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DEDYKACJA

Mojej zonie, Robyn, ktdra jest radoscia mojego zycia i moja wspélpracownica w stuzbie dla
Jeszui. Poprzez nig Bég ciagle przypomina mi o swojej tasce i mitosci dla mnie.

oraz

Moim dzieciom, Sarze i Marcusowi, poniewaz ksigzka ta reprezentuje ich dziedzictwo i to
wlasnie im — wraz z calym pokoleniem mesjanistycznych dzieci — pragne jg przekazad.

oraz

Moim rodzicom, dziadkom i siostrom, o ktérych modle sie, aby pewnego dnia dotaczyli do
nas w poznaniu Mesjasza naszego narodu.

PODZIEKOWANIA

Pragne wyrazi¢ szczegélng wdzieczno$¢ wszystkim ludziom, ktérzy wywarli wielki wplyw na
moje zycie — sa nimi: Louis Goldberg, Victor Walter, Thomas McComiskey, Elmer i Jean
Hiebert. To od nich uczylem sie o stuzbie dla Jeszui — zaréwno w teorii jaki i w praktyce.

Chcialbym przekaza¢ specjalne podzigkowania Elliotowi Klaymanowi, ktéry wspieral mnie na
mojej drodze, Marcy i Chrisowi Kottingom a takze Carole Abend za poprawki wniesione do
niniejszego materialu. Ich mito$¢, pomoc i zach¢ta sa dla mnie bardzo cenne i bardzo
przyczynily si¢ do zrealizowania tej ksigzki.
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PRZEDMOWA

Ksigzka dra Schiffmana niewatpliwie w bardzo istotnym stopniu przyczynita si¢ do
przyblizenia i zrozumienia mesjanistycznego ruchu kongregacjonalnego. Do tej pory
sporadycznie pojawialy sie klasyczne opracowania na temat historii Zydéw w ujeciu
mesjanistycznym, albo tez jakie§ pojedyncze publikacje zwigzane z ruchem mesjanistycznym.
Ws$rdd nich znalazto si¢ tez kilka pozycji napisanych w bardziej przystepnym stylu, ktdre
podjety prébe zdefiniowania tego zjawiska. Niniejsza ksigzka prezentuje dzisiejszy status
mesjanistycznych kongregacji. Daje ona teologiczny obraz tych kongregacji w kontekscie
pewnego planu Bozego. Nie konczy tematu; wrecz przeciwnie, na pewno stanie si¢ bodZcem dla
innych, ktérzy poprzez swéj wklad zechca wzbogaci¢ te mesjanistyczna mozaike a takze
okresli¢ i zdefiniowaé ten ruch z perspektywy zaréwno historycznej jak i teologicznej. Dr
Schiffman rzuca wyzwanie nastepnemu autorowi, aby podnidst on poprzeczke dociekan i
wiedzy na ten temat.

Dr Schiffman pisze w sposéb przejrzysty i komunikatywny, dostarczajac odpowiedzi na liczne
tzw. trudne pytania w zwiazku z wylaniajaca sie ostatnio kongreagacja mesjanistyczna, jako
nowym zjawiskiem. Kim jesteSmy? Skad przybylismy? Jakie jest nasze podtoze teologiczne? Jaki
jest nasz stosunek do prawa, do ogétu wierzacych, a takze do narodu izraelskiego?

Zydowski ruch mesjanistyczny to ruch odbudowy, ktéry obecnie odrodzit sie i ponownie
zaistnial, aby przynie$¢ wyzwanie calemu Cialu Mesjasza. Jest to wyzwanie zaréwno dla Zyda,
ktéry przychodzi do Pana, jak i dla wierzacego, pochodzacego z pogan. Prowokuje on
denominacje, aby zweryfikowaty swoje stanowisko teologiczne na temat Izraela i ludu Bozego.
Stymuluje ko$cioly lokalne do ponownej analizy i odkrycia swoich korzeni. Opisujac ten
fenomen z tak rozleglej perspektywy, dr Schiffman daje wyraz przekonaniu, Ze ruch ten jest
inspirowany przez Boga i oderga kluczowa role w zbawieniu narodu wybranego.

Dodatek 1 jest jednym z pierwszych komunikatywnych przegladéw szkicujgcych profil
mesjanistycznych kongregacji. Jego praktyczng zalety jest przedstawienie statystyki, ktéra
ukazuje na przyktad czynniki wzrostu tych kongregacji. Réwnie uzyteczne sa pozostale
dodatki: 2 oraz 3.

Dr Schiffman zdotal uchwyci¢ w tej ksigzce charakter i stalo§¢ mesjanistycznej kongregacji,
ktéra stanowi skomplikowana cze§¢ zZydowskiego ruchu mesjanistycznego. Wladnie dlatego
ksigzka ta bedzie gtéwna pozycja na pdétkach wszystkich, ktérzy pragng blizej poznac ten ruch.

Elliot Klayman,

Prezes Union of Messianic Jewish Congregations (Zwigzek Zydowskich Kongregacji
Mesjanistycznych)

Czerwiec 1990
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WSTEP

»1y powstaniesz, zmilujesz si¢ nad Syjonem, bo czas zlitowal sie nad nim,
gdyz nadeszla wlasciwa pora.” (Psalm 102:14).

Swiadomo$é tego, ze zyjemy w czasie, o ktérym méwig powyisze wersety, napawa
zdumieniem i podnieceniem. Nie mozna zaprzeczy¢ temu, Ze w ciggu kilku ostatnich lat
judaizm mesjanistyczny przeszedt wiekszy rozkwit, niz kiedykolwiek do tej pory od czasu
pierwszego stulecia. Kongregacje zydowskich wyznawcéw Jezusa (Jeszui) powstaja dostownie
na naszych oczach nie tylko w tutaj, w amerykanskim spoleczenistwie ale na caltym $wiecie.
Niezwykto$¢ tego zjawiska polega przede wszystkim na tym, ze kieruje nim Duch Swiety, nie
za$ programy, komitety, czy zarzady.

Ksigzka ,,Powr6t resztki Izraela” koncentruje sie wokoél samego sedna tego mesjanistycznego
przebudzenia i wylania Ducha Bozego na nardd zydowski — wokél synagogi mesjanistycznej.
Spogladajac na ogdét sposobéw wyrazania i praktykowania wiary wewnatrz tego
zréznicowanego ruchu autor, Michael Schiffman, prébuje okresli¢, co stanowi istote judaizmu

mesjanistycznego — tej najbardziej ekscytujacego wskrzeszenia biblijnej religii od czasu
zmartwychwstania Jeszui, Mesjasza.
Michael Wolf,

Prezes Messianic Jewish Alliance of America (Stowarzyszenie Amerykaniskich Zydéw
Mesjanistycznych)
Mesjanistyczny Rabin kongregacji Beth Messiah, Cincinnati,
Czerwiec 1990
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WPROWADZENIE

Zanim wylonilo si¢ to, co okreslane jest mianem ,pierwszego kosciota”, istnialy
zgromadzenia mesjanistyczne. Pierwsze z nich znajdowalo sie¢ w Jerozolimie a przewodzili mu
pierwsi uczniowie Jeszui. Jego czlonkowie rekrutowali si¢ spoéréd Zydéw i styl modlitwy
wspdlnotowe] takze byl zydowski. Z tych wlasnie zgromadzen Dobra Nowina o Mesjaszu
dotarta do naroddéw $wiata.

W ciagu stuleci nastepujgcych po Soborze Nicejskim (rok 325), zydowscy wyznawcy Jeszui

stracili opcje zydowskiego sposobu zZycia i praktykowania wiary. Znalezli si¢ pod presjg
dokonania wyboru pomiedzy przylaczeniem sie do istniejacych juz kosciotdw
poganochrze$cijanskich, co réwnalo sie odrzuceniu ich Zydowskiej tozsamo$ci, badz
wyrzeczeniem si¢ wiary w Mesjasza za cen¢ pozostania w zydowskiej spotecznosci albo tez
zachowaniem wiary i tozsamo$ci wraz z réwnoczesnym zaniechaniem uczestnictwa w
nabozenstwach koscielnych.

W przypadku dotaczania do tradycyjnych kosciotéw chrzescijanskich, doswiadczali oni
odrzucenia ze strony rodziny i przyjaciét oraz oskarzenia o zdrade narodu wybranego i jego
wiary. Srodowisko zydowskie uwazalo, Ze przylaczajg sie do chrzescijan pochodzenia
poganskiego, poniewaz ko$cioly utworzone pierwotnie wilasnie z takich chrzescijan byly
zdecydowanym odbiciem niezydowskiej kultury. To przesuniecie akcentu w chrze$cijanstwie z
zydowskiego na niezydowski wyplywato takze z silnych uprzedzen w stosunku do Zydéw w
kregach przywdédcéw koscielnych, czego wyrazem byl Sobdér Nicejski i w jego nastepstwie
dalsza polityka Kosciota.

W3réd wielu pogan, zaréwno przed jak i po przyj$ciu Mesjasza, istnialo antysemickie
nastawienie i niestety jego cze$¢ przetrwata w chrzescijaiiskim Kosciele. Smutnym rezultatem
tego blisko dwutysiacletniego chrzeécijariskiego antysemityzmu jest przekonanie Zydéw, ze
wiara w Jeszue Mesjasza jest w réwnym stopniu niezydowska co antysemicka.

Pomimo historycznego antysemityzmu nastawienie narodu Zydowskiego do mesjanistycznej
wiary zaczelo sie zmienial. Poczawszy od dziewigtnastego stulecia, Pan zaczal dziata¢ wéréd
Zydéw, w wyniku czego wielu z nich zostalo wyznawcami Jeszui. Niektére autorytety podaja, ze
to dzialanie Boga doprowadzito do powstania najwiekszej liczby wierzacych Zydéw od czasu
pierwszego stulecia. We wczesnych latach siedemdziesigtych naszego wieku wylonit sie ruch
mesjanistyczny, jako poklosie tamtego dziewietnastowiecznego przebudzenia. Oba te nurty
taczyla ta sama wizja Mesjasza narodu izraelskiego oraz pragnienie zbawienia dla tego narodu.
Tym za$, co odréznialo mesjanistyczny ruch lat siedemdziesigtych od jego wczesniejszych faz
rozwoju, bylo przekonanie o potrzebie zachowania zydowskiego stylu zycia posréd
spotecznosci, ktére przyjety Mesjasza. Podczas gdy wigkszoé¢ wierzacych Zydéw przylaczyla
sie do istniejgcych juz kosciotéw, to jednak wielu z nich tego nie zrobito. Kiedy uwierzyli, nie
mogli sie pogodzi¢ z mysla o przyjeciu czego$, co byloby niezydowskie. Postrzegali oni
Ewangeli¢ i Mesjasza, ktérego przyjeli w kategoriach zZydowskich; jako wypetnienie obietnic
Boga wobec Jego ludu.

Stopniowo te grupy wierzacych zaczely regularnie spotykaé sie na domowych spotkaniach
modlitewnych oraz comiesiecznych zgromadzeniach, a takze wewnatrz braterskich organizacji,
takich jak Messianic Jewish Alliance (Stowarzyszenie Zydéw Mesjanistycznych). W tym czasie



Resztka Izraela powraca

pojawilo sie kilka mesjanistycznych kongregacji, jednak byly one nieliczne i bardzo od siebie
oddalone. Wierzacy Zydzi zgromadzeni w mesjanistycznych kongregacjach odkryli, ze byli
odbierani nadal jako Zydzi przez reszte spolecznoéci zydowskiej, pomimo swojej wiary w
Jeszue. Ich uczestnictwo w mesjanistycznych zgromadzeniach bylo nie tylko punktem
zaczepienia dla wspélnej tozsamosci kulturowej ale tez budujacym $wiadectwem dla
sceptycznego aczkolwiek otwierajacego si¢ powoli Zydowskiego otoczenia.

Do konca lat siedemdziesiatych na terenie Ameryki Pdinocnej istniato juz trzydziesci
kongregacji. Do potowy lat osiemdziesiatych byto ich juz okolo setki, za§ obecnie szacuje si¢
ich liczbe na ponad sto piecdziesigt. Podczas gdy niektdre z tych zgromadzen powstalty w
wyniku dziatalno$ci placéwek misyjnych, a inne zaloZone zostaly przez rézine denominacje,
wiekszo§¢ jednak uformowala sie jako lokalne kongregacje z grup domowych i kurséw
biblijnych. To wtasnie tym wielorakim poczatkom mesjanistyczne kongregacje zawdzieczaja
swoje obecne zréznicowanie. Czg$¢ z nich przejela charakter tych denominacji czy placdwek
misyjnych, ktére doprowadzitly do ich zalozenia. Inne zndéw sg pod silnym wpltywem typu
zydowskiej spotecznos$ci, wewnatrz ktérej sa usytuowane. Inne, z kolei, réznig sie ze wzgledu
na styl, wyksztalcenie lub pochodzenie ich pasterza. Pomimo takiej skali odmienno$ci,
kongregacje te taczy ze soba wspdlna mesjanistyczna wizja i dziedzictwo, a takze wspdlne
pragnienie gloszenia Ewangelii najpierw Zydom, a potem wszystkim innym nacjom. Celem tej
ksiazki jest analiza historii i teologii kongregacji mesjanistycznych, co powinno przyczynicé si¢
do lepszego zrozumienia ich roli w Bozym planie dla Izraela oraz wierzacych sposréd innych
narodéw.
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ZALOZENIA

Tezy zawarte w niniejszej ksiazce opieraja sie na nastepujacych zalozeniach:
1. Pismo Swiete, ztozone ze Starego i Nowego Przymierza, jest w catoéci Stowem Bozym, jest

nieomylne w swojej nauce i stanowi jedyny niepodwazalny autorytet w sprawach wiary i
praktyki (I Piotra 1: 21: I Tymoteusza 3: 16).

2. Jeszua (Jezus) z Nazaretu jest Mesjaszem obiecanym ludowi Izraela, tym, ktéry wypelnit
proroctwa dotyczace pierwszego przyjscia Mesjasza ( Ks. Izajasza 53; Psalm 22; Ks. Micheasza
5: 2; Ks. Izajasza 7: 14; 9: 6-7; Ks. Daniela 9: 24-27; Ks. Zachariasza 12: 10; Ks. Powtérzonego
Prawa 18: 8).

3. Ewangelia Jeszui Mesjasza byla, jest i bedzie skierowana najpierw do narodu zydowskiego,
a nastepnie do narodéw niezydowskich (Rzymian 1:16). Bég nigdy nie odrzucal Zydéw, ktérzy
zwrdcili sie do niego porzez osobe Jeszui. Obowigzkiem wierzacych w Mesjasza jest zanie$¢
Dobrg Nowine o odkupieficzej ofierze Jeszui narodowi Zydowskiemu, a takze reszcie §wiata.

4. Nie ma innej drogi zbawienia jak tylko poprzez odkupieniczg ofiare Jeszui. Jest to prawda
tak samo dla Zydéw jak i dla innych nacji (Dz. Apostolskie 4: 12).

5. Bég wzbudzit Zydowski ruch mesjanistyczny, by byl on $wiadkiem wobec narodu
zydowskiego i catego §wiata oraz aby byt czescia Jego wielkiego planu zbawienia §wiata.
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MESJANISTYCZNA TERMINOLOGIA I DEFINICJE

Terminologia mesjanistyczna stuzy do wyrazania biblijnej wiary w Mesjasza poniewaz wlasnie
taka byta kultura i wyraz nowotestamentowej wiary na jej poczatkowym etapie. Mesjanistyczni
wierzacy pragna wyrazac swoja wiar¢ w Mesjasza w sposéb zgodny z zydowskim dziedzictwem
i kultura. Dzieje sie tak, poniewaz wiara w Mesjasza pozostaje w harmonii z byciem Zydem. On
jest wypelnieniem Bozych obietnic dla Izraela. Terminologia mesjanistyczna przekazuje wiare
w Mesjasza dzieciom, przyjaciolom oraz rodzinom w sposéb, ktéry jest zgodny z dziedzictwem
Zydéw. Komunikuje ona prawde biblijng bez zbednego bagazu historycznego antysemityzmu.

Umieszczona ponizej lista pojec oraz ich wyjas$nienie moze by¢ pomocg dla tych, ktérzy dotad
nie zetkneli si¢ z terminologig mesjanistyczna.

JESZUA: Jest to imie Mesjasza. ,,Jeszua” to stowo hebrajskie, pochodzace od
wyrazu ,zbawienie”, jak napisane jest w Ew. §w. Mateusza: ... ,i nadasz mu
imie Jeszua [zbawienie]; albowiem On zbawi lud swéj od grzechéw jego”
(1:21). Grecka transliteracja tego imienia brzmi ,Iesous”, co w jezyku polskim
uzyskalo forme ,Jezus”. Zydzi mesjanistyczni uzywaja formy ,Jeszua”
zamiast ,Jezus”, poniewaz Jeszua to imie, ktére On nosil, kiedy zyl na ziemi.
Naréd zZydowski w ciagu stuleci doswiadczal przesladowan w imieniu
»jezusa”. Dlatego tez, imie to stalo sie no$nikiem nienawisci i antysemityzmu.
Imie ,Jeszua” komunikuje Mesjasza, jako Zydowska opcje dla zZydowskiego
narodu, jak tez i dla innych nacji.

MESJASZ: Pojecie jest uzywane jako odpowiednik tytulu ,,Chrystus”. Stowo
»Mesjasz” wywodzi si¢ z hebrajskiego ,,mesziah”, co znaczy ,,pomazaniec”. Z
kolei Chrystus wywodzi sie z greckiego slowa ,christos”, czyli ,,pomazaniec”.
Uzycie hebrajskiego terminu zamiast greckiego podkreéla fakt, Zze Mesjasz
zostal dany Zydom, nie za$§ wylacznie innym narodom. Drugim powodem
uzywania tego terminu jest — podobnie jak w przypadku imienia Jeszua —
fakt, ze tysigce, a moze nawet miliony Zydéw byto przes§ladowanych i
zabijanych w imie ,,Chrystusa”. Z tej wlasnie przyczyny dla Zydéw imie to
niesie antyzydowskie oraz niezydowskie konotacje.

WIERZACY: Pojecie to zostalo wprowadzone w miejsce terminu
»chrzeécijanin”. Dla Zydéw chrzeécijanie to ludzie, ktérzy przez blisko dwa
tysigce lat okazywali im nienawi$¢ i urzadzali ich przesladowania. Stowo
»chrzescijanin” pojawia si¢ zaledwie trzy razy w pismach Nowego Przymierza
(Dz. Apostolskie 11: 26; 26: 28; I Piotra 4: 16). Wcze$niejsza nazwa oznaczajaca
uczniéw Jeszui brzmiata ,wierzacy”. Jest ona uzywana zaréwno w kregach
mesjanistycznych, jak i wewnatrz tradycyjnych koscioléw przez tych, ktérzy
rzeczywiscie wierza w Jeszue oraz podazaja za Nim jako Jego uczniowie.
Pojecie ,wierzacy” odzwierciedla zobowigzanie danej osoby do péjécia za
Panem, nie za$§ za wielowiekowg tradycja tych, ktérzy nazywali siebie
»chrze$cijanami”, a nie szli Jego droga.

MESJANISTYCZNY: Pojecie to odnosi sie do wierzacych wlaczonych w
zgromadzenia mesjanistyczne, Zydéw badz wierzacych niezydowskiego
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pochodzenia. Mesjanistyczni Zydzi to ci, ktérzy skupieni s wewnatrz
mesjanistycznych kongregacji oraz legitymuja sie zydowskim pochodzeniem.
Mesjanistyczny dotyczy takiego sposobu wyrazania biblijnej wiary, ktéry
wyplywa z tradycji zydowskie;j.

KONGREGACJA: Kongregacje mesjanistyczne nie s nazywane kosciotami
(zborami). KoScioty kojarza sie¢ Zydom z antysemityzmem. W przeszlosci, a
takze niekiedy obecnie, antysemityzm szerzyt si¢ posrdd tych, ktérzy uwazali
sie za wierzacych, zaréwno z kregéw duchowienstwa jak i $wieckich.
»Ecclesia” dotyczy ludzi, nie za§ budynkéw czy instytucji. OkreS$lenie
»kongregacja” ma dokladnie to samo znaczenie. Synonimem terminu
»ecclesia” w Nowym Przymierzu jest stowo ,,synagoga”; w takim sensie uzywa
go apostol Jakub w swoim liscie rozdz. 2: 1-6. W tym kontek$cie odnosi sie
ono do zgromadzenia wierzacych dlatego tez pojecie ,kongregacja” lub
»Synagoga” w najtrafniejszy sposdéb oddaje sens mesjanistycznych
zgromadzen.

PRZYMIERZE: Pojecie to wigze sie z ,testamentem”, ktéry oznacza umowe
lub kontrakt. Zamiast jednak odnosi¢ sie do Starego lub Nowego Testamentu,
wierzacy mesjanistyczni wolg moéwi¢ raczej o Dawnym Przymierzu lub
»Tenach” (nazwa hebrajska) i Nowym Przymierzu albo ,Brit Hadasza”
(hebrajski odpowiednik Nowego Przymierza).

TRADYCJA: Praktyki religijne i kulturalne Zydéw, kultywowane w formie
pierwotnej, badZ przystosowane do wyrazania tresci mesjanistycznych.

LITURGIA: Zydowskie elementy liturgiczne wystepujgce zaréwno w jezyku
hebrajskim, jak i w jezyku ojczystym danego kraju, ktére moga stanowic¢ czesé
mesjanistycznego nabozenstwa.

Poza tymi pojeciami nalezaloby jeszcze nadmieni¢ fakt, ze niektdrzy
mesjanistyczni wierzacy wstawiaja pauze (,,-°) w miejsce samoglosek w
wyrazach ,,Pan” oraz ,,Bég” (w jezyku angielskim: G-d oraz L-rd zamiast God i
Lord). W kulturze zydowskiej stanowi to oznake szacunku, podobnie jak w
tradycji chrze$cijanskiej stosuje si¢ duze litery na poczatku tych wyrazdw,
cho¢ konwencja ta jest nieobecna w oryginalnych tekstach Starego i Nowego
Przymierza.

Z powodu historycznych i antysemickich skojarzen, mesjanistyczni Zydzi nie
uzywaja nastepujacych pojec:

CHRZESCIJANIN: Tym mianem po raz pierwszy okre§lono wierzacych
poganskiego pochodzenia w Antiochii, co odnotowane zostalo w Dziejach
Apostolskich. Cho¢ w ksiggach Nowego Przymierza wystepuje ono zaledwie
trzy razy, pojecie to weszto w powszechne uzycie jako nazwa werzacych
niezydowskiego pochodzenia. Po zaniknieciu starozytnego judaizmu
mesjanistycznego, nazwa ,chrze$cijanin” stala si¢ gtéwnym okresleniem dla
wierzacych czlonkéw réznych zgromadzen. Z biegiem czasu termin ten
zaczeto kojarzyé z wszystkimi, ktérzy nienawidzg Zydéw i odrzucajg to, co
zydowskie. Poniewaz w pismach Nowego Przymierza nigdy nie dotyczyl on
bezposrednio zydowskich wierzacych a takze z powodu antysemickiego

9
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wydZwieku, termin ten zastapiony jest okreSleniem ,mesjanistyczny”.
Identyfikuje to wierzacych Zydéw jako uczniéw Mesjasza, nie za$ jako czeéé
historycznego chrzescijanskiego Ko$ciota. (patrz ,Wierzacy”)
NAWROCENIE: Mesjanistyczni Zydzi nigdy nie posluguja sie tym
okredleniem. Dla narodu zydowskiego nawrdcenie oznacza odcigcie sie od
zydowskich korzeni i stanie sie
chrzescijaninem (patrz powyzej). Ujmujac rzecz biblijnie, nawrdcenie odnosi
sie do upamietania, pokuty (zwrdcenie si¢ do Boga). W kregach
mesjanistycznych, méwi sie, ze kto$ stal si¢ wierzacy, albo przyjat Mesjasza.
CHRZEST: Mesjanistyczni Zydzi nie stosujg takze i tego okre$lenia. Zamiast
tego, moéwig o ,zanurzeniu wierzacego”. ,Chrzest” niesie skojarzenia z
nawrdceniami i chrztami wymuszanymi sita na Zydach przez antysemitéw. Te
straszne czyny popelniano w imieniu Jezusa. Chrzest uwazany jest za symbol
przylaczenia si¢ do chrzescijanskiego, czyli niezydowskiego kosciola.
Mesjanistyczni Zydzi posluguja sie pojeciem mesjanistycznej ,,mykwy” —
zanurzenia wierzacego — ktére ma swoje Zrédlo w starozytych zZydowskich
praktykach religijnych. ,,Mykwa” nie wigze ich z zadnym ko$ciotem ani tez z
przejawami antysemityzmu. Celem tego zanurzenia jest podkreslenie
prawdziwych zydowskich korzeni wiary i oddzielenie jej od ludzi, ktérzy
swoimi uczynkami, sprzecznymi z nauka Ewangelii, profanowali imie
Mesjasza.
KRZYZ: Zydzi mesjanistyczni nie uzywaja symbolu krzyza. Dla Zydéw jest to
symbol prze§ladowan w imie Jezusa. Zamiast tego, koncentruja si¢ oni na jego
rzeczywistym znaczeniu — odwolujg si¢ do miejsca, w ktérym Mesjasz zostal
ofiarowany na oltarzu tak, jak ofiara catopalna.
DATY: Nie stosuje si¢ tez okreslen i skrétéw typu A. D. (Anno Domini),
»przed Chrystusem” i ,po Chrystusie". W miejsce tych skrétéw uzywane sg
inne: ,p.n.e.” (przed naszg era) oraz ,n.e.” (naszej ery).
Ksiazka ta, wyjawszy cytaty, zostala napisana w oparciu o mesjanistyczng terminologie i styl.
Dzieki temu, czytelnik moze sie blizej zapoznaé z jezykiem, jakim porozumiewajg sie Zydzi
mesjanistyczni pochodzacy z réznych §rodowisk kulturowych.
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ROZDZIAL 1

Starozytny mesjanizm

Pierwsza kongregacja mesjanistyczna powstata w Jerozolimie w ,Szawuot” (Pi¢cdziesiatnice),
po wniebowstapieniu Jeszui. Miala ona bez watpienia charakter Zydowski i poczatkowo
uwazano jg za sekte judaizmu. W Dziejach Apostolskich czytamy, ze wielu sposréd kaptandéw
uwierzyto w Jeszue. Pewien zydowski badacz wyrazit przypuszczenie, Zze Ben Zoma, znakomity
medrzec zyjacy w pierwszym stuleciu, byl mesjanistycznym wierzacym.

Wystarczy powiedzieé, ze Ben Zoma odwoluje sie do Ostatniej Wieczerzy, UkrzyZzowania i
Zmartwychwstania, chrztu wodnego w imie Jezusa, grzechu pierworodnego oraz Jezusa jako
Boga Wcielonego.

Podsumowujac: Wydaje si¢ wielce prawdopodobne, Zze Ben Zoma, zydowski medrzec okresu
tanaitycznego, zyjacy w drugiej polowie pierwszego stulecia i na poczatku drugiego,
wymieniony w Talmudzie (czyli skodyfikowanych pismach rabinéw), interesowatl sie
chrzescijanstwem i przeszed! na wiare chrze$cijanska. Jego stlowa, pomimo, Ze maja charakter
chrystologiczny, zachowaly sie w tradycji talmudycznej, cho¢ czasami nadawano im
ezoteryczng wymowe. Ze Zrédet talmudycznych dowiadujemy sie, ze Ben Zoma nigdy nie zostat
wylaczony ani tez nawet zawstydzony, badZ upokorzony przez swoich wspdtpracownikéw,
rabinéw dzialajacych w tym czasie, a ktdrzy przeciez nie zgadzali si¢ z jego pogladami
teologicznymi. Przeciwnie, traktowali go ze szczegélnym szacunkiem. [1]

Kiedy Pawel przybyt do Jerozolimy, woéwczas Jakub, przywddca tamtejszej wspdlnoty
mesjanistycznej, powiedzial: ,Widzisz bracie, ile to jest tysiecy Zydéw, ktérzy uwierzyli, a
wszyscy gorliwie trzymajg sie Zakonu” (Dz. Apostolskie 21:20b). Zydowscy wyznawcy Jeszui
prowadzili zycie w stylu gorliwym i poboznym, uznajac to za catkowicie zgodne ze swoja wiarg
w Jeszue. Jakub, (brat Jeszui) znany byt jako ,Jakub Sprawiedliwy". Hegezyp, cytowany przez
Euzebiusza, tak o nim pisze:

Rzady w kosciele objat razem z apostotami brat Panski, Jakub, ten sam,
ktérego od czaséw Chrystusowych az do dni naszych wszyscy zwali
Sprawiedliwym, jako zZe wielu innych nosito imie Jakuba. (...). Sam wchodzil
do S$wiatyni i znajdowano go na kleczkach, modlacego sie za lud o
przebaczenie. Kolana jego zgrubiatly jak u wielblada, dlatego ze tak zawsze byt
na kleczkach przed Bogiem, i o przebaczenie modlil si¢ dla ludu. Dla
nadwyczajnej jego sprawiedliwo$ci dano mu przydomek: Sprawiedliwy. [2]
Jakub szanowany byt przez Zydéw mieszkajacych w Jerozolimie, jednak zostal zameczony w
62 r. n. e. Niektdre 7Zrédla (zachowane dzieki Jézefowi Flawiuszowi) interpretujg oblezenie
Jerozolimy przez Rzymian jako sad Bozy za $mier¢ Jakuba.

Mesjanistyczna wspdlnota w Jerozolimie prowadzila Zydowski styl zycia uznajac caly czas
Jeszue za swojego Mesjasza i Pana. Zydzi z ich otoczenia nigdy nie postrzegali ich jako tych,
ktérzy zaangazowali si¢ w co$ niezydowskiego. Uwazano ich po prostu za Zydéw, ktérzy
wierzg, ze ich Mesjasz juz przyszedl. Chociaz w tym czasie istniala rywalizacja pomiedzy
Zydami mesjanistycznymi a faryzeuszami, to réwnoczes$nie istniala ona takze pomiedzy
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wszystkimi zZydowskimi sektami w tamtych czasach, bez wzgledu na to czy byli to ,,Cadukim”
(saduceusze), czy essenczycy. I cho¢ wszyscy oni wyznawali rézne poglady, pluralizm istniejacy
w pierwszym stuleciu sprawial, ze byli przez swych ziomkéw postrzegani jako Zydzi. Jacob
Neusner zauwaza:

W okresie tym nie istnialo co$ takiego jak ,normatywny judaizm", z ktérego mogloby sig¢
wyodrebnié jakie$ ,heretyckie” ugrupowanie. Takie liczne rywalizujace ze soba ugrupowania
znajdujemy nie tylko w Jerozolimie, wielkim o$rodku religijnym; na obszarze calego kraju a
takie poza jego granicami wida¢ wéwczas tradycje religijng w najwiekszym rozkwicie. Cho¢
byta ona bardzo dynamiczna, to jednak nie okreslata w sposdéb jasny i zdecydowany jakie sg
Boze wymogi odnoénie kazdego cztowieka — oprécz zachowywania Prawa Mojzeszowego. [3]

Dopiero po zburzeniu Jerozolimy w 70 roku n. e. Zydzi mesjanistyczni zaczeli byé uwazani za
wyrzutkdw przez reszt¢ spolecznosci zydowskiej. Doszlo to tego poniewaz po zniszczeniu
$wigtyni faryzeizm stal sie jedynym powszechnie akceptowanym odlamem judaizmu.
Wszystkie pozostate odlamy albo juz zeszly albo wilasnie schodzily ze sceny. Nie zmienia to
faktu, ze pierwsi zydowscy wyznawcy Jeszui nadal uwazani byli w tamtych czasach za Zydéw.
Wspdlczesni zydowscy uczniowie Jeszui okreslaja swoja tozsamos¢ na tej samej podstawie, co
ich starozytni przodkowie.

Okres pomiedzy rokiem 66 i 70 n. e. byt trudny dla catego narodu Zydowskiego. Armia
rzymska oblegata Jerozolime juz od 64 roku. Ugrupowanie zelotéw sprawowato kontrole nad
miastem. Liczne autorytety religijne opuscity miasto; jednego nawet przemycono w trumnie.
Powszechnie uwaza sie, ze wierzacy Zydzi uciekli z miasta z powodu stéw Jeszui z Ewangelii $w.
Lukasza, rozdz. 21, w. 20-24:

»Gdy za$ ujrzycie Jerozolime otoczong przez wojska, wéwczas wiedzcie, Ze
przyblizylo si¢ jej zburzenie. Wtedy mieszkancy Judy niech uciekaja w gory, a
ci, ktérzy sa w obrebie miasta, niech wyjda z niego, a mieszkancy wsi niech
nie wchodza do niego. Gdyz dni te, to dni odplaty, aby sie wypelnito wszystko,
co jest napisane. Biada brzemiennym i karmigcym w owe dni; bedzie bowiem
wielka niedola i gniew nad tym ludem, i padng od ostrza miecza i zostana
uprowadzeni do niewoli u wszystkich narodéw, a Jerozolima bedzie zdeptana
przez pogan, az sie dopelnia czasy pogan”.

Wierzacy Zydzi interpretowali to proroctwo w kontekécie ich aktualnej sytuacji —
nadchodzacego zniszczenia Jerozolimy. Bedac postuszni proroctwu, uciekli oni do miasta Pella
w Transjordanii i tam sie osiedlili. Nadal zyli w zgodzie z tradycjq zydowska a swojg wiare w
Jeszug¢ uwazali ceche Zydowska. Opuszczenie Jerozolimy nie ograbilo ich z Zydowskiej
tozsamosci; nie odwrdcili sie tez od swojego zydowskiego stylu Zycia. Ireneusz (II w.) tak o nich
pisze:

Praktykujg oni obrzezanie, zachowujg te zwyczaje, ktére narzucilo im Prawo i
sg we wszystkim tak Zydowscy, Ze nawet czcza Jerozolime, jakby to byl dom
Bozy. [4]

Z tej starozytnej spoteczno$ci mesjanistycznej przestanie Ewangelii dotarto do Zydéw
pozostajacych w rozproszeniu oraz do pogan na calym $wiecie. Spolecznos¢ mesjanistyczna
posiadala znaczacqg reprezentacje w Jerozolimie az do jej zniszczenia w 70 r. n. e. Kiedy za$
Jerozolima zostala oblezona przez wojska rzymskie, wierzacy Zydzi uszli do Pelli, gdzie
zamieszkali w obrebie wtasnej spotecznosci. Euzebiusz tak o tym pisze:
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Tymczasem wierni ko$ciola jerozolimskiego dzigki  wyroczni bozej,
objawionej najpowazniejszym cztonkom swoim, otrzymali rozkaz, by przed
wybuchem wojny miasto opuscili i udali si¢ do jednego z miast Perei,
zwanego Pella. Gdy sie wierni Chrystusowi wyprowadzili z Jerozolimy, tedy
juz zgola nie bylo mezdéw $wietych, ani w Zydéw krélewskiej stolicy, ani w
calej ziemi judzkie;j. [5]
S. G. F. Brandon, historyk naszego wieku uwaza, iz mesjanistyczny ruch nie przenidst sie¢ do
Pelli ale zostal zniszczony wraz z Jerozolima. Pisze on:

Inng konsekwencja wydarzen roku 70 n.e., ktére dramatycznie zmienily caly
status Ko$ciota i Zywotnie wplynely na przyszlty rozwdj jego struktury, byto
calkowite zniszczenie gminy w Jerozolimie... . Istnieja nieliczne watpliwosci co
do tego, ze nagle wyparcie pierwotnego Zrddla autorytetu umozliwito
wysuniecie sie na czoto innych lokalnych kosciotéw, szczegélnie za§ gminy w
Rzymie na pozycje gldwnego autorytetu majacego decydujacy glos w
sprawach wiary i praktyki. [6]

Cho¢ nie ulega watpliwosci, Ze wplyw judaizmu mesjanistycznego na reszte ,ecclesia” zostal
drastycznie ostabiony wraz ze zniszczeniem Jerozolimy, to jednak pozostale fakty przydaja
wiarygodnos$ci raczej zapisowi mdéwigcemu o Pelli. Okreélenie ,,meszumed” (burzyciel), ktére
Zydzi rabiniczni nadali Zydom mesjanistycznym z tamtego wczesnego okresu, miatoby sens
woéwczas, gdyby uwazano ich za zdrajcéw, ktérzy opuscili wéwczas Jerozolime, chociaz byt to
jedynie akt posluszenstwa stowom Jeszui i Jego nakazowi ucieczki, skoro ujrza obce wojska
otaczajace miasto. Po roku 70 spolecznos$¢ mesjanistyczna powrécila do Jerozolimy i
zamieszkala tam az do zamieszek przeciwko Rzymianom pod wodza Bar Kochby, kiedy to
wszyscy obywatele Zydowscy otrzymali zakaz pozostania w Jerozolimie. U Euzebiusza czytamy:

Do oblezenia Zydéw za Hadrjana dokonalo si¢ tam 15 sukcesyj biskupich. Byli
to podobno wszyscy rodowici Zydzi, ktérzy zupelnie szczerze przyjeli nauke
Chrystusowa, (...). Caly zreszta ko$ciél jerozolimski skladal si¢ wéwczas z
Zydéw wierzacych; tak bylo od czaséw apostolskich az do dSwczesnego
oblezenia (...). [7]

Odtad na podstawie wydanych przepiséw prawnych i rozporzadzenn Hadrjana nikomu z
narodu zydowskiego nie bylo wolno zblizy¢ sie do okolic Jerozolimy; zakazano im nawet z
oddali patrze¢ na ziemi¢ ojczysta. Tak opowiada Aryston z Pelli. Tak sie stalo, ze miasto w
obrebie swoich muréw juz nie miato Zydéw, i ze w niem zabrakto dawnych jego
mieszkancéw, a zaludnili je ludzie obcy. Wznoszace si¢ teraz rzymskie miasto zmienito swa
nazwe i ku czci cesarza Aeliusa Hadrjana otrzymato imie Aelia. Réwniez ko$ciél tamtejszy
utworzyl sie z pogan, a pierwszym, ktéry po biskupach, z obrzezania sie¢ wywodzacych, rzady
jego objal, byl Marek. [8]

W okresie nastepujacym po zburzeniu Jerozolimy az do powstania Bar Kochby, Zydzi nadal
zamieszkiwali swoje miasto. Mesjanistyczni Zydzi powrdcili do Jerozolimy i przebywali tam do
czasu, az wszyscy Zydzi zostali wysiedleni z miasta z rozkazu cesarza Hadriana. Euzebiusz
pisze, Ze pierwsze spoleczno$¢ poganochrzescijan w Jerozolimie powstala juz tym okresie.

Okres pomiedzy r. 70 a 132 to poczatek judaizmu rabinicznego, jaki znamy w obecnej postaci.
Zydzi nie mieli juz $wiatyni, w ktérej mogliby sktadaé ofiary; biblijne wymogi sktadania ofiar
nie byly juz mozliwe do spetnienia. Centrum zycia religijnego Zydéw przeniosto sie¢ do
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synagogi, a norma stal sie judaizm faryzeuszy. Podobnie jak zydowscy wyznawcy Jeszui uciekli
do Pelli, faryzeusze uszli do Jawneh a w roku 90 n. e. pod przywédztwem Jochanana ben
Zakaja, judaizm zostal przeksztatcony w religie bez §wiatyni i bez ofiar. Judaizm saducejski nie
mogt przetrwal bez tych dwdch elementéw. Ta nowa forma judaizmu byta nie do przyjecia dla
Zydéw mesjanistycznych, poniewaz $mieré Jeszui jest doskonatym zado$éuczynieniem za
grzechy. W tamtym czasie pomiedzy spoleczno$ciami Zydéw rabinicznych i mesjanistycznych
istniala bardzo silna rywalizacja. Do starodawnej modlitwy ,Szemoneh Ezreh” (Osiemnascie
Blogostawienstw), dodano jeszcze dziewietnaste, bedace wlasciwie przeklenstwem rzuconym
na Zydéw mesjanistycznych i innych ,sekciarzy". W tym okresie zZydowscy uczniowie Jeszui
nadal — obok innych Zydéw — stanowili czesé zydowskiej spotecznosci.

Negatywny stosunek judaizmu faryzejskiego do Zydéw mesjanistycznych ulegl nasileniu z
powodu zdrady tych drugich w czasie powstania Bar Kochby przeciwko Rzymianom (r.132 -
135). Z poczatku Zydzi mesjanistyczni uczestniczyli w tym powstaniu, jednak w krytycznym
momencie wojny Rabbi Akiwa oglosil, Zze Bar Kochba jest Mesjaszem. Podczas gdy wierzacy
Zydzi mogli bra¢ udzial w ruchu narodowo-wyzwoleficzym, to jednak nie mogli czyni¢ tego,
pod sztandarem falszywych roszczen Bar Kochby skoro wierzyli, ze to Jeszua z Nazaretu byt
Mesjaszem. Kiedy pod wplywem sumienia wycofali si¢ z walki, ogltoszono ich dezerterami i
burzycielami. W istocie nie rdznili si¢ oni bardzo od wspélczesnych ugrupowan chasydzkich,
ktére nie uznajg obecnego panstwa Izrael wychodzac z zalozenia, Ze bedzie ono legalne
dopiero, gdy przyjdzie Mesjasz. Pomimo, iz Chasydzi owi nie sa zbyt lubiani ze wzgledu na
swoje niepatriotyczne stanowisko, to jednak nikt nie kwestionuje ich Zydowsko$ci. Poniewaz
mesjanistyczni Zydzi dolali oliwy do ognia, to mimo swojej lojalnosci wobec swojego pafistwa,
zostali odrzuceni przez zydowska spoteczno$¢ i uznani za zdrajcéw.

Judaizm mesjanistyczny jako ruch — wraz z innymi niefaryzejskimi formami judaizmu —
podupadl po zburzeniu Jerozolimy, ale przetrwal do czwartego i piatego stulecia.<A>9<D>
Historyczny rozwéj Ko$ciota jako instytucji oraz jedynego miejsca zbawienia pociagnal za sobg
niewyobrazalne konsekwencje zaréwno dla Zydéw mesjanistycznych, jak i dla cato$ci narodu
zydowskiego. Poniewaz zbawieni byli tylko ci, ktérzy nalezeli do Ko$ciota, naciski a nawet
przemoc fizyczna zostaly usankcjonowane jako $rodek przyciggniecia ludzi do organizacji
koscielnej ,,dla ich zbawienia". Nierzadko wiec dochodzito do rozlewu krwi.

