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EL PADRE NUESTRO, REZADO DE
MANERA INTERTEXTUAL
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Resumen:

Los argumentos en torno a cual puede ser el Padrenuestro mas original o si algunas de las frases
en verdad son propias de JesUs de Nazaret, seglin el autor, alin no son convincentes. Sin entraren
esas discusiones, él estudia la version propia de las comunidades orantes, el texto rezado en la
liturgia, pero toma una por una las frases del Padrenuestro mostrando cuéles pueden ser los
fundamentos y los horizontes de cada palabra desde el Antiguo Testamento. Con esta aproximacion
logra revelar dimensiones insospechadas para la exégesis y la teologfa biblica respecto a la oracion
més popular entre los creyentes. Imposible desconocer la apertura del horizonte interpretativo de
estas voces evangélicas, cuando se relacionan convenientemente el Nuevo y el Antiguo Testamento.
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Abstract:

Not all the arguments about the most genuine versions of the Our Fatherare convincing enough,
neither the discussions on which sentences are reallyJesus “s own words. Without going into such
arguments, the author studies the versions given by communities of prayer and the text used in the
divine Liturgy. He also goes through the sentences of the Our Father one by one showing the
possible foundations and horizons of each word in the Old Testament. Through this approach he
discovers unsuspected dimensions for the exegesis and the biblical theology of the most popular
prayer of the faithful. The reader can “tignore the interpretative horizons of these evangelical
verses when they are related adequately to the Old and New Testaments.
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Cuando Franz-Josef Stendebach asumié en 1970 la direccidon del «Katholisches
Bibelwerk», esta institucidon consideraba como su tarea principal aquella de promover
el que hubiera comprension de la exégesis moderna. Esta apenas habfa recibido
derecho de ciudadanfa en el dmbito catdlico. También se percibla entonces como
pastoralmente importante despertar por fuera de la ciencia teoldgica una sensibilidad
sobre lo valioso que puede ser leer la Biblia con la lente de la critica histérica y de la
historia de las formas. El «Bibelwerk» y sus directores cosecharon grandes méritos
en esta empresa.

Han pasado apenas tres decenios. Nadie podia adivinar lo pronto que habrian
de derrumbarse en la ciencia exegética las barreras de entonces. No fue el que los
fieles conservadores hubieran querido renunciar a su resistencia a mantener sus
tradiciones «ahistéricas» lo que obré el giro, sino el cambio de paradigma en la ciencia
de la literatura en general y con ello también en la exégesis biblica. El mismo desarrollo
cientffico llevd a no volver a preguntar ya «de manera diacrénica», dentro de una
orientacién «estético-productiva», por lo que habfa detrés de los textos biblicos, sino
a sacar las posibilidades del texto mismo, en un sentido «estético-receptivo», de
acuerdo con una consideracién «sincréonica». Muchas tensiones que pudieron surgir
entre la exégesis moderna y el trato tradicional con la Biblia - eclesidstico y litdrgico -
, Ya no tienen de ninguna manera por qué seguirse dando. Especialmente importantes
son los nuevos planteamientos sobre la «intertextualidad» de cada texto,
independientemente de las intenciones de los autores, y sobre la forma especifica de
la intertextualidad intra-candnica de los textos «candnicos». Me propongo ahora
presentar algunos pensamientos sobre la intertextualidad veterotestamentaria del
Padrenuestro. Se trata de un pequefio ejercicio de dedos en nuestro nuevo piano
del trato con el texto. Estoy seguro de que le interesa a Franz-Joseph Stendenbach
con quien yo en otro tiempo trabajé en estrecha unién en el Consejo cientffico del
«Bibelwerk Catdlico», precisamente también en razén de su significacion pastoral.
Tomo como fundamento la version del Padrenuestro segin Mateo - no porque
quiera sostener su caracter mas original histéricamente, sino sobre todo porque se
trata del texto que rezamos. Por eso tenemos un interés especial en él. La pregunta
sobre cudl es la versién mas original que sélo se sigue planteando en un sentido
hipotético y de acuerdo con las intenciones también hipotéticas que tenfa el Jesis
histérico al hablar, pasa a un segundo plano en este contexto.

La primera parte del Padrenuestro:
Oracién por el cumplimiento de la promesa profética

El Padrenuestro comienza con una invocacion. Luego tiene dos partes. Las tres
primeras peticiones se refieren a la accidon que Dios ha prometido realizar en la
historia («que tu nombre», «tu Reino», «tu voluntad»). Ellas estan acompafiadas por
la palabra puntual «cielo» («Padre nuestro en los cielos» - «como en el cielo asi en la
tierra»). Las peticiones que se afiaden a éstas se refieren a las necesidades del

272 /Cuestiones Teoldgicas, Vol. 32, No. 78 (2005)



El Padrenuestro, rezado de manera intertextual

pueblo de Dios. La palabra conductora es «nosotros/a nosotros/nuestro». Se presenta
8 veces (pan: 2 veces; ofensas: 4 veces; tentacién y mal: 2 veces). Invocaciéon y
primera parte juntas comprenden al mismo tiempo 5 lineas, la segunda parte
comprende igualmente 5 lineas. Esta estructura clara del Padrenuestro me permite
tener ante la vista primero que todo solamente una parte de la oracion, la primera.

Sdlo se pueden descifrar en su sentido las tres peticiones si se reconocen en
ellas tres formulaciones de una misma peticion. Que Dios santifique su nombre, que
haga venir su reino, que se haga su voluntad en la historia, todo esto quiere decir
siempre lo mismo: aquello que Dios se propone en la historia y lo que el Mesias de
Dios debe traer. Sin embargo, cada peticién expresa esto con palabras diferentes.
{Por qué? (A qué hace referencia la trinidad de formulaciones? Es algo que aparecera:
cada peticién hace referencia a la visién especffica del futuro de un libro profético
concreto del Antiguo Testamento.

El nombre santo de Dios se extiende a través de todo el libro de Ezequiel como
un motivo teoldgico conductor. Alli se encuentra el Unico lugar del Antiguo Testamento
hebreo en el que la expresién, seglin la cual el nombre de Dios debe ser santificado,
tiene como sujeto activo a Dios (Ez 36,23). Y una y otra vez circulan de nuevo las
palabras del profeta en torno al «santo nombre» de Dios (Ez 20,39;36,20.21.22.23;
39,25; 43,7.8). Por su desobediencia y por el exilio de su tierra, consecuencia de
ella, Israel fue causa de que el nombre de Dios fuera profanado entre los pueblos (Ez
43,7.8). Sin embargo, vendra el tiempo en el que Dios mismo intervenga y cuide de
que su nombre sea de nuevo grande entre los pueblos. Esto no se habfa hecho
todavia realidad, todavia era en tiempos de JesUs simplemente una esperanza para
Israel. La cita clave es Ez 36,19-28. Alli dice Dios al profeta Ezequiel:

Yo los he dispersado entre los pueblos. En todos los paises han sido
dispersados. Seglin su comportamiento y seglin sus acciones los he juzgado.
Pero cuando llegaron donde los pueblos, profanaron por todas partes
adonde llegaron mi santo nombre. Pues se decfa de ellos: Este es el pueblo
de JHWH y sin embargo debieron ellos dejar su pais. Alli me dolié mi santo
nombre, que la casa de Israel profand entre los pueblos adonde llegd.

