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1. Las dos versiones del Padrenuestro y sus respectivos contextos
El Padre Nuestro (PN) se puede calificar como el centro en torno al cual gira el

pensamiento y la predicacion de Jesus, constituyendo al mismo tiempo el motivo supremo de
toda su conducta y su aspiracion mds intima. Esta oracion aclara el sentido de la predicacion de
Jests y, viceversa, la predicacion de Jestis encuentra su mejor explicacion en el PN.! Siguiendo
el pensamiento de Tertuliano se le puede llamar breviarum totius evangelii, una breve sintesis de
todo el Evangelio.? Esta es la razon principal para que haya llegado a ser el texto mas estudiado
del Nuevo Testamento, hasta el punto que parece que ya no queda espacio para ulteriores
interpretaciones. Siempre se puede, sin embargo, imitar al escriba discipulo del reino de los
Cielos “que saca de sus arcas lo nuevo y lo viejo” (Mt 13,52), haciendo un esfuerzo para mejor
conocerlo.?

El Padrenuestro se encuentra en dos evangelios: Mt 6,7-15 y Lc 11,2-4, un poco mas
breve. Tratandose precisamente de Mateo y Lucas se piensa en seguida a la fuente comun, Q —
probablemente de origen arameo— de la que se han servido los evangelistas para su redaccion.
Mateo presenta el PN dentro del Sermon de la montafia (SM). Segiin Lucas, Jesus esta orando, y
los discipulos, atraidos seguramente por su modo de rezar, le piden que les ensefie a hacerlo.
Jests lo hace formulando el PN, hablandoles ademas de la necesidad de pedir y del deseo del
Padre de dar a sus hijos lo que les hace falta.

El contexto en Mateo es el Sermdén de la Montafia (SM, Mt 5-7) que, como dice
Benedicto X VI, hace ver que la humanidad auténtica, el llegar a ser plenamente hombre, solo se
puede comprender a partir de Dios y en relacion con Dios. Y esa relacion incluye el hablar con
Dios y escucharlo. Por eso el SM incluye una ensefianza sobre la oracién.* Por otra parte el hilo
conductor de Mateo es la justicia, que aparece desde el comienzo de la vida publica de Jesus, en

su didlogo con Juan Bautista: “Déjame ahora, pues conviene que asi cumplamos toda justicia”,
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dice el Sefior a quien se resistia a bautizarlo (Mt 3,15). En el SM, las bienaventuranzas estan
construidas en dos bloques que acaban, cada uno, en la justicia: “hambre y sed de justicia...”
(5,6), “perseguidos por causa de la justicia...” (5,9). Las antitesis se introducen en Mt 5,20 con
una justicia que va mas all4 de la ley. El capitulo 6 de Mt gira en torno a la justicia: inicia (6,1)
tratando de la justicia delante de Dios en la limosna, el ayuno y la oracidon y termina con la la
invitacion a buscar el Reino y sujusticia (6,33), a modo de inclusion. Para Mt justicia significa el
cumplimiento de la voluntad de Dios, observar sus mandamientos. Ella no se limita a cumplir lo
que se debe: implica una estrecha relacion entre Dios y hombre, unirse intimamente a Dios en el
propio corazén. Por otra parte, la justicia opera como hilo conductor no solo del SM sino
también de todo el Primer Evangelio.’ En los sindpticos no hay otro evangelista que hable de
justicia, exceptuando la mencion de Lucas en el Benedictus (contexto veterotestamentario, 1,75).
Pablo si lo hace, aunque con otro sentido: la gracia de Dios que viene en busqueda del hombre,
la salvacion que Dios le ofrece (Mt 5,10; 5,20: 5,48; 6,1 y 6,33 hablan también en este sentido).

No han sido pocos los intentos de poner el PN en relacion con la estructura global del
sermon de la montafia (SM). Un dato basta para sefalar su importancia. Analizando Mateo 5-7
desde el punto de vista estadistico se nota la centralidad de la oracion de Jesus dentro del
sermon. El nimero de palabras del SM antes de la exhortacion a la oracion, al comienzo de
Mateo 6, es 916; las indicaciones sobre el modo de orar y el texto del PN ocupan 158 palabras, y
el resto, hasta el final del SM, otras 916 palabras, para un total de 1990 palabras segun el texto
griego del Nestle-Aland. ¢ El evangelista ha realizado una obra maestra en cuanto a la
organizacion tematica y a la estructura narrativa del texto, presentando el PN como el punto
focal del primer discurso del Evangelio —Mateo presenta cinco grandes discursos— que al mismo
tiempo aparece como un foco de luz que ilumina toda la obra de Mateo, al tratarse del discurso
programatico de Jesus.

Siguiendo un poco esta estructura, Grundmann pone el PN come centro y clave
interpretativa de todo el SM.” Asi las bienaventuranzas y el loghion de la sal y la luz (Mt 5,3-16)
corresponderian al “santificado sea tu nombre, venga tu reino”; las antitesis (Mt 5,21-48)
andarian de acuerdo con el “hagase tu voluntad”; la confianza en la providencia (Mt 6,19-24)
con “danos hoy nuestro pan de cada dia”; los loghia di Mt 7,1-5 que tienen por argumento el no
juzgar, se ponen en paralelo con el “perdonanos nuestras deudas asi como nosotros hemos

perdonado a nuestros deudores”; en fin, los loghia di Mt 7,13-27, acerca de la puerta angosta, los
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falsos profetas, el arbol y sus frutos, tendrian que ver con el “no nos dejes caer en tentacion y
libranos del mal”.

Bornkamm —en una propuesta estructural que también ha desarrollado Giavini®- relaciona
el PN no con todo el SM sino especificamente con la seccion de Mt 6,1-7,12°, omitiendo el cap.
5 y la parte final del cap. 7. Segin Bornkamm, Mt 6,19-24 (“No os amontonéis tesoros en la
tierra [...], la lampara del cuerpo es el ojo [...]. Nadie puede servir a dos sefiores [...]”)
corresponderia a las tres primeras peticiones del PN “santificado sea tu nombre, venga tu reino,
hagase tu voluntad”; la confianza en la providencia (Mt 6,25-34) se relaciona con “danos hoy
nuestro pan de cada dia”; el consejo de no juzgar en Mt 7,1-5, siguiendo a Grundmann, se
pondria en paralelo con “perdonanos nuestras deudas”; Mt 7,6 (“no tirar las cosas santas’) al “no
nos dejes caer en tentacion y libranos del mal; en fin, el pedir con insistencia, sin cansarse, de Mt
7,7-11, tendria que ver con la introduccion al PN: “vuestro Padre sabe lo que necesitais antes de
pedirselo”.

Una propuesta alternativa sobre la estructura del SM, que deja de lado las
bienaventuranzas, distribuye el texto partiendo de las antitesis (5,21-48) y terminando en la regla
de oro (7,12),!° en un bloque enmarcado —al inicio y al final- por la mencién de la ley y los
profetas. A diferencia de otras propuestas que se apoyan en paralelismos, la seccién analizada
(5,21-7,12) presenta una estructura de catorce ternas, donde se indica el comportamiento hacia el
préjimo y hacia Dios.

Meynet en cambio pone en relacion las siete peticiones del PN con las siete primeras
bienaventuranzas, resaltando al mismo tiempo la preferencia del Evangelista por el numero siete,
que en la Biblia indica plenitud. En efecto, desde los siete dias de la creacién narrados en el
Génesis hasta los diversos septenarios simbolicos del Apocalipsis, en la Escritura Sagrada
abunda el nimero siete.!! En concreto, la genealogia del Primer Evangelio contiene seis
septenarios (tres grupos de 14 generaciones): las parabolas de Mateo 13 son siete, como también
son siete los ‘ayes’ a los escribas y fariseos en Mateo 23. De modo semejante, al centro de las
primeras siete bienaventuranzas se encuentra aquella que proclama felices a los que sufren
hambre y sed de justicia, haciendo claramente referencia al alimento.

