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Nakaz mitowania Boga (Pwt 6, 4-9) w modlitwie Izraela

Perykopa Pwt 6, 4-9 traktujaca o przykazaniu milowania Boga ma spe-
cjalne miejsce w Ksiedze Powt6rzonego Prawa oraz w zyciu kazdego Zyda.
Odnosi si¢ bowiem do pierwszego, a co za tym idzie najwazniejszego po-
uczenia Boga udzielonego Mojzeszowi na Synaju. W pewnym sensie w tym
miejscu mozna mowic o wlasciwym poczatku Powtérzonego Prawa. Zawiera
ona fundamentalna prawde religii Zydowskiej oraz nakaz opierajacy si¢ na
tej prawdzie (6, 4-5). Chodzi o ide¢ wytacznej ,,wtasnosci” Boga zadajacego
mitosci od swojego narodu. Mowa jest tez o relacji obu tych zagadniefi we
wspdlnocie Izraela, gdyz ,,te stowa” musza by¢ znane mie¢dzy wszystkimi mto-
dymi czlonkami owej spotecznosci (ww. 6-9). W przysztosci nic nie moze by¢
wazniejsze od obowiazku komunikowania ,,tych stow”. Ich przestanie podjat
na nowo Jezus w swoim nauczaniu (Mk 12, 29-30; Mt 22, 37; £k 10, 27).

Celem niniejszego studium jest ukazanie znaczenia powyzszego tekstu ze
szczegllnym uwzglednieniem jego roli w praktyce modlitewnej Izraela. Wias-
nie poczatkowe stowo w. 6, 4 $%ma ‘ nadato nazwe stynnej modlitwie (Pwt 6, 4-9;
11, 13-21; Lb 15, 37-41 i blogostawieristwa), ktéra odmawiaja mezezyzni dwa
razy w ciggu dnia'. Fragment Pwt 6, 4-9 uznaje si¢ za credo Izraela, w ktérym
to Bog zwraca si¢ do cztowieka, a nie odwrotnie.

Krytyka tekstu

Przed stowem §ma‘ (w. 4) w LXX dotaczono fraze wprowadzajaca’.

W w. 7 zauwaza si¢ wariant odnoszacy si¢ do stowa b’béteka (,,w domu
twoim”), wzgledem ktérego Piecioksiag Hebrajsko-Samarytanski i LXX
posiadaja wersje bez przyrostka drugiej osoby liczby pojedynczej. Owa for-
maz przyrostkiem jest identyczna jak ww. 11, 19a, co sugeruje wplyw tekstu
paralelnego. Odnosnie do tego samego stowa LXX (Lucjana) posiada licz-

! Taki nakaz widnieje w Misznie Berakot 1, 4, natomiast Targum Neofiti wiaze pochodzenie
Pwt 6, 4-9 ze Smiercig Jakuba.

2 Kol tadro T Siketcdpote kel T kplpete dow éveteldato kipLog tolg violg lopani év T
Eprw €EerBovTwY adTdy €k yRc Alydmtou.
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be mnoga (,,domy”) stylistycznie lepiej korespondujaca ze stowem badderek
(,,w drodze”). Z wymienionych wzgledow obie poprawki trzeba odrzuci.
W tym samym wierszu widnieja rowniez dwa warianty opuszczenia spdjnika
i koordynujacego zdania wspotrzednie. Brak go przed stowem b¢lektka
(,,kiedy idziesz”, Pigcioksiag Hebrajsko-Samarytanski) oraz przed stowem
bsokbka (,,kiedy si¢ ktadziesz spac¢”, Pigcioksiag Hebrajsko-Samarytanski,
Waulgata oraz kilka kodekséw hebrajskich). Analogicznie jak w poprzednim
przypadku widac¢ tu wptyw miejsca paralelnego (11, 19a i 19c).

W w. 8 liczne $wiadectwa, w tym hebrajski kodeks z genizy kairskiej oraz
Piecioksiag Hebrajsko-Samarytanski, posiadajg liczb¢ mnoga w stosunku
do stowa jadeka (,,twojej reki”), co lepiej koresponduje z kontekstem
i zapewne stanowi poprawke stylistyczna.

W w. 9 odnos$nie do stow: diktabtam (,,i wypiszesz je”), béteka (,,domu
twojego”) iabis‘aréka? (,,i na bramach twoich”) widnieja lekcje alternatyw-
ne w drugiej osobie liczby mnogiej. Sa one zawarte w LXX, Piecioksiegu
Hebrajsko-Samarytanskim oraz w wersji syryjskiej. Wymienione lekcje
majq charakter poprawek stylistycznych i w przypadku bétekd zmiana mogta

nastapic¢ pod wplywem 11, 19c.

