekucji Jana Chrzciciela (6,14-49). Postawa Jezusa,
ktory chroni si¢ na terytorium poganskim (Jezus chce pozosta¢ tam w ukryciu - 7,24), przypomina
reakcje Eliasza uciekajacego przed zagrozeniem ze strony Jezebel (1 Krl 19,1-3). Podobienstwa tego
epizodu z wydarzeniami z zycia Eliasza przedstawil J.D.M. DERRETT, ,Law in the New Testament:
The Syro-Phoenician Woman and the Centurion of Capernaum”, NovT 15 (1973) 16. Analogia do
historii Eliasza z wdowa z Sarepty Sydonskiej jest o tyle intrygujaca, iz wdowa ta jest postacia sym-
boliczng w Nowym Testamencie: jest prototypem wierzacych pogan (Lk 4,16-30).
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Zydzi®8. Jezus nie zmienit zasadniczego celu swej misji, czyli ewangelizacji Izraela,
jednakze zaraz po ustyszeniu pelnej wiary odpowiedzi kobiety (nazwany kipLoc)
ruszy! w okolice Dekapolu, gdzie dokonat drugiego rozmnozenia chleba przezna-
czonego dla pogan. Przed swa $§miercig krzyzowg przyznal takze, iz przed koncem
czasow (mp@tov) ewangelia bedzie gloszona wsrod wszystkich narodéw poganskich
(13,10)*.

Kobieta syrofenicka jest postacig profetyczng, gdyz ukazuje uniwersalny za-
sieg misji Jezusa, gotowo$¢ pogan na jej przyjecie oraz czasowa blisko$¢ tej mi-
$ji*®. Mozemy zatem méwic o profetycznym charakterze wiary kobiety. Jest ona
postacia symboliczng obrazujaca Koséciét ztozony z pogan. Tak, jak wiara kobiety
zmusila Jezusa do dzialania, tak wiara pogan byta bodzcem misji ewangelizacyj-
nej Kosciota wéréd nie-Zydéw (Dz 10). Tak, jak uzdrowienie kobiety cierpigcej
na krwotok i corki Jaira bylo znakiem odbudowania Izraela, tak egzorcyzm cor-
ki kobiety syrofenickiej jest znakiem zbawienia dla $wiata poganskiego. Istotne
jest i to, ze Jezus dokonuje egzorcyzmu na odleglos¢, bez wypowiadania stow czy
dotyku, bez fizycznej obecnosci, co jest zapowiedzig wladzy uzdrawiania, ktora
bedzie udzialem uczniéw po zakonczeniu ziemskiego zycia Jezusa. Przebywajac
na terytorium poganskim, Jezus chce pozosta¢ w ukryciu (7,24). Fakt ten mozna
interpretowa¢ na dwa sposoby. Przybycie kobiety do ukrytego Jezusa pokazuje, iz
Jezus i moc ewangelii nie moga pozosta¢ w ukryciu, a czas misji wéréd pogan juz
nadszed!®!. Ponadto ukrycie Jezusa moze tutaj przywolywaé okres nastepujacy

58 Por. Rz 1,16; 2,10; Dz 13,46; 18,6. M6wiac o pierwszenistwie Zydéw, Jezus nie wyklucza
mozliwo$ci udzielenia pomocy kobiecie. Uzycie zdrobnienia ,,piesek” (kuvdpiov) nie musi zawieraé
w sobie odcienia serdecznoéci i sugerowaé mitoé¢ Jezusa do kobiety i do pogan, gdyz zdrobnienia
byly w powszechnym uzyciu w grece koiné. P. POKORNY, ,,From a Puppy to the Child: Some Problems
of Contemporary Biblical Exegesis Demonstrated from Mark 77, NTS 41 (1995) 72. Utrzymana
w konwencji alegorii odpowiedz kobiety pokazuje, iz nie chce ona pozbawia¢ Zydéw ich chleba.
Pragnie natomiast jednoczesnie z nimi nasyci¢ si¢ jedna okruszyng, jednym egzorcyzmem, ktére
w obfitosci s3 udzialem Zydéw. Kobieta pozostaje zatem w optyce Jezusa opowiadajacej sie za pierw-
szefistwem Zydéw, zmieniajac nawet okreslajacy Zydow termin tékvwv (dzieci) z wypowiedzi Jezusa
na wyrazajacy wieksza serdeczno$é toudiwv (male dzieci, niemowlaki). Niektdrzy zawracaja uwage,
iz termin tékvwy, pochodzacy od czasownika ,,zrodzi¢”, opisuje dziecko z punktu widzenia pocho-
dzenia, a wiec relacji dziecko - rodzic. Tymczasem stowo mudiwy ktadzie nacisk na wiek i dojrzatos¢
dziecka w relacji do dorostego. Kobieta zatem nie narusza relacji rodzinnych (Zydzi jako dzieci
Boga), ale zauwaza, iz takze osierocone niemowlaki moga korzystac z tej relacji. Kobieta nie chce
zasigé¢ do stotu jako czlonek rodziny, odbierajac tym samym to miejsce innym czlonkom rodziny,
ajedynie skorzystac z tego, co bez szkody dla krewnych spada ze stotu. C. FocaNT, L’évangile selon
Marc (Commentaire biblique: Nouveau Testament 2; Paris 2004) 284-285.

% Warto zwrdci¢ uwage na jeden szczeg6l. Otéz w Starym Testamencie czytamy o zniszczeniu
wrogiego Tyru (Iz 23,1-18). Bezposéredni kontekst (Iz 25,6-9) méwi o uczcie mesjaniskiej, w ktorej
beda uczestniczy¢ wszystkie narody $wiata. Jezus mogt swiadomie wybra¢ region Tyru dla poka-
zania odwrocenia sytuacji: Tyr, ziemia nieprzyjaciol, staje si¢ miejscem blogostawienstwa, czyli
zaproszenia pogan do udzialu w mesjanskiej uczcie.

0 S. MILLER, Women, 90-91.101.

6l 1. MARrcus, Mark 1-8, 467.
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po Jego ukrzyzowaniu, zmartwychwstaniu i wniebowstapieniu, gdy nie byt juz
fizycznie obecny wérdd ucznidéw. Egzorcyzm na odleglos¢ i przebywanie Jezusa
na terytorium poganskim, w ukryciu, sa zatem aluzyjnym odestaniem do okresu
pomiedzy wniebowstgpieniem a paruzjg, do czasu misji Kosciota wsréd pogan®2.

Kobieta syrofenicka po spotkaniu z Jezusem nie zostaje uczniem, cho¢ ucie-
lesnia cechy prawdziwego ucznia i staje si¢ jego modelem. Dla przyktadu, bycie
ostatnim bylo idealem, do ktérego mial dazy¢ uczen Jezusa (9,35). Kobieta stawia
siebie i swa corke na ostatnim miejscu, méwiac o checi spozywania jedynie okrusz-
kow. Jej gotowo$¢ ponizenia si¢ w imieniu corki pokazuje ched stuzby jako ostatniej
osoby, ktéra wystepuje w imieniu drugiego. W tej postawie unizenia (warto zwrdcic
uwage na jej mozliwy wysoki status ekonomiczny) realizuje sie eschatologiczny
znak Kroélestwa Bozego, w ktérym ostatni beda pierwszymi, a pierwsi ostatnimi
(10,31). Wzorem ucznia kobieta jest tez poprzez swoj upor w dialogu z Jezusem,
gdyz demonstruje w ten sposéb odwage i niezmacong ufnos¢ Bogu, do czego Jezus
wzywal swych uczniow (13,13)%3.

5. UBOGA WDOWA (12,41-44)

Ojcowie Kosciota, a za nimi wspdltcze$ni komentatorzy Ewangelii Marka,
widza w ubogiej wdowie model wiary, hojnosci w dawaniu i wlasciwej pobozno-
$ci. Tym samym stowa Jezusa, ktory komentuje jej zachowanie, interpretowane sg
jako pochwata®. Jednak dla kilku wspolczesnych komentatoréw, poczynajgc od

2 Inng aluzjg jest czasownik aviotnuL opisujacy powstanie Jezusa, by wyruszy¢ na teryto-
rium poganskie (7,24). Czasownik opisuje zmartwychwstanie Jezusa w trzech zapowiedziach jego
meki (8,31; 9,31; 10,34). S. MILLER (Women, 103) pokazuje takze aluzje do okresu miedzy zmar-
twychwstaniem a paruzja, w konteksécie poprzedzajacym i nastepujacym opis spotkania Jezusa
z Syrofenicjanka.

63 W zestawieniu z Dwunastoma kobieta okazuje sie postacig bardziej pozytywng. To ona
wyznaje prawdziwg tozsamo$¢ Jezusa i widzi w Nim Pana (k0proc), podczas gdy Dwunastu nie jest
w stanie poja¢ prawdziwej tozsamosci swego Mistrza. Kobieta rozumie znaczenie chleba dawanego
przez Jezusa i oglasza nadejscie misji wérod pogan, tymczasem uczniowie nie pojmuja sensu dwoch
rozmnozen chleba i nie sg gotowi do misji wéréd pogan.

