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CHRYSTOLOGICZNA INTERPRETACJA KSIEGI
OZEASZA W STAROZYTNOSCI | SREDNIOWIECZU

Ksigga Ozeasza komentowana byta przewaznie w ramach cato$ci
korpusu ksigg Prorokéw Mniejszych. Dlatego tez w chrzescijanstwie
greckojezycznym najwazniejszymi komentarzami sg dzieta Teodora
z Mopswestii, Cyryla Aleksandryjskiego, Teodoreta z Cyru i Hezy-
chiusza z Jerozolimy, wsrdd tacinskich pisarzy epoki patrystycznej
mamy Hieronima, Juliana z Eklanum i Bede Czcigodnego, natomiast
z pisarzy syryjskich komentarze do tej ksiggi napisali Efrem i Iszodad
z Merw.! W naszym artykule nie tylko powotujemy si¢ na powyzsze
komentarze, ale siggamy rowniez do interpretacji Ksiegi Ozeasza
rozsianych w innych tekstach starozytnych i §redniowiecznych.

Odniesienia chrystologiczne, jakich tradycja chrzescijanska doszu-
kuje sie w Ksigdze Ozeasza, maja zasadniczo dwojaki charakter. Na
poziomie sensu historycznego sa to motywy literackie ksiggi, ktore
w sensie dostownym odczytywane byly jako zapowiedzi prorockie
dotyczace Jezusa. Natomiast na poziomie sensu ponaddostownego
niektore motywy literackie Ksiggi Ozeasza odczytywano jako sym-
bole wskazujgce na Jezusa.

Metafora oblubiencza

Zacznijmy od motywu o szczeg6lnym charakterze, majacego wy-
miar zaréwno historyczny, jak i odniesienie symboliczne — oblubien-
czej mitosci Boga do swojego ludu. Metafora mitosci oblubienczej
Boga do Izraela jest gleboko zakorzeniona w tradycji hebrajskie;.

' Omowienie komentarzy i odnosniki bibliograficzne do wydan, zob. K. Bar-
dski, Ksiega Amosa w interpretacji patrystycznej, Collectanea Theologica 85(2015)4,
s. 197-200.
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Wystarczy przypomnie¢ chociazby alegori¢ Jerozolimy z Ksiegi
Ezechiela (16,1-63) oraz tradycyjny klucz hermeneutyczny interpre-
tacji Pie$ni nad Piesniami.

W Nowym Testamencie Jan Chrzciciel ukazuje Jezusa jako Ob-
lubienca: ,,Ten, kto ma oblubienice, jest Oblubienicem; a przyjaciel
Oblubienca, ktdry stoi i shucha Go, doznaje najwyzszej radosci na gtos
Oblubienca (...) Trzeba, aby On wzrastal, a ja zebym si¢ umniejszat”
(J 3,29-30). Réwniez sam Jezus odnosi do siebie metaforg oblubiencza,
wskazujac posrednio na swoja Boska nature: ,,Czy goscie weselni
maja posci¢ dopoki Oblubieniec jest z nimi” (Mt 9,15 i par.). List do
Efezjan w sposob najbardziej wyrazisty ukazuje Jezusa jako oblu-
bienca Kosciota: ,,Mezowie, mitujcie zony, bo i Chrystus umitowat
Kosciot i wydat za niego samego siebie (...) Tajemnica to wielka, a ja
moéwig: w odniesieniu do Chrystusa i Kosciota” (Ef 5,25.32).

Posta¢ Ozeasza, ktory z polecenia Boga ma poslubi¢ kobiete
nierzadng (Oz 1,2-9), wedtug Orygenesa symbolizuje Jezusa, ktory
przyjmuje do Kosciota pogan, a wigc tych, ktorzy ,,uprawiali nierzad”
z obcymi bogami.? We wstepie do Komentarza do Ksiegi Ozeasza
Hieronim wyjasnia, ze cokolwiek czynig prorocy, odnosi si¢ do po-
dobienstwa do Chrystusa (,,Quidquid prophetae jubentur operari,
ad meam refertur similitudinem”). Dotyczy to takze poslubienia
nierzadnicy przez Ozeasza, co zapowiada i symbolizuje Chrystusa
i Kosciot ztozony z ludzi grzesznych.?