Obserwacje dotyczace formy literackiej

Ostatnie litery pierwszego i ostatniego stowa czwartego wersetu sg
nieco wieksze od pozostatych, co prawdopodobnie ma zwiazek ze zna-
czeniem catej frazy, ktora trzeba czyta¢ bardzo precyzyjnie®. Wydaje sig,
ze 6w wiersz jest starszy od Dekalogu (5, 6-21), poniewaz zawiera ogdlne
przykazanie bez specyfikacji®.

Odrebna catosé retorycznag perykopy wyznacza wyrazenie s“ma‘ Jisra el
oraz tzw. s‘tiima’ (litera samek oddzielajajaca w. 9 od 10) wyznaczajaca

3 Rézne kodeksy hebrajskie wedtug Benjamina Kennicotta (np. V¥ %) opuszczaja
przedrostek b (,w”).

4 Zauwaza si¢ dwa rodzaje wyjasnien dotyczacych tego fenomenu. (1) Powigkszonymi
literami sa ‘ajin i dalet, ktore tacznie tworza stowo ‘éd (,,$wiadek”), a zatem czytajacy ten tekst
jest niejako ,,Swiadkiem jednosci” Boga. (2) Literg dalet tatwo pomyli¢ z rés, co w rezultacie
mogtoby doprowadzi¢ do tego, ze zamiast stowa ‘ehad (,,jeden”) czytano by ‘aher (,,inny”).
Zatem powigkszenie litery zapobiega takiej pomylce; por. J. H. Ticay, The JPS Torah Com-
mentary. Deuteronomy, Fhiladelphia 1996, s. 441.

> Mozna si¢ w nim dopatrzy¢ znaku jednoczacego rézne plemiona, co jednak nie musi
oznaczac, ze owo przykazanie jest przeciwne pluralizmowi; por. R. E. BEE, A study of Deuter-
onomy Based on statistical Properties of the Text, ,,Vetus Testamentum” 1 (1979) t. 29, s. 7-8.
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koniec paragrafu. Natomiast jej podziat rytmiczny wydaje si¢ formowaé
stowo hajjom (,,dzi§”) w w. 6 oddzielajace ww. 4-6a od ww. 6b-116.

Fraza s“ma‘ Jisra el zostala uzyta w 5, 1, aby otworzy¢ rozdziat zawierajacy
Dekalog, natomiast w 6, 4 poczatkuje dtuzsza sekeje 6, 4-7, 11, ktora posiada
odpowiednik paralelny w 9, 1-12. Jeszcze wezesniej w w. 4, 1 $ma‘ Jisra'el
wystepuje tacznie ze stowem we attah(h) (,,iteraz”)’. Owe trzy stowa: ,,stuchaj,
Izraelu” i ,,teraz” konstytuuja wazny znak strukturalny w pierwszej czesci ksie-
gi, otwierajac Wielka Mowe 4-11, a szczegdlnie jej kluczowa sekcje 4, 1-40.

Oredzie §ma‘

Ksigga Powtdrzonego Prawa wykazuje zwigzki z nurtem madrosciowym
Starego Testamentu, a szczegllnie z Ksiega Przystéw. Formuta poczatkowa
$‘ma‘ Jisra’el koresponduje z wyrazeniem uzywanym przez nauczyciela
Madrosci rozpoczynajacego zwykle swoje nauczanie stowami ,,stuchaj mgj
synu” (Prz 1, 8; 4, 1. 10). W miejsce ,,Izraela” zostaje wprowadzony ,,syn”,
ale w perspektywie deuteronomistycznej ,,Izrael” jest niejako ,,synem dla
Jahwe”. Autor uzywa tych samych Srodkdw, co nauczyciel Madrosci przyna-
glajacy swoich uczniéw do studium. Tym razem uczniem nie jest jaki§ mto-
dzieniec, lecz Izrael, a Mistrzem nie jest jeden z pisarzy, lecz sam Jahwe.

TyLxo JEDEN PaN (6, 4)

Jezyk hebrajski nie posiada trzeciej osoby czasu terazniejszego czasowni-
ka ,,by¢” w zdaniu orzecznikowym (w znaczeniu ,,jest”), dlatego termin ‘ehad
(w. 4: ,jeden”) thumaczy si¢ na r6zne sposoby w zaleznosci od rozumienia
kontekstu. Generalnie jego interpretacje mozna podzieli¢ na trzy grupy®: (1)

© Por. D. L. CHRISTENSEN, Deuteronomy 1-11, Dallas 1991, s. 142 (Word Biblical Com-
mentary, 6A).

