CZWARTA PROSBA MODLITWY PANSKIEJ

Modlitwa Panska ,,0jcze nasz” jest z cala pewnoscig najbardziej znang chrzescijanska
modlitwa. Laczy wszystkie wyznania i denominacje. Odmawiaja ja katolicy, protestanci,
prawostawni, a takze adepci nowych, tzw. wolnych Ko$ciolow. Zapisana zostata w
Ewangeliach w dwdch wersjach: Mateuszowej (Mt 6,9-13) i Lukaszowej (Lk 11,2-4). Nie
wszyscy zdaja sobie jednak sprawe, ze jest to modlitwa takze na wskro$§ zydowska. W I stuleciu,
gdy nie doszto jeszcze do petnego rozdziatu Kosciota i Synagogi, judeochrzescijanie mogli z
powodzeniem odmawia¢ Modlitwe Panska w synagogach, gdyz nie stoi ona w sprzecznosci z
teologia judaizmu. Nabozenstwa synagogalne w czasach tworzenia si¢ judaizmu rabinicznego
posiadaty przestrzen na modlitwy indywidualne, w$rdd ktorych z powodzeniem moglo.miescic
si¢ ,,0jcze nasz”. Co wigcej, niektorzy badacze dowodza, ze Modlitwa Panska to nic innego,
jak skrot ,,Osiemnastu btogostawienstw”, zwanej po hebrajsku Szemone Esre. W $rodowisku
uczonych zydowskich skupionych w akademii w Jabne powstal nakaz odmawiania codziennie
Szemone Esre.

Struktura Modlitwy Panskiej jest typowo zydowska: inwokacja i siedem prosb.
Inwokacja ,,Ojcze nasz” w judaizmie wskazywala raczej.na Boga jako Ojca catego narodu
wybranego (Ps 103,13; Prz 3,12; Lb 11,12; Wj 4,22; Pwt 32.6.18; Oz 11,1; 1z 1,2; Jr 31,9); w
chrzesdcijanstwie traktowano to zawolanie bardziej indywidualnie. Doktadna paralela catej
inwokacji znajduje si¢ w Misznie, w traktacie Yoma: ,,Ojcze nasz, ktorys$ jest w niebie” (Yom.
8,9). Jesli Zydzi zwracali sic do Boga w<'taki sposob, czynili to gtéwnie w modlitwie
wspolnotowej. Przekonanie o ojcostwie Boga zawiera si¢ takze w wielu imionach
teoforycznych. W modlitwie Abinu malkenu, zwiazanej z celebracjg Rosh-Hashanah (Poczatek
Roku) i z dniami postnymi, Bog nie tylko nazywany jest Ojcem, ale wrecz ,,Ojcem naszym”,
doktadnie jak w Modlitwie Panskiej. Wszystkie te wzmianki o Bogu jako Ojcu wskazuja, ze
idea ojcostwa Bozego rzeczywiscie byla obecna w Izraelu. Okazuje si¢ jednak, ze nie byta
wecale powszechna. Zwracanie si¢ do Boga jako Ojca w modlitwie nie byto czesta praktyka w
judaizmie. Zdarza si¢s ze lzraelici nazywani s dzie¢mi Boga badZ synami Boga, jednak nie
pada w tych tekstach wprost stowo ,,ojciec” w odniesieniu do Boga (Pwt 14,1; Oz 11,103; Mdr
5,5). Wzmianki 0:Bogu jako Ojcu pojawiaja si¢ w kontek$cie dzieta stworzenia; w tym
wypadku ,,0jciec” znaczy tyle co ,,Stworzyciel” (Pwt 32,6; Ml 2,10). Bog jest Ojcem kroéla
(2Sm 7,14; Ps 89,26). Wydaje si¢, ze jedyne miejsca, w ktorych Bog nazwany jest Ojcem w
bezposrednim (prostym) tego stowa znaczeniu nalezg do tradycji madrosciowej (Mdr 14,3; Syr
23;1.4;51,10).