Por eso di a la casa de Israel: Asi habla JHWH, el Sefior: no a causa de vosotros
obro yo, casa de Israel, sino por mi santo nombre, que también habéis profanado
entre los pueblos adonde habéis llegado. Mi gran nombre profanado entre los pueblos,
el que vosotros habéis profanado en medio de ellos, lo santificaré de nuevo. Y los
pueblos reconoceran que yo JHWH soy -oraculo de JHWH- cuando yo me manifieste
santo a vosotros ante sus ojos.

Yo os saco de entre los pueblos, os reino de entre todos los paises y os
llevo a vuestro pafs. Derramo agua pura sobre vosotros, entonces seréis
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puros. Os purifico de toda impureza y de todos vuestros idolos. Os doy un
corazén nuevo y pongo un espiritu nuevo en vosotros. Yo os quito el
corazdn de piedra de vuestro pecho y os doy un corazén de carne. Pongo
mi espiritu en vosotros y hago que sigdis mis leyes y atendais mis
mandamientos y los cumplais. Entonces viviréis en el pais que di a vuestros
padres. Vosotros seréis mi pueblo y yo seré vuestro Dios.

Se trata de un sumario de la esperanza de salvacién que aparece en todo el
libro de Ezequiel. Si el Padrenuestro en su primera peticién hace referencia a la Unica
formulacién del capitulo 36 segln la cual Dios mismo tomard en sus manos la
santificacion de su nombre, de lo que se trata naturalmente no es sélo de este
pasaje, sino de toda la promesa de salvacién que atraviesa y marca la totalidad del
libro de Ezequiel. El orante debe penetrar en todo el libro, conducido ahora por el
Mesfas mismo, para pedir a Dios la realizacién de la promesa salvifica que habla a
partir de todo el libro.

Algo parecido sucede con la segunda peticién sobre la venida del Reino de Dios.
El discurso sobre el Reino y el reinado de Dios se encuentra en realidad en los
lugares mas diversos del Antiguo Testamento y en ellos con los coloridos mas variados,
nunca solamente como una promesa del futuro. Sin embargo, es especifico para el
Padrenuestro el discurso acerca de la «venida» del Reino de Dios. El nos lleva
rapidamente hasta textos del libro de Daniel en los capitulos 2 y 7. En ellos todo esta
en clave de visiones, de suefos y descifrado con su interpretacién. Alli se encuentran
las palabras de la segunda peticién del Padrenuestro, pero no estan reunidas en una
Unica frase. La representacion de la «venida» de los reinos marca la visién del hijo del
hombre del capitulo 7. Cuatro animales, que representan los poderosos imperios
del mundo, cada vez mas degenerados, emergen de los mares, revueltos por los
vientos del cielo, imagen del caos (Dan 7,3). Luego, en la vision, Dios, el Anciano,
toma su lugar sobre su trono. Las multitudes celestiales estan en torno a él, y tiene
lugar el juicio sobre los cuatro animales. Y luego:

Entonces vino sobre las nubes del cielo uno como hijo de hombre. Llegd
hasta el Anciano vy fue conducido ante él. A él le fue dado poder, honor y
reinado. Todos los pueblos, naciones y lenguas le serviran. Su reinado es
dominacién eterna, que no pasa. Su reinado (es uno) que no tendra fin
(Dan 7,13s).

En contraposicion con los cuatro animales esta el «Hijo del hombre», no un rey
a la cabeza de un reino sino la imagen visionaria del mismo reino final nuevo, que
ahora finalmente ya no tiene un caracter «bestial». La expresién «su reino» debe
significar por lo tanto: «el reino que él simboliza». En esta linea estd también la
significacion que se revela a Daniel. Alli se dice:
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(Cuando vino el Anciano) entonces se les hizo justicia a los santos del
Altisimo y fue el tiempo en el que los santos recibieron el reino (Dan 7,22).

Esto mismo es otra vez desarrollado de nuevo al final:

El reino vy el reinado vy el poder de todos los imperios bajo la totalidad del
cielo seran dados al pueblo de los santos del Altisimo. Su reino es un reino
eterno, toda potestad le servird y le obedecera. (Dan 7,28)

El «reino» dado al «pueblo de los santos del Altisimo» que en la visidn surge
como «el hijo del hombre», es el Reino de Dios. De esto se trata en las dos visiones
relacionadas entre ellas de los capitulos 2 y 7. En el capitulo 2 aparece como una
piedra que rueda y pulveriza los imperios y que se convierte en la montafa de los
mundos. El texto central que presenta la interpretacién en Dan 2,44 es el siguiente:

En el tiempo de aquellos reyes el Dios del cielo erigira un reino que no
perecerd por la eternidad. Este reino no lo entregara a ninglin otro pueblo.
Pulverizard y aniquilara a todos estos reinos. Pero él subsistira eternamente.

Que el discurso del Reino de Dios en la segunda peticién del Padrenuestro nos
remita al libro de Daniel se comprende bien porque en los sindpticos no es solamente
un tema central el del Reino de Dios o de los cielos sino también el del «hijo del
hombre». Ambas temas estan unidos en Daniel. Mateo va tan lejos que hace decir
a JesUs que algunos no habran de gustar la muerte «hasta que vean al hijo del
hombre venir en su reino» (Mt 16,28).

Naturalmente esto sucede tanto en la segunda peticién del Padrenuestro como
en la primera. Ella no solamente evoca algunas citas de un libro profético, aqui el libro
de Daniel, sino que pone todo el libro con su espera especifica del futuro ante los
ojos del orante. Se pide en la segunda peticién del Padrenuestro que se cumpla la
esperanza de los Ultimos tiempos, como es expresada en el libro de Daniel.

No de otra manera sucede con la tercera peticién: que se cumpla la»voluntad»
de Dios. En esta peticién no podemos partir demasiado rdpidamente de que la
«voluntad» de Dios se concretiza en sus mandamientos vy leyes. Nosotros no pedimos
en ella sencillamente que Dios lleve a su pueblo a observar los mandamientos -
aunque también esto pertenece indirectamente a esta peticion -. Sin embargo, esto
no concordarfa directamente con la frase que sigue: «<como en el cielo también en la
tierra». {Son los «<mandamientos», y su cumplimiento o no cumplimiento, una categorfa
adecuada en relacion con la expresion «cielo»?! La Unica formulacién paralela biblica
que tenemos no trata de los mandamientos sino de lo que Dios obra en todos los
ambitos del cosmos. Mucho mas cerca estamos del concepto de «voluntad de Dios»
cuando pensamos en la oracién de Jests del monte de los olivos: «Que no suceda mi
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voluntad sino la tuya» (cf. Mt 26,39.42). Esta tercerea peticion del Padrenuestro es
la misma referida a la angustia de JesUs ante la muerte. Aqui no se trata de ninguna
manera de los diez mandamientos o de la ley del Sinal. Se trata del céliz que Jesus
ahora tendra que tomar y con él la decisién de Dios en relacién con el destino de su
Mesias y con el futuro del mundo que surge de él. {Abarcan las intenciones de Dios
la muerte de su Mesfas? La «voluntad» de Dios en el Padrenuestro es sin duda su
plan para el acontecer de las cosas, su proyecto de la historia. Que Dios quiera
hacer que acontezca pronto, éste es el sentido de la peticién. De nuevo, este
sentido se deduce mas exactamente del Antiguo Testamento.

Y de nuevo se encuentra en los libros proféticos - esta vez [saias, el Unico de
todos los profetas que utiliza el tema de la realizacién de la voluntad de Dios o de su
plan. El discurso acerca de la voluntad de Dios o de su proyecto es tipico de la
segunda parte del libro de Isafas. Asf se dice en Is 46, 10s.