7W 10, 12 wyrazenie ,,i teraz Izraelu” zostato uzyte w celu otwarcia najobszerniejszej,
koncowej sekcji pierwszej czesci fragmentu 10, 12-11, 25. Samodzielny zwrot ,,i teraz” zostat
uzyty po prologu historycznym (26, 1-9) w w. 10 stanowiacym fragment opisu prezentacji
pierwszych owocow ziemi podczas Swigta Namiotow. W 31, 19 zwrot ten wprowadza do
kantyku Mojzesza (32, 1-43).

8 Por. J. G. JANZEN, On the most important Word in the Shema (Deuteronomy VI 4-5),
,» Vetus Testamentum” 3 (1987) t. 37, s. 280-300.
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»Jahwe jest naszym Bogiem, Jahwe jedynie” (,,tylko Jahwe”)’; (2) ,,Jahwe
nasz Bog, Jahwe jest jeden™"’; (3) ,,Jahwe nasz Bog jest jeden Jahwe”.

Zaréwno w przypadku pierwszego, jak i trzeciego thumaczenia dostrzega
sie pewna aluzje do biblijnego bozka Baala, ktory zostat ,,rozcztonkowany”
na wielu Baalim w zaleznosci od réznych narodéw i miejsc kultu'’. W takim
ujeciu podkresla si¢ aspekt polemiczny, gdyz Jahwe jest zupetnie kim§
innym. Owa interpretacje ostabia w. 5, zgodnie z ktérym nakaz mitowania
Jahwe nie zaktada w pierwszym rzedzie przeciwstawienia Jahwe innym
bozkom (por. 1 Krn 29, 1). Jesli przyjmie si¢ drugie znaczenie, wéwczas
cata fraza wyraza absolutny monoteizm, co jest réwniez jednoznaczne
z wyznaniem, ze Bog jest niepodzielny w sensie numerycznym'2. Takie
znaczenie wyklucza bliski kontekst sugerujacy raczej relacje wzgledem
Jahwe niz Jego nature (w. 5).

Najblizszym mysli autora wydaje si¢ by¢ jednak thumaczenie pierwsze,
gdyz istotnym stowem jest zaimek osobowy ,,nasz” bardziej akcentujacy
relacje Jahwe z Izraelem niz Jego nature'®. Wyraza on przede wszystkim
zaproszenie do niepodzielnej mitosci Jahwe'*. Ow wiersz ukazuje tylko
to, czego doSwiadczatl Izrael, a mianowicie, ze ,,Jahwe jest jego Bogiem
inikt inny”. PoSrednio jest tez wyrazony protest przeciwko kultowi Baala®.
Stwierdzenie ,,Jahwe jest jeden” jest wyznaniem wiary, ze wylacznie On
bedzie wzywany (Iz 2, 11. 17), co wyklucza jakikolwiek synkretyzm lub
pokuse identyfikowania Jahwe z tym lub innym bostwem lokalnym.

* W tym przypadku stowo ‘ehad moéwi o tym, czego Bog zada od Izraela. Takie thumaczenie
wykazuje dwie watpliwosci. Pierwsza dotyczy stowa ,,jedynie”, gdyz zwykle w takim przypadku
biblijny jezyk hebrajski uzywa lbad (2 Krl 19, 15. 19; Ps 86, 10). Druga trudnos¢ jest natury
syntaktycznej i dotyczy sformutowania , Jahwe jest naszym Bogiem”, ktére wprawdzie jest
mozliwe (2 Krn 13, 10), lecz rzadkie w Starym Testamencie, a w Ksigdze Powtdrzonego Prawa
—wyjatkowe (por. J. H. Ticay, The JPS Torah Commentary. Deuteronomy, dz. cyt., s. 439).

0W tym wypadku stowo ‘ehdd méwi co$ o samym Bogu. Takie thumaczenie jest rowniez
problematyczne, gdyz drugie stowo Jahwe wydaje si¢ zbedne, a w jego miejscu mozna by si¢
raczej spodziewac okreslenia ‘Elohim (,,Pan”).

'Wymienia si¢ takze analogie do innych bozkow: Isztar, Set, Re itp. (por. J. H. Ticay,
The JPS Torah Commentary. Deuteronomy, dz. cyt., s. 439).

12 Wyrazna deklaracje monoteizmu widaé w 4, 35 (,,poza Nim nie ma innego”) i w 4, 39
(,,na niebie wysoko i na ziemi nisko nie ma innego”).