Niektorzy egzegeci zwrdcili uwage, ze nazywanie Boga Ojcem nabiera specyficznego
charakteru w tradycji exodusu. Czy tak jest rzeczywiscie? Pierwszym argumentem
potwierdzajacym te teze jest Bozy nakaz skierowany do faraona: ,,To méwi Pan: Synem moim
pierworodnym jest Izrael. Mowie ci: Wypus¢ mojego syna, aby mi cze$¢ oddawat; bo jesli
zwlekac bedziesz z wypuszczeniem go, to Ja zeslg $§mier¢ na twego syna pierworodnego” (Wj
4,22-23). Nakaz ten wyraznie podkresla ojcowska relacje Boga wobec Izraela. Potwierdza to
wypowiedz Boga zapisana przez Ozeasza: ,,Mitlowatem Izraela, gdy jeszcze byl dzieckiem, 1
syna swego wezwalem z Egiptu” (Oz 11,1). Z tradycja wyjscia z Egiptu zwigzana jest takze
piesn Mojzesza, w ktorej przywodca nakazuje Izraelitom wspomina¢ Boze dziela zwigzane z



wedrowka przez pustyni¢ (Pwt 32,5-14). Tu rowniez Bég wprost nazwany jest Ojcem, tym
razem w kontekscie modlitwy (jak w przypadku Modlitwy Panskiej):

Wiec tak odptacac chcesz Panu,

ludu gtupi, niemgdry?

Czy nie On twym ojcem, twym stworcqg?

Wszak On cie uczynil, umocnit.

Na dawne dni sobie wspomnij.

Rozwazajcie lata poprzednich pokolen.

Zapytaj ojca, by ci oznajmil,

I twoich starcow, niech ci powiedzg (Pwt 32,6-7).

Okazuje si¢, ze nazywanie Boga Ojcem jest obecne nie tylko w tekstach mowiacych o
pierwszym exodusie, ale takze prorockich zapowiedziach zapowiadajaecych nowe ,,wyjscie”.
Chodzi przynajmniej o dwa fragmenty, w ktorych zawotanie ,,0jciec” w odniesieniu do Boga
zwigzane jest z zapowiedziami eschatologicznych zdarzen, ktdre towarzyszy¢ beda nowemu
exodusowi. Pierwszy pochodzi z apokaliptycznej piesni dziekczynno-btagalnej zapisanej przez
Izajasza (1z 63,7-19). Prorok wspomina czasy pierwszego ,,wyjscia”, btagajac 0 nowe. W tym
kontek$cie pada wyznanie:

Bos Ty naszym Ojcem!

Zaiste, nie poznaje nas Abraham,

Izrael nas nie uznaje;

Tys, Panie, naszym Ojcem,

"Odkupiciel nasz" to Tweje imie odwieczne.
Czemuz, o Panie, dozwalasz nam blgdzic¢

z dala od Twoich drdg,

tak iz serce nasze staje si¢ nieczute

na bojazn przed Tobg?

Odmien sigprzez wzglgd na Twoje stugi

i na pokolenia Twojego dziedzictwa (Iz 63,16-17).

Wotanie 0 nowe ,,wyjscie” dwukrotnie ztaczone zostaje z przywolaniem Boga jako
,0jca naszego”, podobnie jak w Modlitwie Panskiej. Bog spoglada z nieba oczekujac chwili,
gdy Izrael pojawi si¢ w Ziemi Obiecanej. Obietnica nowego exodusu zawarta jest takze w
Ksiedze Jeremiasza. Ludzie nie beda juz rozpamigtywac, jak to byto za dni dawnego ,,wyjscia”,
lecz oczekuja chwili, gdy Bog zgromadzi Izraelitow ze wszystkich krain i narodow, wsrod
ktorych zostali rozproszeni (Jr 16,14-16). Sam Bog zali si¢ na swoj lud: ,,Ja za$ powiedziatem
sobie: Jakze chciatbym ci¢ zaliczy¢ do synow i dac ci przepigkng ziemig, najwspanialsza posrod
posiadtosci narodow! Myslatem: bedziesz Mnie nazywat: ‘Moj Ojcze!” i nie odwrocisz si¢ ode
Mnie” (Jr 3,19). Tym razem nie pada sformutowanie w liczbie mnogiej ,,Ojcze nasz”, jak w
Mateusza (Mt 6,9), ale ,,Ojcze moj”, co bardziej upodabnia si¢ do krotszej wersji Modlitwy
Panskiej, zanotowanej przez tukasza (Lk 11,2). W wersji Septuaginty zawotanie to jest
identyczne, gdyz brak w niej zaimka dzierzawczego: ,,Ojcze (gr. patera)” (Jr 3,19; LXX).