Uniformizacja wiary przez Kosciét spowodowala, ze Zydzi mesjanistyczni byli uwazani za
heretykéw. Oddawali oni czes¢ Bogu na sposéb judaistyczny, zachowujgc swojg zZydowska
tozsamos$¢. Jednak oficjalnie nie uznawano ich za heretykéw az do Soboru Nicejskiego (czwarte
stulecie n. e.), poniewaz rdznili si¢ od poganochrzescijan sposobem oddawania czci Bogu i
kultura, nie za$ teologia. Starozytne okreslenie nadawane Zydom mesjanistycznym brzmiato
»Nazarejczycy”. Ray A. Pritz zauwaza:

Nazwa ,nazarejczycy” z poczatku okre$lala wszystkich Zydowskich nasladowcéw Jezusa.
Zanim miano ,chrzeécijanie” przylgneto do antiochefiskich nie-Zydéw, okreslenie to odnosito
sie do calego Kosciota, a nie jedynie do sekty. Réwniez w Dziejach Apostolskich w rozdz. 24, w.
5 nie ma mowy o sekcie chrzescijanstwa ale raczej o calym pierwotnym kosciele jako sekcie
judaizmu. Dopiero gdy niezydowski Kosciét zdominowat i przysltonit Kosciét zydowski,
pojawila sie jakakolwiek mozliwo$¢ kojarzenia miana ,,nazarejczycy” z elementem sekciarskim
wewnatrz Koéciola. Powinno sie¢ o tym pamietaé, majac na uwadze calkowity brak tego
okreslenia w ocalatej literaturze chrze$cijanskiej w okresie pomiedzy powstaniem Dziejéw
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Apostolskich a rokiem 376, kiedy napisano ,Panarion” [pismo Ojcéw Kosciola przeciwko
herezjom]. [10]

Ruch mesjanistyczny mial przed soba nastepujacy wybdr: albo podporzadkowad sig
Kosciolowi albo ulec sttumieniu. Problem nie polegal jedynie na tym, Ze wzrastal stosunek
iloSciowy poganochrzedcijan do judeochrzescijan, ale czg¢éciowo wynikal z faktu, ze
poganochrzeS$icjanski Ko$ciét zaczal podkreslaé jednolito§¢ w wiasnych szeregach. W miare
swojego organizacyjnego rozwoju wykraczajacego daleko poza wzorce biblijne, wierzacy Zydzi
wydawali si¢ jeszcze bardziej ,inni", niz dotychczas. Problem ten nie byl takie kwestia
pasowania czy nie pasowania do wspélnotowej struktury poganochrzescijanskiego Kosciota,
ale wynikal on raczej z arogancji poganochrzescijan, przed czym ostrzegal apostotl Pawel w
Liscie do Rzymian, rozdz. 11, w. 17-22:

»Jedli za$ niektdre z galezi zostaly odlamane, a ty, bedac gatazka z dzikiego
drzewa oliwnego, zostate$ na ich miejsce wszczepiony i state$ sie uczestnikiem
korzenia i tluszczu oliwnego, to nie wyno$ si¢ nad galezie; a jesli sie chelpisz,
to pamietaj, Ze nie ty dZwigasz korzen, lecz korzen ciebie. Powiesz tedy:
odtamane zostaly galezie, abym ja byl wszczepiony. Slusznie! Odlamane
zostaly z powodu niewiary, ty za$ trwasz dzieki wierze; wzbijaj si¢ w pyche, ale
sie strzez. Jedli bowiem Bdg nie oszczedzil gatezi naturalnych, nie oszczedzi
tez ciebie.”

Historyk Dawid Rausch zauwaza:

Ko$ciét poganochrzescijanski roscil sobie prawo do nazywania siebie
prawdziwym Izraelem i juz we wczesnym okresie swojego rozwoju prébowat
odsungé sie od Zydéw. [11]

Te antyzydowskie nastroje usitujace oddzieli¢ chrzescijanstwo od jego zydowskich korzeni
znakomicie wida¢ w Kazaniu IV Jana Chryzostoma. Prébujac udowodnié, ze chrzedcijanstwo
jest czyms$ zupelnie innym niz judaizm, autor nie tylko dazy do oderwania chrzescijanstwa od
jego zydowskich korzeni, ale takze do oderwania judeochrzescijan od ich zydowskiego
dziedzictwa.

Oprécz grup nazarejczykéw dzialajacych w tamtym czasie, istnialy takzie sekty tzw.
»zydowskich chrze$cijan”, ktére miaty charakter heretycki. Sprzeciwiano tez im si¢ z powodu
ich falszywych nauk. Literatura patrystyczna (pisma Ojcéw Kosciola) poswieca wiecej miejsca
tym heretyckim zydowsko-chrzescijanskim sektom, niz nazarejczykom. Przyczyng tego bylo
prawdobodobnie to, Ze glosily one herezje, szczegdlnie ebionici i elkezaici, ktdrzy zaprzeczali
narodzeniu Mesjasza z dziewicy i odrzucali listy Pawla a takze niektére fragmenty z kanonu
Starego Testamentu. [13] Nie nalezy mieszaé tych ugrupowan razem z wierzacymi Zydami,
nazarejczykami, ktérzy trzymali sie biblijnych prawd wiary. Klijn i Reinink zauwazaja:

Jedynymi autorami chrze$cijaiiskimi, ktérzy mieli jakiekolwiek pojecie o
nazarejczykach, byli Epifaniusz i Hieronim (...) Zamieszkujacy w Berei i
moéwiacy po aramejsku (..) [Nazarejczycy] trzymali sie judaizmu, ale
uznawali prawde o Jezusie, apostola Pawlta i poganochrzescijanski Ko$cidt.
[14]

Pod wzgledem teologicznym, Zydzi wierzacy w sposéb biblijny w literaturze patrystycznej
(szczegblnie u Epifaniusza) myleni sa z heretyckimi sektami ebonitéw i elkezaitéw. To
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wymieszanie biblijnie wierzacych Zydéw z heretykami odzwierciedla patrystyczny poglad, ze

zydowski styl Zycia u wierzacego jest sam w sobie herezja. Jean Danielou napisat:
Pojecie zZydowskiego chrzescijanstwa (...) wiaZe si¢ z trzema aspektami. Po
pierwsze, dotyczy ono tych Zydéw, ktérzy uznali Chrystusa jako proroka albo
Mesjasza, ale nie Syna Bozego, dlatego tez tworza oddzielna kategorie, gdzie$
pomiedzy Zydami a chrzescijanami. Po drugie, termin ten odnosi si¢ do
chrzedcijaniskiej wspdlnoty w Jerozolimie, ktérej charakter wyznaczat Jakub i
popierane przez niego tradycje. Spolecznos¢ ta catkowicie opierala sie na
biblijnych wzorcach w swoim chrzescijanstwie ale pozostala wierna
pewnym zydowskim zwyczajom w stylu Zycia, nie narzucajac ich jednak
poganskim prozelitom. Wreszcie, po trzecie, pojecie to moze si¢ odnosi¢ do
pewnego typu mysli chrzescijanskiej, ktéra znajduje wyraz w formach
zapozyczonych z judaizmu. [15]

Danielou koncentruje si¢ na trzecim z mozliwych aspektéw zZydowskiego chrzedcijanstwa.
Laczy on ze soba gnostykéw oraz heretyckie ugrupowania réznych masci, o ile tylko sg one
jako§ zakorzenione w myéli zydowskiej, nawet jesli ich rodowdd etniczny nie byt Zydowski. Ta
obszerna definicja obejmuje tez biblijnie wierzacych Zydéw na bazie ich identyfikacji z tym, co
zydowskie. W tak sformulowanej definicji Danielou chyba idzie tym samym tropem, co
Ojcowie Kosciola. Ten oczywisty brak rozréznienia opatrzyt biblijnie wierzacych Zydéw z
drugiej definicji etykietkg heretykéw — wylacznie w oparciu o ich zZydostwo i bez
uwzglednienia ich przekonan doktrynalnych. W podobny sposéb anabaptystyczne grupy
powstate w szestnastym wieku byly kojarzone z anarchistycznymi heterodoksami i potepiane
zaréwno przez kosciét rzymsko-katolicki jak i przywdédcéw reformacji.

Poniewaz Ojcowie KoS$ciota zarzucali nazarejczykom odstepstwo, sity wewnatrz Ko$ciola
dziatajace w kierunku jego formalistycznego rozwoju mogly sta¢ si¢ dla nazarejczykéw
czynnikiem zniechecajacym. [16] Jacob Jocz tak scharakteryzowal schylek wczesnego judaizmu
mesjanistycznego:
Zydowskie chrzescijafistwo, $ci$niete na pograniczu kosciota katolickiego a
katolickiego judaizmu, zaczelo z wolna zanikaé (...). Jego istnienie siega
ostatecznie czwartego lub piatego stulecia, szczegélnie na terenie Syrii. Nie
wywarto ono jednak Zadnego znaczacego wplywu ani na synagoge, ani na
Kosciét.

Ray Pritz uwaza za$, ze wierzacy Zydzi nie byli az tak bardzo rozdarci pomiedzy tymi dwiema
skrajno$ciami, jak utrzymuje Jocz, ale w rzeczywisto$ci odrzucili zaréwno pogano-
chrzescijaniski Ko$cidt, jak i judaizm faryzejski. Znaczenie tego punktu widzenia calego
problemu jest o tyle wazne, ze jedli poglad Jocza moze by¢ trafny z politycznej perpektywy, to
jednak Zydzi mesjanistyczni nie byli wcale bezradnymi ofiarami sttamszonymi pomiedzy
dwiema grupami o przeciwstawnych programach. W §miaty sposéb zajeli oni stanowisko w w
kwestii swoich przekonaf, raczej przyplacajac to meczenska $miercia jako ruch, niz dajac sie
przeciagnal na ktéras ze stron. Autor ten stwierdza:

Odrzucenie nie mialo miejsca wylacznie po stronie Zydowskiej. Po zburzeniu
Jerozolimy nazarejczycy odrzucili autorytet ustanowiony przez obdz
faryzeuszy i czyniac to, wydali na siebie wyrok izolacji od dominujacego nurtu
tego, co nazywamy judaizmem. Podobnie, jak sprzeciwiali si¢ ignorowaniu
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przez Kosciét Prawa Mojzeszowego, tak tez odmawiali racji jego
rabinistycznej, wykraczajgcej poza Biblie interpretacji. Nigdy nie porzucili
nadziei, ze pewnego dnia Zydzi odwrdcg sie od tradycji i zwréca do Jezusa: O
synowie Izraela, ktérzy tak zatwardziale odrzucanie Syna Bozego, powrddcie
do Niego i do Jego apostotéw. [18]

Uwazajac siebie za prawowitych spadkobiercéw biblijnego judaizmu, Zydzi mesjanistyczni
stali w opozycji zaréwno do judaizmu faryzejskiego jak i hellenistycznego Kosciota
poganochrze$cijan. Cho¢ istnieli jeszcze za czaséw Hieronima i na poczatku pigtego wieku, to
nie pozostal im inny wybdr, jak przylaczenie sie do niezydowskiego chrzescijanskiego
Kosciola. W pewnym sensie, Zydowski sposéb nasladowania Jeszui zostal zapomniany, by
powrdci¢ dopiero pod koniec dziewietnastego i poczatku dwudziestego wieku, wraz z
atmosferg wiekszego pluralizmu i tolerancji zaréwno ze strony spotecznosci zydowskich, jak i
chrze$cijanskich.

Przypisy do rozdzialu pierwszego:

1. Samson H. Levey, ,,Best Kept Secret of the Rabbinic Tradition”, ,,Judaism” 21 (Fall 1972), p.
469.

2. Eusebiusz z Cezarei, ,,Historia Ko$cielna”, Ks. II, Rozdz. XXIII.
3. Jacob Neusner, ,,First Century Judaism in Crisis” (New York: Abingdon Press,1975), p.39.
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Jerozolimy przez Tytusa w 70 r. n. e. Spoteczno$¢ mesjanistyczna stracila wtedy swoje centrum,
a przywédcy zostali rozproszeni. Na wygnaniu wielu Zydéw mesjanistycznych popadio w
herezje, inni zostali osamotnieni i w wyniku izolacji odcieci od swych korzeni lub zarazili sie
gnoza. Wedlug Brandona, ta sytuacja w polaczeniu z rozwojem poganochrzedcijanskiego
skrzydla w Kosciele, w rezultacie przyniosta kres starozytnego judaizmu mesjanistycznego.

17. Jocz, ,The Jewish People and Jesus Christ”, p. 199.

18. Pritz, ,Nazarene Jewish Christianity”, p. 110.
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ROZDZIAL DRUGI

Nowoczesne dzieje mesjanizmu

Dla wierzacych Zydéw pierwszego stulecia, wiara w Mesjasza byta naturalng czescig ich
zydowskiego dziedzictwa, w Zaden sposéb nie niweczgc ich narodowej tozsamosci. Tacy
wlaénie byli wierzacy Zydzi zamieszkujacy w Jerozolimie, ktdrzy, jak czytamy o tym w Dziejach
Apostolskich, gorliwie trzymali sie Tory i otaczali czcig $wiatynie. Taki byl réwniez Saul z
Tarsu, apostol pogan, ktéry powiedzial o sobie: ,,Przeciez i ja jestem Izraelita, z potomstwa
Abrahama, z pokolenia Beniamina.” (Rz.11:1b).

Zydowsko$¢ okreélana zgodnie z Biblig zaklada fizyczne pochodzenie w linii prostej od
Abrahama, Izaaka i Jakuba (Gen. 17: 7, 19; 28: 13-15). Zydowska tozsamo$é¢ nie wynika przede
wszystkim z wiary, ale z pochodzenia i dziedzictwa. W okresie kréléw Izraela i Judy, kiedy
nardd czcil boginie Asztarte, réznych Baaléw oraz inne poganskie béstwa, nadal nazywali sie
dzieémi Izraela. Zydowsko$¢ byta wiec kwestig urodzenia, a nie wiary.

Wspolczednie, zydowskod$¢ definiuje sie zaréwno w oparciu o pochodzenie, jak i
przynalezno$¢ wyznaniowa. Prozelitéw, przyjmujacych judaizm rabiniczny, tradycyjny judaizm
zalicza do Zydéw nawet jesli nie sg ich fizycznymi potomkami. Mesjanistyczni Zydzi sg
fizycznymi potomkami patriarchéw, czyli Zydami z urodzenia, nie sg uznaja jednak autorytetu
rabinistycznej tradycji. Z tego tez powodu przywoédcy religijni uznali, ze Zydzi mesjanistyczni
nie sg Zydami, poniewaz wierza w Jeszue jako Mesjasza. Twierdza oni, ze Zydzi mesjanistyczni
czczg obcego boga, a czynigc to odwracajg sie od Boga swoich ojcéw. Prawda jest jednak taka,
ze Zydzi mesjanistyczni trzymaja sie nadal swojej wiary w Boga Abrahama, Izaaka i Jakuba,
widzac w Jezusie z Nazaretu wypelnienie Bozej obietnicy postania Mesjasza. Nie ma w tym
zadnego odwrdcenia sie od Boga Izraela; przeciwnie, jest to potwierdzeniem faktu, Ze Jego
obietnice sg pewne. W okresie nastepujacym po Soborze Nicejskim w roku 325 n.e., oczekiwano
od nawracajacych sie Zydowskich uczniéw Jeszui odrzucenia wszystkiego, co zZydowskie. [1]
Polityka wyrzekania si¢ swojej tozamosci poglebiala przepasé pomiedzy wierzacymi Zydami a
zydowska spotecznoscia. Ten historyczny klin nadal istnieje w umystach wielu wspélczesnych
ludzi, zaréwno Zydéw, jak i nie-Zydéw. Jest on takze wpisany w kulturowe samookreslenie,
ktdre jest niezgodne z religijng definicjg zydostwa. Charles Silberman napisat:

Przekonanie, ze konwertyci na chrzescijafistwo nadal pozostajg Zydami to co$
wiecej, niz zwykly wyraz niesmaku, jaki ma sie dla karierowiczéw; jest to
nieunikniony produkt uboczny sposobu, w jaki judaizm okresla sam siebie —
w jaki zawsze si¢ okreslal. Pewno$é tego, ze nie da sie przestaé byé Zydem,
stanowi najwiekszg i z pewnoscia najbardziej zdumiewajgca réznice pomiedzy
judaizmem a chrzedcijanstwem. W tym zydowskim samookresleniu wiara
wraz z praktyka ustalaja, czy kto$ jest dobrym Zydem czy tez ztym Zydem, nie
za$ czy kto$ jest w ogéle Zydem; bycie Zydem posiada niezaprzeczalny status,
od ktérego nie ma odwrotu. [2]
Wspbtczesni zydowscy przywédcy religijni nie sg jednomyslni co do tego, kto jest Zydem.
Tradycyjne zydowska halacha [3] méwi, ze Zydem jest dziecko Zydéwki. Inni z kolei dodajg do
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tego warunek; dziecko Zydéwki nie moze byé wyznawcg innej religii. Zydzi mesjanistyczni
uwazajg, ze przyjmujac Mesjasza Izraela nie zmieniajg wcale religii, ale raczej powracaja do
obietnic Boga, danych patriarchom. Ponadto, Zydzi mesjanistyczni postuguja sie biblijna,
oparta na pochodzeniu definicjg zydowskosci, wedtug ktérej Zydem jest kazdy, kto urodzit sie
z zydowskich rodzicéw — bez wzgledu na to, czy ,,po mieczu", czy ,po kadzieli". Tak wiec,
Zydzi mesjanistyczni nie postrzegaja wiary w Mesjasza, jako wyparcia si¢ swojego zydostwa,
ale raczej jako jego dopelnienie. Uwazaja oni, ze ich poczucie Zydowskosci jest ich §wietym
prawem i nie wymaga ono zgody i akceptacji nauki rabinéw. Wiara w Jeszue jako Mesjasza nie
jest przyjeciem jakiego§ obcego bdstwa, ale wiarg w Pomazanca, ktéry przyszedl zgodnie
proroctwami Pisma. Dla Zydéw mesjanistycznych wiara w Jeszue jest naturalng czedcig ich
zydowskiej tozsamosci, tak samo, jak dla ich poprzednikéw — wierzacych Zydéw z pierwszych
wiekéw. Od pigtego stulecia, Zycie w mesjanistycznej wspdlnocie stalo sie niemozliwe dla
wierzagcych Zydéw — podobnie jak oddawanie czci Bogu w modlitwie zgromadzenia.

Naciski wywierane zaréwno ze strony zydowskiej spotecznosci jak i Kosciota, wyparly
judaizm mesjanistyczny jako opcje zycia i wiary. Zydowska spoleczno$¢ twierdzita, ze jesli kto$
pragnie pozosta¢ Zydem, wéwczas nie wolno mu wierzy¢ w Jezusa; z kolei Ko$ciét méwit, ze
jesli sie wybiera Jezusa, to réwnocze$nie nalezy sie wyrzec wszystkiego, co zydowskie. (Wiecej
na ten temat mozna przeczyta¢ w rozdziale trzecim.) Historia judaizmu mesjanistycznego
pomiedzy pigtym a dziewigtnastym wiekiem jest historig pojedynczych wierzacych Zydéw,
ktérzy w wiekszosci stali sie czedcig tradycyjnych kosciotow.

Z powodu nietolerancji tamtego okresu, wierzacy Zydzi nie mogli gromadzi¢ sie jako
uczniowie Mesjasza i w konsekwencji w ,Zyciorysie” judaizmu mesjanistycznego nastgpila
przerwa siegajacg dziewietnastego wieku. Jednak luka ta nie neguje znaczenia samego
zjawiska. W kazdym stuleciu istnieli ludzie, ktérzy byli zdolni siegna¢ wzrokiem poza
nietolerancje tamtych czaséw i zrozumie(, Ze Jeszua z Nazaretu jest Mesjaszem Izraela. Arnold
Fruchtenbaum w swojej ksigzce na temat Zydowskiego chrzedcijanstwa charakteryzuje okres
od 135 r. do 1800 jako jeden krétki etap historyczny, poniewaz w sensie organizacyjnym
niewiele si¢ w tym czasie zdarzyto. [4]

Hugh Schonfield, autor ,,Historii Zzydowskiego chrzescijanstwa”, napisal:

Historia Zydowskiego chrzescijanstwa od siédmego wieku do czaséw
wspoélczesnych jest zapisem nawrdcen pojedynczych osdb, ktére z powodu
wyjatkowej nietolerancji tamtego okresu, na ogél nie §mialy przyzna¢ sie do
swojego zydowskiego pochodzenia ze strachu przed przesladowaniem za
sympatie dla swoich niegdysiejszych wspélwyznawcdéw. [5]
Odrodzenie Zydowskiego ruchu mesjanistycznego jest dowodem na to, Ze pomimo czasowego
us$pienia, nie wygast on catkowicie. Podobnie jak drzewo zaczyna wypuszcza¢ liScie na wiosne,
tak tez ruch ten obudzil sie ze snu zimowego.

Wspdlczesny fenomen odrodzenia si¢ ruchu jest wazinym zagadnieniem dla zydowskich
wyznawcow Jeszui. Kwestionowano jego autentyczno$¢, poniewaz pozostawal w uspieniu przez
co najmniej czternadcie stuleci. Oczywiscie, w tym okresie istnieli wéréd Zydéw wyznawcy
Jeszui, miedzy innymi tacy jak: Johann Neander, Benjamin Disraeli, Franz Delitsch i Alfred
Edersheim. [6] Wierzacy Zydzi juz tradycyjnie stanowili cze$é lokalnych ko$ciotéw
chrzedcijanskich. I tak jak nardd Zydowski zostal rozproszony pomiedzy inne narody na catym
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$wiecie, podobnie wierzacy Zydzi zostali przemieszani z nie-Zydami w historycznych
ko$ciotach tamtego okresu.

W czasie dziewigtnastego wieku rozpoczeto sie wsréd ludu zydowskiego przebudzenie
duchowe i fizyczne. Hebrajsko-Chrzescijaniskie Stowarzyszenie Wielkiej Brytanii (The Hebrew
Christian Alliance of Great Britain), powstate w 1866 roku, stwierdzato w swojej konstytucji:

Nie rezygnujmy z naszej tozsamoS$ci. Kiedy wyznajemy Chrystusa, nie
przestajemy by¢ Zydami; apostot Pawet nie przestal by¢ Zydem; byt Saulem, a
nawet pozostal Pawtem, Hebrajczykiem z krwi i ko$ci. Nie mozemy zapomnie¢
i nie zapomnimy ziemi naszych ojcéw — jest naszym pragnieniem
pielegnowal uczucia patriotyzmu (...) Jako Hebrajczycy i jako chrzescijanie
czujemy wzajemne wiezi; a jako hebrajscy chrzescijanie pragniemy by¢ jeszcze
silniej ze sobg zwiazani. [7]

W tym samym czasie zaczal sie ksztaltowa¢ ruch syjonistyczny. Pierwszy Kongres
Syjonistyczny zwolany zostal przez Theodora Herzla w 1897 roku w Bazylei, gdzie zgromadzili
sie ludzie, ktérych marzeniem bylo odrodzenie nowego, niezaleznego panstwa zydowskiego.
Tak samo, jak Bég zwotal naréd zydowski z réznych miejsc rozproszenia, tak tez zwotywat
teraz wierzacych Zydéw z duchowego rozproszenia w niezydowskich ko$ciotach. Jest to
powszechne przekonanie wewnatrz ruchu mesjanistycznego.

Pierwsze Hebrajsko-Chrzescijaniskie Stowarzyszenie powstalo w Wielkiej Brytanii, 4 maja 1866
roku. Amerykanskie Stowarzyszenie Hebrajsko-Chrzescijanskie (The American Hebrew
Christian Alliance) zostalo zalozone w roku 1915, za§ w dziesie¢ lat pdZniej zawigzato sie
Miedzynarodowe Stowarzyszenie Hebrajsko-Chrzescijanskie (The International Hebrew
Christian Alliance). Do czasu II Wojny Swiatowej, zaréwno w Europie jak i w Stanach
Zjednoczonych, uformowalo sie juz kilka hebrajsko-chrzescijanskich zgromadzen; wsréd nich
pierwsza mesjanistyczna synagoga w Besarabii. Schonfield tak o tym pisze:

To wtasnie Josephowi Rabinowitzowi przypadto w udziale utworzenie w roku
1882 pierwszej zydowsko-chrze$cijanskiej spotecznosci, ktéra nie nalezata do
zadnej konkretnej denominacji, ale swoim charakterem przypominata raczej
synagoge zydowskich wyznawcéw Jezusa.

Rabinowitz spedzil swoja mlodosé w kregach chasydéw, wykazujac sie sporym
talentem literackim. Kiedy wybuchta fala przesladowan, wyjechat do Palestyny
z pragnieniem zalozenia tam zydowkiej kolonii. W podrézy za przewodnika
stuzyl mu hebrajski Nowy Testament, ktdry dostat kilka lat wcze$niej. Kiedy
dotart do Jerozolimy, gleboko wstrzasngl nim optakany stan zydowskich
mieszkafncéw; zanim jednak opuécil Swigte Miasto, poszedt na Gére Oliwna.
Siedzagc tam i ogladajac z oddali meczet Omara, na miejscu ktérego
znajdowata si¢ niegdy$ $wiatynia, powedrowal mysla wstecz do tragicznych
dziejéw swojego ludu. Jaki jest sens cierpienia Izraela? W naglym przeblysku
dotarta do niego odpowied?: ,,Klucz do Ziemi Swietej trzyma w swoich rekach
nasz brat, Jeszua.” Rabinowitz po powrocie z wielkg silg i entuzjazmem oglosit
swoje przekonanie. W krétkim czasie wokél niego zgromadzito sie wielu
zwolennnikéw jego doktryny nie tylko w Kiszyniowie, ale tez w innych
miastach Besarabii. [8]
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Dzielo Rabinowitza wybijalo si¢ swoim zZydowskim rysem oraz niezaleznodcia od
jakichkolwiek denominacji. Eric Gabe, jeden z czlonkéw spolecznosci mesjanistycznej w
Kiszyniowie, po latach napisat:

Rabinowitz, mimo, ze byt zydowskim chrze$cijaninem, przestrzegal pewnych
starotestamentowych przykazan, takich jak czczenie szabatu, obrzezanie i
Swieto Paschy. Dlatego stal sie zalozycielem hebrajsko-chrzescijaniskiego
ruchu w Besarabii, ktéry nazwal ,,Spotecznosé Zydo’w Mesjanistycznych,
Synéw Nowego Przymierza”, co po hebrajsku brzmi: ,Jechudim Meszichim
Bnej Brit Hadasza. [9]

Rabinowitz wyprzedzit o sto lat swoja epoke, tworzac chyba pierwsza mesjanistyczng
synagoge w nowoczesnym sensie tego pojecia. Terminologia, jaka si¢ postugiwal aby okresli¢
siebie i swoje zgromadzenie, byla tak samo mesjanistyczna, jak bytaby w obecnych czasach. W
jednym ze swoich atrykuléw, Gabe posluguje sie cytatem z ksigzki ,,Chrzescijanski ruch wsréd
kiszyniowskich Zydéw” (,,The Christian Movement Among the Jews of Kishineff”), autorstwa
LN Axelrada, wierzacego Zyda, ktéry z kolei cytuje Rabinowitza, opisujac jego dzielo.
Powiedziatl on:

Moje dzielo duchowe nie bylo inspirowane przez zaden kosciél czy
denominacje, nie powstalo tez dzieki ludzkiej inspiracji, ale dzieki
milosierdziu i dobroci Boga. Objawil mi On, Ze zaréwno synagoga, jak i
wspoétczesny judaizm sg niezdolne do pomocy naszemu ludowi (...). Od
samego poczatku, pragnieniem mojego serca byto zjednoczy¢ méj nardéd aby
— zgodnie ze stowami Mesjasza, w ktérych jest Duch i Zycie — uznali Jeszue
za swojego Mesjasza i Syna Boga Zywego.

Aby osiaggnac¢ ten cel, nalezatoby ich wyprowadzi¢ z atmosfery tradycyjnej
synagogi i doprowadzié (...) do Swietych Pism poprzez organizacje, ktéra nie
bylaby ani synagoga, ani ko$ciolem. Dlatego tez, ogromne znaczenie dla
naszego ruchu mial fakt, Ze rosyjski rzad pozwolil utworzy¢ ,,Spolecznosé
Zydéw Mesjanistycznych, Synéw Nowego Przymierza” (..) oraz wznies§é
budynek przeznaczony specjalnie do oddawania czci Bogu. [10]

W innym miejscu Gabe opisuje fotografie tego mesjanistycznego domu modlitw. Tak pisze:
Dom Modlitwy (...) zblizony jest wygladem raczej do synagogi, niz koSciota.
Fotografia przedstawia Rabinowitza stojacego za pulpitem i trzymajacego w
rekach pelny egzemplarz hebrajskiej Biblii. Za nim wisi menora, jak w kazdej
synagodze (...) Na zdjeciu wida¢ tez rézne teksty hebrajskie wypisane w Domu
Modlitwy. Tekst na lewo zawiera hebrajskie imie Jezusa, to jest JESZUA (...) Po
prawej stronie osobno znajduje sie¢ Aron Kodesz - Swigta Arka — wewnatrz
ktérej przechowywane sg §wiete zwoje Biblii. [11]

Z tego opisu jasno wynika, ze Rabinowitz nie byl podobny do wspétczesnych mu Zydéw
zrzeszonych w hebrajsko-chrzescijafiskim ruchu przetomu wiekéw; raczej blizszy byt Zydom
mesjanistycznym drugiej polowy naszego stulecia. Ale tez nie on jeden. W roku 1898 w
Londynie uformowata sie hebrajsko-chrzescijaniska kongregacja zwigzana z organizacja
misyjng zorientowang na Zydéw o nazwie Mildmay Mission to the Jews. Autor napisanej w
1902 roku ksigzki ,Stulecie misji zydowskich” (A Century of Jewish Missions) opisuje
zgromadzenie wierzacych Zydéw. Chociaz jego terminologia jest odbiciem tradycyjnych, nie
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mesjanistycznych §rodkéw wyrazu tamtego okresu, to jednak opis ten ma istotne znaczenie,
jesli chodzi o poczatki kongregacyjnego ruchu mesjanistycznego. Oto, co pisze:
W gronie tego rodzaju organizacji, szczegdlnie godne uwagi sa przerdine
hebrajsko-chrzes$cijanskie zgromadzenia. Sa to kongregacje nawrdéconych na
chrzeécijanistwo Zydéw, istniejace dla  dwojakiego celu: zbudowania i
$wiadectwa. Na ogdl trzymaja si¢ one ceremonialnego prawa, wierzac
réwnoczesnie, ze zbawienie jest wylacznie i catkowicie z laski. Od jakiego$
czasu istnieje juz pewna liczba takich zgromadzen na terenie Europy, Anglii i
Stanéw Zjednoczonych. [12]

Nastepnie Thompson przechodzi do opisu zgromadzen Zydéw wierzacych w Jezusa:

Stowarzyszenie hebrajsko-chrze$cijanskie jest organizacja lub  raczej
zgromadzeniem konwertytéw, powstala w 1898 roku w celu wzajemnego
zbudowania i dla §wiadectwa ich braci wedtug ciata. Stowarzyszenie spotyka
sie na modlitwie kazdej niedzieli w budynku Mildmay Mission, w Londynie a
takze organizuje spotkania otwarte dla Zydéw w Whitechapel i w Soho.
Kierownictwo Stowarzyszenia powierzono komitetowi, lub raczej radzie. Jest
to jedna z wybijajacych sie zZydowsko-chrzedcijanskich kongregacji, ktdre
obecnie znajdujg sie¢ w stanie rozkwitu, a ktérych dalszej kondycji nie mozna
przewidzie¢ na tak wczesnym etapie istnienia. [13]

Thompson nadmienia tez kongregacje w Smyrnie:

Abraham Levi, ktéry nawrdcit sie lezgc w szkockim szpitalu misyjnym zalozyt
w1894 roku zydowsko-chrzescijaniskie zgromadzenie. Pierwotna liczba ojcéw
rodzin w tym koSciele liczyla sze$cdziesiat cztery, jednak polowa z nich
wkrétce wycofala sie z powodu przesladowan. Resztka — podobnie jak mialo
to miejsce w starozytnym ko$ciele smyrnenskim, ktéry otrzymal pochwale od
Pana — wytrwala w prawdzie. Odrzucajg oni Talmud i tradycje rabinistyczna;
przyjeli Nowy Testament i praktykuja obrzezanie jako zwyczaj narodowy. [14]

Oprécz tych oraz jeszcze innych zgromadzen, ktére stanowily co§ w rodzaju zwiastunéw
wspoétczesnych mesjanistycznych zgromadzen, ich wizja pojawila si¢ juz w potowie
dziewietnastego wieku. Thompson zanotowal ten fakt w swojej ksigzce:

W roku 1867 w Nowym Jorku powstalo Bractwo Zydowsko-chrzescijafiskie, z
filia w Chicago (...) Pastor C. Lucky zostal wyslany w charakterze misjonarza
do Galacji. On i Lowen wydawali periodyk 'Eduth le Israel', w ktérym goraco
zachecali do tworzenia judeochrze$cijaniskiego kosciota. W zwigzku z tym
samym tematem, Friedlander wydawal nastepne czasopismo zatytulowane
'The Peculiar People' (Niezwykly naréd — przyp. ttum.). [15]

Znaczenie tego bractwa i tworzacych si¢ po nim zgromadzen polega na zademonstrowaniu
faktu, ze wizja dla kongregacji Zydowskich uczniéw Mesjasza wylonila si¢ juz w ubieglym
stuleciu a skonkretyzowala si¢ w pierwszej polowie naszego wieku. W 1905 roku, powstalo w
Baltimore, w stanie Maryland hebrajsko-chrzesicijanskie zgromadzenie pod auspicjami
Kosciota  Prezbiterianskiego. Zgromadzenie to istnieje do dzisiaj jako Mesjanistyczna
Kongregacja Emanuela. Jej styl nabozenstw mégt ulec zmianom z biegiem czasu, ale pozostata
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wizja jednoczenia Zydoéw, ktdérzy poznali Jeszue i wspdlnego oddawania Mu czci na sposéb
zydowski.

W roku 1930 utworzono kolejne zgromadzenie mesjanistyczne w Chicago. Réwniez i ono
istnieje do dzisiaj pod nazwg Adat HaTikvah i takze powstalo z inicjatywy kosciola
prezbiterianskiego.

W latach czterdziestych i piecdziesiatych, Lawrence Duff-Forbes prowadzit Wspdlnote
Mesjanistycznag w Los Angeles. Przystosowal on mesjanistyczng terminologie do potrzeb tej
spolecznosci; podobnie jak zZydowskie formy liturgiczne dla celéw modlitewnych, nabozenstwa
sabatowe i zwigzane z zydowskimi §wietami.

Wspoélpracowat on $ciSle z Edwardem Brotzkim, ktéry prowadzit podobng dzialalno§¢ w
Filadelfii, a takze pdzniej w Toronto.

Do lat piecdziesigtych denominacja przezbiterianiska zatozyla cztery takie kongregacje:
wymieniong juz wcze$niej Adat HaTikvah w Chicago, Emmanuel w Baltimore, oraz Beth
Messiah w Filadelfii, ktdre to spolecznosci istniejg po dzi$§ dzien. Czwarta z nich utworzona
zostata w Los Angeles, jednak obecnie juz nie istnieje.

Chociaz wiele sposréd tych wczedniejszych zgromadzen nie pasuje do okreslenia
»mesjanistyczne” w nowoczesnym rozumieniu tego stowa, to jednak byty one poprzednikami
obecnie istniejacych kongregacji. Wyznacznikiem tego, co stanowi istote tych zgromadzen nie
jest termionologia czy tez praktyka, poniewaz te czynniki sa w nich zréznicowane.

Na przyklad w Izraelu, odpowiedniki amerykanskich kongregacji mesjanistycznych réznig si¢
bardzo w sferze tradycji i praktyki. Ich wspdélnym wyznacznikiem jest to, Ze méwi sie¢ w nich
po hebrajsku oraz, ze skupiaja wyznawcédw Jeszui. Jest to obraz tego, w jaki sposéb Izraelici
wyrazajg swojg tozsamo$é. Zydzi amerykanscy wyrazajg swoja zydowska tozsamos$é poprzez
kulture, tradycje, czlonkowstwo w Zydowskich organizacjach, badZ tez utozsamienie si¢ z
losami Zydéw. W Izraelu za$ tozsamo$é ta wyraza sie poprzez zamieszkiwanie w kraju i
asymilacje ze spoleczenstwem izraelskim, ktérego cecha szczegélng jest moéwienie po
hebrajsku. Kongregacje skupiajace wierzacych Zydéw w poprzednim stuleciu byé moze nie
byly mesjanistyczne we wspoélczesnym sensie, ale postugiwaly si¢ takze jednym jezykiem
(jidysz) i w pewnym zakresie obchodzily Zydowskie $wieta. Tym co jednoczy wszystkie te
spotecznos$ci — poczawszy od dawnych az do wspdtczesnych, zaréwno te rozproszone po
calym $wiecie, jak i te dzialajace w Izraelu — jest Zydowska tozsamo$¢ czlonkéw i
wywyzszenie Mesjasza.

Gabe wspomina tez o $mierci Rabinowitza, po ktdrej dzielo jego przetrwalo zaréwno w
postaci Hebrajsko-chrzedcijaniskiego Stowarzyszenia Besarabii, jak i samej spoteczno$ci
herajsko-chrzedcijanskiej. Gabe byl czlonkiem tego zgromadzenia w latach 1935-39. Hebrajsko-
chrzedcijanskie Stowarzyszenie Besarabii wraz z innymi organizacjami powstalymi w Europie
Wschodniej zostato zniszczone przez nazistéw w czasie II Wojny Swiatowej. Na zjezdzie
Hebrajsko-chrzescijaniskiego Stowarzyszenia zwotanym w Berlinie w 1934 roku spotkato sie
ponad czterystu uczestnikéw. [16] Holocaust zniszczyl naréd zydowski; wierzacy Zydzi nie
stanowili tu wyjatku. Wiele sposréd europejskich stowarzyszen hebrajsko-chrzescijanskich, a
takze zgromadzen przestalo w ogdle istnie¢. Jednak podobnie jak panstwo Izrael powstalo z
popiotéw Holocaustu, tak tez odrodzit si¢ ruch mesjanistyczny.
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Po Wojnie Sze$ciodniowej w 1967 roku Jerozolima zostala przywrécona Zydom, co
odpowiedziag na dwutysigcletnia modlitwe zZydowskiego narodu — ,Przyszlego roku w
Jerozolimie”. Od roku 1967 az do teraz, spora liczba Zydéw doszla do wiary w Jeszue jako
Mesjasza. Wraz ze znaczacg liczbg Zydéw ubiegtego stulecia, ktérzy uwierzyli w Jeszue w
czasach narodzin syjonizmu, stanowia oni najwiekszg rzesze spos$rdd ludu zydowskiego, jaka
w ogéle przyjela Mesjasza poczawszy od pierwszego wieku. Ten fizyczny fenomen ma swoj
duchowy odpowiednik w postaci judaizmu mesjanistycznego. W okresie jego rozkwitu,
wierzacy Zydzi nie tylko przyjeli Jeszue, ale tez wielu z nich wolalo raczej utworzy¢ zydowskie
zgromadzenia mesjanistyczne, w ktérych oddaje si¢ chwate Mesjaszowi na sposéb zydowski,
niz przylaczy¢ sie do niezydowskich kongregacji.

W roku 1970 zawigzalo sie jeszcze wiecej takich spotecznosci. Obecnie istnieje ich okoto
pie¢dziesieciu na calym $wiecie. Dzialajg tez trzy organizacje, ktdére sa lacznikiem tych
spotecznosci: Union of Messianic Jewish Congregations (UMJC) (Zwigzek Zydowskich
Kongregacji Mesjanistycznych), Fellowship of Messianic Congregations (FMC) (Wspdlnota
Kongregacji Mesjanistycznych), oraz International Alliance of Messianic Congregations and
Synagogues (IAMCS) (Miedzynarodowe Stowarzyszenie Mesjanistycznych Kongregacji i
Synagog), przy czym ta ostatnia zwigzana jest z Messianic Jewish Alliance of America
(Mesjanistycznym Stowarzyszeniem Amerykariskich Zydéw). Nowoczesny ruch mesjanistyczny
w swojej wczesnej fazie znany byl jako zydowsko-chrzescijaiiski. Punkt widzenia, jaki
reprezentowaly obydwa te pojecia stanowil przedmiot ostrych sporéw wewngtrz samego
ruchu, z ktérych cze§¢ ciagnie sie do dzis. Niektdre szczegdly tego konfliktu omawia David
Rausch w ksiazce na temat judaizmu mesjanistycznego. [17] Z kolei dr Robert Wiener tak
komentuje przedmiot sporu:

Zmiana nazwy [z zydowsko-chrzescijaniskiej na mesjanistyczng] stanowila
odbicie glebszych zmian, ktdre juz wczedniej zaszly nie tyle wewnatrz samego
Stowarzyszenia, co w Zydowskich uczniach Jeszui na calym $§wiecie. Nagle
ujawnita sie potrzeba powrotu do niemal  przejaskrawionej zydowskiej
tozsamosci. Na szczycie fali dtugo oczekiwanego przebudzenia wéréd Zydéw
jasnialy stowa: judaizm mesjanistyczny i kazdy, kto dal si¢ ponies¢ tej fali, byt
zarazem przekonany do tej samej wizji. [18]

Tak wiec judaizm mesjanistyczny, ktéry wylonit sie z hebrajsko-chrzescijanskiego
przebudzenia, jest w prostej linii jego spadkobierca i potomkiem. Réznica pogladéw wewnagtrz
ruchu nie dewaluuje go w wigkszym stopniu niz fakt, Ze niektére Zydowskie ugrupowania
chasydéw sprzeciwiajace sie utworzeniu panstwa Izrael nie sg w stanie podwazy¢ znaczenia
ruchu syjonistycznego.

Kto$ méglby powiedzieé, ze wspétczedni Zydzi mesjanistyczni réznig sie od swoich hebrajsko-
chrzescijaniskich poprzednikéw. To prawda — mesjanistyczni Zydzi réznig si¢ pod wzgledem
powiazania z ko$ciolami oraz ich niezydowska kulturg. Wybrali §wiadomie zZydowska kulture i
zwyczaje. A jednak nadal sg autentycznymi uczniami Jeszui. Okre$lenie ,hebrajski
chrzeécijanin” znaczy w jezyku hebrajskim tyle, co Zyd mesjanistyczny — Jechudim
Meszichim. Pod wzgledem istoty zjawiska, sg oni jednym ludem. W sumie nowoczesny ruch
mesjanistyczny wyrdsl z tamtego starego ruchu hebrajsko-chrzedcijanskiego. Hebrajscy
chrzescijanie s3 duchowymi przodkami wszystkich wierzacych Zydéw. Wspoétczesne zydowskie
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organizacje mesjanistyczne w Stanach Zjednoczonych, jak UMJC, FMC czy MJAA, biorg swdj
poczatek z niegdysiejszych stowarzyszen hebrajsko-chrzedcijanskich.

Pomimo tego, zZe powstalo juz wiele kongregacji mesjanistycznych, ciagle jeszcze wiecej
wierzacych Zydéw znajduje sie w kosciotach niz w tych kongregacjach. Niektérzy zatem
poddawali w watpliwo$¢ sens zaktadania mesjanistycznych zgromadzen. Obecno$¢ wierzacych
Zydéw w kosciotach kwestionuje sensowno$¢ istnienia judaizmu mesjanistycznego w takim
samym stopniu, jak Zydzi mieszkajacy poza Izraelem neguja wazno$¢é panstwa Izrael. Wprost
przeciwnie — tym wyraZzniej mozemy dostrzec paralele pomiedzy fizycznym i duchowym
rozproszeniem. Boza reka dotyka z pewnoscig jednego, jak i drugiego; bedzie to dostrzegalne w
pelni, gdy Bég doprowadzi swéj plan do konca.

Pytanie, jakie nasuwa si¢ w zwiazku z istnieniem spoleczno$ci mesjanistycznych nie powinno
brzmie¢: ,,Czy to jest od Boga?". Owoc wydawany przez te zgromadzenia jest dowodem Bozego
dzialania. Pytanie, ktére mogg sobie postawi¢ dotychczasowi obserwatorzy dotyczy raczej
problemu, jakie stanowisko powinni zaja¢ wobec tego odradzajacego si¢ ruchu oraz do jakiego
stopnia sg gotowi si¢ z nim utozsamic.
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ROZDZIAL TRZECI

Kongregacje mesjanistyczne

Przestanie Mesjasza w kontekscie zydowskim

Na tym etapie rozwazan nalezaloby zadal pytanie: ,,Czym wlasciwie jest kongregacja
mesjanistyczna?” Zdefiniowanie tego pojecia jest do$¢ skomplikowane, poniewaz moze si¢ ono
odnosi¢ do réznych jednostek. Wspdlnota Kongregacji Mesjanistycznych (The Fellowship of
Messianic Congregations) okresla kongregacje mesjanistyczcng jako:

Lokalny zbér powstaly z woli Ojca, zjednoczony w osobie Mesjasza Jeszui i
powolany przez Ducha Swietego w celu oddawania czci, pouczania, wspdlnoty,
zdobywania niewierzacych dla Jeszui, odpowiedzialnosci oraz sprawowania
obrzeddw. [1]

Wierzymy, ze lokalne cialo stanowi widzialng manifestacje powszechnego
Ciata (...) Przylaczenie sie do lokalnego ciala odbywa si¢ zgodnie z zasada
dobrowolnej decyzji. [2]

Powyzsza definicja utozsamia lokalne zgromadzenia mesjanistyczne z pozostatymi lokalnymi
przejawami Ciala Mesjasza — z tym, co rozumiemy pod pojeciem ecclesia — podkreslajgc
dzielo Boga widoczne w tworzeniu si¢ tych zgromadzen. Okresla ona réwniez strukture, jako
ludzki element stuzacy osigganiu réznych celéw wspdélnotowych. Spotecznoséci mesjanistyczne
sg czescig ,ecclesia”, podobnie jak tez i inne lokalne spoleczno$ci, ktére stuza Mesjaszowi;
zydowskie badZ niezydowskie. Wraz z resztg ciala wierzacych, zgromadzenia mesjanistyczne
wyznaja idee jednosci z Bogiem oraz ze wszystkimi spolecznosciami wewnatrz ,ecclesia”.
Wyznanie wiary sformutowane przez FMC okredla dalej kongregacje mesjanistyczne jako
poszczegdlne ciata, ktérych cztonkowie sg uczestnikami jednego powszechnego Ciala.