3 Por. J. H. Ticay, The JPS Torah Commentary. Deuteronomy, dz. cyt., s. 76.

1 Por. tez Pwt 10, 12; 11, 1; 13, 4; 19, 9; 30, 6. 16. 20; Jdt 5, 31.

5'W tym kontekscie bardzo wymowny jest tekst paralelny Za 14, 9b: ,,Wowczas Pan
bedzie jeden i jedno bedzie Jego Imig”.
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CALKOWITE ODDANIE (6, 5)

Uzyte w w. 5 stowo ,.kocha¢” stosuje sie rowniez w Starym Testamencie
na okreslenie przyjazni (1 Sm 16, 21; 18, 1), mito$ci malzenskiej (Rdz 24, 67)
lub wzgledem dzieci (Rdz 22, 2; 37, 3). By¢ moze autor mial na mysli obraz
z Ksiegi Ozeasza, gdzie Izrael jest ukazany w obrazie ,,matzonki” Jahwe mi-
lujacej wylacznie swojego meza (3, 1). W swietle takiej perspektywy Bog zada
od czlowieka catkowitego oddania (Pwt 4, 29; 2 Krl 23, 25). Pragnie zdoby¢
jego serce i zaja¢ w nim uprzywilejowane miejsce. Na tej podstawie wyrasta
miedzy przymierzem z Jahwe i mitoscig malzenska paralelizm, ktdry szeroko
rozwinigto w ksiegach prorockich (0z 2, 4-9; Jr 3, 6-8; 1z 50, 1). Podobna idea
mitosci powraca czesto w Ksiedze Powtérzonego Prawa (10, 12; 11, 1-22).

Potrdjne wyrazenie ,,posiadania” zamieszczone w w. 5 ktadzie nacisk
na milo$¢ ,,totalng” ku Panu. ,,Serce” (leb) zwykle odnosi sie do wnetrza
cztowieka, ,,miejsca jego mysli, intencji i uczué”'6, za$ ,,dusza” (nepes) do
,»siedziby jego emocji, pasji i pragniei”!”. Ostatnia fraza (b*kol-m*’odeka)
nadaje poprzednim okresleniom emfaze najwyzszego stopnia. Zrobié co$
z ,,calej mocy” oznacza uczynic to ,,w sposob nieograniczony, nadzwyczaj-
ny, wyjatkowy, catkowity 8.

Egzegeza rabinacka trzech okreslefi mitosci aplikuje je do konkretnych
zachowan'. Zwazywszy, ze ,,serce” czasami odnosi si¢ do ,,intencji”, ,.kochac
z calego serca” oznacza wlaczenie wszystkich inklinacji tkwigcych w cztowieku,
zar6wno tych dobrych, jak i ztych®. Nepes odnosi si¢ tez do ,,zycia” (Pwt 19, 6.
11.21), dlatego nakaz mitowania ,,z catej duszy” domaga si¢ najwyzszej ,,ceny
wlasnego zycia” (1 Krl 2, 23). Trzecie okreslenie m¢'6d oznacza tez ,,wkasnos¢”
i,sile”, co thumaczy sig, ze ,,nawet za cen¢ zdrowia i dobytku?.

Trzeba zauwazy¢, ze powyzsze okreSlenia nie dotycza mitoSci w znaczeniu
emocjonalnym, lecz chodzi bardziej o akty dziatania, bowiem gdy Bég kocha,

16 Por. Pwt 8, 2; 15, 9-10; 19, 6; 28, 47; 29, 3; Lb 15, 39; 2Krl 5, 26; Jr 3, 15; 1Krn 12, 38.

7 Por. Pwt 12, 20; 23, 25; 24, 15; Rdz 23, 8; 34, 3; 44, 30.

18 Jest to idiom, ktéry w tym miejscu pojawia si¢ w Biblii po raz pierwszy. Drugi raz wystgpuje
w 2 Krl 23, 25, charakteryzujac kréla Jozjasza, ktéry powrécit do Boga w niespotykanym dotad
u innych wladcéw stopniu. Czasami zwrot ten poréwnuje si¢ do czestszej frazy bim’od m*'od
(,bardzo, bardzo duzo”). Ze wzgledu na bliski kontekst wyrazenia ,,z catego serca i duszy” 6w
idiom nie moze odnosic si¢ do ,,posiadtosci” czy ,,majatku”, gdyz winien mie¢ poréwnywalne
znaczenie (por. J. H. Ticay, The JPS Torah Commentary. Deuteronomy, dz. cyt., s. 358, p. 18).

¥ Na ten temat zob. Targum Jonatana; Sifrei 32.

2 Czytany w synagodze tekst posiada lekcje alternatywna zawarta w Targumie Jonatana
odno$nie do Pwt 6, 5, w ktorej wzywa si¢ do mitosci Jahwe wraz z dwiema sktonnoSciami serca
iz wszystkimi bogactwami; por. tez: Pwt 12, 20; 23, 25; 24, 15; Rdz 23, §; 34, 3; 44, 40.