64 Patrystyczne teksty: T.C. OpeN, C.A. HarL, Mark (Revised) (Ancient Christian
Commentary on Scripture: NT 2; Downers Grove 1998) 168-171. Do wspolczesnych komentarzy
idacych za tradycyjng interpretacja naleza, migdzy innymi: B. WITHERINGTON, The Gospel of
Mark. A Socio-Rhetorical Commentary (Grand Rapids 2001) 335-336; F.J. MOLONEY, The Gospel
of Mark. A Commentary (Peabody 2002) 247; J.R. EDWARDS, The Gospel According to Mark (The
Pillar New Testament Commentary; Grand Rapids 2002) 378-382; R.T. FRANCE, The Gospel of Mark.
A Commentary on the Greek Text (The New International Greek Testament Commentary; Grand
Rapids 2002) 491-493; M.E. BorING, Mark. A Commentary (New Testament Library; Louisville
2006) 351-353; P. DSCHULNIGG, Das Markusevangelium (Theologischer Kommentar zum Neuen
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A.G. Wrighta, stowa Jezusa s3 lamentem, wdowa jest bezlito$nie wykorzystang
ofiarg religijnego systemu kultycznego, a jej ofiara jest chybiona®. Istniejg zatem
dwie sprzeczne interpretacje, z ktérych jedna widzi w kobiecie przyklad pozytyw-
ny, druga za$ negatywny. W $wietle tematu wiary, wdowa bedzie si¢ zatem jawi¢
albo jako przyktad niebywatej wiary w Boga, albo jako naiwnej fatwowiernosci.
W tej sytuacji nieliczni komentatorzy wybierajg via media, dostrzegajac w czynie
wdowy i stowach Jezusa zamierzong dwuznacznos¢. Pozycja trudna do przyjecia,
gdyz historia wdowy bytaby jednocze$nie otwarta na dwie przeciwstawne, a nawet
wykluczajace si¢ interpretacje®. Zwolennicy kazdej z nich odwotujg sie do kontek-
stu literackiego. Zdumiewajace, iz odwolujac si¢ do tej samej zasady egzegetycznej,
czyli zgodno$ci interpretacji z przestaniem bezposredniego kontekstu literackiego,
proponuja przeciwstawne interpretacje.

W kontekscie poprzedzajacym mowa jest o ,objadaniu” wdéw przez uczo-
nych w Pismie, ktorzy chodza z upodobaniem w powtoczystych szatach, lubig
pozdrowienia w miejscach publicznych, pierwsze i zaszczytne miejsca na zgro-
madzeniach i jedynie dla pozoru podaja si¢ za poboznych, odprawiaja dlugie

Testament 2; Stuttgart 2007) 330-332; R.H. STEIN, Mark (Baker Exegetical Commentary on the
New Testament; Grand Rapids 2008) 577-581; . DELORME, L’heureuse annonce selon Marc. Lecture
intégrale du deuxiéme évangile (Lectio Divina; Paris - Montréal 2008) I1, 344-347; H.F. BAYER, Das
Evangelium des Markus (Historisch-Theologische Auslegung; Giessen — Witten 2008) 440-443;
J. MARcUS, Mark 8-16, 861; B. STANDAERT, Evangile selon Marc. Commentaire (Etudes bibliques 61;
Pendé 2010) 890-895; L. HARTMAN, Mark for the Nations. A Text- and Reader-Oriented Commentary
(Eugene 2010) 511-512.

% A.G. WRIGHT, ,,The Widow’s Mites: Praise or Lament? — A Matter of Context”, CBQ 44 (1982)
256-265. Za interpretacja A.G. Wrighta ida, na przykltad C.S. MANN, Mark. A New Translation with
Introduction and Commentary (AncB 27; Garden City 1986) 494-495; C. MYERS, Binding the Strong
Man. A Political Reading of Mark’s Story of Jesus (Maryknoll 1988) 320-322; R.S. SUGIRTHARAJAH,
»The Widow’s Mites Revalued”, Expository Times 103 (1991) 42-43; S. LEGASSE, L’Evangile de Marc
(Lectio Divina: Commentaires 5; Paris 1997) I1, 770-775; C.A. Evans, Mark 8:27-16:20 (WBC 43B;
Nashville 2001) 281-285; E.K. BROADHEAD, Mark (Readings: A New Biblical Commentary; Sheffield
2001) 99; R.A. HorsLEY, Hearing the Whole Story. The Politics of Plot in Mark’s Gospel (Louisville
2001) 207: Her giving away the last pittance of her resources to the Temple, however, is not held up as
a positive example; R.A. CULPEPPER, Mark (Smyth & Helwys Bible Commentary; Macon 2007) 427.

6 J.R. DONAHUE, D.J. HARRINGTON, The Gospel of Mark (Sacra Pagina 2; Collegeville 2002)
365: attention to the Markan context leaves open whether the widow is presented as a model to be
imitated for sincerity and generosity or as someone to be pitied as a victim of religious exploitation.
C. FocaNT, L'évangile selon Marc, 475: la sentence de Jésus n'a la forme claire ni d’'une lamentation,
ni d’une louange. Jésus n’invite pas a imiter la veuve ; il w'est pas dit qu’il la regarde et qu’il laime, ni
qu’il recommande d’aller et d’agir de la méme maniére, ni qu’elle serait proche du Régne de Dieu. Sa
parole retentit plutét comme un constat que le lecteur peut interpréter de diverses maniéres. Lerreur
de Wright est d’imposer au constat de Jésus le sens d’une lamentation en excluant tout autre sens.
En fait, la forme du constat garde a la phrase une ambiguité fort utile: elle peut étre interprétée a la
fois comme louange et comme lamentation. Et effectivement, les deux aspects peuvent étre présents
suivant le type de lien qu'opére le lecteur avec contexte.
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modlitwy, wzbudzajac tym zaufanie spoteczne®’”. Kontekst nastepujacy méwi o nad-
chodzacym zniszczeniu §wiatyni. Wedlug A.G. Wrighta ofiara zlozona przez wdo-
we na $wiatynie, ktéra wkrétce ma ulec zniszczeniu, wydaje si¢ oczywistym mar-
notrawstwem. W jego opinii wdowa nie tworzy pozytywnego kontrastu z uczonymi
w Pismie z kontekstu poprzedzajacego (interpretacja tradycyjna), ale jest negatywna
ilustracja stabych stron oficjalnego systemu religijnego, ktéry wykorzystuje ubo-
gich zamiast bra¢ ich w obrong. Takie rozumienie czynu wdowy byloby zgodne
z duchem Jezusowej krytyki skorumpowanego systemu kultycznego, wyrazonej
w potepieniu prawa Korban (7,10-13).

Jest jednak kilka argumentdw za pozytywna interpretacja czynu wdowy i stow
Jezusa. Pierwszym z nich jest kontrast miedzy ofiarami bogaczy dajacymi z nad-
miaru oraz ofiarg kobiety dajacej jedynie dwa pienigzki, a jednoczesnie sktadajacej
wszystko (0Aov tov Blov altiig - ,cale swoje utrzymanie / zycie”). Taki kontrast
nie mialby znaczenia, gdyby czyn wdowy nie byt chwalony. Innym argumentem
za pozytywng interpretacja epizodu jest wystepowanie w nim foposu obecnego
w réznych tradycjach religijnych i filozoficznych starozytnosci, ktorego istota byto
przekonanie, iz dar osoby biednej ma wigksza warto$¢ niz dar osoby bogatej. Dar
ubogiego zawsze widziany byt w kontekscie pozytywnym, czyli pochwalnym, ni-
gdy za$ w kategoriach lamentu®®. Argument A.G. Wrighta, iz §wigtynia wkrotce
zostanie zburzona, a ofiara wdowy jest marnotrawstwem, jest nieprzekonujacy,
gdyz kryterium trwalo$ci odbiorcy daru nigdy nie bylo konieczng charakterystyka
adresata aktu milosierdzia. Sfowem, nigdy ,,trwalo$¢” odbiorcy nie wyrokuje o tym
czy odbiorca jest godny, czy niegodny otrzymania daru. Dla przykladu, w Mk 14,3-
9 czytamy o ofiarowaniu olejku nardowego Jezusowi, ktéry wkrotce umrze. Jezus
komentuje ten dar pozytywnie: ,biednych zawsze macie ze sobg i kiedy chcecie,
mozecie im dobrze czyni¢, ale mnie nie zawsze macie” (14,7). Podobnie bogaty
czlowiek jest zachecany przez Jezusa do gestu rozdania wszystkiego ubogim (10,17-
22). Bez watpienia gest ten widziany jest przez Jezusa pozytywnie, podobnie jak
pozostawienie wszystkiego przez uczniow Jezusa®. Czyn wdowy nalezy takze oce-
niac z jej punktu widzenia. W jej rozumieniu sktadata ofiare Bogu, a nie uczonym
w Pi$mie, kaptanom czy $wiatyni”.

Najwigkszg stabo$cig argumentacji autoréw interpretujacych czyn wdowy
jako akt wykorzystanej kobiety, a stowa Jezusa jako lament, jest odwolywanie
sie do kontekstu literackiego zawezonego jedynie do trzech poprzedzajacych

7 1.D.M. DERRETT, ,,Eating Up the Houses of Widows: Jesus’s Comment on Lawyers?”, NovT'
14 (1972) 1-9.

68 J. MaRcus, Mark 8-16, 861-862.

9 J.F. WiLL1AMS, Other Followers of Jesus. Minor Characters as Major Figures in Mark’s Gospel
(JSNT.S 102; Sheftield 1994) 177-178.

70 S.E. DowDp, Reading Mark, 134. Inne jeszcze argumenty przeciw tezom A.G. WRIGHTA
zaprezentowal R.H. GUNDRY, Mark. A Commentary on His Apology for the Cross (Grand Rapids
1993) 730-731.
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i dwdch nastepujacych wierszy”!. Poszerzajac kontekst literacki do catego dziela
Markowego, bez trudu mozna dostrzec, iz opowiadanie o ubogiej wdowie posiada
te samg strukture literacka co pie¢ innych tekstéw Markowych (3,23-27; 7,14-23;
8,1-9; 8,34-38; 10,41-45). Struktura jest nastepujaca: (1) Jezus zwoluje stuchaczy
(zawsze czasownik TpookaAéw); (2) stuchaczami jest zawsze grupa ludzi; (3) narrator
wprowadza verbum dicendi (zawsze Aéyw) opisujacy czynno$¢ méwienia Jezusa;
(4) nauczanie Jezusa, ktére dotyczy nowej rzeczywistoéci, podaje nowa interpre-
tacje faktu lub zaskakujace rozwigzanie sytuacji problemowej. Kazde nauczanie
Jezusa mozna okresli¢ jako paradoksalne, gdyz powszechnie znane rzeczywisto-
$ci i fakty, w nowej optyce Jezusa i gloszonego przez niego Krolestwa Bozego,
okazuja sie diametralnie inne, anizeli w §wietle optyki ,tego $wiata”. Paradoksy
te reprezentujg pozytywna, bezsprzecznie chwalong przez Jezusa rzeczywistos¢
Krélestwa Bozego’?. Uwazny czytelnik narracji Markowej, napotykajac podobna
strukture w przypadku perykopy o ubogiej wdowie, jest przygotowany na nastepna
paradoksalng prawde. Brzmi ona nastgpujaco: nawet niewielka - w poréwnaniu
z innymi - ofiara pieni¢zna, ale stanowigca wszystko, czym ofiarodawca dysponuje,
w oczach Jezusa jest najwicksza.

