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NUESTRO PADRE
QUE ESTA EN LOS CIELOS

El trasfondo liturgico judio es esencial:
permite capturar la originalidad de la llamada
a la oracion que Jesus enseiio a sus discipulos.

Jean Robert Armogathe*

Ambeas versiones del Padrenuestro, la de Mateo y la de Lucas, tie-
nen un “llamado” diferente, representante de las comunidades respectivas,
que los han transmitido: “Padre” para Lucas, en la didspora judia, “Padre
nuestro que estas en los cielos” en Mateo, para las comunidades palestinas.
Los autores no son unanimes: ;la convocatoria de tal oracion es la de una
oracion judia? ;O es una forma especifica de oracion de los primeros cris-
tianos? Cada una de las dos versiones se inserta en un contexto especifico
de oracion: en Mateo, en la coleccion de prescripciones a menudo llamadas
“Sermoén de la montana”, al lado del ayuno y la limosna, es decir, en un
contexto ritual judio; Lucas, con motivo de la oracién personal de Jests,
que lleva a los discipulos a pedirle: “Sefior, enséfianos a orar”, en referen-
cia a la ensefianza espiritual del primo Juan, el Bautista. Esta diferencia en
el contexto, y los respectivos destinatarios de los dos Evangelios, explican
las variaciones del texto. Pero lo que las dos versiones tienen en comun es
el caracter profundamente ritual de cada peticion, todas profundamente in-
sertadas en la formulacion de las oraciones del judaismo (reserva hecha,
bien conocida, de las limitaciones de nuestro conocimiento de la practica

* Sacerdote (Paris, 1976) , director de estudios en la Ecole Pratique des Hautes Etudes ( Ciencias de ,
de ), corresponsal de de Inscripciones y Bellas Letras , Miembro del Consejo de Redaccion Commu-
nio desde la fundacién . Ultima publicacion: Correspondencia de Descartes, 2 vol , Gallimard , 2013.
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Judia en el siglo primero: la documentacion proveniente del Nuevo Testa-
mento mas que de fuentes estrictamente judias, desaparecidas en gran me-
dida con la destruccién de Jerusalén en el afio 70 y las medidas adoptadas
por los romanos ocupantes contra el culto judio'). Ailadamos que su redac-
cion proviene de criterios especificos de memorizacion: 81 silabas en los
versiculos introductorios en Mateo y Lucas, y en este ultimo el mismo nu-
mero para la oracion misma?.

La invocacion: Dios como Padre.

El texto de Mateo (“Padre nuestro que estas en los cielos™) es nico
en los Evangelios sindpticos, mientras que “Tu Padre que esta en los cielos”
esta atestiguado en Mateo cuatro veces®: “Mi Padre que esta en los cielos™
se encuentra siete veces®. “En el cielo” expresa un genitivo local: la litera-
tura rabinica es explicita, por lo que distingue a Dios en los cielos, del padre
bioldgico de la tierra®. Debemos concluir la original redaccion de la expre-
sion de Mateo®. Por otra parte, si ella es desconocida en el Antiguo Testa-
mento, es conocida en el Targum palestino: pero la palabra “Padre” no esta
jamas seguida por el sufijo de la primera persona del plural (“su Padre”,
“yuestro Padre”, “el Padre de ellos). Esto hace resaltar las ocurrencias
de “Padre Nuestro” en las oraciones en arameo o hebreo. Mateo retoma
una expresion que, desconocida para el Antiguo Testamento, se encuentra
en la tradicion liturgica.

La invocacion de Lucas sostiene en una palabra: Padre, que debe-
mos tomar como auténtica. Cuando a Dios se le llama “Padre” en el Anti-
guo Testamento (quince veces), se trata siempre de la filiacion de Israel, y
la relacion de obediencia que Israel debe mantener con Dios; de parte de

1. Un estado de la cuestion en Heinemann 1977 et les trabajos de Peter Schifer.

2. Ver el estudio detallado de Irigoin, 2000.

3. Mateo 5, 16 ; 5,45 ; 6, 1 et 7, 11 ; también en Marcos 11, 25, pero el P. Lagrange veia una interpo-
lacién a partir de Mateo (Lagrange, 1948, p. 407).