JesteSmy przekonani, zZe wszyscy wierzacy w Jeszu¢ Mesjasza sg czltonkami
powszechnego Ciala i oblubienicg Mesjasza. Cialo Mesjasza zapoczatkowane
zostalo w dniu Szawuot (Pieédziesiatnicy) poprzez chrzest Ducha Swigtego po
wniebowstgpieniu Jeszui Mesjasza (...) Przynalezno$¢ do Ciala nie opiera sie
na zadnej ziemskiej przynaleznosci organizacyjnej ale zalezy wylacznie od
wiary w Jeszue Mesjasza. Ciato jest czym$ odrebnym od Izraela i sklada sie
zaréwno z Zydéw, jak i pozostalych narodowosci, stanowigcych jedno poprzez
$mier¢ Mesjasza. Na jego uczestnikach spoczywa powazny obowigzek trwania
w jednosci Ducha Swigtego oraz we wzajemnej miloéci plynacej z czystego
serca. [3]

Pod wzgledem organizacyjnym, zgromadzenia mesjanistyczne nie podlegaja zadnej
uniformizacji. Niektére z nich prowadzone sg przez grono starszych bez dominacji jednego
przywédcy, inne za$§ majg jakiego§ przywddce duchowego ustanowionego nad starszymi i
»szamaszim” (diakonami). W jeszcze innych dziala co$ na ksztalt kongregacyjnego zarzadu.
Zamiast jednorodnosci form ws$rdéd zgromadzen, kladzie sie nacisk na wzajemng
odpowiedzialno§¢ i troske. W miare rozwoju ruchu nalezy sie spodziewal wzrostu
zrdéznicowan.
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Chociaz definicja FMC okreslajaca mesjanistyczne zgromadzenia stusznie uwaza je za czesé
»ecclesia”, podkreslajac wspdlne elementy tgczace je z innymi spoteczno$ciami o charakterze
lokalnym, to jednak nie jest wystarczajagco precyzyjna, bo przedstawia elementéw, ktére
odrdzniajg zgromadzenia takie od innych spoteczno$ci. Definicja ta pasowalaby do kazdego
zboru baptystycznego lub zielonoswigtkowego. Pomimo tego, Ze zgromadzenia te stanowig
jedno z przewazajgca, niezydowska czescig ,ecclesia” i maja wiele wspdlnego z kongregacjami,
ktére nie skupiajg Zydéw, to jedna; istnieje specyficzny rys wyrdzniajacy mesjanistyczne
spolecznosci sposrédd chrzescijanskich ko$ciotéw. FMC stwierdza w dalszej czesci, ze
kongregacja mesjanistyczna kladzie szczegdlny nacisk na:

a) oddawanie czci Bogu w sposéb wynikajgcy z Zydowskich form kulturowych
na regularnych nabozenstwach.

b) obchodzenie §wiat Izraela w odniesieniu do osoby Mesjasza.
c) utozsamienie si¢ z catoscig narodu zydowskiego.

d) odrodzenie $wiadomo$ci zydowskich korzeni, jako nieodtacznego elementu
wiary w Jeszue, obiecanego Mesjasza Izraela.

e) sktadanie $wiadectwa najpierw wobec Zyda, a nastepnie takze wobec nie-
Zyda. [4] [5]

Zgromadzenia mesjanistyczne stanowia w rézinym stopniu odbicie Zzydowskich form
kulturowych i religijnych jesli chodzi o styl oddawania czci, a takze obchodzenie zydowskich
$wiat (niejednokrotnie nawet Szabatu). Poniewaz Zydzi mesjanistyczni, jako wyznawcy Jeszui,
wybrali zZydowski sposéb praktykowania wiary, niektérzy zarzucaja im synkretyzm i
odstepstwo. Jednak nie jest to Zaden synkretyzm. Chrescijanstwo i Judaizm nie moga by¢
postrzegane jako mieszanka wody i oliwy, ktére jak wiadomo nie dadzg sie ze soba potaczy¢.
Zydzi mesjanistyczni wyrazaja swojg cze$¢ Bogu w stylu zydowskim, poniewaz widzg
doskonalg harmonie pomiedzy wiarg w Mesjasza Izraela a Zyciem na sposéb wynikajacy z
kultury swojego narodu. Sama Ewangelia powstata w konteks$cie Zydowskiej kultury. Percepcja
chrzedcijanstwa i judaizmu jako zjawiska wzajemnie wykluczajacych sie jest wynikiem
zaréwno odrzucenia Ewangelii przez rabinéw jak i antyzydowskiego stanowiska Ojcéw
Kosciota (patrz rozdz. 4). Poczawszy od czwartego wieku nauka koscielna dazyla do
odseparowania wierzacych Zydéw od ich wtasnej kultury i korzeni. Starozytne wyznanie wiary
wymagane przez kosciét Konstantynopola brzmiato:

Wyrzekam si¢ wszelkich zwyczajéw, rytualéw, wymogéw Prawa, chlebéw
niekwaszonych i ofiary z baranka sktadanej przez Hebrajczykéw jak réwniez
wszelkich $wiat obchodzonych przez Hebrajczykéw, ofiar, modlitw,
pokropien, oczyszczen, u$wiecen, przeblagan, postéw, nowidw, Szabatéw,
przesadéw, pie$ni i psalméw, przestrzegania przepiséw, uczeszczania do
synagogi, potraw i napojéw spozywanych przez Hebrajczykéw; jednym
stowem, wyrzekam sie wszystkiego, co zydowskie, kazdego przepisu, rytuatu
czy zwyczaju (...) i jezeli zlamie to przyrzeczenie i powrdce do zydowskich
przesadéw, albo bede siadat do stotu z Zydami, czy obchodzit z nimi $wieta,
lub prowadzit z nimi potajemnie rozmowy i potepial religie chrzescijanska
zamiast otwarcie odpiera¢ ich argumenty, potepiajac ich pusta wiare —
wdwczas niech przylgnie do mnie przeklenistwo Kaina i traz Gehaziego wraz z
karg sadowa, ktdérej podleganie potwierdzam. I niech bede odlaczony i
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przeklety wraz z przysztymi pokoleniami za§ moja dusza niech pograzy si¢ w
piekle z Szatanem i diabtami. [6]

Nic dziwnego, ze Zydzi, podobnie jak wielu chzescijan zawsze uznawalo judaizm i
chrzescijanstwo za calkowicie przeciwstawne $wiatopoglady. Trwajacy nadal niszczycielski
efekt takiego rozumowania sprawil, iz nie do pojecia jest, zeby wierzacy w Jeszue Zydzi chcieli
zy¢ i wyrazac swojg wiare na swoj wlasny zydowski sposéb. Zgromadzenia mesjanistyczne nie
dostrzegaja zadnej sprzecznosci pomiedzy zZydowstwem a wiarag w Mesjasza. Neguja oni
zaréwno antyzydowskie stanowisko Ojcéw Koéciota, jak i Zydowska tradycje, ktéra odrzuca
Mesjasza. Poniewaz Ewangelia powstata w kontekscie zydowskim i wszyscy apostotowie byli
Zydami, nie widzg oni przeszkéd w wyrazaniu swojej wiary poprzez formy wiasnej bogatej
kultury i dziedzictwa, kladac jednoczesnie akcent na te elementy, ktére wskazujg na osobe
Mesjasza. Nie sg to cudzoziemcy prdébujacy przyswoié sobie zydowska tradycje, ale
spadkobiercy form kulturowych bedacych dziedzictwem ich praojcéw. Wierzacy Zydzi
korzystaja z bogactwa swoich zZydowskich form i zwyczajéw, wyrazajac poprzez nie prawdy
biblijne odnoszace sie do Tego, w ktérego wierza; do Mesjasza. Jezeli Zydzi reformowani i
rekonstrukcjonisci przyznaja sobie prawo do reinterpretacji tych samych form i tradycji w
sposob zgodny z ich przekonaniami, na tej samej zasadzie prawo takie przystuguje Zydom
mesjanistycznym. Nie przyznaja si¢ oni do zadnego z istniejacych odtaméw judaizmu — do
Zydéw ortodoksyjnych, konserwatywnych, czy tez reformowanych. Wyrazaja oni w sposéb
jawny i odwazny swoja wiare, nie ukrywajac przed innymi swoich mesjanistycznych
przekonan, a przede wszystkim tego, ze dla nich Jeszua jest Mesjaszem. Nie jest to Zadne
zwiedzenie lecz ekspresja wiary w ramach dziedzictwa kulturowego Zydéw.

Inne zarzuty skierowane przeciwko zgromadzeniom Zydéw mesjanistycznych stwierdzaja, ze
nie tylko prébuja oni zy¢ pod Prawem, ale w dodatku jeszcze buduj¢ mur podzialéw pomiedzy
zydowskimi i niezydowskimi wierzacymi. Kongregacje mesjanistyczne nie postrzegaja
zydowskiego stylu wyrazania wiary jako zaprzeczenia laski, czy tez muru odgradzajacego ich
od nie-Zydéw. Widza w tym raczej zjawisko wyréwnujace braki zydowskiej tradycji religijnej;
wyrazajace prawde o Bogu i Jego Mesjaszu. Wyznacznikami zydowskiego stylu wyrazania wiary
sa: prawda biblijna, ekspresja kulturowa, i zrozumienie Zydowskich korzeni Ewangelii.

Wykorzystanie tych form nie ma na celu utworzenia jakiej$ fasady, ktéra miataby zrobi¢
wrazenie na zydowskim otoczeniu, ani tez nie polega na wypaczeniu zydowskich symboli
religijnych. Uzycie tych symboli przez zgromadzenia mesjanistyczne jest catkowicie stusznym i
uzasadnionym wyrazem wiary Zydéw w obiecanego im Mesjasza. W rzeczywistosci te formy
praktykowania wiary moga okaza¢ si¢ dla Zydéw pozytywnym $wiadectwem tego, ze wiara w
Mesjasza nie zaklada zerwania z zydowskimi korzeniami i ze Jeszua jest tak samo dla Zydéw
jak i dla nie-Zydéw. W ten sposéb, dzieki pozytywnemu $wiadectwu, rozpowszechnia sie
prawidtowe zrozumienie przestania Ewangelii, jako skierowanej do Zydéw oraz do nie-Zydéw.

Jednak §wiadectwo nie jest jedynym celem praktykowania wiary. Formy oddawania czci Bogu
mogg sie wprawdzie wywodzi¢ z tradycyjnego judaizmu, ale ich mesjanistyczna reinterpretacja
i zastosowanie sg tym, co je wyodrebnia. Mesjanistyczni Zydzi nie angazujg sie w
synkretystyczng praktyke odzierania zydowskich form religijnych z ich prawowitego znaczenia
oraz nadawania im nowych tresci. Jest odwrotnie; to Zydowskie formy wyrazania wiary
przekazujg biblijng prawde o zydowskim Mesjaszu, Jeszui. Samo zastosowanie zydowskich
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symboli nie oznacza jeszcze przyjecia tradycyjnych rabinicznych interpretacji, ani tez nie
réowna sie uznaniu ich autorytetu.

Kongregacja mesjanistyczna nie uznaje autorytetu rabindéw ale jest czgécig
powszechnego Ciala Mesjasza, zalozonego na fundamencie apostoléw i
prorokéw, przy czym sam Mesjaszem jest kamieniem wegielnym (List do
Efezjan 2:20). [7]

Judaizm mesjanistyczny nie dazy do osiagniecia statusu ,czwartego odlamu judaizmu”.
Wszystkie trzy nurty wywodza sie z odlamu faryzeizmu, ktéry nie jest akceptowany jako
auturytatywny przez Zydéw mesjanistycznych. Judaizm mesjanistyczny jest odrebnym
zjawiskiem, niezaleznym od innych, wyrastajacym z korzeni i pnia judaizmu biblijnego;
istnieje zatem réwnolegle do pozostalych gléwnych trzech nurtéw oraz niezaleznie od nich. Nie
jest on pochodng judaizmu faryzejskiego, ale wyrasta z pnia biblijej wiary Zydéw, podobnie jak
ten pierwszy. Wspdlng ptaszczyzng dla wszystkich trzech odgatezien judaizmu faryzejskiego sa
biblijne korzenie wiary oraz to samo dziedzictwo kulturowe i religijne. Tradycyjny judaizm jest
do przyjecia tylko w tych aspektach tradycji, ktére nie zaprzeczaja prawdzie biblijne;j.
Wtladciwie tradycja jest nie tylko sprawa praktyki religijnej; jest ona rdéwniez czeécia
dziedzictwa kulturowego. Jesli jednak wchodzi ona w konflikt z prawda biblijna, wéwczas to
Biblii nalezy da¢ pierwszefistwo. Zydéw mesjanistycznych nie obowigzuje autorytet tradycji
rabinicznej, ale autorytet samego Mesjasza, cho¢ moga oni dowolnie reinterpretowaé i
przystosowywac tradycje w taki sposéb, by odzwieciedlala ona mesjanistyczna wiare.

Precedens, ktéry polega na reinterpretacji tradycji przez mesjanistyczna doktryne¢ nie zalezy
od wspdiczesnego ruchu mesjanistycznego, ale wigze si¢ z osobg samego Mesjasza. To Jeszua
byt tym, ktéry w czasie Wieczerzy Paschalnej wskazal na tradycje, a jednoczednie
zreinterpretowal ja w $wietle swojej ofiary (Mat. 26:26-27). Wierzacy Zydzi zgromadzeni w
jerozolimskiej wspdélnocie mesjanistycznej nie uwazali wiary w Mesjasza za uniewaznienie
zydowskiego stylu zycia (Dz. Ap. 21:20b-21). Sam apostol Pawel nie dostrzegal w wierze w
Mesjasza zadnego zaprzeczenia zydowskiej kultury czy praktyki religijnej (Dz. Ap. 21:23-26),
ale traktowal obydwa te elementy jako mozliwe do przyjecia dla Zydéw. Kultura jest w relacji
do Ewangelii czym$ w rodzaju opakowania; jednak to Ewangelia jest zbawcza, a nie kultura.
Richard Longenecker utrzymuje, ze zanoszac Ewangelie do pogan, Pawet dokonatl przetozenia
fundamentalnej chrystologii pierwszych wierzacych Zydéw mesjanistycznych na jezyk swoich
poganskich stuchaczy.

Jednak zanim owocna sluzba kosciota jerozolimskiego zamarla w wyniku
wydarzen lat sze$édziesiatych, poganochrzedcijanska postuga w kosciele
zdazyla jui zapusci¢ korzenie i bujnie si¢ rozrastala. I pomimo, ze
terminologia musiala ulec przystosowaniu do potrzeb innych stuchaczy, to
wlasnie chrystologia Pawta, apostola pogan, podtrzymywata gléwne
przekonania tamtego wczesniejszego nurtu wiary. [8] [podkreslenia autora]

Poniewaz to biblijne prawda, a nie kultura, jest najistotniejszym sktadnikiem wiary, Zydzi
mesjanistyczni praktykujacy swoja wiare w zydowskim kontekscie kulturowym moga
przekazywa¢ swoim dzieciom zaréwno spuscizne bogatej zydowskiej kultury jak i glebie
duchowego dziedzictwa tkwiacego w osobie Jeszui. Réwnoczesnie, dzigki powolaniu sie na te
same S§rodki wyrazu kulturowego, mesjanistyczni wierzacy komunikujg wiare w Mesjasza
Izraela narodowi zydowskiemu. Istniejg réwniez grupy sktadajace si¢ przede wszystkim z oséb,
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ktére nie sg Zydami z urodzenia ale przejely zydowski rytual i kulture a takze wiare w
Mesjasza. Osoby takie, judeofile, nie sa postrzegane przez ruch mesjanistyczny jako czlonkowie
ruchu mesjanistycznego.

Bruce Flemming poczynit nastepujgcg obserwacje na temat miedzykulturowej
kontekstualizacji Ewangelii:

Saphir Athyal, zabierajac gltos w sprawie hermeneutyki w Lozannie w roku
1974 poréwnal wcielenie Chrystusa, Stowa do spisania Biblii, Stowa. Zaréwno
Chrystus, jak i Biblia to Prawda, ktdra przyjeta okreslong forme podyktowana
6éwczesnym kontekstem kulturowym.... Zamiast jednak kontynuowal te
analogie i poleca¢ wspélczesnym chrzescijanom objawienie nowej prawdy na
dzisiaj, méwit on o sposobach komunikowania tamtej prawdy (...), ktéra jest
specyficznym cialem jezykowym; okre$lona suma prawdy. A réwnoczesnie ta
prawda nosi zdecydowane znamie kultury, do ktdrej wkracza. Celem tego
procesu komunikacji jest uczynienie przestania Ewangelii stosownym w
kazdej sytuacji i kazdym miejscu, o ile tylko nie przekracza ono granicy
kompromisu ze §wiatem. [9]

Aby zrozumie¢ czym sa kongregacje mesjanistyczne, trzeba zna¢ fakty historyczne. Od
czwartego stulecia naréd zydowski byt przes§ladowany w imie Jezusa. Historia Zydéw jest
nieprzerwanym pasmem prze$§ladowan, za$§ historia Ko$ciola pelna jest walki, zaréwno w
aspekcie teologicznym jak i politycznym. W te historie wpleciony jest mocno watek przemocy i
gwaltu. Przemoc ta czgsto byla stosowana przez tych, ktérzy nazywali siebie ,,chrze$cijanami".
Mesjanistyczni wierzacy chca zrozumie¢ i odnalezé swoja role w historii i przybliza¢ te role
zaréwno zydowskim jak i chrzedcijafiskim spotecznos$ciom.

Mesjanistyczni wierzacy znajduje sie troche miedzy mlotem a kowadlem; fizycznie, sa
potomkami tych, ktérych torturowano i zabijano w imie Jezusa, natomiast duchowo —
potomkami tych prawdziwych wierzacych, ktérzy sami uwiklani byli w teologiczne zmagania.
Dla niektérych mesjanistycznych wierzacych istnieje pokusa catkowitego utozsamienia si¢ z
dziejami Zydow, przy jednoczesnym odrzuceniu teologicznego dziedzictwa wszystkich
wierzacych. Taka postawa stwarza jednak pewien problem — niecheé do tego dziedzictwa
powoduje, Ze nie korzystajac z lekcji danych przez historie, wierzacy ci musza od nowa stawiac
czota tym samym przeciwno$ciom, co poprzednicy. Odrzucenie ich historii cofa zatem kazde
nastepne pokolenie do punktu wyjsciowego.

Istnieje takze inna pokusa dla wierzacych mesjanistycznych — zerwania z Zydowska historia i
kultura na korzy$¢ wylacznego utozsamienia si¢ z chrzedcijanstwem. Rezultatem takiej
postawy jest wyalienowanie sie z zydowskiej kultury i perspektywy.

Zadne z tych stanowisk nie jest w pelni zadowalajace. Tego problemu nie da si¢ rozwigzaé
poprzez zwykle zrozumienie historii tych, ktérzy..., ale poprzez us§wiadomienie sobie zwigzku
pomiedzy Zydami mesjanistycznymi zaréwno z historig Zydow, jak i z historig Koéciota.

Powinno sie zaraz na poczatku przyjaé¢ do $wiadomodci fakt, ze historia Zydéw i historia
Kosciola biegna réwnolegle do siebie. Obydwie dzialy sie w tym samym czasie i zachodzily na
siebie w réznych miejscach, nierzadko w sposéb tragiczny. W Muzeum Zydowskiej Diaspory
Nahuma Goldmanna w Tel Avivie znajduje si¢ pewien eksponat opisujacy ,zydowskich
chrzeécijan", ktérzy w ciggu czwartego stulecia zyli obok innych Zydéw a nawet z nimi sie
modlili. Wlasnie w tym okresie jeden z Ojcéw Ko$ciola, Jan Chryzostom, wezwal ,,zydowskich
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chrzescijan” do odizolowania sie od Zydéw. Nie wiemy ilu spo$réd zydowskich uczniéw Jeszui
odpowiedzialo na apel Chryzostoma, ale antyzydowskie stanowisko Nicejskiego Soboru z
czasem poglebiato przepasé miedzy zydowskimi wyznawcami Jeszui a spoleczno$cig Zydéw.
Jak inaczej to wszystko mogtoby wygladaé w oczach Zydéw, gdyby nie byto ,,chrzescijafiskiego”
antysemityzmu. To, co wydarzyto sie w historii Zydéw, wywiera wplyw na mesjanistycznych
wierzacych, poniewaz jest to takze ich historia. Jest ona w pewnej mierze odpowiedzialna za
reakcje wspodtczesnego zydostwa na Ewangelie. To, co wydarzylo sie przez wieki w historii
Kosciola takze wywiera wplyw na mesjanistycznych wierzacych, poniewaz w tym okresie
zawiera sie bogate dziedzictwo teologiczne, przy¢mione niestety grzechami popelnioneymi
przez ,chrzescijan” przeciwko Zydom.

Mesjanistyczni wierzacy sg zaréwno spadkobiercami historii Zydéw jak i Kosciota. Nie moga
oni po prostu utozsami¢ si¢ albo z jedna kategoria albo z druga, poniewaz to, co dziato sie w
spotecznos$ci zydowskiej wptywato na nich w tym samym stopniu, co wydarzenia wewnatrz
Kos$ciota. Nie ma potrzeby przyjmowaé wszystkiego, co zaszto w obu tych obozach; a jedynie
fakty, ktore majg odniesienie do okreslonych sytuacji.

Z zydowskiego i historycznego punktu widzenia, mesjanistyczni Zydzi musza zanegowa¢
odrzucenie Mesjasza przez tradycje zydowska. A jednak istnieje co$ jeszcze; co$, co wiaze ich z
zydowska historig i kulturg. To ich dziedzictwo.

Z drugiej strony, wierzacy mesjanistyczni nie akceptuja antysemityzmu wymierzonego w
naréd zydowski i przestepstw popelnionych w imie Jezusa. Nalezy jednak zaakceptowal
teologiczng ptaszczyzng wspdlna z niezydowskimi, ,,prawdziwymi<D> uczniami Mesjasza.

Kto§ moze powiedzieé, ze nie mozna mie¢ jednego i drugiego naraz. Taki byl ton apelu
Chryzostoma i innych. Ale wierzacy Zydzi nie przylaczyli si¢ do jego obozu, ani tez do jego
kosciota. Przyjeli oni Mesjasza, ktéry przyszedl do domu Izraela, jak tak, jak zostalo to
przepowiedziane w Pi$mie Swietym. Judaizm mesjanistyczny nie zamierza cofngé sie o dwa
tysigce lat historii jednak kieruje si¢ przekonaniem, ze dwa tysigce lat ludzkiej historii nie jest
w stanie zmieni¢ Bozej prawdy. Judaizm mesjanistyczny uznaje prawde o niezmienno$ci Boga.
Jest On ten sam wczoraj, dzisiaj i na wieki. Nawet jezeli ludzie falszywie zastaniajg sie Jego
imieniem, to falsz ten nie umniejsza realnosci Jego istoty, ani tez nie umniejsza wiarygodno$ci
Jego Stowa w dzisiejszym $wiecie. To samo dotyczy Mesjasza. To, ze niektérzy ludzie
sprofanowali Jego imie popelniajac najokropniejsze zlo i noszac jednocze$nie imie
~chrzedcijanie” nie neguje w zadnym stopniu roli Mesjasza. Nie zamienia to takie Zydéw,
ktérzy poszli w w $lady Jeszui, jako Mesjasza obiecanego domowi Izraela, w nie-Zydéw. Kiedy
Jeszua powrdci i wszyscy Zydzi uznaja w Nim Mesjasza, to przeciez nie przestang by¢ Zydami.
Uznanie Go nie odziera Zyda z zydowskiej tozsamosci, ale czyni go Zydem mesjanistycznym.
Jeszua jest tym, kim byt zawsze: Mesjaszem Izraela. Jego przeslanie jest dzisiaj w tym samym
stopniu skierowane do catego narodu zZydowskiego, co w pierwszym wieku naszej ery.

Przypisy do rozdzialu trzeciego:

1. Konstytucja organizacji Fellowship of Messianic Congregations, artykul 3, sekcja 1.
2. Ibid., sekcja 8, paragraf 3.
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3. Ibid., sekcja 8, paragraf 1.

4. Osoby chcace umniejszy¢ znaczenie judaizmu mesjanistycznego twierdza czesto, iZ jego
cztonkowie atakuja Zydowska spolecznos$¢ chrzedcijaniskg ewangelig, co jest nieuczciwe.
Tymczasem Biblia wyraznie wskazuje, ze Dobra Nowina jest skierowana najpierw do Zydéw. W
rzeczywisto$ci, Zydzi mesjanistyczni prébujg dotrzeé z wieScig o Mesjaszu do kazdego, starajac
sie dostosowac przekaz do korzeni kulturowych i duchowej percepcji zydowskich stuchaczy.

5. Konstytucja FMC, artykul 3, sekcja 2.

6. Konstantynopolitanskie wyznanie wiary z: Assemani, Cod. Lit., I, p.105 cytowane w: James
Parkes, ,,The Conflict of the Church and Synagogue” (New York: Atheneum, 1974), pp. 397-398.

7. Konstytucja FMC, artykul 3, sekcja 3.

8. Richard N. Longenecker, ,,The Christology of Early Jewish Christianity” (London: SCM
Press,1970; reprint ed., Grand Rapids: Baker Book House, 1981), p.156.

9. Bruce C. E. Flemming, ,Contextualization of Theology” (Pasadena: William Carey Library,
1980), p.63.
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ROZDZIAL. CZWARTY

Mesjanistyczna synagoga,
czy zydowski kosciél?

Kongregacje mesjanistyczne s stosunkowo $wiezym zjawiskiem, ktére zarysowuje si¢ na
kartach historii koS$cielnej, ale ich dziedzictwo siega najwcze$niejszego okresu Nowego
Przymierza. Kongregacje te stanowia cze$¢ ,ecclesia”, zachowujac jednak swoja odrebnos¢ od
tradycyjnych grup koscielnych. Nie ma sensu dowodzi¢, ze istnieje bezposrednie polaczenie
miedzy wspdlczesnymi kongregacjami mesjanistycznymi a mesjanistycznymi wierzacymi
pierwszych wiekéw. Mimo to oczywiste jest, Ze obecnie B6g powoluje znowu resztke sposréd
swojego ludu, aby byla §wiadkiem wobec Izraela, z wnetrza Izraela, Ze Jeszua jest Mesjaszem.

Wspbtczesni wierzacy Zydzi maja — razem ze swoimi poprzednikami z pierwszych czterech
wiekéw — wspdlny udzial w tym samym dziedzictwie. Jednak obecny ruch mesjanistyczny nie
jest tym samym, ktdry istniat w ciggu pierwszego stulecia. Zaréwno judaizm, jak i cata kultura
zydowska ulegly licznym przemianom. Historia zabarwila opakowanie Ewangelii w sposéb,
ktéry odrzuca wielu Zydéw, zanim jeszcze zdaza wglebi¢ sie w jej przestanie i znaczenie.
Podobnie jak starozytny ruch mesjanistyczny byt w stanie $wiadczy¢ Izraelitom tamtego
okresu, tak tez wspdlczesny ruch jest §wiadkiem Mesjasza wobec Zydéw naszej epoki.

Ludzie nieobeznani z terminologiag mesjanistyczng nazywaja mesjanistyczne zgromadzenia
»Zydowskimi ko$ciotami". Nie maja na mysli nic zlego; po prostu usiluja wttoczy¢ koncepcje
zydowskiej wiary w swoje struktury pojeciowe. Chociaz ich intencje moga by¢ dobre, to jednak
dobdr takiej terminologii czasem powoduje u wierzacych Zydéw dreszcz dyskomfortu.

Kiedy kto$ stosuje pojecie ,,ko$ciél”, wywoluje to lawine réznych skojarzen, jednak zadne z
nich nie bedzie Zydowskie.

Niektdrzy z kolei powolujg si¢ na idee jednego nowego czlowieka w Mesjaszu, ktérg wyrazil
Pawel w pietnastym wersecie drugiego rozdziatu Listu do Efezjan, twierdzac, ze jeden nowy
czlowiek nie jest Zydem. Tak wiec, na mocy wyroku zaocznego nowy czlowiek przestaje by¢
Zydem. Jednak aposto! pisat oczym§ innym; o czlowieku z odnowiong naturg i narodzonym z
Ducha Swietego. Jednak bez wzgledu na status duchowy, jest sie nadal mezczyzna albo kobieta,
wolnym lub niewolnikiem, Zydem lub nie-Zydem.

Wierzacy Zydzi nie zamierzaja wcale wynosi¢ si¢ ponad swoich niezydowskich braci. Pragna
oni jedynie wyrazi¢ we wlasnych slowach kim i czym sa. Jest to kwestia przynalezno$ci
narodowosciowej. Stowo ,kosciét” jest ttumaczeniem — poprzez tacing — greckiego slowa
»ecclesia”, co oznacza ,zwolywac”. Eric G. Jay definiuje ,ecclesia” jako ,zgromadzenie ludzi,
ktdrzy zostali zwolani w stosownym czasie”. [1] Termin ,,ecclesia” zostat po raz pierwszy uzyty
w Nowym Testamencie w Ewangelii Mateusza 16:18, ale rozwiniety zostal gléwnie przez Pawla
w jego listach. Stosuje on ,ecclesia” w odniesieniu do catego Kosciota, w kazdym miejscu (I
Kor. 1:2); do szeregu zboréw lokalnych (II Kor. 1:1; I Tes. 2:14; Gal. 1:2); do grup domowych i
zgromadzen zbierajacych si¢ w konkretnym miejscu (Fil. 2; Rzym. 16:5; I Kor.16:19).
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»Ecclesia” jest tlumaczeniem hebrajskiego slowa ,qahal”, co oznacza ,zwolywac”. W
Septuagincie (greckim tlumaczeniu Starego Testamentu) w miejsce tego stowa uzyte zostato
»sunagoge” albo ,ecclesia”. ,,Sunagoge” odnosi si¢ do gromadzenia si¢ lub zbierania razem.
Mimo, iz obydwa te stowa mialy uzywane byly w $wieckim sensie poza zbiorowoscig
wierzacych, kazde z nich, zaréwno ,,sunagoge” jak i ,,ecclesia” mogto zosta¢ przystosowane do
okreslenia zgromadzenia wierzacych w Mesjasza. Niektérzy argumentuja, zZe Pawlowa
preferencja stowa ,ecclesia” zamiast ,,sunagoge” wskazuje na fakt, ze koscidt jest czym$ innym
niz synagoga i ze w zwigzku z tym wierzacy powinni zaprzestaé uzywania zydowskiej
terminologii i obrazowania w praktykowaniu swojej wiary. Mialoby to liczne konsekwencje dla
ruchu mesjanistycznego, ktérego sposéb wyrazania wiary jest wlasnie zydowski. Jay
wyodrebnia cztery przyczyny uzycia terminu ,ecclesia” w odniesieniu do spotecznosci
wierzacych w Jeszue.

Prawdopodobnie istniala przynajmniej jedna przyczyna wybrania przez chrzedcijan stowa
yecclesia™:

a) zalozyciele wczesnochrzedcijanskich grup, tacy jak Pawel, musieli by¢
$wiadomi, ze w Septuagincie ,ecclesia” pojawialo sie czeéciej niz ,,sunagoge”
jako przektad ,qahal” i to wlasnie ,qahal”, a nie ,edhah” uiywano w
kontekscie oficjalnych zgromadzen ludu z okazji szczegdlnie waznych
wydarzen;

b) zaréwno ,qahal” jak i ,ecclesia” zawierajg spétgloski ,,k” i ,]1” oraz ten sam
zrédtostéw: ,,zwotywac";

c) »ecclesia” (...) nie byto az tak specyficznie zydowskim okresleniam, aby nie
moglo zosta¢ uzyte w odniesieniu do spotecznosci, ktéra szybko
zaakceptowala czlonkostwo nie-Zydéw tylko na bazie ich wyznania wiary w
Chrystusa jako Pana;

d) czeste uzycie ,sunagoge” w odniesieniu do budynku w miescie lub na wsi,
gdzie coraz bardziej niechetnie spogladano na chrzescijan. [2]

Te prawdopodobnie decydujace czynniki przewazyly na korzy$¢ wyboru ,ecclesia” w miejsce
»sunagoge”, co ma duze znaczenie dla ruchu mesjanistycznego. Spo$réd wszystkich czterech
przyczyn, dla ktérych zatozyciele pierwszych osrodkéw przedlozyli ,ecclesia” nad ,sunagoge”,
obecno$¢ tej samej spoélgloski i zastosowanie w Septuagincie nie maja obecnie wiekszego
znaczenia.

Dla ruchu mesjanistycznego bardziej istotne sa charakterystycznie Zydowskie konotacje
pojecia ,sunagoge” i odcien znaczeniowy ,sunagoge” jako budynku, w ktérym niechetnie
witano chrze$cijan. Obecnie, w dwudziestym wieku mesjanistyczne zgromadzenia nie nazywaja
si¢ ko$ciolami, tak jak wigkszo$¢ niezydowskich ugrupowan wierzacych. Noszg miano
kongregacji albo synagog, poniewaz termin ,ko$ciél” postrzegany jest przez Zydéw jako
niezydowski.

Wielu Zydéw kojarzy stowo ,ko$ciél” z miejscem, w ktérym Zydzi nie byli mile widziani. Z
historycznego punktu widzenia, antysemityzm Ojcéw Kosciota i przesladowanie Zydéw przez
Kos$cidét w imieniu Jezusa w czasach krucjat i hiszpanskiej inkwizycji, wygnania, pogromy, oraz
inne akty przemocy zabarwily to pojecie w konkretny sposéb. Edward Flannery napisat:
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Czy chrzescijanski antysemityzm istnial juz w okresie patrystycznym? Ktéz
mogly temu zaprzeczy¢? Na plaszczyZnie realidw historycznych widoczna jest
w tym okresie przemoc i brutalno$¢ wobec Zydéw; postawa, ktéra z
trudno$cig wymknetaby sie definicji antysemityzmu. I cho¢ nie wynikala ona
w zaden sposéb z podstawowych dogmatéw Kosciota — a raczej byla
odej$ciem od chrzescijanskiej prawdy i mitosci (...) od przestania Ewangelii —
charakteryzowata si¢ chrzedcijaniskq oprawg w sposéb na tyle oczywisty, by
wyrdznic sie na tle antysemityzmu innych epok. [3]

Celem kongregacji mesjanistycznych jest dazenie do zycia wedlug nauki Mesjasza bez tego
wielowiekowego bagazu czynéw i stéw wypowiedzianych w imieniu Jezusa, a bedacych tak
jaskrawym wypaczeniem Jego nauczania. Zgromadzenia te stanowig mimo to cze$¢ ,ecclesia”,
cho¢ okreslajg sie mianem kongregacji lub synagog. Czynigc tak, staraja sie one odzwierciedlaé
i komunikowa¢ zydowski charakter wiary mesjanistycznej ludziom, ktérzy mylnie kojarza
wiare w Jezusa Mesjasza z antysemityzmem. Okreslenie lokalnych spotecznosdci wierzacych
jako kongregacji czy synagog istniejacych wewnatrz ,ecclesia” komunikuje z jednej strony
jednoé¢ z wszystkimi, ktérzy wierzq w Mesjasza, tak samo Zydami jak i nie-Zydami, za$ z
drugiej strony oddzielenie sie od tych, ktérzy wyrazali wobec narodu zZydowskiego nienawi$¢ i
przemoc.

Mesjanistyczne kongregacje nie daza do samookre$lenia w oparciu o dos$wiadczenie
pochodzgce z zewnatrz. Pragng one utworzy¢ swéj wlasny zydowski wyraz. Nie demonstrujg
swojej zydowskosci po to, by w sposéb widoczny odcigé sie od niezydowkich ko$ciotéw.
Zydowski styl ekspresji jest bardzo istotnym elementem tozsamos$ci Zydéw mesjanistycznych i
jest catkowicie naturalnym zjawiskiem wewngtrz mesjanistycznych zgromadzen. Nie sg to
chrzeécijanie w zydowskich kostiumach, ale Zydzi oddajacy cze$¢ i uwielbienie swojemu
Mesjaszowi. Gdyby mieli reprezentowa¢ siebie pod jakimkolwiek innym szyldem niz Zydowski,
bytoby to bardzo mylace.

Mesjanistyczni Zydzi sg zjednoczeni w Mesjaszu wraz z niezydowskimi wierzacymi. Kryterium
jedno$ci nie stanowi przynalezno$¢ do tej samej organizacji czy podobne formy kultu. Pod
wzgledem liturgii i sposobu praktykowania wiary spolecznosci mesjanistyczne przypominajg
bardziej tradycyjne synagogi, niz tradycyjne koscioty. To wtasnie ten obszar stanowi dla nich
wspélng plaszczyzne z innymi Zydami. Natomiast wspdlnota z niezydowskimi wierzacymi
zawiera sie w osobie Mesjasza, ktérego obydwie te grupy wyznaja.

Przywédztwo w zgromadzeniach mesjanistycznych opiera si¢ na pismach Nowego
Przymierza. Przyjecie modelu Nowego Przymierza nie jest odejSciem od ZzZydowskosci.
Poniewaz Nowe Przymierze sklada si¢ z Zzydowskich pism, przyjecie jego modelu pasterstwa nie
moze by¢ uznane za odejscie od zydowsko$ci. Powszechnie uwaza sie, Ze model nabozenstwa
praktykowany w wielu ko$ciotach zostal przeniesiony z wzorca modlitwy synagogalne;.

Nowe Przymierze mdéwi o biskupach, starszych, pasterzach i diakonach; wszystkie te funkcje
wypelniajg przywdédcy kongregacji. Mesjanistyczne kongregacje przyjety te biblijne wzorce
przywddztwa. Tytuly, jakie uzywane sa w poszczegdlnych spotecznosciach mesjanistycznych,
mogg sie rézni¢ pomiedzy soba, poniewaz niosa one ze sobg skojarzenia z niezydowska
kulturg. Mesjanistyczni Zydzi staraja sie stosowaé terminologie, ktéra jest najblizsza
zydowskiej kulturze. Jednak osoby pelniace przywddcze funkcje, definiuja je za pomoca pojec
zawartych w Nowym Przymierzu. Pismo Swiete mniej uwagi po$wieca opisowi zadan
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przywdédcéw, a wiecej charakterowi tych zadan (I Tym. 3; Tyt. 1). Pojecia ,,biskup” i ,,starszy”
niekiedy uzywane sg wymiennie.

W 20 rozdziale Dziejéw Apostolskich werset 17, apostol Pawel wzywa starszych na spotkanie,
jednak moéwigc o nich innym razem, nazywa tych samych przywdédcéw biskupami. (...)
Wymieniajac ich kwalifikacje, stwierdza on: ,,Biskup za$§ ma by¢ nienaganny”. [4]

Biskupi, albo starsi, majg czuwaé nad Boza owczarnig i umie¢ zdaé sprawe z jej stanu. Maja
doglada¢ owczarni (I P. 2: 25) i zarzadza¢ zgromadzeniem (I Tym. 5: 17; I Tes. 5: 12; Hbr. 13: 7;
17, 24). Zadaniem starszych jest czuwanie nad duszami powierzonych im ludzi tak, aby mogli
zdaé sprawe Panu. Ta pozycja przywddcza nie ma by¢ uzywana w celu panowania nad innymi
ale w celu stuzenia.

»On za$ [Jezus] rzekt do nich: Krélowie narodéw panujg nad nimi (...) wy za$
nie tak, lecz kto jest najwiekszy wsrdéd was, niech bedzie jako najmniejszy, a
ten, ktéry przewodzi, niech bedzie ustugujacy” (Luk. 22: 25-26).

Pojecie ,szamasz najlepiej oddaje zZydowska koncepcje mesjanistycznego przywddztwa.
Szamasz to stuga, a zarazem stréz. W synagodze ,szamasz” ma za zadanie dopilnowal
porzadku we wszystkich sprawach. W zgromadzeniu jest on kim§ w rodzaju zakrystiana. W
czasie $wieta Chanuka szamasz jest najwyzszg $wiecg na specjalnym o$mioramiennym
$wieczniku, pochylang nad pozostalymi §wiecami, aby je zapalié; jest wobec nich stugg a
réwnocze$nie strézem.

Szamaszim pelnig sluzbe o charakterze praktycznym. Greckie stowo diakonos (diakon)
odnosi si¢ do niewolnikéw, ktérzy mieli obowigzek ustugiwania przy stotach. Urzad ten
odzwierciedla nowotestamentowg troske zaréwno o duchowe jak i materialne potrzeby ludzi.
W Pierwszym Liscie do Tymoteusza 3:8-13 znajdujemy okreslenie kwalifikacji diakona; sg one
bardzo podobne do kwalifikacji starszego. Gléwne rdéznice pomiedzy nimi lezag w dziedzinie
nauczania i ustugiwania innym. Podczas, gdy starsi pelnia stuzbe nauczania Pisma i czuwania
nad rozwojem duchowym owiec, diakoni nastawieni sg na praktyczne ustugiwanie i pomoc.
Pasterze, ,,poimenos”, powinni pas¢ ,trzode¢ Boza, ktdéra jest miedzy wami” (I Piotra 5: 2-3).
Pasterz nie po$wieca calego swojego czasu na przebywanie z owcami, ale obserwuje stado.
Owce same si¢ pasa, za$ pasterz ochrania je i wychowuje po to, aby stado stawalo sie coraz
mocniejsze. Pasterze sa typami Mesjasza; Jeszua jest Arcypasterzem (I Piotra 5: 4). Chociaz
przywédcy mesjanistyczni nie okreslajq siebie mianem ,pasterzy”’, to jednak niektérzy
przyjmuja chrzedcijanski tytut ,pastora” czyli pasterza, z kolei inni decydujg sie na zZydowski
zwyczaj nazywania swoich przywdédcédw ,rabbi", czyli nauczyciel. Problem, z jakim majg do
czynienia przywoédcy mesjanistyczni polega na tym, ze chociaz pojecie ,,pastor” znakomicie
oddaje charakter tej pracy, to jednak — podobnie jak stowo ,kosciét” — w ogdle nie
sugeruje, ze posiadacz tego tytulu jest Zydem. Ci, ktérzy optujg za tytutem ,rabbi”
argumentuja, ze przywodca mesjanistycznej spotecznodci posiadajacy odpowiednie
przygotowanie i wyksztalcenie, powinien uzywac tytulu bedacego odzwierciedleniem zaréwno
jego pozycji wewnatrz tej spotecznodci, jak i Zydowskiej tozsamos$ci. Niektdrzy przywddcy
stosuja okreslenie: przywédca duchowy. Tak kwestia pozostaje nadal otwarta. Bez wzgledu na
to, jaki termin zostanie przyjety, model przywddztwa wywodzi si¢ z wzroca Nowego
Przymierza.
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Kongregacje mesjanistyczne stanowig pomost miedzy ko$ciotami a synagoga, dajac
$wiadectwo tego, Ze obydwa Stare i Nowe Przymierze uzupelniajg si¢ nawzajem; Zze
chrze$cijanstwo i judaizm majg wspdlny grunt.