Yo digo: Mis planes se realizaran y todos mis deseos llevaré a cabo. Yo
llamo del oriente un ave rapaz, de un pais lejano al hombre en quien
pensé. Tal como lo he dicho, asi se cumplird, como lo he planeado, asi lo
haré.

Isafas habla de Ciro, quien permite regresar de nuevo a los prisioneros de
Babilonia. Estamos por lo tanto en plena espera de la accién inminente de Dios en la
historia. Aquel a quien «JHWH» ama «realizara mi voluntad en Babel» (Is 48,14). Al
final de toda esta parte del libro de Isafas se encuentra esta frase acerca de la confianza
que se tiene de que Dios realiza su palabra:

Como la lluvia y la nieve caen del cielo 'y no vuelven alli sino que empapan
la tierra, la fecundan y la hacen germinar para que dé simiente al sembrador
y pan para comer, asi sucede con la palabra que salga de mi boca: no
regresa vacia a mi sin haber realizado lo que yo quiero y haya cumplido
aquello para lo que la envié. (Is 55, 10f)

He aqui la voluntad de Dios comparada en la diccion poética con la lluvia y la
nieve que bajan del cielo sobre la tierra. Ninguna duda: por la frase siguiente, «como
en el cielo asi en la tierra», subraya la tercera peticién del Padrenuestro de nuevo
que esta parte del libro de Isafas con su discurso segln el cual Dios habra de realizar
pronto su voluntad en nuestro mundo, sefiala en un sentido inter-textual su hipotexto.
Como en las dos primeras peticiones, no sélo es puesta aqui ante los ojos del orante
del Padrenuestro esta parte del libro, sino, sin lugar a dudas, la espera inminente. A
partir de ella se debe desarrollar la oracién.

Podemos inclusive decir algo mas sobre la relacién con los tres libros proféticos. La

inter-textualidad en relacién con los tres a partir del gran profeta actla en un sentido
ejemplar. Las relaciones entre los tres a partir de los grandes profetas actéa de manera
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ejemplar. Las referencias a Ezequiel, Daniel e Isalas parecen ser representativas de
todos los libros proféticos y de la espera del futuro que se da en ellos, aln mas, de la
esperanza del futuro en general. El orante sélo se encuentra correctamente en el
mundo del sentido de las tres peticiones, cuando ellas llegan a ser para él una Unica
peticién que resume Yy abarca conscientemente todas las promesas que Israel ha recibido
algiin dia. Naturalmente, esto presupone que quien reza correctamente el Padrenuestro
se encuentre de tal manera familiarizado con los profetas que los haya vuelto a escuchar
y a leer una y otra vez y haya dejado impregnar cada una de sus nostalgias por ellos.
Sdlo cuando se da esta realidad, se sabe propiamente qué es lo que se le pide a Dios
cuando se reza la primera parte del Padrenuestro.

La segunda parte del Padre nuestro: oracién a partir de la experiencia del desierto
de Israel

La cuarta peticién cambia la perspectiva. Hasta ahora la mirada estaba dirigida al
futuro. Pero no se trataba de un futuro lejano, en especial a partir del libro de Isafas,
de un futuro sin interés en Ultimo término. Las tres peticiones se abren paso en
estilo de cascada. Ellas son pronunciadas a partir de la «espera préxima». Pero no
hay ninguna indicacion de tiempo. La espera se refiere a la accion de Dios que se
tiene inmediatamente por delante, y sin embargo no depende de nosotros el saber
el tiempo y la hora. Miramos hacia el futuro que esta viniendo, pero cuando llegara
realmente es algo que queda abierto. En la linea del tiempo sdlo poseemos en
general un Unico punto fijo. Es nuestro hoy. Hacia el hoy se dirige la mirada cargada
de futuro. Por eso se dice en la cuarta peticién: «Danos nuestro pan de hoy». De
ahora en adelante de lo que se trata en las peticiones del Padrenuestro es de nosotros
y de nosotros hoy. En relacién con toda la espera de la accién de Dios a punto de
irrumpir, nos acosan necesidades en el ahora. Puede tratarse de necesidades
transitorias. Sin embargo, ellas estan ahi, precisamente en razén de ese futuro tan
abierto. Ahora tenemos que sobrevivir. Las necesidades de nuestro hoy ocupan la
segunda parte del Padrenuestro. Su estilo entrelazado muestra que ellas todas estan
relacionadas. Ellas se dejan expresar por medio de la férmula: «pan, culpas y tentacion.
{De ddnde saca el Padrenuestro precisamente esta trinidad? (Tiene ella en alguna
parte conexion con algo? Y al mismo tiempo se plantea la cuestion de si estas peticiones
poseen una intertextualidad veterotestamentaria.

La logica con la cual se suceden las peticiones no se es tan evidente. Primero, la
peticién de pan; luego, la de perddn de las culpas; finalmente, la peticion sobre la
tentacién ampliada por la peticion de liberacion: ipor qué y cdmo sigue una cosa a la
otra? Las peticiones de perddn divino vy de liberacion del mal son, por lo menos a
primera vista, algo tan general que podrian encontrar un punto de referencia en los
mas variados lugares del Antiguo Testamento. Sin embargo de esta manera no lo
tienen en ninguna parte. Otra cosa sucede con la peticién de pan y con la peticion
sobre la tentaciéon. A ellas me quiero por eso referir primero.
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La dificultad acerca de la peticién de pan la tenemos en el hecho de que en un
lugar decisivo se encuentra una palabra griega practicamente desconocida: epiousios.
Dos traducciones entran principalmente en consideracion. Nuestra concepcién oficial
del Padrenuestro dice: «nuestro pan de hoy». Pero comentarios que deben ser
tenidos seriamente en cuenta prefieren: «nuestro pan para mafana». La segunda
comprensién tiene la ventaja de que se encuentra atestiguada desde muy temprano.
Sin embargo, pronto se le relaciond con una interpretacion escatolégica: «mafana»
como palabra que se refiere al fin del mundo y al mas alla. Es algo que se encuentra
ahora en este lugar del Padrenuestro donde la mirada esta dirigida a un hoy més bien
lejano, ante todo en relacién con el alimento. En tiempo mas reciente, el «mafana»
es explicado con frecuencia a partir de la idea de que el Padrenuestro es
especialmente una oracién de obreros. Los obreros ganaban en tiempo de Jests en
un dfa mas o menos tanto como su familia necesitaba para el dia siguiente. Aqui
cuadra bien el pensamiento del alimento para el mafiana. Sin embargo la explicacion
es improbable aln desde el punto de vista histérico. El Padrenuestro sélo estaba
dirigido a un determinado grupo social. Si asi era, entonces a los discipulos, que
andaban con JesUs. En el nivel de los textos del Nuevo Testamento esto es de todos
modos asi. Pero cuando JesUs envié a los doce, no podian ellos llevar nada de pan
(Mc 6,8; Lc 9,3). Asi, ellos tenfan que pedir diariamente que alguien los recibiera y
les diera de comer. Entonces «pan para hoy», es decir «pan para cada dia», serfa la
mejor traduccion.