Uderzajacy jest takze fakt, ze nazywanie Boga Ojcem w modlitwie obecne jest u obydwu
prorokéw tylko 1 wytacznie w kontekscie oczekiwania na nowy exodus.

Jak z powyzszego wynika, gdy Jezus uczac ucznidow modli¢ si¢, wzywat ich, by
nazywali Boga ,ich Ojcem”, nie odwolywal si¢ do powszechnej zydowskiej tradycji.
Przywotywat raczej te starotestamentowe teksty o ojcostwie Bozym, ktére méwia o wyjsciu
Izraelitow z Egiptu i o oczekiwaniu nowego exodusu. Przy koncu czaséw Bog na nowo
wywiedzie swoje dzieci z domu niewoli, jak uczynit to w dziejach narodu wybranego. Niegdys$
byta to niewola polityczna i ekonomiczna w Egipcie; przy koncu czaséw chodzi¢ bedzie o
wyzwolenie z niewoli grzechu i $§mierci. Innymi stowy, Jezus zachg¢ca uczniow do modlitwy o
nowe ,,wyjscie”.

Jesli chodzi o drugg czgs¢ inwokacji (,,ktorys jest w niebie”), wyraza ona zydowskie
przekonanie o zamieszkiwaniu przez Boga niebios, przekonanie oméwione juz w czgsci
naszych rozwazan dotyczacej $wiatyni jerozolimskiej.

*k%k

Inwokacja oraz sze$¢ prosb Modlitwy Panskiej (trzy pierwsze i trzy ostatnie) stanowig
wezwania, w ktorych Jezus postuguje si¢ jezykiem i obrazowo$cia wyjseia Izraelitow z Egiptu
1 ich wedrowki do Ziemi Obiecanej. Zechciejmy przyjrzeé. si¢ prosbie czwartej, stanowigcej
swoisty tgcznik pomigdzy trzema pierwszymi i trzema ostatnimi prosbami tejze modlitwy. Jest
to prosba o chleb, ktérg Mateusz formutuje w stowach: ,,Chleba naszego powszedniego daj nam
dzisia)” (Mt 6,11). Lukasz ma zamiast ,dzisiaj” — ,kazdego dnia”: ,,Chleba naszego
powszedniego dawaj nam na kazdy dzien” (kk 11,3).

Z prosba ta taczy si¢ kilka narzucajacych si¢ w naturalny sposéb pytan. Czy Jezus
zacheca do modlitwy o codzienny pokarm. ijedynie to ma na mysli? Jesli tak, to jak rozumie¢
to wezwanie w kontekscie Jego wypowiedzi, ktéra pada w tym samym Kazaniu na Gorze: ,,Nie
troszczcie si¢ zbytnio o swoje zycie, o to, co macie jes¢ i pi¢, ani o swoje ciato, czym si¢ macie
przyodziaé. Czyz zycie nie znaczy wiecej niz pokarm, a ciato wigcej niz odzienie?” (Mt 6,25;
por. £k 12,22)? A moze termin ,,chleb” w Modlitwie Panskiej nalezy rozumie¢ inaczej? Jesli
tak, to jak? | wreszcie co oznacza enigmatyczny na pierwszy rzut oka termin epiousios,
zazwyczaj thimaczony jako ,,codzienny” lub ,,powszedni”? Podejmijmy probe odpowiedzi na
tak postawione pytania.