Ampliando la vision desde las primeras siete bienaventuranzas de Mateo a todas las nueve
que ofrece al principio del capitulo, estas aparecen como el proemio de todo el SM en el que se

anuncia el reino de Dios en tres dimensiones, en sus tres momentos mas expresivos: como
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mensaje, exigencia, promesa.'? A su vez el PN contiene una proclamacion similar de la sefioria
de Dios en su estructura septenaria. Se debe notar sin embargo que, a diferencia de las
bienaventuranzas, donde las tres realidades hacen parte de una construccion lineal en climax, en
el PN se parte de la periferia del mensaje (santificado sea tu nombre, no nos dejes caer en
tentacion), pasando a través del circulo interno de la exigencia (perdona nuestras ofensas, hagase
tu voluntad) para terminar en el nicleo de la promesa (danos hoy nuestro pan...), que constituye
el centro de la oracion: alli se contempla parcialmente el reino que serd poseido en plenitud solo
en la era futura.'

Respecto al analisis del PN en relacion con todo el Evangelio segun Mateo, Schneider ha
hecho ver los puntos de unién con el resto del texto en tres aspectos de la oracion de Jesus: la
invocacion a Dios como padre, las peticiones del “Tu” y las peticiones del “nosotros”, en los que
se individaan las caracteristicas redaccionales del evangelista.'*

De frente a la exuberante actividad redaccional de Mateo, que consigue elaborar un texto
tan rico y variado a partir de las palabras de Jesus, el contexto de Lucas aparece necesariamente
mas sobrio. El Tercer Evangelista presenta la oracion del Sefior dentro de la llamada ‘grande
insercion’ que comprende el camino de Jests hacia Jerusalén (Lc 9,51-18,14). Tras el episodio
en casa de Marta y Maria, donde Jesus ha hecho ver a Marta que una sola cosa es necesaria (Lc
10,42), Lucas hace ver aquello que es necesario. La oracion personal de Jesus despierta en los
discipulos el deseo de aprender de El mismo como se debe orar; de alli surge la peticion:
ensénanos a orar. Jests responde enunciando el PN precisamente como modelo de oracion. De
todos modos, la finalidad lucana tiene una perspectiva mas amplia: lo que cuenta es la
perseverancia en la oraciéon, mds que la manera de hacerla. De hecho, la formulacion de la
oracion esta seguida de la pardbola del amigo inoportuno (inica en el NT) y de la semejanza del
Padre celeste con los padres de la tierra. En estos versiculos (pardbola, invitacion a pedir,
semejanza) resalta la stplica del pan en Lc¢ 11,3, del mismo modo que Mateo subrayaba la
necesidad del perdon.

Si se piensa a la ambientacion vital —Sitz im Leben— de Lucas, el contexto es claramente
de oracion, una realidad frecuente en la vida de Jesus en la narracion del Tercer Evangelio. Asi,
en los grandes momentos de la vida publica del Sefior (el Bautismo, la eleccion de los Doce, la
Transfiguracion, la confesion de Pedro en Cesarea de Filipo, y por supuesto en la agonia en el
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Lucas, entre los evangelios, indica que Jesus estaba orando. Cierto, una preferencia tan marcada
del evangelista por presentar a Jesus en oracion podria hacer pensar en una elaboracion artificial,
distinta del ambiente original en el que se habria enunciado el PN. Sin embargo, el contexto
logico de peticion por parte de los discipulos y de respuesta de Jesus ensefiando a orar en modo
concreto y ejemplar, por una parte, y la conjuncion abundante de textos en el SM de Mateo —con
los paralelos del Tercer Evangelio esparcidos en diversos contextos— por otra, hacen que se
incline la balanza a favor de la ambientacion vital del PN en Lucas.

Esto no quiere decir, sin embargo, que Mateo dé menos importancia a la oracién. Mt
6,5,15 —donde esté insertado el Padre Nuestro— es toda una ensefianza al respecto. Siguiendo el
mismo esquema catequético de la limosna y el ayuno, afiade una indicacion sobre el modo de
rezar, después de la indicacion acerca de la vanagloria y ostentacion: “Y al orar, no charléis
mucho, como los gentiles, que se figuran que por su palabreria van a ser escuchados. No sedis
como ellos, porque vuestro Padre sabe lo que necesitais antes de pedirselo” (6,7-8). La estructura
es un poco diversa de la de las otros dos consejos en 6,2-4.5-6.16-18, pues la propuesta positiva
es precisamente en el PN: “Vosotros, pues, orad asi” (6,9). Hay un poco de tension, una leve
incongruencia en el texto; si se deben emplear pocas palabras, no habria necesidad de ensefiar
una oracidon concreta; en cambio, Jesis propone enseguida una oracion determinada, el PN,
reflejando probablemente que se encontraba —en la fuente de dichos del Sefor, Q— en un
contexto diverso. Mateo lo incluye aqui para reforzar la ensefianza sobre la oracion, presentando
la oracion perfecta, el modelo de todas las formas de rezar.

En Mt 6,5-15 —una pericopa dedicada enteramente a la oracion— el Evangelista no ha
dudado en romper la simetria del razonamiento triadico, insertando algunas frases al respecto y
anadiendo al final —en referencia a 6,12— la necesidad del perdon como condicidén para ser
perdonados: “si vosotros perdondis a los hombres sus ofensas, os perdonara también a vosotros
vuestro Padre celestial; pero si no perdonais a los hombres, tampoco vuestro Padre perdonara
vuestras ofensas” (6,14-15). Otra referencia a la oracion aparece en la segunda parte de Mateo 6,
en torno al verbo ‘preocuparse’ (pepyvav, 6,25.28.31-32), respecto a lo que se debe pedir o no.

En Mt 5 se exhorta los discipulos, p. €j., a hacer ver las obras de modo que “glorifiquen al
Padre que est4 en los cielos”: oracion de alabanza (Mt 5,16); a propdsito de la antitesis sobre el
homicidio, Jesus dice: “si, pues, al presentar tu ofrenda en el altar te acuerdas entonces de que un
hermano tuyo tiene algo contra ti, deja tu ofrenda alli, delante del altar, y vete primero a
reconciliarte con tu hermano; luego vuelves y presentas tu ofrenda”: oracion que acompana la

oferta (Mt 5,23-24); en la antitesis del juramento, se invoca a Dios como testigo, poniendo de



relieve la oracion y las relaciones humanas (Mt 5,33-37); en fin, en la antitesis sobre el amor de
los enemigos se dice, “rezad por los que os persiguen”: oracion impetratoria (Mt 5,44-45).

Otras referencias a la oracion se encuentran en Mateo 7. En la primera parte, 7,1-12, se
insiste sobre la necesidad y la eficacia del rezar, se invita a una actitud perseverante y al final se
conecta con la regla de oro, que une la invocacion a Dios con la preocupacion por el projimo.'
Después se mencionan aquellos que invocan al Sefior de palabra pero no hacen nada positivo
para corroborar la peticion: “no todo el que me diga: ‘Sefior, Sefor’, entrard en el Reino de los
Cielos, sino el que haga la voluntad de mi Padre celestial” (7,21).

En todo, ocho referencias a la oracion en la version mateana del SM, subrayando asi su
papel central. Sin embargo, la colocacion del PN como centro y punto focal del discurso es la

prueba mejor de la importancia que el Evangelista atribuye a esta oracion ejemplar.

2. Texto, estructura y contenido.

Mt: Padre nuestro que estds en los cielos, santificado sea tu Nombre; venga tu Reino, hdgase tu Voluntad

asi en la tierra como en el cielo. Danos hoy nuestro pan cotidiano (€mo0c10v); y perdonanos nuestras deudas, asi

como nosotros hemos perdonado a nuestros deudores; y no nos dejes caer en tentacion, mas libranos del mal.
Lc: Padre, santificado sea tu Nombre, venga tu Reino, danos cada dia nuestro pan cotidiano (4modciov),

y perdonanos nuestros pecados porque también nosotros perdonamos a todo el que nos debe, y no nos dejes caer en

tentacion.