Podobnie Grzegorz z Nyssy, w prologu do Komentarza do Piesni
nad Piesniami wymienia Ozeaszowy epizod malzenstwa z nie-
rzadnicg jako jeden z wielu biblijnych zwiazkow oblubienczych,

2 Orygenes, Commentarii in Matthaeum, 12,4, ad Mt 16,1-4; 14,20, ad
Mt 19,3-11; GCS 40, opr. E. Klostermann, E. Benz, Leipzig 1935, s. 75, 333;
toz, ZMTIO,tlum. K. Augustyniak, Krakow1998,s.113,223; Orygenes,
Homiliae in losue, 34; GCS 30, opr. W.A. Baehrens, Leipzig1921,s. 305; toz,
PSP 34/2, thtum. S. Kalinkowski, Warszawa 1986, s. 19.

»Nec mirum si in figura Domini Salvatoris, et Ecclesiae de peccatoribus
congregatae, haec facta memoremus”; Hieronim, Commentaria in Osee, prol;
PL 25,818B.
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ktorych interpretacja nie powinna ,,zatrzymac si¢ tylko na dostow-
nym znaczeniu”.*

Fundamentalnym tekstem jest w tym wzglgdzie obietnica Boza
z Oz 2,21-22: ,,Poslubig ci¢ sobie na wieki, poslubi¢ przez sprawied-
liwo$¢ 1 prawo, przez mito$¢ 1 mitosierdzie. Poslubig cig¢ sobie przez
wiernos$¢ i poznasz Pana”. Orygenes przytacza ten werset w kontek-
scie duchowej interpretacji Rdz 24,15-16 (Rebeka przybywa do studni,
by zaczerpna¢ wody, i spotyka stuge Abrahama): ,,Chrystus pragnie
i ciebie zargczy¢ ze soba, do ciebie si¢ bowiem zwraca, gdy mowi
przez proroka: Zaslubig ci¢ ze sobg na wieki, poslubi¢ ci¢ w wierze
i mitosierdziu, a poznasz Pana”.’ Poniewaz wi¢c pragnie zareczy¢
ci¢ ze sobg, posyla do ciebie przodem owego stugg. Stugg tym jest
mowa prorocka: ,,Jesli jej wprzod nie przyjmiesz, nie bedziesz mogt
poslubi¢ Chrystusa”.® Komentarz Orygenesa wpisuje si¢ w drugi nurt
alegorycznej interpretacji mitosci oblubienczej Chrystusa: nie tylko
mitos¢ do Kosciota, ale do kazdego chrzescijanina indywidualnie.
Rownoczesnie w innym miejscu poswiadcza tradycyjng interpretacje
Chrystus-Kosciol: ,,Chrystus przybral sobie Koscidt w prostej wierze.
(...) Ona [Koscidl] wytrwata w prostym wyznaniu jakby w dziewi-
czej czystosci. Tak bowiem juz dawno obiecal, przemawiajac przez
proroka: Poslubig ci¢ przez wiarg”.’

Chromacjusz z Akwilei (7408), przedstawiajac matzenski zwigzek
Jezusa z Kosciotem, przywotuje na zasadzie skojarzenia reminiscen-
cyjnego wspotbrzmigce wersety: Ps 19,6 (,,Jak oblubieniec wychodzi

4 Grzegorz z Nyssy, Homiliae in Canticum Canticorum, prol.; GNO 6,
opr. H. Langerbeck, Leiden 1986, 7; toz, thum. M. Przyszychowska,
ZMT 43, Krakéw 2007, s. 19.

5 Orygenes skraca werset. W Septuagincie hebr. be emiind (,,przez wiernos¢”)
zostato przetozone év miotel (,,przez wiare”).