Przypisy do rozdzialu czwartego:

1. Eric G. Jay, ,The Church It's Changing Image Through Twenty Centuries” (Atlanta: John
Knox Press, 1978), p. 5.

2.Ibid,, p.7.

3. Edward H. Flannery, ,The Anguish of the Jews” (New York: Macmillian Publishing Co,
1965), p. 60.

4. Robert L. Saucy, ,,The Church in God's Program” (Chicago: Moody Press, 1972), p. 141.
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ROZDZIAL PIATY

Zydzi mesjanistyczni i Prawo

Stanowisko Zydéw mesjanistycznych wobec Prawa jest istotng kwestig wewnatrz zydowskiego
ruchu mesjanistycznego. Prawo nie jest wylacznie przedmiotem teologicznych debat, ale
stanowi istotna cz¢$¢ Zydowskiej kultury, dziedzictwa i praktyki religijnej. Réwnocze$nie
stosunek mesjanistycznych wierzacych do Prawa jest odmienny, niz tradycyjnych Zydéw.

Centrum zycia wierzgcego Zyda stanowi nie Prawo, lecz sam Mesjasz. Mamy tu do czynienia z
przesunieciem akcentu spowodowanym przez przyjsScie Mesjasza, za$ jedyny powstaty dylemat
polega na tym, jaka role to Prawo powinno obecnie spetnia¢.

Niezmiernie wazne jest prawidlowe zrozumienie Pawlowego nauczania na temat Prawa. W
swoich listach przedstawil on te kwestie w sposéb bardzo jednoznaczny. Niestesty, wielu ludzi
calkiem opacznie zrozumiato jego wywdd, dochodzac do wniosku, Ze apostol wystepowal
przeciwko Prawu. To nieporozumienie doprowadzilo do przekonania, Ze wierzacy nie powinni
mie¢ z Prawem nic wspdlnego. Stalo sie to drazliwg kwestig dla wierzacych Zydéw, ktdrzy
dazyli do zachowania zydowskiego sposobu Zycia, nie przestajac by¢ uczniami Jeszui. Aby
zrozumie¢ miejsce Prawa wéréd wierzacych Zydéw, konieczne jest prawidtowe uswiadomienie
sobie, co naprawde apostot Pawet méwi o Prawie.

Zanim zajmiemy sie dyskusja Pawlowych nauk odno$nie Prawa, dobrze byloby zastanowi¢ sie
nad definicjg slowa ,prawo”, jaka funkcjonowala w pierwszym stuleciu. Pojecie ,torah”
(prawo) ma zrédtostéw ,yara”. John Hartley pisze:

Najwazniejszym znaczeniem Zrddlostowu ,yara” jest ,rzuca¢” z wyrainym
podkresleniem funkgcji kontrolnej przedmiotu (...) Stowo ,torah” zasadniczo
oznacza ,nauczanie", czy to w kontekscie medrca pouczajacego swego syna,
czy tez Boga pouczajacego swoj nardd (..) Bég, motywowany milosciag do
cztowieka, pozwala mu ujrze¢ w podstawowym stopniu glebie madrosci zycia
w relacji z bliZnim i z samym Bogiem. Poprzez Prawo Bdég objawia swoje
zainteresowanie wszystkimi akpektami Zycia ludzkiego, ktére ma by¢
poddane Jego przewodnictwu i opiece. Prawo Boze istnieje réwnolegle ze
Stowem Pana, co dowodzi, zZe Prawo jest objawieniem Bozej woli. [1]

»Torah” tlumaczone jest w Septuagincie okoto 430 razy jako ,nomos”. [2] Hans-Helmut Esser

zauwaza:

Warto zwrdci¢ uwage na to, ze ,,torah” czesto nie jest réwnoznaczna wspodtczesnemu pojeciu
prawa (...) Pierwotnie ,torah” oznaczalo pouczenie dane od Boga, przykazanie przeznaczone
dla danej sytuacji. [3]

Stowo ,,prawo” (,torah”, ,nomos”) moze si¢ odnosi¢ do pism Mojzesza, prorokéw, kaptanéw,
sedzidw, medrcéw, przepiséw dotyczacych ofiar i sprawowania kultu, Ksiegi Powtérzonego
Prawa, oraz Piecioksiaggu jako caloci.

Prawo nie jest jaka$ jednolita koncepcja. Zawiera sie¢ w nim historia, poezja, proroctwa,
zarzadzenia, przykazania, tresci apokaliptyczne i wreszcie obietnice. Prawo, rozumiane przez
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wspolczesnych czytelnikéw Pisma, stanowi tylko jedna cze$¢ pism Starego Przymierza, a mimo
to reprezentuje cato$¢.

Idea Prawa nie tylko jest wieloznaczna, ale w dodatku Zydzi z czasem zmienili swoje widzenie
tegoz Prawa. Przed niewolg babiloniska Prawo bylo:

(...) zasadg zycia dla tych, ktérzy byli wybawieni (patrz — pierwsze
przykazanie, ktére stanowi fundament dla pozostatych dziewieciu) (...) Same
przykazanie jeszcze nie stanowily Prawa, ale pewne wydarzenie, z ktérym
JaHWeH w sposdb szczegdlny konfrontowat kazde pokolenie w danym czasie i
miejscu (...) Tak wiec Prawo posiada charakter profetyczny. [4]

Pierwotng intencja Prawa nie bylo zapewnienie §rodkéw do zbawienia, ale ukazanie zasady
zycia dla tych, ktérzy byli juz wybawieni. Prawo jest wyzwaniem oraz instrukcja wskazujaca
»jak” wybawiony lud powinien chodzi¢ Bozymi §ciezkami. Idea ta zgodna jest z podstawows
definicjg ,torah” — pouczad. Starozytni Izraelici byli nazwani ludem wybawionym, poniewaz
zostali wybawieni przez Pana z Egiptu. Prawo nie jest instrumentem zbawienia i nigdy nie
miato takiego celu. W Starym Przymierzu ludzie zblizali sie do Boga na podstawie Jego ,hain,
hessed i rachamim” (taski, milosierdzia i wspélczucia). Kiedy Dawid zgrzeszyl z Batszeba,
Pismo nie méwi, ze udat si¢ do swiatyni aby ztozy¢ ofiary calopalne i zagrzeszne, ale czytamy,
ze szukal Pana i w glebokiej pokucie zdal si¢ na Jego mitosierdzie. O tym mdéwi wyraznie Psalm
51. W pdzniejszym czasie Dawid prawdopodobnie ztozyl ofiary, ale byly one juz tylko jego
odpowiedzia na Boze przebaczenie, ktére wcze$niej otrzymal. W Ksiedze Izajasza 1:11-8
czytamy, Ze zbawienie nie jest rezultatem ofiar, ale pokuty i zaufania lasce oraz mitosierdziu
Boga.

»Co mi po mndstwie waszych krwawych ofiar — mdéwi Pan. Jestem syty
calopalenn baranéw i tluszczu karmnych cielat, a krwi bykéw i jagniat, i
koztéw nie pragne. (...) ChodZcie wigc, a bedziemy si¢ prawowa¢ — mdéwi Pan!
Cho¢ wasze grzechy beda czerwone jak szkarlat, jak $nieg zbieleja (...)”

Sama ofiara nie miala mocy wystarczajacej do odkupienia. Musiata i§¢ w parze z gleboka
pokuta serca.

Po okresie niewoli babiloniskiej przeniesiono akcent z celu Prawa na jego wypelnianie. Esser
tak o tym pisze:

Pierwotne widzenie Prawa uleglo zmianie w okresie powygnaniowym, kiedy
spoleczno$¢ Izraela postrzegala siebie jako wytwoér Prawa (Neh. 8). W tym
czasie zaczeto postrzegac je jako zbidr surowych regul; przestalo zad stuzyé
spoteczno$ci jako drogowskaz na §ciezkach Panskich. [5]

Niewola babilonska rozpoczeta sie w 586 roku p. n. e. i zgodnie z zapowiedziami prorokéw
byta sgdem Bozym spowodowanym odwrdceniem sie Izraela od Pana i Jego ,torah”. Wygnancy
powracajacy do ruin niegdy$ zasobnej ojczyzny, potozyli nowy akcent na Boze Prawo. W
judaizmie okresu dwustu lat przed Mesjaszem i pierwszego wieku n. e. Prawo rozumiano w
sensie absolutnym, niezaleznym od kontekstu przymierza. Uwazano je za wieczne, istniejace
od zalozenia $§wiata. Wypelnianie Prawa bylo warunkiem przynaleznosci do ludu
Bozego.<A>6<D> Jednak nie wszyscy Zydzi zgadzali si¢ z tym pogladem. Cofajac sie do okresu
miedzytestamentalnego widzimy, Ze judaizm nie byt monolitem.

Marcel Simon tak komentuje judaizm pierwszego wieku:
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Judaizm czaséw Chrystusa nie posiadal jakiego§ powszechnie uznawanego
magisterium, ktére mogtoby formutowaé normy wiary. Obowiazki kaptanstwa
dotyczyly sfery rytualnej. Sanhedryn stanowit raczej sad, ktorego zadaniem
byto interpretowaé i stosowaé¢ Prawo Mojzesza, niz rade zajmujaca sie
formulowaniem doktryny. Co wiecej, stanowisko religijne sanhedrynu
bynajmniej nie byto jednolite. Rabini, ktérzy w tym okresie roscili sobie coraz
wieksze prawo do roli przywédcéw duchowych wybranego narodu, réwniez
zajmowali si¢ interpretacjg wymogoéw Tory. Interpretacja ta osadzona byla w
$wietle tradycji przekazywanej z pokolenia na pokolenie, jednak wsréd wielu
uczonych w Pi$mie dochodzito do wielu spordéw i réznic zdan. [7]

W ciggu pierwszego wieku istnialy rézne ugrupowania religijne, ale zadne z nich nie jest
autorytatywnie uznane za reprezentanta judaizmu. Marcel Simon zauwaza:

Zydowskie sekty nie stanowily jakiej$ aberracji radykalnie konkurujacej z
oficjalng synagoga. Nie byly tez od siebie odizolowane. Raczej te zréznicowane
nurty zlewaly si¢ w jeden strumien judaizmu. Ponad to, kazda z nich mogla
sie do pewnego stopnia uwazac za najczystsza postac judaizmu. [8]

Judaizm rabiniczny obecnej doby siega swymi korzeniami faryzeizmu pierwszego stulecia.
Chociaz nie byt on jedynym nurtem judaizmu w pierwszym wieku, to jednak wywieral
najsilniejszy wplyw i, oprécz odrodzonego judaizmu mesjanistycznego, obecnie jest on jedyna
przetrwalg forma judaizmu tamtego okresu. Judaizm pierwszego wieku byl o wiele bardziej
pluralistyczny, niz wydaje si¢ to dzisiaj. Ocena tradycji rabinicznej jesli chodzi o jej stanowisko
wobec tego, co rozumiano jako ,,zydowskie” punkty widzenia jest ograniczona przez to, zZe nie
zachowaly sie poglady innym odlamdw. Z badan nad tradycja rabiniczna otrzymujemy jedynie
czg$ciowe zrozumienie tego, w co wierzono w tamtych czasach. Wedlug tradycji rabinicznej

Pojecie ,torah” jest do$¢ zréznicowane; raz oznacza ono Piecioksiag, innym
znéw razem calo$¢ pism Starego Przymierza, ustng tradycje, albo tez
caloksztalt prawdy religijnej, studiowanie i praktyke religijng (...) Dla rabinéw
prawdziwe ,torah” nie bylo jedynie zapisanym tekstem pieciu ksiag
mojzeszowych. W tych tekstach zawarte jest réwniez jego tre$¢ czczona jako
$wieto$¢, objasniana i wyjawiana przez interpretacje nastepujacych po sobie
pokolenn medrcéw, ktédrzy wydobyli na powierzchnie boska wiedze ukrytg w
jego glebi. Te ustne nauki przekazywane byly od najwcze$niejszych czaséw z
pokolenia na pokolenie za pomoca ustnego przekazu, az do momentu, kiedy
zostaly skodyfikowane w ,,Misznie” okolo 200 wieku n. e. [9]

Waga tej historycznej uwagi polega na zrozumieniu faktu, Zze w pierwszym wieku istniato
wiele rézniacych si¢ miedzy soba perspektyw judaizmu i Prawa; dlatego tez wiara w Jeszug jako
Mesjasza nie byla odej$ciem ani od Zydostwa, ani od ,,torah”

Apostol Pawel poswieca wiele miejsca Prawu w swoich listach. Aby uchwyci¢ jego punkt
widzenia, nalezy zrozumie¢ dokladnie co mial na mysli, kiedy odwolywat sie do Prawa.
Pytanie, na ktére nalezy odpowiedzie¢ w kontekscie Pawtowego zbioru pism brzmi: czy Pawet
nauczatl, ze Prawo nie ma zastosowania w zyciu wierzacych po przyjsciu Mesjasza, czy nauczal
on, zZe pewne interpretacje i aspekty Prawa nie maja sensu dla wierzacych w Mesjasza? Leon
Morris pisze:
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Istnieje niebezpieczenstwo braku zrozumienia dla roli Prawa i do tego wilasnie
zmierza Pawel, kiedy dowodzi, Ze w ogdlnym zarysie jego naréd wtasnie ma z
tym trudnosci. [10]

Analiza Pawlowego nauczania rzuca $wiatto na to, co powinno si¢ rozumieé¢ pod pojeciem
»Prawa” i w jaki sposéb wierzacy maja postrzegal ,torah” w relacji do osoby Boga. Pawel
porusza kwesti¢ Prawa gléwnie w listach do Rzymian, Galacjan, Koryntian (list pierwszy) oraz
Efezjan, podobnie jak tez w historycznych wzmiankach, jakie znajdujemy w Dziejach
Apostolskich. Nauczanie apostola na temat Prawa pozostaje w zwigzku z innymi
zagadnieniami, ktére z niego wynikaja.

W LiScie do Rzymian, w rozdziale 2, apostol rozwaza kwesti¢ Prawa w odniesieniu do
problemu usprawiedliwienia. W wersetach 12-16 czytamy:

»Bo ci, ktérzy bez zakonu zgrzeszyli, bez zakonu tez pogina; a ci, ktérzy w
zakonie zgrzeszyli, przez zakon sadzeni beda.”

Kontekst tego fragmentu stanowi sad Bozy. Pawel chce u§wiadomi¢ swoim czytelnikom, ze
znajomo$¢ Prawa nie staje sie hamulcem przeciwko grzechowi. Istnieje réznica pomiedzy
$wiadomo$cig dobra, a czynieniem dobra. Osoba, ktéra grzeszy pod Prawem nie jest wcale w
lepszej sytuacji, niz osoba grzeszgca poza Prawem. C. E. B. Cranefield powiedziat:

Sedno tego fragmentu jest takie, Ze znajomo$¢ Prawa sama w sobie nie
stanowi zadnej ochrony przed sadem Bozym (..) Chociaz ci, ktérzy w
nie§wiadomos$ci grzeszyli przeciwko Prawu zging, pomimo tego, iz Prawa nie
znali, to jednak ci, ktérzy Prawo znali i przeciwko niemu grzeszyli, zostang
osgdzeni wedtug standardu przez to Prawo wyznaczonego. [11]

Pawel nie krytykuje Prawa, lecz okreslone postawy wobec niego. Nie mdéwi, Ze Prawo jest zle,
ale ze jest nieskuteczne jako ochrona czlowieka przed sadem. Podstawowa cecha judaizmu
rabinicznego jest studiowanie Tory. Stanowi ono samo w sobie warto$¢ tradycyjnego judaizmu,
stawiajac znajomo$¢ prawa na pierwszym miejscu. Rabbi Tarfon tak to okreslil:

(...) Jesli studiowale$ wiele z ,,torah”, czeka na ciebie obfita nagroda, bo wierny
jest twdj pracodawca w przyznawaniu zaplaty za twdj trud: a wiedz o tym, ze
nagroda zostanie przyznana sprawiedliwym w stosownym czasie. [12]

W 2 rozdziale Listu do Rzymian w. 17-29, apostol Pawel rozwija ten watek, przypisujac
poleganie na wlasnej sprawiedliwo$ci tym, ktérzy polegaja na Prawie. O tej blednej postawie
mowia wersety 17-24. Problemem nie jest tutaj Prawo samo w sobie, ale btedny stosunek ludzi
do jego wymogdw.

W wersetach 25-29 Pawel omawia kwestie obrzezania w odniesieniu do Prawa. I znowu, w
wersetach 12-16, stosuje on ten sam kontrargument, wyjasniajac, ze obrzezanie, tak samo jak
znajomo$¢ Prawa nie dajg Zadnego zysku, jesli nie idzie w parze z uczynkami wyptywajgcymi z
glebokiej wiary. Podobny fragment znajdujemy w Liscie do Galacjan 5:2-6:

»Jedli dacie sie obrzeza¢, Chrystus wam nic nie pomoze. A o$wiadczam raz
jeszcze kazdemu czlowiekowi, ktéry daje sie obrzezad, Zze powinien caly zakon
wypetnié. Odlaczyliécie si¢ od Chrystusa, wy, ktérzy w zakonie szukacie
usprawiedliwienia;wypadliscie z taski (..) Bo w Chrystusie jezusie ani
obrzezanie ani nieobrzezanie nic nie znaczy, lecz wiara, ktdra jest czynna w
mitosci.”
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Trudno$¢ dla Pawla nie wynika z samego obrzezania; gdyby tak bylo, apostol nie obrzezalby
Tymoteusza. Uwaga Pawta skupiata sie na tych, ktérzy szukali usprawiedliwienia w Prawie
(ktdre jest chronologicznie poprzedzone obrzezaniem, stosowanym juz w czasach Abrahama).
Samo obrzezanie nie pociaga za soba koniecznosci wypelniania Prawa. Jednak pokladanie
nadziei na usprawiedliwienie w obrzezaniu prowadzi automatycznie do koniecznosci
wypelniania reszty przykazan. Ci, ktorzy daza do usprawiedliwienia przed Bogiem z uczynkéw,
przestali polega¢ na Jego tasce danej przez doskonate i ukonczone dzielo Mesjasza. Ernest
Burton pisze:

Przyjecie obrzezania jest w zasadzie przyjeciem catego legalistycznego

systemu. Argumenty, ktére mozna by przytoczy¢ na korzys$¢ obrzezania, moga

réownie dobrze dotyczy¢ kazdego przepisu Prawa. [13]
Pawel moégt polemizowaé z czgsto spotykanym w judaiZmie pogladem, ktéry mowil, ze
obrzezanie, jako znak przymierza pomiedzy Bogiem i Abrahamem, zapewnia Zydowi
odkupienie w wieczno$ci. Pewien fragment z Talmudu méwi:

Dzialalno§¢ Abrahama nie zakonczyla si¢ wraz z jego $miercig. Tak, jak
wstawial sie¢ za grzesznikami na tym $wiecie, tak tez bedzie wstawiat sie za
nimi w przysztym §wiecie. W dniu sadu bedzie siedzial u wrét piekla i nie
dopusci aby weszli tam ci, ktérzy zachowali nakaz obrzezania. [14]

Cho¢ byloby bledem sugerowanie, ze judaizm rabiniczny naucza pokladanie nadziei
zbawienia w obrzezaniu, przekonanie to moglo by¢ aktualne za czaséw apostota Pawla. W
Licie do Galacjan apostol mdgt sprzeciwi¢ sie zydowskim zelotom, albo, co jest bardziej
prawdopodobne, wierzagcym poganom, ktdérzy dali sie obrzezal i robili zamieszanie w tej
kwestii.

Pawet nie wystepuje przeciwko samemu obrzezaniu, kiedy pisze:

»B0 w Chrystusie Jezusie ani obrzezanie, ani nieobrzezanie nic nie znaczy, lecz
wiara, ktéra jest czynna w mitodci” (Gal. 5: 6).

Meritum jego nauczania sprowadza sie do tego, Ze obrzezanie nie jest bez znaczenia, ale w
obliczu sprawiedliwo$ci Bozej nie zapewnia zadnych ulg. Jest ono znakiem przymierza
Abrahamowego, nie za§ Mojzeszowego. To pierwsze przymierze byto bezwarunkowe; nie
stawialo ono zZadnych wymogéw cztowiekowi, zobowigzanie bral na siebie wylacznie Bég. Jest
to bezwarunkowe przymierze oparte na Bozej obietnicy. W Liécie do Galacjan 3:17-18 czytamy:

»lestamentu uprzednio przez Boga uprawomocnionego nie uniewaznia
zakon, ktéry zostal nadany czterysta trzydziesci lat pdzniej, tak zeby obietnica
byta unicestwiona. Jesli bowiem dziedzictwo wywodzi sie z zakonu, to juz nie
z obietnicy. Bég za$ obdarzyl nim faskawie Abrahama przez obietnice.”

Obrzezanie jest znakiem Bozej laski okazanej potomkom Abrahama poprzez Jego obietnice.
Dazenie do usprawiedliwienia przez obrzezanie jest szukaniem taski przez uczynki. Pawel
wystepuje przeciwko stanowisku tych, ktérzy szukali usprawiedliwienia przez Prawo i jego
przepisy. W Liécie do Rzymian 3:19-20 czytamy:

»A wiemy, ze cokolwiek zakon moéwi, méwi do tych, ktérzy sa pod wplywem
zakonu, aby wszelkie usta byly zamkniete i aby $§wiat caly podlegal sadowi
Bozemu. Dlatego z uczynkdéw zakonu nie bedzie usprawiedliwiony przed nim
zaden cztowiek, gdyz przez zakon jest poznanie grzechu.”
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Wedlug Pawla, celem Prawa nie bylo usprawiedliwienie ludzi, ale obudzenie w nich
$wiadomo$ci wlasnej grzesznej natury. Sluzy ono jako wskaznik tego, kim jesteSmy a kim
powinni§my by¢ w §wietle Bozego zamierzenia. Takie widzenie Prawa czyni z niego raczej
btogostawienstwo, niz brzemie, co zostalo wyrazone w 5 rozdziale Listu do Rzymian, werset 20:

»A zakon wkroczyl, aby si¢ upadki pomnozyly; gdzie za§ grzech sie
rozmnozyt, tam taska bardziej obfitowala.”

Nie oznacza to, ze Prawo wzmaga naszg grzeszno$¢, ale ze wnosi §wiadomo$¢ grzeszno$ci,
ktéra, z kolei, prowadzi do pragnienia Bozej laski, dajgc nam zrozumienie ogromu Bozego
przebaczenia dla naszych win. Nie jest to jedyny cel prawa, a raczej jeden z wielu celéw. Jest
oczywiste, ze z perspektywy Pawla, Prawo jest niewystarczajace jesli chodzi o
usprawiedliwienie przez Bogiem.

Idei usprawiedliwienia towarzyszy pojecie sprawiedliwosci. List do Rzymian 3:21-31 wyja$nia
relacje pomiedzy sprawiedliwo$cig a Prawem:

»Ale teraz” niezaleznie od zakonu ,,objawiona zostala sprawiedliwo$¢ Boza, o
ktérej swiadczg zakon i prorocy. I to sprawiedliwo$¢ Boza przez wiare w
Jezusa Chrystusa dla wszystkich wierzacych.” [podkreslenie autora]

Sprawiedliwo$¢ jest jedynie po§wiadczona przez Prawo, ale osiagalna wylacznie przez wiare.
Zaréwno usprawiedliwienie jak i sprawiedliwo$¢ zawieraja si¢ w odkupieniczej ofierze Jeszui za
naszej grzechy. Prawo nie pelni zZadnej funkcji w osiagnieciu usprawiedliwienia i
sprawiedliwo$ci. Pawel napisal w Licie do Rzymian 3:28:

»Uwazamy bowiem, ze cztowiek bywa usprawiedliwiony przez wiarg, niezaleznie od uczynkéw
zakonu.” W wersecie 31 apostol zadaje pytanie: ,,Czy wiec zakon uniewazniamy przez wiare?
Wrecz przeciwnie, zakon utwierdzamy.” Thomas McComiskey napisal:

Wyrazenie ,niezaleznie od zakonu” pozornie wskazywaloby na to, Ze Prawo
zostalo uniewaznione jako zasada postuszenstwa poniewaz sprawiedliwosé
Boza jest teraz osiagalna przez wiare. Jednak ten poglad (...) wydaje sie chwiaé
w zestawieniu z wersetem 31 (..) Rozwigzanie jest mozliwe, kiedy
zrozumiemy, Ze Prawo ma by¢ potwierdzone przez sprawiedliwo$¢ wiary,
wypelniane przez t¢ wiare i w ten sposéb zredukowane w swym
oskarzycielskim aspekcie, poniewaz sprawiedliwo$¢ dana jest przez wiare.
Zasada Prawa nie moze dal takiej sprawiedliwosci; stanowi ona jedynie jej
standard. Kiedy 6w standard zostanie przekroczony, wdéwczas staje sie
oskarzeniem, bo jest Prawem. Jednak samo Prawo nie zmienia serc ludzkich.
Nawet jesli serca muszg si¢ podporzadkowaé Prawu, przemiana mozliwa jest
nie dzigki Prawu ale poprzez rewolucyjny akt wiary [w Mesjasza], ktéry budzi
nowa motywacje i radykalne postuszenstwo. [15]

Pawel nie twierdzi, Ze to, czego nauczyl si¢ o wierze, jest sprzeczne z Prawem. Prawo nie
uniewaznia, ani tez nie pomniejsza taski czy wiary. Nauczanie Starego Przymierza jest
catkowicie zgodne z Nowym Przymierzem. Prawo Boze jest zgodne z Boza laska. Pawel posuwa
sie nawet do stwierdzenia, Ze to ta wiara ustanawia Prawo. Everett Harisson wyrazit to w ten
sposéb:

Ewangelia utwierdza Prawo w tym, Ze staje si¢ ono potwierdzone i
uzasadnione. Prawo spetnito zywotng role, budzac swiadomos¢ grzechu (...)
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Poniewaz $§mier¢ Mesjasza miescita si¢ w ramach Bozej sprawiedliwosci,
oznacza to, Ze wymogi Prawa nie zostaly uniewaznione w Bozym planie
zbawienia. [16]

Dla Harrisona, Prawo jest usankcjonowane przez wiare Nowego Przymierza. Prawo i wiara sg
dla siebie wzajemnym uzupelnieniem. Prawo nie jest pozbawione celu, cho¢ celem tym nie jest
usprawiedliwienie, ani tez osiagnigcie sprawiedliwo$ci. W Liscie do Rzymian 10:3-4 czytamy:

»Albowiem nie znajac usprawiedliwienia, ktére pochodzi od Boga, a wlasne
usitujac ustanowié, nie podporzadkowali sie usprawiedliwieniu Bozemu.
Albowiem koncem zakonu jest Chrystus, aby byt usprawiedliwiony kazdy, kto
wierzy.”

Istniejg rozbieznosci pomiedzy opiniami dotyczgcymi interpretacji ,telos” w wersecie 4. Jedna
szkola optuje za wyjasnieniem, Ze Mesjasz jest rozwiazaniem Zakonu (Prawa), druga za$
twierdzi, Ze Mesjasz jest celem Zakonu. Daniel P. Fuller zauwazyt:

Odczytanie slowa ,telos” w 10 rozdziale Listu do Rzymian, werset 4, jako ,cel”
albo ,realizacja” daje argument na raczej korzys¢ tej drugiej interpretacji, niz
rozumienia ,telos” jako ,,rozwigzanie” badz ,zaprzestanie” (...) [Mesjasz] jest
realizacja Prawa w tym sensie, ze bedac objawieniem od Boga, zawarl On w
calej swojej nauce i dzialalnosci najczystszy i najdoskonalszy wyraz Bozego
wzorca sprawiedliwo$ci, jaki znajdowal sie w Prawie. [17]

Ta interpretacja ma sens w kontekscie 3 rozdziatu Listu do Rzymian, werset 31. Ustanowienie
Prawa z jednej strony i zniesienie go z drugiej strony, byloby wielkg sprzecznoscia naszej
wiary. Okreslenie Jeszui jako ,,celu” Prawa znajduje swe uzasadnienie w 3 rozdziale Listu do
Galacjan, werset 24: ,,Tak wiec zakon byl naszym przewodnikiem do Chrystusa, aby$Smy z wiary
zostali usprawiedliwieni.” Potwierdza to réwniez sam Jeszua w Ewangelii Jana 5:39

»Badacie Pisma, bo sadzicie, Ze macie w nich Zywot wieczny; a one skladajg
$wiadectwo o mnie.”

Thomas McComiskey pisze:

Jesli ,telos” ma by¢ rozumiane jako ,,cel”, wéwczas poglad Pawta bytby spdjny
z 5 rozdzialem Ewangelii Mateusza, gdzie [Jeszua] zademonstrowal swoj cel
wypelnienia Prawa, precyzujgc je, definiujg je, oraz zalecajgc je swoim
uczniom. Gdyby Pawel uwazal, Ze starotestamentowe Prawo zostalo
calkowicie zniesione, trudno byloby wdéwczas poja¢ kilka jego stwierdzen,
zwlaszcza za$ zalecenie wypelniania Prawa w Licie do Efezjan, rozdziale 6,
wersecie 2 a takze w Liscie do Rzymian, rozdziale 7, wersecie 25, gdzie okresla
siebie jako niewolnika Prawa Bozego. [18]

Po roku 70 n. e. powstalo do$¢ istotne pytanie odnosnie dalszej aktualno$ci Prawa. Bez
$wiatyni w Jerozolimie, ktdéra ulegla tego roku zniszczeniu, nie mozna bylo skladaé juz wiecej
ofiar. Dla kazdego, kto szuka usprawiedliwienia przez Prawo, kwestia ta moze by¢ wazna.
Rabiniczne wyjasnieni bylo — i jest nadal — takie, Ze skoro Pan pozostawit Izraela bez ofiar,
pozostaje ofiarowaé Mu jedynie pokute i dobre uczynki, ktére miaty towarzyszy¢ ofiarom. Inni
z kolei twierdzg, Ze ofiary nie sg konieczne; konieczne jest za to studiowanie nauki o ofiarach.
Wyjasnienia te nie zajmuja stanowiska wobec przykazan, dotyczacych ofiar. Wierzacy majg
Jeszue, ktdéry jest ich ofiarg pojednania. To w tym sensie Prawo zostalo wypelnione.
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Konieczno$¢ dalszego skladania ofiar zostata zniesiona. Jednak ofiara i usprawiedliwienie nie
sg jedynymi celami Prawa. W II Li$cie do Tymoteusza 3:16 Pawel pisze:

»Cale Pismo przez Boga jest natchnione i pozyteczne do nauki, do wykrywania
btedéw, do poprawy, do wychowywania w sprawiedliwosci, aby cztowiek Bozy
byt doskonaly, do wszelkiego dobrego dziela przygotowany.”
Cate Pismo przesycone jest Prawem. W Licie do Rzymian 7: 14a, 16b i 22 apostol Pawel tak
wypowiada si¢ kolejno o Prawie: ,,Zakon jest duchowy, Zakon jest dobry, Mam upodobanie w
zakonie Bozym”.

Pawet nie potepil Prawa ani tez go w Zadnym stopniu nie umniejszyt. Potwierdza on dobro i
doniosto§¢ Prawa. Widzi w nim wielki pozytek dla obecnych wierzacych, potepiajac
jednoczesnie ludzkie sklonnosci do szukania poprzez nie usprawiedliwienia i zastug w oczach
Boga. Nie chce on, aby wierzacy traktowali Zakon jako §rodek do osiagniecia sprawiedliwosci,
ale pragnie, aby calkowicie oparli sie na lasce i obietnicach Boga méwiacych o ich zbawieniu i
usprawiedliwieniu. Wedlug niego Prawo wraz z calym Pismem jest bardzo pozyteczne w
szukaniu sprawiedliwo$ci oraz rozwoju duchowym $§wietych, poniewaz stanowi ono objawiong
wole Boga.

W swoich listach Pawel afirmuje Prawo, natomiast potepia falszywy akcent, jaki ludzie na nim
polozyli. W ten sposdb, odsyta on wierzacych do pierwotnej funkcji Prawa, ktéra byta zasada
poboznego zycia dla ludu wybawionego. Przeciwstawia si¢ on pdZniejszemu przesunieciu tego
akcentu, przez co Prawo stalo si¢ $rodkiem do zbawienia. Harmonia Nowego Testamentu
polega na tym, zZe wiara mesjanistyczna pozostaje w zgodzie z wiarg Starego Testamentu i
stanowi stuszne wypelnienie tej drugiej. W jednym aspekcie, Prawo zostalo juz wypelnione w
systemie ofiarniczym, w innym aspecie wierzacy maja je ,wypelnia¢” poprzez swoje uczynki.
Jest to podobne do koncepcji Eschatologii Inauguracyjnej, w ktérej Krdlestwo Boze jest tutaj, a
jednocze$nie ma dopiero nadej$¢. Prawo jest wypelnione, a jednocze$nie ma by¢ wypetniane w
wierzacych, ktérzy prowadzg pobozne zycie pelne wiary.

W kontekécie judaizmu mesjanistycznego wazne jest dokonanie rozrdznienia pomiedzy
Bozym Zakonem a ludzka tradycja. Te dwa zjawiska nie zawsze sa ze sobg sprzeczne, ale tez
niekoniecznie sg tym samym. Tradycja ustna, jaka tworzyta si¢ woké! Tory, zostala wpleciona
w zydowska kulture. Zydzi mesjanistyczni mogg przystosowywa¢é niektére aspekty kulturowe
tradycji do swojego stylu Zycia i praktyki religijnej bez jednoczesnej akceptacji calego systemu
teologicznego, jaki za nimi stoi. W procesie wcielania tradycji w zycie najwazniejsza jest
zawarta w niej przejrzysta tre§¢ wyrazajaca prawde biblijng oraz to, Ze nie wolno jej
praktykowac tylko dlatego, ze jest Zydowska. Prawo moze by¢ wlasciwym kryterium decyzji, w
jaki sposéb nalezaloby praktykowa¢ dany zwyczaj. Przykladem tego moga by¢ zydowskie
ograniczenia dietetyczne. Poza rozréinieniem pomiedzy pokarmami koszernymi i
niekoszernymi (czystymi i nieczystymi) na bazie biblijnego nakazu, istnieje jeszcze
szczegblowa tradycja zwana ,kaszrut”, ktéra oddziela produkty mleczne i miesne. Ten
niezwykle skomplikowany system oparty jest na wersecie z 23 rozdziatu, 19b wersetu Ksiegi
Rodzaju, gdzie czytamy: ,Nie bedziesz gotowal kozlecia w mleku jego matki”. Zakaz ten jest
najprawdopodobniej skierowany przeciwko nasladowani rytuatéw ptodnosci Kananejczykoéw,
ktére nie mialy nic wspdlnego z wzgledami pokarmowymi.

Wierzacy mesjanistyczni moga zdecydowac si¢ na unikanie migs zabronionych przez Tore,
widzac w tym jedynie styl Zycia i kulturowa tozsamo$¢ ze swoim narodem. Z drugiej za$ strony
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mogg bez oporéw jes¢ cheeseburgery zakazane przez tradycje rabiniczna, ale nie przez Pismo.
Chociaz wierzacy nie sg zobowigzani do zachowywania Prawa dla usprawiedliwienia, moga oni
wybra¢ zalecang przez nie diete jako przejaw Bozego sposobu Zycia. Nauczanie Pawla odrzuca
rabiniczny akcent polozony na usprawiedliwienie przez uczynki Prawa, co nigdy nie bylo
trescig Pisma. Wierzacy musza uwazac na t¢ pulapke, trzymajac sie pierwotnego sensu Prawa,
jako przewodnika poboznego zycia.

Tradycje mozna przystosowac i wykorzystaé dla celéw indentyfikacji kulturowej, wrazliwo$ci
i §wiadomosci znaczenia docierania do Zydéw z Dobrg Nowing o Mesjaszu. Tradycje mozna tez
reinterpretowaé w taki sposdb, aby stala si¢ odbiciem wiary w Jeszue. Postawa taka jest
calkowicie uzasadniona; sam Mesjasz uczynit tak podczas Ostatniej Wieczerzy, reinterpetujgc
znaczenie symboli paschalnych w §wietle Jego odkupieficzej $mierci.

»Szabat” moze by¢ $wietowany w sposéb, ktéry wywyzsza Jeszue, Pana ,Szabatu”. ,Jom
Kipur”, czyli Dzief Pojednania staje si¢ dla Zydéw mesjanistycznych dniem dziekczynienia,
poniewaz w ofierze Mesjasza zawarte jest doskonale odkupienie i pojednanie z Bogiem. Post
moze by¢ praktykowany jako czg$¢ obchodzenia ,,Jom Kipur”, ale z pewnoScia nie za grzechy
wierzacego. Post i modlitwa — zgodnie z zaleceniem wersetu 1 z rozdzialu 10 Listu do Rzymian
— raczej powinny by¢ zwigzane ze wstawiennictwem za zbawienie narodu zydowskiego. W
tych uczynkach wywyzszony jest Mesjasz, cel Prawa.

Podobnie przedstawia sie sprawa obrzezania, praktykowanego przez Zydéw mesjanistycznych
nie w celu osiagniecia sprawiedliwo$ci, ale w zwigzku z pochodzeniem od Abrahama, Izaaka i
Jakuba. Obrzezanie jest znakiem Bozej obietnicy dla wszystkich pokolen. Jest ono znakiem
Bozej wiernosci i powotania oraz dziedzictwem Zydéw Mesjanistycznych. W Mesjaszu maja oni
wolno$¢ wywyzszania Jego wiernosci poprzez bogate dziedzictwo otrzymane od Boga. Zydzi
mesjanistyczni moga w istocie praktykowal te same zwyczaje i obchodzi¢ te same $wieta,
czyniac to jednak z innych powoddw.
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ROZDZIAL SZOSTY

Wierzacy Zydzi a tradycja zydowska

Innym problemem zwigzanym z zachowywaniem Tory jest przestrzeganie zydowskich
tradycji. Mesjanistycznym Zydom praktykujacym tradycje zZydowska zarzuca sie, ze chociaz
dopuszczalne jest cze$ciowe przyjecie tradycji jako stylu zycia, to przeciez Zydowska tradycja
niekoniecznie zgodna jest z Biblig. Ludzie, ktérzy polemizujg z wierzacymi Zydami
praktykujacymi tradycje wytykaja im, Ze czyniac tak poddaja si¢ autorytetowi twdrcéw tej
tradycji, czyli rabinéw. Takie watpliwosci i objekcje sg calkowicie stuszne w przypadku oséb
ktére bezmyslnie przyjmuja tradycje wylacznie dlatego, ze przydaje im ona zydowskosci. W
istocie za$ zaden tradycyjny zwyczaj nie czyni danej osoby Zydem albo nie-Zydem.

Na przyklad, jedli dana osoba nosi na gltowie kipe [1], bo chce si¢ utozsamiac z zydostwem, to
czy potrzebne jest jej lepsze uzasadnienie swojego wyboru? Jesli osoba ta nie ma innego
powodu dla noszenia tego nakrycia glowy, jak tylko tozsamo$¢ kulturowa, kto§ mogiby
zapytad: ,Dlaczego nosisz kipe, a nie nosisz cicit [2]?” Jesli ten kto$ nosi jednak cicit, mozna go
zapytaé, dlaczego nie przestrzega tez innych zwyczajéw. Kiedy wreszcie osoba taka nosi te
wszystkie tradycyjne rzeczy i przestrzega tradycji, kto§ zapyta: ,,To po co ci Jeszua?” Uwaga
skupia si¢ tu jednak na tradycji, nie za$ na zbawieniu i wiezi z Bogiem. Tradycyjne praktyki
pozbawione fundamentu teologicznego moga sprowadzi¢ ich wyznawcdédw na ,,bezdroza btedu”.
Niektérzy, dostrzegajac te slabosé, doszli do wniosku, ze wierzacy Zydzi w ogéle powinni
odwrdcic¢ sie od catej zydowskiej tradycji. Czyniac tak odwrdciliby sie¢ jednak od wszystkiego,
co zydowskie.

Tradycja sama w sobie nie jest niczym zlym. To dziedzictwo przekazywane z pokolenia na
pokolenie. Wierzacy Zyd wcale nie musi odwracaé sie od dziedzictwa swojego narodu, aby
przyja¢ zydowskiego Mesjasza. Jesli odrzuci sie calg tradycje Zydowska, céz pozostanie? Jesli
kto$ decyduje si¢ na odrzucenie wszystkich zwyczajéw zZydowskich, czym je zastapi? Wierzacy
Zyd nie powinien by¢ czlowiekiem bez korzeni kulturowych. Nawet koécioty tworzg swoja
wlasng kulture, cho¢ nie uswiadamiaja sobie tego, ze wplataja pewne elementy kulturowe i
denominacyjne w swoéj styl zycia. Dla wierzacego Zyda przylaczenie sie do jakiego$ kosciola
bedzie wigzal si¢ z zastapieniem swojej kultury przez jakg$ inna. Musi istnie¢ jakas
alternatywa.

Kolejnym problemem, z jakim stykaja sie wierzacy Zydzi jest wykorzystanie tradycyjnych
modlitw w odprawianiu nabozenstw. Niektérzy twierdza, Ze modlitwy te zostaly utoZone przez
rabinéw, ktérzy odrzucali Jeszue i dlatego nie nadaja sie¢ do odmawiania w czasie
mesjanistycznych nabozenstw. Prawda jest taka, Ze niektére z tych modlitw powstaly w
pierszym wieku i moglty by¢ wykorzystywane przez Jeszue i Jego uczniéw. Innym kryterium
jest to, czy modlitwa taka oczernia Jeszue lub Jego wyznawcéw, czy Go wywyzsza w taki
sposéb, ze wierzacy Zydzi mogg sie do niej przytaczy¢. Nie chodzi o to, kto napisal modlitwe,
ale raczej o jej tre$¢ i o to, czy mozna jej przestanie potwierdzic.

Inni skarzg sie na pustke i formalizm przepisowych modlitw. Preferujq oni modlitwe
spontaniczna, tak popularng w kregach wierzgcych. Jednak wiekszo$¢ ludzi, ktérzy modla sie
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spontanicznie, wpada w zwyczajowe schematy, powtarzajac te same wstepy, zakonczenia i
porzadek présb. Mozna si¢ modli¢ w ten sposdb, a sercem i umyslem by¢ gdzie indziej.
Prawdziwym sensem modlitwy nie jest to, kto jg napisal, albo na ile jest spontaniczna, ale jakie
jest odbicie jej stéw w sercach wierzacych przed Bogiem. Czasem modlitwa ulozZona tysigce lat
temu wyraza pragnienia i postawe serca; podobnie moze funkcjonowaé modlitwa
improwizowana. Modlitwa jest probg zblizenia sie do Boga. Jeszcze inng kwestie do
rozstrzygniecia stanowi uzycie talitu, czyli szala modlitwenego, jednego z symboli Zydowskiego
sprawowania kultu. Jest on w tym samym stopniu znakiem modlitwy i poboznosci narodu
zydowskiego, co menora albo gwiazda Dawida. Talit postuzyt jako wzér dla flagi Izraela. Na
czterech rogach talitu znajdujg sie po cztery fredzle, zwane cicit. Tora nakazuje nosi¢ je w
charakterze przypomnienia o zachowywaniu przykazan Pana. Dlatego tez pojawito si¢ pytanie:
czy mesjanistyczni wierzacy powinni nosi¢ talit? Aby udzieli¢ na to pytanie wyczerpujacej
odpowiedzi, nalezaloby sie wczesniej zastanowi¢ nad wymowsg talitu.

Talit jest symbolem modlitwy. Przypomina on o podziale na to, co $wiete i to, co nies§wiete.
Symbolizuje on otulenie si¢ modlitwa. A jednak to nie talit byl nakazany przez Boga narodowi
zydowskiemu, ale cicit — fredzle. W Ksiedze Liczb [IV Mojz.] 15: 38 czytamy:

»Przeméw do synéw izraelskich i powiedz im, Zeby oni i ich potomkowie
porobili sobie fredzle na skrajach swoich szat, a przy fredzlach na skraju
umiescili sznurki z fioletowej purpury”.