No solo los dos contextos de los Evangelios son diferentes; también la estructura y
algunas de las palabras de la oracion misma. En efecto, en la redaccion mas breve de Lucas —
contenida toda en Mateo— hay dos estrofas, una de dos peticiones y otra de tres, ademas de la
invocacion inicial al Padre. En cambio, en la estructura de Mateo las siete peticiones se
encuentran encuadradas en dos estrofas de cinco stichoi cada una, dando mayor fuerza al
paralelismo —tipico de los salmos y de la oracion litlrgica en general—, en una forma mas
artistica y elaborada.'® Por otra parte crea una correspondencia entre las tres primeras stplicas
del “T0” con las tres Gltimas stplicas —la sexta y la séptima se podrian considerar una sola— del
“nosotros”. Mateo hace tres anadidos respecto a Lucas: en la invocacion inicial, “Padre nuestro
que estas en los cielos”, al final de la primera estrofa, “hdgase tu voluntad en la tierra como en
el cielo”, y al final de la segunda estrofa, “y libranos del mal”. Se sabe que los textos litirgicos
se elaboran y enriquecen en su fase inicial de transmision, antes de su formulacion definitiva, y

es frecuente que las ampliaciones se efectiien al final, en las conclusiones, como es el caso del
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texto del PN en Mateo. Siendo el enunciado mas rico que el de Lucas, se difundio rapidamente
en la Iglesia primitiva, como lo atestigua la Didache.

Visto que ningun autor se hubiera atrevido a cambiar la oracion del Sefior, las dos
versiones se deben —como se ha dicho antes— a ambientes diferentes,!” o incluso a lugares de
origen diversos.!® La mayor parte de los estudiosos piensa que Lucas ha sido mas fiel a Jesus en
cuanto a la estructura y enunciacion global del PN, mientras que Mateo —habiendo ampliado el
texto, sea por influencia de su comunidad o por su sensibilidad judaica y su estilo litirgico— ha
seguido més de cerca las palabras de Jesus, que reporta con mayor detalle.'” La discusion sobre
cual sea el texto mas original no es superflua, pero tampoco decisiva, dice Benedicto XVI,%
visto que no se excluye absolutamente la posibilidad de que Jestis mismo hubiera dado a sus
discipulos dos versiones del PN en ocasiones diversas.?! De todos modos, teniendo en cuenta las
semejanzas entre Mateo y Lucas respecto al lenguaje y sobre todo al vocabulario (baste pensar a
la rara palabra €mobvocloc) se propende por una version griega comun de los dos textos

evangélicos,?

sin olvidar, sin embargo, que este texto se remonta probablemente a un original
arameo, como sostiene Jeremias.??

Las peticiones de la primera estrofa se articulan en torno al “T4” y las de la segunda en
torno al “nosotros”. Las primeras se refieren a Dios mismo, las segundas a nuestras esperanzas,
deseos, necesidades. Benedicto XVI compara la relacion entre esos dos tipos de peticiones a las
dos tablas de la Ley, que en el fondo son la explicacion de los dos grandes mandamientos, o
mejor, del Primer mandamiento en su doble articulacién de amor a Dios y de amor al projimo.*

En el centro de las suplicas se encuentra el “danos hoy nuestro pan de cada dia”,
caracterizado por el papel de transicion dentro de la oracion. De hecho, en analogia con las tres
primeras peticiones (alabanza del nombre de Dios, venida de su Reino, realizacion de su
voluntad), la cuarta es también una peticion positiva, en la que se desea algo bueno —en este
caso, el pan— mientras que el pronombre en primera persona del plural la conecta con las tres
ultimas peticiones, en las que lo que se pide es la liberacion de realidades negativas: las ofensas,

las tentaciones, el mal.
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Las dos primeras peticiones (nombre, reino) van en paralelo con las dos ultimas (tentacion,
maligno), pues el reino se manifiesta en la salvacion obrada por Dios. Ademas, la tercera y la
quinta peticion son las tinicas que se formulan en dos partes, unidas por la particula ‘como’: “en

b

la tierra como en el cielo”, “perdénanos (...) como nosotros perdonamos...”: asi sirven de
encuadramiento a la cuarta, verdadero cardo de la oracion dominical. Asi resulta en el PN una
estructura marcadamente concéntrica de 2 + 1 +1 + 1 + 2 que se apoya sobre la cuarta peticion,

la tnica que pide una realidad material.

A. La invocacion al Padre

Dirigirse a Dios llamandolo Padre significa mostrar que se tiene fe en su amor.?® El inicio
de Lucas —Padre!— sin formalismos estd unido con la manifestacion de un deseo que sirve de
introduccion: la gloria del nombre divino, seguida de la peticion por la venida del reino. Esos dos
deseos expresados mediante el ‘ti’ eleva el alma hacia el Padre. La sencillez sin ambages
constituye la fuerza de la version de Lucas. En Mateo, en cambio, el caracter semitico de la
oracion se hace presente desde el inicio: “Padre nuestro, que estds en los cielos”, separando esta
invocacion de las tres peticiones que vienen en seguida, enunciadas en modo lapidario.

Mateo mantiene la expresion ‘Padre celestial’, un giro tipicamente judio que distingue
Dios, Padre del cielo, de todos los padres de la tierra, manifestando al mismo tiempo el ambiente
familiar y la inviolable excelsitud y majestad de Dios, por encima de las realidades terrenas.?®
Los ‘cielos’ en vez del ‘cielo’ reflejan la forma original aramea que solo existe al plural,
indicando al mismo tiempo la extension espacial del firmamento o la concepcion judaica tardia
sobre la existencia de varios cielos.?” La denominacién ‘nuestro’ no se refiere solo a los
discipulos que seguian a Jests y a quienes enseid primeramente la oracion, invitandolos a tratar
a Dios con la misma confianza con que El lo hace; en realidad implica una nueva comunidad, la
de todos los que estan abiertos a la predicacion de JesUs y a la salvacion escatoldgica.

Lucas es mas conciso y escueto, aunque no por ello menos expresivo. En efecto, la
invocacion abba (Mc 14,36), ‘padre mio’, es una expresion tipica de Jesus, Unica en la Escritura,
en el que un individuo se dirige a Dios familiarmente, llaméndolo Padre. Esta ha quedado en la
liturgia y en la oracion comun de los fieles. En Israel, es cierto, se podia invocar a Dios como
padre en sentido colectivo, considerandose miembros del pueblo elegido. Existen también textos

en la literatura intertestamentaria en los que se le invoca como ‘padre mio’, ¥2°, aunque no con la
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27 P. Grelot, “L’arriére-plan araméen du «Pater»”, RB 91 (1984) 531-556.



confianza filial que el término lleva abba consigo. Jeremias ha mostrado como Jesus fue el
primero en dirigirse a Dios con la palabra aramea abba, ‘papa’, demasiado familiar para que
pudiera hacer parte de una oracién, como lo atestigua el judaismo de su tiempo. Jesus habla con
Dios en una atmosfera de intimidad verdaderamente desacostumbrada,?® poniendo de relieve una
relacién Unica que —aqui estd lo mas llamativo— transmitié también a sus discipulos,
ensefiandoles a relacionarse con Dios de la misma manera.?®

Los primeros cristianos no habrian conservado en el texto griego esa invocacion aramea
si no estuvieran convencidos de que se trataba de una caracteristica especial de Jests. Asi lo
confirma Pablo de Tarso usando el término abba en dos ocasiones (Gal 4,6; Rom 8,15),
traduciéndolo de la misma manera. Se trata entonces de una invocacion usual en la primitiva
comunidad cristiana, que probablemente aprendieron de labios de Jesus mismo.

En una sola palabra, ‘Padre’, se contiene la historia entera de la redencion, dice
Benedicto XVI; podemos decir Padre porque el Hijo es nuestro hermano que nos lo ha revelado,
y porque gracias a El podemos ser de nuevo y llamarnos hijos de Dios.>® Jestis da a conocer la
naturaleza de Dios Padre ensefiando el perdon de los enemigos: asi se llega a ser hijos del Padre
celestial, que hace salir el sol sobre malos y buenos, y llover sobre justos e injustos (Mt 5,45); El
lo ha vivido en primera persona, mostrandose totalmente Hijo. El otro modelo del Evangelio es
el de un padre que da siempre cosas buenas a su hijo; en el caso de Dios, el don es el de si
mismo, es la Divinidad que viene al encuentro de la criatura necesitada, pues efectivamente dona
el Espiritu Santo a quienes se lo piden (Lc 11,13). Lo importante de la oraciéon no es esto o
aquello, sino que Dios se nos quiere dar. Y no solo. En la figura de Jesus se reconoce quién es y
como es Dios: a través del Hijo se descubre y conoce el Padre (Jn 14,8).

