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Resum

Lautor presenta una explicacié al fet que la pregaria del Parenostre es trobi en els evangelis de dues
formes diferents: una més extensa (Mt 6,9-13) i una més breu (Lc 11,2-6). Opta per considerar que la
versié mateana té set peticions i no pas sis, com han defensat molts comentaristes. Aquesta doble
estructura, en set o cinc peticions, apareix a I'autor com la clau d’interpretacié de la motivacié matea-
na per ampliar a set 'esquema primitiu, per expressar la universalitat de la pregaria de Jesus i dels
seus deixebles; i, al mateix temps, la clau d’interpretacio de la motivacié llucana de recuperar I'estruc-
tura de cinc peticions en el seu escrit a Teofil, per expressar la dimensié plenament jueva de la pre-
garia de Jesus i de les seves comunitats.

Paraules clau: Parenostre, Evangeli segons Mateu, Evangeli segons Lluc, Evangeli segons Marc.

Abstract

The author presents an explanation for the fact that the Lord’s Prayer is found in two different forms in
the Gospels: a longer form (Mt. 6.9-13) and a shorter one (Lk. 11.2-6). He believes that the Matthean
version had seven petitions and not six, as many commentators have argued. Thie existence of this
twofold, parallel structure, with either five or seven petitions, seems to the author to be the key for
understanding why Matthew expanded the initial prayer to contain seven petitions, as a way to express
the universality of Jesus’ prayer and that of his disciples; and, at the same time. the key for understand-
ing why Luke used the structure with five petitions in his writing for Theophilus, as a way to express
the thoroughly Jewish dimension of Jesus’ prayer and that of his communities.

Keywords: Lord’s Prayer, Matthew’s Gospel, Luke’s Gospel, Mark’s Gospel
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1. INTRODUCCIO!

El Parenostre? és la pregaria més emblematica cristiana. «Sense cap mena de
dubte, la pregaria més excelsa, la més noble i la millor», com va deixar escrit
Martin Luter.®* La pregaria que «Jesus va ensenyar». La pregaria més comen-
tada pels autors antics.* N'és ben significativa la introduccioé litirgica en la

1. Bibliografia: J. ANGeENIEUX, «Les différents types de structure du ‘Pater’ dans l'histoire de son
exégese», en EphLov 46 (1970) 40-77; 325-359; S. BarTINA GassioT, El Padrenuestro comentado
segiin su trasfondo semitico, Barcelona: Balmes 1993; J.-F. Baupoz — G. DaHaN - J.-N. GuiNoT,
La oracién del Sevior (Mt 6,9-13; Lc 11,2-4), Estella: Verbo Divino 2008; A. BorreLL, El Pare-
nostre, Barcelona: CPL 1999; F. BovoN, El Evangelio segiin san Lucas, 4 vol. Salamanca: Sigue-
me, 2013; F.-M. BrauN, «Le pain dont nous avons besoin: Mt 6,11; Lc 11,3», NRT 100 (1978)
559-568; H. vaN DER BusscHE, El “Padrenuestro”, Bilbao: Desclée de Brouwer 1963; J. CARMIG-
NAC, Recherches sur le “Notre Pére”, Paris: Letouzey et Ané 1969; J. D. CrossaN, Cuando oréis,
decid: “Padre nuestro...”, Santander: Sal Terrae 2011; M. ESTRADE, Pare nostre, Barcelona: Pu-
blicacions Abadia de Montserrat 1981; L. EVELy, Pare nostre, Barcelona: Estela 1962; J. A. Firz-
MYER, El Evangelio segtin Lucas, vol. III, Madrid: Cristiandad 1987, 302-325; P. GRELOT, «La
quatrieme demande du ‘Pater’ et son arriere-plan sémitique», NTS 25 (1979) 299-341; Ipem,
«Larriére-plan araméen du ‘Pater’», RB 91 (1984) 531-556; R. Guarbini, «Oracién y verdad.
Meditaciones sobre el padrenuestro», en Meditaciones teolégicas, Madrid: Cristiandad 1965,
271-282; J. JereMIAs, Abba. El mensaje central del Nuevo Testamento, Salamanca: Sigueme
31989; Ipem, Palabras de Jesiis: El Sermén de la Montafia. El Padre nuestro, Madrid: FAX 1968;
U. Luz, El Evangelio segiin San Mateo, vol. 1, Salamanca: Sigueme 1993, 465-494; W. MARCHEL,
Abba, Pere! La Priére du Christ et des chrétiens, Roma: 1971, 179-191; J.P. MEIER, Un judio mar-
ginal, Estella: Verbo Divino, vol II/1 (1999), 355-368; J. A. Miro, “Notas sobre el padrenuestro,
su estructura, contenido y sentido global”, en Analecta Calasanctiana, juliol-desembre (1973)
107-141; E. PisteLLl, «Il Pater noster», Studi Religiosi (1907) 3-25; J. PouiLLy, Dios, nuestro
Padre. La revelacion de Dios Padre y el “Padrenuestro”, Estella: Verbo Divino 1990; J. RaTzIN-
GER — BENET XVI, Jestis de Natzaret, vol. 11, Barcelona: Claret, 2007, 123-156; S. SaBucaL, El
padrenuestro en la interpretacion catequética antigua y moderna, Salamanca: Sigueme 72010;
ipEM, Abbd... La oracién del Sefior, Madrid: Caparrés 22007; Ipem, «La redaccién mateana del
Padrenuestro (Mt 6,9-13)», EE 58 (1983) 307-329; Ipewm, «La redaccién lucana del Padrenues-
tro (Lc 11,2-4)», NatG 31 (1984) 251-274; Ipem, «Didajé VIII 2: El Padrenuestro», RevB 46
(1984) 287-297; H. SCHURMANN, Padre nuestro, Salamanca: Secretariado Trinitario 21982.

2. Utilitzo 'expressié Parenostre per a designar la pregaria que Jests va ensenyar als seus deixe-
bles, englobant al mateix temps la doble versié mateana i llucana, encara que aquesta darrera
no comenci amb la invocacié: «Pare nostre», siné amb I'expressié més breu: «Pare».

3. M. Luter, Explicacié del Parenostre, Barcelona: Publicacions Abadia de Montserrat, 1985,
165-196.

4. Cf. «Doctrina dels Dotze apostols (Didakhé)», en Pares apostolics (Classics del Cristianisme
81), Barcelona 2000, 23-36; Tertul-lia, «Sobre l'oracié», en Sobre el Baptisme i altres escrits
(Classics del Cristianisme 6), Barcelona 1989, 57-80; Origenes, Tratado sobre la oracion,
Madrid: Rialp “2017; Ciril de Jerusalem, Catequesis baptismals (Classics del Cristianisme 67),
Barcelona 1997; San Agustin, «Sermén de la Montafia», en Obras de san Agustin, vol. XII,
Madrid: BAC 1954, 776-995; Juan Criséstomo, Obras de san Juan Criséstomo. Homilias sobre
el evangelio segiin san Mateo, vol. I, Madrid: BAC 1955, 398-407; Tomas de Aquino, El padre-
nuestro, Madrid: Edibesa 1994; Luter, Explicacié del Parenostre, 165-196; TERESA DE JESUS,
«Camino de perfeccién», en Obras completas, Madrid: Espiritualidad 32000, 507-799 .
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seva recitaci6 en la celebracié catolica de I'eucaristia: «Praeceptis salutaribus
moniti, et divina institutione formati, audemus dicere.»>

El text d’aquesta se'ns ha conservat a 'Evangeli segons Mateu (Mt 6,9b-13)
i a 'Evangeli segons Lluc (Lc 11,2b-4). La versié mateana és més extensa que
la llucana. Aquella ve introduida per aquestes paraules de Jesus: “Vosaltres,
pregueu aixi” (Mt 6,9a); mentre la llucana té explicita la peticié dels deixebles
al Senyor, que els ensenyi a pregar, «tal com Joan [Baptista] en va ensenyar
als seus deixebles» (Lc 11,1b) i la introduccié de Jesus: «Quan pregueu,
digueu» (Lc 11,2a). A aquests dos testimonis evangelics cal afegir el testimoni
de la Didakhé, que té un text molt semblant al de Mateu i al testimoni d’alguns
manuscrits i d’alguns autors amb un text, semblant al lluca, amb la peticié de
la vinguda de I'Esperit.