¢ Orygenes, Homiliae in Genesim, 10,2; GCS 29, opr. W.A. Baehrens,
Leipzig 1920, s. 95; toz, PSP 31/1, thum. S. Kalinkowski, Warszawa 1984,
s. 108.

7 Tenze, Homiliae in Leviticum, 12,5; GCS 20, opr. W.A. Baehrens,
Leipzig 1920, s. 463; toz, PSP 31/2, thum. S. Kalinkowski, Warszawa 1984,
s. 164.
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ze swej komnaty™); 1z 62,5 (,,Jak mtodzieniec poslubia dziewice, tak
twoj Budowniczy ciebie poslubi, i jak Oblubieniec weseli si¢ z ob-
lubienicy, tak Bog twdj toba si¢ rozraduje”) i Pnp 5,1 (,,Wchodze do
mego ogrodu, siostro ma, oblubienico”).®

Metafora oblubiencza wyraza nie tylko mito§¢ Chrystusa do Kos-
ciota lub indywidualnego czlowieka, lecz rowniez potrzebe odpo-
wiedzi. Ze strony niewiernej matzonki, wazne w §wietle misterium
Chrystusa sg stowa Oz 2,9b: ,,I powie: Pojd¢ i wrocg do mego meza
pierwszego, bo wowczas lepiej mi bylo niz teraz”.

Orygenes’ odnosi ten werset do duszy cztowieka, ktory oddalit
si¢ od jedynego Boga, by czci¢ falszywe bostwa (metaforycznie
uprawia¢ z nimi nierzad). Po powrocie Bog — prawdziwy matzonek
duszy — otacza ja milosierdziem i nie pamigta grzechéw. Réwniez
Grzegorz Wielki' widzi tu stowa grzesznika powracajacego do Boga.

Nietrudno tez dostrzec analogi¢ do sytuacji przedstawionej
w przypowiesci o synu marnotrawnym (Lk 15,11-32), zwlaszcza do-
tyczy to decyzji powrotu oraz konstatacji, ze stan, w jakim znalazta
si¢ niewierna matzonka, jest gorszy od tego, jakim si¢ cieszyla, bedac
ze swoim matzonkiem.

Odniesienia chrystologiczne na poziomie sensu historycznego

Najwazniejszy z perspektywy nowotestamentowej tekst Ozeasza,
ktoéry zostal powtdérzony niemalze literalnie w Mt 9 13, to Oz 6,6:
»Milosierdzia chce, a nie krwawej ofiary, poznania Boga bardziej
niz catopalen”.

8 Chromacjusz z Akwilei, Commentarium in Matthaeum, 46,2, ad

Mt 9,14,17; CCL 9A, opr. R. Etaix,J. Lemarie, Turnhout 1974, s. 422.

° Orygenes, Homiliae in Exodum, 8,4; GCS 29, opr. WA. Baehrens,
Leipzig 1920, s. 224-226; PSP 31/1, ttum. S. Kalinkowski, Warszawa 1986,
s. 227.

Y Grzegorz Wielki, Homilia 34,9;SCh522,0pr.R. Etaix,G. Blanc,
Paris 2008, s. 410; PSP 3, ttum. W. Szotdrski, Warszawa 1970, s. 275-276.
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Wsrod pisarzy pierwszych dwoch wiekow najczesciej cytuje wer-
set Tertulian — az 9 razy, z czego 7 w Adversus Martionem," w celu
podkreslenia dobroci i mitosierdzia Boga objawiajacego si¢ w Sta-
rym Testamencie. Werset ten odgrywat wazna role w kontekscie
polemiki z dualizmem bostwa gltoszonym przez Marcjona. Ten sam
Bog mitosierny i litoSciwy jest Panem Starego Testamentu i Ojcem
Jezusa w Nowym Testamencie. Po$rdd pisarzy III w., poza Oryge-
nesem, werset cztery razy cytuje Ps-Klemens Rzymski, z czego trzy
W Recognitiones."?