Ademas ensefia Jests no solo a tenerlo ante los ojos como el juez que ha de venir al final
de los tiempos, sino también a alzar esos mismos ojos hacia el Padre: de esa manera los
discipulos han aprendido a hablar filialmente a Dios antes de orientarse al futuro con sus
peticiones: a buscar el rostro del Padre presente antes de dirigir su mirada al Dios que ha de
venir.3!

La paternidad de Dios abre delante de los ojos humanos un doble horizonte: por una
parte, Dios es Padre porque es Creador, dependiendo de El en todo lo que somos y tenemos; por
otra, Cristo es de modo Unico y ejemplar, imagen de Dios. Ratzinger recuerda la ensefianza de

los Padres de la Iglesia: cuando Dios cred al hombre ‘a su imagen’ estaba prefigurando a Cristo,

28 Schiirmann, Padre Nuestro, 29.

2 Jeremias, Abba. El mensaje central, 65-66.

30 Benedicto XVI-J. Ratzinger, Jesiis de Nazaret, 1, 170.
31 Schiirmann, Padre Nuestro, 41-2.
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‘nuevo Adéan’, el hombre que es la medida de la humanidad, quien acoge a todos los que la
componen en cuanto es el Hijo en sentido propio y pleno, siendo de la misma sustancia del
Padre. El PN convierte la filiacion en un concepto dindmico: mientras mas profunda sea la
comunion con Cristo, mas plenamente se llegara a ser hijos de Dios, hijos en el Hijo.

Se han comparado no pocas veces las entrafias de misericordia y la solicitud divina hacia
la humanidad con el amor de una madre, especialmente en Isaias (49,15; 66,13). Como anota
Benedicto XVI, el lenguaje figurado del cuerpo permite conocer de un modo mas hondo los
sentimientos de Dios ante sus criaturas racionales, las unicas que pueden establecer un dialogo
de ti a tu con el Creador. Sin embargo, en la Biblia no se invoca jamas a Dios como madre,
evitando las ideas difundidas de las religiones medio-orientales que, por una parte, concebian las
divinidades en parejas hombre-mujer, distribuyendo su rol y funciones, y por otra seguian ideas
panteistas en las que los seres humanos son considerados en definitiva como emanaciones de la

divinidad.??

B. Santificado sea tu nombre

La invocacion a Dios como Padre abre la primera parte del PN: tres peticiones en las que el
pronombre que predomina es el Tu de Dios mismo. En realidad se deberia hablar de una sola
peticion en tres partes estrechamente relacionadas entre si. Las tres oraciones contienen un
imperativo en aoristo, una forma temporal del griego que no solo indica el pasado sino también
una accién puntual, Uinica y a veces definitiva, algo que se hace de una vez por todas. De ahi que
Gerhardsson subraye que las tres stplicas se refieren al acto final, a la realizacion escatologica
de la redencion, a la presencia definitiva de la sefioria de Dios. Es bueno tener en cuenta, sin
embargo, que las tres primeras peticiones podrian haber implicado la accion de Dios de un modo
directo, con los imperativos aoristos: santifica (dyiacov) tu nombre, establece (dvdotncov) tu
reino, haz (moincov) tu voluntad;* en cambio, aparecen las formas de aoristo en voz pasiva que,
por una parte, dan un aspecto mas reverencial a la oracion y, por otra, hacen ver que esas grandes
acciones divinas requieren una respuesta adecuada por parte de la persona humana, que con
corazdn abierto a lo que Dios pide santifica su nombre en el culto, se muestra leal a la soberania
divina, conforma sus planes a la voluntad de Dios.>* Las peticiones son formuladas en un modo
conciso y a la vez genérico, de modo que se puede pensar o a una accion de Dios o a una del
hombre. De todos modos, la mayor parte de los paralelismos propende por la segunda opcion,

indicando que no se puede excluir de ellas el contenido ético.

32 Benedicto XVI-J. Ratzinger, Jesus de Nazaret, 1, 171-4.
33 J. Dupont, Le Notre Pére, 834.
34 B. Gerhardsson, The Matthean Version of the Lord's Prayer, 211-3.
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La primera de ellas es “santificado sea tu nombre”, que no debe ser vista necesariamente
como una formula inicial de alabanza, tipica en las oraciones judias; Jesus desea mas bien que el
orante incluya ese deseo de alabar al Creador en una peticion que, en definitiva, deja todo en las
manos de Dios. Se constata por otra parte que la stplica filial en la instruccion de Jests ocupa el
lugar de la alabanza en otras oraciones introductorias: no es casual que practicamente todas las
oraciones de Jesus en el Evangelio, con excepcion de Lc 10,21, par. Mt 11,25 —la exultacion de
Jests al volver los discipulos de la mision®*— y Jn 11,41 —la accién de gracias antes de la
resurreccion de Lazaro— son oraciones de suplica.

Mediante esta peticion Jesus nos situa de frente a un Dios que tiene un nombre, un Dios
personal con el que se puede hablar de tu a ti. Como hace notar Benedicto XVI a propésito del
episodio de la zarza ardiente, cuando el Sefior manifiesta su nombre aparece como un Dios que
se revela, como un Dios que busca comunién y alianza con los hombres.® Ciertamente la
oracion de Jesus hace referencia al respeto por el nombre divino que emanaba del segundo
mandamiento: “no tomaras en falso el nombre de Yahveh, tu Dios” (Ex 20,7; Dt 5,11),
haciéndolo en forma positiva, laudatoria. Asi muestra que el nombre significa la persona misma,
su ser y su esencia; en efecto, siendo el nombre de Dios inefable, se acostumbra en el judaismo
referirse a la divinidad con una expresion genérica como X71I°, “Sefior”, o mas frecuentemente
como wa, “el nombre” con esa palabra se invoca y se describe todo el ser de Dios mismo. De
esta realidad hay ecos en el Cuarto Evangelio (Jn 12,28; 17,6).

En el Antiguo Testamento Dios se santifica a si mismo manifestando su gloria,
demostrando su divinidad mediante obras de salvacion (liberando a su pueblo, nutriéndolo,
reuniendo los dispersos) o de juicio (castigando, destruyendo con el fuego, devastando...): “Yo
santificaré mi gran nombre profanado entre las naciones, profanado alli por vosotros. Y las
naciones sabran que yo soy Yahveh - oraculo del Sefior Yahveh - cuando yo, por medio de
vosotros, manifieste mi santidad a la vista de ellos” (Ez 36,23; Lv 10,3; Is 52,5-6). Del contexto
(Ez 36,22-32) se deduce, sin embargo, que no se pretende mostrar una fuerza divina que se
impone de modo autoritario, mas bien se trata de la transformacion interior operada por la gracia,
de los corazones que se llenan del espiritu de Dios.?” Asi la primera peticion del PN llega a ser la
expresion de la esperanza escatologica en la gran intervencion divina que debe inaugurar un
mundo nuevo, la manifestacion decisiva por la que Dios santificara su nombre, tan profanado por

los seres humanos que no permite que el Sefior revele toda su santidad.®

35 B. Estrada, 1l loghion di Lc 10,21-22, G. De Virgilio, P.L. Ferrari (ed.), «"Lingue come di fuoco" (At 2,3).
Studi lucani in onore di S.E. Carlo Ghidelli», Studium, Roma 2010, 139-156.