Na przestrzeni dziejow interpretacji wielu egzegetéw oddawato grecki termin epiousios
przez ,,codzienny” lub ,,powszedni”. Egzegeci ci ida po linii wyznaczonej przez niektorych
pisarzy starozytnych, a zwlaszcza przez utrwalone liturgicznie ttumaczenie Hieronima, ktory
tlumaczac wersje¢ Lukaszowa w Wulgacie zapisat: Panem nostrum quotidianum da nobis hodie.
Problem z taka interpretacja jest trojaki: po pierwsze, grecki termin oznaczajacy ,,codzienny” /
,,powszedni” brzmi efémeron, nalezaloby wigc uzasadnié, dlaczego ewangelista go nie wybrat;
po drugie przymiotnik ,,codzienny” / ,,powszedni” jest zbedny, skoro w tej samej prosbie pada
juz sformutowanie ,,dzisiaj” (Mt) lub ,,kazdego dnia” (Lk); po trzecie, gdyby chodzito tylko o
chleb powszedni, to prosba ta stalaby w sprzeczno$ci z nauczaniem Jezusa zapisanym W
bezposrednim kontekscie Modlitwy Panskiej, kiedy to Jezus nakazuje nie troszczy¢ si¢ o to, co
mamy jes¢ (Mt 6,25; Lk 12,22).

Warto takze zwroci¢ uwage na pewien szczegodt stylistyczny zawarty w czwartej
prosbie. Jesli rzeczywiscie chodzi o chleb codzienny, to wydaje si¢ mianowicie, ze mamy do
czynienia z powtorzeniem tej samej tresci zaledwie w kilku stowach: ,,Chleba naszego



powszedniego / codziennego daj nam dzisiaj”. Dlaczego dwa razy mowa jest o dniu
dzisiejszym? Czy chodzi o zwykte podkreslenie? Jesli tak, to jaki miatoby ono sens? Sprobujmy
znalez¢ odpowiedz na to pytanie przez pryzmat innego fragmentu o chlebie, w ktorym takze
mamy do czynienia ze zdwojeniem tego samego motywy. Chodzi o zapowiedz zbierania manny
kazdego dnia: ,,Oto zeSle wam chleb z nieba, na ksztalt deszczu. I bedzie wychodzit lud, i
kazdego dnia bedzie zbieral wedtug potrzeby dziennej” (Wj 16,4; por. 4,16.19). Doktadnie
thumaczac hebrajskie wyrazenie debar-ydom beydmo, nalezatoby je oddaé przez ,,dzienna porcja
w kazdym dniu”. Na poziomie gramatycznym czy stylistycznym powtorzenie to nie jest
potrzebne. A na poziomie ideowym? Jak uzasadniono powyzej, manna byla zaréwno
pokarmem naturalnym, jak 1 nadprzyrodzonym. Wydaje si¢ wigc, ze nie chodzi o powtdrzenie
tej samej tresci, ale o podkreslenie dwojakiego charakteru tego pokarmu.

Inna propozycja moéwi o ,,chlebie koniecznym / niezbednym do zycia”. bazuje ona na
etymologii terminu epiousios, w ktorej przedrostek epi ttumaczony jest jako ,,dla”, a rdzen
drugiego cztonu, ousia, jako ,,egzystencja”/ ,,zycie”. Podobng prosbe¢ znalez¢ mozna w Ksi¢dze
Przystow: ,,Klamstwo i falsz oddalaj ode mnie, nie dawaj mi bogactwa ninedzy, zyw mnie
chlebem niezbednym” (Prz 30,8). Takie rozumienie rowniez ma przynajmniej trzy slabe
punkty: po pierwsze, jeszcze bardziej niz poprzednie stawia pod znakiem zapytania Jezusowe
nauczanie o tym, by nie troszczy¢ si¢ o codzienny pokarm; po drugie, nie wkomponowuje si¢
dobrze w kontekst pozostatych prosb, ktore — jak wykazaliSmy — zawsze odsylaja do kontekstu
eschatologicznego (nie wytgczajac doczesnego); po trzecie wreszcie, odbiegajac od kontekstu,
podwazaja wewngtrzng jednolitos$¢ treSciowaModlitwy Panskie;.