Bajo el presupuesto de la traduccidon «para cada dia» se les ocurrieron a los
intérpretes ya muy pronto, y siempre de nuevo, las narraciones veterotestamentarias
del mana en el desierto. Israel encontrd, segln ellos, dia tras dia, precisamente tanto
mana como necesitaba para el dia. La peticiéon de pan para nuestro «hoy», que esta
orientada al advenimiento del Reino de Dios que se pide, encontraria entonces su
medida en lo que Israel experimentd en el desierto. Cuando entonces hoy se reza
la cuarta peticion del Padrenuestro habria que escuchar las historias del mana.

Qué resonancia especial aporta esto para explicar la peticion es algo que no
tiene que ser investigado ahora. Basta en este lugar mostrar la referencia. Ella conduce
de manera interesante inmediatamente hacia la peticidn sobre la tentacion. Pues en
un lugar estratégico de la narracién primera y fundamental del mana (Ex 16,1-36),
dice Dios a Moisés:

He aqui que haré llover sobre vosotros pan del cielo. El pueblo debe salir
y recoger - la cantidad para el dia, de tal manera que yo pueda probar si
obra de acuerdo con mi indicaciéon o no. (Ex 16,4)

La recepcidn del mana en el desierto se une en este texto por lo tanto de

manera inmediata con la «prueba» que Dios impuso a Israel en el desierto. «Prueba»
o (asf usualmente) «tentacion»: se trata en griego del mismo grupo de palabras que
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aparecen en Mt 6,13, en la peticion sobre la tentacidon. También en hebreo
corresponde a ella una misma raiz verbal (nsh), con la significacién fundamental de
«probar». La palabra «tentacién» tiene en nuestro aleman actual una resonancia
especifica. El que «tienta» quiere llevar a alguien al pecado. El que somete a alguien
a la prueba, sélo quiere hacer manifiesto como es y cémo obra el otro, si bien o mal,
y el deseo es naturalmente que aparezca lo bueno. «Tentacion» es pues una palabra
que no debe ser utilizada hoy entre nosotros cuando nos referimos a la accion de
Dios. En cambio la expresion «prueba» como traduccion de todos los lugares que
entran en consideracién es mas objetiva y yo la quiero utilizar en adelante en todo lo
que sigue. La tradicién del mand se refiere por lo tanto en Ex 16,4 de manera
inmediata a la tradicién segun la cual Dios «ha probado» a Israel en el desierto. Y esto
pone un puente de asociacidon con la Ultima peticion doble del Padrenuestro, la
peticién de la prueba y la de la liberacion.

Si se vuelve a interrogar, desde el vocabulario de esta peticidn, el Antiguo
Testamento, entonces aparece lo siguiente: la afirmacion de que Dios pone al hombre
a prueba se encuentra |6 veces. || de las 6 citas estan en el Pentateuco. Una vez
se trata de la prueba de Abraham, que él supera en la obediencia al mandamiento
incomprensible de Dios (Gen 22, 1. Todas las otras citas se refieren a acontecimientos
en Egipto y en el desierto. Solamente otras 5 citas aparecen en el resto del Antiguo
Testamento y ellas apenas cuentan en comparacion con las que nos encontramos en
el Pentateuco. Asi, la peticidon sobre la prueba se refiere explicitamente, si se busca
un trasfondo veterotestamentario, a las narraciones del desierto. El desierto es el
lugar prototipico en el cual Dios pone a prueba a su pueblo. Esto corresponde
también a la concepcion de los evangelios sindpticos. En ellos se conoce el tema de
los cuarenta dias de JesUs en el desierto antes del comienzo de su actuacién publica.
El fue «tentado» alli. En realidad es Satanas el que «tienta» a JesUs vy el que quiere
llevarlo a la traicién en relacién con su mision. Sin embargo, la referencia al tiempo
del desierto de Israel es explicita en cuanto al lugar (desierto) y a la duracién (40 dias)
y detras de todo el acontecimiento esta finalmente Dios mismo. Pues es el «Espiritu»
el que conduce a Jesus al desierto. La peticién sobre la tentacién en el Padrenuestro
tiene por lo tanto, si se la lee de manera intertextual, al /srael de la peregrinacién por
el desierto como trasfondo. A partir de ahf aparece lo que se intenta decir en la
peticion. Todo lo que significa esto en detalle no puede tampoco ser desarrollado
aqui. De lo que se trata ante todo es de mostrar que los libros del Pentateuco
presentan el hipotexto para esta peticion.

La peticidn de pan vy las que se refieren a la prueba y a la liberacién enmarcan la
peticién acerca del perddn de las culpas: «Perdénanos nuestras culpas asi como
nosotros también perdonamos a nuestros deudores». Ella es el centro de la segunda
mitad del Padrenuestro. Lo que llama la atenciéon en ella es que quiere hacer pensar
seguramente en el perdén divino de los pecados, pero esto no es expresado con
una terminologia usualmente utilizada en la Biblia. Se habla de «deudas» y la palabra
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significa deudas financieras. Otra cosa pasa con la versidon de Lucas. Ella habla de
perddn de los «pecados», por lo menos en la primera parte de la peticion (Lc | 1,4a).
En Mateo mismo lo que sigue después del Padrenuestro se conecta con esta peticion.
Sin embargo, reemplaza la imagen de la deuda financiera por una palabra que es
usual por lo menos en el Nuevo Testamento para hablar de «pecado» (Mt 6, 14). De
lo que se quiere hablar por lo tanto en la peticion es también del pecado contra Dios.
El Antiguo Testamento no usa nunca imagenes pertenecientes al contexto de las
deudas de dinero para hablar del pecado en relacién con Dios. El Nuevo Testamento
solamente utiliza otra vez esta metafora precisamente en el mismo Mateo: en la
parabola del deudor inmisericorde (Mt 18,32s, cf. 18,35). En presencia de una
intertextualidad tan fuerte, por lo demds, en el caso del Padrenuestro en relacion
con el Antiguo Testamento, lo Unico que se puede constatar aquf es una especie de
ruptura del codigo lingliistico. Una ruptura, sin embargo, que es irrelevante en cuanto
al sentido, en la medida en que no sea una torpeza.

Se relaciona evidentemente con la Unica mencidn que se encuentra entre las
peticiones del Padrenuestro de una contraprestacién humana previa en relacién con
la accién de Dios que se pide: para esto, para que Dios nos perdone nuestras
culpas, se hace referencia al hecho de que nosotros nos hemos perdonado también
entre nosotros mismos nuestras culpas. El perddn de las culpas entre los hombres
puede estar abierto igualmente en si mismo - tanto como la légica toda de la donacion
y contraprestacién sociales - a un sentido metaférico, ampliarse por lo tanto a esa
especie de deterioro que se da en la relacién interhumana. Sin embargo, también
puede estar en consideraciéon de manera completamente no metaférica el tema de
la deconstruccion real de la culpa en el pueblo de Dios que ora. Con la frase «como-
también-nosotros» de esta peticion, se explicita lo que de manera implicita constituye
la suposicién acerca de la Unica manera en la cual puede ser rezado el Padrenuestro.
Por eso JesUs recoge también de nuevo este punto inmediatamente después en el
sermon de la montafia (Mt 6, 14s). Quiza interesa menos aln en la gran secuencia
del sermdn de la montana el contenido integral del Padrenuestro que este presupuesto
en relacién con toda oracion cristiana. Lo que esta supuesto es una estructura de la
comunidad de discipulos con determinadas dimensiones sociales y pecuniarias, que
finalmente estd marcada por la misericordia (cfr Mt 18,33). Si no se dan ellas, entonces
serfa mejor no rezar el Padrenuestro. En cambio, a partir de ellas es también posible
hacer valer la relacién con Dios alterada por el hombre por medio de una nueva
imagen lingUistica: la imagen de «deudas» frente a Dios, en cuyo «perddn» se puede
confiar, porque uno mismo no las podrfa pagar nunca. La ruptura del cédigo, que
representa la no intertextualidad, resalta como tal precisamente la peticion de perdén
a partir de las otras peticiones como especialmente llena de sentido. Esto responde
también a su posicidn central en la segunda mitad del Padrenuestro.