36 Benedicto XVI-J. Ratzinger, Jesus de Nazaret, 1, 177-8.

37 B. Gerhardsson, The Matthean Version of the Lord's Prayer, 212.

38 J. Dupont, Le Notre Pére, 837.
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Otra posibilidad es que el nombre de Dios sea santificado por parte de los hombres (Lv
22,32; Is 29,23), y en ese caso la peticion implica que el conocimiento y el comportamiento
humano sea impulsado y guiado por Dios mismo. Aunque modernamente la interpretacion de la
suplica es casi exclusivamente escatologica, en la exégesis cristiana, desde los comienzos de la
patristica hasta el siglo XIX, ha prevalecido la interpretacion tradicional en la que la accioén

humana ha un rol significativo.*

C. Venga tu Reino

Las dos primeras peticiones estan estrechamente unidas: en efecto, no se puede bendecir el
nombre de Dios, “santificado sea tu nombre” se no si pide al mismo tiempo: “venga tu Reino”, el
Reino del que Jesus proclama la inminencia (Mc 4,17; 10,7). Esta unién encuentra un paralelo en
la antigua oracién judia, el Qaddish.*® Dios manifiesta la santidad de su nombre en Jests, el
Santo de Dios” (Mc 1,24), che viene “en el nombre del Sefior” (Mc 11,9). Jesus ha sido
santificado y enviado al mundo para cumplir su misién redentora de modo que puede decir al
final de su vida: “Padre, glorifica tu nombre” (Jn 12,28).

La sefioria y dominio de Dios comportan primariamente la proclamacion y glorificacion
de su nombre y de su gloria, es decir, el poder divino y la gracia con los cuales ha venido en
ayuda de su pueblo,*' pero al mismo tiempo encierra una vision mas amplia: el dominio externo
e interno de Dios, sobre todos los pueblos y personas, un evento Unico y definitivo en el que
Dios pone fin al tiempo presente, inaugurando el mundo que vendra.*? Por otra parte, la
presencia salvadora del reino, aunque imperfecta, implica la liberacion de las tentaciones y del
poder del maligno. En el Antiguo Testamento no hay referencia explicita a la venida del Reino,
pero en cambio aparecen la expresiones ‘venida del dia del Sefior’ (Is 13,6; J1 2,1; Za 14,1; Ml
4,5). ‘venida del Sefior’ (1Cro 16,33; Sal 96,13; 98,9; Is 26,21; Mi 1,3).

Estas dos primeras peticiones del PN estan estrechamente conectadas con las dos tltimas,
indicando la relacion especular entre las dos estrofas y su paralelismo. En efecto, la
manifestacion del reino de Dios se consigue tanto en la glorificacion y santificacion del nombre
divino como en la accion divina que salva en la tentacion y libra del mal a sus hijos e hijas: las

peticiones al inicio y al fin de la oraciéon anuncian la buena nueva, la salvacion por parte de Dios.

3 U. Luz, Matteo 1: 1-7, Paideia, Brescia 2006, 505.

40 “Magnificado y santificado sea el gran nombre de Dios en el mundo que ha creado segun su voluntad. Que
se establezca su reino durante nuestra vida y durante la vida de toda la casa de Israel, pronto y en el tiempo
venidero. Ameny.”. B. Martin, Prayer in Judaism, Basic Books, NY 1968, 147.

41 R.E. Brown, The Pater Noster as an Eschatological Prayer, «New Testament Essays», Bruce, Milwaukee
1965, 229.

42 J. Dupont, Le Notre Pére, 840.
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D. Hagase tu voluntad en la tierra como en el cielo

“Héagase tu voluntad” es una explicitacion tipica de Mateo (en Lc 11,2 se habla solo de la
venida del Reino) que indica, por una parte, que existe una voluntad de Dios a la cual los seres
humanos deben conformarse y, por otra, que en el cielo se realiza siempre.*> Mateo es también el
unico que establece una relacion entre la voluntad —9éAepo— y la invocacioén a Dios llamandolo
Padre (Mt 7,21; 12,50; 18,14; 21,30 y el de la agonia, 26,39). Cumplir la voluntad divina se
puede entender de dos maneras: que su voluntad sea obedecida y practicada por los hombres, o
que Dios mismo lleve a cabo lo que ha decidido realizar. una manifestacion de la justicia, la
virtud que constituye la esencia del reino: las dos peticiones son practicamente sinonimas. El
cumplimiento de la voluntad de Dios significa el dar la vuelta al presente orden del mal y
regenerar de la tierra. En ellas se condensan las exigencias del Reino, que en definitiva se
resumen en conformar el corazon a la voluntad divina, identificarse con ella, como sucede en el
cielo donde voluntad y verdad son una misma cosa.

La tierra se convierte en cielo cuando se cumple esa voluntad. La creatura racional ha sido
creada a su imagen: hay una comunién de saber con Dios profundamente inscrita en nosotros
que se ha desdibujado en el curso de la historia. De ahi que el Creador haya dado a la humanidad
el decalogo que ayuda a redescubrir las claves de la existencia en el amor, perdonando siempre
para poder asi ser perdonados: se trata de deberes hacia Dios y hacia el pr6jimo, que en la tercera
peticion y en la quinta estan coordinados por los vocablos ®g...xai.

El nombre de Dios sera debidamente honrado cuando llegue su reino y se cumpla su
voluntad sobre la tierra: las tres peticiones estan intimamente unidas en la perspectiva historico-
salvifica, como lo confirman los tres pasivos divinos. Los discipulos ya participan en el reino de
Dios establecido por Jesus y por tanto representan el reino en el momento presente. Aunque es
cierto que pueden contribuir a traer el Reino a la existencia, reflejan sin embargo la buena nueva
de su inauguracion por parte de Jesus y tiene por mision manifestar la presencia de la sefioria
divina.**

E. Danos hoy nuestro pan de cada dia

Dirigiendo ahora la mirada a la cuarta peticion, que —ademaés de estar enunciada con el
‘nosotros’— es la tnica de tipo material de toda la oracion, parece pensada para satisfacer las
necesidades cotidianas. El adjetivo émovcioc (palabra unica —hapax legomenon— del texto griego
del NT, de la Biblia griega de los LXX y de la literatura griega y helenistica, derivada de éni +

ovolo) es —segin Origenes— una creacion de los evangelistas, de profundo significado

43 Benedicto XVI-J. Ratzinger, Jesus de Nazaret, 1, 182-3.
4 D.A. Hagner, Matthew 1-13, Word, Dallas 1993, 148-9.
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espiritual,* nada facil de traducir. El vocablo se puede interpretar: 1) émi v odoav (uépov):
para el dia presente. Parece sin embargo redundante con el onuepov, ‘hoy’ de Mateo; 2) éni +
ovoia: el pan necesario para la subsistencia. La escuela antioquena lo refiere al pan necesario,
alimento material para cada jornada. La traduccion de la Vulgata como supersubstantialis —la
preposicion €rni hace que el término se pueda traducir como ‘por encima de lo sustancial’—
permitio a la iglesia primitiva de ver alli la Eucaristia, refiriéndose mas bien a la vida espiritual y
al pan que mantiene para el tiempo presente y el futuro.*® S. Agustin amplia el alcance semantico
y ofrece una triple alternativa: la Eucaristia, la Palabra de Dios —alimento del espiritu— y el pan
necesario para el cuerpo;*’ 3) 1| émodoa Huépa (de Emévan): el dia que ha de venir. San Jerénimo
se refiere al llamado “Evangelio de los Hebreos” donde la expresion se traduce con la palabra
semitica »77, ‘mafiana’, el avenir. Segun esta interpretacion la suplica seria: danos hoy el pan
para mafana:*® esta parece ser la interpretacion mds difundida entre los exegetas.*’ Queda sin
embargo latente la tension sintdctica con ‘hoy’, el orjuepov mateano; de ahi que algunos piensen
en la oracion de la noche anterior al dia que llega.>®

Si por otra parte Jesus ensefia a sus discipulos a abandonarse en la providencia y a no
pensar al dia de mafiana (Mt 6,34), es también cierto que los cristianos han siempre deseado no
solo el pan material sino también el pan celestial que Jestis prometio a sus discipulos después del
milagro de la multiplicacion de los panes y de los peces (Jn 6). Al mismo tiempo, en la Escritura
se habla de la intervencion final de Dios como de un banquete escatoldgico, del pan del mundo
nuevo, del don divino que supone la realizacioén plena de los tiempos mesianicos (Is 25,6-9; Mt
8,11; Lc 6,21; 14,15; 22,29s; Ap 7,16).°" El texto ofrece un paralelo en el libro del Exodo: “os
har¢ llover el pan del cielo” (Ex 16,14), que refleja una inminente esperanza escatoldgica, de
acuerdo con el contenido de las tres primeras peticiones y permitiendo a la vez una adecuada
interpretacion del caracter enfatico de orjuepov.>?