Cal estudiar, doncs, I'estructura d’'ambdues versions, la mateana i la lluca-
na, amb les seves formes derivades, la seva relacio, el seu origen i el seu sig-
nificat, per poder respondre a la pregunta de per qué hi ha dues versions del
Parenostre.®

2. EL TEXT EN MT 6,9-13

El text del Parenostre a I'Evangeli segons Mateu, que recull la darrera edicié
critica de #Nestle-Aland, correspon exactament al text del Codex Vatica:

[Tdtep Nudv 6 év Tols odpavois:
aylachntw To dvopd gou-
ENBéTw 1) Pacidela oou-
yevnbrtw 1o BéAnud oo,
wg év odpavd xal eml yiic-
TOV &pTov NV TOV Emovatov 00 NI orpepov-
xal ddeg Niv T dbetMuata v,

5. Cebria de Cartago escriu: «El Senyor, entre altres preceptes divins i saludables consells amb
que té cura del seu poble en ordre a la salvacié (qui inter caetera salutaria sua monita et prae-
cepta divina quibus populo suo consulit ad salutem), ens va donar una forma de pregar. Ell
mateix personalment ens orienta i ens instrui sobre allo que hem de demanar (...) ¢Quina
pregaria, doncs, pot ser més espiritual que la que ens va ser donada per Crist, per mitja del
qual ens fou enviat també I'Esperit Sant? ¢Quina suplica més veritable davant del Pare, que
la que ha sortit de la mateixa boca del Fill, que és la Veritat?» (Dom. Or. 2: PL 4,520).

6. Aquesta pregunta la va plantejar ja en 1962 J. Jeremias: «¢Quina és la causa que el Parenostre,
cap a l'any 75 dC., estigués transmes i es pregués en dues redaccions diferents?» (Palabras de
Jestis, 115).
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wg xal Nuels adnxapey Tois ddethétalg Nuiv:
xal wy eloevéyxys nuds els melpaauov,
are ploat Huds amd Tod movypol.

Pare nostre, que (estas) en els cels;
santificat sigui el teu nom;
vingui el teu regne;
faci’s la teva voluntat,
com en (el) cel també sobre (la) terra.
El pa nostre del dia” dona’'ns(-el) avui;
i perdona’ns els nostres deutes,
com també nosaltres hem perdonat els nostres deutors;
i no ens deixis entrar en temptacio,
ans deslliura'ns del Maligne/mal.

Les variants que presenta el Codex de Beza sén molt petites:® v. 10a: é\ddtw,

en comptes de é\Bétw; v. 10b: émi TH¢ yfic, en comptes de émt yiic;® v. 12: ddiopev,
com en Lc 11,4, en comptes de ddyxapey.®

El text del Parenostre a la Didakhé 8,2 és fonamentalment el mateix que el

text matea:

Idtep Nudv 6 év T4 odpavé
aylacbniTew o Svoud gov
ENbéTw 9 Padireia gov
yevnhitw To Bdnua oou

ws év olpav@ xal €ml yijg

El terme grec émovotos és de dificil traduccié ja que és tracta d’'un neologisme. Com deia
Origenes: «En primer lloc cal saber que aquest terme no és emprat per cap autor literari o
cientific grec, ni es troba tampoc en I'is vulgar, siné que apareix creat pels evangelistes» (Or.
27,7: PG 11,509). Es pot traduir per: «del dia», en el sentit, «del pa necessari per avui que
permet arribar al dia segiient», «el pa de la jornada», «el pa quotidia», «el pa de cada dia», «el
pa necessari». Més endavant aprofundirem en l'expressio.

Altres variants d’altres codexs: év Tois odpavols, sense l'article 6: Sin*; un eicevéyxns eic mepaoudy,
sense el Auéc: 565.

La mateixa variant es trobaa KL M U@ II /1* 2. 28. 157. 565. 700. 788. 1071. 1345. 1424.

. La mateixa variant es troba a EL W A © 157. 565.; amb la forma verbal adiepev: Sinc K M U

I1 /12 2. 28. 579. 700. 788. 1071. 1346. 1424. Didakhé.
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TOV &pTov NEiV TOV émolatov 06 Nulv orpepov
xal ddeg v T Sbetdiy udv
we xal Nueis aplepey Tois dpetdétats AUy
xal un eloeveyxns Nl eig melpaouéy
aAra ploar Nubs amd ol movnpol
871 ool éotty ) Sdvauig xal % d6&a eis Tods aidvas.

Pare nostre, que (estas) en el cel,;
santificat sigui el teu nom,;
vingui el teu regne;
faci’s la teva voluntat,
com en (el) cel també sobre (la) terra.
El pa nostre del dia dona’ns(-el) avui;
i perdona’ns la nostra ofensa,
com també nosaltres perdonem els nostres deutors;
i no ens deixis entrar en temptacio,
ans deslliura’ns del Maligne/mal.
Perqueé teu és el poder i la gloria pels segles.

Les variants sén minimes: 'expressié en singular év 6 odpav®, en comp-
tes del plural év Toig odpavols; I'expressié en singular ™)y édbeidny Hudv, en
comptes del plural & dbetdjuata Huév; la forma present ddiepey, en comptes
del perfecte adnxapev de la versié mateana, recollint la forma present equiva-
lent édiopev del text lluca del Codex Vatica; i, finalment, la doxologia final de
tipus clarament litargic 87t oo éotiv 7 d0vauts xal % 3é&a eis Tods aidvas. Aques-
ta doxologia, inspirada en 1Cr 29,11-13, es troba també en diversos manus-
crits de I'Evangeli segons Mateu,!' perd no en els manuscrits principals.

3. ELtExTEN LC 11,2-4

El text a I'Evangeli segons Lluc és, en l'edici6 critica de 2*Nestle-Aland, també
el mateix que el del Codex Vatica:'?

11. 87t go¥ €otv 7 Pacidela xal ) ddvawg xal % 86 eis Tovs aidvas dujv KL W D Q 13 33. 565. 579.
700. 892. 1241. 1424. Es una mostra de retocs en el Nou Testament a partir de la litargia de
les comunitats.

12. El text és el mateix que el del P?, de finals del segle 11, el manuscrit més antic del Parenostre
en Lluc.
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IMartep,
aylacditw T dvoud gov-
éNBeTw 9 Padireia gov-
TV &pTov N&V TOV émolatov dldou NV TO xab’ Nuépav-
xal dbeg nuiv Tag apaptios by,
xal yap adtol ddiopey mavti dbeidovtt Nuiv-
xal i eloeveyxns Nuas eig TEIpaTUOV.

Pare,
santificat sigui el teu nom;
vingui el teu regne;
el pa nostre del dia segueix donant-nos(-el) cada dia;
i perdona’ns els nostres pecats,
perqué també nosaltres perdonem tots els nostres deutors;
i no ens deixis entrar en temptacio.

El Codex de Beza, pero, té en Lluc la versié6 mateana del Parenostre, del
Codex Vatica, amb tres variants: entre el final de la primera petici6 i el prin-
cipi de la segona hi ha I'expressio é¢’ nué;'® la tercera té un canvi d’'ordre del
possessiu (gov %) Pactheia en comptes de 7 Pacireia oov); i la peticié sobre el
perd¢ utilitza la forma verbal ddbiopev en comptes de adAxapev. Sense dubte,
el copista ha substituit, com en molts altres codexs,'* el text primitiu de Lluc
pel text que es va fer habitual en les comunitats, és a dir, el text matea.