W tradycji chrzescijanskiego Wschodu jest to werset Ozeasza naj-
czesciej cytowany przez Jana Chryzostoma. Przewaznie posrednio,
gdyz przede wszystkim autor cytuje Ewangeli¢, jednak ma $wia-
domos¢, ze Jezus podejmuje tu wczes$niejsze nauczanie prorockie:
»Wyraza to, co glosili wszyscy prorocy, mowigc: Mitosierdzia chceg,
a nie ofiary”.”® Konkluduje: ,,[Jezus] przytacza §wiadectwo Starego
Testamentu, ktory glosi i przykazuje zgodnie z Nim”.* Sa to zatem
stowa Ewangelii literalnie zawarte w tekscie Starego Testamentu.
Chrystus, ktory méwi ustami Ozeasza.

Podobnie Hieronim widzi w stowach Jezusa §wiadectwo pro-
roka (,,de propheta proferens testimonium”).”” Ambrozy za$ cytuje
werset dwukrotnie w kontek$cie polemicznym. Raz przeciw no-
wacjanom w De paenitentia,'® nastepnie zas w liscie, upominajac

' Tertulian, Adversus Martionem, CCL1,0pr A. Kroy man n, Turnhout

1954, s. 441-626.

2 Klemens Rzymski, Recognitiones; GCS 51, opr. B. R e h m, Leipzig
1965.

B3 Jan Chryzostom, Homilia 30, 3; PG 57,365; toz, ZMT 18, thum.
J. Krystyniacki, Krakow 2003, s. 357.

¥ Tam:ze.

5 Hieronim, Commentarius in Matthaeum, 1, ad Mt 9,13; SCh 242, opr.
E. Bonnard, Paris 1977, s. 172; toz, ZMT 46, thum. J. Korczak, Krakow
2008, s. 48.

1 Ambrozy, De paenitentia, 1,3,11; CSEL 73, opr. O. Faller, Wien 1955,
s.124; toz, PSP 7, ttum. W. Szotdrski, Warszawa 1971, s. 23.
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cesarza Teodozjusza,” trudno jednak rozstrzygnaé, czy odwotuje si¢
do Ozeasza, czy raczej do Mt 9,13.

Wymiar profetyczny dostrzegano w numerycznej aluzji do trze-
ciego dnia, w ktorym Chrystus zmartwychwstal oraz do obietnicy
powszechnego zmartwychwstania: ,,Po dwoch dniach przywrdci
nam zycie, a dnia trzeciego nas dzwignie i zy¢ bedziemy w Jego
obecnosci” (Oz 6,2). W zamysle autora chodzi o literacki zabieg nu-
meryczny, podobnie jak w Prz 30, 15.18.21.29, jednak literalne odczy-
tanie sugeruje skojarzenie ze zmartwychwstaniem Jezusa trzeciego
dnia po ukrzyzowaniu.

Orygenes w ten sposdb wyjasnia werset: ,,Pierwszym dniem jest
dla nas m¢ka Zbawiciela, drugim — dzien, w ktorym Zbawiciel zstapit
do Otchtani, trzecim za$ dzien zmartwychwstania”."® Takg samg in-
terpretacje znajdujemy w Clavisie Pseudo-Melitona z Sardes," ktory
postrzega w tym wersecie nawigzanie do tajemnicy meki, $mierci
i zmartwychwstania Jezusa.

Kolejnym wersetem, ktoéremu tradycja chrzescijanska przypisy-
wala znaczenie profetyczne, jest Oz 11,1: ,,Milowatem Izraela, gdy
jeszcze byl dzieckiem, i syna swego wezwalem z Egiptu”. W ujeciu
historycznym metafora syna odnosi si¢ do starozytnego Izraela.
Werset ma budowe chiastycznego paralelizmu:

,mitowatem Izraela” = ,wezwatem z Egiptu”

,»&dy jeszcze byt dzieckiem” = ,,i syna swego”

,Dziecko”1,,syn” odpowiadajg sobie wzajemnie, natomiast mitos§¢
do Izraela jest paralelnie skorelowana z wyjsciem z Egiptu, ktore
chronologicznie miato miejsce u poczatkow istnienia narodu wybra-
nego (,,gdy jeszcze byt dzieckiem”).