Dicho todo esto, entonces se debe mantener, sin embargo, que también en
esta peticién la intertextualidad en relacién con el Pentateuco se sigue dando. Pero
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esto acontece solamente de una manera mas sutil. Primero que todo, la peticion es
compartida sencillamente por la intertextualidad de las otras dos peticiones. En razén
de las peticiones que estan en torno a esta peticién y que hacen referencia al tiempo
del desierto de Israel, apenas se podra evitar pensar en este caso, de manera
especial, en el pecado original de Israel, la adoracién del becerro de oro, asf como en
la intercesion que se afiade de Moisés y en el nuevo comienzo de Dios con Israel (Ex
32-34). Si, hay inclusive una relacién verbal, atin en el caso de no partir de la expresion
completa («perdonar las culpas»), sino solamente del verbo «perdonar». La palabra
no aparece con demasiada frecuencia en el Antiguo Testamento, referida a la relacion
hombre-Dios y unida con el tema del «pecado». En el Pentateuco, sin embargo, se
encuentra simplemente asf, exceptuados algunos lugares no consistentes de
prescripciones rituales, en Ex 32,32 y Num 14,19. Ex 32,32 pertenece a la narracion
del pecado del Sinai. La cita se encuentra dentro de las tres intercesiones de Moisés
de Ex 32-34, en la del medio (32,21s). Pertenece a la segunda permanencia de
Moisés en la montana, cuando él deposita la confesién de los pecados en nombre de
Israel. Num 14,19 pertenece a la peticidn de perddn de Moisés después del pecado
de Kadesh. Se trata de una especie de procedimiento paralelo en relacion con las
intercesiones después del pecado del Sinai. Hay alli una referencia expresa a Ex 32-
34. Asinos lleva precisamente el verbo por lo menos de la formulacién de las peticiones
en el Padrenuestro al hipotexto que ya se podia prever a partir de las peticiones
cercanas a ésta: al pecado del Sinal de Israel. Mas alld se encuentra solamente una
vez en todo el Antiguo Testamento la relacion del verbo «perdonar» con una expresion
(utilizada para hablar de) «culpas», aplicada a la relacién hombre-hombre, a excepcién
de dos citas en el primer libro de Macabeos. Esto sucede en Dt 15,2, En la ley
Schemitta de alli, de lo que se trata es del perdén de las deudas en el afio séptimo.
Estamos pues de nuevo en el Pentateuco. Es evidente en la cuarta peticion del
Padrenuestro la relacién con el perdédn de Dios del pecado del Sinaf con miras a la
legislacion social del libro del Deuteronomio. Esto es algo que se debiera percibir
cuando se reza la peticidon de perddn del Padrenuestro.

En suma, la segunda mitad del Padrenuestro contiene, por lo tanto, relaciones
claras intertextuales con las narraciones del Pentateuco acerca de la peregrinacion
de Israel por el desierto. Las relaciones se extienden desde el libro del Exodo hasta
el libro del Deuteronomio. No se podra pasar por alto lo siguiente: el <hoy», desde
el cual se rezan las peticiones de esta segunda parte de la oracién, lo debe concebir
el orante para sf mismo en analogfa con la situacion de Israel durante los cuarenta
afios por el desierto. La tipica referencia al tiempo de desierto de Israel, al pan dado
diariamente por Dios, al perdén de aquel gran pecado que irrumpié en el
acontecimiento en el punto culminante de la intervencién divina, a la peligrosa situacion
de la prueba impuesta por Dios mismo en el largo tiempo del desierto, marca también
el hoy de quienes rezan el Padrenuestro. Ellos tienen que comprender la situacién,
desde la cual rezan, a partir de la situacién de Israel en el desierto y desde ahi deben
formular sus peticiones. La irrupcién, que todavia no se da completamente del Reino
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de Dios, por la cual se rezé en la primera parte del Padrenuestro, es comparable
con la entrada de Israel en la tierra prometida de la que cuenta la Biblia en el libro de
Josué, que sin embargo no habifa tenido duracion y que no habia acontecido todavia
en su sentido pleno en el tiempo de JesuUs. El <hoy» de quienes oran insistentemente
por el Reino de Dios es todavia situacion de desierto, como lo fue la de Israel bajo
Moisés. Los tiempos se entremezclan.

Se puede preguntar de nuevo si, a semejanza de las tres peticiones de la primera
parte del Padrenuestro, estas tres peticiones también tienen quiza que ser consideradas
finalmente como una sola. Es algo que no se puede decidir tan facilmente. La doble «y»
habla en contra, pues esta conjuncién no une solamente entre ellas las tres peticiones,
sino que al mismo tiempo las separa. De todos modos, ellas estan realmente relacionadas
como lo muestra la unién del don del mana con el motivo de la prueba en las citas de
referencia en relacién con la peticion de pan y en relacién con la tentacién. Sin embargo,
{en qué medida pertenece al contexto la peticién del perddn de los pecados, no
solamente en un sentido narrativo sino también en un sentido real?

La respuesta la da aquf la peticién sobre la tentacién. Debo de todos modos
referirme a ella de manera un poco mas precisa, desde el punto de vista del contenido.
En los hipotextos del Pentateuco se habla siempre de que Dios puso a prueba a su
pueblo en el desierto. El Padrenuestro entra en el juego de estos textos por su
eleccion de palabras. Sin embargo, el discurso sobre la tentacién lo modifica al mismo
tiempo. No aporta nada el que Dios no quiera poner a su pueblo a prueba. Mucho
mas aporta que él no quiera «inducir a la tentacion» a su pueblo, que no quiera
«promoverla». No es de ninguna manera lo mismo. Hay una concepcién figurada en
el fondo que no es usual. La mejor manera de percibirla la encontramos en los
evangelios en la escena de Getsemanl. Allf dice Jesus a Pedro: «Velad y orad para no
caer en la tentacién». En este lugar no puede quererse decir de ninguna manera
que los discipulos debian pedir no ser tentados de ninguna manera. Ellos son ya hace
tiempo masivamente «tentados», para utilizar nuestro usual modo de hablar. El que
es tentado estd, de cierta manera, mucho mas ante dos puertas. Ellas conducen
hacia dos posibilidades espaciales distintas. Las puertas estan abiertas, también la que
(conduce) a la posibilidad negativa.

Si se sucumbe ante la tentacién, entonces se entra por esta puerta. Se esta
adentro y cogido. Se estd en poder del mundo por el cual uno se ha decidido. Es algo
completamente parecido a la representacion espacial del Reino de Dios. El que
«entra» en el Reino de Dios esta adentro y tiene parte en €l. La peticion en el
Padrenuestro dice por lo tanto: Dios no debe producir que nosotros nos decidamos
en la tentacién por lo falso, en el sentido de las afirmaciones del Pentateuco que
estan en el trasfondo: él no debe obrar que nosotros actuemos contra su indicacion
y sus mandamientos. El no nos debe empujar hacia el mal sino arrancarnos de él.
Arrancarnos - ésta es la otra cara de la misma afirmacién -. Ella estd en la segunda
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formulacién de la peticién. Si se toma con toda precision el que ambas peticiones
estén juntas, entonces aparece un punto existencial en el que nosotros precisamente
fallamos en la tentacion v, sin embargo, Dios nos arranca de las consecuencias de la
falla. EI no nos deja permanecer dentro del mal, él no nos empuija todavia més
completamente hacia adentro.