Sa one zawiazane w sposéb, ktéry wskazuje na liczbe 613 — ilo§¢ przykazan zawartych w

Torze. Fredzle zawigzane sa w ten sposdéb, poniewaz w Ksiedze Liczb 15:39 napisane jest:
»Bedziecie mieli te fredzle po to, abyscie, gdy na nie spojrzycie, przypomnieli
sobie wszystkie przykazania Panskie, i abyscie je pelnili, a nie dal si¢ zwie$§¢
swoim sercom i swoim oczom, ktére was prowadzg do batwochwalstwa”.

Na starozytnym Bliskim Wschodzie skraj szaty byl ozdobiony odpowiednio do reszty
zewnetrznego ubioru. Im wyzsza byla pozycja danej osoby, tym bardziej wyszukany haft
widnial na brzegu jego szat. Jego znaczenie nie lezalo w artyzmie wykonania, ale miato by¢
symbolicznym wyrazem osoby i wladzy wlasciciela. Kiedy Dawid odciat skraj szaty kréla Saula
$piacego w jaskini, ten drugi odczytat to jako Bozy znak utraty swojej wtadzy i przekazania jej
Dawidowi. [3]

W starozytnej Mezopotamii, wyzsze klasy spoteczne podpisywaly swoje dokumenty prawne,
odciskajac na glinianej tabliczce skraj swojej szaty. Stosowana w synagodze praktyka
przyciskania skraju talitu do zwoju Tory w czasie odmawiania blogostawienstw moze by¢
spadkiem po tamtym starozytnym obyczaju. Gest ten mogt zrodzié si¢ jako dramatyczny wyraz
przywiazania do przykazan Tory. Wyraza on zobowigzanie poprzez stowa (blogostawienstwo)
oraz przez czyn (odci$niecie swojego ,podpisu” na zwoju) do zycia wedlug przykazan Pisma.
[4]

Dla niektérych wierzacych w Mesjasza obrzed ten jest nieco kontrowersyjny. Tym, ktérzy nie
rozumiejg jego sensu, wydaje sie on formg balwochwalstwa, ktére polega na czczeniu zwoju
Tory. Jednak dla tych, ktérzy rozumieja, Ze symboliczny gest wskazuje na wyznanie osobistego
zobowigzania si¢ do zycia wedlug Stowa Bozego, nie ma w tym zadnego balwochwalstwa. Sam
pochéd z Torg sugeruje, ze Stowo, ktére byto daleko, zostato przyblizone a dotkniecie zwoju
Tory przez cicit symbolizuje pragnienie osobistego zblizenia si¢ do Boga poprzez Jego Stowo.
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Na znaczenie cicit wskazuje fakt, ze byly one noszone w kregach waznych ludzi. Stanowity
wizytowke szlachetnego pochodzenia. Wymdg noszenia tcheletu, czyli blekitnego widkna,
jeszcze bardziej podkresla te wymowe. Wyjatkowy blekitny barwnik uzywany do produkcji
tcheletu uzyskiwano z pewnego gatunku §limaka. Byl on niezwykle kosztowny i dlatego tchelet
noszone byly przez arystokracje. Jego blekitny kolor przypominat barwe wewnetrznej kurtyny
przybytku, a takze szat najwyzszego kaplana. Wplecenie tej fioletowo-btekitnej nitki do fredzli
(cicit) podkresla dodatkowo jej wymowe jako oznaki przynalezno$ci do wyzszego stanu. Cicit
mieli nosi¢ wszyscy Izraelici, co oznaczalo, zZe lud Bozy jest narodem o wyjatkowym statusie.
Maja oni by¢ ksigzetami Boga. [5]

Zwyczaj noszenia tcheletu zanikt w okresie spolecznodci rabinicznej przed okresem
poprzedzajacym pierwsze stulecie n. e. z powodu zbyt wysokich kosztéw produkcji barwnika
uzywanego do wytwarzania tcheletu. Po kilku wiekach nikt juz nie potrafit rozpoznaé ktéry
odcien blekitu byt tym opisywanym w Pi§mie. W powodu obawy przed uzyciem niewlasciwego
koloru zrezygnowano w ogdle z blekitnego widkna i stosuje sie jedynie bialy kolor we
fredzlach.

Wiekszo$¢ mesjanistycznych Zydéw noszacych fredzle uzywa tchelet argumentujac to faktem,
ze kazdy blgkit jest bardziej btekitny, niz biel. Kolor ten jest dla nich pewnym znakiem, tak jak
byt dla ich praojcéw. Tchelet noszony w mesjanistycznych talitach odrdznia je od wiekszosci
tradycyjnych zydowskich talitéw i stat sie czym$ w rodzaju mesjanistycznej oznaki.

Celem noszenia cicit jest przypomnienie ludowi Boga o postuszenstwie wobec Jego Stowa.
Jego nardd nie posiada szlachectwa na wzdr tego $wiata, ale jest on ,krélestwem kaplanskim i
narodem $wietym” (Ks. Wyjscia [II Mojz.] 19: 6).

Cicit stanowi wyjatek, jesli chodzi o ogdlny zakaz mieszania ze soba rdézinych substancji.
Mieszanie materiatéw bylo zakazane w calym Izraelu; jedynie najwyzszy kaptan mdgl nosi¢
mieszane szaty liturgiczne. To, co bylo dozwolone wylacznie kaplanowi, bylo jednak
dozwolone takze calemu Izraelowi w postaci cicit. Stanowilo to znak, ze Izrael mial by¢
krélestwem kaplanskim i §wietym narodem. [6]

Francuski katolik, A. Palliere odczul prawdziwe znaczenie cicit wchodzac do synagogi w
$wieto Jom Kipur. Tak opisuje on swoje dos§wiadczenie:
Przez moment doznalem wrazenia, jakby to, co zobaczytem, wcale nie byto
zydowska religia. To byl naréd zZydowski. Ten spektakl z udzialem licznie
zgromadzonych mezczyzn, z ramionami okrytymi talitem, przywotal nagle
odlegly przeszios¢ (...). Zobaczywszy najpierw te szale modlitewne okrywajace
uczestnikéw modlitw, wydalo mi sie jakby wszyscy oni celebrowali
nabozenstwo (...). Wygladato to tak, jakby to milczace zgromadzenie w
milczeniu na co$ oczekiwalo (...). W postudze, wszyscy réwni, wszyscy kaptani
pelnigcy $wiete fukncje, nawet celebrujacy w imie catej spotecznosci. Godnos¢,
ktéra rozréznia pomiedzy chachamem, doktorem, medrcem, to nie stopien
kaptanski, ale raczej wyksztatcenie i pobozno$¢ wzmocniona przez wiedze (...)
rytualy i symbole czesto tworzg bardziej ekspresywny jezyk, niz najlepsze
rozprawy. [7]
Dla wierzgcych w Mesjasza talit i cicit wskazujg na ich kaptanstwo w Mesjaszu, na ich osobiste
zobowigzanie do zycia wedlug Slowa Bozego i modlitwy.
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Bardziej podstawowg kwestia sporna jest warto§¢ rytualu. Wedlug Emila Durkheima,
francuskiego socjologa, rytuat funkcjonuje w Zyciu grupy na cztery sposoby:

1. Podnosi poczucie solidarnosci w grupie.

2. Buduje lojalno$¢ wobec wartosci tejze grupy.

3. Komunikuje warto$ci grupy nowym cztonkom.

4. Wytwarza w cztonkach grupy euforyczne poczucie dobrobytu.

Rytuat jest tym, co wigze ludzi ze soba. Wiaze ich takie z przeszloscig i z przyszlymi
pokoleniami, ktére wkroczg w obyczaje rytualne. Ludzie nie musza lubié rytuatéw, aby czerpa¢
z nich pozytywne wartosci. Rytualy buduja lojalno$¢ i zobowigzanie wobec wartosci bez
wzgledu na postawe tych, ktérzy sa zaangazowani w ich wypelnianie. [8] Ich warto$¢ lezy w
tym, ze podkreslajac naszg tozsamos¢, wigza nas z przeszloscia, terazniejszoS$cia i przyszloscia.
W 14 rozdziale Listu do Rzymian autor zaleca wierzacym, aby szanowali zwyczaje religijne. Bez
wzgledu na to, jakie te zwyczaje sa, powinny one by¢ wypelniane z czystym sercem. Nie moga
to by¢ puste zewnetrzne gesty. Zydzi mesjanistyczni nie przestrzegaja tradycji tylko dlatego, ze
wypada ,,robi¢ to, co zydowskie”. Zydowsko$¢ nie ulega wzmocnieniu tylko dlatego, ze ludzie
robig co$§ zgodnego z tradycjg; podobnie tez nie ulega pomniejszeniu, jezeli ludzie nie
przestrzegajg tradycji. Zydowsko$¢ jest wynikiem fizycznego pochodzenia od patriarchéw —
Abrahama, Izaaka i Jakuba — a nie rezultatem czyich§ wysitkéw. Bycie Zydem to stan
istnienia. Kto$ albo jest Zydem, albo nim nie jest; tradycyjne gesty nie wplyna na jego status.
Dla wierzacych Zydéw to nie sama tradycja stanowi problem, ale jej interpretacja. Nie jest
szczegélnie wazne, kto te tradycje uksztaltowal, poniewaz na przestrzeni dwdch tysiecy lat
ciagtej wedréwki i rozproszenia, stracila ona czysto religijny charakter, a stala sie czescig
kultury. Stala si¢ cze$cia dziedzictwa.

Wierzacy Zydzi majg prawo praktykowaé zydowskie zwyczaje, poniewaz sa one ich
dziedzictwem. Jest to prawo nalezne im oraz ich dzieciom. Szczegdlnie wazne jest poglebiania
zydowskiej tozsamos$ci w dzieciach. Problem nie polega jednak na tym, ile zwyczajéow nalezy
przestrzega¢, poniewaz jedni beda bardziej inni mniej tradycyjni, podobnie jak wigksze
spolecznosci zydowski. Chodzi raczej o to, jak wykorzystywaé tradycje zydowska. Samo
uczestniczenie w ceremoniach powodowane tym, Ze ,dobrze jest postgpowaé w sposéb
zydowski” nie jest niczym wiecej, jak tylko przekazywaniem nastepnym pokoleniom pustych
gestow pozbawionych wymowy. Wykonywanie pustych gestéw przez mesjanistycznych
wierzacych w celu zaimponowania innym Zydom jest w najlepszym razie zwyklym teatrem.
Jesli jednak tradycja wyraza wiare w Jeszue — komunikujac w sposéb odpowiedzialny prawdy
wiary, jakkolwiek by one byly przelozone na jezyk zwyczajow religijnych — wdéwczas staje sie
ona $rodkiem przekazywania wiary dzieciom, te za$ staja sie $wiadectwem dla Zydéw. Przede
wszystkim staje si¢ ona czyms, co przyciaga blizej do Pana.

Przyjmujac takie stanowisko wobec tradycji mozna da¢ odpowiedZ komus, kto pyta, dlaczego
te zwyczaje a nie inne. Mesjanistyczni Zydzi w zwyczajach zydowskich widzg Mesjasza. Sg
zgodni co do tego, ze ich praktyka religijna moze mija¢ si¢ jej z pierwotnym znaczeniem,
jednak gesty wyrazajg ich wiare. Jak juz zostalo wcze$niej powiedziane, to sam Jeszua w czasie
sederu paschalnego wskazal na mace i na trzeci kielich, méwiac, ze reprezentujg one Jego.
Zapalanie $wiec szabatowych jest gestem, w ktérym czczony jest Jeszua, Pan szabatu, Swiatto$¢
$wiata. Blogostawienstwa odmawiane nad chala [9] odnosza si¢ do Jeszuy, ktdry jest chlebem
zycia, podobnie jak blogostawienstwa odmawiane nad kielichem kidusz takze dotycza Jeszuy,
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bo On jest krzewem winnym, a my owocami tego krzewu. W fonie §rodowisk mesjanistycznych
istnieje dyskusja co do tego, czy mezczyzni powinni przykrywaé swoje glowy podczas
nabozenstwa, zgodnie z Zydowskg praktyka, czy tez powinni modli¢ sie z gotymi gtowami, czyli
bardziej w duchu tradycji chrze$cijanskiej. Niektérzy twierdza, ze jarmulka albo kipa wywodzi
sie od kaptanskiego turbanu Aarona. Ten argument opiera si¢ na fakcie, ze kaplani mieli
przykrywa¢ glowy wchodzac do miejsca §wietego Pana, poniewaz wéwczas znajdowali si¢ w
$wigtyni w Jego obecnoéci. Zwolennicy tego pogladu opierajg sie na twierdzeniu, ze Zydzi sg
narodem krdlewskim i kaptanskim, §wietym dla Pana, dlatego tez powinni nosi¢ nakrycia
gtowy w Jego obecnosci. Przy catej wiernosci wobec tekstéw biblijnych, przeprowadzenie takiej
analogii mimo wszystko nie ma uzasadnienia w Pi§mie. Cho¢ idea ta jest do przyjecia w
obecnej sytuacji, to nie powinna by¢ traktowana jako zacheta do bezposredniego stosowania
dla dzisiejszych wierzacych. Z kolei przeciwnicy noszenia kipy lub jakiegokolwiek nakrycia
glowy tego rodzaju cytuja werset 4 z 11 rozdzialu I Listu do Koryntian, gdzie napisane jest:

»Kazdy mezczyzna, ktéry modli sie albo prorokuje z nakrytg glows, hanbi
glowe swoja.”

Z biblijnego punktu widzenia nalezy uzna¢, ze zréwnanie kaptanskiego turbanu z kipg jest tak
samo niezgodne z Pismem, jak twierdzenie, Ze powyzszy cytat z I Listu do Koryntian odnosi sie
do kipy. Nakrycie glowy, o ktérym jest mowa w tym fragmencie, dotyczy welonu (szalu) czyli
nakrycia glowy zastaniajacego wlosy i gérna czes$¢ ciata. [10] Taki welon (szal) byl noszony
przez pobozne zydowskie kobiety w pierwszym stuleciu.

Pawel mial na mysli taki wta$nie welon, sptywajacy z gtowy na dét, méwiac, ze hanbi to gtowe,
poniewaz to Mesjasz jest nasza glowa. Jewish New Testament (Zydowski Nowy Testament)
nastepujaco komentuje I List do Koryntian, rozdz. 11, werset 4: ,,Kazdy mezczyzna, ktéry modli
sie, albo prorokuje w splywajacym w dél nakryciu gltowy, przynosi wstyd swojej gtowie” . To, o
co chodzito apostolowi, bylo jakim§ nakryciem oslaniajacym gltowe i twarz. Mojzesz zaslonit
twarz, gdy zstapil z gory, dlatego tez Izraelici nie mogli zobaczy¢, jak chwata Boza zanika na
jego twarzy. W tym samym sensie apostol Pawel podkreslal, ze wierzacy nie powinni zastania¢
swoich twarzy. Przeciwnie, twarze powinny stanowi¢ odbicie chwaly Jeszuy. Tak wiec w tym
fragmencie apostot pisze o zawoalowaniu twarzy. Kipa nie zastania twarzy i w zwiazku z tym
nie podpada pod ten argument. Co wiecej, w starozytnym $wiecie symbolem wolnosci bylo
wlasnie nakrycie glowy w stylu kipy, nie za$§ gota gtowa. [11] W tradycji Zydowskiej nakrycie
glowy jest symbolem szacunku dla Boga. Symbol ten mozna wykorzystal takze jako obraz
zblizenia sie¢ do Boga. W ten spos6éb dokonuje si¢ oddzielenia tego co $wiete od tego, co
nieswiete; kultu Swietego Boga od $wiata, w ktérym sie poruszamy.

Na innym poziomie kipa jest spokrewniona z chupa, §lubnym baldachimem, pod ktérym
zawierane sg zwigzki malzenskie. Chupa symbolizuje obecno§¢ Boga podczas ceremonii
za$lubin i przypomina o tym, Ze przysigga malzenska nie jest umowa tylko pomigdzy dwiema
osobami, ale pomiedzy trzema. To sam Bdg jest czesciag malzeistwa oraz partnerem w
przysiedze. Ztamanie przysiegi malzenskiej jest w tym samym stopniu sprzeniewierzeniem
wobec Boga jak i wspéimatzonka. Tak jak chupa jest symbolem Bozej obecnosci, podobnie tez
kipa jest symbolem przebywania w Jego obecnosci. Jest to celowa i widoczna oznaka autorytetu
Boga. W kwestii nakrywania glowy istotna jest postawa serca. Samo nakrycie moze mie¢ taka
samg wymowe dla Zydéw tradycyjnych, co dla mesjanistycznych, jednak ci drudzy podkreslaja
to, co ma znaczenie dla nich, nie za$ dla tej pierwszej grupy. Nakrycie glowy jest wyrazem
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szacunku dla Boga. Czy kto$§ pragnie czci¢ Go z nakryta glowa, czy tez odkryta, wazne jest
zblizenie si¢ do Niego we wspdlnej modlitwie.

Zachowujac tradycje i zwyczaje zydowskie zgodne z Biblia, Zydzi mesjanistyczni komunikuja
innym, ze wiara w Mesjasza Izraela pozostaje w zupelnej zgodnosci i harmonii z byciem
Zydem. Styl zycia Zydéw mesjanistycznych wyraza prawde, ze Jeszua jest Mesjaszem Izraela
dlatego nie powinien by¢ odrzucany jako niepotrzebny dla Zydéw.

Przypisy do rozdzialu széstego:

1. Nakrycie glowy, jarmulka.
2. Fredzle nakazane w Torze.

3. Jacob Milgrom, ,,The JPS Torah Commentary” (Philadelphia: Jewish Publication Society,
5750/1990), p. 410.

4. 1bid., p. 411.

5. Ibid., p. 411.

6. Ibid., p. 413.

7. A. Palliere, ,,The Unknown Sanctuary” (New York: Bloch,1928), pp. 20-22.
8. Tony Campolo, ,Who Changed the Price Tags?” (Waco: Word Books,
1986), p. 142.

9. Specjalny chleb uzywany w czasie Szabatu i innych $wiat.

10. C.K Barrett, ,,The First Epistle to the Corinthians” (New York: Harper and Row, 1968), p.
249.

11. Ibid., p. 250.

55



Resztka Izraela powraca

ROZDZIAL SIODMY

Nardd zydowski, Koscidl
i kongregacje mesjanistyczne

Wazng dziedzing zajmujacg uwage Zydéw mesjanistycznych jest relacja pomiedzy Zydami a
Kosciotem. Jest to szczegdlnie istotne z powodu opisanej w PiSmie znaczgacej pozycji zar6wno
Izraela jak i Ko$ciola oraz Bozych obietnic odnoszacych sie do obu tych grup. Wiekszos¢ szkdt
teologicznych usituje pomniejszy¢ role narodu izraelskiego w Bozym planie. Prébujg oni
wtopié tozsamos¢ Izraela jako ludu Bozego w tozsamos$¢ Kosciota, wylaczajac naréd zydowski z
Ciala Mesjasza. Dopiero ostatnio w ksigzce Arnolda Fruchtenbauma pt. ,lzraelologia:
Brakujace ogniwo w teologii systematycznej”. [1] Miejsce Izraela w Bozym planie zostalo
potraktowane jako odrebny dzial w obrebie teologii systematycznej. To wlasnie historyczne
bledy teologiczne dotyczace miejsca Izraela w dziele zbawienia doprowadzily w znacznym
stopniu do rozlamu pomiedzy Izraelem a Kosciotem.

Kongregacje mesjanistyczne, ktére skladaja sie z ludzi bedgcych zarazem czescig Izraela oraz
»ecclesia”, wykazujgq szczegélng troske o te dziedzine. Stowarzyszenie Kongregacji
Mesjanistycznych o$wiadcza:

Wierzymy, ze Izrael jest szczegdlnym narodem wybranym przez Boga do
$wietoS§ci 1 do krdlewskiego kaplanstwa. Wybranstwo Izraela jest
nieodwotalne, pomimo odrzucenia Jeszuy Mesjasza przez ten nardd. Bog
oczysci Izrael z tej niewiary podczas Wielkiego Ucisku ,czasu utrapienia
Jakuba”, co ostatecznie zaowocuje przyjeciem przez Izrael Jeszuy jako
prawdziwego i jedynego Mesjasza. [2]

Chociaz nie wszystkie ugrupowania mesjanistyczne wyznaja te doktryne, to jednak wszystkie

przyznaja narodowi zydowskiemu szczegdlng pozycje w perspektywie obietnic Boga oraz z

wiarg wyczekujg ostatecznego odkupienia Jego wybranego ludu.

Pierwszym zagadnieniem niezbednym do zrozumienia Bozego planu jest tozsamo$¢ Izraela.
Jedna ze szkél teologicznych naucza, Ze po odrzuceniu Mesjasza naréd wybrany zostat
odrzucony przez Boga i zastgpiony przez tak zwany ,,nowy Izrael”, czyli Kosciét. Zwolennicy
tego pogladu uwazaja, iz Koscidt przejal wszystkie blogostawienistwa i obietnice Boze niegdy$
dane Izraelowi. Zydzi (wydziedziczony ,stary” Izrael) znajdujg sie teraz pod przeklefistwem,
ktdre na zawsze stalo si¢ ich udzialem. Ta ,teologia zamiany” zupelnie ignoruje stowa Pawla w
Licie do Rzymian w rozdziale 11, wersecie 29, gdzie czytamy, ze ,nieodwolalne sa dary i
powolania Boze” i pyszni sie nad wyrwanymi gateziami, wbrew ostrzezeniu Pawtla.

Inny wariant tego pogladu traktuje Ko$ciét jako ,nowy Izrael” bez réwnoczesnego wylaczenia
narodu Izraelskiego. Glosi on, ze nadejdzie czas zbawienia dla Zydéw, ale bedg oni jedynie
czescig tzw. ,nowego Izraela” w Ciele Mesjasza, ktéry utworzg zaréwno nie-Zydzi jak i Zydzi.

Alternatywg tych pogladéw jest stanowisko, ktére zajmuje wielu Zydéw mesjanistycznych
oraz dyspensacjonalistéw i wedlug ktdérego ,ecclesia” oraz Izrael sa catkiem oddzielne.
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Uwazajg oni, ze istnieja dwie grupy: nie-Zydzi i Izrael. W kazdej z tych grup istnieje resztka
wierzacych, resztka zydowska i niezydowska. Zydowska resztka to Izrael Bozy, natomiast
niezydowska resztka to niezydowski naréd Bozy. Wziete razem, resztki te tworza lud Bozy,
czyli ,,ecclesia”.

Wierzymy, ze Izrael jest czym$ innym, niz Cialo Mesjasza. Mimo to, wierzacy w Jeszue Zydzi
posiadajg niezwykla w swym charakterze podwdjna tozsamo$é. Po pierwsze, jako duchowa
resztka fizycznego Izraela; po drugie jako czed¢ Ciala Mesjasza. [3]

Problem skupia sie¢ wokdt tego, kogo apostot Pawet miat na mysli, stosujac pojecie Izraela. W
jego pismach slowo ,lzrael” uzyte zostalo siedemnascie razy; z tego dziesie¢ bez watpienia
odnosi si¢ do narodu Zydowskiego. Jednym z takich kontrowersyjnych wersetéw jest List do
Rzymian 9:6, ktéry moéwi: ,,Albowiem nie wszyscy, ktérzy pochodza z Izraela sg Izraelem”.
Wielu prébowato dowodzié, ze werset ten mdéwi réwniez o Kosciele, trudno jednak byloby
obroni¢ taki punkt widzenia. Dalsza argumentacja Pawla posuwa si¢ w kierunku zawezenia —
nie odnosi si¢ do wszystkich ale wylacza tych, ktérzy nie sg czgécig tej resztki. W innym
miejscu moglibySmy spotka si¢ z odmienna argumentacja, ale w tym fragmencie apostot
formuluje teze, ze dzie¢mi Abrahama nie jest caly Izrael lecz resztka Izraela. Jest to zgodne z
poczatkowymi slowami wersetu 6: ,,Nie jest tak, jakoby miato zawie§¢ Stowo Boze”. To nie caty
Izrael odrzucit Ewangelie; jak zawsze byla w nim wierna Bogu resztka. ,Nie caly Izrael jest
Izraelem”. C. E. B. Cranefield pisze:

Pawel ma na mysli raczej to, Zze w tonie samego narodu wybranego trwa od
stuleci Boza operacja odrdézniania i oddzielania, poprzez ktéra ,ukryty w
Izraelu Koéciél” zostal wydzielony z reszty narodu wybranego. Wszycy Zydzi
s cztonkami wybranego narodu Boga. To zaszczyt — i to niemaly — ktdrego
nie da si¢ pozbawi¢ zadnego czlonka tej narodowosci (...) Z pewnoscig sa oni
$wiadkami Bozej taski i prawdy. A jednak nie wszyscy spo$rdéd nich nalezg do
Izraela wewnatrz Izraela (...) [4]
Inny werset ilustrujacy rozréznienie pomiedzy na resztka Izraela sktadajaca sie z wierzacych
Zydéw a niezydowska czescig ,ecclesia” znajduje sie w Liscie do Efezjan 3:6

»poganie sg wspoldziedzicami i cztonkami jednego ciata i wspéluczestnikami
obietnicy w Chrystusie Jezusie przez ewangeli¢”

Wierzaca resztka Izraela to ta, ktéra wraz z wierzacymi nie-Zydami stanowi Cialo Mesjasza,
ale mimo to nadal odrdzniajaca sie zewnetrznie od tej grugiej grupy, podobnie jak rézne sg
kobiety od mezczyzn. Wierzacy pochodzenia poganskiego dziedziczg wraz z Izraelem
Krélestwo Boze, niemniej jednak nie sg Izraelem.

Z jeszcze bardziej problematycznym fragmentem dotyczacym ustalenia tozsamos$ci Izraela
mamy do czynienia w Li$cie do Galacjan 6:15-16:

»Albowiem ani obrzezanie, ani nieobrzezanie nic nie znaczy, lecz nowe
stworzenie. A pokdj i milosierdzie nad tymi wszystkimi, ktérzy tej zasady
trzymac si¢ beda, i nad Izraelem Bozym.”

Wyjadnienie tego fragmentu zalezy od funkcji ,kai”, greckiego slowa znaczacego ,i”. Albo
wystepuje ono w funkcji spdjnika lgczacego dwa rézine znaczenia, albo ustawia je w pozycji,
gdzie jedno wyjasnia drugie. Jesli ,kai” jest pojmowane jako laczace dwie rézne koncepcje,
woéwczas zwrot ,i nad Izraelem Bozym” dotyczyloby wierzacych Zydéw. Jezeli za$ uznamy, ze
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»Kai” ma zastosowanie typu wyjadniajacego, zwrot ten mialby takie znaczenie: ,nawet nad
Izraelem Bozym”, modyfikujac zwrot ,wszystkimi, ktérzy tej zasady trzymac sie bedg”, np.
wierzacymi poganami.

Na korzy$¢ odczytania ,kai” jako spéjnika Igczacego dwie rézne catosci przemawia fakt, ze
jest to najpowszechniejsze i najbardziej naturalne zastosowanie tego slowa. Nie ma
gramatycznej przyczyny interpretowania tego urywka w inny sposéb, niz ten, ktdry
podpowiada naturalno$¢. Niektérzy dowodza, ze w $wietle Pawlowego potepienia
»judaizujacej” maniery, interpretowanie ,Izraela Bozego” jako wierzacych o tylko zydowskim
statusie zamiast calego ciala zlozonego z uczniéw Jeszui, zaréwno Zydéw jak i pogan, byloby
wodg na miyn tych zwolennikéw judaizowania, przeciwko ktérym wystepowal. Z drugiej
strony mozna by z tatwoscig udowodnié, ze skoro Pawel poswiecil tyle miejsca w Liscie do
Galacjan na potepienie ,judaizowania”, to teraz wlasnie chwali tych wierzacych Zydéw, ktérzy
zyja pod taska, czyli ,,Izrael Bozy”, wraz z ,wszystkimi, ktdérzy tej zasady trzymac si¢ bedg”, np.
nalezacych do Boga pogan. Burton sugeruje rzecz nast¢pujaca:

Kwestia Izraela Bozego prosi si¢ o dodatkowe przemyslenia. Chociaz List do
Rzymian 9:6 i List do Koryntian 10:18 pokazuja, ze Pawel rozréznia pomiedzy
Izraelem wedlug ciala a Izraelem wedlug obietnicy (...) W gruncie rzeczy nie
ma u niego zadnego przyktadu uzycia pojecia ,Izrael” w innym znaczeniu, niz
nardd zydowski albo jego czes$¢. Fakty te przemawiajg na korzy$¢ interpretacji
tego wyrazenia jako odnoszacego sie do Zydéw, nie za$ chrzescijanskiej
spolecznos$ci; jednak w $wietle okreslenia ,Bozy”, nie do calo$ci narodu
zydowskiego, lecz do Izraela poboznego, resztki powolanej wedlug
wybranstwa taski (..) Ponad tymi sposrédd Izraela, ktdrzy jescze nie sg
o$wieceni przez Prawde Boza, znajduje si¢ prawdziwy Izrael Bozy. Wobec tych
argumentéw obecno$¢ ,kai” nie ma wielkiego znaczenia (..) w Swietle
mocnych antyjudaistycznych twierdzei Pawla. Obecno$¢ ,kai” w tym
fragmencie jest raczej spowodowana tym, iz autor czul si¢ zobowigzany do
podkreslenia swego stosunku do wlasnego narodu. [5]

Niektérzy twierdza, ze Pawel mial na mysli wszystkich wierzacych jako dzieci Abrahama
przez wiare. To prawda, jednak nie wszystkie dzieci Abrahama naleza do Izraela. Arabowie sg
dzie¢mi Abrahama, ale nie nalezg do Izraela. Wierzacy nie powinni pragng¢ dla siebie tytutu i
pozycji Izraela, ale majq dazy¢ do bycia dzie¢mi Abrahama przez wiare.

Mozna by twierdzié, ze Zydzi mesjanistyczni chcg w kwestii Izraela Bozego upiec wiasng
pieczen mimo, Ze oskarzenie to z powodzeniem da sie zastosowac do tych, ktérzy w roli Izraela
Bozego widza Kos$ciél. W pismach Pawla wyraznie daje sie¢ zauwazy¢ mito$¢ apostota do jego
narodu i pragnienie zbawienia dla Izraela (Rzym. 10:1-4a). Czytamy, Ze Bdég nie odrzucil
narodu zydowskiego (Rzym. 11:1-2) oraz, ze nadejdzie czas, gdy B6g ponownie zwrdci si¢ do
swego ludu i odkupi go (Rzym. 11:25-27). Izrael nie moze by¢ zbawiony z powodu swojego
pochodzenia od Abrahama, ale przez taske Boga musi przyj$¢ do Mesjasza.

Zrozumienie tego, ze okreSlenie ,Izrael” odnosi sie do Zydéw, ma podstawowe znaczenie w
ustaleniu relacji pomiedzy Izraelem a Ko$ciolem. W Liscie do Rzymian 11: 28-29 Pawel pisze:
»Co do ewangelii, sg oni nieprzyjaciélmi Bozymi dla waszego dobra, lecz co do
wybrania, s u milowanymi ze wzgledu na praojcéw. Nieodwolalne sa bowiem
dary i powotanie Boze”.
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Zydzi sa wiec wrogami Ewangelii z powodu pogan (nie-Zydéw), po to, aby ci drudzy mogli

uzyska¢ wiare. Sa oni wrogami Ewangelii w tym, Ze jg odrzucajg, nie sa za§ wrogami
chrzeécijan. Niestety, na przestrzeni wiekéw Kosciél popelnil wobec Zydéw mnéstwo
najstraszniejszych przestepstw w imie Jezusa. Najczestsza przyczyna odrzucania Ewangelii
przez Zydéw wecale nie kryje si¢ w teologii, ale wywodzi sie z historycznego antysemityzmu.
Wedlug Dawida Rauscha, teologiczny i koscielny antysemityzm przygotowal grunt pod
holocaust. [5] Powie§¢ Andre Schwartza-Barta ,The Last of the Just” najlepiej oddaje
powszechng Zydowska perspektywe chrzedcijaniskiego antysemityzmu. Schwartz-Bart,
francuski Zyd, ktéry sam przezyl holocaust, tak portretuje te antyzydowska postawe:

— Och, Ernie — powiedziala Golda — ty z pewnoscig ich znasz. Powiedz mi, dlaczego,
dlaczego chrzesdcijanie nienawidzg nas w taki sposéb? Kiedy stykam sie z nimi i jestem bez
gwiazdy, wydaja si¢ tacy mili.

Ernie z powagg objal ja ramieniem.

— To bardzo zagadkowe. Oni sami nie bardzo wiedza dlaczego tak jest. Bytem w ich
ko$ciotach i czytalem ich Ewangelie. Wiesz kim byt ten Chrystus? Zwyklym Zydem, jak twdj
ojciec. Kim§ w rodzaju chasyda.

Golda u$miechnela sie tagodnie: — Nabierasz mnie.

— Wyobraz sobie, ze nie. I zaloze sig, Ze tamtych dwoje poradziloby sobie nieZle, poniewaz on
naprawde byt dobrym Zydem, wiesz takim Bal Szem Tow — milosiernym i tagodnym.
Chrzescijanie méwia, ze go kochaja, ale ja mysle, ze faktycznie nieSwiadomie go nienawidza.
Wiec biorg krzyz z drugiego konca i robig z niego miecz i atakujg nas tym mieczem... odwracja
krzyz, odwracajg go, méj Boze! [7]

W teologicznej odpowiedzi na historyczne stosunki pomiedzy Kosciolem a narodem
zydowskim, Markus Barth napisal:

Nic nie usprawiedliwia §redniowiecznych aktéw przemocy i podstepéw, za pomocg ktdérych
zmuszano Zydéw do chrztu. W chwili, kiedy Kosciét uzna swojg zalezno$¢ od pierwszego
wybranego ludu przymierza, bedzie musial pokutowaé za krzywdy, ktére wyrzadzal Zydom
przez dwa tysiace lat. Autentyczne $wiadectwo Chrystusa i przekonywujacy wyraz pokuty moga
zaistnie¢ tylko wtedy, gdy chrzescijanskie ko$cioty robia co$ wiecej, niz tylko ,zalujg” czy
»boleja” z powodu tego, co popelnily lub pozwolily innym popelni¢. Powinny uczynié
wszystko, co lezy w ich mocy aby dyskryminacja, przesladowania i mordowanie Zydéw, ktére
juz ustaty, nie zdarzyly sie nigdy wiecej. Koscioty nie mogg sie w ogéle spodziewaé, ze Zydzi
beda sie nawracad i dadza sie wciela¢ w ciato, ktére jest pelne podejrzen i wrogoéci. To wiasnie
nawrdcenia samego Kosciola moze dzisiaj stanowi¢ wyraz odpowiedzialno$ci Kosciota za
Zydéw. [8]

Opinia wyrazona przez Bartha w sposéb umiarkowany i tagodny wyraza zal i zgorszenie
grzechami popelnionymi przeciwko Zydom. Jednakze postulujgc porzucenie przez Kosciét
misji wobec Zydéw, pomija on wage Rzym. 1:16, gdzie mowa jest o Ewangelii zwiastowanej
najpierw Zydom, a takze radykalne stwierdzenia Jeszui na temat samego siebie: ,Ja jestem
Droga, Prawdg i Zyciem. Nikt nie przychodzi do Ojca, tylko przeze Mnie.” Jeszua w tym
momencie méwil do Zydéw. Jesli Jeszua rzeczywiécie jest jedyng droga do Ojca, jedynym
$rodkiem zbawienia, to przeciez powstrzymywanie Dobrej Nowiny o tym zbawieniu nie odkupi
grzechéw Kosciota i pozostawi narédd zydowski bez nadziei zbawienia, ktérg Bég przeznaczyt
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dla Izraela. Pawel powiedzial w LiScie do Rzymian (rozdz. 10): ,Ale jak majg wzywac tego, w
ktérego nie uwierzyli? A jak ustysze(, jesli nie ma tego, ktéry zwiastuje?” W przekonaniu Pawla
ta misja wobec Zydéw byta wazna.

Inng odpowiedz na antysemityzm sformulowat katolicki teolog Hans Kung:

Brzemie winy jest zbyt ciezkie, aby mogto zosta¢ zréwnowazone przez (...)
samousprawiedliwienia. Ko$cidt glosit mitosé, siejgc nasiona morderczej
nienawi$ci; nauczal o mitosci, przygotowujac droge przemocy i §mierci. Czyny
te byly popelniane wobec wspdtobywateli i braci, o ktérych nauczano:
»Cokolwiek uczynili§cie jednemu z tych najmniejszych moich braci, mnie
uczynili$cie.” Ko$cidt, ktéry stanal pomiedzy Izraelem a Jezusem i zadbal o to,
by Izrael nie poznat swojego Mesjasza.

Jesli dialog pomiedzy chrzeScijanami a Zydami ma byé powaznym
pojednaniem, a nie jakim§ powierzchownym brataniem si¢, to musi on by¢
oparty na Biblii.. Nie ma tu sensu prdéba przeoczenia prawdziwej
kontrowersji, jaka stanowi Jezus z Nazaretu, ktory pojawia sie w Nowym
Testamencie jako Mesjasz obiecany w czasach Starego Przymierza i odrzucony
przez wieksza czes$¢ Izraela. Nie istnieje kwestia dwdch ,,drég wiary” ... tym co
nas dzieli jest Jezus, ktéry dla nas jest Mesjaszem, Jego $mieré i
zamrtychwstanie. [9]

Kung pisze wprawdzie z wielka wrazliwo$ciag wobec cierpien narodu zZydowskiego, ale jest on
realista, jesli chodzi o biblijne podejscie do takiego dialogu. Dotyka on sedna problemu,
stwierdzajac, ze to Kosciél stanat pomiedzy Izraelem a ich Mesjaszam.

John Cogley, redaktor dziatu religijnego nowojorskiego , Timesa”, opublikowal nastepujaca
modlitwe-prosbe o wybaczenie napisang przez pewnego chrzescijanina, ktéra miata by¢
odczytana w kazdym katolickim ko$ciele na calym $wiecie. Oto ona:

JesteSmy dzisiaj §wiadomi, Ze wiele stuleci $lepoty zastonilo nam oczy tak, ze
juz nie jeste$my zdolni dostrzec piekna Twego wybranego narodu (Zydéw),
ani tez rozpozna¢ w ich twarzach znamienia naszych uprzywilejowanych
braci. Zdajemy sobie sprawe, ze znami¢ Kaina jest na naszych czolach. Przez
wiele stuleci nasz brat Abel (Zydzi) lezal we krwi albo ronit Izy spowodowane
przez nasze zapomnienie o Twojej mitosci. Wybacz nam przeklenstwo, ktére
falszywie wigzaliémy z okreéleniem ,Zydzi". Wybacz nam ukrzyzowanie
Ciebie po raz drugi w ich ciele. Bo nie wiedzieliémy, co§my czynili.

Ko$ciél rzymsko-katolicki postanowit nie odczytywac tej modlitwy, a jej autor zmart niedtugo
po jej napisaniu. Byl nim papiez Jan XXIII. By¢ moze, jedng z przyczyn, dla ktérych Koscidt
popadl w antysemityzm jest fakt, ze w dyskusji Zydzi sq ideg teologiczna, nie za§ Zywymi
ludzmi. W teologii na temat Zydéw istnieje zdumiewajacy brak wspétczucia. Ludzie odczytujg
Pawlowe stowa bélu wypowiedziane nad Izraelem i jego pragnienie, aby poznali swego
Mesjasza. Uznajg tre§¢ tych stéw, ale nigdy nie biora sobie ich do serca. Gdyby ludzie czuli bél
Pawla i wypowiadali sie ze wspdtczuciem i troskg o Izraelu, by¢ moze Ko$ciét nie miatby za co
pokutowad. Jednak to wlasnie milo§¢ zakrywa mndstwo grzechéw i dlatego nigdy nie jest za
péZno jg okazywal, podobnie jak przekazywal prawdziwe przestanie Ewangelii: mitosé
Mesjasza Jeszui. Aby to si¢ moglo sta¢, Kosciél musialby zaczaé rozwijaé autentyczng troske o
naréd zydowski bez wzgledu na to, czy w tym narodzie sg wierzacy w Jeszue, czy tez ich nie ma.
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Ten proces musi si¢ jednak rozpoczaé od dostrzezenia Zydéw jako narodu, a nie jako religijnej
lub politycznej koncepcji. To oznacza réwniez modlitwe o pokdj dla Jerozolimy i o pomys$lnos¢
ludu Zydowskiego w kazdym zakatku §wiata. Takie przejawy troski nikogo nie zranig, a z
pewnoscia pomogg uleczy¢ roztam pomiedzy Kosciolem i narodem zZydowskim.

Istnieja liczni chrzedcijanie, ktorzy odrzucaja zarzut, jakoby chrzescijanie byli antysemitami.
Argumentuja, ze ludzie, ktérzy popetnili te zbrodnie byli chrzescijanami tylko z nazwy. Wedtug
nich prawdziwy chrze$cijanin nie mdgly nikogo znienawidzi¢, a céz dopiero popelnié takie
okropnosci.

Musimy niestety przyja¢ do wiadomosci, Ze chrzescijanie, uczniowie Mesjasza, ciagle grzesza.
Czasami wierzacy grzesza w straszny sposob. Wiemy, Ze chrzedcijanie nie sg doskonali. Ludzie
sa zdolni do antysemickiej nienawisci w takim samym stopniu, co do innych grzechéw, czasem
nawet bardzo powaznych; sa oni zdolni do tak wielkiej antysemickiej nienawidci, ze czesto
nadawala ona bieg historii.

Marcin Luter otworzyl droge Reformacji, jednak to wtasnie on napisal straszny traktat
przeciwko Zydom. Zostal uczniem Jeszui, ale nie uczynito go doskonalym. Wazne jest, aby
wierzacy jako zbiorowo$¢ i pojedynczo u$wiadomili sobie swoja histori¢ w odniesieniu do
narodu zydowskiego i osobiscie pokutowali za nig. Nardd zydowski powinien ujrze¢ Mesjasza i
Ewangelie, nie za$ akty zla i przemocy popetnione pod plaszczykiem chrzedcijanstwa, czy to
oficjalnie, czy nieoficjalnie. Pojedynczy wierzacy moze nie poczuwac si¢ do odpowiedzialno$ci i
winy za antysemityzm. Nalezy jednak zrozumie(, ze kiedy niezydowskie chrze$cijanstwo bedzie
przedstawiane Zydom, zawsze widoczne na nim bedzie znamie antysemityzmu, z powodu
chrzeécijaniskiej historii. Przewaga Zydéw mesjanistycznych w zwigzku z problem
historycznego chrzescijanskiego antysemityzmu i wspélczesnych préb dialogu jest oczywista
— nigdy nie byli oni prze§ladowcami narodu zydowskiego; sa jego czescia. Jest zatem
oczywiste, iz to wtasnie oni nadaja sie najlepiej do dzielenia sie Mesjaszem z narodem
zydowskim. Chociaz wszyscy wierzacy moga i powinni dzieli¢ si¢ wiarg z Zydowskimi
przyjaciétmi, Zydzi mesjanistyczni moga to, czego nie moze reszta ,ecclesia” — moga zanie$é
Dobrg Nowine o Mesjaszu domowi Izraela. Jako cze$¢ Izraela, ta cze$¢ odkupiona przez
Mesjasza Jeszue, Zydzi mesjanistyczni mogg petnié¢ misje, ktéra bedzie wypelnieniem stéw
Pawta: ,,I w ten sposéb bedzie zbawiony caty Izrael”.
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ROZDZIAL OSMY

Zydzi mesjanistyczni i tréjjedyny Bég

Jedng z najbardziej spornych kwestii pomigdzy Zydami a wyznawcami Mesjasza jest
tréjjedyna natura Boga. Wielu stawialo pytanie, dlaczego Zydzi mesjanistyczni majacy przeciez
za sobg zdecydowanie monoteistyczne dziedzictwo, przyjmujg wiare w Tréjce. Niektdrzy
twierdza, Ze przyjecie przez wielu Zydéw mesjanistycznych wiary w Mesjasza od nie-Zyddéw
pociagnelo za soba automatycznie zaakceptowanie teologii biblijnej ewangelicznych
chrzescijan. Jest to nie tylko blad w rozumowaniu, a takze spore uproszczenie.