2 Por. J. H. TiGAY, The JPS Torah Commentary. Deuteronomy, dz. cyt., s. 358, p. 21.
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znaczy to, ze dobrze czyni (Pwt 7, 8; 23, 6)2. W takim kontekscie fatwiej wy-
jasni¢ pewne zaktopotanie wywotane obwarowaniem mitosci przykazaniem,
gdyz zwykle mysli sie o niej w kategoriach dobrowolnosci i spontanicznosci
bez Zadnego przymusu widocznego bez watpienia w w. 5. Wyjasnia t¢ kwesti¢
10, 12, gdzie wyraznie wida¢, iz mito§¢ do Boga oznacza wiernos¢ i lojalnosé
wobec Jego przykazan (por. 7, 9; 11, 1). Winna si¢ ona wyraza¢ w pokornej
stuzbie (por. 11, 22; 19, 9) taczacej si¢ z poboznoscia i postuszefistwem?.

W swietle dotychczasowych obserwacji widac, ze odpowiedzZ na pytanie,
co to znaczy kocha¢ Boga ,,catym sercem”, rézni si¢ od popularnej opinii,
wedlug ktorej wigkszo$¢ ludzi opisuje serce jako wiadze odczuwania lub
czynienia czego$ z uczuciem. Takie zrozumienie opiera si¢ na idei gtoszacej,
Ze uczucia reprezentujg samo centrum cztowieka, sedno jego bytu. Jak juz
zauwazono, w Biblii hebrajskiej ,,serce” jest postrzegane nieco inaczej:
jako miejsce podejmowania fundamentalnych wyboréw. W konsekwenc;ji
moze ono dokona¢ wyboru kochania Boga. Jest ono czyms$ podstawowym,
poniewaz kazda inna decyzja, wybor czy osad oparte zostana na nim.
Spojrzenie biblijne zaktada osobiste oddanie przez szukanie Boga przede
wszystkim i nade wszystko. Te decyzje popularnie okre$la sie jako ,,stawia-
nie Go na pierwszym miejscu”, co w praktyce wiaze si¢ z postuszefistwem
wobec Niego. Z opiséw biblijnej historii narodu wybranego wynika, ze
z jednej strony Izraelowi fatwiej bylo zosta¢ postusznym, gdy zdecydowat
sie postawi¢ Boga na pierwszym miejscu, z drugiej za$ strony, nie zawsze
fatwo byto pozostaé postusznym.

Roéwniez Jezus definiowat mito§¢ w tych kategoriach: ,Jezeli Mnie
milujecie, bedziecie zachowywaé Moje przykazania” (J 14, 15). Noc
w Getsemani byta Jego osobista walka wewnetrzna, w czasie ktdrej nie
przyszto Mu tatwo zaakceptowac to, do czego wezwat Go Ojciec. Byt po-
stuszny, mimo iz byto to trudne. Owa trudno$¢ nie oznaczata, ze kochat
mniej, lecz sprawila, iz Jego mitos¢ stata si¢ bardziej widoczna. Trzeba tez
zaznaczy(, iz w perspektywie biblijnej istnieje réznica miedzy postuszen-
stwem niewolnika wynikajacym z leku przed kara a postuszefistwem syna
wyrazajacym mito$¢ z serca oparta na oddaniu.

Mitos$¢ wobec Boga wymaga czego$ wiecej niz trzymania si¢ szeregu
wskazdwek, praw czy zasad. Jest to glebokie i catkowite oddanie si¢ komus,

22 Hebrajskie stowa wyrazajace emocje okreslaja je jako dziatanie lub jako rezultat
dziatania.

= Takie uzycie stowa ,,mitowac” wykazuje zwiazki z terminologia polityczna stosowang
na Bliskim Wschodzie, gdzie mitos¢ rozumiano jako lojalnos¢ wobec podmiotu wladzy.
Ksigga Powtorzonego Prawa jako pierwsza wspomina o mitosci Boga, gdyz wczesniejsze
pisma akcentuja raczej poddanie i szacunek (por. J. H. Ticay, The JPS Torah Commentary.
Deuteronomy, dz. cyt., s. 77).
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anie czemus. Pismo Swicte podkresla jej osobowa nature, opisujac ja w od-
niesieniu do ludzkich relacji: ojciecisyn, maz i zona, bracia oraz przyjaciele.
Owa relacja osobowa z wszechmogacym Bogiem wyplywa z wezwania Moj-
zesza po imieniu (Wj 3, 4) oraz z objawienia mu imienia Jahwe ,,JESTEM,
KTORY JESTEM” (w. 14). Jezus poglebit te wiez na plaszczyznie duchowej,
udzielajac Kosciotowi Ducha Swietego (J 16, 7). W relacji osobowej trzeba
zej$¢ w wymiar duchowy i pozna¢ Boga przez moc Jego Ducha. W praktyce
osobiste oddanie taczy si¢ z oddawaniem Mu czci (Rz 12, 1).