Esta constelacion corresponde ahora a la constelacion de afirmaciones sobre la
tentacion de Israel en el desierto que leemos en Deuteronomio 8, si ponemos
también cuidado en el contexto. En Dt 8,2 se dice a saber:

Acuérdate de todo el camino que Yahveh te ha hecho andar durante estos
cuarenta afos en el desierto para humillarte, probarte y conocer lo que
habia en tu corazédn: si ibas o no a guardar sus mandamientos.

Esa era la intencion de Dios. {Cémo fue el resultado de la prueba? Dt 8,3
continda:

Te humilld, te hizo pasar hambre, te dio a comer el mana que ni td ni tus
padres habfan conocido.

En esta frase, claramente paralela con la frase construida antes, late de manera
ostensiva un vacio. Sigue siendo indeterminado como resultd la prueba intentada por
Dios. A partir del verso 2 sabe el lector: Dios queria probar a Israel, al <humillarlo».
Esto significa: lo llevd a una situacién de necesidad. El verso 3 constata lo que sucedid
entonces: Dios humilld de hecho a Israel y precisamente por el hambre. Sin embargo,
luego no sigue ninguna palabra sobre la prueba y sobre su salida esperada con
tension. Mas bien se dice en seguida: Dios salvo a Israel de la necesidad al alimentarlo
con mana. Normalmente se lee todo como si Israel se hubiera probado en la prueba
y hubiera sido por eso recompensado con el mana. Sin embargo esto es falso. No
sélo contradirfa la afirmacién anterior de Ex 16,2. Lo siguiente, capitulo 9 del
Deuteronomio, enfatiza el que Israel hizo resistencia a Dios constantemente durante
todo el tiempo del desierto. Fue lo mas grave en el Horeb. Sin embargo, Dios lo
llevard a su pais (Dt 9,1-8). Esto implica que Dios a pesar de todo le siguié dando el
pan en todo el tiempo del desierto. Aqui, por lo tanto, vuelve a aparecer lo que se
callé en Dt 8,3, la afirmacion completa que trata no solamente del don del mana sino
de todos los acontecimientos del tiempo del desierto. Al mismo tiempo, el capitulo 9
muestra cdmo se hizo posible el «a pesar de» de la accién divina, aquella justificacion
inmerecida de los pecadores: por la intercesidon de Moisés en el Horeb que cubrid
finalmente todo el tiempo del desierto (Dt 9,18s.25-29). Asf se relinen también de
manera real entre ellos, en este hipotexto decisivo para la peticién sobre la tentacién
del Padrenuestro, los temas de todas las tres peticiones de la segunda parte en una
constelacion teoldgica de afirmaciones: el don del pan de cada dia, el perdén de la
culpa, la tentaciéon peligrosa.
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Las tres peticiones no se convierten, como en la primera parte del Padrenuestro,
en tres variantes de formulacién de una Unica peticién. Ellas conservan su tematica
propia. Sin embargo, en realidad se enlazan. Ellas tienen su légica. Se trata de la
l6gica de la doctrina de la justificacion. Cuanto mas ha interiorizado el orante del
Padrenuestro las narraciones del desierto del Pentateuco, tanto més entendera por
qué ora por el hoy de la Iglesia. Pues él ora a partir de estas iméagenes primordiales
de esta constelacion de peticiones.

Nosotros alineariamos las peticiones desde esta logica de otra manera. Quiza
precisamente en una secuencia contraria. Sin embargo, hay un buen fundamento
para esta secuencia. Se trata de la ordenacién de los temas en el mismo Pentateuco.
La primera gran narracion del mand se encuentra en Exodo 16. La narracién se
refiere al pecado en el Sinal, a la intercesién de Moisés y al perddn de Dios en Ex 32
34. El tema «tentacién», en el cual todos los temas se conectan, lo desarrolla Moisés
sélo completamente en su Ultimo dia de vida en el Deuteronominio 8 y 9. Naturalmente
se presentan todos los otros temas también en otros lugares. Pero éstas son las tres
estaciones tematicas principales. El orante del Padrenuestro no desarrolla ninguna
|6gica seglin puntos reales de vista internos. El camina a lo largo de los textos. Es éste
el hilo en el cual se alinean las perlas de las peticiones. La secuencia correspondiente
al hipotexto que tiene este alcance abarcante fortalece una vez mas la intertextualidad.

El Padrenuestro como un todo: un camino a lo largo del Pentateuco

Es posible ampliar todavia mas esta observacién. De manera suelta se puede ir
recorriendo el Padrenuestro en su totalidad desde el principio a lo largo de todo el
Pentateuco. Antes de hacer esto, es conveniente quiza intercalar una breve reflexion.

Un primer lector percibe un texto de una manera diferente a como lo hace un
segundo lector, uno que lee el texto por segunda vez. Este, en efecto, conoce ya el
todo, sabe cdmo termina y en el punto en el cual él se encuentra se puede palpar
todo con menos preguntas y suposiciones que en el caso de alguien que lee por
primera vez el texto. Sin embargo, siempre conserva también el segundo lector algo
del primer lector. Se desconecta un poco en relacidn con lo que vya cree saber y se
conecta de nuevo con curiosidad reiterada. Asf se dirige de nuevo, como el primer
lector, hacia adelante, hacia lo desconocido. Alguna cosa que se le puede haber
escapado, la descubre ahora. Algo que ha olvidado, lo encuentra ahora de nuevo.
Algo que se quedd descolorido, gana color en la nueva lectura. Quiza se le ocurran
ahora también preguntas y suposiciones sobre la marcha del texto, que no se le
habfan ocurrido en la primera lectura. Asf, un texto puede también ser percibido
siempre de una manera novedosa en la lectura del segundo lector. De vez en
cuando un libro es realmente para nosotros, silo volvemos a leer después de muchos
afos, algo nuevo y ahora nos dice otra cosa que no percibfamos antes.
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Todo esto tiene que ver ante todo con nuestro trato con el texto. {Cdmo era
antes? Hoy leemos los textos. Esto se hacla de vez en cuando también. Pero a
menudo no se lefa el texto sino que se le ofa. Textos importantes eran aprendidos de
memoria. Cuando mas tarde se les recitaba, ya los habia recitado a menudo el
oyente para si mismo o también ante otros. Su percepcion del texto era, por lo
tanto, casi desde el principio mas cercana a la del segundo lector de hoy que a la del
primero. Sin embargo, su técnica de segundo lector era mucho mas diferenciada de
lo que es la del de hoy. Y puesto que ella era la forma normal de encuentro con el
texto, se habfa desarrollado como arte de mucha altura.

El trato de memoria con textos conocidos penetra ahora también en nuestra
cultura en el caso de textos fijos de oracién como el Padrenuestro. Sin embargo,
puesto que ya no se domina el viejo arte del trato con ellos, muchas cosas pueden
fracasar. A menudo, sdlo se recita precisamente el texto, que se conoce, sin percibir
realmente su contenido que se cree ya conocer. Los pensamientos andan vagando
en otra parte y el corazén estd de nuevo en otra parte. Hay que aprender primero
de nuevo, lentamente, y aprender adicionalmente a percibir textos sabidos de
memoria segln la manera propia de ser de ellos. Esto también es hoy perfectamente
posible.