4. Matthieu 7, 21 ; 10,32 10,33 ;12,50 16,17 ; 18,10 ; 18, 19 (y una vez en el Evangile des Na-
zaréens, texto conocido par una glosa sur Mateo 7, 5, pero que debe referirse a Matthieu 7, 21 : Bovon-
Geoltrain 1997, t. 1, p. 440.

5. Strack - Billerbeck, 1922, p. 393. Utilizamos aqui el comentario de Matthieu 6, 4.

6. Philonenko quien seguimos aqui.

7. Aparte de Lévitique 22, 28, caso tnico y discutible.



Nuestro Padre que esta en el cielo

Dios, este poder soberano siempre acompafiado de un recordatorio de la
ternura maternal que Dios tiene para su hijo. El término es menos comun
en la literatura intertestamentaria, tan importante para comprender el hori-
zonte litGrgico y cultural del Nuevo Testamento: la tradicion rabinica, sin
embargo, a menudo menciona a Dios como el Padre de la misericordia®.
Queda dicho que los Evangelios reportan frecuentes menciones, en Jesus,
Dios como “Padre”. En la oracion de Getsemani, la palabra va precedida de
una palabra aramea: "Abbad.

Esta palabra, que se encuentra en Pablo (Romanos 8,15 y Galatas 4:6)
se beneficio con importantes investigaciones®, en particular las de Joachim Je-
remias , entre 1955 y 1988, Algunas conclusiones de Jeremias, sin embargo,
tuvieron que ser revisadas: la mas importante nos lleva sobre la presentacion
de Abba como “un término afectivo propio de los nifios pequeiios”, interpre-
tacion abandonada ante la evidencia 1éxica!': no s6lo los nifios se dirigian
normalmente a su padre con este término, pero también podria designar a sa-
bios y ancianos. J. Jeremias , seguido de Oscar Cullmann'? , dispar6 de este
error 1éxico, una interpretacion pietista: la innovacion de ‘Abba seria Ginica de
Jesus, caracteristica de su oracion. Esta tesis, ampliamente utilizada en la ca-
tequesis y en la predicacion, no puede resistir la evidencia textual'3.

Un texto conocido desde hace tiempo y dos fragmentos de Qumran,
publicados en 1994 y 1995, conducen, de hecho, a abandonar la opinion
comun. El primero es un versiculo del Salmo 89: “él me llamé: T1, mi padre,
mi Dios, y la roca de mi salvacion! “(V. 27). “Padre” (en hebreo: ‘avi’ata) se
traduce en la parafrasis en arameo (el Targum) ‘abba ‘att’*. Ambos textos de
Qumran son en hebreo: en el Apocrifo de José, el Patriarca invoca a Dios:
“Padre mio, y Dios mio!”, mientras que en el otro fragmento, el narrador
dice:” [c] y tu no has olvidado a tu siervo [...] Mi padre, mi Sefior!”.

El Salmo 89, 27 se ha utilizado en las oraciones en hebreo, y Jesus
ha podido retomarlo por su parte en arameo, diciendo a Dios "abbd. Sobre

8. Pesiqta 165a sobre Jérémie 31,9 (R. Isaac, verso 280) et Midrash rabba sobre Deutéronome 2, 16
(R. Meir, verso 150).

9. Estado de la cuestion en Schelbert 2011.

10. Ver la traduccion francesa de las dos partes de Jeremias 1966 en Jeremias, 1972.

11. Jeremias 1988, p. 45-46 et 184, 191-192, Barr 1988 et Schelbert 2011.

12. Cullmann 1995, que sigue siendo un libro fundamental (aqui, p. 85-86).

13. Philonenko 2001, p. 60 sv., ya Grelot 1983, Schiiler 1992.

14. Dos textos del Siracida (23, 1y 4, 51, 1 y10) parecen repetir esta invocacién (pero también pue-
den incluir « Dios de mi padre », como en Exodo 15, 2 : Jeremias 1972, p. 25).
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todo porque este salmo contiene un oraculo mesianico (V. 20-38), que Jesus
no podia dejar de realzar. Es cierto que el judaismo rabinico apenas des-
arrolla la interpretacion mesinica de este Salmo (aunque s¢ hace eco de la
profecia de Natdn, 2 Samuel 7, 14: “yo seré su padre y él serd mi hijo: si €l
hiciere mal, yo lo castigaré con vara de hombre y con azotes que dan los
seres humanos “!%). Era diferente en la comunidad esenia, COMO S€ Mues-
tra por Marc Philonenko'®, que tradujo y comentd 4Q369:

“Te hiciste un hijo Primogénito como €I, como un rincipe y un
r g ’
lider para toda la tierra de Tu pais”.