Rozpatrujac ten epizod w $wietle bezposredniego kontekstu poprzedzajacego
(12,38-40), wida¢ niezwykle ostry kontrast pomigdzy negatywna postawa uczonych
w Pi$mie a postawa ubogiej wdowy. Podczas gdy uczeni w Pimie biorg wszystko
dla siebie, wdowa daje wszystko, cale swoje zycie. Uczeni w Pi$mie zwracajg uwage
na siebie, przyciagaja t¢ uwage poprzez szaty, modlitwy publiczne, wybrane miejsca
do siedzenia. Natomiast wdowa bedaca w ttumie jest niezauwazona przez niko-
go, za wyjatkiem Jezusa. Uczeni w Pi$mie sa skoncentrowani na sobie, ,uzywaja”
zatem Boga i legalnego systemu religijnego, aby stuzy¢ sobie. Wdowa natomiast
jest skoncentrowana na Bogu, uzywa swojej wlasnosci, co wiecej ,,swego zycia”,
aby stuzy¢ Bogu. Kontrast ten sugeruje, iz przeciwienstwem negatywnie opisa-
nych i ocenianych uczonych w Pismie (ci tym surowszy dostang wyrok - 12,40) jest

71 E.S. MALBON (,,The Poor Widow in Mark and Her Poor Rich Readers”, CBQ 53 (1991)
595) stusznie pyta: But why should we be content to consider only the preceding three verses and the
succeeding two verses as the context of the poor widow’s story?

72 Paradoks 1: Jezus oskarzony o bycie wspolpracownikiem szatana okazuje si¢ namasz-
czony przez Ducha. Oskarzyciele Jezusa zarzucaja mu posiadanie nieczystego ducha, podczas gdy
w rzeczywisto$ci nazywaja Ducha Swigtego postaricem szatana (3,23-30). Paradoks 2: Tylko to, co
wychodzi z czlowieka jest w staniem uczyni¢ go nieczystym (7,14-23), wbrew powszechnej logice,
iz tylko to, co pochodzi z zewnatrz zanieczyszcza (7,1-13). Paradoks 3: siedem chlebdw jest w stanie
nasyci¢ 4000 ludzi (8,1-9). Paradoks 4: To, co w opinii ludzi jest strata, okazuje si¢ zyskiem. Jesli ktos
chce pé6js¢ za mng, niech sig zaprze samego siebie, niech wezmie krzyz swoj i niech Mnie nasladuje.
Bo kto chce zachowaé swoje zycie, straci je; a kto straci swe zycie z powodu Mnie i ewangelii, zachowa
je (8,34-35). Paradoks 5: aby by¢ pierwszym i wielkim, trzeba by¢ stuga. Kto by miedzy wami chciat
sig sta¢ wielkim, niech bedzie stugg waszym. A kto by chcial by¢ pierwszy miedzy wami, niech bedzie
niewolnikiem wszystkich (10,43-44). Strukture podobna do powyzszych pieciu tekstéw (cho¢ w miej-
scu MpookaAéw jest pwréw) ma paradoks w 9,35, ktéry zasadniczo jest powtdrzeniem poprzedniego
paradoksu: Jesli kto chce by¢ pierwszym, niech bedzie ostatnim ze wszystkich i stugg wszystkich.
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pozytywnie rozumiana postawa ubogiej wdowy. Ta konkluzja jest potwierdzona
przez wczesniejsza narracje Markowa, w ktorej pozytywny przyklad nastepowal
po negatywnym. Dla poréwnania, po opowiadaniu o bogatym cztowieku, ktory
nie poszed! za Jezusem ze wzgledu na swe przywiazanie do swych débr (przyktad
negatywny, 10,23-25), nastepuje pozytywny przykiad uczniéw Jezusa w wyznaniu
Piotra: Oto my opuscilismy wszystko i poszlismy za Tobg (10,28). Podobnie jest
z opisem prosby Jana i Jakuba o miejsce po prawej i lewej stronie Jezusa (10,35-43),
po ktérym nastepuje stwierdzenie Jezusa: Syn Czlowieczy nie przyszedt, aby Mu
stuzono, lecz zeby stuzy¢ (10,45)7°.

Poszerzajac literacki kontekst poprzedzajacy rozwazania o wiersze (28-34),
widzimy inng ciekawa sekwencje tematyczna. Pytanie o najwazniejsze przykaza-
nie, ktérym jest podwodjne przykazanie mitosci Boga i blizniego, otrzymuje dwie
ilustracje: negatywna i pozytywna. Pierwszg ilustracje, negatywna, stanowig uczeni
w Pi$mie, ktdrzy, znajac przykazanie milosci, nie zachowuja go zaréwno wobec
Boga (s3 skoncentrowani na sobie), jak i blizniego (,objadaja” domy wdéw). Druga
ilustracja, pozytywna, jest uboga wdowa, ktéra w swej totalnej ofierze daje wyraz
milosci do Boga. Warto zwréci¢ uwage na wystepujacy siedmiokrotnie w 12,28-34
przymiotnik 610 (,caly”). Jezus méwi: ,,Bedziesz mitowal Pana Boga swego calym
swym sercem, cala swoja dusza, caltym umystem, cata mocg.” Uczony powtarza to
przykazanie, ale opuszcza wyrazenie ,,calg dusza” (€€ 6Ang tfic Yuyfic oov). Termin
Yuxn oznacza ,dusze”, ale moze takze oznaczac ,zycie.” Uczony w Pi$mie, ktory
nie chce kochac¢ ,,calym zyciem” staje zatem w kontrascie do ubogiej wdowy, ktéra
daje ,,cale zycie” (6Aov tov Piov). W kontekscie interesujacego nas tematu wiary,
milo$¢ do Boga mozna rozumiec jako synonim wiary, ktéra powinna przenika¢
»cale zycie.” Czyn wdowy staje si¢ zatem doskonalg manifestacja nie tylko jej mi-
tosci, ale takze wiary.

Czytajac narracje¢ o ubogiej wdowie w kontekscie starotestamentowego na-
kazu ochrony wdow” oraz tekstow moéwigcych o sadzie Bozym i karze za brak
tej ochrony”>, gest wdowy jest najlepsza inwestycja jej skromnych $rodkéw finan-
sowych. Kobieta zwrécita sie bowiem bezposrednio do Boga, jedynego sedzie-
go wdow w Izraelu (Ps 68,6). W proroctwie Jeremiasza (Jr 49,11) czytamy slowa
YHWH: ,,Zostaw swe sieroty — Ja utrzymam je przy zyciu. Twoje wdowy niech
we Mnie pokladajg nadziej¢”. W tym kontekscie wdowa okazuje niezwyklg wiare
w Bozg interwencje w jej zyciu, Jezus natomiast jawi si¢ jako YHWH wkraczaja-
cy do $wiatyni, aby dokona¢ sadu nad $wiatynia i stanag¢ w obronie wdowy. Sad
nad $wiatynig jest zreszta wiodagcym tematem bezposredniego kontekstu epizodu

73 Zob. inne argumenty w E.S. MALBON, ,,The Major Importance of the Minor Characters
in Mark”, The New Literary Criticism and the New Testament (red. E.V. McCKNIGHT) (Valley Forge
1994) 78-80.

7+ Por. Wj 22,21-23; Kpt 19,9-10; 23,22; Pwt 14,29; 24,17.19-21; 26,12-13.

75> Por. Pwt 10,18; 27,19; Ps 146,9; Prz 15,25; por. 1z 1,17.23-28; 10,1-2; Jr 7,65 22,3; Ez 22,7; Za
7,10.
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z ubogg wdowa (Mk 11-13)7°. Wdowa staje sie¢ modelem poboznego wyznawcy
judaizmu, symbolem wiernej reszty Izraela oczekujacej Bozej interwencji’”. Jest
jedyna pozytywna figura w calej sekcji Mk 11-13, ktdra skoncentrowana jest na
sadzie nad $wiatynig i §wigtynnymi strukturami.

Adresatami komentarza Jezusa do czynu wdowy sa wylacznie jego uczniowie.
Jest to wskazdwka, iz postawa tej kobiety jest skierowana do nich nauka. Czyn
wdowy taczy si¢ z dwoma gléwnymi tematami drugiej cze$ci Ewangelii Markowej
(8,27-16,8), a mianowicie: rezygnacja z dobr oraz z oddaniem calego swego zycia
(8,34-35; 10,28). Zastosowanie tych zasad wymaga heroicznej wiary i - w obu przy-
padkach - zycie Jezusa bylo modelem ich praktykowania. Do ich nasladowania
zaproszeni zostali takze uczniowie, ktérzy realizowali je z trudnoscig. Wdowa jest
doskonala egzemplifikacja obu wymogdéw nauczania Jezusa, pokazujac, iz s3 moz-
liwe do realizacji. Kobieta ta funkcjonuje zatem jako model doskonalego ucznia,
a tym samym wzorzec doskonalej wiary oraz ikona samego Jezusa’®.