Ewangelista Mateusz literalnie interpretuje sformutowanie ,,Syna
swego” i odnosi werset do powrotu Swietej Rodziny z Egiptu: ,,Aby

" Tenze, Epistulae, 11 (51), 15; CSEL 82/3, opr. M. Zelzer, Wien 1982,
s. 218.

B Orygenes, Homiliae in Exodum, 5,2, s. 186 (193).

¥ Pseudo-Meliton z Sardes, Clavis, 5,12; wyd. J.-P. Laurant,
Symbolisme et Ecriture, Paris 1988, s. 273.
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si¢ wypelnito, co zostalo powiedziane przez Pana za posrednictwem
proroka: Z Egiptu wezwalem Syna mego” (Mt 2,15).

Hieronim przytacza zwiazek Mateuszowego tekstu z Ozeaszem
na potwierdzenie prawdy ksiag hebrajskich (,,veritas hebracorum
voluminum”).?° Réwniez Orygenes, komentujac podobne sformuto-
wanie w Ksiedze Liczb: ,,Bég wyprowadzit Go z Egiptu” (Lb 24,8),
cytuje tekst Ozeasza, interpretujac go chrystologicznie. Nie neguje
znaczenia historycznego, ale dodaje rowniez interpretacj¢ symbo-
liczng: ,,Zdanie to mozna rozumie¢ rowniez w sensie alegorycznym:
skoro przyszedt do Egiptu tego swiata, Ojciec «wyprowadzit Go»
i przyjat do siebie, aby On otworzyt droge tym, ktorzy z Egiptu tego
$wiata majg sie wznie$¢ do Boga”.* Ozeaszowy powro6t Syna z Egiptu
ma zatem w ujeciu Orygenesa dwustopniowe odniesienie. Najpierw
zapowiadat przybycie Swietej Rodziny znad Nilu, nastepnie za$
powrdét kazdego wierzacego do niebianskiej ojczyzny.

Euzebiusz z Cezarei w Demonstratio Evangelica dowodzi wy-
petnienia si¢ tego proroctwa w Jezusie,?? natomiast w Eklogach, za-
pewne pod wptywem tradycji Orygenesowej, dodaje interpretacje
alegoryczna wersetu: Egiptem jest zdolno$¢ jedynie rozumowego
pojmowania i rzeczywisto$¢ doczesna, z ktorej Jezus wyprowadza
nas ku niebu.?

Aluzji do wcielenia Jezusa doszukiwano si¢, opierajac si¢ na
odmiennym tlumaczenie Oz 9,12b w Septuagincie. Hebrajski tekst
brzmi: ,,Biada im samym, kiedy si¢ od nich oddal¢” (literalnie, z uzy-
ciem formy infinitivus constructus: ,,w moim oddaleniu si¢ od nich”).

Stowo b “siiri (,,w moim oddaleniu’), opierajac si¢ na teks$cie nie-
wokalizowanym, zostato przez ttumaczy LXX odczytane jako b “sari
(,,;moje ciato”): kal odal ahTolg €0TLY 0apE pou €€ adtdv (,,Biada im,

2 Hieronim, Commentarius in Matthaeum, 1, ad Mt 2,15, s. 84 (16).

1 Orygenes, Homiliae in Numeros, 17,6, GCS 30, opr. W.A. Bachrens,
Leipzig 1921; toz, PSP 34/1, thum. S. Kalinkowski, Warszawa 1986, s. 181.