Pero lo que me interesa ahora no es dar introducciones. Sélo insistir en que los
textos pueden ser percibidos de maneras diversas y siempre de manera novedosa y
que la antigiedad dominaba esto mejor que nosotros hoy. Si, tenemos que seguir
adelante. Textos antiguos, cuando estan formulados con cuidado, son a menudo en
si distintos a los textos de hoy. Hay que ser conscientes de que ellos estan formulados
para ser hablados - por lo tanto, de tal manera que pueden ser bien dichos y
pueden penetrar facilmente en la memoria -. Mas alla de esto, sin embargo, a
menudo son construidos de tal manera que siempre pueden generar de nuevo
nuevos contenidos de sentido. Esto puede llegar tan lejos que ellos pueden ser
leidos casi como una composicién de imagenes, una vez asf otra vez de otra manera.
Ellos tienen al mismo tiempo bajo circunstancias diversas, diferentes estructuras de
construccidn y unas veces se percibe ésta, otra vez aquella. Esto tiene valor, por
ejemplo, en relacién con muchos salmos de la Biblia. Sélo cuando se ha vuelto a
recorrer un tal texto antiguo aparece en toda la multiplicidad de sus posibilidades de
manifestacién. Esto también tiene valor ahora principalmente en el caso de textos,
con rica intertextualidad. Precisamente, por las mUltiples relaciones con otros textos
pueden ellos colorearse de manera siempre nueva, pueden ser percibidos también
bajo formas siempre nuevas. Todo esto nos lleva al aspecto del Padrenuestro en el
que quiero poner hora la atencion.

Me he referido a los distintos campos veterotestamentarios del hipotexto de las

dos partes del Padrenuestro. En la primera parte hemos sido llevados a los textos de
las profecias de salvacién profética, en la segunda parte al Pentateuco que narra las
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peregrinaciéon de Israel por el desierto. Pero si uno se sale de esta primera aproximacion
al Padrenuestro y lo vuelve a rezar, entonces se cambia la situacién de percepcion.
Cuando se vuelve a comenzar otra vez ya se sabe que la oracién llega al final al
Pentateuco. De esta manera, puede presentarse ahora un cierto efecto de
composicion de imagenes. Puede suceder que se escucha desde el principio la
referencia al Pentateuco, también en la primera parte de la oracién, comenzando
con la invocacién. Las relaciones con los escritos de los Profetas, percibidas antes, se
ponen quizd de tal manera de lado que ellas desaparecen del campo de visién. Si
ellas resurgen, entonces ponen ahora de lado las relaciones con el Pentateuco de la
primera parte.

Esta intertextualidad del Padrenuestro con el Pentateuco, que comienza ya en
adelante en el texto, es de alguna manera distinta de la tratada hasta aqui. Ella se
deja mostrar es cierto por medio de palabras y motivos de relacién de manera
refleja - si esto no fuera posible no se darfan -. Pero las relaciones saltan de suyo ante
los ojos de manera no tan clara como las que se daban en relacién con determinados
libros de los Profetas. Su fuerza de convencimiento resulta solamente de que se
sabe ya que el Padrenuestro de todas maneras en su segunda parte ird recorriendo
la presentacién del desierto del Pentateuco. Esto se ha interiorizado ya hace tiempo
en el rezo repetido de la oracién, pero ahora crecen también en el principio, desde
la profundidad en la cual esto se encuentra, percepciones enraizadas principalmente
en el Pentateuco.

Quiero ahora hacer menciéon de lo que aparece entonces en un corto recorrido
por la primera parte del Padrenuestro sin entrar demasiado en el detalle.

La invocacién de Dios como Padre se daba perfectamente en el judaismo. Sin
embargo, era raro. Tan pronto como se comienza a decir ahora el Padrenuestro
con la suposicién de que se puede referir al Pentateuco inmediatamente, la invocacién
de Padre con la cual comienza inmediatamente, se hace explosiva. Pues la formulacion
«Padre nuestro» estaba ya desde el libro del Génesis. La figura humana mas importante
en este libro es Abraham y cuando se hablaba de él era usual entenderlo con la
aposiciéon «nuestro padre» o «vuestro padre». En la pardbola de Jesus, el rico Epuldn
llama inclusive «padre Abraham» desde los tormentos del infierno a Abraham en
cuyo seno esta el pobre Lézaro y es consolado. Esta era la utilizacion tipica de la
construccién «padre nuestro». En la oracion del Sefor no es ahora Abraham «nuestro
padre» , sino Dios mismo. El afiadido «en el cielo» lo refuerza. Pues Abraham ha
llegado a ser en la tierra «nuestro padre». Pero el cielo es el lugar de Dios, el creador.
Abraham mismo confiesa en Gen 24,7 que fue el «Dios del cielo» el que lo llamé
lejos en el Oriente y le mostrd el camino. La oracidon toma inmediatamente en el
comienzo, al retirarse del Génesis y de su interés por el origen humano de Israel, un
giro que equivale a un poner de lado los contenidos centrales del Génesis. El
procedimiento no es absolutamente nuevo. Se encuentra ya una vez en el libro de
Isafas:
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TU eres nuestro Padre. Pues Abraham no sabe nada de nosotros. Israel no
nos quiere conocer. T4, JHWH, eres nuestro Padre (Is 63,16)

La primera peticion de bendicion del nombre divino que sigue inmediatamente
tiene pues ya en el trasfondo al Génesis y llega al orante en el comienzo del libro del
Exodo. En Ex 3,4 Dios se muestra a Moisés en la zarza ardiente y le revela su
nombre. Sin embargo, Moisés debe quitarse los zapatos pues aqui es un «suelo
santo» (Ex 3,5). En Ex 9,15s recibe el Faradn una explicacion de las varias palabras
narradas de una manera tan completa:

Si yo hubiera extendido mi mano y te hubiera herido a ti y a tu pueblo con
peste, ya habrias desaparecido de la tierra; pero te he dejado con vida
para hacerte ver mi poder y para que sea celebrado mi nombre sobre
toda la tierra.

Aqui se muestran repercusiones de la teologfa de los nombres del libro de
Ezequiel. Ellas se producen también en razén de las motivaciones frecuentes del
obrar divino por medio de la citada férmula de reconocimiento. Esta tiene que ver
sobre todo con el hecho de que Dios es reconocido con su «nombre» ya sea por los
israelitas mismos o por los egipcios. El discurso sobre la santificacion o profanacion del
nombre de Dios no se afiade de todos modos todavia aqui. Ella se producira solamente
después en el Pentateuco, cuando Israel recibe su santuario y Dios le ha disefiado su
orden social cuya observacion es santificacién de su nombre. El motivo ocurrido una
vez, se oye pues en adelante y se desarrolla. Sin embargo, su primer lugar es en el
comienzo del libro del Exodo.

La prueba de poder entre el Dios de Israel y el rey, ain mas los dioses de
Egipto, presentada en las narraciones de las plagas, conduce realmente ya a la préxima
peticién del Padrenuestro, la peticion de que venga el Reino de Dios. La lucha de
poder culmina en la aniquilacion de los egipcios en el Mar de las cafas. Por la mafana,
después de estos acontecimientos canta Moisés con los israelitas el canto de victoria
de Ex 15,1-18. Este no tematiza solamente el éxodo de Egipto sino, ya por anticipado,
también la entrada en la tierra prometida con el templo en medio. En el punto final
y supremo de la historia cantada aparece entonces la expresion Reino de Dios:

TU le llevas y plantas en el monte de tu herencia, Hasta el lugar que ti te
has preparado, JHWH, al Santuario, Adonai, que tus manos prepararon.