6. KOBIETA NAMASZCZAJACA JEZUSA (14,3-9)

W Markowym opisie meki (14-16) bezimienna kobieta namaszczajaca glowe
Jezusa w Betanii, w domu Szymona Tredowatego, jest jedyna catkowicie pozytywna
postacia, z ktdrg moze si¢ identyfikowa¢ czytelnik. Pozytywny, a nawet modelowy
charakter jej czynu wynika z kilku przestanek. Po pierwsze, sam Jezus ocenia go
jako pozytywny, nazywajac jej postepek czynem ,,dobrym” lub ,,piecknym” (ke:Aov
€pyov). Jego pozytywne znaczenie podkre$la niespotykane w innych miejscach
stwierdzenie Jezusa, iz wie$¢ o tym czynie bedzie gltoszona ,,na jej pamiatke” (eig
pynpoouvor adTic), a nie na pamiagtke Jezusa! Doniosto$¢ gestu kobiety podkreslona
jest przez uzycie hebrajskiego Amen (,,Zaprawde”) i podwdjny akcent potozony
na uniwersalizmie tegoz gloszenia: gdziekolwiek beda glosic... na catym swiecie!.
Stowa Jezusa o tej kobiecie sg najdluzsza i najbardziej pozytywna wypowiedzia
Markowego Jezusa dotyczgcg czyndw lub stow jakiejkolwiek osoby”.

76 G. SmitH, ,A Closer Look at the Widow’s Offering: Mark 12:41-44”, Journal of the
Evangelical Theological Society 40 (1997) 32-36; L. GASPARRO, Simbolo e narrazione in Marco. La
dimensione simbolica del secondo Vangelo alla luce della pericope del fico di Mc 11,12-25 (Analecta
Biblica 198; Roma 2012).

77 ]. BEUTLER, ,,Die Gabe der armen Witwe: Mk 12,41-44”, «Den Armen eine frohe Botschaft»
Fs.F. Kamphaus (red. J. HaiNz, H. - W. JONGLINg - R. SEBOTT) (Frankfurt am Main 1997) 125-136.

78 Dlatego, iz stala sie ikong Mistrza, Jezus nie rozmawia z nig w narracji i nie zwiastuje jej
Dobrej Nowiny o Krolestwie, gdyz swoja postawg ucielesnia idealy tegoz Krolestwa.

79 ML.A. BEAvIs, ,Women”, 7.
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Po drugie, istnieje silny kontrast migdzy prezentacja kobiety i charakteryzacja
0s6b zgromadzonych w domu Szymona: pozytywna posta¢ kobiety, ktérej czyn
jest chwalony przez Jezusa, oraz negatywna figura ucztujacych, ktérzy sa upo-
mniani przez Jezusa z powodu krytyki zachowania niewiasty. W kontekscie calej
Ewangelii Markowej krytyka, wyrazona przez ucztujacych, znajduje uzasadnienie
w nauczaniu Jezusa, ktdrego egzemplifikacja znajduje si¢ w stowach skierowanych
do bogatego mlodzienca: ,,sprzedaj wszystko, co masz, i rozdaj ubogim, a bedziesz
miatl skarb w niebie” (10,21)3°. W $wietle tych stéw byloby bardziej pozadanym
sprzedanie olejku i rozdanie uzyskanego dochodu ubogim. Przy pomocy ironii
napomnienie Jezusa kwestionuje uczciwos¢ krytykujacych, sugerujac, iz ucztujacy,
nie dajacy jalmuzny ubogim, oburzajg si¢ na hojnos¢ kobiety wzgledem Jezusa
»ubogiego”®!. Jesli wérdd zgromadzonych byli uczniowie - jak chcg niektére mss
(Mk 14,4) i wersja Mateusza (Mt 26,8) - wowczas oburzenie wobec gestu kobiety
znajduje swg analogie w oburzeniu uczniéw na bezimiennego egzorcyste wyrzuca-
jacego zle duchy w imie Jezusa (Mk 9,38-41) oraz w oburzeniu uczniéw na przyno-
szacych dzieci do Jezusa (10,13-14). W kazdym z tych trzech przypadkéw uczniowie
prezentuja osad, ktory jest niezgodny z wizja Jezusa, a co konsekwentnie spotyka
sie z Jego upomnieniem. Epizod z kobietg jest jednak najcigzszy gatunkowo, gdyz
oburzenie wobec aktu namaszczenia ciala Jezusa (niejako czwartej zapowiedzi Jego
meki) zaktada negacje zblizajacych sie wydarzen paschalnych®.

Po trzecie, umiejscowienie epizodu pomiedzy opisem spisku przywodcow
religijnych (14,1-2) i zdrady Judasza (14,10-11) sprawia, iZ pozytywne dzialanie
kobiety na rzecz Jezusa zestawione jest - na zasadzie kontrastu - z dzialaniami
mezczyzn wymierzonymi przeciw Jezusowi®®. Kontrast ten podkreslony jest przez
ple¢ dzialajacych stron, gdyz namaszczajaca jest jedyna kobieta wzmiankowa-
na w tym epizodzie; oczywiscie kobiety byly wykluczone z grona przywodcow

80 A. YARBRO COLLINS, Mark, 642.

81 W Markowym opisie meki Jezus ukazany jest jako mesjaniska figura cierpiacego sprawiedli-
wego, okreslana w psalmach terminem ,,ubogi.” Por. ntwydc w Ps 21,25; 34,10; 68,30.33; 108,22 LXX.
F.W. DANKER, ,,The Literary Unity of Mark 14:1-25”, JBL 85 (1966) 468. Warto zauwazy¢, Ze Jezus,
nazywajac gest kobiety ,,dobrym czynem”, moze si¢ odwolywac¢ do znanego z literatury rabinackiej
rozrdznienia miedzy jalmuzng a dobrym uczynkiem, takim jak na przyktad pogrzebanie zmarlych.
Jalmuzna moze by¢ dokonana w kazdym czasie i przy kazdej okazji, dlatego bardziej chwalebnym
jest dobry uczynek, ktéry mozna dokona¢ tylko w okreslonej sytuacji i czasie. D. DAUBE, The New
Testament and Rabbinic Judaism (Jordan Lectures in Comparative Religion 2; London 1956) 315.

82 J.A. KELHOFFER, ,,A Tale of Two Markan Characterizations. The Exemplary Woman Who
Anointed Jesus’s Body for Burial (14:3-9) and the Silent Trio Who Fled the Empty Tomb (16:1-8)”,
Women and Gender in Ancient Religions: Interdisciplinary Approaches (red. S.P. AHEARNE-KROLL
- P.A. HoLLOowAY - J.A. KELHOFFER) (WUNT 263; Tiibingen 2010) 88.

83 Cze$¢ komentatordw (C.A. Evans, A.Y. Collins) uwaza, iz opowiadanie o kobiecie na-
maszczajacej Jezusa jest redakcyjnym dodatkiem wstawionym miedzy 14,1-2 oraz 14,10-11. Oba
te teksty mialyby pierwotnie stanowi¢ niepodzielna caloé¢, z ktdrej, jako ze swego zrédla, miatby
korzysta¢ Marek.
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religijnych ludu i z grona dwunastu apostoléw?®*. Kontrast uwydatniony jest tez
przez watek finansowy. Nadzwyczajna i dobrowolna hojno$¢ kobiety zestawiona
jest ze zdrada Judasza, za ktéra otrzymuje obietnice wynagrodzenia. W Markowym
opisie meKki Jezusa pienigdz wzmiankowany jest tylko w tych dwu miejscach. Wyda-
wanie pieniedzy na rzecz Jezusa (na perfumy wylane na Jego cialo) zestawione jest
z pobieraniem pieniedzy ze wzgledu na Jezusa (za wydanie Jego ciata)®. Ponadto
czyn kobiety jako pozytywny bedzie wspominany na caltym $wiecie®®, a czyn Ju-
dasza jako bezsprzecznie negatywny stanie si¢ przyczyna jego potepienia (14,21).

Po czwarte, podobienistwa pomiedzy kobieta namaszczajaca oraz pozytywna
figura ubogiej wdowy wystepujaca we wczesniejszej narracji (12,41-44), poswiad-
czajg modelowy charakter czynu kobiety. Mozna wyr6zni¢ nastepujace analogie:
(1) Warto$¢ daru kazdej z kobiet jest sprecyzowana w odpowiedniej kwocie: dwa
lepta oraz 300 denaréw. (2) Dar kazdej z kobiet byl nie tylko niezwykle kosztowny,
ale zawieral w sobie element totalnosci. Wdowa ofiarowata wszystko, co posiadata.
W przypadku kobiety namaszczajacej Jezusa, trzysta denaréw bylo odpowied-
nikiem rocznego dochodu, jako ze denar byt zaplatg za dzien pracy (dokonujac
rachunku dni nalezy odja¢ szabaty i $§wieta jako dni wolne od pracy). W tluma-
czeniu dostownym powiedziane jest takze, iz kobieta ,,to, co miata, zrobita” (6
€oyev émoinoev) (14,8) w sensie: ,,zrobila wszystko, co mogta” lub ,,data wszystko,
co miala”. Totalnos$¢ daru jest jednym z wymogoéw bycia uczniem Jezusa (10,21.28).
Obie kobiety s3 zatem ukazane jako wzorzec ucznia. (3) W darze kazdej z ko-
biet obecny jest element nieodwracalno$ci: uboga wdowa daje wszystko, co ma
i nie moze odzyska¢ swego daru; kobieta namaszczajaca rozbija flakonik, kto-
rego nie bedzie mogta juz uzy¢¥. (4) W obu epizodach obecna jest ironia, gdyz
kobiety daja wiele, ale wlasciwa warto$¢ ich daru nie jest zrozumiana przez po-
stronnych obserwatoréw. (5) Adresatem daréw obu kobiet byta swigtynia: jed-
na stara (materialna $wiatynia jerozolimska), druga nowa (Jezus). (6) Dar kazdej
z kobiet zapowiada $mier¢ Jezusa: termin Biog (12,44) oraz éuc 8¢ o0 TovTOTE

84 S, MILLER, Women, 130-131.

85 T. SHEPHERD, ,,The Narrative Function of Markan Intercalation”, NTS 41 (1995) 537: The
woman makes a gift of her valuable asset (didomi) while the disciple Judas receives a promise of
money for his betrayal of Jesus (paradidomi). C. FocaNT, L’évangile selon Marc, 515: d’un coté, il
y a largent que cotite un parfum versé sur une téte ; de autre, il y a argent donné en récompense
pour un corps livré.