2 Euzebiusz z Cezarei, Demonstratio Evangelica, 9,4,11; GCS 23, opr.
LLA. Heikl, Leipzig 1913, s. 411-413.

B Tenze, Eclogae propheticae, 1,13; PG 22, 1069D.
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jest moje ciato z nich”), nastepnie za$§ w przektadzie Vetus Latina:
,»vae illis, quoniam caro mea ex ipsis est”. Dopiero w tlumaczeniu
Hieronima zostal oddany sens oryginalnego tekstu hebrajskiego:
,»Sed et vae eis, cum recessero ab eis”.

Dlatego u autoréw tradycji greckiej oraz tych, ktorzy nie korzystali
z Wulgaty, lecz z przektaddw starotacinskich, pojawia si¢ odniesienie
do wcielenia Chrystusa. Chromacjusz z Akwilei podkres$la fakt, ze
Syn Bozy przyjat ciato w narodzie zydowskim,** natomiast afrykan-
ski autor Wigiliusz z Tapsus (V w.) szerzej interpretuje zaimek ,,ex
ipsis”, jako odnoszacy si¢ do calej ludzkosci.?®

Odniesienia chrystologiczne na poziomie symboliki

0Oz 6,3 w literalnym przektadzie z hebrajskiego brzmi: ,,Jak po-
ranek [jest] pewne wyjscie Jego, przyjdzie jak wczesny deszcz dla
nas, jak deszcz p6zny, nasycajacy ziemi¢”. Jednak pierwsze stowa
wersetu inaczej zostaly oczytane w Septuagincie. Hebrajskie mdsa’o
(,,jego wyjscie?® od czasownika jasa’ —,,wychodzi¢”) ttumacz grecki
odczytat ,,jego odnalezienie” (przez nas), od czasownika masa ’—
,odnalez¢”. W rezultacie czytamy: ¢ 6p6pov €toipov ebprioouey
abtév —,,Jak poranek, ktory jest pewny [przygotowany], odnajdziemy
Go”.7

Porownanie przyjscia Chrystusa do poranka nawigzuje do sym-
boliki solarnej: Jezus — w mys$l stéw Malachiasza — jest ,,Stoncem
sprawiedliwos$ci, w ktorego skrzydtach jest uzdrowienie” (Ml 3,20),
to w Nim ,,nawiedzi nas Stonce Wschodzace z wysoka” (Lk 2,78).

% Por. Chromacjusz z Akwilei, Commentarium in Matthaeum, 50A,
ad Mt 12,38-42; 51A,3.

% Itaergo ait agnum ex ovibus, et haedum de capris, et vitulum ex bobus, ac si
diceret hominem de hominibus”; Wigiliusz z Tapsus, Contra Eutychetem,
3,5; PL 62,114A-B.

2 W domysle: z miejsca swego przebywania do nas, stuszne jest wiec thuma-
czenie ,,jego przyjscie”, jak czytamy w Biblii Tysigclecia.

¥ Za Septuagintg Wulgata ma: ,,Tamquam diluculum paratum inveniemus

29

cum’ .
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Piszac o nawr6ceniu, Augustyn przedstawia Chrystusa jako tego,
ktory zawsze nas oczekuje: ,,W doskonatym naszym nawroceniu,
spotykamy oczekujacego na nas Boga, jak powiada prorok: «Jak
poranek, ktory jest pewny, odnajdziemy Goy. Poniewaz kiedy tra-
cimy Go, to nie Jego obecnosc, albowiem jest wszedzie, lecz to my
odwracamy sie od Niego”.?®

Roéwniez symbol deszczu byt odnoszony do Jezusa. Garnier z Lan-
gres interpretuje ,,wczesny deszcz” jako przyjscie Jezusa do pogan,
by wyla¢ na nich faske nawrdcenia, natomiast ,,deszcz pozny”, jako
nawrocenie [zraela przy koncu czasoéw,” wieszczone przez $w. Pawla
(por. Rz 11,25-27).

Réwniez w Oz 13,15 zjawiska atmosferyczne zyskaty w trady-
cji chrzescijanskiej symbolike chrystologiczna: ,,Przyjdzie wiatr
wschodni, od Pana wiatr powieje z pustyni, wysuszy zrodta, i wy-
schng studnie; zrabuje jego ziemi¢ 1 wszystkie rzeczy drogocenne”.