Alguns autors han considerat que, a més a més del text de Mateu i Lluc, hi
ha un tercer Parenostre, que seria el testimoniat per Gregori de Nissa, en el
qual es demana la vinguda de I'Esperit Sant.!s Es cert que els manuscrits 126
i 700 tenen com a text de la segona peticié: éAfétw 16 Tvelipa gov TO dyidv (e’
Apbs) xat xabapiodtw Nuds. Gregori de Nissa parteix d’aquesta llicé quan
comenta de la forma segiient la segona peticié: «Potser Lluc ens explica millor

13. El manuscrit té en la mateixa linia ayiaofirw (10) dvoud gov aylaoditw To vopd gov €d’ Nuis
(lati: sanctificetur nomen tuum super nos) sense cap separacio, de tal manera que sembla
s’ha d’interpretar: «sigui santificat el teu Nom sobre nosaltres» (cf. F. H. SCRIVENER, Bezae
Codex Cantabrigiensis, repr. Pittsburgh: Pickwick 1978; J. Rius-Camps — J. READ-HEIMERDINGER,
Lluc. Demostracié a Teofil, Barcelona: Fragmenta 2009, 210). ®Nestle-Aland, en canvi, llegeix
I'expressi6é com inici de la segona peticié: «sobre nosaltres vingui el teu regne» (aixi també
FrrzmyYER, Lucas, 111, 316). Aquesta és la versi6 tradicional en diverses llengiies: «vingui a no-
saltres el vostre regne», «venga a nosotros tu reino».

14. Aixi, p. ex., amb molt petites variants ACK M W T A @ ¥ /13 28. 33", 565*. 579. 1424.

15. Cf,, p. ex., E. PistiLLI, «Il Pater noster», Studi Religiosi (1907) 7-10. Sobre aquesta variant
entre regne i esperit, cf. CARMIGNAC, Recherches, 89-91.
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el sentit d’aquesta petici6, insinuant que el qui demana ‘vingui el seu regne’
implora l'auxili de I'Esperit Sant. Ja que en lloc de ‘vingui el teu regne’ diu en
el seu evangeli: ‘vingui el seu sant Esperit sobre nosaltres i ens purifiqui
(EMBétw TO dyiéy mvelua oov éd’ Nuls xat xabapiodtw Nubs) (...) Vingui, doncs,
sobre nosaltres 'Esperit Sant, perqué ens purifiqui i ens faci capacos d’enten-
dre els tan sublims com divins misteris que ens han estat revelats per 'oracié
del Salvador».'® El mateix testimonia Maxim el Confessor: «en un altre lloc un
altre dels evangelistes ha invocat 'Esperit Sant, dient: éAbétw oov 6 mvebua 6
dytév xai xabapiodtw Ruds».!” Tertul-lia té un text discutit que sembla indicar
que aquesta expressié havia estat introduida per Marcio.'?

Lorigen d’aquesta variant es troba, sens dubte, en la indicacié que «el Pare
del cel donara I'Esperit Sant als qui li demanen (6 mat)p [6] €€ odpavod dwaet
mvedua dytov tois aitolow adtév)» (Le 11,13), en un text el paral-lel del qual en
Mateu diu que el Pare vostre que esta en els cels donara coses bones als qui li
demanen (6 matnp Oudv 6 év Tolg olpavois dwoel dyaba Tolg aitolow alTév)
(Mt 7,11). Aquest text lluca hauria inspirat una invocaci6 baptismal de 'Espe-
rit, que des de molt antic hauria substituit en algunes comunitats la segona
petici6. D’altra banda, en algunes comunitats s’hauria afegit 'expressié é¢’
Nués a la fi de la primera petici6, per explicar la forma com ha de ser santificat
el Nom del Pare, tal com testimonia el Codex de Beza.'” I, finalment, en
alguns manuscrits, com testimonia Gregori de Nissa aquesta variant s’hauria
introduit en la invocacié baptismal per indicar que la vinguda de I'Esperit
Sant s’ha de realitzar «sobre nosaltres», seguint Ac 1,8: émeAbévtog Tod dylov
mvebpatos b’ Uuds, «quan vingui el Sant Esperit sobre vosaltres». Sigui com
sigui, no sembla tractar-se d'un text del Parenostre que ens apropi al text més
antic de I'Evangeli segons Lluc.

16. Or. dom. 3: PG 44,1155B-1162A.

17. Orat. dominicae brevis expositio 1,350: PG 90,884.

18. Adv. Marc. 4,26: PL 2,425: «Cui dicam Pater? [...] A quo Spiritum sanctum postulem? [...] Eius
regnum optabo venire, quem nunquam regem gloriae audivi? [...] Quis dabit mihi panem
quotidianum? [...] Quis mihi delicta dimittet? [...] Quis non sinet nos deduci in tentationem?»
Aquesta variant d'invocacié a I'Esperit Sant es troba també testimoniada en Evagri del Pont
i Sever d’Antioquia, aixi com en les invocacions a I'Esperit en els Actes de Tomas (AcTom
27: éNBE 7o dytov mvebua xal xabapioov Tols vedpods adT@v THv xapdiav) i la litdrgia de sant Joan
Crisostom segons un manuscrit del segle vi, cf. CARMIGNAC, Recherches, 89.

19. Cebria de Cartago, quan explica la primera petici6, indica: «Diem: Sanctificetur nomen tuum,
no pas perqué desitgem que Déu sigui santificat per les nostres pregaries, sin6 perqué dema-
nem que el seu nom sigui santificat en nosaltres (1t nomen eius sanctificetur in nobis)» (Dom.
Or. 12: PL 4,526-527).
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3. EL NOMBRE DE PETICIONS

El Parenostre en la versié mateana s’'inicia amb la invocacié: «Pare nostre,
que estas en els cels», seguida d'una serie de peticions. Com mostra la seva
recitacié més popular el Parenostre té dues parts.?° Una primera part caracte-
ritzada per unes peticions en segona persona del singular: «el teu nom», «el
teu Regne», «la teva voluntat». I una segona part caracteritzada per la prime-
ra persona del plural: «dona’ns avui el nostre pa», «les nostres ofenses», «no
permetis que caiguemn», «alliberans».

Escriu Tertul-lia: «Després de les coses celestials, aixo és, després del nom
de Déu, de la voluntat de Déu, del regne de Déu, posa la petici6 de les neces-
sitats terrenes».?!

Els comentaristes més antics tendeixen a veure-hi sis peticions, tres en
cada una de les parts. Pero, Cebria de Cartago®? i sobretot Agusti d'Hipona
entenen el verset final com una doble peticié: «no permetis que caiguem en la
temptacié»; «i allibera’ns del mal». De tal manera que el conjunt del Parenos-
tre presentaria set peticions: tres en la primera part i quatre en la segona.
Escriu Agusti: «Les tres primeres peticions, malgrat es refereixen a realitats
que s'inicien en la vida d’aquest mon, resten tanmateix totes tres en l'eternitat
(...), pero les altres quatre peticions em semblen pertanyer a aquesta vida
temporal».?

La quarta peticio, perd, referent al pa, presenta algunes caracteristiques
especials. Es tracta de I'iinica peticié que no comenga pel verb, siné per un
substantiu, que realitza la funcié de complement directe. Com escriu R. Mey-
net, «és evident que, des del punt de vista morfologic, la quarta peticié esta
unida a les tres darreres peticions (en primera persona del plural), pero des del
punt de vista semantic, esta unida a les tres primeres (les realitats bones)».?*
Les tres primeres peticions es refereixen a realitats positives (el Nom de Déu,
el seu regne, la seva voluntat), mentre les tres darreres tenen com objectiu
I'alliberament de realitats malignes (els deutes, la temptacio, el Maligne/mal).

20. Aixi també el Catecisme de I'Església Catolica, nim. 2803-2806, que parla de «la primera ona-
da» (2804) i «la segona onada de peticions» (2805).

21. Orat. 6,1, trad. J. Fabregas, 63-64; PL 1, 1262.

22. Cebria de Cartago entén la darrera petici6 com «una cloenda en la qual es troben resumides
breument totes les nostres peticions i stipliques (...) No queda ya nada mas que pedir, porque
de una vez hemos pedido la proteccién de Dios contra el maligno» (Dom. Or. 27: PL 4,555).

23. Serm. Dom. 37: PL 34,1285.

24. «La composition du Notre Pére», Liturgie 119 (2002), représ i corregit en StRh 18 <www.
retoricabiblicaesemitica.org/Studia_Rhetorica_fr.php> [Consulta: 4 d’abril de 2017].