86 Czyn ten bedzie przywolany w czasie sadu ostatecznego. Eschatologiczna interpretacje
pochwaly Jezusa rozwinal J. JEREMIAS, ,Mc 14,97, ZNW 44 (1952) 103-107.

8 R.H. GUNDRY, Mark, 813. Rozbicie flakonika sprawialo, iz perfumy wylaly sie (kotexéw)
obficie, w caloéci, a nie tylko saczyly sie waska struzka lub kropla po kropli. Fakt rozbicia fla-
konika podkresla totalnos¢ daru. Wbrew twierdzeniom niektérych komentatoréw (na przyktad
D.E. Nineham) przywolujacych zwyczaj grzebania zmarlych wraz z rozbitymi naczyniami, nie
ma archeologicznych dowodéw na powszechnos¢ praktyki rozbijania flakonikéw (na przyktad ich
szyjek). J. MARcuUs, Mark 8-16, 934.
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éxete (14,7) i tov évtadroaouov (14,8)88. (7) Kazda z kobiet stoi w kontrascie do
negatywnie przedstawionych postaci meskich wystepujacych w bezpos$rednim
kontekscie: wdowa do uczonych w Pismie (12,38-40), kobieta namaszczajaca Jezusa
do zgromadzonych na uczcie (14,4-5) oraz planujacych wydanie Jezusa (14,1-2.10-
11). (8) W obu opisach wystepuje dwukrotnie termin mtwyoc (,ubogi” - 12,42.43;
14,5.7). (9) W obu narracjach wystepuje uroczysta formuta: qunv Aéyw Luiv. (10)
Obie historie sg jedynymi przykladami w Ewangelii Markowej, w ktorych Jezus
wskazuje na czyny innych osob jako na dziatania wzorcowe. Kobieta namaszczajaca
jest ponadto jedyna osoba w calej narracji Markowej, ktora ze wzgledu na ten czyn
zastuzy, zgodnie z obietnicg Jezusa, na nieustajacg pamieé w przysztosci. (11) Obie
kobiety sg bezimienne, co kieruje uwage czytelnika nie na ich tozsamos¢, ale na
ich czyny oraz dary®. (12) W efekcie obie mogg sie sta¢ figurami innych postaci
czy grup. Kazda z nich jest ikong Jezusa®. Nadto, obie mogg by¢ widziane jako

8 Marek opisujac ,,marnotrawstwo” olejku uzywa terminu dnoreia (,zniszczenie”) (14,4),
ktory w Nowym Testamencie oznacza $mier¢ i eschatologiczne zniszczenie. Pokrewny czasownik
amoAdupt opisuje w Mk 3,6 i 11,18 odebranie Zzycia Jezusowi. Narrator uzywajac tego terminu za-
powiada powiazanie miedzy ,zniszczeniem” perfum (14,4) i ,,zniszczeniem” zycia Jezusa (14,8).
Marek stwierdza takze, ze czyn kobiety bedzie gloszony ,,na jej pamiatke” (14,9). Wyrazenie ,,na jej
pamiatke” wystepowalo na kamieniach nagrobnych oraz w kontekstach méwiacych o posmiertnym
upamietnieniu czynéw i osob. Taka terminologia doskonale wpisuje si¢ w kontekst $mierci i pogrze-
bu Jezusa, sugerujac odwrdcenie sytuacji: Jezus nie potrzebuje nagrobnego monumentu, poniewaz
Jego gréb nie jest koncem, ale poczatkiem. J. MARcUS, Mark 8-16, 937, 942.

8 Pominiete jest imie kobiety dokonujacej czynu, ktory ma by¢ pamietany i gtoszony po ca-
tym $wiecie, a jednocze$nie podane jest imie gospodarza uczty - Szymona (14,3), a w bezpos$rednim
sasiedztwie - zdrajcy Jezusa, Judasza (14,10). Liczy sie jedynie to, co kobieta ,,czyni” (Toi€w - 14,8.9),
gdyz cztonkami rodziny Jezusa sa ci, ktorzy ,,czynig” (moéw - 3,35) wole Boga. S. MILLER (Women,
139) stwierdza: The desire of human beings for status within the community is criticized, since disciples
are to be last of all and slaves of all (10.44). Their identity comes through giving everything away and
following Jesus. Thus the name of the woman is unimportant, for the identity of a disciple is found
only in relation to Christ. W tej perspektywie brakuje podstaw dla “oburzenia” niektérych autoréow
nad chrzescijanska liturgia, ktora ,,zapomniata” o imieniu tej kobiety, jednocze$nie wspominajac
iutrwalajac imie zdrajcy. E. SCHUSSLER FIORENZA (In Memory of Her, s. xiii) daje §wiadectwo nie-
uprawnionej nadinterpretacji, twierdzac, iz imie to jest zapomniane tylko dlatego, Ze bohaterem
epizodu jest kobieta. Marek opuscit to imie $wiadomie (z powyzszego motywu teologicznego) lub
zwyczajnie go nie znal. Swiadczy o tym fakt, iz wprowadza on imiona wielu innych kobiet, kt6-
re w narracji pelnig role drugorzedng (6,3; 14,3; 15,21.40.43.47; 16,1). Co wazne, Jan ewangelista
przypisuje namaszczenie kobiecie mieszkajacej w Betanii o imieniu Maria (12,1-8). M.A. BEAVISs,
~Women”, 7.

90 Kobieta, rozbijajac flakonik, daje praktycznie wszystko, co posiada. Podobnie Jezus tra-
cac swe zycie, daje wszystko (10,45). Czyn kobiety prowokuje krytyke i opozycje. Podobnie czyny
Jezusa sprawily, iz byl skazany przez swych wrogéw. Kobieta milczy w obecnosci swych wrogow.
Podobnie Jezus milczy w czasie swego procesu (14,61; 15,5). Wziecie w obrone kobiety przez Jezusa
zwiastuje interwencje Boga w obronie Jezusa (zmartwychwstanie). S.C. BARTON, ,,Mark as Narra-
tive: The Story of the Anointing Woman (Mark 14:3-9)”, ET 102 (1991) 232-233. Méwiac o ubogiej
wdowie i kobiecie namaszczajacej jako ikonach Jezusa, warto zwrdci¢ uwage na kobiete cierpiaca
na krwotok. Jedynie w opisie jej stanu oraz w tekstach odnoszacych si¢ do Jezusa uzyty jest ter-
min Taoyw - ,cierpie¢” (5,265 8,315 9,12). Marek zatem widzi podobienistwo miedzy cierpieniem tej
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reprezentantki wiernej reszty Izraela (zwlaszcza uboga wdowa), czy uczniowskiej
wspdlnoty Kosciota®. (13) I w koricu dar kazdej z kobiet wyrazat ich mito$¢ i wiare.

Czy kobieta namaszczajaca moze by¢ takze modelem wiary? Bedac figura
ucznia Jezusa, kobieta jest takze modelem wierzacego. Wynika to z oczywistego
faktu, iz prawdziwe uczniostwo opiera si¢ na wierze w Jezusa, Mesjasza i Boga.
Zachowanie kobiety, zaréwno wejscie na uczte (w ktérej przypuszczalnie brali
udzial jedynie mezczyzni)®?, jak i zlozenie cennego daru, wymagato duzej od-
wagi, determinacji i gtebokiej motywacji. Najbardziej wiarygodnym motywem
dzialania kobiety jest jej milo$¢ i wiara. Przyjmujac nawet obecnoé¢ kobiet na
uczcie, przybycie kobiety w charakterze niezaproszonego goscia wymagato wy-
jatkowej odwagi i mito$ci®®. Po trzecie, znaczenie samego czynu kobiety wskazuje
na jej wiare. Nierzadko komentatorzy widzieli w tym postepku przykltad mito-
$ci wspolczujacej. Interpretowano go jako dowdd wyzszosci osobistych aktow
milosci nad publicznymi aktami milosierdzia, na przykfad jalmuzny. Czyn ten
uczy, iz akty milosci skierowane do wielu biednych, nie moga zastapi¢ osobistych
i prywatnych aktéw mitosci®. Postawa kobiety wskazuje jednak na najwazniej-
szy temat teologiczny Ewangelii Markowej, mianowicie na koniecznos¢ cierpienia
i $mierci Jezusa. Akt stuzby tej kobiety ma wymiar profetyczny, gdyz zapowia-
da i przygotowuje najwazniejszy akt stuzby dokonany przez Jezusa: oddanie zy-
cia. Mimo, iz sam Jezus interpretuje namaszczenie dokonane przez kobiete jako

kobiety a cierpieniem Jezusa przed §miercig. M.J. SCHIERLING, ,Women as Leaders in the Markan
Community”, Listening 15 (1980) 254.

1 Odnosnie kobiety namaszczajacej S. MILLER (Women, 139) zauwaza: The lack of information
about the woman [...] enables her to be portrayed as a representative of humanity and as a role model
within the community. G. WAGNER, ,Lonction de Béthanie. Essai sur la genése du récit de Marc
14/3-9 et sa reprise par Matthieu, Luc et Jean”, ETR 72 (1997) 440: Cette femme anonyme représente
bien la nouvelle communauté des croyants.