Stwarzajac cztowieka na swoj obraz, Bg uzdolnit go do mySlenia. Z punk-
tu widzenia Boga dobry umyst niekoniecznie musi by¢ niezwykle inteligentny,
lecz winien stanowi¢ dobre narzedzie do kochania Go. W Swietle powyzszego
przykazania Bég daje wskazania nie tylko odnosnie do tego, co trzeba robic,
ale rowniez jak nalezy mysle¢. To mozna wypelnic dzigki przylgnieciu do stowa
Bozego stanowiacego klucz do mitowania Go umystem (1 Tes 2, 13).

Trzeci czton przykazania przypomina, iz dla Boga ,,wszystko” znaczy
,»wszystko bez wyjatku”. Ma to by¢ relacja catkowitego oddania, w ktérej
nic nie zostato zatrzymane. Zapewne chodzi tu réwniez o czas i Srodki dane
cztowiekowi do dyspozycji. Czas i dobra sg najbardziej powszechnymi zaso-
bami, ktére razem tworza duza ,,porcje mocy” cztowieka (2 Kor 8, 1-4).

Pwt 6, 4-9 w codziennej modlitwie §ma Jisra el

Jak juz wspomniano we wstepie, perykopa Pwt 6, 4-9 zajmuje wazne
miejsce w codziennej modlitwie poboznego Zyda. Fragment 6, 6-8 zostat
powtdrzony w 11, 18-20.

WYMIAR WEWNETRZNY (6, 6)

Wedlug wspomnianej konstrukcji tekstu na jego podziat rytmiczny moze
wplywac stowo hajjom (,,dzi§”) w w. 6 oddzielajace ww. 4-6a od ww. 6b-9.
Wraz z fraza §ma‘ Jisra él stowo to konstytuuje wazny znak strukturalny
w ksiedze i analizowanym fragmencie. Werset szOsty podsumowuje czwarty
i piaty, akcentujac aktualne dziatanie (,,dzi§”) zwigzane z interioryzacja
ustyszanego oredzia. Chodzi o akt wewnetrznego przylgniecia do stowa
Bozego, aby nastapito swoiste ,,przejScie” od tego, co plynie z zewnatrz,
do ,,zakotwiczenia” uslyszanej tresci w sercu stuchacza. Analogicznie jak
na poczatku w. 4, autor zachowuje sie jak nauczyciel Madrosci, ktory naj-
pierw naktania ucznia do postuszenstwa (,,stuchaj méj synu” —Prz 1, 8; 4,
1. 10), aby nastepnie utrwali¢ materiat w jego sercu (3, 1; 4, 4; 6, 21; 7, 3)*.

2 Podobny model dydaktyczny w relacjach nauczyciel-uczef, ojciec—syn, pan-wasal moz-
na znalez¢ w literaturze pozabiblijnej (Egipt i Hetyci) i wielu miejscach Starego Testamentu
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Postugiwano sie stereotypowa fraza polecajaca recytacje lub zanotowanie
instrukeji dotyczacych przykazan®: ,niech pozostang te stowa, ktore dzi§
tobie nakazuje, w twoim sercu” (w. 6). Zwiazek z prawem deuterono-
micznym wykazuje zwlaszcza sformutowanie: ,,te stowa, ktére dzisiaj tobie
nakazuje” (por. 12, 28).

WYMIAR ZEWNETRZNY (6, 7-9)

Oredzie zawarte w ww. 4-6 winno by¢ ,,wpojone” (literalnie ,,powtarzane”)
dzieciom (w. 7), gdyz kazdy, kto studiuje Tore, jest zobowiazany nauczaé
swoich domownik6w?. Kontrastujace ze sobg frazy w w. 7 oznaczaja, iz na-
uczanie dotyczy kazdego miejsca i catego czasu (Prz 6,21-22). Do tego trzeba
tez dolaczy¢ wyraz zewnetrzny, czyli rece i oczy (w. 8). Cata osoba musi si¢
zaangazowac, aby przyja¢ stowo Boze. Poznaniu zasadniczej prawdy wiary
musi odpowiadac specjalne zaangazowanie i zachowanie wzgledem Boga.

Idee w. 6 zawiera tez 11, 18 oraz Wj 13, 9. 16. Miedzy Pwt 6, 8 i 11,
18 dostrzega si¢ drobne réznice, gdyz wystepuja w nich dwa odmienne
czasowniki: ,,beda” (6, 8) i ,,przywiazecie je” (11, 18). Przytwierdzone do
reki stowa Pana oznaczaja wszystkie przykazania Prawa, natomiast w Wj
13, 9 i 16 chodzi o zachowanie partykularnego rytu — ,,znaku” na rece
i ,,pamiatki” miedzy oczami, ktére oznaczaja przynalezno$¢ do kultu.