Kolejna propozycja interpretacji terminu epiousios mowi o chlebie ,,nadprzyrodzonym”
/ ,,nadnaturalnym” / ,,ponad-substancjalny’’; tym razem przedrostek epi thumaczony jest jako
,ha”, ,ponad”, natomiast ousia — jako ,,natura”, ,,substancja”. Taki przektad wybrat Hieronim
dla wersji Mateuszowej Modlitwy Panskiej: Panem nostrum supersubstantialem da nobis
hodie. Trzeba jednak uzna¢, ze w jezyku tacinskim nie bylo stowa supersubstantialis; jest to
neologizm stworzony przez Hieronima. Wtasnie to literalne tlumaczenie, nie majace
odpowiednika w starozytnej facinie, ostabia wartos$¢ tej propozycji. Drugim stabym punktem
tej interpretacji jest fakt, ze Jezus zasadniczo mowil po aramejsku, a w jezyku aramejskim (ani
hebrajskim) niedstniat ekwiwalent stowa ,,nadprzyrodzony” czy ,,nadnaturalny”, a tym bardziej
,ponad-substancjalny”. Faktem jest, ze Ewangelie zapisane sa po grecku, a to oznacza, ze
nalezaloby znalez¢ semicki ekwiwalent terminu epiousios. Niemniej jednak rozumienie
epiousios jako ,nadprzyrodzony” daje wystarczajaca odpowiedZ na pytaniec o rzekome
powtdrzenie motywy dnia dzisiejszego w omawianej prosbie. Mozna by ja przetozy¢: ,,Chleba
naszego nadprzyrodzonego daj nam dzisiaj”. Przy takim rozumieniu termin ,,dzisiaj” wskazuje
na naturalny pokarm, a termin epiousios na pokarm z nieba.

Wreszcie czwarta propozycja mowi o chlebie ,,przysztego dnia”. Wedtug niej termin
epiousios pochodzi od greckiego hé epiousa (,,to, co ma nadej$¢”), natomiast rzeczownik
,,dzien” pozostaje domyslny. Chodzitoby o skrocong wersje wyrazenia te epiousé hémera
(,,nadchodzacy dzien”, ,nastepny dzien”), ktoére pojawia si¢ na kartach Nowego Testamentu
(Dz 7,26; por. Dz 16,11; 20,15; 21,18; 23,11) i w literaturze zydowskiej (Ant. 10,170; Bell.
2,441). Co ciekawe, takg interpretacj¢ proponuje zndw $w. Hieronim i jest to juz trzecia jego
propozycja. W swoim komentarzu do Ewangelii Mateusza pisze: ,,W Ewangelii, ktora
nazywana jest ‘wedlug Hebrajczykow’, znalaztem, zamiast ‘ponad-substancjalny’ chleb,



[stowo] maar, ktore znaczy ‘jutrzejszy’. Tak wiec sens jest nast¢pujacy: Daj nam dzisiaj nasz
jutrzejszy, czyli przyszty, chleb” (Comm. Matt. 6,11). Ewangelia Hebrajczykow nalezy do pism
judeochrzescijanskich. Laczy si¢ ona z Ewangeliq Nazarejczykow oraz Ewangelig Ebionitow.
Problem apokryficznych Ewangelii judeochrzescijanskich wydaje si¢ bardzo skomplikowany.
Zadne z tych trzech pism nie zachowalo sie w catoéci, a wzmianki z nich pochodzace zawarte
zostalty w innych pismach, gdzie cytuje si¢ owe utwory niekiedy tendencyjnie i bardzo
wybiorczo. Nie wiadomo nawet, czy istniaty dwie Ewangelie: Hebrajczykow i Ebionitow, czy
moze trzy (Ewangelie Nazarejczykow Yaczy si¢ czesto z Ewangeliq Hebrajczykow). Ewangelia
Hebrajczykow (i Nazarejczykdéw) byta uzywana przez judeochrzescijan o ortodoksyjnych
pogladach, natomiast Ewangelia Ebionitdw przez judeochrzescijan o silnym nastawieniu
gnostyckim. Ta pierwsza powstata pod koniec I stulecia (by¢ moze nawet przed rokiem-70),
przypuszczalnie w Pelli (dzisiejsza Jordania), dokad mieli uda¢ si¢ chrzescijanie po wybuchu
pierwszej insurekcji zydowskiej w 66 roku. Dla naszych rozwazan wazny jest fakt, ze jest to
dzieto, ktore powstato w srodowisku semickim, a wiec w jezyku aramejskim lub hebrajskim,
przez co wydaje si¢ najblizsza mentalnosci Jezusa. Zapewne dlatego wigkszo§€¢ wspodtczesnych
biblistow opowiada si¢ za ta propozycja.