92 Przybycie kobiety na uczte, w ktérej brali udziat jedynie mezczyzni, naruszato obowigzu-
jace normy obyczajowe. W ucztach wydawanych dla mezczyzn kobiety jedynie ustugiwaty do stotu
oraz zabawialy go$ci. Nie mozna mie¢ pewnosci, co do wylacznej obecnosci mezczyzn na tej uczcie,
jak w przypadku uczty wydanej przez Heroda Antypasa (6,21). Meski zaimek twveg (,,niektorzy” -
14,4) moze odnosic¢ si¢ takze do kobiet znajdujacych si¢ posréd mezczyzn. Jesli uczta miata miejsce
w gronie rodzinnym, obecno$¢ kobiet byla prawdopodobna. Co ciekawe, pojawienie si¢ kobiety na
uczcie nie powoduje zdziwienia uczestnikoéw. Bardzo mozliwe jednak, iz fakt rozbicia flakonika
iuzycia calej jego cennej zawarto$ci przykul zupelnie uwage ucztujacych i konsekwentnie, stat sie
takze gtownym przedmiotem zainteresowania narratora.

% W odréznieniu od innych postaci, ktére Jezus powotuje, uzdrawia czy naucza, kobieta
ta jest nie tylko podmiotem dziatajacym (jak w przypadku kobiety cierpigcej na krwotok), ale, co
wyjatkowe, adresatem jej aktywnosci jest Jezus (w odrdznieniu od kobiety cierpiacej na krwotok,
ktdrej efekt finalny dziatania dotyczy tylko jej samej): ,uczynita dobra/piekna rzecz dla mnie (év
éuot)”. M.A. BEAvIs, ,Women”, 7.

9 M.A. TOLBERT, ,Mark”, 358: Both public acts of almsgiving and private acts of sympathy

and compassion are part of the religious life — neither one substitutes for the other — and one should
not be harassed for doing either.
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zapowiedz swego pogrzebu, w gescie tym mozna widzie¢ proklamacje Jego kro-
lewskiej i mesjanskiej godnoéci®®. Czynnos¢ ta jest profetyczna, gdyz krélewska
i mesjanska godno$¢ Jezusa pozostaje ukryta az do momentu Jego meki i §mier-
ci na krzyzu (15,2.9.12.18.26.32.39)%. To, co robi kobieta jest odzwierciedleniem
czynnosci samego Boga ,,namaszczajacego” swego Syna Duchem Swietym w mo-
mencie chrztu (1,9-11). Kobieta dziata powodowana wiarg w mesjanska i krolewska
tozsamo$¢ Jezusa. Element wiary jest subtelnie przywotany przez termin motikog,
w wyrazeniu popov vapdov motikic, ttumaczonym zwykle jako ,,prawdziwy olej
nardowy” (14,3). Przymiotnik motikéc znaczy dostownie ,,wierny”, dajac ttumacze-
nie ,,perfum nardowy wiary”,”” co skrzetnie wykorzystali w swych komentarzach
Ojcowie Kosciota. I tak Hieronim widzi w namaszczeniu Kosciol, ktéry ofiaruje
Jezusowi czysta wiare swoich wierzacych, a sami wierzacy nazywani sg prawdzi-
wym lub czystym nardem, za$ Beda podkre§la, ze nard byl czysty i cenny, sugeru-
jac czysto$¢ doskonalej wiary i czynu®®. Kobieta wylewajac ,,0lej wiary” na glowe
Jezusa, proklamuje Jego prawdziwa tozsamos¢ kréla i Mesjasza namaszczonego
Duchem Swietym. Kobieta ta winna by¢ widziana jako reprezentantka wspélnoty
wierzgcych, ktora czynem wyraza swa wiare®.

% R.A. HorsLey, Hearing, 217-218; S. MILLER, Women, 132-134.140-141. E. SCHUSSLER
FIORENZA (In Memory, s. xiv) stwierdza: Since the prophet in the Old Testament anointed the head of
the Jewish king, the anointing of Jesus’s head must have been understood immediately as the prophetic
recognition of Jesus, the Anointed, the Messiah, the Christ. Na niekorzys¢ tej interpretacji przemawia
fakt, iz w tekscie uzyty jest czasownik pupi¢w (,,namaszczal” - 14,8) i rzeczownik pipov (,,perfum”
- 14,3.4.5; uzywany w czasie pogrzebow, por. 2 Krn 16,13-14; Lk 23,56), w miejsce bardziej odpo-
wiedniego dla interpretacji mesjanskiej czasownika ypiw (,namaszcza¢”, por. 1 Sm 16,13; 1 Krl 1,45;
Lk 4,18) oraz rzeczownika éAaov (,,oliwa”, por. 1 Sm 10,1; 16,1.13; 1 Krl 1,39). Kobieta jest jedyna,
ktéra w narracji Marka namaszcza glowe ,Namaszczonego”.

% TJak stwierdza M.A. TOLBERT (,,Mark”, 358) mesjanska , koronacja” Jezusa dokonana przez
anonimowa kobiete, stuzebnice, doskonale wspolgra z nauczaniem Jezusa o pierwszych bedacych
ostatnimi i ostatnich bedacych pierwszymi (9,35; 10,31) oraz o byciu niewolnikiem wszystkich, aby
by¢ wielkim (10,43).

7 Takie pole semantyczne z pewnoscig nie jest oczywiste, jesli bierze sie pod uwage kontekst
literacki. E.N. BENNETT, ,,St. John XII.3”, The Classical Review 4 (1890) 319: if we connect the word
with tlotig, ‘faithful nard’ is scarcely satisfactory. W istocie wydaje sie, iz znaczenie ,wierny” jest
wladciwe dla greki pozniejszej (bizantyjskiej). A.N. JANNARTS, ,NAPAOX IIXTIKH or Spikenard”,
The Classical Review 16 (1902) 459-460; W. BAUER - FW. DANKER - W.F. ARNDT - EW. GINGRICH,
A Greek-English Lexicon of the New Testament and Other Early Christian Literature (Chicago -
London 2000): In later writers motikog means that which belongs to miotie, ‘faithful, trustworthy™.
Z drugiej strony, znaczenie ,wierny” nie musi by¢ az tak abstrakcyjne, jesli wezmiemy pod uwage
semickie tto ewangelii. R.E. BROWN, The Gospel of John. Introduction, Translation and Notes (AncB
29, Garden City 1966) 448: in Aramaic qustd is often found with ‘nard’ and qusta also means *faith’.

% T.C. OpeN, C.A. HaLL, Mark (Revised) (Ancient Christian Commentary on Scripture.
NT 2; Downers Grove 1998) 188.

99 G. WAGNER, ,,Lonction de Béthanie”, 440.
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7. WNIOSKI

Kazda z czterech omoéwionych wyzej figur kobiecych jest postacia pozytywna,
a nadto postacia wzorcowa, emblematyczng, ktéra stuzy jako przyktad dla uczniow
Jezusa, w tym takze dla adresatow Ewangelii Markowej. Elementem wspdlnym
i dominujacym kazdego z tych opowiadan jest wiara. Konsekwentnie, kazda z tych
kobiet mozemy okresli¢ mianem symbolu wiary czy tez modelem wierzacego'®.
Cztery figury kobiet laczg si¢ w pary, co demonstrujg podobienstwa miedzy ko-
bietg cierpigcg na krwotok a Syrofenicjanka oraz migdzy uboga wdowa i kobieta
namaszczajaca Jezusa. Podobienstwo, w Markowej prezentacji, ubogiej wdowy
i kobiety namaszczajacej, ktore funkcjonuja jako ikony Jezusa, zostato wykazane
wyzej. Warto tez uchwyci¢ podobienstwa charakteryzujace dwie pierwsze figury
kobiet. Kobieta cierpigca na krwotok pada na ziemi¢ przed Jezusem, wyznajac
Mu calg prawde (5,33). Gest ten, wyrazony czasownikiem mpoomimtw, powtdrzony
jest przez kobiete syrofenicka (7,25). W narracji Markowej termin ten wystepuje
raz jeszcze na oznaczenie czynnosci ztych duchéw, ktére padajac wyznaja bostwo
Jezusa (3,11). Moze to sugerowac, iz gest obu kobiet zawiera w sobie element uzna-
nia boskosci Jezusa. U kobiety syrofenickiej jest to oczywiste, gdyz uzywa ona
tytulu kipte, ktory w ostatecznej redakeji ewangelii oraz dla jej stuchaczy miat
sens teologiczny (7,28). Obie kobiety stysza o Jezusie i przychodza do Niego (5,27;
7,25). Stowa, ktore Jezus skierowal do kobiety syrofenickiej: ,,przez wzglad na te