436 RCatT 42/2 (2017) 429-451



¢PER QUE HI HA DOS PARENOSTRES?

Escrivia ja en el segle x1i1 Anselm de Laon: «Les tres (darreres) peticions es
refereixen a la vida temporal i les tres (primeres) seran realitzades en la vida
celestial. La peticié mitjana, pero (media vero), malgrat es refereix a les reali-
tats celestials [pa material, pa de la Paraula i pa eucaristic], es realitza aqui a
baix, perque el pa espiritual és demanat perque nosaltres en fruim en la vida
present i per ell en siguem enfortits».?

Aquestes caracteristiques de la quarta peticié la mostren com el punt cen-
tral d’'una estructura concentrica.?

La versi6 llucana és més breu. La invocacié inicial és tan sols el vocatiu:
«Pare». Les peticions que segueixen sén clarament cinc: dos en la primera
part i tres en la segona. Es pot comprovar facilment, que hi ha una coincidéen-
cia basica entre les dues primeres peticions d’ambdues versions; i entre la
quarta, cinquena i sisena mateanes i la tercera, quarta i cinquena llucanes.

La major part d’autors estan d’acord a considerar que l'estructura conser-
vada en I'Evangeli segons Lluc és més primitiva que l'estructura conservada
en I'Evangeli segons Mateu. En canvi, el text matea sembla conservar més
detalls literaris primitius, que no pas el text lluca. Escriu J.P. Meier: «Lluc ha
mantingut I'extensio i estructura de l'oracié, mentre Mateu ha conservat en
alguns punts la formulacié més original» (II/1, 356). El text lluca trenca el
ritme d’aoristos d'imperatiu, quan substitueix la forma dé¢ mateana, pel pre-
sent d'imperatiu didov; insisteix en el sentit de continuitat de la vida cristiana
quan substitueix 'adverbi ovjuepov per 'expressié temporal xaf’ yuépav; subs-
titueix la imatge & ddetMjpata pel terme més directe tag apaptiag; universalit-
za amb un mavti 'expressio ddeidovtt nuly; i simplifica amb un present ddiopev
l'aorist adnxapey de Mateu.?”’” De manera que el Parenostre matea presenta
diverses ampliacions respecte a l'estructura del Parenostre lluca:

a) «Pare nostre, que (estas) en els cels» (Mt) en contraposicié a la simple
invocacié: «Pare» (Lc);

b) «Faci’s la teva voluntat com en (el) cel també sobre (la) terra» (tercera
peticié mateana);

¢) «Ans deslliura’ns del Maligne/mal» (setena peticié mateana).

25. Enar. in Matt. 6: PL 162,1305.

26. Aquesta és la interpretaci6 de R. Meynet. Aquesta estructura concéntrica va ser defensada en
primer lloc per Teodor de Mopsuéstia, el Pseudo-Anselm de Laon, Alexandre de Hales, sant
Albert Magne, sant Bonaventura i, més recentment, E. Lohmeyer.

27. MEIER, Un judio marginal, 11/1, 429 n. 9.
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¢Com s’ha d’entendre la setena peticid, aquesta darrera ampliacié matea-
na? En general els comentaristes orientals han entés l'expressié ¢md Tol
movpol en sentit personal: «deslliura’ns del Maligne», mentre els occidentals
ho han entes de forma neutre: «deslliura’ns del mal». Com escriu H. van den
Bussche, «la conjuncié ans [¢AAd] no tindria aqui cap sentit: el qui no cau en
la temptacio, ja és preservat del mal. La férmula ‘deslliura'ns del mal’ donaria
a la peticié un matis moralitzador, que no respondria a la situacio6 escatologi-
ca de la petici6 anterior. La temptacié no era presentada com un al-licient al
pecat, sin6 com una seduccié de Satan, que arrossega a la defeccié. La con-
juncio6 ans [éA\d] suggereix un clima: ‘no ens posis en la situacié de temptacio
i deslliura’ns fins i tot del poder del seductor’».?® D’altra banda, la utilitzacié
abundant de I'adjectiu personalitzat movnpds és una caracteristica de 'Evange-
li segons Mateu: éx To8 movnpol oy, «és del Maligne» (Mt 5,37; sense paral-lel
a Mc i Lc); &pxetat 6 movnpds, «ve el Maligne» (Mt 13,19; Mc 4,15: Satanas; Lc
8,12: el Diable); eiow ol vioi Tol movnpod, «sén els fills del Maligne» (Mt 13,38;
sense paral-lel a Mc i Lc). «Sant Mateu, per tant, acaba el parenostre amb una
peticié insistent, perqué Déu ens deslliuri del poder del Maligne, que és l'ene-
mic, el perill6s adversari de Déu i del cristia (...). D’aquesta manera la termi-
naci6 d’aquesta pregaria es converteix en I'ocasié d’'un parenostre renovat, on
el temor del dimoni llanca el fidel als bracos del Pare».?” En aquest sentit
aquest final de Mateu troba un preciés paral-lel en la pregaria de Jesus al
Pare, al Darrer Sopar, segons I'evangeli joanic: «No et demano que els treguis
del mén, siné que els preservis del Maligne (&x To8 movnpod)» (Jn 17,15).

4. RESsO A L'EVANGELI SEGONS MARC
L'Evangeli segons Marc no ha recollit el text del Parenostre, pero hi ha en
aquest evangeli més antic tres textos que val la pena recollir com a resso
d’aquesta pregaria, especialment en la versié6 mateana.
Aquests tres textos soén:

a. Mc 11,25: Kal tav otixete mpogeuyduevol, adlete el Tt ExeTe xaTd TIVOG,

tva xai 6 matnp L&Y 6 év Tols odpavois adff LKV Ta TapamTwpaTe VEEY
(«I, quan pregueu, perdoneu, si teniu res contra algt, perdoneu-ho,

28. El “Padrenuestro”, Bilbao: Desclée de Brouwer 1963, 150.
29. Ibid., 152.
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perque aixi el vostre Pare que esta en els cels us perdonara les vos-
tres faltes»).?® A part de la referéncia al perd6 «si teniu res contra
algt» perque el Pare «us perdonara les vostres faltes», I'expressié «el
vostre Pare que esta en els cels» presenta un clar paral-lelisme amb
la invocacié inicial mateana: «Pare nostre que estas en els cels»;
mentre el tema el perdé recull del mateix tema de la cinquena peticié
mateana i quarta llucana.

b. Mc 14,36: apBa 6 mathp, mdvta duvatd gol- Tapéveyxe TO moTApLov TolTo
am’ guol- GAN od Ti eyt Bédw GAN Tl o («Abba, Pare, tot t'és possible,
aparta de mi aquesta copa. Perd que no es faci el que jo vull, siné el
que tu vols»). La invocacié «Pare» es presenta precedida del terme
en arameu: Abba, senyal inequivoca que aqui el relat esta recollint
tradicions ben antigues, com es pot veure en l'epistolari pauli (Ga
4,16; Rm 8,15). La pregaria de Jesus a Getsemani, que es troba a Mc,
esta recollida també per Mateu, de manera doble. Primera pregaria:
«Pare meu (mdtep pov), si és possible, que aquesta copa, s’allunyi de
mi. Perd que no es faci com jo vull, siné com tu vols» (Mt 26,39).
Segona pregaria: «Pare meu (mdtep pov), si aquesta copa no pot pas-
sar lluny sense que jo la begui, que es faci la teva voluntat (evyf9tw
76 Bédud gov)» (Mt 26,42). Hi ha una ressonancia amb la tercera
petici6 mateana del Parenostre, sobretot en el relat matea de '’hort
de Getsemani: mdtep nu&dv / matep pov; yevndntw T6 BéAnud cou /
evnbtw To BEAnua gov.

c. Mc 14,38: ypnyopeite xal mpooebyeahe, tva wy ENOyte eis metpaoudy («Vet-
lleu i pregueu per no caure en temptacié»). El no caure en temptacié
presenta una ressonancia amb la sisena peticié mateana i cinquena
llucana. Es tracta d'una frase que es troba dins del mateix relat de la
pregaria de Jesus a Getsemani.