Jesus se refiere al mana en su discurso en Cafarnain (Jn 6,32), afiadiendo enseguida: “yo
soy el pan de vida” (Jn 6,35). Esta afirmacion tiene un sentido tanto eucaristico como

escatologico, en cuanto indica el pan que es donado como prenda de la realidad celestial, en el

4 Origenes, De oratione 2,27,7.

46 Brown, Pater Noster, 240-1.

47S. Agustin, De Sermone Domini in monte 57,7 (PL 38, 389-90).

8 Panem nostrum crastinum, id est futurum, da nobis hodie. S. Jerénimo, Commentarium in Evangelium
Matthaei 6,11: PL 26,41

4 U. Luz, Matteo 1: 1-7, 511; A.J. Hultgren, «The bread Petition of the Lord’s Prayer», A.J. Hultgren, B.
HALL, (ed.), Christ and His Communities. F'S R.H. Fuller, Forward Movement Pubblication, Cincinnati 1990, 41-
54.

S0 C. Hemer, émotoiog, JSNT 22 (1984) 81-94.

SI'W.D. Davies, D.C. Allison, The Gospel according to Saint Matthew. A Critical and Exegetical
Commentary. V.1, Introduction and Commentary on Matthew I-VII, T&T Clark, Edinburgh 1988, 608-9.

52 P.B. Harner, Understanding the Lord’s Prayer, Fortress, Philadelphia 1975, 84.
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breve intervalo que separa el hoy de la eternidad. La promesa contiene una densa verdad que
invita a dirigir la mirada hacia el mas alld, buscando al mismo tiempo los beneficios divinos en
el momento actual. La satisfaccion de las necesidades materiales —atn las mas corrientes, como
el pan— es una anticipacion del cumplimiento escatologico de las peticiones.>

Brown explica que la peticion referida al dia presente expresa el deseo ansioso de los
cristianos, perseguidos y despojados de sus bienes, que ponen su mirada en el edn futuro, en el
fin de los tiempos.>* Por otra parte el imperativo aoristo —caracteristico de Mateo— 86¢, “danoslo
de una vez por todas”, expresa una accidon puntual que se prolonga hasta el fin de los tiempos.
Lucas en cambio usa el imperativo presente didov que indica el donar continuamente, repetidas
veces, orientado mas bien hacia las necesidades materiales, al alimento que Dios debe donar a
sus creaturas dia tras dia. Si la dimension escatologica de Mateo es mas significativa y clara,
siendo la interpretacion mas plausible del émovo1og aquella que tiene en cuenta Ex 16; ‘el pan de
hoy’, la version de Lucas garantiza la ayuda continua por parte de Dios: ‘el pan de cada dia’; no
se piensa solo a la necesidad inmediata, buscando una cierta seguridad por el futuro. De ahi que

la traduccién como ‘cotidiano’ sea calificada de ‘acertada’.”?

F. Perdona nuestras ofensas como también nosotros perdonamos a los que nos ofenden

Ante todo conviene saber que aquello que se solicita en esta peticion es un perdon que
proviene de la pura liberalidad de Dios, sin ningun mérito por parte de los seres humanos.
Incapaces de saldar la deuda con El, solo queda cumplir una condicion para ser perdonados, y es
perdonar a quien nos ha ofendido. La interpretacion de este pasaje en Mateo se facilita si se
compara el plural opeAnparto —deudas— de 6,12 con el mtapantdpato —pecados, caidas— de 6,14-
15, indicando que el evangelista se esté refiriendo precisamente a los pecados. Esto se confirma
en el texto paralelo de Lucas que contiene dapaption —errores, pecados—, haciendo ver que el
o0¢eiAnua mateano refleja el término arameo max, una palabra que significa tanto deuda como
falta, pecado. Ciertamente los lectores lucanos, provenientes de la gentilidad, no habrian
entendido la expresion, bien captada en cambio por los destinatarios de Mateo, provenientes del
judaismo. Probablemente desiinua es el término que aparecia originalmente en Q, siguiendo las
palabras pronunciadas por Jesus, visto que Lucas dice después dapiopev mavti o@eilovtt Nuiv,
“perdonamos a todo el que nos debe”, usando el verbo opeilw, “deber”, en concordancia con

Mateo, en vez de dpaptdve, “pecar”, caracteristico del ambiente helenistico.*®

53 Hagner, Matthew 1-13, 150.

>+ Brown Pater Noster, 242.

55 Dupont, Notre Pére, 849.

56'S. Carruth, A. Garsky, Documenta O, Q 11:2b-4, Peeters, Leuven 1996, 146-151.
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La forma verbal al aoristo daepnkouev “hemos perdonado” parece decir que el haber ya
perdonado a los demas es una condicidén para poder recibir el perdon divino. Lucas en cambio
dice doilopev “perdonamos”, al presente. En la tradicion inmediatamente posterior representada
por la Didaché (8,2) se dice agiepev, también al presente, pensando a la acciéon de perdonar
mientras se recita la oracion. En realidad, dice Jeremias, la frase mateana refleja una forma
verbal aramea, el perfectum praesens, que expresa una accion que se produce aqui y ahora. La
traduccion correcta de la redaccion de Mateo seria entonces: “asi como también nosotros, al
decir estas palabras, estamos perdonando a nuestros deudores”. Lucas quiso cortar todo
malentendido eligiendo el presente para los cristianos que hablaban en griego; y de manera
exacta en cuanto al sentido, dice: «pues también nosotros perdonamos a todo el que nos debey.
Ademas, la peticion esta aqui ampliada con el pronombre movti, “a todo el que nos debe”, que
supone una potenciacion: no debe haber excepciones en nuestro perdonar.>’

El perdén es un deber que se encuentra documentado en la Escritura. En el Sirdcide se
dice que el hombre no puede esperar perdéon de Dios si no perdona primero a su préjimo.>® El
perdon de Dios mueve al hombre a ser misericordioso: en efecto, se pide perdon de las ofensas
con el empefio de perdonar primero, no importa el tipo de injuria o de dafio sufridos. La
literatura rabinica recoge también esta realidad: “a quien es misericordioso con los otros, le sera
mostrada la misericordia en los cielos”.>

La exégesis de esta peticion se facilita analizando el énfasis di 6,14-15, che para Mateo
equivale a una verdadera sintesis del PN: “si vosotros perdondis a los hombres sus ofensas, os
perdonara también a vosotros vuestro Padre celestial; pero si no perdondis a los hombres,
tampoco vuestro Padre perdonara vuestras ofensas”. Se trata de cuatro frases, todas construidas
en torno al verbo d@ievat, perdonar. Se trata de un paralelismo antitético en el que el pecado,
nmapantopa, sirve de elemento forjador del quiasmo. Se dice primero la frase negativa y después
la positiva, poniendo de ese modo el acento en evitar el juicio negativo mas que en la promesa
del perdon. Parece que aqui se hace referencia al perdon en el juicio futuro, al perdon
escatologico.

La importancia que se da al perdon en el evangelio de Mateo es clara, no solo por el

modo como concluye la oracion de Jesus, sino también por una pardbola exclusiva suya, la

57 Jeremias, Abba. El mensaje central, 223.

38 “perdona a tu prdjimo el agravio, y, en cuanto lo pidas, te seran perdonados tus pecados. Hombre que a
hombre guarda ira, ;como del Sefior espera curacion? De un hombre como €l piedad no tiene, jy pide perdon por sus
propios pecados! El, que so6lo es carne, guarda rencor, ;quién obtendra el perdon de sus pecados?” Sir 28(29),2-5.

% Talmud Babilénico, Sab. 151b.
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parabola del siervo despiadado (Mt 18,23-35),%° que esta precedida por una invitacion a corregir
al hermano y a pedir en nombre de Jesus con la seguridad de tener éxito (Mt 18,15-19). El dicho
se relaciona con Mc 11,25, del que podria depender®!, y que se enuncia en un contexto de
oracion: en Mc 11,23-24 se habla de la fe que mueve montaias, afiadiendo Jesus a continuacion:
“todo cuanto pidais en la oracion, creed que ya lo habéis recibido y lo obtendréis”. De modo
semejante en Lc 17,3-6 la exhortacion de Jesus a tener una fe capaz de arrancar un sicomoro y
arrojarlo al mar estd precedida por el perdon del hermano incluso siete veces al dia. En los

sindpticos el perdon del hermano y la oracidon que puede todo van estrechamente unidos.