100 'W.M. SWARTLEY (,,The Role of Women”, 18) twierdzi, iz trzy kobiety uczennice, cztery
kobiety - symbole oraz tesciowa Piotra (jako jedyna z postaci drugoplanowych) stanowia 80%
wszystkich w pelni pozytywnych postaci wystepujacych w narracji Markowej. Na pozostale 20%
skladaja si¢ posta¢ tredowatego (1,40-45) oraz Jaira (5,21-43). Watpliwo$ci moze budzi¢ ocena
tredowatego (1,40-45) jako postaci calkowicie pozytywnej. Abstrahujac od jego jawnego niepostu-
szenstwa wobec nakazu Jezusa (pomimo otrzymanego zakazu méwienia o swoim uzdrowieniu,
opowiada o nim wszedzie - 1,44-45), jego stowa: ,Jeéli chcesz, mozesz mnie oczy$ci¢” (1,40) nie
musza by¢ widziane jako wyznanie wiary, ale jako wyraz jego watpliwoéci w uzdrawiajaca moc
Jezusa. Interesujacy jest takze wariant tekstualny mowiacy o gniewie Jezusa jako reakeji na stowa
tredowatego. W $wietle zasad krytyki tekstualnej wewnetrznej, miedzy innymi lectio difficilior pra-
estat facili, czasownik opisujacy gniew Jezusa winien by¢ uznany za oryginalny (6pyLofelc w miejsce
omayyvioBeic). B.D. EHRMAN, ,,A Leper in the Hands of an Angry Jesus” New Testament Greek and
Exegesis. Essays in Honor of Gerald F. Hawthorne (red. A.M. DONALDSON - T.B. SAILORS) (Grand
Rapids 20) 77-98; przedruk B.D. EHRMAN, Studies in the Textual Criticism of the New Testament
(New Testament Tools and Studies 33; Leiden 200) 120-141. Wydaje si¢, iz do postaci pozytywnych
moze by¢ zaliczony Bartymeusz (10,46-52). W.M. SWARTLEY (18) twierdzi, iz Bartymeusz nie jest
postacig calkowicie pozytywna, gdyz, jak nieprzekonujaco argumentuje: his initial response re-
flects a Davidic Christology that is under criticism and transformation in the narrative generall. Dla
J. BEUTLERA (,,Die Gabe der armen Witwe”, 133), Bartymeusz jest postacia pozytywna i paralelng do
pozytywnie rozumianej figury ubogiej wdowy (12,41-44). Bedac wezwany przez Jezusa pozostawia
plaszcz, swa najcenniejszg rzecz (por. Wj 22,25), zostaje uzdrowiony i idzie za Jezusem. Zaréwno
Bartymeusz, jak i uboga wdowa, sg przykladami dla uczniéw, iz péjécie za Jezusem wymaga pozo-
stawienia wszystkiego (10,28-31).
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stowa idz, zty duch opuscil twoja corke” (7,29), przypominajg oredzie skierowane do
kobiety cierpigcej na krwotok: ,,cérko, twoja wiara ci¢ ocalita, idZ w pokoju i badz
uzdrowiona ze swej dolegliwo$ci!” (5,34). Natura uzdrowien, ktérych doswiadczaja
kobiety, jest wyjatkowa na tle innych opisanych w ewangelii, gdyz uzdrowienie
kobiety cierpigcej na krwotok jest jedynym dokonanym bez ,,swiadomosci” Jezusa,
a egzorcyzm kobiety syrofenickiej jest jedynym ,,Markowym” cudem dokonanym
przez Jezusa na odleglos¢. Marek potaczyt takze kazdy epizod kobiecy z opowia-
daniami dotyczacymi mezczyzn: narracja o kobiecie cierpigcej na krwotok i corce
Jaira wystepuje wraz z opowiadaniem o egzorcyzmie opetanego w kraju Gera-
zenczykow; narracja o kobiecie syrofenickiej wystepuje razem z uzdrowieniem
gluchoniemego w Dekapolu'®!. Obie kobiety sg takze rytualnie nieczyste: jedna
z powodu uptywu krwi, druga przez fakt bycia poganka. Egzorcyzm, ktérego Je-
zus dokonat wzgledem corki kobiety syrofenickiej, jest trzecig narracja Markowa,
w ktdrej zestawiona jest kobieta i mtoda dziewczyna. Podczas gdy epizod centralny
ma wydzwiek negatywny (Herodiada i Salome: 6,14-29), pierwszy (kobieta cierpigca
na krwotok i cérka Jaira: 5,21-43) i trzeci - maja pozytywne przeslanie skoncentro-
wane wokdt tematu wiary. Wraz z kobieta syrofenicka (7,24-30), kobieta cierpigca
na krwotok pokazuje te samg odwage i ryzyko w kontakcie z Jezusem. Te dwie
odwazne kobiety, jedna Zydéwka, druga poganka, s3 przeciwieistwem porywczosci
zademonstrowanej przez Herodiade i Salome (6,17-28). W przypadku pierwszych
dwoch kobiet ich odwaga jest pozytywna, niejako natchniona przez Boga, w przy-
padku dwdch pozostatych - demoniczna. Wydaje sie, iz Marek §wiadomie zesta-
wit te cztery kobiece figury, by wydoby¢ ich podobienstwa i réznice!®2. Zaréwno
kobieta cierpigca na krwotok, jak i kobieta syrofenicka, wykazuja sie niezwykla
odwaga i zdolno$cig niezaleznego dzialania. Obie ryzykuja potepienie zblizajac si¢
do Jezusa. Obie wystepuja same, bez towarzyszenia 0sdb postronnych, zwlaszcza
mezczyzn. Obie przekraczaja bariery: kobieta cierpigca na krwotok - prawo zwy-
czajowe i religijne, Syrofenicjanka - religijna i spoleczng granice dzielaca Zydéw
od pogan. Obie kobiety wchodzg (najprawdopodobniej niezaproszone) do obcego
domu, przekraczajgc tym samym znaczaca granice spoleczng!®.

Narracja Markowa, opisujac cztery emblematyczne kobiety, uzywa w kazdym
z tych przypadkow znanej w starozytnosci grecko-rzymskiej formy literackiej zwa-
nej chreia. Rozumiemy przez nig krétkie opowiadanie o stowach i czynach danej
osoby, ktore starozytni teoretycy literatury charakteryzowali jako ,,pozyteczne dla

101 E.S. MALBON, In the Company, 52.

102 7. Marcus, Mark 1-8, 367. Warto zauwazy¢ zestawienie trzech opowiadan dotyczacych
relacji rodzic - corka: Jair i jego corka (5,35-43), Herodiada i Salome (6,14-29), Syrofenicjanka i jej
corka (7,24-30). Wystepuje tutaj ten sam schemat tematyczny: relacja demoniczna jest zamknieta
inkluzja dwoch opowiadan o relacjach pozytywnych.

103 J.C.H. SmrtH, ,,The Construction”, 468: The parallel usage of the house in both these episodes
suggests that the reader is indeed being led to regard the house as a type of boundary zone.
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zycia”, prezentujace model uzyteczny w zyciu'®. W istocie kazda z tych histo-
rii podkresla modelowe wartosci wiary oraz nasladowania Jezusa. Uzycie takiej
formy literackiej jest wyjatkowe z dwu powodow: (1) w starozytno$ci bohatera-
mi opisywanymi za pomocg gatunku chreiai byli mezczyzni, i to zwykle stawni.
Owczesny $wiat nie faworyzowat pozycji kobiety. Zaskakuje zatem, iz wtasnie ko-
biety sa postaciami modelowymi Markowych chreiai. (2) Oméwione przez Marka
cztery kobiece postawy nie s3 modelem cech specyficznie kobiecych. Przeciwnie,
sa modelem wiary i bycia uczniem w 0gdlnosci, a wigc cech przynaleznych takze
mezczyznom!'®. W §wietle dwu powyzszych uwag nalezy zapytac czy obecnosé¢
kobiet - modeli w Ewangelii Markowej nie jest prosta konsekwencja istnienia kobiet
- uczniéw gromadzacych si¢ wokot Jezusa, ktére, w spetnianiu wymagan Krolestwa
Bozego gloszonego przez Jezusa, w niczym nie ustegpowaly mezczyznom. Z punktu
widzenia rozwoju narracji epizody prezentujace cztery pozytywne postaci kobiet
przygotowuja adresata dzieta Markowego do spotkania z grupa kobiet - uczennic
stojaca pod krzyzem i bedaca §wiadkiem pustego grobu.

W.M. Swartley wykazal, iz kazde z tych czterech opowiadan koncentruje si¢
na specyficznym temacie, ktory jest rozwijany w danej sekcji Ewangelii Marko-
wej'. Te krotkie epizody z kobietami sg punktami, w ktorych ogniskuje si¢ temat
sekcji. Dwie pierwsze sg wzorem wiary w moc Jezusa, ktéry uzdrawia (temat pierw-
szej czesci ewangelii). Dwie nastepne s3 wzorem wiary w paradoksalng prawde, iz
trzeba zostawi¢ wszystko i da¢ swoje zycie w calosci (prawda, ktérg kierowal sie
Jezus ofiarujac swe zycie na krzyzu - druga czes¢ ewangelii).

S. Miller podkresla, ze wkroczenie na sceng kazdej z tych kobiet prowo-
kuje istotng zmiane biegu wydarzen'?’. Spotkanie z kobietg cierpigcg na krwo-
tok ilustruje zerwanie z regulacjami dotyczacymi czystosci rytualnej (5,24-34),
a spotkanie z kobietg syrofenicka zwiastuje misj¢ wérod pogan (7,24-30). Taka

104°0d gr. xpela - ,,potrzeba, koniecznos§é; uzycie, korzys¢, pozytek; uzywanie, korzysta-
nie”. M.A. BEaVIs, ,Women”, 3-9. Obok nazwy ,apoftegmat” (R. Bultmann) oraz ,,paradygmat”
(M. Dibelius) najczeséciej na okreslenie tej formy literackiej stosuje sie nazwe pronouncement story
(V. Taylor). Rozumie si¢ przez to krétka narracje (,,story”), ktorej szczytowym elementem (czesto
ostatnim) jest wypowiedz (pronouncement) bedaca odpowiedzia na inng wypowiedz (por. epizod
z Syrofenicjankg) lub wydarzenie (por. epizody z kobietg cierpigcg na krwotok, uboga wdowa oraz
kobieta namaszczajaca). Istniejg zatem dwa podstawowe elementy tegoz gatunku: wypowiedz (nie-
kiedy polaczona z czynem) i jej kontekst, lub inaczej: odpowiedz (w stowie i/lub czynie) i sytuacja
prowokujaca t¢ odpowiedz. R.C. TANNEHILL, ,Pronouncement Stories”, Semeia 20 (1981) 1-2. Cztery
powyzej oméwione postacie kobiet Markowych dokonuja ,,czynéw”, ktére spotykaja sie z ,,reakcja”
Jezusa, na ktora w kazdym przypadku sklada si¢ Jego ,,wypowiedz”.

105 Zidentyfikowano jedynie kilka opowiadan gatunku chreia, ktorych bohaterkami sg kobiety.
Co istotne, zawsze opisujg one cnoty, cechy i postawy typowo ,,kobiece.” Warto podkresli¢, iz wérod
ewangelii kanonicznych Marek zawiera najwiekszg liczbe chreiai dotyczacych kobiet. M.A. BEAvIs,
»~Women” 3-5; R.F. Hock, E.N. O'NE1L, The Chreia in Ancient Rhetoric. 1. The Progymnasta (SBL
Texts and Translations 27: Graeco-Roman Religion Series 9; Atlanta 1986).