Zydzi mesjanistyczni doszli do okres§lonych wnioskéw i stanowiska teologicznego po
dokladnym zbadaniu materialéw historycznych i biblijnych. Jeéli ich przekonania przystaja do
teologii ewangelicznej, to nie dlatego, zZe zostaty od niej przejete, ale dlatego, ze takie nauczanie
jest prawdziwe.

Wiara w tréjjedyng nature Boga nie jest jakim§ marginalnym zjawiskiem w $rodowisku
mejsanistycznym, ale wyznawana jest przez kazda mesjanistyczng organizacje: przez Union of
Messianic Jewish Congregations (Zwigzek Zydowskich Kongregacji Mesjanistycznych),
Fellowship of Messianic Congregations (Wspdlnota Kongregacji Mesjanistycznych) oraz
Messianic  Jewish  Alliance of America (Stowarzyszenie Amerykanskich Zydéw
Mesjanistycznych). Dodatkowy i pokrewny problem stanowi dla Zydéw mesjanistycznych nie
tyle sama koncepcja Tréjcy, co terminologia. Trdjca brzmi katolicko, a co za tym idzie, nie po
zydowsku. Tréjjedynos¢ juz brzmi inaczej, jednak niewiele lepiej. By¢é moze nie znajdziemy
propozycji, ktéra bylaby trafna z semantycznego punktu widzenia, poniewaz zawsze bedzie
istnialo napiecie pomiedzy koniecznoscig znalezienia slowa, ktére byloby w zadawalajacym
stopniu zydowskie, a takim, ktére byloby precyzyjne pod wzgledem teologicznym. Z tych
dwdch kryteriéw, trafno$¢ jest wazniejsza, cho¢ oczywiscie przyswajalno$¢ takze ma znaczenie.

Trudno$¢ w zaakceptowaniu tego terminu wynika cz¢dciowo z faktu, ze Trdjca jest terminem
teologicznym opartym na biblijnej koncepcji, ktéry jednak nie ma odpowiednika w biblijnej
nomenklaturze. Gdyby termin ten byl stricte biblijny, albo gdyby istniat jego Zydowski
odpowiednik, problem ten w ogéle by nie zaistnial. Bez wzgledu na to, czy stowo to pojawia sie
w Pismie, czy tez nie, powinno zostaé przyjete, o ile tylko trafnie odzwierciedla biblijng prawde.
W Starym Testamencie nie zachodzi potrzeba uzywania koncepcji trynitarianskiej, poniewaz,
jak to niektdrzy sugeruja, zostala ona przejeta dopiero z hellenizmu. Dzieje sie tak, poniewaz
objawienie Boze jest postepujace. W zZydowskich pismach nie istnialo pelne objawienie az do
czaséw Nowego Przymierza. List do Hebrajczykéw moéwi, ze Bég ,,Ostatnio, u kresu tych dni,
przemoéwil do nas przez Syna”. Jeszua jest ostatecznym i najwyzszym objawieniem Boga i to
przez Niego mozemy otrzymaé oraz zrozumiel najpelniejsze objawienie Boze. Doktryna o
Tréjcy zostata po raz pierwszy sformulowana na Soborze Nicejskim w 325 roku n. e. przez
zgromadzenie biskupdw zwolane przez cesarza Konstantyna. Konstantyn byl antysemita,
podobnie jak spora liczba biskupéw. Postanowienia soborowe zostaly przez wielu
skomentowane jako antyzydowskie.
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To wtasnie na tym soborze chrzescijanski dzien $wiety zostat oficjalnie przeniesiony z soboty
na niedziele. Zaczeto odwodzi¢ chrzesécijan od obchodzenia Zydowskich §wiat, odcinajac w ten
sposéb chrzedcijafistwo od jego zydowskich korzeni. To wlasnie na Soborze Nicejskim Zydzi
mesjanistyczni zostali wezwani do odrzucenia swojego zydowskiego dziedzictwa i
zasymilowania sie z nie-Zydami, ryzykujac w przeciwnym razie oskarzenie o herezje oraz jego
konsekwencje. Wielu tak uczynito. Wedtug historyka Fr. Bagattiego

Pisarze IV wieku zawsze odwolywali si¢ do Soboru, ale jesli chodzi o
Palestyne, reprezentowang przez 18 czlonkdéw, nalezy stwierdzié, ze Sobdr nic
nie wiedzial o nurcie judeo-chrzedcijanskim. W rzeczywisto$ci wszyscy
biskupi byli pochodzenia niezydowskiego i reprezentowali nadbrzezine miasta.
Wiemy na przyklad, ze w tamtych czasach gdzie§ w Tyberiadzie zyl judeo-
chrzeécijaniski biskup zajmujacy sie nawracaniem Zydéw, jednak jego imie nie
figuruje na licie uczestnikdw Soboru. Wiasciwie miasto to pojawia sie na
listach soborowych dopiero w V stuleciu, kiedy juz judeo-chrzescijanie dawno
zostali wyparci przez chrze$cijan pochodzenia poganskiego (..) Ich
nieobecnos¢ data wolng reke uczestnikom soboru w ustaleniu norm, ktére w
innych okoliczno$ciach moglyby sie spotkac ze sprzeciwem. [1]

W czasach tego soboru dzialali zZydowscy biskupi, ktérzy jednak najwyrazniej nie zostali
zaproszeni. Z pewno$cig tatwiej jest o jednomyslnos¢, kiedy zabraknie ludzi o przeciwnych
opiniach — nieobecni nie maja racji.

Pomimo negatywnych aspektéw Soboru Nicejskiego, nalezy uzna¢, ze wyniklo z niego pewne
dobro i ze cze$¢ prawdy ulegla tam umocnieniu. Do tych dobrych postanowien nalezy m.in.
sformutowanie podstaw wiary. Liczne herezje mnozace si¢ w tamtym okresie stanowily
wyzwanie teologiczne dla ,ecclesia”, zmuszajac je do zbadania wyznawanych prawd i
zdefiniowania ich za pomoca jasnych terminéw. To wtasnie z tych powodéw, nie za$ z powodu
zydowskich uprzedzen, konieczne stalo si¢ okreslenie tréjjedynej natury Boga. Nie afirmujemy
tutaj antysemickich tendencji Soboru Nicejskiego lecz prawde, ktdéra zostata tam utwierdzona.
Innym problemem zwigzanym z koncepcjg tréjjedynej natury Boga jest fakt, Ze wydaje sie ona
stanowi¢ antyteze do wyraznego monoteizmu cechujgcego judaizm. Niektérzy przeciwnicy
doktryny o Trdjcy dopatrujg sie w antysemityzmie Soboru Nicejskiego przyczyn ustalenia
formuty, ktéra byta nie do przyjecia dla Zydéw. Zarzut ten jest jednak anachronizmem,
poniewaz idea jedno$ci Boga juz wczedniej zawsze byla pojmowana znacznie szerzej niz we
wspodtczesnym judaizmie. Mozna z tatwo$cia dowies¢, Ze interpretacja Zydowskiego rozumienia
jednosci Boga zostala w przeszlosci celowo zawezona w odpowiedzi na jej chrzescijanska
interpretacje. Prawda jest taka, ze doktryna o Trdjcy nie jest wiarg w trzech bogdéw, ale w
jednego Boga, ktdry istnieje wiecznie w trzech osobach: w Ojcu, Synu i Duchu Swietym. Tréjca
nie jest pojeciem biblijnym, lecz teologicznym; préba trafnego wyrazenia wszystkich informacji
z Pisma, ktére dotycza natury Boga. Kto§ mdglby powiedzie(, ze jesli tylko kto$ wierzy w Jeszue
Mesjasza, to doktryna nie jest szczegdlnie wazna. Pismo naucza: ,Bo jesli ustami swoimi
wyznasz, ze Jezus jest Panem i uwierzysz w sercu swoim, ze Bég wzbudzil Go z martwych,
zbawiony bedziesz” (Rzym. 10: 9). Choc¢ jest to prawda, werset ten nie uczy, zZe wystarczy, aby
dana osoba przyznawala si¢ do pewnych pogladéw, a bedzie zbawiona. Raczej znajdujemy tu
wezwanie do pelnego uznanie tego, kim jest Bog. Jesli kto§ uznaje jakiego$ Mesjasza, ktdry jest
kim§ mniejszym, niz naucza Pismo, to nie uznaje on Mesjasza z Bibilii. Afirmacja Jeszuy, ktéry
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nie jest Bogiem to nie to samo, co afirmacja Jeszui, ktéry jest Bogiem, Stwdrca wszechrzeczy.
Inni nie maja trudno$ci z przyjeciem prawdy o tréjjedynej naturze Boga, ale majg problem z
koncepcja 0s6b Boga. Pojecie to nie mialo nigdy na celu wyrazenia trzech niezaleznych i
oddzielnych bytéw, ale zabezpieczenie nauki o naturze Boga przed modalizmem, pogladem,
gloszacym, ze Bdg jest jeden, ale przybiera réine formy, co w gruncie rzeczy oznaczaloby, ze
Bog jest zmienny. Jednak On jest ten sam wczoraj, dzisiaj i na wieki. Nazarejczycy, radykalnie
wierni Pismu wierzacy pierwszego stulecia, nie byli jedynym odlamem judaizmu przyznajacym
sie do Jeszui z Nazaretu. Byly jeszcze inne ugrupowania, ktére uwazaly si¢ za zydowskie i za
uczniéw Jeszui Mesjasza, jednak postrzegany przez nich obraz Jego osoby daleki byt od nauki
Nowego Testamentu. Dzisiejsi Zydzi mesjanistyczni sa w sensie teologicznym spadkobiercami
Nazarejczykéw, nie za$ heretyckich ugrupowan dzialajacych w czasach starozytnych. Podobnie,
jak starozytni Zydzi mesjanistyczni zyli obok takich heretyckich odtaméw, tak i obecnie, w
dwudziestym wieku jest wielu, ktérzy okre$laja si¢ mianem mesjanistycznych, cho¢ ich
teologia nie jest zgodna z gléwnym nurtem mesjanistycznym. Grupy takie oraz gloszone przez
nich poglady zostang krétko scharakteryzowane w dalszej czesci tego rozdzialu, wraz z
omodwieniem mesjanistycznego ujecia nauki o tréjjedynej naturze Boga.

Ireneusz, ktory zyt w latach 120-202 n. e., tak pisal o Keryntosie — falszywym nauczycielu z
drugiego stulecia:

Keryntos, czlowiek wyksztalcony przez medrcéw egipskich nauczat, ze $wiat
nie zostal stworzony przez przedwiecznego Boga, lecz przez jakas Moc
zupelnie z Nim nie zwigzanal Twierdzil, Ze Jezus nie zostal zrodzony z
dziewicy, a jako syn J6zefa i Marii podlegal przeklenstwu nalozonemu na calg
ludzko§¢ mimo, iz byt bardziej sprawiedliwy, rozwazniejszy i medrszy od
innych. Co wiecej, zdaniem Keryntosa po chrzcie Jezusa zstapil na Niego
Chrystus w postaci golebicy, postany od Najwyzszego. Odtad Jezus rozpoczal
stuzbe oglaszania nieznanego Ojca i czynienia cudéw. Lecz w konicu Chrystus
opuscit Jezusa, ktéry nastepnie cierpial i powstat z martwych, podczas gdy
Chrystus pozostat nietkniety, gdyz byl istota duchowg. [2]

Obraz osoby Jeszui wedlug Keryntosa moze si¢ wydawal z ludzkiego punktu widzenia
uduchowiony, niemniej jednak nie ma on nic wspélnego z nowotestamentowq nauka o Jeszui,
podobnie jak tez o roli Boga, jako Stwércy. Trudno wyjasnié, dlaczego Keryntos i jego
zwolennicy przyznawali Jeszui tak niskgq range; moze nieco $wiatla na te sprawe rzuca
wzmianka Ireneusza na temat egipskiego wyksztalcenia heretyka. Nowotestamentowa nauka o
naturze Jeszui i Ojca mogla nie miesci¢ sie¢ w siatce poje¢ starozytnej mysli egipskiej. Poglady
Keryntosa i jego zwolennikéw uznano za nieprzystajagce do gléwnego nurtu wiary
nowotestamentowej spotecznosci wierzacych w Mesjasza. Dlatego tez uznano ich za odstepcow.

Bardzo spokrewnione z naukami Keryntosa byly poglady ebionitéw. Ebionici odrzucali pisma
apostota Pawta, twierdzac, ze jest on odstepcg od Prawa; podobnie tez odrzucali boska nature
Jeszui. Orygenes, ktdry zyl w latach 185-254, tak pisze o ebionitach:

Niech sobie bedg i tacy, ktérzy przyjawszy Jezusa chelpig sig, Ze sg chrzedcijanami, a chcg zy¢
wedle Prawa zZydowskiego, tak jak Zyje zydowskie pospdlstwo. Takimi sa ebionici, ktérzy dzielg
sie na dwa odlamy: jedni, podobnie jak my, uznaja, Ze Jezus urodzit si¢ z dziewicy, drudzy za$
twierdza, ze Jezus urodzit sie tak samo jak pozostali ludzie.
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Orygenes nie rdznil sie¢ zbytnio od innych przywddcéw Kosciola tamtego okresu, ktérzy,
dostrzegajac teologiczne réznice pomiedzy Zydami ortodoksyjnymi a heretykami, tworzac z
nich jedna kategorie tylko ze wzgledu na taczacy te dwie grupy Zydowski styl zycia. Jest to
btedne w tym samym stopniu, co laczenie np. mormonéw z chrzescijanami ewangelicznymi,
poniewaz obie te grupy oglaszaja sie uczniami Jezusa Chrystusa, cho¢ sposéb, w jaki realizujg
to uczniostwo jest krancowo rézny.

Ci, ktdérzy okreslaja sie mianem mesjanistycznych, a przy tym odrzucaja nauczanie Nowego
Przymierza, nie powinni uzywaé tego okreslenia w odniesieniu do siebie. Zydzi mesjanistyczni
akceptujg Stare i Nowe Przymierze jako autorytet we wszystkich sprawach wiary i praktyki.
Jeszua, ktérego uczniami sg ci wspdtcze$ni heretycy, to nie jest Jeszua o ktérym czytamy w
Nowym Przymierzu. Jeszua, o ktédrym naucza judaizm mesjanistyczny, jest w pelni
cztowiekiem, a zarazem w pelni Bogiem. On jest Stwdrcg wszystkiego, przyszedl na swiat w
ciele, narodzil si¢ z dziewicy i zawsze istnial. Sciéle zwigzani z ebionitami byli elkezaici.
Wedtlug historyka z II wieku — Hipolita — nauczali oni, Ze:

Chrystus urodzil sie jako czlowiek w taki sam sposéb jak wszyscy oraz, ze
kiedy zostal zrodzony z dziewicy, byly to Jego kolejne narodziny, poniewaz
wczes$niej rodzil si¢ juz wielokrotnie i bedzie si¢ pojawial na $wiecie jeszcze
wiele razy [4]

Ta grupa nie tylko podkres$lata narodzenie z dziewicy, ale dodatkowo jeszcze widziata w nim
powtarzajace sie wydarzenie i zaprzeczala béstwu Jeszuy.

Ostatnia z omawianych grup, zwolennicy Sabeliusza, wyznawala modalizm — wiare w
jednego Boga w trzech tymczasowych przejawach. Zgodnie z relacjg Epifaniusza:

Wreszcie do gtosu doszedt Sabeliusz. Nauczat on, ze Ojciec, Syn i Duch Swiety
to jedna i ta sama osoba, ktdrej zostaty przypisane trzy imiona. [5]

Wszystkie te grupy okreslaly siebie mianem ucznidéw Jeszui, jednakze ich interpretacje Jego
osoby byty bardzo rézine. Niektérzy mieli problemy z pogodzeniem jednosci Boga z béstwem
Jeszui; inni znéw nie potrafili rozwigza¢ dylematéw Tory. Z niektérymi spo$réd tych
dylematéw wierzacy Zydzi zmagajg sie takze i dzi§. Réwnoczesnie ze wzbudzeniem ruchu
mesjanistycznego w naszych czasach ostatecznych powstaty tez jego falsyfikaty, podobnie jak
na poczatku. Powéd omdwienia kwestii tréjjedynej natury Boga jest i byl zawsze ten sam —
jest to jedno fundamentalnych zagadnien wiary.

Utwierdzenie wiary w Jeszue pociaga za soba konieczno$¢ zrozumienia kim On naprawde jest.

Wzywanie imienia Pana nie jest recytowaniem mantry, ale uznaniem prawdziwej natury Boga.
Wzywanie imienia Jeszui, ktéry nie jest Bogiem, to wotanie do wiatru; zbawcze jest tylko
wzywanie Jeszui, boskiego Syna Bozego, Pana wszechrzeczy. Modalizm jest jeszcze jedna
bledna nauka, ktéra wyznaja niektérzy wierzacy. Jest to najprostszy sposéb wyjasnienia
tréjjedynej natury Boga, przy jednoczesnym zachowaniu Jego pojedynczosci. Blad ten
szczegélnie przemawia do tych, ktérzy pragna utwierdzi¢ pojedynczo$¢ Boga; prawdy
fundamentalnej dla judaizmu Tory a takzZe nauczania Nowego Przymierza. Na temat
modalizmu tak wypowiada si¢ znany teolog, Harold O. J. Brown:

Modalizm utrzymuje béstwo ,Jeszuy”, ale nie widzi w Nim odrebnej Osoby w
stosunku do Ojca. Nauka ta glosi, ze Bog objawia sie w réznych postaciach,
lub przejawach, w rdéinych okresach dziejowych; jako Ojciec w dziele
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Stworzenia i nadania Prawa; jako Syn w Mesjaszu Jeszui oraz jako Duch
Swiety po wniebowstapieniu Syna. Podkreslajac pelnie boskosci Mesjasza,
modalizm jednocze$nie unika sugestii, Ze Jeszua jest drugim Bogiem obok
Ojca. Niestety, nierozréznianie Oséb i ich odrebnosci w Béstwie prowadzi do
zarzucenia niezmiernie waznej idei wstawiennictwa Mesjasza, jako naszego
rzecznika i reprezentanta przez obliczem Ojca.

Logicznie rozumujac, modalizm ukazuje zdarzenia zbawczej historii jako
rodzaj szarady. Nie bedac odrebng Osoba, Syn wlasciwie nie moze
reprezentowal nas przed Ojcem. Dalsza konsekwencja tego jest poglad, ze
Mesjasz byl czlowiekiem jedynie pozornie; zgodnie z zaloZeniami modalizmu
alternatywa wiec jest przekonanie, ze to sam Bég umarl na krzyzu. Poniewaz
idea ta brzmi absurdalnie (...) naturalng konsekwencja tego jest wniosek, ze
chol Mesjasz byt w pelni Bogiem, czlowiekiem byl tylko na pozér. [6]

Modalisci ktada szczegdlny nacisk na Ewangelie §w. Jana, poniewaz podkresla ona jednos¢
Jeszuy z Ojcem w takich fragmentach, jak np. ten: ,Ja i Ojciec jedno jesteSmy”. Stowo
oznaczajace ,jedno” w greckim tekscie 10 rozdziatu, werset 30 to ,hen” rodzaju nijakiego, co
nasuwa raczej znaczenie ,jedno béstwo, jedna boska esencja”, niz ,,jedna osoba”. Jesli Syn nie
jest rzeczywista Osobg, ktéra moze sta¢ przed Ojcem i zwracal sie do Niego, wdéwczas
koncepcja ofiary zamiennej, wedtug ktdrej Jeszua zajgl nasze miejsce i sptacil nasz dtug Ojcu,
staje sie w najlepszym razie symbolem, nie za$ rzeczywisto$cig. Tam, gdzie modalizm zaznacza
swdj wplyw, musi zniknaé koncepcja zado$¢uczynienia, lub zastepczego odkupienia. Dlatego
tez modalizm jest czasem przyjmowany przez tych, ktérzy sprzeciwiajg sie doktrynie zastepczej
ofiary. Najczesciej jednak wystepuje ona jako préba zredukowania tajemnicy Trdjcy do
bardziej zrozumiatego pojecia, nawet za cene prawdziwego czltowieczenstwa Jeszui i doktryny
zado$ciuczynienia. [7]

Problem, z jakim stykajg si¢ Zydzi mesjanistyczni, jest wspélny wszystkim wierzgcym —
chodzi o wyjasdnianie zagadnien wiary. Bez wzgledu na perspektywe, z ktérej prébujemy co$
wyjadniaé, wiara jest tajemnicg. Jedynym rozwigzaniem jest ugruntowywanie objawionych
prawd Pisma, przy jednoczesnej akceptacji faktu, ze istniejg rzeczy przed nami zakryte. Innymi
stowy, przyjmijmy fakt, ze Bdg jest jeden oraz zZe istnieje wiecznie w trzech osobach — Ojcu,
Synu i Duchu Swietym — nie wdajac sie w szczegélowe dociekania tego, jak jest to mozliwe.

Stanowisko takie nie oznacza, Ze ta koncepcja jest nielogiczna, ale Ze przekracza ona granice
ludzkiej mozliwo$ci zrozumienia natury Boga. Zarozumialstwem byloby zaklada¢, ze
ograniczone istoty ludzkie moga w pelni uchwyci¢ tajemnice¢ nieskonczonego Boga. Madros¢
polega tu na uznaniu naszych ograniczen; na wyznawaniu i utwierdzaniu prawdy, ktérg mozna
ogarngé, zamiast na dazeniu do wyjasnienia rzeczy bedacych daleko poza naszym
zrozumieniem. W o wiele gorszym potozeniu znajduje sie kto$, kto prébuje wyttumaczy¢ to, co
niewytlumaczalne, niz ten, kto prébuje szukal odpowiedzi w Biblii, nawet gdy jego
ograniczona z natury interpretacja (,teraz bowiem widzimy jakby przez zwierciadlo i niby w
zagadce” — 1 Kor 13: 12) nie siega prawdy zawartej w Stowie Bozym.

Niektdrzy twierdza, ze istnieje potrzeba innego niz dotad wyjasnienia tréjjedynej natury Boga
dla Zydéw, ktérzy postrzegajg kwestie Tréjcy jako sprzeczng z judaistycznym monoteizmem.
Jest to jednak bledny zarzut. Jak twierdzi dr Brown:
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Fundamentalna doktryna Trdjcy zawiera sie w definicji: Jedna esencja [albo
natura, substancja] w trzech Osobach. Jest jeden Bdg, co podkresla zydowskie
Szema (Deut. 6:4), poniewaz jest tylko jedna boska esencja. Esencja ta
przejawia sie w trzech odrebnych Osobach (...) Boskie Osoby mimo swej
odrebnosci nie moga jednak by¢ oddzielone od béstwa, podobnie jak i od
siebie nawzajem. Oczywiste jest, ze ludzki jezyk jest nieadekwatny w
wyrazeniu czego$ wiecej, niz tylko sugestii o naturze Tréjcy; z pewnoscia nie
jest on z stanie Jej analizowa¢ ani wyttumaczy¢ [8]

Kiedy zajmujemy sie doktryng tréjjedynosci Boga, to gléwny problem stanowi natura tej
doktryny, nie za$ jej nauki. Ojcowie Ko$ciota Soboru Nicejskiego utwierdzili prawdy biblijne w
formie wyznania wiary, opierajac sie na informacjach zebranych z Biblii. Przyjeli oni podejscie
wynikajace z greckiej formacji filozoficznej. Biskupi nicejscy przywykli do dedukcyjnego
sposobu rozumowania. Uwazali oni, Ze odbierajac ewangeliom ich zydowsko$¢, uwalniajg w
ten sposdb ich przestanie od rygoru zZydowskiego dziedzictwa i mysli. Nie pomysleli o tym, ze
czyniac tak, uwiklali wiare w poganska filozofie hellenistyczng. Cho¢ ostateczny produkt tych
poczynan stanowil odbicie prawdy biblijnej, to sposéb, w jaki prawda ta zostala zredagowana
nie mial nic wspdlnego z zZydowska perspektywa; byl wiec calkowicie nie do przyjecia dla
Zydéw.

Wprawdzie podejmowano w przesztosci préby wyrazenia doktryny trdjjedynosci Boga na
sposob zydowski, jednak préby te nie wykraczaly poza zwykle wariacje semantyczne, ktére
pozostawaly niekoherentne z hellenistyczng formulg doktryny. Innych znéw ogarnela
frustracja i odrzucili doktryne. Jak juz zobaczyliémy, kiedy tak sie dzieje, nic nie jest w stanie
powstrzymac wypaczonych nauki wcze$niejszych herezji.

Hellenizm miat na celu wyprowadzenie prawdy z formut filozoficznych, nada¢ jej zasade i
forme wyznania. Ci, ktérzy doszli w ten sposéb do prawdy, sprowadzili ja do formy wyznania.
Nie jest to Zydowska metoda.

Zaréwno Nowy Testament, jak i wczesna literatura apokryficzna dowodza, Ze mozna wyraza¢é
prawde w formie innej niz ,,credo”, mianowicie poprzez ,testimonia”, ktére porzucono, jako ze
nie koricza si¢ one wyznaniem wiary. A jednak to wlasnie testimonia sa biblijne i przedstawiaja
prawde w sposéb niehellenistyczny. Sa one biblijnymi $wiadectwami tozsamos$ci Jeszuy.
Zamiast méwi¢, ze Jeszua jest Bogiem, testimonia z Pisma Swietego méwia np:

»Na poczatku byto Stowo, a Stowo byto u Boga, a Bogiem bylo Stowo.(...) A
Stowo cialem si¢ stalo i zamieszkalo wsréd nas, i ujrzeliSmy chwate”
(»Szechineg” — Szechina, hebr. ,zamieszkiwanie”: Boza Obecno$¢ lub
immanencja Boga. Okreélenia tego czesto uzywa sie po prostu jako synonimu
Boga. — [przyp. ttum.>]) (...) »jego chwalg, [Szechine] jaka ma jedyny Syn od
Ojca, pelne laski i prawdy (Jan 1: 1-14)

Whniosek plynacy z powyzszego fragmentu jest taki, Ze Jeszua jest Bogiem, jednak zamiast
cytowania tego wniosku, przytoczony zostal odpowiedni urywek z Pisma. Pismo moze by¢
cytowane w celu nauczania pelnego czlowieczenstwa i pelnego bdstwa Jeszui, bdstwa i
osobowej natury Ducha Swietego; odrebnosci tych dwéch oséb, a zarazem ich jednosci z
Ojcem. Doktryna trdjjedynosci jest doktryng, ktéra sumuje testimonia, ale to wtasnie
testimonia sg tym, co stanowi jej podstawe. Zydzi mesjanistyczni powinni potwierdzad
doktryne o tréjjedynosci, ale tylko dlatego, ze jest to wniosek, do ktérego prowadza testimonia
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Pisma. W rozmowach z Zydami na temat mesjanistycznych przekonan, Zydzi mesjanistyczni
moga wykorzysta¢ same testimonia, wyrazajac w ten sposéb uznanie biblijnych wnioskéw
zebranych w wyznaniach wiary. Celem doktryny o Trdjcy bylo nauczanie i zabezpieczanie
prawdy o jednym Bogu, istniejacym wiecznie jako Ojciec, Syn i Duch Swiety. Jesli uda sie to
przekaza¢ raczej wykorzystujgc testimonia, niz forme wyznan wiary, to dzieki temu mozna
bedzie unikna¢ wielu sporéw i kontrowers;ji.

Wierzacy w Mesjasza musza podkreslaé wobec swoich zZydowskich rozméwcéw mesjanskosé
Jeszui. Przedstawianie doktryny o tréjjedynosci nie jest apologia; jest tylko wyjasnieniem.
Stuchacze moga czul sprzeciw wobec jezyka, w jakich jest sformutowana, ale faktem jest, iz nie
naucza ona, ze istnieja trzej rézni bogowie. Koncepcja tréjjedynosci nie jest sprzeczna z Szema
czy innymi koncepcjami judaizmu biblijnego. Pojecie istnienia trzech oséb w béstwie miesci
sie z powodzeniem w koncepcji mysli zydowskiej. Jest na ten temat wzmianka w Zohar (ksiedze
zydowskiego mistycyzmu). [9]

Wiara w jednego Boga, istniejacego wiecznie w trzech Osobach, nie jest politeizmem; nie
wykracza poza obszar mysdli Zydowskiej, a co najwazniejsze, wynika z nauki samego Pisma.
Przyjecie tej biblijnej wiary nie ujmuje nikomu ZzZydowsko$ci, poniewaz zydowskos¢ jest
dziedzictwem. To, w co wierzg Zydzi mesjanistyczni opiera si¢ na objawieniu sie Boga w Jego
Mesjaszu. Tradycyjny zydowski obraz Boga bez Mesjasza jest niekompletny. To wlasnie
Mesjasz jest kluczem do zrozumienia Pisma; On jest najpelniejszym objawieniem Boga.
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ROZDZIAL DZIEWIATY

Judaizm mesjanistyczny:
ruch o charakterze pionierskim

Przynalezno$¢ do kongregacji mesjanistycznej pod kilkoma wzgledami rézni sie od
cztonkostwa w tradycyjnym koS$ciele czy synagodze. Kongregacje te sa mniejsze od wiekszo$ci
ko$cioléw i synagog; istnieje w nich atmosfera bliskiej zazyto$ci pomiedzy poszczegdlnymi
cztonkami. Zgromadzenia mesjanistyczne nie maja koscielnego charakteru, poniewaz wyrazajg
swoja wiare wedtug zydowskich wzorcéw kulturowych. Dzieje si¢ tak, poniewaz wiekszos¢
cztonkéw tych spotecznosci to Zydzi, a kulturowy wyraz danej kongregacji jest odbiciem
tozsamosci jej cztonkéw. Jest calkiem naturalng i sluszng rzecza okazywal cze$¢ Panu w
kontekscie wlasnej kultury. Ci spo$réd cztonkéw spotecznosci, ktérzy nie sg Zydami, majg
wielkie pragnienie utozsamienia si¢ z narodem zydowskim i jego powolaniem. Widza oni w
przynaleznosci do spolecznosci mesjanistycznej znakomita okazje do utozsamienia si¢ z
narodem wybranym w taki sposdb, jak uczynita to Rut, ktéra powiedziala do Noemi: ,Nie
nalegaj na mnie, abym ci¢ opusdcila i odeszla od ciebie; albowiem dokad ty pdjdziesz i ja pdjde;
gdzie ty zamieszkasz i ja zamieszkam; lud twdj — lud méj, a twdj Bég — Bog mdj.” (Rut 1:16).

Chociaz wiekszo$¢ os6b odwiedzajacych spotecznosci mesjanistyczne kieruje sie szczerymi
motywami, sg jednak tacy, ktérzy przychodza nie dlatego, Ze pragng zjednoczy¢ si¢ w ten
sposéb z Zydami lub czujg sie powotani do uczestnictwa w zgromadzeniu mejsanistycznym.
Istnieje pewien odsetek, ktérego motywem jest antykoscielne nastawienie. Ludzie ci uwazaja,
ze skoro w jakim$ miejscu nie ma krzyza, $§piewnikéw czy innych tradycyjnych symboli, to
mogg oni tam wreszcie wyraza¢ swoje antykoscielne postawy. Kongregacje mesjanistyczne
chca w pozytywny sposéb wyrazaé swojg zydowskos$¢ w praktykowaniu wiary, a nie dazy¢ do
antyko$cielnego nastawienia. Ludzie, ktérych cechuje taka postawa, nie majg w rzeczywistos$ci
powolania do spoteczno$ci mesjanistycznych i przytaczajg sie do nich ze ztych powoddéw. Sg w
konsekwencji przeszkoda dla wzrostu zgromadzenia. W pewnym sensie czltonkowie
spolecznosci mesjanistycznej maja pionierskiego ducha — judaizm mesjanistyczny jest
rozwijajacym si¢ ruchem. Poréwnujac te spotecznosci z wigkszoscia Ciala wierzacych, sa one
stosunkowo mate: czesto kongregacje o bardziej tradycyjnym charakterze odznaczajg si¢
wiekszg liczebnoscia. Wigkszo§¢ mesjanistycznych kongregacji nie moze sie poszczycié
wielkimi  budynkami, efektownym otoczeniem czy tez oszalamiajaco bogatym
harmonogramem. Jednak dla tych, ktérzy sa powolani do judaizmu mesjanistyczengo, to
wszystko stanowi jedynie czynnik zewnetrzny. Kongregacje mesjanistyczne sg czes$cig Bozego
dziela wérdéd Jego narodu wybranego. Doswiadczenie uczestnictwa w ruchu mesjanistycznym
niewiele si¢ rézni od sytuacji narodu zydowskiego za czaséw Nehemiasza.

Nehemiasz opisuje wydarzenia, ktére mialy miejsce 90 lat po powrocie z Babilonu. Jerozolima
zostata zniszczona w 586 roku p. n. e.. Historia, o ktérej mowi ta ksiega zdarzyla sie okoto 433
roku p. n. e., prawie 160 lat po zburzeniu Jerozolimy. W tym okresie zZyl i umarl Daniel, a Estera
byta krélowg Persji. Po Achaszweroszu (Kserksesie) panowanie w Persji objal Artakserkses.
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Zorobabel juz wczedniej dotarl z pierwszymi uchodZcami z powrotem do Izraela, i stala juz
odbudowana $wigtynia. Nehemiasz nalezat do drugiego lub trzeciego pokolenia Zydéw na
wygnaniu. Budowali oni tam domy, prowadzili interesy i zajmowali nieraz wysokie stanowiska
wsréd pogan, obok ktérych musieli zy¢.

Nie wszyscy powrdcili na Syjon; wigkszo§¢ pozostala w Babilonie. Nehemiasz takie tam
pozostal, chociaz tylko na krétko. Jako podczaszy kréla Persji, cieszyl si¢ on wysoka pozycja
spoleczna. Jednak tym, co bylo naistotniejsze w Zyciu Nehamiasza nie bylo jego stanowisko, ale
troska o rodakéw, ktérzy powrdcili do Izraela. Ksiega Nehemiasza opisuje, jak Chanani, jego
brat, przyjechal do niego z Judei w odwiedziny. Nehemiasz z wielkim zainteresowaniem
dopytywal sie o swoich rodakdéw, ktdérzy byli powracajaca resztka. Te resztke stanowili wlasnie
pionierzy gotowi porzuci¢ komfort i dostatek wielkich poganskich miast dla ziemi obiecenej
przez Boga narodowi zydowskiemu. Dla nich Zycie w Izraelu oznaczato rezygnacje z dobrobytu.
Jerozolima, ktéra kiedy$ byla klejnotem Srodkowego Wschodu, teraz straszyta swoimi
ruinami. Decyzja Zycia w tym mie$cie oznaczata trud i ciezka prace. Pomimo to wielu wybralo
powrdt do ziemi izraelskiej, poniewaz to byla ich ziemia. W Izraelu nie byli juz cudzoziemcami
ani obcymi. Decydujgc si¢ na zycie w Izraelu, przyjmowali obietnice dang przez Boga
Abrahamowi. Obwieszczali w ten sposéb wierno$é Boga nie tylko Zydom na wygnaniu ale
calemu $wiatu.

Wierzacy Zydzi skupieni w kongregacjach mesjanistycznych do$wiadczaja podobnego
odczucia. W kosciotach sg cudzozimcami; sa tymi innymi. Czasem stawia si¢ ich na piedestale i
oglada z czcig jak duchowe trofea; innym zndéw razem namawia sie ich do wyrzeczenia si¢
swojego zydostwa i zespolenia si¢ z jednolitym charakterem ko$ciota. W kongregacjach
mesjanistycznych Zydzi nie sg traktowani inaczej czy wyrézniani poniewaz sg Zydami; w tych
spoteczno$ciach nie czujg sie oni inni ani lepsi od reszty $wiata. Sg tym, czy powinni byé —
czedcig spotecznosci wierzacych.

Troska Nehemiasza o powracajacych do Judei podobna jest do troski wspéiczesnych Zydéw
amerykanskich o Izrael. Nehemiasz byt pierwszym syjonistg.

Brat Nehemiasza tak scharakteryzowal éwczesng sytuacje w swojej ojczyznie: ,Ci pozostali,
ktdérzy przezyli niewole, znajdujg si¢ w tamtejszym okregu w wielkiej biedzie i pohanbieniu;
wszak mur Jeruzalemu jest zwalony, a jego bramy spalone ogniem.” Jerozolima i cata Judea
byly zupelnie zdewastowane. Nehamiasz byl zaskoczony tg sytuacja.

Nie powinien mie¢ powodéw do takiego zaskoczenia; przeciez od najazdu Babilonczykéw
minelo 150 lat. Wiedzial, ze od zniszczenia Jerozolimy uptyneto wiele czasu, a z drugiej strony
wiedzial tez, ze Zorobabel juz zdazyt odbudowaé $wiatynie, a Ezdrasz przywrdcil porzadek
religijny. Opierajac si¢ na dotychczasowych informacjach, Nehamiasz miat wszelkie powody,
by sadzi¢, Ze Jerozolima byla w §wietnym stanie. Kiedy wiec uslyszal, jak wygladala sytuacja w
jego ojczyznie, zapltakal i pograzyt si¢ w smutku, poszczac i wotajac do Pana. Ludzie, ktérzy
powrdcili do kraju stanowili jedynie resztke Izraela. Ich Zycie bylo proste. Odbudowana
$wiatynia byla zaledwie cieniem tej, ktéra kiedy$ wznosila si¢ na jej miejscu, mury miejskie
byly zburzone, a sama Jerozolima stala si¢ po$miewiskiem w poréwnaniu z pieknym
Babilonem i Suza.

W podobny sposéb judaizm mesjanistyczny byl do niedawna dla wielu czym$§ w rodzaju
posmiewiska ale ta sytuacja ulega stopniowo zmianie, tak jak za czaséw Nehemiasza.
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Istnieje jeszcze jedno podobienstwo ruchu mesjanistycznego do sytuacji Nehamiasza — ci,
ktérzy nalezg do kongregacji mesjanistycznych stanowig resztke. Nie sg oni w sytuacji tych
uczniéw Jeszui, o ktérych moéwi fragment z Dziejéw Apostolskich, ze: ,Codziennie tez
jednomyslnie uczeszczali do $wiatyni” (Dz. 2:46) Nie sg to tysigce, ktére spotykaja sie w
$wiatyni, ale zaledwie resztka Izraela. Nie reprezentuja oni wszystkich wierzacych Zydéws; s
resztkg Zydéw wierzacych w taki sposéb. Wielu sposréd wierzacych Zydéw nalezy do réznych
ko$cioléw; nie czuja si¢ oni powotani do uczestnictwa w ruchu mesjanistycznym. Niektdrzy nie
chca rezygnowa¢ z komfortu, jaki daja im ustabilizowane kongregacje i bogato zdobione
budynki. Inni z kolei nie czuja zainteresowania ruchem mesjanistycznym ani tak silnej wiezi z
zydowskimi korzeniami. Ich zaangazowanie sprowadza si¢ najwyzej do zdania relacji, tak jak
zrobit to brat Nehemiasza. Lubig sie porozglada¢, ale bez zamiaru przylaczenia.

Postawa Nehemiasza byta calkiem inna. Kiedy usltyszal o sytuacji w Judei i Jerozolimie,
zaplakal i wotal do Pana. Czul ciezar odpowiedzialnosci za swoich rodakéw, za resztke w
ojczyZnie. Zalezato mu dostatecznie na naprawieniu tej sytuacji, aby zrezygnowac ze swojej
pozycji spotecznej i luskuséw zycia w Suzie i wyruszy¢ do Jerozolimy.

Nehemiasz jest typem osoby powolanej do Zycia w kongregacji mejsanistycznej. Nie jest to
kto$, kto przychodzi z wizyta po to, by popatrze¢ z nostalgia na swoje Zydowskie dziedzictwo, a
potem odejsé. Jest on kims§, kto dazy do odbudowania muréw; nie po to, by przeciwstawic sie
czemu$ innemu, ale w spos6b pozytywny budowac i zachecaé innych. Inwestuje on swoj czas i
wysitek w stuzbe Panu. Osoba taka jest wielkg inspiracjg dla innych.

Taki wtasnie wpltyw mial Nehemiasz na otaczajacych go ludzi. Kiedy dowiedzieli si¢ o jego
zmartwieniu i o tym, jak Pan go zaopatrzyl i wyposazyt do tego zadania, ruszyli do pracy.
Wspierali go i wspdtdziatali z nim w dziele odbudowy.

Ale nie tylko Zydzi zareagowali na postawe Nehemiasza, gdyz zetkngl sie takze z
przeciwnikami tego dzieta, z Sanballatem Choronita, Tobiaszem Ammonits, Geszemem
Arabem. Nie udalo im sie jednak zastraszy¢ Nehamisza; wiedzial on, Ze Pan jest z nim a
ponadto mial za soba wtadze i poparcie kréla. Byl calkiem zdecydowany wykonaé zadanie,
ktére Bég mu wyznaczyt.

W tym miejscu takZe mozna dostrzec poréwnanie z ruchem mesjanistycznym. Bég naprawde
wklada w serca ludzi pragnienie tworzenia spolecznosci, ale zawsze znajdzie si¢ ktos, kto
prébuje im przeszkodzié. Tacy przeciwnicy zawsze twierdzg, ze kierujg nimi szczere pobuki. Sg
chetni do podsuwania réznych sugestii i watpliwosci ale nigdy nie chca zaangazowad sie¢ w
proces budowania. Sanballat powiedzial, ze prébuje tylko chronié interesy kréla. Ci, ktérych
B6g powolal do zgromadzen mesjanistycznych realizuja to powolanie przyczyniajac sie do
budowania i rozwijania swojej kongregacji poprzez sluzbe i zdobywanie nowych uczniéw
Mesjasza. Jak dowiadujemy si¢ z relacji Nehemiasza, sporzadzit on spis 0séb pracujacych przy
odbudowie muréw, przydzielajac im poszczegdlne fragmenty. Spis ten jest bardzo réznorodny
i nie stanowi czego§ w rodzaju biblijnej tablicy pamiatkowej, na ktdrej figurujg nazwiska
ofiarodawcéw kosciotéw lub synagog. Czasem widujemy takie wladnie tablice informujace o
tym, kto jest ofiarodawca albo ku czyjej pamieci wmurowano tablice. Imiona spisane przez
Nehemiasza méwia o czyms$ bardzo waznym.

Z Ksiegi Nehemiasza dowiadujemy sie o tym, Ze najwyzszy kaplan i kaplani pomocniczy
odbudowali brame owcza. Ludzie z Jerycha odbudowali jeszcze inny odcinek. Brama rybna
zostala odremontowana przez synéw Hassenai. Pojedyczne osoby pracowaly nad jeszcze innym
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fragmentem. Mieszkancy Tekoa naprawiali nastepng czesé, ale czytamy, zZe wysoko urodzeni z
tego miasta nie zglosili si¢ do pracy. W tym rozdziale wymienieni sg zlotnicy, wytwdrcy
wonnosci i naczelnicy okregéw — wszyscy oni mieli swéj udzial w odbudowie muréw. Pewien
mezczyzna pracowal nawet wraz ze swoimi cédrkami. Lista wymienia dalej naczelnika okregu
Bet-Hakkerem, przywddcéw, niewolnikéw $wigtynnych, straznikdéw, kupcéw i wreszcie
lewitéw. Pracowali niemal wszyscy. Niektérzy byli odpowiedzialni za duze fragmenty, inni
pracowali nad malymi odcinkami w poblizu swoich doméw. Zdumiewajaca byta jednos¢é wsréd
ludu Izraela — pracowali wszyscy z wyjatkiem arystokracji z Tekoa. Niektérzy mogli mie¢
jaka$ praktyke w budowaniu, ale na pewno byli tacy, ktdrzy jej nie mieli. Mimo to pracowali,
jak umieli, aby odbudowa¢ mury Jerozolimy.