Aixo fa pensar que I'evangelista Marc coneixia la tradicié més antiga cris-
tiana de la pregaria de Jesus dirigida a Déu com a Abba, Pare. Coneixia igual-
ment la peticié de perdé del Pare, que aqui relaciona amb el perdé als altres;
aixi com la peticié de no caure en la temptacié. La peticié que es faci la volun-

30. Aquest text és considerat com pertanyent a la darrera redaccié marcana per J. Rius-Camps, El
Evangelio de Marcos: etapas de su redaccion, Estella: Verbo Divino 2008, 91. El Codex de Beza
i diversos manuscrits (A CK NT @ f1*28. 33. 579. 1424.) afegeixen un v. 26: «Per0 si vosaltres
no perdoneu, tampoc el vostre Pare que esta en els cels no perdonara les vostres faltes (6 matnp
Ou@v 6 év Tois odpavols adf Vv & TapanThpate D&V)». Aquest nou verset el tenen la major part
de codexs que en Lc 11,2-4 tenen el Parenostre matea, senyal que han estat retocats.
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tat del Pare Marc la presenta dins la pregaria mateixa de Jesus («Seieu aqui
mentre jo prego», Mc 14,32) i de la pregaria que els deixebles també han de
fer («Vetlleu i pregueu», Mc 14,38a) en I'hort de Getsemani.

¢Coneixia Marc la forma ampliada mateana del Parenostre i en fa resso de
forma narrativa en la pregaria de Jests a Getsemani? O bé, ¢és Mateu qui ha
ampliat la pregaria del Parenostre inspirant-se en el relat de Getsemani de
Marc, que li oferia dues noves proposicions?

Com el text de 'Evangeli segons Marc es pot considerar més antic que el
text de 'Evangeli de Mateu, i el Parenostre matea sembla ser una ampliacié
d’'un esquema més primitiu de cinc peticions, tal com testimonia la versié6 llu-
cana, cal pensar en una influéncia de la narracié6 marcana sobre la versié
mateana del Parenostre.

5. ¢PER QUE UNA DOBLE ESTRUCTURA?

Si la tradicié més antiga era d’'un Parenostre de cinc peticions, cal considerar
que ha estat Mateu qui ha introduit en la narracié evangelica un esquema de
set, amb dues ampliacions propies (inspirades potser en la narracié marca-
na). Mentre, cal explicar el fet que Lluc, posterior a Mateu, hagi deixat de
banda les ampliacions mateanes i hagi volgut tornar a I'esquema primitiu
de cinc peticions.?!

¢Que ha volgut significar Mateu quan ha passat d'una estructura de cinc
proposicions a una estructura de set? Evidentment, aquesta transformacié
numerica té un significat simbolic. La importancia d’aquests simbolismes ens
ho mostra 'Evangeli segons Marc en I'episodi del llevat dels fariseus i el llevat
d’'Herodes, en el qual Jests pregunta als seus deixebles si no recorden les cis-
telles que van omplir amb els bocins que havia sobrat «quan vaig partir els
cinc pans» i quantes paneres es van recollir «quan vaig partir els set pans» (Mt
8,19-20). El nimero cinc correspon a la primera multiplicacié dels pans, rea-
litzada en territori jueu; mentre el nimero set correspon a la segona multipli-

31. Esta molt estesa la teoria que veu 'Evangeli matea i el lluca com dos textos independents,
almenys, en la seva redaccié que coneixem. Si hi ha punts comuns seria tan sols a partir de
I'Evangeli segons Marc i d'una altra font de loguia, 'anomenada Font Q. Perod és molt dificil
deixar de banda el reconeixement que Lluc fa de la diversitat d’escrits sobre Jesus anteriors
al seu escrit (cf. Lc 1,1-2), aixi com el fet que Lluc introdueixi un Relat de la infancia com
Mateu, amb diversos punts paral-lels. El coneixement de Mateu per part de Lluc és, per a mi,
una hipotesi fructifera, cf. R. PuiGpoLLERS 1 NoBLOM, Introduccié al Nou Testament. Quan la
Paraula es fa Escriptura, Barcelona: Claret 2013, 133-135.
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cacio, realitzada en territori paga. El cinc, segurament a partir del nombre de
llibres de la Llei, esta expressant la vivéncia jueva; el set, en correspondéncia
al nombre de nacions, expressa 'obertura a les nacions. Es el mateix simbo-
lisme que manté Mateu en la primera (Mt 14,17.19) i segona multiplicacié
(Mt 15,34.36.37) i en l'episodi del llevat dels fariseus i saduceus (Mt 16,9-10).

LEvangeli segons Mateu té un estil profundament jueu. Els discursos de
Jesus, que s'inicien amb el Serm6 de la Muntanya, sén cinc. Una forma d’ex-
pressar que Jesus no ha vingut a «anul-lar els llibres de la Llei o dels Profetes
(...) sin6 a dur-los a plenitud» (Mt 5,17). En les instruccions de Jesus als dotze
els indica: «No us encamineu a terra de pagans (eig 606v é0vév W) dmérdyte) ni
entreu en cap poblacié samaritana» (Mt 10,5). En canvi, la missié que Jests
ressuscitat dona al deixebles és universal: «<Aneu i feu deixebles tots els pobles
(mopeubévtes odv pabyredoate mavta & €vn)» (28,19). En la pregaria, pero,
Mateu ha volgut ressaltar la universalitat de la pregaria de Jesus, aixi com
subratllar la universalitat del perdé (Mt 18,21b.22: «Set vegades? [...] No et
dic set vegades, siné setanta vegades set»).

Mateu, afegint una proposicié després de cada una de les dues parts del
Parenostre, ha ressaltat la universalitat de la voluntat del Pare, que es realitza
en el cel i en la terra, i assumeix el projecte de Déu manifestat en Jesucrist, el
Fill de Déu, deixant de banda la temptaci6 del Maligne. El text del Parenostre
matea va néixer, probablement, dins de la comunitat mateana, precisament
com a expressiéo d’aquesta obertura de la comunitat tant a jueus com a no
jueus. D'aquesta manera, aquest Parenostre era la pregaria ja de la comunitat,
que fa realitat la missi6é universal del ressuscitat. Dins de la narracié mateana
era millor utilitzar la pregaria de la comunitat, en comptes de la tradicié més
primitiva de les cinc peticions, precisament com a expressié que la missi6
universal del ressuscitat és I'evangeli de Jesucrist que s’ha de fer realitat en les
diverses comunitats obertes a tothom.

Marc, en la seva narracié evangelica, havia fet una interpretacié del «no
caure en la temptacié» de la pregaria del Parenostre, mitjancant el fiat
voluntas tua del relat de la pregaria de Jests a I'hort de Getsemani. El «caure
en la temptacié» seria seguir el suggeriment de Satanas; mentre el «no caure»
sera fer la voluntat del Pare. D’aquesta manera, la predicaci6 de Jests, la pre-
dicaci6 de I'evangeli del Regne, inici del cami de Jesus, apareix com el com-
pliment de la voluntat del Pare. Aquesta interpretaci6 de la temptacié com el
suggeriment de Satanas, el Diable, és subratllada per la narracié evangelica
de Mateu amb la introduccié d'una nova tercera peticié: «faci’s la teva volun-
tat, com en el cel també sobre la terra»; i una setena: «ans deslliura’ns del
Maligne».
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La voluntat de Déu, que és el seu Regne, es realitza en el lliurament de
Jests, per al perdé dels pecats. Es aleshores que aquest perdé dels pecats
realitza el Regne de Déu. S’estableix, d'aquesta manera, un quiasme en tota la
nova estructura septenaria:

a) El Nom.

b) Vingui el teu Regne.

c) Faci’s la teva voluntat.

d) Elpa nostre.

¢’) Perdona els nostres deutes.

b’) No ens deixis caure en la temptacio.
a’) Deslliura'ns del Maligne.