G. No nos dejes caer en tentacion

La stplica esta unida a la oracion de Jestis Getsemani: “Velad y orad para que no entréis
tentacion (EAOnte eic mepaoudv) el espiritu estd pronto, pero la carne es débil” (Mc 14,38).
Tanto Mateo como Lucas usan la misma frase, no nos induzcas en tentacion: kai ur €ioevéykng
Nuag eic melpacpov, pudiéndose traducir como tentacion o como prueba; esta Gltima parece mas
adecuada al obrar de Dios, que no induce al pecado sino que permite que haya dificultades en las
que se pone a prueba la fidelidad del ser humano. De todos modos, los dos sentidos son
similares. La expresion “no nos dejes caer en tentacion” se puede interpretar también de dos
modos: en el primero se pide la proteccion del Sefior contra la tentacion, pensando especialmente
en los ultimos tiempos y en la presencia del Anticristo que caracteriza la tribulacion final (Mt
24,5.9-14).%2 Brown dice que el Padrenuestro es escatolégico, entre otras cosas porque mira
hacia el fin, cuando se juega el destino eterno: una prueba severa que se refiere a la apostasia
final (Jeremias), y en este caso melpacpog hace referencia al peligro escatologico. Sin embargo
en el NT, de las 21 veces que aparece el término, solo en una ocasion se refiere la prueba final
que acompaia el fin de los tiempos (Ap 3,10), a la gran tribulacion que Dios ha abreviado a
causa de sus elegidos (Mc 13,19-20).

De ahi que en otra interpretacion la frase se refiera al peligro del pecado y de la
defeccion, a las pruebas de cada dia, a las derrotas del hombre probado en su fe,®* que Dios
permite para que los cristianos se fortalezcan. El término mepacudg no estd presente en la
apocaliptica judia del periodo intertestamentario ni en la literatura rabinica, que prefiere referirse

a las tentaciones cotidianas. En la berakah del atardecer los judios rezan: ‘no conduzcas mi

%0 M.C. De Boer, Ten Thousand Talents? Matthew’s Interpretation and Redaction of the Unforgiving Servant
(Mt 18:23-35), CBQ 50 (1988) 214-232.

61 «y" cuando os pongais de pie para orar, perdonad, si tenéis algo contra alguno, para que también vuestro
Padre, que esta en los cielos, os perdone vuestras ofensas”.

2 Davies, Allison, Matthew I-VII, 614.

 Luz, Matteo 1: 1-7, 513.
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caminar en poder del pecado, ni en poder de la culpa, ni en poder de la tentaciéon, ni en poder del
escandalo’.%*

Si la falta de articulo estd a favor de esta opcioén ‘ordinaria’, el imperativo aoristo del
verbo gic@épety, refiriéndose a una accién puntual y no a una serie de acciones repetidas,
favorece la primera posibilidad, la escatologica. Esta opcion es corroborada por la tultima
peticion de Mateo, que presupone la tentacion como inevitable: un tiempo de espera y de prueba
—del que se pide ser liberados— precederia la era mesianica. De todos modos, la expresion puede
referirse a ambas posibilidades.®

Respecto a la forma verbal un gioevéykng nuag, “no nos induzcas”, estamos delante de un
verbo arameo en forma causativa (afel), que cuando se utiliza en una negacion, la accion puede
recaer sobre el ‘hacer’: no hagas que caigamos en tentacion, o alternativamente recaer sobre el
verbo principal: haz de modo que no caigamos en tentacion. Sin querer hacer de los evangelistas
forjadores de sutilezas teologicas, parece que la segunda opcién va mas de acuerdo con el texto,
teniendo en cuenta otros pasajes de la Escritura. Asi, en el Antiguo Testamento, en ocasiones se
dice que Dios “endurece el corazén” (Ex 4,21; 7,3.22; 8,15; 9,12.35; 10,1.20.27; 11,10;
14,4.8.17; Dt 2,30; Is 63,7) cuando en verdad esta solo permitiendo que se endurezca. En
realidad, segtin la forma aramea original —el traductor griego no se ha planteado este problema—
se pide no sucumbir ante la tentacion; mas que de una accion personal de Dios, se trata de su
voluntad permisiva, aun sabiendo que Dios prueba como lo ha hecho con Abraham (Gn 22,1ss) o
con el pueblo en el desierto (Dt 8,2). Sin embargo, no se cuestiona el obrar divino: el hombre

pide por algo que depende de si mismo y de su comportamiento.

H. Libranos del mal

AAMAG pOoo UaC amo tod movnpod. En esta peticion que solo aparece en Mateo, el verbo
poca se traduce como liberar de una situacion en la que ya uno se encuentra, 0 como preservar
de una situacion que se teme que sobrevenga. Se puede tratar del mal en general, o del demonio,
o de los dos, ya que el genitivo movnpod puede ser masculino (el maligno) o neutro (el mal). La
misma ambigiiedad aparece en 2Tes 3,3: “El Sefior es fiel El os confirmara y os guardara del
maligno/mal” (&m0 ToD movnpod), y en Jn 17,15: “No te pido que los saques del mundo, sino que
los preserves del maligno/mal” (tnpriong avtovg ék tod movnpod). De todos modos, la peticion
de ser liberado del uno supone también la liberacion del otro. No pocos prefieren la opcion del

mal personal, del maligno, que en el Antiguo Testamento es considerado la causa de toda

% Berakah 60b. 11QPs24,11: “No me pongas en situaciones demasiado dificiles para mi; aleja de mi los
pecados de la juventud y haz que no se recuerden mis transgresiones contra mi”.
% Davies, Allison, Matthew I-VII, 613.
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tentacion: es €l quien pone a Job a la prueba, quien sugiere a David un comportamiento culpable
(1Cro 21,1)...

Como se habia dicho, la dimensidn escatologica de la anterior peticion influye sobre esta
ultima; la frase compuesta “no nos dejes caer en tentacion-libranos del mal”, contiene un
paralelismo sintético que subraya la realidad del mal que se encuentra detras de la tentacion y del
que se ruega ser liberados. Esta interpretacion propende por la primera opcion —del maligno
como mal personificado—, que teniendo paralelos en Mateo (5,37; 13,19.38; 1Jn 5,18) conserva
ecos en la literatura neotestamentaria (St 4,7; 1P 5,9).° Si efectivamente se trata del maligno,
Mateo se esta refiriendo al poder del diablo y la tentacion es obra de Satanas. Cuando llega la
prueba, el discipulo pide que se le ahorre esa dificultad.’

La solucién alternativa aparece en Mt 5,39: “pues yo os digo: no resistais al mal” (un
avtiotijvor T® movnp®). El paralelo con 2Tm 4,18: “El Sefior me librara de toda obra mala” y
Didaché 10,5 “libra tu iglesia en tu amor”, se muestran como interpretaciones antiguas del pasaje
mateano en este segundo sentido. Los textos judios del mismo periodo hablan preferentemente
del mal en general, refiriéndose a las experiencias de la vida cotidiana: enfermedad, angustia, los
crimenes de los malvados.®® Esta peticion final contiene de todos modos una intensificacién y

ampliacion de la suplica sobre la tentacion, terminando el PN con una enunciacion positiva.

3. El Padre Nuestro, la Didaché y el judaismo en los origenes del cristianismo

En la Didaché (8,2) —o Enserianza de los doce Apostoles, un texto andnimo
probablemente de la segunda mitad del primer siglo— aparece, al final de la oracion del PN, la
doxologia: “tuyo es el reino, el poder y la gloria”. Una alabanza semejante aparece en 1Cro
29,11: “Tuya, oh Yahveh, es la grandeza, la fuerza, la magnificencia, el esplendor y la majestad;
pues tuyo es cuanto hay en el cielo y en la tierra. Tuyo, oh Yahveh, es el reino; ta te levantas por
encima de todo”. Metzger sugiere que —no obstante encontrarse en algunos cédices antiguos (K,
L, W, A, O, II, /3 et al), en las versiones coptas sahidica y fayyimica, y en la liturgia
tradicionalmente atribuida a san Juan Criséstomo— la ausencia de esta doxologia tanto en los

codices mas representativos (X, B, D) como en los comentarios patristicos mas antiguos

% Hagner, Matthew I-13, 151; la Biblia de Jerusalén traduce ‘maligno’.