Cotejando este texto con el Salmo 89, Marc Philonenko ve en los
titulos de Principe y Jefe una perifrasis para traducir la palabra dificil
‘elyén, el Altisimo, epiteto divino atribuido en este solo pasaje a David.
También sefiala que esta explicacion se asume €n Apocalipsis 1, 5 donde
Cristo es llamado “el testigo fiel, el primogénito de entre los muertos, €l
Jefe de los reyes de la tierra”, enumeracion mesianica prestada del Salmo
89 e Isaias 55, 4 (“Mira que por testigo de las naciones le he puesto [a
David]" caudillo y legislador de las naciones”).

Es en este contexto davidico y mesianico que Jestis pudo asumir y
hacerse cargo del término ‘abba. El dijo: “Mi Padre”, que invita a los dis-
cipulos a decirle: “Padre nuestro”. La distribucion de la palabra “padre” en
los labios de Jesus es muy desigual en los Evangelios: solo 4 veces en Mar-
cos, pero 109 veces en Juan un total de 170 apariciones en los cuatro Evan-
gelios. El término aparece generalmente en un contexto litargico de oracion.
Del mismo modo, las ocurrencias de ‘abbd en Pablo, mencionados ante-
riormente (Romanos 8, 15 y Galatas 4: 6), pueden designar ya sea el prin-
cipio del Padre nuestro o la oracion en general. En el corpus paulino, la
palabra “Padre” se encuentra , sin embargo, casi sin excepcion, en las for-
mulas litargicas o en las oraciones'®.

El mantenimiento de la palabra ‘abbd en la liturgia siriaca'®, pro-
xima del arameo, demuestra que rapidamente recibié un significado espe-

15. Que se trate aqui de una paternitad carnal resulta del uso que se haga de ella (con fines mesianicos)
en 1 Crénicas 17, 13, donde la segunda parte del versiculo fue suprimida.

16. Philonenko 2001, p. 63-67 y Evans 1995 (la interpretacion mesianica es disputada por Kugel 1998,
p. 119-148, que solo ve a Israel como primogénito»).

17. Segun el texto hebreo; los editores han corregido “de ti”.

18. Jeremias 1972, p.35.

19. La palabra “padre” se hace generalmente-por Abi , pero cuando se trata de Dios , las traducciones
siriaco veces usan ABBA , cuya invocacion es tan ajeno a siriaco clsico ( Jeremias 1972, p.71).
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Nuestro Padre que estd en el cielo

cializado, y que los discipulos, limitando su uso a la oracion, se percataron
de su singularidad. Pablo dice tanto en las cartas a los Galatas (4: 6) y Ro-
manos (8, 15b-16): decir ‘abbd excede las fuerzas humanas, y sélo puede
ocurrir bajo la accion del Espiritu de Dios .

El Padre en el cielo.

Leemos en Mateo: “Padre nuestro, de los cielos”, literalmente tradu-
cido del griego: el articulo griego es aqui un artificio de la traduccion del ara-
meo al griego. De hecho, el uso de un sufijo nominal hace imposible en
hebreo (o arameo) una doble determinacion: seria necesario desplazar el pri-
mer nombre: “el Padre de los cielos para nosotros”, que a su vez podria sig-
nificar “el Padre de nuestros cielos”, o utilizar una preposicion (“a”,”’en”),
que tendria la desventaja de significar “ Padre Nuestro, (es) en los cielos”. La
tinica forma sigue siendo la insercion de una relativa “Padre Nuestro que [es]
en los cielos”, “nuestro Padre del cielo”, que no insiste en su ubicacion, pero
se opone a una padre terrenal. Fue también un proceso similar, por ejemplo,
1 Reyes 2,5: “que en su cinturdn y sus rifiones y su zapato a sus pies”, para
hacer “el cinturdn de su cintura y los zapatos de sus pies™?.