El text de 'Evangeli segons Mateu va ser, probablement, un dels elements
que van motivar a Teofil interrogar a Lluc sobre el sentit de la figura de Jesus.
Lluc havia de mostrar el sentit de la fidelitat de Jests de Natzaret a I'espiritua-
litat jueva. En aquest sentit era ldogic que recuperés la tradicié més primitiva
sobre el Parenostre —que segurament era també la versi6 utilitzada en la seva
comunitat— per expressar, amb la seva estructura de cinc peticions, que es
tractava d’'una pregaria plenament jueva, fidel a la Tora i als Profetes.* D’altra
banda, I'afegit matea sobre la voluntat del Pare que s’ha de realitzar, no tenia
tant significat a les oides de Teofil, si es veu en ell un membre de la familia
d’Annas i Caifas.® Al llarg de la seva obra, Lluc no vol subratllar la responsa-
bilitat d’aquesta familia en la mort de Jesus, perd tampoc vol interpretar-la
simplement com un fet que ha estat la voluntat de Déu.

32. Lautor jueu Schalom Ben-Chorin ha escrit que es tracta «d'una oracié jueva des de la pri-
mera fins a la darrera paraula» (Bruder Jesu. Der Nazarener in jiidischer Sicht, Munich, 1967,
p. 113). Per, si totes les expressions utilitzades en el Parenostre sén profundament jueves, cal
reconeixer que es tracta de la pregaria de Jests i, per tant, 'expressié maxima de la pregaria
cristiana. Cebria de Cartago escriu: «Chome nou, renascut i restituit al seu Déu per la gracia
divina, alld primer que diu és: Pare, perqué ja ha comengat a ser fill (...) I no tan sols hem
d’observar i adonar-nos que anomenem Pare al qui esta en els cels, siné que afegim quelcom
més i diem: Pare nostre, és a dir, de tots els qui creuen, de tots el que, santificats per ell i rege-
nerats pel naixement de la gracia espiritual, han comencgat a ser fills de Déu» (Dom. Or. 9.10:
PL 4,525).

33. Sobre la identificacié de Tedfil com el gran sacerdot, cf. Cf. R.H. ANbpERSON, «Theophilus:
A Proposal», EvQ 69 (1997) 195-215; «A la recherche de Théophile», Dossiers d’Archeolo-
gie, n. 278 (des. 2002 — gen. 2003), Saint Luc. Evangéliste et historien, 64-70; J. Rius-CAMPS —
J. READ-HEIMERDINGER, El mensaje de los Hechos de los Apdstoles en el Codice Beza, Estella:
Verbo Divino, 2010; Ipem, Lluc. Demostracié a Teofil, Barcelona: Fragmenta, 2009.
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La part central del Parenostre, tant en la seva versié mateana com llucana,
esta constituida per la petici6 del pa. La seva estructura, amb la caracteristica
de tractar-se de 1'inica peticié que no comenca pel verb, siné per un substan-
tiu, té una simetria molt marcada. Aquest és el text matea:

TOV dpToV A&V TOV €miovatov
9dg AUty oHUEPOY

El complement directe té un substantiu (tév &ptov) / una referéncia a
«nosaltres» en genitiu (Auédv) / i un adjectiu amb valor temporal (Tév émodatov).
Es la mateixa estructura de la resta de la frase: un verb en imperatiu (34c) /
una referéncia a «nosaltres» en datiu (§uiv) / i un adverbi temporal (cvjpepov).
El paral-lelisme entre 'adjectiu temporal i I'adverbi temporal presenta la
caracteristica de partir d'un adjectiu que no existeix en grec i, tanmateix
aquest es dona en les dues versions mateana i llucana. En Mateu el paral-
lelisme de I'expressié adjectival tév émiodoiov s’estableix amb l'adverbi onjuepov
(«avui»); mentre a Lluc és amb l'expressié 16 xab’ yuépav («cada dia»), tipica
de l'obra llucana (cf. Lc 9,23; 16,19; 19,47; 22,53; Ac 2,46.47; 3,2; 16,5; 17,11;
19,9; mentre en els altres evangelistes es troba tan sols a Mc 14,49; Mt 26,55).
Aquest paral-lelisme I'ha volgut mantenir tant si com no el text grec del Pare-
nostre, de tal manera que ha hagut de inventar-se un neologisme: I'adjectiu
émiovolog no es troba en cap altre text grec, ni religiés ni profa.

S’han proposat diverses etimologies a partir de la preposicié éni més un
substantiu o participi: a) A partir d’ émt + odoia («substancia», «subsisténcias,
«propietat»): en el sentit de «necessari per la subsisténcia», «suficient», «quo-
tidia», «de cada dia»** (sant Jeroni va utilitzar aquesta possible etimologia per
a forcar una interpretacié teologica amb la seva traduccié de la Vulgata en el
Parenostre matea: supersubstantialis, «per damunt de la substancia», referint-
lo al pa eucaristic); b) A partir d’ éml + ofica (participi present femeni del verb
eivat, «ser»): en el sentit de «per damunt del que és», és a dir, «(el pa) superior
o celestial», «(el pa) corresponent al (dia) que és», «(el pa) del (dia) present»;
¢) A partir d’ émi + iofoa (participi present femeni del verb iévai, «venir»): en el
sentit del «pa pel (dia) que ve», «del (dia) segiient», «del dema».>> Lexpressio

34. Escriu FI1zmyER, Lucas, 111, 309: «Després de llargues reflexions hem decideixo per I'explica-
ci6 d’Origenes: ‘el nostre pa per a la subsistencia’, és a dir, allo que necessitem per a subsis-
tir».

35. Lexpressio T§j émiovoy que es troba al llibre dels Fets (Ac 16,11; 20,15; 21,18; 23,11), abreviacié
de fj émodon Nuépa, significa «al dia segiient», «'endema». Cf. Platé, Crit. 44a: tfic émodong
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hebrea primitiva hauria estat lemdhar. En no existir en grec cap expressio
equivalent, s’hauria originat una nova expressié grega que indiqués allo que
porta «fins 'endema».? Es aquesta darrera etimologia, la que sembla més
correcta, sempre que s'entengui en el sentit del «(pa) que porta fins I'ende-
ma», «(pa) que permet arribar a 'endema», «(pa) necessari per arribar a I'en-
dema», «(pa) corresponent al dia que esta transcorrent». El «pa de la jorna-
da», és a dir, el pa necessari per les besoins jornaliers.’” D’aquesta manera es
poden entendre les traduccions: «necessari», «quotidia», «de cada dia». La
peticié té com a transfons la imatge del manna, que és el pa «del dia per arri-
bar al dia segiient»: «Jo us faré ploure pans des del cel, i el poble sortira i
recolliran el del dia per al dia (o t#j¢ nuépag eic nuépav)» (Ex 16,4).

El paral-lelisme entre el pa nostre i el pa, que el Pare dona, obre el signifi-
cat simbolic més enlla del pa material. Precisament la primera temptaci6 en
el relat matea acaba amb la frase de Jestus que recull un text del llibre del
Deuteronomi (Dt 8,3): «LEscriptura diu: Lhome no viu només de pa; viu de
tota paraula que surt de la boca de Déu» (Mt 4,4). El pa material esta contra-
posat a la paraula que surt de la boca de Déu, com aliment de 1'ésser huma. I
en el relat del Darrer Sopar Jesus parteix el pa i diu als seus deixebles: «Pre-
neu, mengeu-ne: aixo és el meu cos» (Mt 26,26). El pa que el creient necessita
és el pa material, el pa de la Paraula, el Pa eucaristic. Aquesta triple simbolo-
gia sén diverses capes de significat que se sostenen a partir del significat
basic, que és el pa d’aquest dia, necessari per arribar al dia segiient.

6. L'ESTRUCTURA ORIGINAL

Si sembla raonable que la pregaria primitiva del Parenostre contingués tan
sols cinc peticions, com ens ha conservat Lluc, i que hauria estat Mateu qui
I'hauria ampliada per aconseguir una estructura septenaria, ens podem pre-
guntar sobre quin era aquest text primitiu. Alguns autors han intentat arribar
al text hebreu o arameu primitiu, aqui em limitaré al text grec, que hi devia
ser pregat en les comunitats hel-lenistes més primitives.

Nuépag, «el dia que entra»; Aristdfanes, Eccl. 105: mjv émoloav Huépav, «aquest dia a punt de
comencar»; Polibi, Hist. II, 25,11: xata v émoloav, «al dia segiient».