7 Dupont, Notre Pére, 857.

% Luz piensa que, de los textos del NT, solo Mt 13,19 se refiere al maligno; todos los demds indican el mal
como objeto y no como sujeto: Matteo I-VII, 514; Harner, Understanding the Lord’s Prayer, 91; la Vulgata traduce
‘mal’.
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(Tertuliano, Origenes, Cipriano) obliga a afirmar que se trata un anadido para adaptar la oracion
a la liturgia de la iglesia primitiva.®’

Sorprende, sin embargo, la repeticion del término ‘Reino’, por el que antes se ha pedido
que venga, diciendo ahora que le pertenece. No se trata del modo como Dios ejercera su realeza,
reconociéndole el titulo, ni de afirmar que es un derecho suyo: se afirma que a partir de ahora
ejerce sus prerrogativas reales y obra en modo soberano sobre todas las personas y todos los
seres: de ahi que se mencionen, de modo suplementario, el poder y la gloria (Sal 22,28-29).7° De
este modo completa admirablemente la peticion del PN, “venga tu reino”.

La doxologia, que se recita en las confesiones cristianas no catolicas al final del PN, es
calurosamente defendida por estudiosos provenientes de la Reforma. Luz sostiene, p. €j., que, en
la iglesia primitiva, desde el comienzo el PN estaba acompafiado de una alabanza. A favor de su
hipétesis cita 2Tm 4,18 y por supuesto, Didaché 8,2. En efecto, es dificil concebir una oracion
judia, que termine con la palabra ‘tentacion’ o —todavia menos— con ‘maligno’, sin una
doxologia final, que se le debi6 afiadir en seguida. Por esta razéon no se vio la necesidad de
ponerla por escrito, y en los ambientes de origen helenistico donde se olvidé o abandono se puso
al final, ‘Amén’. "' Sin embargo, la evidencia textual se pone a favor del texto breve de modo
convincente.

El PN es una oracion judia pronunciada probablemente en lengua aramea. La mayor parte
de las oraciones del judaismo — las mas solemnes— se formulaban en hebreo, la lengua oficial de
la sinagoga. Jesus en cambio usaba la lengua del pueblo y no tenia la aversion hacia el arameo
que manifestaban no pocos doctores y escribas, que de todos modos permitian las oraciones
privadas en esa lengua.

La sh°moneh eshreh, diez y ocho bendiciones —que los judios rezaban y rezan todavia tres
veces al dia— es semejante al PN. La oracion contiene tres alabanzas introductorias, doce
peticiones y tres alabanzas finales. Aunque sea mas larga que la oracion de Jesus, practicamente
cada frase del PN esta presente en alguna de las 18 bendiciones, y las analogias son llamativas:
suplicas breves, ritmo poético. Aunque la oracién fue compuesta hacia el 100 dC, algunas
peticiones pueden ser anteriores al cristianismo, habiendo sido transmitidas por tradicion oral.
Un reflejo de la oracidon aparece en la Didaché (8,3), en la que se recomienda rezar el PN tres
veces al dia, como se hace ahora en la liturgia oficial de la Iglesia, recitindolo en la celebracion

eucaristica, en las laudes y visperas.

% B. Metzger, A Textual Commentary on the Greek New Testament, Deutsche Bibelgesellschaft, Stuttgart
21971, 13-14.

"0 Dupont, Notre Pére, 857-8.

" Luz, Matteo 1: 1-7, 514.
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El PN es una oracién individual, como en el judaismo existen oraciones individuales de
diversos rabinos. Se caracteriza por su sobriedad, brevedad y simplicidad, frente a una buena
parte de las oraciones judias que usaba palabras superfluas, epitetos y bendiciones, aunque
existian también oraciones breves, como las de Eliécer y de Josué.”? Otra diferencia se encuentra
en el caracter universal de su contenido, mientras que la oracion israelita era de tipo nacionalista:
en el PN no hay mencion de los patriarcas, ni de Israel, ni de una esperanza futura en la
restauracion del pueblo elegido por encima de las naciones. En fin, las oraciones en el judaismo
de ordinario no tenian una organizacidn interna en cuanto a la jerarquia de valores; en el PN en
cambio, primero se menciona el nombre y reino de Dios, y luego las necesidades de los hombres.
En cuanto a las diferencias terminoldgicas, conviene subrayar que la invocacion abba es unica:
nunca nadie antes habia llamado a Dios abba, el balbuceo infantil que significa “padre querido”.
Jesus lo hace aqui y en el episodio de la oracion en el huerto. La alocucion expresa la relacion

intima de Jesus con Dios.

4. Conclusion

El PN se presenta en dos versiones, en los evangelios de Mateo y en Lucas. Las
caracteristicas contextuales de los evangelistas hacen ver la intencién que ha llevado a cada uno
a presentar la oracion de Jesus. Para Mateo el PN esta en el centro del sermdn de la montaia,
auténtico discurso programatico del Sefior en el que proclama la nueva ley a sus discipulos y en
cierto modo a todo Israel. Esa ley culmina en el amor a los enemigos como el precepto mas
sublime. Por ese motivo también, después de presentar las palabras del maestro que ensefia la
oracion, el Primer Evangelista reporta las palabras sobre el perdon en 6,14-15: “si vosotros
perdonais a los hombres sus ofensas, os perdonard también a vosotros vuestro Padre celestial...”
Perdonar para ser a su vez perdonados constituye la esencia y el punto focal de la oracion, al
mismo tiempo que representa la regla suprema del amor. No seria extrafio que Mateo haya
subrayado este aspecto para suavizar algunas tensiones dentro de la comunidad: no olvidemos
que judios y judio-cristianos han convivido por un tiempo no breve, probablemente hasta el final
del primer siglo de nuestra era, cuando comenz6 a perfilarse el definitivo parting of the ways.

La ambientacion lucana es distinta. Los discipulos se admiran al contemplar a Jesus
orando, y le piden que les ensefie a rezar del mismo modo, recordando la pedagogia de Juan el
Bautista con sus seguidores. El Sefior enuncia el PN —quiza sea esta la forma original— y luego
insiste en la necesidad de la oracion: “Pedid y se os dard; buscad y hallaréis; llamad y se os

abrird” (Lc 11,9), les dird después de haber narrado la parabola del amigo inoportuno, un modelo

72 Ber 29b; 4 4.
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de constancia. Para Lucas, que con frecuencia presenta a Jesus orando, es fundamental la
perseverancia y la insistencia en la oracidon, que llegan a convertirse en el resumen y en la
esencia, en la culminacion del PN mismo.

La oraciéon de Jesus por excelencia, el PN, no es solo el modo en que ha ensenado a sus
discipulos a dirigirse a Dios como Padre suplicando la venida del Reino, para que sirva como
enlace entre ellos y signo distintivo de los cristianos; es sobre todo la accion del Espiritu Santo
che actia en su Humanidad santisima haciéndolo exclamar: 4bba! Y es que, en efecto, el PN es
fundamentalmente una oracion trinitaria. Al conmemorar este afo el quinto centenario del
nacimiento de Teresa de Jesus, la grande Teresa de Avila, se pueden concluir estas reflexiones
con una frase suya en torno al misterio divino:’* “Oh anima mia! Considera el gran deleite y el
gran amor que tiene el Padre en conocer a su Hijo y el Hijo en conocer a su Padre; y la
inflamacion con que el Espiritu Santo se junta a ellos: y como ninguna se puede apartar de este
amor y conocimiento, porque son una misma cosa. Estas soberanas personas se conocen, estas se

aman y unas con otras se deleitan”.”

3 R. Garcia Mateo, Dio come Padre secondo Teresa d’Avila, CivCatt 3963-3964 (2015) 111, 239-249.
74 S. Teresa de Avila, Exclamaciones 7,2, Rialp, Madrid 1981, 32.