Mury mialy donioste znaczenie z kilku powoddéw. Niemal az do wspdtczesnych czaséw, mury
stanowily gléwng obrone w obliczu ataku wojennego. Jesli mury byly zburzone, kazdy mégt
wej$¢ do miasta i spladrowal je. Dlatego wlasnie armie wyruszajace na podbdj zawsze
rozpoczynaty atak od zniszczenia muréw obronnych.

Po drugie, mury byly symbolem, przypominaly o zburzeniu Jerozolimy i o tym, Ze Izrael byl
ciagle pohanbionym narodem. Za kazdym razem, gdy patrzyli na ruiny, przypominaty im one o
stabo$ci i zniszczeniu. Odbudowa muréw oznaczala, ze miasto nie bedzie jui wiecej
posmiewiskiem dla ogladajacych je i jego mieszkancy nie beda musieli rumieni¢ sie z
zazenowania, ale bedg mogli zy¢ bezpiecznie. Przywrdécenie muréw do dawnego stanu byto
znakiem, ze Bég dziatal wéréd tego ludu.

Zydzi mesjanistyczni, podobnie jak tamci ludzie z czaséw Nehemiasza, stanowig duchowa
resztke Izraela. Powrdcili do swego kraju, ale brakowalo w nim muréw obronnych. Kraj byl
maty, staby i budzit politowanie. Zgromadzenia mesjanistyczne zazwyczaj tez sa mate i nie
robig na zewnatrz wielkiego wrazenia. Ich rozwdj takze jest powolny.

Zdarza sie, ze ludzie nalezacy do tych spotecznoici zastanawiaja sig, czy Bég rzeczywisdcie
wsréd nich dziala. Zastanawiajg sie, dlaczego nic si¢ nie dzieje i zaczynaja rozgladac sie za
wiekszymi, bardziej efektownymi spoteczno$ciami. Aby naleze¢ do kongregacji
mesjanistycznej, trzeba naprawde mie¢ pionierskiego ducha. Znamienne, Ze resztka po
powrocie do kraju zaczela pracowa¢ nad odbudowg muréw. Tym, co zjednoczylo ludzi i
pobudzito ich do wspdlnego wysitku byto §wiadectwo Nehemiasza mdéwigce o Bozej tasce i
mocy. Nehemiasz byt osobg zdolng zacheci¢ i zgromadzi¢ ludzi wokét siebie. Mimo, Ze nie
mieli praktyki w budowaniu, stali si¢ budowniczymi. Jako grupa, stanowili tak samo
réznorodng mozaike, jak obecni Zydzi mesjanistyczni, ktérzy na ogét nie mogg sie poszczycié
ukonczeniem szkét biblijnych. Nie wszyscy sa nauczycielami, artystami czy muzykami.
Wywodza si¢ z najrozmaitszych §rodowisk a mimo to Bég powotat ich do uczestnictwa w tym
ruchu. Oznacza to uczynienie priorytetu z wlasnej spotecznosci; gotowo$¢ poswiecenia czasu i
$rodkoéw.

Wymaga to u§wiadomienia sobie, Ze ruch mesjanistyczny nie jest jeszcze jedna instytucja, ale
dzielem samego Boga. Ci, ktérzy sa czlonkami spotecznodci mesjanistycznych angazuja sie w
odbudowe starozytnego ruchu. Kiedy spogladajg na kongregacje mesjanistyczne, nie widzg
jedynie malych wyizolowanych spolecznosci, ale postrzegaja siebie jako cze$¢ wigkszej catosci.
Sa $wiadomi, Ze B6g czyni w ich kongregacji to samo, co we wszystkich zgromadzeniach
mesjanistycznych na calym $wiecie. Wiedza, ze sa ruchem przebudzeniowym, ktéry niegdys
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istnial w Jerozolimie od zmartywchwstania Jeszui az do czwartego wieku. Oto teraz powrdcili z
wygnania i po$wiecili sie¢ odbudowie tego ruchu.

Sa ludzie, ktérzy kwestionuja ruch mesjanistyczny jako Boze dzielo, poniewaz spotyka si¢ on
ze sprzeciwem. W czasach Nehemiasza bylo podobnie — Sanballat byl zirytowany
rozpocze¢ciem prac nad odbudowg muréw. WysSmiewal zaréwno prace, jak i pracujacych,
nazywajac ich stabymi a ich wysitki marnymi i poniekad mial racje. Najwazniejszy material
budowlany, piaskowiec, zostal powaznie nadwatlony przez ogien. Jednak Nehamiasz trwal w
modlitwie. Tekst mdéwi, Ze zdolano odbudowaé mur do polowy jego wysokosci. Ludzie wkladali
cale serce w ten wysilek a Nehamiasz zachecal ich méwiac: ,,Nie bdjcie sie ich! Pana wielkiego i
strasznego wspomnijcie (...)”

Zydzi skupieni w spoteczno$ciach mesjanistycznych, podobnie jak tamcie budowniczowie,
spotykajg sie ze sprzeciwem pochodzacym gléwnie ze $rodowiska zydowskiego. Inni Zydzi
twierdza, ze spolecznoici te nic nie znacza, ze s stabe i mierne a caly ruch bardzo watty i
skazany na wygasniecie.

Nieco inne podtoze ma sprzeciw kosciotéw liberalnych; jest on spowodowany sposobem, w
jaki naucza sie Biblii. Twierdza oni, ze Zydzi mesjanistyczni powinni zostawi¢ innych Zydéw w
spokoju. Doswiadczajg oni takze opozycji wewnatrz samego ruchu; niektdrzy boja sie, ze nic
nie osiagna z powodu braku §rodkéw albo poniewaz nigdy nie robiono tego w taki sposéb.
Zalecaja tez ostrozno$¢ i unikanie konfliktéw.

Kazdy opdr, czy to z zewnatrz, czy od wewnatrz, niszczy zaufanie. Kiedy te niechetne glosy
ulegajg nasileniu, prawdziwg pocieche daja stowa Nehamiasza: ,Nie bdjcie sie ich! Pana
wielkiego i strasznego wspomnijcie (...)”

Dzieto odbudowy muru zostalo ukoficzone w ciggu pieédziesieciu dwdch dni. Kiedy skonczyli
prace, ich wrogowie stracili pewno$¢ siebie. Uswiadomili sobie, Ze Bég dziata. Ludzie czesto
oczekuja, ze Pan pdjdzie przed nimi, a wtedy oni bedg mogli ukry¢ sie za Nim i nie narazac si¢
na trudnos$ci. Uwazaja, Ze jesli spotyka ich sprzeciw, to ich dzialanie nie moze by¢ inspirowane
przez Boga. A jednak Bozy ludzie musza by¢ gotowi sta¢é mocno na swoim gruncie, jesli chca
Mu stuzy¢. Musza zglebia¢ Jego stowo a kiedy juz poznajg Jego wole, prze¢ z calej sily w
kierunku celu i osiagna¢ go. Gdyby Nehemiasz i jego ludzie czekali na wygasniecie tego
sprzeciwu, Jerozolima nigdy nie zostataby odbudowana. Gdyby Zydzi mesjanistyczni chcieli
czekaé na koniec oporu, jaki powodujg, musieliby czekaé bardzo dlugo. Pan wyznaczyt cel, a
Zydzi mesjanistyczni muszg do niego zmierzac.
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ROZDZIAL DZIESIATY

Wnioski

Jak wspomniano powyzej, od pierwszego wieku zawsze istniala resztka Zydéw wierzacych w
Mesjasza. W swojej nawczes$niejszej fazie, wiara mesjanistyczna rozwijala si¢ w narodowym
kontekscie zydowskim. W tamtych czasach, gdy ktokolwiek oddawal swoje zycie w rece Jeszuy,
jego zydowska tozsamo$¢ nie byla poddawana w watpliwo$é. Oto relacja Lukasza z Dziejow
Apostolskich 21:20

~Powiedzieli mu [Pawlowi]: Widzisz, bracie, ile to jest tysiecy Zydéw, ktérzy
uwierzyli, a wszyscy gorliwie trzymaja sie zakonu”.

Zydowsko$¢ i wiara w Jeszue jako Mesjasza pozostawaly z sobg w znakomitej, niezmacone;j
relacji. W poézZniejszym okresie judaizm Faryzeuszy zaczal dominowad i usunal w cienl inne
formy zydowskiej wiary. Judaizm mesjanistyczny zostal potepiony i wraz z innymi opcjami
zakazany. W tym samym czasie rozwijajacy sie Kosciét podlegal coraz bardziej wplywowi
licznie nawracajacych si¢ pogan. Dazac do ujednolicenia, spowodowano postepujace
wymazywanie opcji mesjanistycznej, odcinajac ja od zZydowskich korzeni. Pézniejsza historia
Kosciola jest naznaczona rosngcym antysemityzmem, i to w imieniu Jezusa. Nienawis¢ i
przemoc, w polaczeniu z kulturowg i religijng nietolerancja plynacg z zewnatrz i od wewnatrz
zydowskiej spolecznosdci spowodowaly, ze nardd Zydowski zaczal postrzegaé wiare w Jeszug —
obiecanego Mesjasza, jako religie nie-zydowska. Ci sposréd Zyddw, ktérzy uwierzyli w Jeszue
jako Mesjasza, byli uznawani za zdrajcéw i heretykéw. Uznano, ze wiara w Mesjasza i zydowska
tozsamo$¢ wzajemnie sie¢ wykluczajag. W znakomitej wigkszo$ci, naréd zydowski odrzucit
Jeszue z Nazaretu jako swego Mesjasza.

Z nastaniem ruchu mesjanistycznego, zydowscy wierzacy znéw zaczeli si¢ identyfikowad ze
swoim narodem. Postanowili trwa¢ w jednosci jako $wiadkowie twierdzac, ze mozna by¢
Zydem i jednocze$nie wierzy¢ w Jeszue. Ruch mesjanistyczny jest zjawiskiem, ktére pojawito
sie na przetomie dziewietnastego i dwudziestego wieku, réwnolegle z procesem odradzania si¢
panstwa Izrael.

Sam ruch jest mlody lecz posiada dziedzictwo sigegajace czaséw starozytnych. Z powodu swej
$wiezo$ci, wytycza nowe, pionierskie szlaki oraz odkurza inne, ktérymi nardéd Izraela nie
chodzit przez 1500 lat. Mimo oczywistych rdznic dzielacych ruch mesjanistyczny od
tradycyjnego chrzescijanstwa, istnieja miedzy nimi bardzo wazne podobienstwa, z ktdérych
nalezy czerpa¢ nauke. Nalezy przy tym zadba¢, by poréwnujac obydwa zjawiska nie wylewa¢
dziecka z kapielg w imie kontekstualizacji.

Wyglada na to, ze w ostatnich czasach historia zatacza pewien krag. Jeszua pojawit si¢ na
$wiecie w momencie, gdy Zydzi mieszkali w ziemi swoich ojcéw. Dobra Nowina zostala
ogloszona innym ludom przez potomkéw Abrahama. Pdzniejsze wydarzenia spowodowaty
odwrdcenie sie Izraela od Jeszuy i zdusily 6wczesny ruch mesjanistyczny. Naréd zydowski
zostal rozproszony po catej Ziemi, a jego tozsamo$¢ panstwowa zanikta.
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Teraz, gdy zbliza sie czas powrotu Mesjasza, Zydzi znéw mieszkajg we wlasnym kraju.
Synowie narodu wybranego oddaja swoje zycie Jeszui. Wierzacy, Zydzi i nie-Zydzi, powinni
podtrzymywac ruch mesjanistyczny i trwaé przy nim, jak trwajg przy Mesjaszu.

Wierzacy Zydzi z pierwszych wiekéw oczekiwali powtérnego przyjscia Jeszuy i odkupienia ich
narodu. Tak samo czynig wspotczeéni Zydzi mesjanistyczni, wyrazajac to, co napisal w swej
zarliwo$ci pewien ich brat:

»Bracia! Pragnienie serca mego i modlitwa zanoszona do Boga zmierzajg ku
zbawieniu Izraela.” (Rz. 10:1)
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DODATEK 1

Analiza poréwnawcza
kongregacji mesjanistycznych

Przeprowadzajac ponizsze badania, posluzono sie opiniami tych przywédcéw, ktdérych
kongregacje istnieja ponad rok i licza ponad dziesieciu czlonkéw, bez wzgledu na pochodzenie.
Celem wytyczenia takich, a nie innych kryteriéw tej analizy bylo zbadanie czynnikéw rozwoju
w tych kongregacjach, ktére w mniejszym lub wiekszym stopniu rozwinely sie wewnatrz ruchu
mesjanistycznego i rzeczywiscie sg dla niego reprezentatywne. Kongregacje, ktére licza mniej
niz rok, nie mogly by¢ wiarygodnym i wystarczajaco obfitym Zrédiem informacji w tych
badaniach; z kolei te, ktdére licza ponizej dziesieciu cztonkdédw, nie spelniaja kryteridw
ustalonych w tej analizie. Zaklasyfikowano je w kategorii biblijnych grup domowych, z ktérych
wyltonily si¢ liczne istniejace obecnie zgromadzenia. Kryterium wyznaczone przez UMJC
okredlajace pelne cztonkostwo w danej kongregacji méwi, Ze musi ona skupia¢ co najmniej
dziesieciu Zydéw mesjanistycznych. Lista spolecznosci uczestniczacych w tym przegladzie
podana jest w Dodatku 2.

W ponizszych badaniach dazono do oszacowania tych praktyk, czynnikéw i wydarzen, ktére
sa charakterystyczne dla kongregacji mesjanistycznych. Dane wylaniajace sie z tej analizy sa
odbiciem tego, w jaki sposéb przywddcy kongregacji postrzegajg ruch mesjanistyczny. Moga
by¢ réwniez $rodkiem pomocniczym dla tych zgromadzen, ktére daza do stabilizacji.

Prezentowane badania przeprowadzono podczas dwdch konferencji: Messiah '87, ktéra odbyta
si¢ w Grantham w stanie Pensylwania w lipcu 1987 roku organizowanej przez MJAA, oraz
podczas konferencji w Atlancie (Georgia) w sierpniu 1987 roku organizowanej przez FMC .
Kwestionariusze zostaly rozestane do cztonkéw kazdej z kongregacji FMC, a nastepnie bardzo
szybko odestane.

Nastepna procedura polegala na indywidualnej prosbie skierowanej do kazdego z
przywdédcéw  kongregacyjnych o wypelnienie takiego kwestionariusza. Wigkszo§¢
kwestionariuszy zostata odestana jeszcze przez zakonczeniem kazdej z konferencji. Kilka z nich
nadeszto pocztag. W badaniach wzielo udzial trzydzieSci sze$¢ kongregacji; dwie zostaly
wylaczone, poniewaz nie spetniaty kryteriéw wieku i wielko$ci. Czterej przywddcy wyrazili cheé
pomocy, ale nie chcieli wypelnia¢ kwestionariusza, szczegélnie tego dluzszego.

Po uporzadkowaniu wynikéw w tabelach, kazdemu z nich odestano kopi¢ z danymi w
kopercie z adresem zwrotnym i formularz pocztowy z prosba o nadestanie odpowiedzi na
wyniki badan. Kazda grupa danych opatrzona jest analiza i komentarzem. Catkowita liczba
kongregacji bioracych udziat w przegladzie wyniosta 30.
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Tabela 1: Data powstania kongregacji

Lata # %
1985-1987 2 7
1980-1984 14 46
1975-1979 8 27
1970-1974 3 10
przed 1970 3 10

Powyzsze liczby pokazuja, ze wiekszo$§¢ kongregacji mesjanistycznych pojawita sie w ostatniej
dekadzie, z tego najwiecej w latach 1975-1984. Dane te mdéwia réwniez, ze ruch mesjanistyczny
jest zjawiskiem stosunkowo §$wiezym i zdominowal swoim charakterem nurt hebrajsko-
chrzedcijanski, co uwidocznilo si¢ w postaci konferencji o nazwie Hebrew Christian/Messianic
Jewish Alliance of America, ktéra odbyta sie w 1975 roku. [1]

Tabela 2: Okres pracy przywédcy w kongregacji

Lata # %
0-3 6 20
4-5 7 23
6-8 10 33
9-12 5 17
ponad 12 2 7

Poréwnujac wiek réznych zgromadzen ze stazem przywddcy duchowego w danej kongregacji
mozna uznaé, zZe dane te wskazujg na malg rotacje pasterzy. Moze to by¢ rezultatem kilku
czynnikéw. Po pierwsze, prowadzenie kongregacji mesjanistycznej jest zadaniem, ktdre
wymaga pewnej specjalizacji; prawdopodobnie niewiele jest 0séb posiadajacych odpowiednie
kwalifikacje do tej stuzby. Po drugie, niektére kongregacje sa prowadzone przez ludzi, ktérzy
sa ich zalozycielami, co pociaga za sobg potrzebe ich ciagtej obecnosci w danym zgromadzeniu.
Poza tym, wiekszo$¢ tych zgromadzen jest stosunkowo mloda, co raczej uniemozliwia
wyciagniecie konkretnych wnioskéw na temat pasterkiego stazu przywddcy. Trzeba jeszcze
toche poczekad, aby ocenié, ktére czynniki moga wplywaé na trwaltos¢ mesjanistycznej stuzby
pasterskiej .
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Tabela 3: Wiek przywddcy kongregacji

Wiek # %
26-30 3 10
31-35 6 20
36-40 11 37
41-45 4 13
46-50 2 7
51-60 4 13

Sposrdéd ankietowanych przywédcéw dwudziestu siedmiu mialo Zony, a trzej byli niezonaci,
przy czym ci drudzy wyrazali zainteresowanie malzenstwem w przypadku spotkania wtasciwej
osoby.

Wiek wiekszo$ci przywédcéw zgromadzen mesjanistycznych waha sie pomiedzy trzydziestym
pierwszym a czterdziestym czwartym rokiem Zycia, z najwyzszym odsetkiem pomiedzy
trzydziestym széstym a czterdziestym. Liczby te znowu mdéwia o $wiezosci tego ruchu. Sposréd
sze$ciu najwiekszych kongregacji, najmlodszy przywddca ma trzydzieéci piec lat a najstarszy
— pigcdziesiat dwa. Nie wida¢, aby miato to jaki§ wpltyw na rozwdj czy wielko$¢ kongregacji.

Wiek przywédcéw czterech najmniejszych zgromadzen waha si¢ pomiedzy trzydzieci jeden a
czterdziedci cztery lata.

Tabela 4: Wyksztatcenie przywddcy kongregacji

Stopien # %
Srednie 28 93
seminarium 14 47
wyzsze 8 27
szkota biblijna 10 33
licencjat 5 17
nieformalne 2 7

Liczby te powinno si¢ interpretowal w kontekscie czasu trwania ruchu mesjanistycznego.
Czterdziesci siedem procent przywdédcéw duchowych posiada stopien magistra teologii.

Spoéréd duszpasterzy szeSciu najwigkszych kongregacji, czterech posiada tytuly magistra
teologii, lub jego odpowiedniki, za§ dwdch to absolwenci péiwyzszych szkél biblijnych. W
ramach czterech najmniejszych zgromadzen, dwaj przywdédcy posiadaja wyksztalcenie
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seminaryjne, jeden skonczyl szkole biblijna, a jeden nie posiada formalnego wyksztalcenia
biblijnego. Moze to oznaczad, ze pewien zaséb edukacji biblijnej jest pomocny w prowadzeniu i
w rozwoju zdrowej spotecznosci, ale prawdopodobnie nie ma to wplywu na jej wielkos$¢.
Chociaz nie kladzie si¢ najwiekszego nacisku na formalne wyksztalcenie, to jednak jest ono
wysoko cenione i promowane wewnatrz ruchu mesjanistycznego. Organizacja UMJC posiada
swojg jesziwe (szkole biblijng), w ktérej mozna zdoby¢ przygotowanie i edukacje
duszpasterska. Ostatnio w okregu waszyngtonskim powstal Messiah Bible Institute dla celéw
podstawowych i zaawansowanych studiéw teologicznych, za§ MJAA rozpoczela realizacje
programu szkolenia przywdédcéw. Nacisk na wyksztalcenie, ktére ma wysoka warto§¢ w
kulturze zydowskiej, moze sie przyczyni¢ do wzrostu liczby duszpasterzy z wyksztalceniem

WyZszym.

Tabela 5: Wychowanie religijne przywdédcy kongregacji

Nurt # %
Zydowski:
ortodoksyjny 9 30
konserwatywny 7 23
reformowany 4 13
Swiecki 6 20
mesjanistyczny 1 4
Nie-zydowski: 1 4

Wiekszo§¢ przywddcéw mesjanistycznych pochodzi z zydowskich $rodowisk o bardziej
tradycyjnym (ortodoksyjnym, konserwatywnym) charakterze, ktére stanowia mniejszo§¢ w
spotecznodci zydowskiej jako takiej. Ogdlnie w spolecznosci zydowskiej domy o tradycji
$wieckiej/reformowanej stanowig najwyzszy procent, natomiast ortodoksyjne — najnizszy.
Mozliwe, ze akcent, jaki te ostatnie tradycje kladg na religie w wychowywaniu dzieci,
przyczynit sie do poszukiwan duchowych obecnych przywdédcéw. Ciekawy jest réwniez fakt, ze
dziesie¢ procent ankietowanych przywdédcéw mesjanistycznych pochodzi z mesjanistycznego
§rodowiska. Zgodnie z pytaniem pierwszym, dziesie¢ procent zgromadzen powstato przed
rokiem 1970, co wskazywaloby na to, ze cze$§¢ duszpasterzy pojawila sie jako owoc zaczatkéw
wczesnych kongregacji mesjanistycznych.
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Tabela 6: Orientacje teologiczne przywédcéw kongregacji

Orientacja # %
charyzmatyczna 23 77
niecharyzmatyczna 5 17
dyspensacjonalna 8 27
przymierze 2 7
obietnica 7 23
pre-Trib* 13 43
mid-Trib 1
post-Trib 2
premilenialna 17 57

* QOkreslenia ,,pre-Trib”, ,mid-Trib” i ,,post-Trib” dotyczg pogladéw na kolejno§¢ wydarzen
eschatologicznych, a w szczegélnosci Pochwycenia KoS$ciota i Wielkiego Ucisku. Odpowiadajg
kolejno teoriom o Pochwyceniu Ko$ciota przed, w potowie i po Wielkim Ucisku [przyp. ttum].

Tabela 7: Zgodno$¢ kongregacji z orientacja teologiczna przywddcy

Zgodnos¢ # %
catkowita 26 87
czesciowa 4 13

Chociaz siedemdziesiat siedem procent duszpasterzy przyznaje si¢ do orientacji
charyzmatycznej, tabela 24 wykazuje, ze tylko siedemnasdcie procent spos$réd nich uwaza
wykorzystywanie daréw duchowych za wazniejsza czg§¢ prowadzonych przez siebie
nabozenstw. Sze§¢dziesigt procent uwaza to za rzecz drugorzedna. Wynikatoby stad, ze chociaz
przywdédcy ci pragng utozsamiaé si¢ z darami Ducha Swietego, mocg i blogostawiefistwem, w
praktyce dla wiekszo$ci z nich nie ma to pierwszorzednego znaczenia. Jesli zestawimy te dane
ponownie z tabelg 7, zobaczymy, ze problem charyzmatycznego podejscia do praktykowania
wiary nie jest Zrédlem kontrowersji i podzialéw, co tak czesto ma miejsce w niezydowskich
kongregacjach. Jedng z przyczyn, ktére wyciszaja kwestie charyzmatycznosci jest to, ze
kongregacje te postrzegaja siebie przede wszystkim jako mesjanistyczne, nie za$
charyzmatyczne czy niecharyzmatyczne. Kongregacje mesjanistyczne o  profilu
charyzmatycznym nie chcg odrzucaé braci o innych pogladach, szczegélnie, Ze $ro- dowisko
mesjanistyczne jest niewielkie. Sposrdd szesciu najwigkszych zgromadzen, cztery sa
charyzmatyczne, za§ dwie z tych czterech klada gléwny nacisk na korzystanie z daréw
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duchowych. Spodrdéd czterech najmniejszych kongregacji, trzy na cztery takze maja orientacje
charyzmatyczna. Je$li wiec poréwnamy te informacje z danymi o najwiekszych
spoteczno$ciach, mozemy wywnioskowa¢, ze charyzmatycznos$¢ nie jest gtéwnym czynnikiem
wzrostu.

Inng przyczyna takiej réznorodnosci pogladéw w kongregacjach moze by¢ to, ze wigkszos¢
ich cztonkdéw przyszta z rozproszenia pos$réd réinych denominacji, wnoszac automatycznie
poglady preferowane przez swoje byle spolecznosci.

Tabela 8: Podstawowy spos6b nauczania przywodcy:

Styl nauczania # %
ekspozycyjny 24 | 80
studium biblijne 4 13
wyznaczony tekst 4 13
tematyczny 16 | 53

W tym przypadku przywdédcy mogli wymieni¢ wiecej niz jeden styl nauczania. Wiekszo$¢
przywdédcéw naucza w sposéb opisowy, wykorzystujac cze§ciowo przestanie tematyczne. Taki
akcent prawdopodobnie odzwieciedla fakt, ze wielu sposréd wierzacych Zydéw przyszto do
Pana poprzez $wiadectwo Pisma, nie za§ z powodu swojego otoczenia i tradycji (wyjatek
stanowig wierzacy wychowani w $rodowisku mesjanistycznym). Stowo Boze jest ponad
wszystko inne w zgromadzeniach mesjanistycznych, poniewaz to ono, a nie tradycja czy
wychowanie stanowi fundament mesjanistycznej wiary w Jeszue. Czterech sposrdd
przywédcéw szesciu najwiekszych kongregacji okreslito swéj styl nauczania jako gtéwnie
opisowy, podczas gdy dwdch postuguje sie raczej stylem teksowo-tematycznym. Wszystkie z
czterech najmniejszych kongregacji maja przede wszystkim nauczanie typu opisowego.

Tabela 9: Kierowanie kongregacja

Kierownictwo # %
rada starszych 21 70
kongregacja 2 7
pastor 7 23

Wydaje sie, Ze pordéwnanie styléw nauczania wigkszych kongregacji z mniejszymi nie
prowadzi do znaczacych wnioskéw, ktére mialyby wplyw na rozwéj zgromadzen.

Wiekszo$¢ kongregacji przyjeta forme kierowania opartg na modelu starszych, majacych
rowny glos decyzyjny, badZ starszych z pastorem jako glows. Dwadziescia trzy procent
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realizuje zdecydowanie model jednoosobowego kierownictwa (pastor), za$ jedynie dwie
kongregacje opie- rajg sie na modelu wspélnotowym. Przyczyng przyjecia takiego a nie innego
modelu moze by¢ wzorzec biblijny, badZ wplywy z zewnatrz (powigzania z rdéznymi
denominacjami).

Tabela 10: Kobiety w przywédztwie kongregacji

Urzad # %
pastor/rabbi 0 0
lider uwielbienia 4 13
starszy 2 7
szamasz/diakon 11 37
skarbnik 2 7

Kazda z sze$ciu najwigkszych kongregacji kierowana jest przez grono starszych. Mozna to
poréwnac z mniejszymi kongregacjami, z ktérych trzy na cztery takze podlegajg kierownictwu
starszych, za$ jedna opiera si¢ na modelu pastoralnym. Oznaczaloby to, Ze ten rodzaj
przywddztwa nie ma wplywu na wzrost ani wielko$¢ kongregaciji.

W Zadnym z mesjanistycznych zgromadzen kobiety nie petnia funkcji pastora, jednak w wielu
kobiety mogg zajmowac inne kierownicze stanowiska. Z dwoch zgromadzen, w ktérych kobiety
petnity funkcje starszych, jedna jest polaczona z Kosciolem Prezbiterianskim Stanéw
Zjednoczonych a druga — z Ko$ciotem Zboréw Bozych, ktére to kodcioty dopuszczaja kobiety
do urzedu starszych. W innej znéw kongregacji nie bylo pojedynczych kobiet-starszych ale za
to pelnig takie funkcje wraz ze swoimi mezami. W takim uktadzie kazde z matzonkéw musi
spetnia¢ kryteria wymagane na tym stanowisku. Najwiekszy obszar dzialalnosci kobiet w
zgromadzeniach mesjanistycznych stanowi pozycja szamasza, ktdra jest bardziej zorientowana
na ustugiwanie, niz na autorytet.

Rola kobiet w spotecznodciach mesjanistycznych, podobnie jak i w innych, podlega wielu
przemianom. Albo nie moze ona wykroczy¢ poza urzad szamasza, albo tez rola ta moze wigzac
sie z jakim$ rodzajem dzialalno$ci pasterskiej. Faktem jest, Ze Biblia naucza, iz kobieta nie
powinna by¢ autorytetem stojacym wyzej od mezczyzny; z drugiej strony prawda jest, zZe w
wielu sytuacjach kobieta moze sprawowaé stuzbe w miejscu, w ktérym mezczyzna nie moze
tego uczyni¢. W takich przypadkach raczej sklonni jesteSmy widzie¢ kobiete w zespole o
charakterze przywédczym ale pod kontrolg przywédcy-mezczyzny.
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Tabela 11: Cztonkowie pochodzenia Zydowskiego

% cztonkow # %
1-25 1 3
25-50 11 37
51-75 17 57
76-100 1 3

W wigkszosci spolecznosci mesjanistycznych, ktére wziely udziat w tej ankiecie, procent
zydowskich cztonkéw waha sie pomiedzy 25 a 50. Dane pokazuja, Ze spotecznosci
mesjanistyczne nie budujg muru pomiedzy Zydami a nie-Zydami. Obie te grupy s3 w réwnym
stopniu czlonkami swoich kongregacji.

Tabela 12: MatZenstwa mieszane w kongregac;ji

% cztonkow # %
1-25 6 20
25-50 10 33
51-75 10 33
76-100 3 10
brak danych 4 13

W wiekszych kongregacjach przecigtna wierzacych Zydéw wynosi pomiedzy 50 a 75%.
Sposréd mniejszych spolecznosci, trzy wykazywaly procent pomiedzy 50 a 75, za$ jedna
pomiedzy 75 a 100%.

Podobnie jak w przypadku pochodzenia czlonkéw, w wiekszosci kongregacji procent
matlzenstw mieszanych zawiera si¢ w przedziale 25-75%. Wtlasciwie w mniejszych
spoteczno$ciach wspélczynnik mal- Zenstw mieszanych jest nizszy niz w wigkszych. Chociaz
roznica jest nieznaczna, a do sformutowania trafnych wnioskéw potrzeba wiecej danych, z
dotychczasowych informacji mozna przyjaé, ze kongregacje, w ktérych (Tabela 13) jest wieksza
otwarto$¢ na mieszane matzenstwa beda automatycznie przyciagaé wiecej takich par. Moze to
stanowi¢ istotny czynnik wzrostu kongregacji. Wazine sa dwa czynniki: po pierwsze,
spoleczno$ci mesjanistyczne tworza idealne warunki dla mieszanych par malzefiskich z
powodu zaréwno nacisku na kulture zydowska, jak i nowotestamentowej wiary. Po drugie,
dzieki temu dwojakiemu akcentowi, kongregacje mesjanistyczne majg silny atut, za pomoca
ktérego moga skuteczniej dociera¢ do niewierzacych mieszanych matzenstw.
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Tabela 13: Kongregacje z formalnym cztonkostwem

liczba kongregacji: 23
% 77

W dwudziestu trzech zgromadzeniach istnieje formalne czlonkostwo. Stanowi to 77%
ankietowanych spoteczno$ci. Sposréd szesciu najwigkszych kongregacji, w pieciu istnieje
status formalnego czlonka zgromadzenia. W grupie czterech najmniejszych, dwie stosuja
wymoég formalnego czlonkostwa za§ dwie — nie, przy czym jedna z tych ostatnich, zaznaczyla,
ze zmierza w tym kierunku. Jest prawdopodobne, Ze formalna przynalezno$¢ do zgromadzenia
stanowi czynnik jego wzrostu. Okresla ona granice spolecznosci i stymuluje wieksze
zaangazowanie uczestnikéw. Bazujac na dostarczonych danych, mozna jedynie spekulowa¢ na
temat takiej zalezno$ci; precyzyjne wnioski wymagaja znacznie wiecej danych statystycznych.

Tabela 14: Srednia frekwencja podczas gtéwnego nabozefistwa

Frekwencja # %
10-25 4 13
26-50 11 37
51-75 6 20
76-100 3 10
101-150 3 10
151-250 2
ponad 250 1

Przecietna liczebnos$¢ kongregacji mesjanistycznej wynosi 26 do 100 oséb. Wprawdzie nalezy
pamietal, ze cztery najwieksze zgromadzenia odmoéwily udzialu w badaniach, pozostale w
znakomitej wiekszo$ci mieszcza si¢ w powyziszym przedziale. Moze on by¢ zwiagzany z
wczesnym stadium rozwoju ruchu mesjanistycznego oraz z absencja wielu wierzacych Zydéw,
ktérzy pozostaja czlonkami ko$ciotéw chrzescijaniskich. Ruch znajduje si¢ nadal w fazie
pionierskiej i tak, jak Zydzi w Izraelu oczekujg powrotu czlonkéw diaspory do ziemi ojcéw,
Zydzi Mesjanistyczni liczg na to, ze ich wierzacy bracia z koscioléw chrzescijafiskich utworza
alije, wracajac do swego narodu, kultury i dziedzictwa w kongre- gacjach mesjanistycznych.

Z poréwnania danych dotyczacych wieku i liczebnosdci zgromadzen, zamieszczonych w
Dodatku pierwszym (tabele 1 i 14) wynika, iz wiek kongregacji nie ma wiekszego wplywu na jej
liczebno$¢. Najwieksze z nich licza od szesciu do pietnastu lat, z wyjatkiem jednego
zgromadzenia, ktdre istnieje od piecdziesieciu czterech lat oraz kilku jeszcze starszych, ale za
to mniejszych.
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Istniejg takze inne czynniki, wplywajace na liczebno§¢ wspdlnoty. Warto tu wymienic
populacje zydowska, Zyjacag w sasiedztwie. Wszystkie grupy liczace powyzej stu czlonkéw
powstaly w miastach o znacznym odsetku ludnos$ci Zydowskiej. Z innych czynnikéw mozna
przytoczy¢ obecno$¢ innego zgromadzenia mesjanistycznego w danej miejscowosci (Tabela
15).

Tabela 15: Ilo§¢ nabozenstw w tygodniu

# nabozenstw # %
1 15 50
2 14 47
3 1 3

Tabela 16: Dzien gtléwnego nabozenstwa

Dzien # %
pigtek 16 53
sobota 13 43
niedziela 12 40

Uwaga: 11 na 12 kongregacji organizuje nabozenstwa we wszystkie trzy dni.

Zdecydowana wigkszo§¢ nabozenstw odbywa sie w pigtkowe wieczory lub sobotnie poranki.
Regula sa spotkania organizowane w rytmie piatek/sobota lub piatek/niedziela. W jednym
przypadku pierwotnie orga- nizowano nabozenstwa w pigtek, sobote i niedziele, lecz pdzniej
zarzucono poranne spotkania niedzielne. Wydaje sie, ze powdd utrzymywania rytmu
piatek/sobota kosztem nabozenstw niedzielnych, moze by¢ dwojaki — po pierwsze, piatkowy
wieczér jest dla Zydéw bardziej naturalny, bo zwigzany z poczatkiem Szabatu oraz z Panem
Szabatu. Po drugie, wiekszo$§¢ zgromadzen spotyka sie w budynkach nalezgcych do ko$ciotéw,
ktdre organizujg swoje nabozenstwa w niedziele (zob. tabela 24).
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Tabela 17: Kongregacje organizujace nabozenstwa podczas §wiat Zydowskich

Swieto # %
Rosz Ha Szana 30 100
Jom Kipur 30 100
Pascha 30 100
Chanuka 29 97
Purim 29 97
Sukkot 29 97
Szawuot 23 76
Simchat Tora 20 67
Niepodlegtosc 11 37
Jom Ha Szoah 10 33
T'szi'b'Av 5 17
Lag'b'omer 1 3

Z sze$ciu najwiekszych zgromadzen, cztery zbieraja sie tylko w sobote rano, jedno w piatek
wieczorem i w niedziele, za$ jedno tylko w niedzielny wieczdér. Sposréd najmniejszych, trzy
gromadza si¢ w niedziele rano i jedno w pigtek wieczorem. Mozna wysuna¢ wniosek, ze dzien
organizowania nabozenistwa nie jest najwazniejszym czynnikiem wplywajacym na wzrost i
liczebno$¢ kongregacji. Jedno ze zgromadzen $redniej wielko$ci przesuneto nabozenstwa z
piatkowego wieczoru na niedziele rano, co odbilo sie spadkiem liczby uczeszczajacych.

Wiekszo$¢ kongregacji mesjanistycznych obchodzi gtéwne $wieta Zydowskie, przywiazujac
mniejsza wage do $wiat pomniejszych (patrz tabela 17). Prawdopodobnie istniejg ku temu dwa
powody: po pierwsze, Zydzi mesjanistyczni celebrujg $wieta, ktére podkreslajg osobe i dzieto
Mesjasza. Inne, nie zawierajgce tre§ci mesjanicznych, sg traktowane poslednio. Po drugie,
$wieta pomniejsze sa obchodzone w zwigzku z identyfikacjg kulturowa. Jezeli ich znaczenie nie
jest podkredlane przez sama spoleczno$¢ zydowska (nie-mesjanistyczng), zgromadzenia
mesjanistyczne nie maja motywacji do ich obchodzenia. Wyjatkiem moze by¢ pewna
innowacja, polegajaca na obchodzeniu przez niektére kongregacje mesjanistyczne Swieta
Plonéw, majacego korzenie biblijne, lecz nie celebrowanego przez spoteczno$¢ nie-
mesjanistyczna.
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»

Tabela 18: Kongregacje obchodzace §wigta ,,chrzescijanskie

Swieto # | %
Narodzenie Jeszuy (2 w pofgczeniu z Sukkot) 14 |47

Zmartwychwstanie Jeszuy (5 w potaczeniu ze $. Pierwocin) | 20 | 67

W sprawie obchodzenia $wiat narodzenia i zmartwychwstania Jeszuy w kongregacjach
mesjanistycznych istnieje pewne niezdecydowanie. Moze to by¢ spowodowane postrzeganiem
ich jako $wiat nie-zydowskich. Mozna oczywiscie argumentowaé, Ze skoro Mesjasz jest z
narodu zydowskiego, to mesjanistyczni wierzacy nie powinni stroni¢ od obchodzenia $wigt z
Nim zwigzanych. Jednak niektdre kongregacje czynig tak ze wzgledu na wrazliwo$§¢ kulturows
wobec otoczenia.

Boze Narodzenie i Wielkanoc to dla Zydéw bardzo trudne chwile. W zadnym innym okresie
nie czujg oni tak bardzo réznic, jakie dzielg ich od wigkszosci otoczenia. Dla zydowskich dzieci
nieuczestniczenie w imprezach towarzyszacych tym najwazniejszym $wietom nie-zydowskim
czesto jest dramatem. Udzial w nich jest na ogél kojarzony z wyrzeczeniem sie zydostwa. Z
kolei dla rodzicédw jeszcze trudniejsze jest pozbawianie dzieci mozliwosci przezywania tych
radosnych chwil przy jednoczesnym podkreslaniu blogostawienstwa plyngcego z
przynalezno$ci do narodu zydowskiego.

Innym mozliwym do przyjecia powodem, dla ktérego Zydzi mesjanistyczni nie uczestnicza w
obchodach Bozego Narodzenia i Wielkanocy jest komercyjny charakter, nadany im przez
tradycje. Dlatego niewielka liczba zgromadzen zaczela obchodzi¢ $wigta narodzenia i
zmartwychwstania Mesjasza w polaczeniu z istniejacymi juz $§wietami Zydowskimi. Sukkot,
czyli Swieto Namiotéw, przypomina o tym, ze w czasie wedréwki przez pustynie Bég nigdy nie
opuscil Izraela. W 14 rozdziale Ksiegi Zachariasza czytamy, ze Pan bedzie rzadzil z Jerozolimy,
a wszystkie narody corocznie beda tam obchodzi¢ Swieto Namiotéw. Namiot przybytku jest
zwigzany w przebywaniem Boga posréd nas. W Ew. Jana 1: 14 czytamy, ze ,,Stowo ciatem sie
stato i zamieszkato wérdd nas.” Inni utrzymujg, Ze Jego narodzenie powinno by¢ wspominane
25 dnia Kislew, czyli pierwszego dnia Swiat Chanuka. Odpowiada to dwudziestemu pigtemu
grudnia.

W ten sposdb, przyjscie Jeszuy na $wiat jest kojarzone ze Swietem Swiatel, bo On jest
Swiatloscig Swiata.

Zmartwychwstanie Jeszuy jest przez niektére zgromadzenia wspominane wraz z obchodami
Bikurim (Swieta Plonéw), poniewaz Mesjasz jest ,,pierwszym plonem zmartwychwstania”.
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Tabela 19: Elementy tradycji Zydowskiej podczas nabozenstw

Element # %

tradycji
Kipa 24 80
kidusz 24 80
talit 21 70
modlitwy 21 70
Swiece szbatowe 20 67
tefilin 4 13

Najcze$ciej  spotykanymi  elementami tradycji  stosowanymi w  kongregacjach
mesjanistycznych sa kipa (nakrycie gtowy) oraz kidusz (blogostawienistwo nad chlebem i
winem). Oprdcz tego, w czasie pewnych tradycyjnych modlitw czgsto ubiera sig talit czyli tates
(szal modlitewny). Mozna przypuscié, ze liczby dotyczace zwyczaju zapalania $wiec
Szabatowych bylyby wyzsze, gdyby wigcej kongregacji organizowato nabozenstwa w piatkowe
wieczory, kiedy tradycyjnie zapala sie te $wiece. Poréwnujac powyzsze dane z liczbami
dotyczacymi organizacji nabozenstw, widzimy wyraznie, iz we wszystkich zgromadzeniach
schodzacych sie na modlitwe w piatkowe wieczory, zwyczaj zapalania $wiec jest kultywowany.
Podobne zjawisko zaobserwowano rdéwniez w tych kongregacjach, ktére organizuja
nabozenstwa w soboty rano (Tabela 20).

Tabela 20: Odsetek mezczyzn noszacych tradycyjne elementy ubioru

kipa ilos¢ # %
WSzyscy 0 0
wiekszos¢ 11 | 37
niektérzy 14 | 47
nikt 5 17
talit |wszyscy
wiekszos¢ 2
niektérzy 18 | 60
nikt 10 | 33
tefilin [wszyscy 0 0
wiekszos¢
niektérzy 5 17
nikt 25 | 83
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Tabela 21: Kongregacje zaopatrujace w kipe i tallit

Zaopatrzenie # %
kipa 17 57
talit 4 14

Tabela 22: Odsetek przywdédcéw noszacych tradycyjny ubidr

kipa ilos¢ # | %
WSzyscy 10 | 33
wiekszos¢ 10 | 33
niektérzy 4 | 14

nikt 6 | 20

talit ilos¢ # | %
WSZyscy 3 10
wiekszos¢ 7 | 23
niektorzy 11 | 37

nikt 9 | 30

tefilin ilos¢ # | %
WSzyscy 0 0
wiekszos¢ 0 0

niektérzy 4 | 14

nikt 26 | 86

Powyzsze liczby (Tabela 22) sugeruja, iz kipa oraz talit s najczesciej uzywanymi elementami
ubioru, stosowanymi podczas modlitwy w kongregacjach mesjanistycznych. Noszenie tefilin
(filakterii) jest zdecydowanie czeéciej praktykowane przez Zydéw ortodoksyjnych, niz
mesjanistycznych.