W Pwt 6, 8 jest mowa o ,,znaku przytwierdzonym do reki i na Srodku
czota”, co pozwala wykazac zwiazek ze zwyczajem trwajacym do dzisiaj*’.
Zydzi zaczeli rozumieé powyzsze stowa w sposéb literalny, dlatego perykopy
Wj 13, 1-10. 11-16; Dt 6, 4-9 i 11, 13-21 spisane na matych pergaminach
wktadano do kasetki ze skdry, aby nastepnie przytwierdzic¢ je do reki i na
czoto w czasie modlitwy porannej. Hebrajskie stowo fofapot zostato prze-
tlumaczone w Targumie Jonatana jako t‘pillin. Pierwotnie nawigzywato do
»Stygmatu” lub ,,przepaski” (por. arabskie tata) i odnosito si¢ do Wj 13,
16, gdzie bardziej dostrzega si¢ sens figuratywny. OkreSlenie #pillin po-
chodzi od rdzenia pll (,,odtaczy¢, rozdzieli¢”) badz tfl (,,przywiazac, przy-
mocowac”). Naktadajac #pillin, kazdy Zyd $wiadczy przed $wiatem, ze
jest ,,oddzielony” od innych narodéw. Taki wymiar podkreSlali zwlaszcza

(Ps 1, 2; 40, 9; 119, 11. 16); por. J. H. TicAy, The JPS Torah Commentary. Deuteronomy, dz.
cyt., s. 358, p. 221 23.

» Por. Pwt 4, 2. 40; 6, 1-2; 19, 9; 28, 1. 14. 15.

% Analogiczne nakazy widnieja w babilofiskim opowiadaniu o stworzeniu §wiata Enuma
Elisz. Akcentuje si¢ w nim obowiazek uczenia dzieci imienia boga Marduka (por. J. H. Ticay,
The JPS Torah Commentary. Deuteronomy, dz. cyt., s. 78).

2 Targum Jonatana Wj 13, 9. 16 potwierdza taka interpretacje tych tekstow w czasach
Nowego Testamentu. Wedlug niego filakterie sa znakiem upamigtniajacym wyjscie z Egiptu
(za: F. MANNS, La preghiera d’Israele al tempo di Gesui, Bologna 1996, s. 120).
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faryzeusze, dla ktérych oznaczato to odmienny sposob ,,Swietego” zycia. Ze
wspomnianym czasownikiem pl/ taczy sie tez stowo #pilla(h) oznaczajace
»>modlitwe”. Z tego wzgledu zaktada sie filakterie jedynie w celu modlitwy.
Przymocowujac je do gtowy, wyznaje si¢ jedno$¢ z Bogiem poprzez rozum,
za$ umiejscowienie ich na lewej rece oznacza wlaczenie do celebracji ak-
tywnej sfery dziatania. W ten sposob filakterie wyrazaja rGwnowage miedzy
kontemplacja i dziataniem. Autor pod;jat te antyczna tradycje jako symbol
bezwarunkowej przynaleznosci Izraelitéw do swego Boga?.

Warto tez wspomnie¢ o symbolice wykonania i naktadania samych fi-
lakterii. Sg to dwie kasetki ze skOry z przytwierdzonymi do nich rzemykami
stu Zacymi do przywiazania ich do lewej reki oraz glowy. Wewnatrz obu
pojemnikéw umieszcza si¢ uformowany kawalek skéry w ten sposob, aby
utrzymat cztery pergaminy z wyzej wymienionymi tekstami. Sg one zwinigte
w rulonik i spiete wlosem cielecym symbolizujacym zastugi cztowieka przy-
chodzacego ze wschodu, aby ofiarowac imieniu Boga ttustego cielca”. Cztery
manuskrypty sa przykryte pergaminem przytwierdzonym do skory pojemnika
dwunastoma punktami. W tym dostrzega si¢ aluzje do dwunastu pokolen
Izraela®. Podczas wytwarzania wspomnianej kasety ze skory na jej Sciance
lewej i prawej wypisuje si¢ dwie litery §in z trzema i czterema dragzkami nad
nimi. Niektorzy twierdza, iz owe trzy drazki oznaczajg Swieto$¢ Boga we-
dlug 1z 6, za$ cztery drazki odnosza si¢ do czterokrotnej recytacji modlitwy
Qaddisz. Inni widza w tym trzech ojcow (Abrahama, Izaaka, Jakuba) i cztery
matki Izraela (Sare, Rebeke, Rachele, Leg¢)?®!. Poza tym, méwi si¢ o symbolice
dwoch liter §in, ktdre w sumie reprezentuja liczbe 600. Potaczone dwie litery
Sin formuja stowo $és (,,sze$¢”). Gdy do 600 i 6 doda si¢ siedem drazkéw
otrzymujemy liczbe 613, ktéra oznacza liczbe przykazan Tory.