Na poziomie historycznym tekst zapowiada kleske, jaka dotknie
Efraima, czyli Krolestwo Potnocne Izraela po podziale panstwa Salo-
mona. Z perspektywy symbolicznej mamy znowu skojarzenie solarne
(,,wiatr wschodni”), ktory w tym kontekscie jest przedstawiony jako
»wiejacy z pustyni”. Garnier z Langres odczytuje motyw ,,pustyni”
w odniesieniu do dziewictwa Maryi. ,,Pustynig” jest Jej tono, ktore
nie zrodzito nikogo innego, jak tylko Jezusa (,,wiatr wschodni”), syna
Ojca Przedwiecznego (,,0d Pana wiatr powieje”).>°

Ostatni tekst, ktory cheielibySmy omowié w ramach ponaddostow-
nej interpretacji chrystologicznej Ksiegi Ozeasza, zawiera powazne
problemy translatoryczne. Tekst hebrajski Oz 10,12 w dostownym

2 Augustyn, Enarrationes in Psalmos, 6,5, CCL 38, 0pr. D.E. Dekkers,
I. Fraipont, Turnhout 1956, s. 30; toz, PSP 37, ttum.J. Sulowski, Warszawa
1986, s. 70. W polskim ttumaczeniu J. Sulowski zaczerpnat cytat z Biblii Tysiaclecia
(czyli z przektadu z hebrajskiego), dlatego poprawiamy na wersj¢ wierng tekstowi
Augustyna, czyli posrednio Septuagincie i Wulgacie.

¥ Garnier z Langres,Allegoriae totius Scripturae, imber; PL 112,970A-B.

30 Desertum, uteru virginis, ut in Osee: «Adducet Deus ventum urentem de
deserto [32];» quod Deus Pater produxit nobi Christum potentem de utero virginis”;
tamze, desertum; PL 112,908C.
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przektadzie brzmi: ,,wykarczujcie sobie karczowisko”, natomiast
w Septuagincie czytamy: ¢wtioate €xvtolc Ppd¢ yrwoewe (,,zapalcie
sobie §wiatlo wiedzy”).

Roznice w greckim thumaczeniu mozna wyjasni¢ nastepujaco:

1. Ttumacz Septuaginty odczytat czasownik niri jako wywodzacy
si¢ z rdzenia nwr (,,zapali¢”) a nie njr (,,wykarczowac”).

2. Rzeczownik nir moze przyjmowac¢ dwa znaczenia: ,,§wiatto”
lub ,,dziewicza, wykarczowana rola”, w zaleznosci od kontekstu,
wiec w swietle wczesdniejszej uwagi thumaczenie Septuaginty jest
catkiem logiczne.

3. Wystepujace w dalszej czgsci wersetu stowo we et (,,i czas”)
zostal odczytane w formie niewokalizowanej da‘at (,,wiedza”), po-
niewaz hebrajskie litery waw i dalet w niektérych rekopisach moga
wygladac¢ blizniaczo podobnie i czesto bywaty mylone.

Orygenes, opierajac si¢ na symbolice §wiatla, a zwlaszcza na sto-
wach Jezusa ,,Ja jestem $wiatloscig §wiata” (J 8,12), odnalazt w tym
wersecie odniesienie chrystologiczne: ,,Jesli zas ponadto zgodnie ze
stowami Ozeasza:*' «zapalicie sobie $wiatlo wiedzy», zdobedziesz
sobie $wiatto wiedzy i oswieci ci¢ Stonice Sprawiedliwosci”,*? ktorym,
jak wczesniej wspomnieli$my, jest Jezus Chrystus.