Tabela 23: Kongregacje wystawiajace Tore

# %o
10 33
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Tabela 23a: Kongregacje uzywajace Tory podczas nabozenstwa

Czestotliwosc¢ # %
czesto 23
czasami 10

Jedna trzecia kongregacji wystawia Tore (Tabela 23a). Jednym z powodéw, dla ktérych dwie
trzecie zgromadzen tego nie czyni, moze by¢ wysoki koszt takiego zwoju. Posréd tych
kongregacji, ktére jg wystawiajg istnieje najwyzszy odsetek noszacych kipe i talit. Najwyrazniej
istnieje zwigzek miedzy bardziej tradycyjnym nabozefistwem z uzyciem Tory a uZywaniem
nakrycia glowy i szalu modlitewnego oraz liturgia. Cztery z sze$ciu wiekszych zgromadzen
posiadajg zwoje Tory. Posiadanie tych zwojéw (Tabela 24a) nie ma jednak wplywu na

liczebno$¢ i wzrost kongregacji.

Tabela 24: Rola ponizszych elementéw podczas nabozenstwa

Przejawy darow Ducha Stopien # %
wiekszy 5 17

mniejszy 18 60

nigdy 7 23

Tradycyjna liturgia Stopien %
wiekszy 8 27

mniejszy 19 63

nigdy 3 10

Gloszenie Stowa Bozego Stopien # %
wiekszy 27 10

mniejszy 3 10

nigdy 0
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Muzyka Stopien # %
wiekszy 27 90
mniejszy
nigdy

Inne elementy nabozenstwa, nie wymienione w tabelach to §wiadectwa, modlitwa, wspdlne
uwielbienie oraz czas dla dzieci.

Tabela 25: Rodzaj uslugi muzycznej w kongregacji

Rodzaj # %
Spiew 27 90
instrumenty 26 87
taniec 9 30

Z powyzszych danych wnioskujemy, Ze podczas uwielbienia najwiekszy nacisk kladzie sie na
Stowo i muzyke, pézniej na liturgie i przejawy daréw Ducha Swietego. Wydaje sie to
wskazywad, zZe przecigtna kongregacja mesjanistyczna podczas nabozenstwa najczesciej stucha
zwiastowanego Stowa i ktadzie nacisk na uwielbienie §piewem. Manifestacje daréw Duchowych
oraz elementy liturgii sg cze¢dcia spotkania, ale raczej nie dominuja.

Z szeSciu najwiekszych zgromadzen, cztery przypisuja duze znaczenie przejawom dardéw
duchowych, dwie nie przywiazuja do tego wiekszej wagi, a jedna nie uzywa ich wcale. Dwie
kongregacje wykazuja duze przywiazanie do liturgii, trzy traktujg liturgie z mniejszg uwaga, a
jedna nie uzywa jej w ogoéle. Pie¢ zgromadzen ktadzie duzy nacisk na zwiastowanie Stowa i
muzyke, jedno nie przypisuje im wiekszego znaczenia. To spostrzezenie podtrzymuje wcze$niej
poczyniony wniosek, Ze gléwnymi elementami nabozenstwa w przecietnej kongregacji
mesjanistycznej sa Stowo Boze i §piew. Sposrdd czterech najmniejszych zgromadzen, wszystkie
ktada najwiekszy nacisk na te same elementy.

Stuzba muzyczna w wiekszosci przypadkéw ogranicza si¢ do $piewu i gry na rozmaitych

instrumentach. Niektére kongregacje maja takze stuzby taneczne. Cztery z szesciu
najwigkszych grup traktuja taniec jako element sluzby muzycznej. W $wietle powyzszych
badan pojawia sie postulat tworzenia zorganizowanych sluzb muzycznych w tych
zgromadzeniach, ktdre jeszcze tego nie uczynily.
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Tabela 26: Rodzaj budynku, w jakim spotyka sie kongregacja

Budynek # %
dom mieszkalny 1 3
kosciot 12 40
sala wynajeta na state 4 13
sala wynajeta na godziny 2 7
szkota 3 10
wiasny budynek 7 23
klub 1 3

Nabozenistwa mesjanistyczne najczesciej (w 40%) odbywaja sie w budynkach ko$cielnych
(zborowych). Sze$c¢dziesiat procent zgromadzen spotyka si¢ w innego rodzaju
pomieszczeniach. Sposrdd szedciu najwiekszych, dwa spotykaja sie w szkotach (jedno z nich
prawdopodobnie posiada juz witasny budynek), dwa organizujg nabozenstwa w kosciotach
(zborach), jedno we witasnym budynku i jedno wynajmuje na stale pomieszczenia do modlitwy.
Koszt wynajmu budynkéw koscielnych jest nizszy tam, gdzie chrzesdcijanscy gospodarze sa
przychylnie nastawieni wobec ruchu mesjanistycznego. Istnieje kilka probleméw zwigzanych z
wykorzystywaniem pomieszczenn nalezgcych do ko$ciotdw. Po pierwsze, organizowanie
nabozenstw jest utrudnione (np. w niedziele jest to najczesciej niemozliwe). Druga sprawa, to
problem postrzegania zgromadzenia przez otoczenie jako czgsci kosciola bedacego
wladcicielem budynku. Taka identyfikacja moze by¢ anty$wiadectwem dla spotecznosci
zydowskiej oraz zagrozeniem dla toZsamo$ci samej kongregacji mesjanistycznej.

Tabela 27: Kongregacje prowadzace hebrajska szkétke szabatowa

# %

22 73
Wiek dzieci # %
przedszkolny 20 67
3-6 20 67
7-10 16 53
11-13 12 40
ponad 13 7 23
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Grupy mesjanistyczne dopiero niedawno rozwinety wlasny system edukacyjny. Do tej pory
byly zmuszone korzysta¢ z materialéw pochodzacych z zewnatrz. W miare postepéw w
tworzeniu wlasnych materialéw dla wszystkich grup wiekowych, bedzie przybywaé klas w
szkotach Szabatowych.

Tabela 28: Kongregacje zrzeszone w denominacjach poza ruchem mesjanistycznym

%

7 23

Evangelical Free Church of America

North American Baptist
Presbyterian Church in the USA
Assemblies of God

N[N[R]|R]|=

Inne

Tabela 29: Kongregacje zrzeszone w ogranizacjach mesjanistycznych

Organizacja # %
UMIC 19 63
FMC 6 20
IAMCS/MJAA 9 30

* Tabela 29 Uwaga: szereg kongregacji nalezy do wigcej niz jednej organizacji.

Wiekszo$¢ kongregacji nie nalezy do denominacji spoza ruchu mesjanistycznego. Wyjatki od
tej reguly albo zostaly zalozone przez czlonkéw jakiej§ denominacji albo sg przez nig
finansowane: jedna przez Assemblies of God (Zbory Boze), jedna przez Evangelical Free Church
(Wolny Ko$ciét Ewangeliczny) i jedna przez amerykanski Ko$ciét Prezbiterianiski. Wszystkie
zgromadzenia naleza do przynajmniej jednej z trzech organizacji mesjanistycznych, kilka
nalezy do wiecej niz jednej organizacji. Sposréd tréjki wymienionej w tabeli 29, jedno
stowarzyszenie grupuje kongregacje o charakterze niecharyzmatycznym, podczas gdy dwa
pozostale staraja sie obejmowac szersze spektrum zgromadzen. Powodem wstepowania do
takich organizacji jest przede wszystkim potrzeba spotecznosdci z ludZmi o podobnej wizji
stuzby. Ponadto, ulatwia to koordynacje dziatan kongregacji mesjanistycznych nalezacych do
poszczegdlnych stowarzyszen.
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Tabela 30: Kongregacje praktykujace zbidrke pieniedzy podczas nabozenstwa

# %
13 43

Tabela 30a: Kongregacje uzywajace ,cadakah” (puszke na ofiary)

# %
17 57

Tabela 31: Stopien, do jakiego przywddca jest wspomagany finansowo przez kongregacje

Stopien # %
catkowicie 13 43
czesciowo 15 50
wcale 2 7

Z powyzszych danych wynika, Ze zgromadzenia przeprowadzajace kolekte sa w stanie
calkowicie utrzymywac swojego duszpasterza, podczas gdy kongregacje stosujace cadake nie
mogg tego robié. Z drugiej strony, tylko osiem zgromadzen stosujacych kolekte utrzymuje
swoich pasterzy w pelnym zakresie. Wynika stad, ze oprécz dobrowolnych datkéw graja tutaj
role inne, dodatkowe czynniki finansowe.

Tabela 32: Odsetek Zydéw w sgsiedztwie kongregacji

Stopien # %
wiekszos¢ 9 30
czesc 19 63
nie ma 2 7
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Tabela 33: Spoleczno$¢ zydowska, w jakiej usytuowana jest kongregacja

Tozsamos¢ # %
ortodoksi 4 13
konserwatywni 9 30
reformowani 11 37
agnostycy 1 3
Swieccy 5 17

Tabela 34: Reakcja Zydowskiego otoczenia na obecno$¢ kongregacji (zdaniem przywddcy)

Reakcja # %
obojetnosc¢ 16 53
nieSwiadomosc¢ 1 3
uczestnictwo 0
sprzeciw 12 40
wrogosé 1 3

W wiekszo$ci przypadkéw (Tabela 34), kongregacje mesjanistyczne sa polozone w otoczeniu
cze$ciowo zydowskim, podczas gdy byly zakladane na terenach wéwczas zdominowanych
przez spoleczno$¢ zydowska. Prawdopodobnie wynika to z faktu, iz sytuacja demograficzna na
tych terenach ulegla zmianie — Zydzi nie mieszkajg juz w tak homogenicznym otoczeniu, jak
kiedyS. Wiekszo$¢ spotecznosci zZydowskich istniejacych w sasiedztwie kongregacji
mesjanistycznych wyznaje judaizm konserwatywny lub reformowany, co odzwierciedla obecng
sytuacje w przecietnej populacji Zydowskiej.

Liderzy zgromadzen mesjanistycznych okre$laja stosunek Zydowskiego otoczenia do nich
jako indyferentny lub antagonistyczny. Niektérzy duszpasterze dodawali, Ze przecietny sasiad-
Zyd okazywat obojetnosé lub zdziwienie, gdy przywddcy spolecznosci zydowskiej oraz anty-
misjonarze probowali wzbudzi¢ wrogo$¢ do lokalnej wspdlnoty mesjanistyczne;j.
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Tabela 35: Srednia liczba goéci odwiedzajacych kongregacje w miesigcu

Goscie # %
1-4 2 7
5-10 12 40
11-20 11 37
ponad 20 5 17

Tabela 36: Liczba gosci pochodzenia zydowskiego

Goscie # %
1-4 18 60
5-10 12 40
11-20 0 0
ponad 20

Tabela 37: Liczba go$ci, ktérzy wracaja do kongregacji

Goscie # %
1-4 24 80
5-10 6 20
11-20
ponad 20

W wiekszosci zgromadzen $rednia liczba gosci w miesigcu wynosi od pieciu do dwudziestu.
Co najmniej jeden, a co najwyzej dziesieciu z nich to Zydzi. Osiemdziesiat procent grup notuje
od jednego do czterech gosci, ktérzy przychodzg na kolejne nabozenstwa. Dwadzie$cia procent
kongregacji przyjmuje na nastepnych spotkaniach okoto dziesieciu ,,powracajacych”. Oznacza
to, iz zgromadzenia mesjanistyczne przyciagajg zaréwno Zydéw jak i nie-Zydéw, a spora grupa
nowych oséb przychodzi na kolejne nabozenstwa. Powyzsze dane wskazujag na wysoki
potencjal wzrostu liczebnego tych grup.
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Tabela 38: Skuteczno$¢ w docieraniu do niezbawionych krewnych i znajomych (zdaniem
cztonkéw kongregacji)

Skutecznos¢é # %
duza 2 7
niezta 14 47
mierna 11 37
zadna 3 10

Cztonkowie zgromadzen wykazujg pewng efektywnos¢ w ewangelizacji swoich niezbawionych
krewnych. Moze to wynikaé z faktu, iz Zydzi mesjanistyczni skutecznie wykazuja, ze wiara w
Jeszue nie pozbawia ich tozsamosci potomkéw Abrahama.

Tabela 39: Dzialania kongregacji w celu dotarcia do niezbawionego otoczenia

Dziatania # %
obchodzenie $wiat 22 | 73
zawieranie znajomosci 20 | 67
dystrybucja literatury 15 | 50
ogfoszenia 15 | 50
specjalne imprezy 15 | 50
koncerty 13 | 43

Inne metody (Tabela 39) to: ewangelizacja ,od drzwi do drzwi”, specjalne konferencje,
imprezy kulturalne (zakladanie kawiarni, wystepy z udziatem stuzby tanecznej itp.), misje
wsréd studentédw, organizacja opieki nad dzie¢mi, opieka nad bezdomnymi.
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Tabela 40: Dzialania, ktére okazaly sie¢ najskuteczniejsze w docieraniu do otoczenia z
Ewangelig

Dziatania # %
zawieranie znajomosci 17 | 17
obchodzenie $wiat 16 | 53
specjalne imprezy 9 30
ogtoszenia 8 27
koncerty 6 20
dystrybucja literatury 1 3

Tabela 41: Dziatania, w ktérych sama kongregacja czuje si¢ najlepiej

Dziatania # %
zawieranie znajomosci 17 | 57
obchodzenie $wiat 16 | 53
specjalne imprezy 9 30
ogtoszenia 8 27
koncerty 6 20
dystrybucja literatury 1 3

Wprawdzie zgromadzenia mesjanistyczne uzywaja wielu $rodkdéw, by tworzy¢ atmosfere
dogodng do ewangelizacji, lecz najwyrazniej kontakty osobiste i celebrowanie $§wiat sa
najbardziej efektywne.

Tabela 42: Srednia frekwencja podczas gléwnych nabozenistw

Rok | 20-30 | 31-45 | 46-65 | 66-100 | 100-200 | ponad 200
1987 7 6 7 5 3 1
1986 7 8 5 6 2 1
1985 12 6 3 3 3 0
1984 12 5 3 2 3 0
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Wigkszo$¢ kongregacji zanotowata liczebny wzrost w ciagu ostatnich czterech lat (Tabela 42).
Wyjatkami sg: jedno zgromadzenie, ktére zmienilo dzien gtéwnych nabozenstw i jedno, ktdre
sie podzielito.

Powyisze dane prowadzg do wniosku, ze najwieksze zgromadzenia upatruja skutecznosé
ewangelizacyjng w metodach specjalnych, na réwni z ewangelizacja przez przyjazn i
obchodzeniem $wiat Zydowskich. W mniejszych grupach najpopularniejszymi metodami sa:
ewangelizacja przez nawiazywanie kontaktéw osobistych, celebrowanie $wiat oraz wystepy
zespotéw muzycznych. Tak wiec, generalnie trzy powyzsze metody sa czedciej stosowane i
najskuteczniejsze. Andrew Shishkoff, lider kongregacji Beth Messiah z Rockville w stanie
Maryland (jednej z najwiekszych, ktéra podwoita liczbg czlonkéw w ciagu czterech ostatnich
lat) wymienia najwazniejsze czynniki wzrostu liczebnosci tej grupy:

Wzrost liczebnodci naszego zgromadzenia jest rezultatem dziatania
nastepujgcych czynnikéw (wymieniam tylko najwazniejsze):

1. Modlitwa z wiara. Pie¢ lat temu w gronie lideréw rozpoczelismy modlitwe
wstawienniczg o wzrost liczebnosci grupy. Modlitwa jest kontynuowana.

2. Ustaliliémy cele i z nadziejg oczekujemy ich osiggniecia.

3. Wizja wzrostu liczebnego kongregacji zostala przedstawiona wszystkim
cztonkom. Jako liderzy dzieliliémy si¢ z innymi gltebokim przekonaniem, ze
Bég zamierza powiekszy¢ nasze zgromadzenie.

4. Wplyw profetyczny z zewnatrz. Bég dal nam wizje wzrostu kongregacji
przez mezéw Bozych spoza ruchu mesjanistycznego.

5. Filozofia maksymalnego wysitku kongregacji w kierunku wychowania
nowych lideréw. Rozwdj zgromadzenia wymaga aktywnosci wszystkich jego
cztonkéw.

Planowanie rozwoju. Przeprowadzka do wiekszych pomieszczen. Budowa
wlasnych obiektéw. Wtasne publikacje, powigkszanie instrumentarium dla
stuzy muzycznej. Nowi nauczyciele w szkole Szabatowej itd.

Cztery posrdd szedciu wiekszych kongregacji powiekszylo sie w ciggu ostatnich czterech lat o
50 do 100%. Jak pokreslil Shishkoff, tak dynamiczny wzrost liczebnosci jego zgromadzenia nie
byl spowodowany jakimi$§ specjalnymi metodami ewangelizacji lecz skuteczng modlitwa
wstawiennicza, planowaniem rozwoju, szukaniem wizji wzrostu, motywacja cztonkéw oraz ich
aktywna stuzbga na rzecz wspélnoty. Nieposlednig role odegralo réwniez powazne podejscie do
problemdéw technicznych, jak odpowiednie pomieszczenia, sprzet itd. Z powyzszego wynika, ze
nawet najlepsze planowanie i program musza by¢ poparte modlitwg o zgromadzenie. Wplyw
na otoczenie oraz wzrost liczebnosci rozpoczynajg sie¢ jeszcze zanim ktokolwiek wychodzi z
ewangeliag na zewnatrz. Oprdcz tego, z pomnazaniem grupy wigze si¢ zjawisko tlumu
przyciagajacego ttumy. Dlatego duzym kongregacjom tatwiej przychodzi wzrost liczebnosci. Im
mniejsze zgromadzenie, tym ciezsza praca zwigzana z ewangelizacjg. Strategia podana przez
Shishkoffa z pewnoscig moze pomdc w osiggnieciu stanu, w ktérym mozna ewangelizowa¢
efektywnie.

Liderzy podaja nastepujace powody opuszczenia kongregacji:
przeprowadzka
niezgoda z wizja mesjanistyczna
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tendencje charyzmatyczne w kongregacji

tendencje niecharyzmatyczne w kongregacji

duza odlegto$¢ od miejsca zgromadzen

kryzys duchowy

$mier¢

Powyzsza lista sklania do wniosku, Ze charyzmatyczno$¢ lub niecharyzmatycznos$¢ nie jest
najczestszym powodem opuszczenia kongregacji. Réznice w podejsciu do takich spraw zawsze
powodowaly i bedag powodowac napiecia. Czynnikiem, ktéry czes$ciej powoduje odejscie od
wspdlnoty jest brak zrozumienia lub akceptacji dla wizji ruchu mesjanistycznego. Jest to
wskazéwka dla nauczycieli, ktérzy powinni wklada¢ wigcej wysitku w jasne i zrozumiale
formulowanie tejze wizji oraz cierpliwie odpowiada¢ dociekliwym. Kongregacja jako calos¢
powinna by¢ §wiadoma celu istnienia i sposobu dzialania.

Tabela 43: Stan liczebny kongregacji w odczuciu lidera

Stan # %
rosnacy 23 77
stabilny 5 17
malejacy 2 7

Wiekszo$¢ zgromadzen wydaje sie rosna¢ i pataé optymizmem co do ruchu mesjanistycznego
(Tabela 43) oraz radoscig z dziela, jakie czyni Bég przywodzac swdj naréd do upamietania i
odkupienia. Niektérzy postrzegajg swoje zgromadzenie jako zatrzymane w rozwoju. By¢ moze,
jest to spowodowane nadmierng koncentracja woké! jednego rodzaju stuzby, co w efekcie daje
spowolnienie wzrostu kongregacji. Ci, ktérzy okreslili swoje wspdlnoty jako malejace, jako
powody podali podziaty i inne problemy wewnetrzne.

Tabela 44: Dziatania kongregacji prowadzace do zacie$nienia wzajemnych wiezi

Dziatania # %
nabozenstwa 24 80
spotkania 26 87
wyjazdy 17 57
specjalne 14 47

Inne zajecia wymienione w ankietach (Tabela 44) to studia biblijne dla kobiet, spotkania
modlitewne, grupy wzrostowe, zawody sportowe, studia biblijne i grupy domowe.
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Celem kongregacji mesjanistycznych nie jest wylacznie ewangelizacja — starajg si¢ one
budowal wiezi przyjazni zaréwno na platformie praktycznej jak i duchowej. Gdyby kazde
zgromadzenie bylo tylko zamaskowang stacjg misyjna, jak twierdza anty-misjonarze, zadne z
nich nie tworzyloby autentycznej wspdlnoty i nie potrzebowatoby zwigzanych z nig stuzb.

Powyisze badania wykazaly, iz mimo zrdéznicowania w szczegélach, kongregacje
mesjanistyczne maja wiele cech wspdlnych, przyczyniajacych sie do rozwoju ruchu.
Podstawowymi elementami nabozenistw w tych zgromadzeniach sg zwiastowanie Stowa Bozego
i muzyka. Wynika stad, Ze nalezy wlozy¢ maksimum wysitku w szkolenie nastepnych
nauczycieli oraz rozwijanie stuzb muzycznych, co stanowi o charakterze mesjanistycznego
uwielbienia.

Zaledwie dziesi¢¢ procent lideréw wychowato si¢ w §rodowisku mesjanistycznym, dlatego
ruch powinien potozy¢ szczegélny nacisk na edukacje, rozwija¢ programy nauczania i zachecac
mtodziez do wytrwatosci w rozszerzaniu idei mesjanizmu.

Powyisze studium pokazuje, ze czynnik charyzmatyczny niekoniecznie musi by¢ czynnikiem
decydujacym w procesie pozyskiwania nowych cztonkéw lub opuszczania kongregacji. Nie jest
réwniez kluczowym elementem w procesie rozwoju zgromadzenia.

Kongregacje mesjanistyczne powinny potozy¢ wiekszy nacisk na pozyskiwanie wierzacych
malzenstw mieszanych chrzeécijansko-zydowskich, szukajagc obszaréw wspélnych dla
obydwoch stron, podobnie jak w przypadku matzenstw mieszanych ludzi niezbawionych.

Wydaje si¢, ze typowo zydowskie elementy nabozenstw nie maja znaczenia w procesie
pozyskiwaniu nowych czlonkéw wspdlnoty, natomiast sa wazne dla kulturowej identyfikacji.
Miejsca spotkan modlitewnych takze nie maja wiekszego wplywu na liczebno$¢ kongregaciji.
Mozliwe, ze ze wzgledéw misyjnych lepiej bytoby posiada¢ wlasne pomieszczenie, lecz nie da
sie udowodni( tej zalezno$ci na podstawie niniejszych badan.

Wiekszo$¢ grup powinna skuteczniej przyciagac gosci z zewnatrz, co jest doskonatg okazjg do
popularyzowania ruchu i gloszenia ewangelii oraz dba¢ o to, by nowi czlonkowie wspdlnot
zostawali tam na stale.

Kongregacje mesjanistyczne powinny lepiej wykorzystywaé w sensie ewangelizacyjnym
okazje, jakimi sg $wieta Zydowskie. W tym celu nalezaloby tak organizowaé obchody, zeby
staly si¢ okazja do zwiastowania Stowa Bozego.

Wydaje sie, ze czynniki wplywajace na wzrost kongregacji sg zwigzane nie tyle z dobrze
opracowanymi programami, co z postawa samych wierzacych. Jednakze, w kontekscie rozwoju
ruchu nalezy wzigé pod uwage przygotowanie nowych lideréw, co bedzie sie wigza¢ z planami
ich edukacji.

Zgromadzenia mesjanistyczne spelniajg trojakg funkcje. Sg $wiadectwem wiary w Mesjasza
wobec spolecznosci zydowskiej, budujg Ciato wierzacych oraz podkreslajqg swa zydowska
tozsamos$é. Ich rola jest bardzo szczegélna — dzielg si¢ wiarg w Mesjasza pozostajac Zydami,
co pozwala im skutecznie i wiarygodnie glosi¢ ewangelie. Ponadto majgq szanse wyjs¢ ze
Stowem do malzenstw mieszanych, odrzuconych przez spoteczno$¢ zydowska i nie
wzrastajacych w $rodowiskach poganochrzescijan. Kongregacje mesjanistyczne powinny
skoncentrowa¢ swoje wysitki na dzialaniach, ktére pomogg w budowaniu Ciala. Wymaga to
intensywnej ewangelizacji oraz przygotowania si¢ na przyjecie nowych wierzacych.
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Nalezy zachecaé wierzgcych do nawigzywania nowych kontaktéw osobistych z niewierzgcymi,
np. z go§¢mi przybywajacymi na spotkania modlitewne, sgsiadami czy znajomymi z pracy.

Rozwdj kongregacji wyraznie wigze si¢ z dzialalno$cig sluzb muzycznych, majacych duzy
wklad w wytworzenie szczegdlnego charakteru uwielbienia mesjanistycznego.

Powyzisze studium jest poczatkiem badan nad zjawiskiem judaizmu mesjanistycznego. Jest
probg uchwycenia obrazu tego poteznego ruchu w jego fazie zalazkowej. Pozostaje nam czeka¢
i obserwowa¢d, w jaki sposéb Pan zechce uzy¢ ruchu mesjanistycznego dla okazania swojej
chwaty i ku zbawieniu ludzkosci.
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DODATEK 2
Kongregacje stanowigce przedmiot badan

Beth Messiah Congregation — East Hanover, New Jersey
Olive Tree Congregation — Plainview, Nowy Jork

Beth Messiah Congregation — Columbus, Ohio

Beth Ariel Fellowship — Brentwood, Kalifornia

Kehilat Mashiach — Cincinnati, Ohio

Kehilat Ariel — San Diego, Kalifornia

Vineyard Congregation — Long Grove, Illinois
Emmanuel Congregation — Baltimore, Maryland

Adat HaTikvah Congregation — Chicago, Illinois
Congregation Or Chadash — Clearwater, Floryda

Beth Messiah Congregation — Filadelfia, Pensylwania
Congregation Beth Shalom — Springifield, Massachusetts
Beth Messiah Congregation — Rockville, Maryland
Shema Yisrael Congregation — Rochester, Nowy Jork
Tree of Life Congregation — San Diego, Kalifornia
Tikvat Yisrael — Cleveland, Ohio

Beth Messiah Congregation Cincinnati, Ohio

Beth Yeshua Congregation — Youngstown, Ohio

Adat HaMashiach Congregation — Irvine, Kalifornia
Beth Israel Congregation — Clearwater, Floryda

Seed of Abraham — St. Louis Park, Minnesota

Adat Yeshua — Albuquerque, Nowy Meksyk

Beth HaTikvah — St. Louis, Missouri

Congregation Rosh Pina — Baltimore, Maryland

Ohev Yisrael — Springffeld, Virginia

Temple Aron Kodesh Fort Lauderdale, Floryda
Congregation Bnai Maccabim — Highland Park, Illinois
Tsemach Adonai — Santa Cruz, Kalifornia

Ruach Israel — Wellesley, Massachusetts

Beth Jacob Congregation — Jacksonville, Floryda

Mimo, iz nie jest to lista kompletna, stanowi reprezentatywng probke kongregacji nalezacych
do wszystkich trzech ugrupowan. Wymieniono te zgromadzenia, ktére zgodzily sie wzigc
udziat w badaniach oraz spetnity kryteria podane w Dodatku 1.
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DODATEK 3
Zydowscy wierzacy —
czlonkowie ko$ciotéw chrzescijanskich.
Analiza danych statystycznych.

Oprécz tych wierzacych Zydéw, ktérzy nalezg do kongregacji mesjanistycznych, istnieje wielu
innych, bedacych czltonkami ko$ciotéw chrzescijanskich. Niektérzy z nich wytykaja
kongregacjom mesjanistycznym brak odpowiednich programéw, ktére bylyby dla nich
odpowiednie. Inni obwiniajg zydowskich misjonarzy o to, ze kierujg nowo nawréconych Zydéw
do kosciotéw chrzescijanskich z pominieciem zgromadzen mesjanistycznych. Z kolei sami
chrzedcijanie pochodzenia Zydowskiego sa oskarzani o oportunizm, polegajacy na przytaczaniu
sie¢ do wustabilizowanych ko$cioléw zamiast budowania podstaw silnego ruchu
mesjanistycznego.

Prébujac zbadaé zjawisko przylaczania sie zydowskich wierzacych do koScioléw
chrzedcijanskich, w lutym 1992 roku przeprowadzono badanie reprezentatywnej grupy. Celem
badania bylo okreélenie cech wspdlnych Zydéw, ktérzy woleli zostaé cztonkami pogano-
chrzedcijanskich kos$cioldw, niz wejs¢ do kongregacji mesjanistycznych, ktérych dziatalnos¢
jest skierowana wtasnie do Zydéw. Chodzilo o to, by poznaé i lepiej zrozumieé czynniki
wplywajace na podjecie takiego wyboru.

Odpowiedzi na takie pytania moga pomdc kongregacjom mesjanistycznym znalez¢é powody,
dla ktérych potrzeby badanej grupy wierzacych nie zostaly zaspokojone w $rodowisku
zydowskim oraz podjaé wysitek w celu trafienia do tych Zydéw, ktérzy jeszcze nie zdecydowali
o swojej przynalezno$ci eklezjalnej. Wyniki badanh pozwola réwniez lepiej zrozumie¢ motywy
tych wierzacych, ktérzy pozostajg poza ruchem mesjanistycznym i nie zamierzaja si¢ do niego
przytaczac.

Przeprowadzono wywiady telefoniczne z siedemdziesiecioma wierzacymi Zydami z réznych
obszar6w USA oraz z sze$ldziesieccioma o$mioma, ktérzy naleza do koScioldw
chrzedcijanskich. Badana grupa nie jest liczna, ale powinna by¢ wystarczajaca do uzyskania
pewnego ogélnego wizerunku tych drugich. W badaniach starano si¢ rozmawiaé przede
wszystkim z tymi, ktérzy w pelni identyfikuja sie z Zydowsko$cia i jednocze$nie wyraZnie
podkreslaja przynalezno$¢ do kosciota chrzescijaniskiego. Wywiady z wierzacymi, ktérzy nie
przyznaja si¢ juz do swego pochodzenia bylyby zreszta bezcelowe.

Wychowanie zydowskie %

tradycyjne 54
Swieckie 36
zydowscy wierzacy 4
chrzescijanie 7
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Powyzsze liczby okres$laja typ $rodowiska, z ktérego wywodza si¢ respondenci. Wigkszos¢
pochodzi z rodzin o duzym przywigzaniu do tradycji, wyznajacych zaréwno judaizm
ortodoksyjny jak i reformowany, przy czym judaizm reformowany byt tu wymieniany znacznie
cze$ciej. Ponad potowa badanych wychowata sie w atmosferze religijnej. Pozostate dwie grupy
pochodza z rodzin mieszanych lub sg drugim pokoleniem wierzacych w rodzinach
mesjanistycznych oraz chrze$cijanskich.

Wiek %
20 latkowie 20
30 latkowie 34
40 latkowie 39
50 latkowie 5
60 latkowie i starsi 2

Kto zwiastowat Stowo %

znajomi 32
cztonkowie Kosciota 18
misjonarze 11
Zydzi mesjanistyczni 2
wspotmatzonek/rodzina 16
duchowe przezycie 9
osobiste studium Biblii 13

Rok nawroécenia %
przed 1960 5
1960-64 2
1965-69 4
1970-74 13
1975-79 13
1980-84 18
1985-89 29
1990-92 18

Najwieksza grupa badanych nalezala do przedzialu wiekowego od dwudziestu do czterdziestu
lat i nawrdcila sie w ostatnich dwudziestu latach. Gléwnymi czynnikami, ktére wpltynely na ich
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decyzje oddania Zycia Mesjaszowi, byly rozmowy z przyjaciétmi, wplyw wierzacej rodziny,
kosciola oraz kampania ewangelizacyjna. Zdecydowanie najcze$ciej nawracali sie dzieki
$wiadectwu przyjaciél. Okazalo si¢ réwniez, ze wiezi braterskie w kongregacji sa jednym z
najwazniejszych powoddw, dla ktérych wierzacy pozostaja w zgromadzeniu. Jak wida¢, istnieje
zalezno$¢ pomiedzy sposobem poznania Jeszuy i motywacjg do uczeszczania na nabozenstwa.

Samookreslenie %
hebrajski chrzescijanin 5
zydowski chrzescijanin 27
Zyd mesjanistyczny 27
Zyd spetniony 13
zydowski wierzacy 20
wierzacy 9
Zydzi dla Jezusa
Zyd 2
chrzescijanin 30
zadne 2

Wiekszo§¢ zydowskich wierzacych wydaje si¢ preferowal takie samookre$lenie, ktdre
identyfikuje ich zaréwno z narodem zydowskim, jak z wiara. Oznacza to, ze tozsamos$¢
zydowska jest wazna takze dla tych, ktérzy pozostajg czlonkami poganochrzedcijanskich
kos$ciotéw. Z kolei okreslenie ,,Zyd” nie jest dla nich wystarczajace, gdyz nie wyraza w pelni ich
relacji z Mesjaszem. Interesujace, Ze najpopularniejszym jednowyrazowym terminem
samookreslenia jest ,chrzedcijanin”, co wskazywaloby, iz w tym kontekscie zydowska
tozsamo§$¢ dla wielu jest mniej istotna od podkreslenia wiary.

Zydowskosé to gléwnie %

religia 7
kultura 27
tozsamosc etniczna 55
wszystkie wymienione 23

Zydowsko$¢ jest dla wiekszosci badanych zwigzana z tozsamo$cig narodowg (kim jestem), a
dopiero pdzniej z kulturowy (jak wyrazam siebie). Po nawrdceniu do Mesjasza zydowskos¢ nie
jest odrzucana, wbrew obiegowym opiniom na temat Zydéw pozostajagcych w ko$ciotach.
Prawdopodobnie przekonanie o tym, iz przynalezno$¢ narodowa jest czym$ wrodzonym i
nieodlgcznym pozwala Zydom zaaklimatyzowal sie wsréd chrzescijan i jest jednym z
czynnikéw ulatwiajacych decyzje o chrzescijanskiej przynaleznosci eklezjalne;.
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Jak zydowscy wierzacy %
kultywuja spuscizne ojcow

obchodzenie swiat 48
wiezi rodzinne 7
aktywnos¢ w synagodze 11
wspdlnota mesjanistyczna 13
wspieranie Izraela 4
zachowywanie kaszrutu 2
zadne w powyzszych 21

To pytanie miato na celu zorientowac sie, w jaki sposéb zydowscy wierzacy podkreslaja swoja
tozsamo$¢ narodowa. Wiekszo$¢ czyni to przy okazji obchodzenia $§wiat Zydowskich oraz
podtrzymujac zywe relacje z braémi w wierze. Najczesciej obchodzonymi §wietami sg Chanuka
i Pascha — po 16% respondentéw. Tylko 2% celebruje Rosz Haszana i Jom Kipur. Swieto
Swiatel jest obchodzone tak czesto prawdopodobnie dlatego, Ze pozostaje w zwigzku z Bozym
Narodzeniem, natomiast Pascha przez oczywiste tresci Mesjaniczne. Interesujace, ze tylko 2%
obchodzi wigksze $wieta, podczas gdy wéréd Zydéw mesjanistycznych czynig to wszyscy!

Stan matzenski %
wolny (od zawsze) 32
wolny (rozwiedziony) 13
wolny (wdowienstwo) 0
zwigzek z nie-Zydem 48
zwigzek z niezbawionym Zydem 0
zwigzek ze zbawionym Zydem 7
Dzieci %
ponizej 12 32
12-18 18
18-25 18
brak 45

Czynnik malzenski jest bardzo wyrazny. 93% zydowskich wierzacych w kosciotach
chrzeécijaniskich to matzonkowie nie-Zydéw lub osoby samotne. Moze to oznaczaé, iz
zydowsko$¢ nie jest dla nich sprawg priorytetowa. Gdyby bylo inaczej, zapewne poslubiliby
wierzacych pochodzenia zydowskiego lub uczeszczaliby na nabozenstwa, gdzie mozna by
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spotka¢ kandydatéw na malzonkéw, nalezacych do tej grupy. W wielu przypadkach,
malzefistwo z osobg pochodzacg nie-Zydéw bylo podawane jako powdd przynaleznosci do
kosciola chrzesdcijanskiego zamiast do kongregacji mesjanistyczne;j.

Sprawa dzieci okazala si¢ skomplikowana. Wiekszo§¢ rodzicéw moéwila o checi przekazania
dzieciom dziedzictwa wiary i tozsamosci, ale wyrazala frustracje z powodu braku pomystu na
wykonanie tych planéw. Niektérzy zdawali sie by¢ niepewni co to tego, co wtasciwie mieliby
przekazywac oraz co do swojej w tym roli. Kongregacje mesjanistyczne prezentuja siebie jako
$rodowiska specjalnie powotane i zdolne do wypelniania tej misji wobec nast¢epnych pokolen
wierzacych Zydéw, co odréinia je zdecydowanie od rozproszonych cztonkéw koscioléw.
Wydaje sie, ze na tym polu zaréwno Zydzi mesjanistyczni jak misje dzialajace wsréd Zydéw
moglyby wspélpracowac i wykorzystujac swoje doswiadczenie, pomdc zydowskim braciom z
koscioléw chrzescijanskich. Przyczynitoby sie to do lepszych kontaktéw z tymi, ktérzy na razie
przychodza do kongregacji incydentalnie oraz wspomozenia tych zydowskich czy hebrajskich
chrzedcijan, ktérym lezy na sercu przekazywania dzieciom dziedzictwa ich ojcéw.

Obecne miejsce uwielbienia %

kosciét denominacyjny 64
charyzmatyczny 23
kongregacja mesjanistyczna 6
synagoga 2
misja 4

6

zadne z powyzszych

Czestotliwos¢ nabozenstw %

raz w tygodniu 66
2-3 razy w tygodniu 20
2-3 razy w miesigcu 6
raz w miesigcu 2
rzadko 7

Ilo$¢ miejsc uwielbienia %
1 75
2 13
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Ilo$¢ miejsc uwielbienia %

3 7
nie ma 5
Preferowane miejsce %
uwielbienia
zadne 39
jeden kosciot 27
kilka kosciotow 21
inne 11
Co lubites w %
poprzednim miejscu
muzyka/liturgia 14
nauczanie 13
pastor 11
pofozenie 2
wspolnota 13

Z przedstawionych danych wytania si¢ obraz typowego wierzacego Zyda, ktéry przywigzuje
duza wage do przebywania w swojej wspdlnocie. Nie jest to czlowiek, ktéry chodzi na
nabozenstwa z przymusu lub pod wplywem czyjej§ perswazji lecz w wyniku otrzymywania
dobrego pokarmu duchowego w tym miejscu.

Zydowskie elementy w %
obecnym miejscu

zadnych 73
sktadkowe sedery 11
inni zydowscy wierzacy 7
piesni mesjanistyczne 16
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Lubiane elementy w %
obechym miejscu

muzyka/liturgia 41
nauczanie 46
pastor 32
wspdlnota 73
ewangelizacje 14
mozliwos¢ stuzby 9
szkotka niedzielna 4
podoba sie matzonkowi 4

Wydaje sie, ze jednym z najwazniejszych czynnikéw wplywajacych na wybdr kosciota jest
jakoé¢ relacji braterskich, ktére tam panujg. Wierzacy Zydzi pozostajg tam dlatego, ze
odczuwajg ze strony wspdlnot zachete do wzrostu w poznaniu Pana. Okazuje sie, iz dobre
nauczanie oraz muzyka i liturgia réwniez sg dla nich wazne. Wiekszos¢ z tych koscioléw nie
stosuje podczas uwielbienia Zadnych elementéw typowo Zzydowskich z my$lg o braciach
pochodzenia hebrajskiego.

Na pojecie relacji wspélnotowych sklada sie wiecej czynnikéw. Trudno przeciez uwierzyd¢, ze
tylko kos$cioty chrzedcijanskie dbajg o te dziedzineg Zycia eklezjalnego, podczas gdy kongregacje
mesjanistyczne nie przywiazuja do niej Zadnej wagi. Prawdopodobnie owo pojecie
wspdlnotowosci jest zwigzane ze sposobem, w jaki dana sposoba si¢ nawrdcila. Prawie kazdy
nowy wierzacy jest kiedy$ przyprowadzany po raz pierwszy na nabozenstwo, najczesciej przez
osobe, ktéra oglosita mu ewangelie. Poza tym, poganochrzescijanie czesto traktujg Zydowskich
wierzacych w szczegdlnie cieply sposéb, podczas gdy w kongregacji mesjanistycznej ich
zydowsko$¢ nie robi na nikim wrazenia.

Aspekty zydowskosci warte %
kultywowania

tozsamos¢ etniczna 41
Swieta 39
ewangelizacja Zydéw

wiara w Mesjasza

uwielbienie zydowskie

4
4
sprawy zydowskie 9
4
wiezy rodzinne 4

2

wspoélnota z wierzacymi Zydami
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Wiekszo$¢ respondentéw uwaza tozsamo$¢ oraz $wieta za najwazniejsze aspekty zydowskosci
wymagajace podkreslenia, przyczym (jak podano wczeéniej) wiara w Mesjasza jest cze$cig owej
tozsamo$ci.

Czynniki decydujace o wyborze 9%
miejsca nabozenstw

nauczanie 57
zydowskosc¢ 13
pastor 9
misja 5
liturgia/muzyka 20
wspolnota 46
potozenie 5

denominacja
szkotka niedzielna 2

Czy byles$/as juz cztonkiem %
kongregacji mesjanistycznej?

tak 54
nie 46

Czy chcialbys$ (chciatabys$) nim %

zostac?
tak 70
nie 9
moze 21

Jak widzieliSmy wcze$niej, nauczanie, uwielbienie oraz relacje wspdlnotowe sa
najwazniejszymi elementami zycia ko$ciota dla wierzacych Zydéw. Warto zauwazyé, ze
praktycznie nie istnieje zadne uprzedzenie czy dystans wobec kongregacji mesjanistycznych.
Co wigcej, wiekszo$¢ odpowiadajacych wyrazala pozytywny do nich stosunek, a niemozno$¢
uczestniczenia w Zzyciu zgromadzen mesjanistycznych przewaznie wynikala z trudnosci
obiektywnych.
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Literatura prenumerowana %

biuletyny misyjne 86
biuletyny koscielne 27
literatura mesjanistyczna 13
magazyny chrzescijanskie 39

Rodzaj prenumerowane;j literatury wskazuje na silng $wiadomo$¢ potrzeby misji wsréd
wierzacych Zydow.

Powyzisze badania zaledwie drasnely powierzchnie zjawiska, lecz mimo to wydajg sie by¢
pomocne w wyjasnieniu pewnych nieporozumien. Po pierwsze, wierzacy Zydzi uczeszczajacy
do kosciotéw chrzescijanskich w ogromnej wiekszo$ci uznaja warto$¢ i sens istnienia
kongregacji mesjanistycznych i nie majg zadnych negatywnych skojarzen w zwigzku z
dziatalno$ciag ruchu. Powody, dla ktérych zdecydowali nie przylacza¢ sie¢ do zgromadzen
mesjanistycznych, w wiekszosdci przypadkéw sg zwigzane z relacjami miedzyosobowymi, jakie
zdazyli juz nawiazal. Kongregacje mesjanistyczne nie powinny upatrywaé w tym kleski swoich
dziatan misyjnych.

Po drugie, obecno$¢ zydowskich wierzacych w kosciotach chrzedcijaniskich nie jest owocem
wytezonej pracy misjonarzy, ktérzy rzekomo uporczywie ich tam ,wpychaja". Po prostu,
ludzie, ktérzy oglosili im ewangeli¢ zadbali o warunki dla wzrostu duchowego dla zydowskich
niemowlat w wierze i wprowadzili je do swych §rodowisk.

Po trzecie, Zydzi pozostajacy cztonkami koscioléw wcigz odczuwajg potrzebe wyrazania swej
tozsamo$ci narodowej. Tej obserwacji nie mozna przeceni¢. Zaréwno kongregacje
mesjanistyczne jak i misje dla Zydéw oraz ich macierzyste ko$cioty powinny poszukiwaé takich
rozwigzan, by to pragnienie zostato w pelni zaspokojone.
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