36. Cf. CARMIGNAC, Recherches, 214-220.

37. BRAUN, Le pain, 567.

444 RCaiT 42/2 (2017) 429-451



¢PER QUE HI HA DOS PARENOSTRES?

Hem vist que hi ha indicis per pensar que la pregaria del Parenostre era
coneguda en les comunitats de les quals neix I'Evangeli segons Marc. D’altra
banda, la preséncia de I'adjectiu émovoiov —neologisme creat per a aquesta
pregaria— mostra que aquesta pregaria va ser traduida al grec d'un original
hebreu o arameu, en un estadi molt antic de la tradicié, ja que es troba tant
en el testimoni matea com lluca.

Per arribar al text grec més primitiu cal partir del text de Lluc testimoniat
pel Codex Vatica. La comparanca amb el text matea indica els possibles retocs
fets per la redacci6 llucana.

La quarta peticio llucana i la cinquena mateana coincideixen en un primer
membre de petici6 del perdé i un segon membre en el qual es parla del perdé
donat als altres. Es tractaria en el text primitiu de "inica peticié amb una es-
tructura bimembre. Com la tercera petici6 mateana presenta també una
estructura bimembre («faci’s la teva voluntat, aixi al cel com sobre la terra»),
ens podem preguntar si aquestes dues estructures bimembres no sén fruit de
la redaccié mateana.’® La mateixa estructura es troba en 'eco del Parenostre
que hem vist en la narracié6 marcana («perdoneu ..., perqué també el vos-
tre Pare ... us perdoni a vosaltres ...» Mc 11,25). Aquest lligam entre el perdé
del Pare i el perdé als altres, que es troba a Marc, hauria estat a 'origen de
I'ampliacié mateana en la cinquena petici6, redaccié responsable també de la
tercera peticié i de 'ampliacié de l'inici («Pare nostre, que estas en els cels»,
en compte de la simple invocaci6é «Pare»). D’altra banda, el mateix Mateu
comenta extensament el seu sentit al final del Parenostre (Mt 6,14-15). Aques-
ta ampliacié a la peticié sobre el perd6 hauria estat recollida posteriorment
per Lluc (cf. també Lc 6,37).

Aixi, el text més primitiu del Parenostre en grec es pot reconstruir de la
forma segiient:

Iarep,

aylacbniTw T Svopd cov-

éNBeTw %) Padireia gov-

TOV &pTov NEV ToV émiolotov 8d¢ Nulv aRpepov-
xal dbes nuiv e ddbetdjuata Hubv-

xal un eloeveyxns Nuwas eic Telpaouov.

38. Lexpressio ag xat del v. 12 és habitual en grec, pero sense traduccio literal a 'arameu, cf. Luz,
Mateo, 1, 471, n. 23.
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Pare,

santificat sigui el teu nom;

vingui el teu regne;

el pa nostre del dia donans(-el) avui;
i perdona’ns els nostres deutes;

i no ens deixis entrar en temptacio.

Adaptant aquesta pregaria a la traducci6é aramea de Fitzmyer resultaria el
segiient text: 3°

RAR
TIRAW WD

TRma5n N

nI7 RO M35 Ry T RInmd
R30S paw

015 R1HYN HRI

"Abbad’,

vitqaddas Semdk,

té'teh malkatak,

lahmana’ di limhar landh yoma’ dendh,
asebuq landah hobaynad’,

we’al ta'‘élinnand’ lenisyon.

El text grec restaurat, segons l'estructura llucana, ens permet amb gran
probabilitat apropar-nos al text de les comunitats hel-lenistes més antigues.
Ressona en ell la pregaria d’aquells deixebles de Jesus en els quals es mante-
nia I'emocié del record d’aquell dirigir-se a Déu com a Pare. El text arameu,
més incert, té el plus d’intentar palpar la continuacié d’aquell Abba que les
comunitats ben antigues, des de la primera comunitat de Jerusalem i des dels
grups de deixebles més primitius, van anar transmetent, com testimonien
textos tan antics com les cartes de Pau de la decada dels anys cinquanta
(Ga 4,6; Rm 8,15) i el relat més primitiu de la Passié (Mc 14,36), que potser
es pot datar dels anys quaranta.*

39. Lucas, 111, 312. Agraeixo la supervisié del Dr. Joan Ferrer en aquest punt.
40. R. PuicpoLLERS T NoBLOM, «El text primitiu del Relat de la Passié a I'Evangeli segons Marc»,
RCatT 40/2 (2015) 359-360.
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La primera paraula de la pregaria condensa plenament la pregaria de
Jests, com testimonia que Pau i Marc conservin no tan sols l'inici de la pre-
garia amb el terme grec mdtep, sind el terme en arameu —abba— seguit del
terme de la pregaria en grec. No és tan sols el terme que Jesus utilitzava i
ensenyava, siné la seva actitud orant, I'esséncia de la seva persona com a Fill
de Déu. Escriu Origenes: «Seria digne comprovar, si en 'antic testament es
troba una pregaria en la qual algti invoca Déu com a Pare; perqué nosaltres,
fins al present no 'hem trobada, malgrat haver-la buscada amb tot d’interes.
I no diem que Déu no hagi estat anomenant amb el titol de Pare, o que els qui
han cregut en ell no hagin estat anomenats fills de Déu, sin6é que enlloc hem
trobat en una pregaria aquesta confianca proclamada pel Salvador d’invocar
Déu com a Pare».*

Tota la pregaria del Parenostre és la pregaria dirigida al Pare i, per tant, la
pregaria dels fills de Déu. La versié mateana expressa el plural orant: «Pare
nostre», 'orant, sigui singular o plural, es troba unit a la pregaria de tota la
resta. La brevetat de la versié llucana, reflex de la forma més primitiva, englo-
ba de totes maneres aquesta pluralitat, quan demana el pa «nostre» que ha de
ser donat a «nosaltres», demana per a «nosaltres» el perd6 de les culpes
de «nosaltres» i que «nosaltres» no entrem en temptacié: per cinc vegades es
repeteix el pronom plural de primera persona. Escriu Cebria de Cartago: «No
diem ‘Pare meu, que estas en els cels’, ni ‘el pa meu dona’m-el avui’, ni dema-
na cadascu que se li perdoni sols el seu deute o que no sigui deixat en la temp-
taci6 i deslliurat del Maligne. Es publica i comuna la nostra pregaria; i quan
preguem, no preguem per un de sol, siné per tot el poble, perque tot el poble
forma una sola cosa».*?

7. RAONS DE LA DOBLE VERSIO

Mateu ha ampliat la pregaria tradicional del Parenostre amb la peticié que es
faci la seva voluntat. Aixi ho mostra no tan sols I'abséncia d’aquesta petici6 a
Lluc, sin6é també 'estil plenament matea de la seva redaccio: el verb «faci’s»
(Mt 6,10; 26,42), I'expressi6 «la voluntat del Pare» (Mt 6,10; 7,21; 12,50; 21,31;
cf. 18,24; 26,42), I'estreta relaci6 entre els termes «cel» i «terra» (Mt 5,18.34b-
35a; 6,10; 11,25; 16,19; 18,18; 24,35; 28,18).