Jesli powyzsze rozumowanie jest whasciwe i w Modlitwie Pafiskiej epiousios nalezy
thumaczy¢ jako ,jutrzejszy” lub ,nastgpnego dnia”, to okazuje si¢, ze w poglegbieniu tej
interpretacji przychodzi nam w sukurs Tertulian. To on wykazal si¢ znakomitg intuicja, gdyz
dostrzegt podobienstwo terminologiczne pomigdzy starotestamentowa manng a chlebem, o
ktory kaze modli¢ si¢ Jezus. Tertulian w swoim dziele Przeciw Marcjonowi siega do Ksiegi
Wyjscia: ,,Oto zeslg wam chleb z nieba, na ksztatt deszczu. I bedzie wychodzit lud, i kazdego
dnia bedzie zbierat wedlug potrzeby dziennej. Chce ich takze doswiadczy¢, czy pdjda za moimi
rozkazami czy tez nie. Lecz w dniu széstym zrobig zapas tego, co przyniosa, a bedzie to
podwojna ilos¢ tego, co beda zbiera¢ codziennie” (W) 16,4-5; Ap. 4,26) i zwraca uwage na
pokrewna terminologie¢ pomiedzy tym wierszem a czwarta prosba Modlitwy Panskie;j.
Powtarzajace si¢ terminy to ,,chleb”, ,,da¢”, ,,dzien”, ,,dzienny” (,,codzienny” / ,,powszedni”).
Kolejne podobienstwo dotyczy zrodla pochodzenia manny i chleba: podczas wedrowki
pustynnej to Bog byl dawca manny; uczniowie Jezusa winni prosi¢ o chleb Boga. Zechciejmy
teraz zestawi¢ te dane z dluzszym wywodem cytowanej juz Apokalipsy Barucha syryjskiej:

1 stanie sie to, co wypelni sie w przysztosci, co byto w owych czesciach — wtedy dopiero
zacznie objawiac si¢ Mesjasz. [ ...] Ci, ktorzy sq gtodni, bedq pocieszeni i znowu ujrzq cudowne
znaki kazdego dnia. [...] Stanie sie w owym czasie. Zstgpi z gory spichlerz manny i bedg
spozywac z niego w owych latach, poniewaz sami sq ci, ktorzy dojdg do korica czaséw (Ap. Bar.
syr. 29,3-8).

W tym apokryficznym tekscie przyjscie Mesjasza 1 nadejscie jego krdlestwa nie tylko
zwigzane jest z darem nowej manny, ale takze z jej ,,dzienng” naturg. Tak jak Izraelici na
pustyni karmili si¢ nowa porcjag manny kazdego dnia, tak tez w czasach mesjanskich cud ten
bedzie si¢ powtarzal codziennie. Wydaje si¢ wigc, ze Jezus w czwartej prosbie Modlitwy
Panskiej przywotuje dar starotestamentowej manny, a jednocze$nie wskazuje na jej nowe
pojawienie si¢ kazdego dnia. Chodzi wiec o chleb codzienny, czyli powszedni. Jednak w
perspektywie oczekiwan mesjanskich zapisanych w apokryficznej Apokalipsie Barucha