Roéwniez sposdb naktadania filakterii jest ustalony. Najpierw przymo-
cowuje si¢ je na lewa reke, gdyz tatwiej mozna je potem przycisnac z lewej
strony do serca*®. Filakterie zostaja przymocowane do reki za pomocg wspo-

% Por. M. CaLoz, Exode, XII1, 3-16 et son rapport au Deutéronome, ,Revue Biblique”
75 (1968), s. 51-53.

¥ Por. Targum Jonatana Kpt 22, 27.

3W czasach Nowego Testamentu pergamin z Dekalogiem znajdowat si¢ obok Pwt 6,
4-9. Potwierdza to Sanhedryn 11, 3, Papirus Nash oraz filakterie z Qumran (za: J. MANN,
Changes in the Divine Service of the Synagogue due to religious Persecutions, ,Hebrew Union
College Annual” 4 (1927), s. 191-292).

31 Por. Targum Neofiti Kpt 22, 27.

32 Rabini twierdza, iz uzyty termin jadeka (,,reka twoja”) mozna odczytac jad keha(h),
co znaczy ,,r¢ka staba” (por. E. MANNs, La preghiera..., dz. cyt., s. 122).

261



mnianych rzemykdéw, ktérymi reka jest owinicta siedem razy®. Nastepnie
wktada sie kasete miedzy palce, tworzac litere Sin, ktdra tym razem oznacza
Saddaj. Filakterii mozna uzywaé jedynie w ciagu dnia poza szabatem, gdyz
Ow dzien jest znakiem sam w sobie, a znakéw nie wolno mnozy¢. Poza tym
trzeba w szabat wystrzegac si¢ wszelkiej pracy, nawet noszenia filakterii*.

Dwa fragmenty Ksiegi Powt6rzonego Prawa (6,4-91 11, 13-21) umiesz-
cza sie tez w metalowej rurce, aby nastepnie przytwierdzi€ ja do drzwi
domdw lub poszezegdlnych pokoi. Antyczni Egipcjanie rowniez umieszczali
btogostawienistwa w drzwiach, podobnie tez czynili arabowie z tekstami Ko-
ranu. Mialo to stuzy¢ lepszemu zapamig¢taniu polecen Boga, a takze petnito
funkcje ochronna, niczym amulety przeciwko ztym duchom. U Zydéw jest
to tzw. mezuza, ktérej dotyka si¢, przechodzac przez drzwi.

W swietle powyzszych obserwacji mozna stwierdzié, ze perykopa Pwt 6,
4-9 zawiera piec szczegdtowych przykazan: (1) mitos¢ Boga; (2) nauczanie
przepiséw Prawa wlasnych dzieci; (3) méwienie o Prawie przy kazdej okazji;
(4) postugiwanie si¢ filakteriamii (5) mezuza. Mozna tez zauwazy¢ pewien
paradoks zawarty w analizowanym tekscie, ktory jest réwniez widoczny
w calej tradycji Izraela. Ot6z wielokrotnie materializuje si¢ rzeczywisto$¢
typowo duchowa. Modlitwa niejako posiada potrzebe wsparcia ze strony
przedmiotow materialnych.

Wronki PIOTR FLORENCIAN SZYMANSKI OFM

Sommario

Ordine di amare Dio (Dt 6, 4-9) nella preghiera d’Israele

Il testo di Dt 6, 4-9 contiene cinque precetti: quello di amare Dio, di insegnare la Legge
ai propri figli, di parlare della Legge quando si presenta 'occasione, di mettere i filatteri
sulla mano e sulla fronte e la mezuzah agli stipiti delle porte.

E un tipico paradosso di Israele quello di incarnare, di materializzare cio che & spirituale.
La preghiera ha bisogno di supporti materiali. I filatteri che la Bibbia ordina agli ebrei di
portare ne forniscono un chiaro esempio. Lebraismo si ricorda che 'uomo ¢ un composto
complesso che ha bisogno di segni per prepararsi all’incontro con Dio.

¥ Cyfra siedem posiada kilka interpretacji. M6wi si¢ o siedmiu stowach fragmentu Ps 145, 16
wspominajacego o rece Boga. Wspomina si¢ tez siedem bfogostawienstw wygtoszonych podczas
malzenstwa, co jest aluzja do godéw Boga ze swoim ludem, gdyz podczas zaktadania filakterii
na reke recytuje si¢ fragment Oz 2, 21-23 (E MANNs, La preghiera. .., dz. cyt., s. 122).

3 Zob. Menahot 36b; Rosh ha-shanah 29b; Sukkot 42b-43a; Meghillah 4b.