No sélo el padre biologico se distingue asi de Dios, pero tambien
Abraham, de quien muchos pasajes del Nuevo Testamento recuerdan que fue
llamado “padre” o “nuestro padre™ (el pasaje mas claro es, probablemente,
Lucas 16, 27 donde “Padre”, sin detalles, se dirige a Abraham). Esta oposicion
entre la paternidad divina y los patriarcas estd bien marcada en Isaias 63, 16:

“Porque t eres nuestro Padre que Abraham no nos reconoce, y
[Jacob] Israel nos recuerda; T, Yahveh, eres nuestro Padre, nuestro Re-
dentor, como es Tu nombre para siempre “*,

Téngase en cuenta que el “Padre Celestial”, “el Padre que esta en
los cielos” semitismo frecuente en Mateo estd ausente de la mayoria de los
textos mas marcados por el contexto pagano de la didspora, como el cuarto
evangelio o el evangelio apocrifo de Tomas, pero se ha mantenido en la tra-
dicién judeo-cristiana.

20. Carmignac 1969, p.72 .
21.Mateo 3 : 9y Lucas 3 : 8 ; Lucas 16, 24.30 ; Juan 8 , 39 ; Juan 8, 53 ; Hechos 7 : 2 ; Romanos 4,

1,12 ; Jacques 2, 21 .
22. Ver Carmignac 1969, p. 73.
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| Privilegio de Jesus, el nombre de “Padre”, que se transmite a los
d}scipulos, se ha desdibujado en forma inmediata “Nuestro Padre en los
cielos” y reintegrando en la tradicién judia palestina lo que fue excepcio-
nal en la ensefianza Jess.

Nuestro Padre.

La invocacion en Mateo esté en la primera persona del plural, Jesus
habla a sus discipulos, “vosotros, pues, orad asi” (Mateo 6: 9). En declara-
ciones a los discipulos, y sélo a ellos, Jesus parece haber dicho, “vuestro
Padre”, sin jamas utilizar el término para los otros (a los que ¢l hablo en pa-
rabolas del Padre). Se comprende entonces cuando dice: “No llamen a nadie
“padre” en la tierra, porque uno es vuestro Padre, el del cielo” (Mateo 23: 9).
Jesus nunca utiliza el mismo la primera persona del plural®. El dice: “Padre”
o “Padre mio”, y distingue, segtin el Evangelio de Juan, las dos formas:

“Voy a ir a mi Padre y a vuestro Padre, a mi Dios y a vuestro Dios”
(Jn 20, 17).

En declaraciones a los discipulos, dice: “vuestro Padre” (Mateo 6,
1.8.14.15; 5, 48) o “tu Padre” (Mateo 6, 4,6). La invocacion de Mateo in-
dica que para el redactor se trata de una oracion comunitaria: J esus no me
invita a decir “ Mi Padre”, invita a sus seguidores a orar como grupo - in-
cluso de forma individual - para dirigirse a Dios con un posesivo plural,
como en la oracion de la sinagoga.

¢ Una oracion judia?

La influencia de la liturgia judia es en efecto indiscutible: el hecho
es que demasiado a menudo se descuida la literatura intertestamentaria y

apocrifa, los escritos de la comunidad de Qumran y los escritos misticos®*.

La proximidad con la Tefilah, la “oracion” por excelencia judia (que
también se llama ‘Amidah, ya que se recita de pie, o incluso Shmone Esreh
las Dieciocho [bendiciones]*, es instructiva. Esta oracion es el corazon de

23. Ya en Dalman, 1898, p . 157.
24. Schifer , 2010.
25. Llevadas a diecinueve hoy.
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Nuestro Padre que estd en el cielo

las tres oraciones diarias?. Las tres primeras y las tres iltimas bendiciones
son fijas, las otras trece varian segin las circunstancias: el tema general de
las solicitudes recuerda las de Pater, el tono de confianza y la construccion
ritmica permiten aproximaciones, que vamos a estudiar en sucesivos cua-
dernos de Communio, dedicados a las solicitudes. En el corazén de las Die-
ciocho Bendiciones, Dios es llamado “nuestro Padre y nuestro Rey”.