syryjskiej, chleb Jezusowej modlitwy jest takze chlebem na dzien jutrzejszy, czyli chlebem
przysztym. Jezus zachg¢ca wigc uczniow do blagania Boga o chleb nowego exodusu.
Starotestamentowa manna byta darem nadprzyrodzonym, pochodzacym bezposrednio od Boga,
co wykazaliSmy juz wielokrotnie. termin epiousios, cho¢ nie ma odpowiednika semickiego, w
tek$cie greckim rowniez dotyka tego zakresu znaczeniowego: chodzi o chleb ponad-naturalny,
czyli nadprzyrodzony. Manna w Ksiedze Wyjscia byta takze chlebem nastgpnego dnia, gdyz w
piatek Izraelici zbierali manne takze na nastgpny dzien szabatu. Analogicznie chleb Modlitwy
Panskiej jest chlebem nastepnego, majacego nadej$¢ dnia, w ktorym Mesjasz poprowadzi nowy
lud wybrany w nowym exodusie do nowej Ziemi Obiecanej.

Jak wida¢, kazda z czterech wyzej wzmiankowanych propozycji interpretacji terminu
epiousios z czwartej prosby Modlitwy Panskiej, ma racj¢ bytu, cho¢ zadnej z nich nie mozna
uzna¢ (przynajmniej przy obecnym stanie badan) za jedyna prawdziwa. Jesli jednak wzia¢ pod
uwagge fakt, ze zarbwno inwokacja, jak 1 wszystkie pozostate prosby ,,0jcze nasz” odsytaja do
czasow eschatologicznych 1 nowego exodusu, bez watpienia mozna uzna¢, ze prosba ta
obejmuje eschatologiczny dar manny nowego przymierza.

***k

Podsumowujac refleksje¢ nad czwarta prosbg Modlitwy Panskiej w kontekscie catej
modlitwy przekonujemy sie, ze wkomponowuje si¢. ona doskonale w zydowski kontekst
czasow Jezusa, gdyz jej jezyk jest zakotwiczony zar6wno w Biblii Hebrajskiej, jak 1 w
judaistycznej literaturze pozabiblijnej. Co wigcej, okazuje si¢, ze zarowno inwokacja, jak i
kazda z prosb postuguje si¢ terminologia badz / i obrazowoscia exodusu. Ostatecznie okazuje
sie, ze ,,0jcze nasz” jest prosba skierowang do Boga o nowy exodus. I tak:

(1) Nazywanie Boga Ojcem, jak uczynit to Jezus w inwokacji Modlitwy Panskiej, jest
poswiadczone w Biblii Hebrajskiej, ale w kontek§cie modlitewnym pojawia si¢ w modlitwach
prorockich zwigzanych z zapewiedziaminowego ,,wyjscia” (Iz 63,16; 64,8; Jr 3,19). Wzmianka
o niebie odsyta oranta do_eschatologicznego krélestwa Bozego, do nowej Ziemi Obiecanej,
ktora bedzie celem nowego exodusu. Inwokacja znajduje paralele w modlitwie Kadisz.

(2) Prosba o uswiecenic Bozego imienia, ktorego w czasach Jezusa nie wymawiano juz
na glos ze wzgledu na szacunek, nawigzuje ideowo do proroctwa Ezechiela dotyczacego
odnowienia Izraela (Ez 36,23) i przeksztalcenia go w kraj, ktéry jest celem nowego ,,wyjscia”
(Ez 20,33-42). W modlitwie Kadisz rowniez pojawia si¢ aklamacja wywyzszajaca Boze imig.

(3) Prosba o przyjscie krélestwa Bozego zawiera w sobie t¢ samg ideg, ktéra pojawia
sig¢'w proroctwie Micheasza o wygnancach, ktorzy powrocg do Ziemi Obiecanej (Mi 4,1-12).
Ow powrdt opisany jest przez proroka w tych samych kategoriach, co wyjscie Izraelitow z
Egiptu i ich wedrowka przez pustyni¢ do Kanaanu (Mi 7,11-15). To Bdg jest krélem nad
Izraelem 1 On doprowadzi swoj nardd do pelnego wyzwolenia z grzechu 1 $§mierci i pozwoli mu
zamieszka¢ w Jego krolestwie, nowej Ziemi Obiecanej. nadzieja ta potwierdzona jest z
literaturze apokryficznej, a mianowicie w Psalmach Salomona, Wyroczniach Sybilli, Ksigdze
Henocha etiopskiej, Wniebowzieciu Mojzesza | Ksiedze Jubileuszow.