106 W.M. SWARTLEY, ,,The Role of Women”, 16-22.

107 'W.M. SWARTLEY, ,,The Role of Women”, 132.
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teza znajduje swoje uzasadnienie jedynie w przypadku narracji o Syrofenicjance,
gdyz opis uzdrowienia kobiety cierpiagcej na krwotok nie koncentruje si¢ na kwe-
stii czystodci rytualnej, ale na temacie uzdrawiajacej mocy wiary. Teza ta moze
by¢ potwierdzona w przypadku dwu ostatnich figur. Uboga wdowa, ikona Jezu-
sa oddajgcego swe zycie, wystepuje jako ostatnia posta¢ w dltugim szeregu oséb
spotykanych przez Jezusa w $§wigtyni (Mk 11-12). Od spotkania z wdowg Jezus
wkracza w ostatni okres swej ziemskiej postugi (czas meki i $mierci) i koncentruje
sie wylacznie na uczniach, konczac publiczny etap dziatalnosci (por. jednak 14,3-
9)198, W przypadku kobiety namaszczajacej (14,3-9) jej czyn ma by¢ znakiem, iz
nadszedt czas meki i $mierci Jezusa!®.

Cztery kobiety s3 modelem wierzacego ucznia - sg bardziej pozytywnymi fi-
gurami niz apostotowie (uczniowie mezczyzni). Nie ma w ich zachowaniu stabosci,
wahania, grzechu, upadku, tchérzostwa, niewiary, niezrozumienia, a zatem cech,
ktore spotykamy w Markowym opisie uczniow!''’. W istocie uczniowie - mezczyzni

108 Ofiara wdowy, jak pisze C. FocANT, L'évangile selon Marc, 475: sert de prolepse symbolique
au don total de lui-méme opéré par Jésus sur la croix. W podobnym duchu stwierdza L. SIMON
(»Le sou de la veuve. Marc 12/41-44”, ETR 44 (1969) 123): C’est moins une pauvre veuve que
Jésus regarderait que lui-méme. M. D1CIcco, ,,«What Can One Give in Exchange of One’s Life?»
A Narrative-Critical Study of the Widow and Her Offering. Mark 12:41-44”, Currents in Theology
and Mission 35 (1998) 442.

109 J.P. SONNET, ,,Réflecteurs et/ou catalyseurs du Messie. De la fonction de certains
personnages secondaires dans le récit de Marc”, Regards croisés sur la Bible. Etudes sur le point de
vue. Actes du Ille colloque international du Réseau de recherche en narrativité biblique. Paris, 8-10
juin 2006 (red. D. MARGUERAT) (Lectio Divina; Paris 2007) 376 : Le long discours du chap. 13 s’était
terminé sur Uincitation a veiller : « vous ne savez pas quand ce sera le moment » (13,13). On peut
croire que le geste de la femme - dont le lecteur découvre qu’il est (apparemment) concomitant avec
le pacte de Judas et des autorités juives - est ce qui signale a Jésus que le moment est venu. Une fois
encore, un personnage « active » en Jésus quelque chose de sa conscience messianique, et lui ouvre le
chemin du «comment».

10 Mk czesto ukazuje, czym jest prawdziwie uczniostwo, demonstrujac upadki, braki czy
porazki uczniéw. Podobnie jak w starotestamentowych narracjach o Dawidzie czy Salomonie, tak
w Mk ukazywane sa przyktady negatywne demonstrujace zachowania i cechy, ktorych nalezy uni-
ka¢. Ewidentnym przyktadem jest epizod z bogatym czlowiekiem (10,17-22). Mk ukazuje ucznidéw
jako nie rozumiejacych stéw Jezusa. Pytaja Go na osobnosci o sens prawdziwej nieczystosci. Jezus
odpowiada: ,,I wy tak niepojetni jestescie? Nie rozumiecie, Ze...” (7,18). Uczniowie nie rozumieja
czynow Jezusa: ,Czemu rozprawiacie o tym, ze nie macie chlebow? Jeszcze nie pojmujecie i nie
rozumiecie, tak otepiale sg wasze umysly?” (8,14-21; zob. 6,52). Uczniowie nie rozumieja natury
Jego mesjanskiej postugi: ,,Piotr wzial Jezusa na bok i zaczal Go upominac Jezusa. Jezus obrdcit sie
i patrzac na swych uczniéw, zgromil Piotra stowami: Zejdz mi z oczu szatanie...” (8,33). Apostoto-
wie nie rozumiejg takze istoty bycia uczniem. Wida¢ to ewidentnie w sporze o to, ktory z nich jest
najwiekszy (9,34; por. 10,43), w zabranianiu dzieciom zblizania si¢ do Jezusa (10,13-14); prosbie
Jakuba i Jana o miejsce po prawej i lewej stronie Jezusa (10,35-40). Uczniowie nie potrafig wyrzuci¢
zlego ducha oraz zabraniajg innym wyrzucania ztych duchéw w imig Jezusa, co spotyka si¢ z dez-
aprobata Mistrza (9,38-39). Czterokrotnie w Mk wyrzucana jest uczniom ich mala wiara (4,40;
6,50; 9,19; 11,22). Uczniowie (Judasz i Piotr) zdradzajg i wypieraja si¢ Jezusa. Wszyscy uczniowie,
za wyjatkiem kobiet i Jézefa z Arymatei, opuszczaja Jezusa w godzinie préby (14,50). J.B. Tyson,
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s postaciami wielowymiarowymi, ktére majg zaréwno cechy negatywne, jak
i pozytywne!!'.Ta jednostronnie korzystna prezentacja czterech kobiet oraz wie-
lowymiarowa prezentacja uczniéw ma zrédlo w: (1) realiach historycznych i (2)
$wiadomym Markowym sposobie charakteryzacji postaci. Odnosnie realiéw hi-
storycznych, jak stusznie zauwaza Sonnet, wiara uczniéw musiata by¢ odpowie-
dzig na mesjanskie i boskie objawienie Jezusa. Jest oczywistym, iz taka calo$ciowa
odpowiedz byla niezwykle trudna i wymagata czasu. Stad narracja Marka opisuje
rozwoj wiary uczniow, ktdry sila rzeczy musi zawiera¢ tez momenty jej braku
i zachwiania. Tymczasem wiara kobiet jest punktowa. Koncentruje si¢ jedynie
na jednym aspekcie tozsamosci Jezusa (na przyklad Jezus jako uzdrowiciel) lub
ogranicza sie czasowo do tylko jednego wydarzenia!!2.

Malbon, aby ukaza¢ réznice w charakteryzacji uczniéw i czterech modelo-
wych kobiet, odwotata si¢ do rozréznienia pomiedzy postaciami “ptaskimi” (flat),
“jednostronnymi” (one-sided), ktére sg dobre albo zle, oraz postaciami “petnymi”
(round), “wielowymiarowymi” (multisided), ktore sa zarowno dobre, jak i zte. Do
pierwszej grupy naleza drugorzedne postaci. Sg one albo catkowicie pozytywne,
albo zupelnie negatywne. Duchy nieczyste, demony, wigkszo$¢ przywodcéw zy-
dowskich to postaci jednostronnie negatywne. Omdwione wyzej cztery kobiety
s3 z kolei jednostronnie pozytywne. Apostolowie to postaci nalezace do drugiej
grupy, gdyz prezentuja zaréwno pozytywne, jak i negatywne cechy, ktore nalezy
nasladowa¢ badz ich unika¢!3. Z kolei kobiety - uczennice s3 postaciami wie-
lowymiarowymi i pelnymi, pozytywnymi i zarazem negatywnymi. Stoja pod
krzyzem (cecha pozytywna), ale czynig to z daleka (cecha negatywna); sa $wiad-
kami pustego grobu (cecha pozytywna), ale nikomu nic nie méwia ze wzgledu

»The Blindness of the Disciples in Mark”, JBL 80 (1961) 261-268; E. BEsT, ,,The Role of the Disciples
in Mark”, NTS 23 (1977) 377-401.

1l Czterech pierwszych uczniéw Jezusa charakteryzuje si¢ wiara, gdy prowadzg Jezusa do
tesciowej Piotra, aby Ten ja uzdrowit (1,29-31). Wczesniej, w momencie powolania, uczniowie po-
zostawili fodzie, sieci, ojca i poszli za Jezusem (1,16-20). Lewi takze zostawia wszystko, aby pdjs¢ za
Jezusem (2,14). Piotr wyznaje: ,,Oto my opuscilismy wszystko i poszlismy za Tobg” (10,28). Uczniowie
nazwani sg apostotami (3,14), otrzymujg tajemnice Krélestwa (4,12-13) i kontynuujg misje Jezusa
w jego imie (6,7-13).

12 JP. SONNET, ,,Réflecteurs et/ou catalyseurs du Messie”, 365-377: I’intelligence de la foi
doit répondre chez eux de I'ensemble de la trajectoire messianique de Jésus, alors que l'acte de foi des
personnages secondaires est, d’'une certaine maniére, ponctuel.

13 E.S. MALBON, ,,The Jewish Leaders in the Gospel of Mark: A Literary Study of Marcan
Characterization”, JBL 108 (1989) 275-281; TENZE, ,,The Poor Widow in Mark”, 601. Rozrdznienie
pomiedzy postaciami flat (one-dimensional) and round (multi-dimensional) wprowadzit
E.M. FORSTER w swym wielokrotnie wznawianym dziele: Aspects of the Novel (London 1927).



170 Ks. bR ApaM KuBi$

na strach (cecha negatywna)'. Uczniowie i uczennice, mezczyzni i kobiety sa

zatem prezentowani przez Marka wedlug analogicznych kryteriow!'>.
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