“Nuestro Padre, nuestro Rey , permitenos volver a Tu Ley , atrae-
nos a Tu servicio ( ... ).Nuestro Padre y nuestro Rey, perdona nuestros ofen-
sas, perdona nuestras transgresiones, porque Tt eres misericordioso”.

La aproximacion de las solicitudes también se da con el Qaddish, un
componente clave de la oracion judia. También se impone sobre todo porque
esta oracion es una de las raras oraciones en arameo de la liturgia: de hecho
llegaba con la conclusion de la predicacion que se hacia en lengua popu-
lar. Pero estas aproximaciones dan mas importancia a las diferencias en la
densidad de las expresiones de Pater, por la armonia rigurosa de la estructura,
y sobre todo por el relieve dado a la paternidad de Dios . Demasiados ele-
mentos originales impiden reducir esta oracion a una oracion de la sinagoga?’.

Hijo del Padre.

“¢En qué ocasion Jesus pudo dirigirse a Dios llamandolo “Abba?’28,
Marc Philonenko subraya que el inico acontecimiento que se le ocurre pen-
sar es el momento del bautismo por Juan. La historicidad de este episodio,
por misterioso que sea, dificilmente puede negarse: el principal argumento
a favor de su autenticidad es que es dificil ver como, en el contexto de ri-
validad entre los discipulos de Juan y seguidores de Jesus, tal episodio, que
ponia a Jesus en posicion de sujecion a su primo (que anunciaba un bau-
tismo de remision de los pecados), podria haber sido inventado por los re-
dactores®. Mas bien, es un hecho histdrico, conservado y ampliado por el
grupo del Bautista, que las redacciones cristianas han tratado de interpretar.
La historia del formato del relato es una cuestion en disputa®, y el texto de

26. Leff, 2008.
27. Ver U. Mell , 1997, p. 148-180 respuesta a Haacker 1997, p. 291-295.

28. Philonenko 2001 , p. 67-68.
29. Eso que Meier 2004 , p . 102-103 , llama “le critére d’embarras™.
30. Por la influencia de los textos intertestamentarios, por ultimo: Hultgard 1977, p. 378; por la origi-

nalidad de los Evangelios, Jeremias 1988 ,p . 57.
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Lucas 3, 22 incluye variantes significativas de un trabajo de interpretacion:
segun algunos manuscritos, la voz habria dicho: “Té eres mi Hijo, hoy te he
engendrado” (eco del Salmo 2, 7), o, segun otros:” T eres mi hijo amado,
en quien tengo complacencia “(en referencia a Isaias 42: 1). En ambos
casos, los criticos estan de acuerdo en reconocer en este momento una aguda
toma de conciencia de la filiacion divina (que es crucial para entender que
Jesus haya entablado con los fariseos la discusion rabinica de Mateo 2: 41-
46 y paralelos: “;de quién el Mesias es el Hijo?”). “"4bba habra sido el
grito de corazon de Jesus, brotado en respuesta a la proclamacion divina”,
concluye Marc Philonenko (pag. 68).

Buena traduccion.

Al decir “Padre nuestro que estés en los cielos”, los primeros cris-
tianos eran muy conscientes de disfrutar de la riqueza de la relacion filial
de Israel, enriquecida en el misterio del Hijo primogénito, Jesus. La antigua
iglesia lo entendio bien, e insert6 en primer lugar el Pater en la liturgia bau-
tismal, y en la liturgia eucaristica: s6lo cuando el catecimeno se hallaba
sumergido en Cristo podia invocar a Dios como su Padre Celestial, porque

“;,como aquél que aun no ha nacido “, dice San Agustin, “podria decir Padre
Nuestro?” (Sermoén 59, 7).

Queda por proponer una traduccion al francés (o castellano n.d.t.)
que tenga en cuenta diversos elementos de contexto y siga siendo inteligi-
ble para el fiel no exégeta : “Padre nuestro” , parece imponerse, incluso si
“Padre” bien podria ser el término original . “Los cielos “ tienen en fran-
cés un uso simbolico preferible a en el “cielo”, que es local . Asi que se po-
dria decir, “Padre nuestro que estas en los cielos”, o “Padre nuestro del
cielo” que haria la diferencia entre el Padre Celestial y el padre bioldgico.
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