(4) Prosba o spehienie si¢ woli Bozej wlasciwa jest tylko dla Mateusza. W swym
nauczaniu Jezus niejednokrotnie zrywa z ludzka tradycja, powracajac do pierwotnie objawione;j
woli Boga. Poniewaz w niebie, eschatologicznej Ziemi Obiecanej, wola Boga jest doskonata,



orant modli sie, aby takZze na ziemi dokonywata si¢ ona w sposob jak najdoskonalszy. W ten
sposob modli si¢ o spelnienie eschatologicznych nadziei.

(5) Prosba o przebaczenie ,,dlugow” (Mt) czy ,,win” (Lk) lingwistycznie nawigzuje do
idei roku szabatowego, a zwlaszcza jubileuszowego, w czasie, ktorego nalezato darowac
wszelkie zobowigzania, a Izraelici winni wroci¢ do posiadania wtasnej ziemi (Kpt 25,24.28).
Jest to jednoczes$nie prosba o nastanie nowego roku jubileuszowego, czyli ostatecznego
darowania wszelkich dlugow (win) 1 zamieszkanie w nowej Ziemi Obiecanej (Iz 61,1-7,;
11QMelch 2,1-9). Otrzymanie darowania dlugéw / win od Boga jest uwarunkowane
przebaczeniem okazanym drugiemu cztowiekowi.

(6) Prosba o zachowanie od pokus czy préb lingwistycznie takze odsyta do wedrowki
Izraelitow przez pustynie¢, kiedy to oni sami byli wystawiani na prob¢ przez Boga, ale takze
wystawiali Boga na probe (Pwt 4,27-34; 7,19; 29,3). Prosba ta wyraza takze wotanie o to, by
Bog oszczedzil swoj narod w drodze no eschatologicznego krolestwa Bozego od prob i
doswiadczen, ktorym mogliby nie sprostac.

(7) Prosba siodma, o zbawienie od ztego, podobnie jak trzecia, wiasciwa jest tylko
Mateuszowi. Analiza gramatyczna wskazuje, ze chodzi w niej o zlo osobowe, czyli szatana.
Szatan ostatecznie zostal pokonany na drzewie krzyza, ale kleska ta ujawni si¢ w calej
rozciaglosci na koncu czasow, gdy Bog zgromadzi swéj lud w swoim krolestwie. Zwycigstwo
Chrystusa nad kusicielem juz si¢ dokonalo, lecz jeszcze w pelni si¢ nie ujawnito. Stanie si¢
jawne wowczas, gdy ci, ktorzy podaza za Mesjaszem, dotrg do nowej Ziemi Obiecane;.

(8) Na powyzej nakreslonym tle, przedstawiajacym tre$¢ inwokacji i sze$ciu prosb
Modlitwy Panskiej staje si¢ jasne, ze prosba o chleb spowszedni” zakotwiczona jest w jezyku
exodusu, kiedy to Izraelici karmili si¢ manng (Wj 16,1-31), a jednocze$nie wyraza zydowskie
oczekiwanie na nowg mann¢ w czasach mesjanskich (Ap. Bar. syr. 29,3-8). Stoi ona w samym
centrum modlitwy, ktorej Jezus nauczyt swych uczniéw: po trzech prosbach dotyczacych
,»spraw boskich”, otwierajgcseri¢ prosb.w ,,sprawach ludzkich”. Jako pierwsza prosba drugiej
czesci ,,0jcze nasz” sugeruje, ze chleb, o ktory nalezy si¢ modli¢, jest absolutnie konieczna,
wrecz fundamentalng potrzeba oranta. Modlac si¢ tym centralnym wotaniem Modlitwy
Panskiej o chleb, prosimy o pokarm doczesny, potrzebny nam na co dzien; o wszystko to, co
konieczne nam<do:zycia; o pokarm nadprzyrodzony, ktérym w $wietle nauki Chrystusa jest
,chleb zycia”, czyli‘Eucharystia; a takze o pokarm przysziego wieku, czyli manng¢ czasow
mesjanskich.
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