JHWH reinara por siempre jamas. (Ex 15,175)

Esta es probablemente la Unica afirmacién del Pentateuco sobre el Reino de
Dios. Sin embargo, ella estd en un lugar decisivo.

Inmediatamente después del canto de victoria comienza también con la
peregrinacion por el desierto la tematica del proyecto divino de un orden social para

Cuestiones Teoldgicas, Vol. 32, No. 78 (2005)/ 287



NORBERT LOHFINK

la vida de Israel en el pais, al cual ahora se dirige: cf. Ex 15,25s. El punto culminante
son los acontecimientos en el Sinal, sin embargo, el tema continla hasta el libro del
Deuteronomio. Si la tercera peticion del Padrenuestro, como se mostré arriba, no
se refiere directamente, segin el tenor del texto, a la observacién de los
mandamientos vy leyes, la imagen de la sociedad venidera de Dios descrita en las
leyes del Pentateuco sf es sin embargo, una especie de anteproyecto de lo que al
final del tiempo debe llegar a ser realidad. Entre ambas cosas hay una relacién real.
Se dice en la oracién «como en el cielo asi en la tierra», entonces puede ponerse
ante los ojos la escena final del libro del Exodo. Una vez que el santuario ha sido
erigido al pie de la montana y ha sido completamente equipado, la nube que habfa
rodeado la cima de la montafia cubre «como montafia de los mundos que llega hasta
el cielo», la tienda de la revelacion, y la gloria de Yahveh llena el santuario (Ex 40,34s).
De ahora en adelante se puede preguntar en medio de Israel por la «voluntad»
preexistente de Dios en el cielo.

Vienen luego en el Padrenuestro ya aquellas peticiones de la segunda parte de
la oracidn, de cuya referencia a las narraciones del desierto se traté méas arriba. El
tema del mana se introduce en el Pentateuco ya antes de la llegada de Israel al Sinal.
Sin embargo, antes de esto comienza también, como se acaba se sefalar, el tema
del don de la Tord. Y el tema del mana se continlia entonces igualmente hasta el fin
del Pentateuco. Asi podria ser claro que el Padrenuestro, en su secuencia textual, en
realidad recorre de manera espontanea todo el Pentateuco. Todo lo que en él se
mueve solo se le podra percibir si se tiene una familiaridad grande con el Pentateuco
y con todas sus oscilaciones.

Si se presupone esta intertextualidad completa de todo el Padrenuestro en
relacién con el Pentateuco, aparece ahora de todos modos una tension. Nos puede
suceder como con una composicion de imagenes, en la cual se puede ver sélo una
u otra constelacién de iméagenes, no todo al mismo tiempo. Se toman las dos mitades
de la oracién cada una por si misma, entonces la mirada se dirige a través de las
promesas proféticas primero que todo al futuro, y luego se desvia, apoyada en el
tiempo del desierto, al hoy de los orantes. Si se toma la oracién como un todo
apoyada en la secuencia narrativa del Pentateuco, entonces se abren paso hacia la
imagen en las primeras tres peticiones ambitos textuales biblicos que se encuentran
antes de la peregrinacion por el desierto. La ubicacion del tiempo del orante se pone
por lo tanto por delante. No es por lo tanto posible, sin mas, en la realidad, realizar
al mismo tiempo ambas intertextualidades. En eso habrfa que detenerse también. El
texto es demasiado rico como para poder percibir todo de una vez.

Sin embargo, es quiza posible, por lo menos después de una adecuada reflexion
teoldgica, poner en relacién ambas cosas. La cuestiéon es si en el Pentateuco mismo
las historias del éxodo de Egipto y del camino al Sinaf no tienen ya una dimension
tipoldgica de futuro, que supera en mucho la de las narraciones del desierto
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posteriores. Entonces estarfan ya por si mismas en una estrecha relacién de referencia
con los proyectos de futuro proféticos. No me puedo ocupar ahora de esto. Sin
embargo, aln si esto no fuera asi: el Padrenuestro presentaria por su intertextualidad,
de cierta manera, una nueva regla hermenéutica para la comprension de las
dimensiones tipoldgicas del libro del Exodo. La Intertextualidad cambia no solamente
el sentido del hipertexto, sino que puede también dimensionar de manera nueva el
hipotexto. Y esto especialmente en lo referente al contexto. La convertibilidad de la
direccion de los lectores pertenece en el canon a la realidad.

CONCLUSION

|. Lo que he tratado sigue siendo fragmentario y necesita complementacion, si se
quiere percibir el Padrenuestro realmente en la plenitud de su sentido. Asf, no
estan de ninguna manera tratadas todas las intertextualidades
veterotestamentarias del Padrenuestro. Luego, sélo he demostrado en su
facticidad, a pesar de todas las presentaciones particulares, las relaciones
intertextuales con el Antiguo Testamento. No pude realmente entrar en la
interpretacién que ahora se impone. Habrfa que intentarlo también todavia en
el nivel de la reflexion exegética.

Finalmente, sdlo he preguntado por la intertextualidad veterotestamentaria del
Padrenuestro. La investigacién de su intertextualidad neotestamentaria no seria
menos importante. Ella conducirfa también, por lo demas, a multiples lineas
intertextuales que no sélo unen el Padrenuestro con hipotextos vetero- vy
neotestamentarios, sino también a estos hipotextos considerados en su relaciéon
reciproca entre ellos, de tal manera que aparezca visible una red intertextual.

2. El andlisis histérico-critico del Padrenuestro no se vuelve superfluo de ninguna
manera a causa de la investigacion intertextual. El es solamente un poco distinto.
Sigue siendo una cuestién importante si se deja reconstruir una «forma primitiva»
del Padrenuestsro o no, vy si la oracién proviene de JesUs o no. Seglin nuestra
liturgia, ella es ahora la oracién que «el Sefor nos ha ensefiado a orar». (En qué
sentido se puede decir esto? {También histéricamente?

Se debe mas alld de esto preguntar si el andlisis intertextual veterotestamentario
no podrfa ser también Util alin en la investigacion histérica. A ella no puede, sin
embargo, serle Util sino solamente si el texto es entendido en todas sus
dimensiones. Es posible quiza que la fuerte radicacion de la oracion en los escritos
del Antiguo Testamento esté en favor de la afirmacion de la autorfa de Jesus. O,
si ésta ya se ha hecho probablemente con otras razones, mostrar en qué
medida JesUs vivia y sentfa a partir de la santa Escritura judfa, y las comunidades
primitivas no menos. Se muestra también cuanto se aleja de sus propios comienzos
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una cristiandad que ya no tiene ninguna relacion con el Antiguo Testamento y
también con el judaismo.

3. Esto me lleva de vuelta a Franz-Josef Stendebach a quien estan dedicadas estas
paginas. Por mis encuentros con él he ganado la impresiéon de que la recuperacion
de los cristianos para el amor a Israel - «lsrael» entendido en el sentido del
«Antiguo Testamento» e igualmente en el sentido del «judalsmo de hoy» -
pertenece a las preocupaciones pastorales que lo marcan a él mas
profundamente. Por ello quisiera agradecerle de corazén con estas
consideraciones.
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