Hieronim we Wulgacie ttumaczy zgodnie z oryginatem hebraj-
skim: ,,Innovate vobis novale”. W napisanym wczesniej Komentarzu
do Ozeasza zwraca uwage na roznice, jaka zachodzi w Septuagin-
cie. Proponuje poprawng wersje thumaczenia, ale w komentarzu nie
odrzuca tradycyjnego przektadu, obecnego rowniez w wersji Vetus
Latina.® Wprawdzie nie stosuje w interpretacji klucza chrystologicz-
nego, lecz rozumie werset jako zachete skierowang do heretykow, aby

31 W ttumaczeniu Rufina mamy w tym miejscu ,,Izajasza”, co jest oczywista
pomyika.

2 Orygenes, Homiliae in losue, 19,4, s.414 (106).

3 W takiej wersji cytuje Hieronim werset w listach; Hieronim, Epistula 64
ad Fabiolam, 21; CSEL 45, opr. I. Hilberg, Wien 1996, s. 612 i w komentarzu do
Ksiegi Koheleta, ten ze, Commentarius in Ecclesiasten, ad 2,24-26; CCL 72, opr.
M. Adrien, Turnhout 1959, s. 272; toz, BOK 5, thum. K. Bardsk i, Krakow
1995, s. 51.
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W Starym Testamencie siali sprawiedliwos¢ a w Nowym zbierali
zniwo mitosierdzia, aby zapalili §wiatlo wiedzy lub wykarczowali
karczowisko i szukali Pana, ktory moze ich nauczy¢ prawdziwej
sprawiedliwos$ci”. 3

Ambrozy, ktory odwotywat si¢ do starotacinskiego thumaczenia
Biblii, raz nawigzuje do wersetu w De Isaac vel anima, lecz nie
w znaczeniu chrystologicznym: ,,Swiatlo poznania oznacza posia-

danie doskonato$ci w mito$ci”.*

%k %k 3k

Reasumujgc, mozemy stwierdzié, ze Ksigga Ozeasza zawiera kilka
istotnych tekstow, ktore w sensie profetycznym byty interpretowane
w odniesieniu do Jezusa Chrystusa, natomiast trzeba przyznac, ze
motywy symboliczne, ktére wzbogacityby interpretacje chrysto-
logiczng, sg relatywnie nieliczne i nie tak relewantne dla tradycji
chrzescijanskiej, jak w przypadku innych ksiag biblijnych. Wyjat-
kowa role pelni jedynie symbolika oblubienczej mitosci Boga do
swojego ludu, ktora posta¢ Ozeasza laczy w sposob typologiczny
z osobg Chrystusa, Oblubienca Kos$ciota.

ks. Krzysztof BARDSKI

Stowa kluczowe: hermenutyka biblijna, chrystologiczna interpretacja Sta-
rego Testamentu, Ksigga Ozeasza, symbolika

Keywords: Biblical Hermeneutics, the christological interpretation of the
Old Testament, The Book of Hosea, symbolism

3 In Veteri iustitiam seminent, in Novo metant misericordiam: et illuminent

sibi lumen scientiae, sive innovent sibi novalia, et requirant Dominum, qui docere
eos potest veram iustitiam”; Hieronim, Commentaria in Osee, ad 10,12; PL
25,911B.

% Ambrozy, De Isaac, 4,23; CSEL 32/1, opr. C. Schenk 1, Wien 1897,
s. 657; toz, PSP 35, ttum. P. Libera, Warszawa 1986, s. 39.
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The Christological Interpretation of Hosea in Antiquity and the
Middle Ages
Summary

The Christian interpretations of the prophet Hosea in the light of the
mystery of Christ follow three ways. Firstly, the life of the prophet and his
marriage to an adulterous woman (Hos 1:2-9) was seen as a typological
prefiguration of the marriage of Christ and the Church (Hos 2:9,21-22).
Secondly, some verses have been interpreted on the historical level as
a prophetic annunciation of the coming of Christ, containing his teachings
(Hos 6:6) or foretelling events of his life (Hos 6:2; 9:12; 11:10). Finally, on the
symbolic level, some literary motifs have been connected in a metaphorical
way with the mystery of Christ (Hos 6:3; 10:12; 13:3).