41. Or. 22,1: PG 11,481.
42. Dom. Or. 8: PL 4,524.
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Mateu pren aquesta peticié de la pregaria de Jests al relat de Getsemani,
escrit de Marc i que el mateix Mateu recull. En aquest relat la voluntat del
Pare suposa l'acceptaci6 de 'hora, és a dir, I'acceptacié de I'entrega plena de
la seva vida a la creu. Aixi s’ha d’entendre, per tant, també en el Parenostre,
segons la mentalitat de Mateu: la vinguda del Regne no suposa el Messies
guerrer, siné la mort de Jesus a la creu. Lacceptacio6 de la voluntat de Déu no
és tan sols una maxima moral d’acceptacié de cada situacio, siné, en primer
lloc, T'acceptacié del misteri de la creu. En aquest sentit ho intueix santa
Teresa de Jestis quan escriu: «Queréis ver como se ha con los que de veras le
dicen esto? Preguntadlo a su Hijo glorioso, que se lo dijo cuando la oracién
del huerto. Como fue dicho con determinacién y de toda voluntad, mirad si la
cumplié bien en él en lo que le dio de trabajos y dolores e injurias y persecu-
ciones; en fin, hasta que se le acabé la vida con muerte de cruz».** Ho ressalta
també Tertul-lia: «Hi ha també la voluntat de Déu, que Crist va complir, pre-
dicant, treballant, sofrint. Si ell va dir que no feia la seva voluntat, siné la del
Pare, no cal dubtar que allo que ell feia era aquesta voluntat, a la qual ara ens
mou com exemple, per tal que prediquem, treballem i aguantem fins a la
mort».*

Es compren que Lluc, en el seu escrit a Teofil —si aquest és el gran sacer-
dot, fill d’Annas—, preferis quedar-se en el text tradicional. Aquesta relacié
tan directa entre la vinguda del Regne, la voluntat de Déu i la mort de Jesus,
havia de tenir en el cor de Teofil connotacions molt directes amb les respon-
sabilitats de la seva familia en aquesta condemna. D’altra banda, per alguns
grups cristians, la mateixa destruccié de Jerusalem i del temple havia estat un
castig de Déu per aquesta mort de Jests.* La voluntat de Déu, per un castig a
l'accié de la familia d’Annas i d’alguns del poble jueu, era la mateixa destruc-
ci6 de la Ciutat Santa i del Temple Sant! ¢(No havia posat, precisament Mateu,
en boca de la multitud jueva, aquestes paraules: «Que la sang caigui sobre
nosaltres i sobre els nostres fills!» (Mt 27,25)?

Era millor, en el projecte evangelitzador de Lluc, no introduir-se en aquests
terrenys tan carregats d’emotivitat. Era preferible deixar de banda aquesta
ampliacié com un afegit de les comunitats mateanes i restar en la pregaria

43. Camino de perfeccion (CV), 32.

44. Orat. 4, 3, trad. J. Fabregas; PL 1260.

45. Aixi la glossa de finals del segle 1: «(Els jueus) han omplert aixi la mesura dels seus pecats,
pero ara, al final, els ha caigut al damunt la indignacié divina» (1Te 2,16b), cf. R. PUIGDOLLERS
1 NoBLom, «Classificacié i datacié de les glosses en les col-leccions de Cartes paulines» (I),
RCatT 26/2 (2001) 240-241.
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tradicional de les comunitat de deixebles de Jesus, en la seva forma més pri-
mitiva.

Una vegada no recollida una de les set peticions, quedava trencada I'es-
tructura septiforme. Hi havia motius suficients per a restar en l'estructura de
cing, sobretot quan la setena peticié mateana no feia, en el fons, sin6é desen-
volupar la sisena. A més a més, la peticié de ser deslliurats «del Maligne», en
boca mateana, podia ser interpretat com referit no tan sols al Maligne, sin6
com referit a 'accié dels «fills del Maligne». Mateu, precisament, havia expli-
cat la parabola del jull de la manera segiient: «El qui sembra la bona llavor és
el Fill de 'home; el camp és el mén; la bona llavor sén els fills del Regne; el
jull sén els fills del Maligne» (Mt 13,37-38). ¢Podien els jueus no creients en
el Fill de 'home veure’s al-ludits amb aquesta designacié de «fills del Malig-
ne»? Era millor suavitzar el text, per evitar qualsevol possible mala interpre-
tacié i permetre que el missatge fonamental arribés al cor de Teofil.

Es més, si és cert que la segona part de la peticié del perd6 no era present
a la tradicié més antiga, Lluc recull en el seu text aquesta precisid, que d’altra
banda no afectava al sentit simbolic de 'estructura. La petici6é de perdé que
els deixebles de Jesus dirigeixen al Pare va acompanyada del perdé que ells
donen als qui els han ofes. Aquesta precisié mateana si que és recollida per
Lluc, en tant que serveix per a subratllar la dimensi6 del perd6 per part dels
creients per a tot alld que ha estat una ofensa per a ells i, en la circumstancia
d’un escrit dirigit a Teofil, assenyala el perdé en tot alldo que es podia referir a
la mort mateixa de Jesus. El perdé que els deixebles de Jestis demanen al Pare
és el mateix que ells donen als qui els han ofes.

D’aquesta manera Lluc conserva I'estructura primitiva del Parenostre, una
estructura caracteritzada pel nombre de cinc peticions. Aixi, la pregaria de
Jesus, la pregaria que ell ensenya als seus deixebles com a caracteristica seva,
és una pregaria plenament jueva. De la mateixa forma que la Tora té cinc 1li-
bres, aixi la pregaria de Jesus té cinc peticions. Ni Jesus ni els seus deixebles
s’allunyen d’Israel. La pregaria de Jesus és la pregaria del Fill, que es dirigeix
al Pare. També la pregaria dels deixebles de Jesus és la pregaria dels fills de
Déu.

A l'inici de I'evangeli Lluc presentava la pregaria de Zacaries en el temple
com expressié de la pregaria de tot Israel. I aquesta pregaria va ser escoltada
«No tinguis por, Zacaries: la teva stiplica ha estat escoltada» (Lc 1,13). I va ser
escoltada en el naixement d’'un fill, el «profeta de I'Altissim» que havia d’anar
«al davant del Senyor a preparar els seus camins» (Lc 1,76). Ara, la pregaria
de Jesus i dels seus deixebles és la pregaria d’Israel, la pregaria del Messies
Fill de Déu i la pregaria dels fills de Déu.
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Lluc conserva 'estructura primitiva del Parenostre per expressar d’aquesta
manera la unié intima de la pregaria de Jesus i dels seus deixebles amb la
pregaria del poble d'Israel. Pregaria dirigida al Pare, en la santificacié del
Nom, en l'espera del Regne, en 'acollida com a propi del pa que Déu dona, en
la suplica del perdé i la donacié del perdé als altres, i en la victoria sobre la
temptacio.

Mateu, en canvi, que coneixia aquesta pregaria primitiva, va ampliar-la
convertint-la en una estructura septiforme per expressar que la pregaria que
Jesus ensenya als seus deixebles durant la seva vida mortal era una pregaria
oberta a totes les nacions, de tal manera que no hi ha ruptura entre la predi-
caci6 de Jesus i les comunitats creients després de la resurreccié de Jesus. La
pregaria de Jesus i, per tant, la realitat de I'Església, és la mateixa abans i
després de la seva resurreccié. L'Església postpasqual, oberta a totes les na-
cions, és fidel al seu Mestre i Senyor.

8. CLOENDA

Els evangelis han conservat dues versions de la pregaria de Jesus ensenyada
als seus deixebles: Mt 6,9-13 i Lc 11, 2-4. No hi ha cap altra versio6 antiga: la
de Mateu és la font de la que es troba a la Didakhé 8,2; mentre la forma lluca-
na del Codex Vatica és la font d'una variant que han conservat alguns pocs
manuscrits grecs (126, 700) i alguns autors antics (Gregori de Nissa, Maxim
el Confessor, etc.), amb la peticié de la vinguda de I'Esperit Sant.

La llucana del Parenostre, segons el text del Codex Vatica té cinc peticions;
mentre la versié mateana sis o set: sis, segons la major part de comentaristes
orientals, set segons molts comentaristes a partir de sant Agusti. Aquesta dar-
rera percepcié sembla la més correcta, ja que cal distingir la petici6 de no
caure en temptacio, de la frase segiient sobre la petici6 de ser deslliurats del
Maligne.

Les cinc peticions de Lluc coincideixen amb cinc de les de Mateu. Per tant,
o bé hi ha hagut un fenomen d’ampliacié de cinc a set, o bé hi ha hagut la
reduccio de set peticions a cinc. Amb la major part d’autors cal considerar que
ha estat Mateu qui ha ampliat la pregaria primitiva, malgrat que en el llenguat-
ge de les altres peticions conservi en general unes formes més primitives que les
de Lluc. En comparanca amb Lluc, el Parenostre matea presenta tres amplia-
cions: a) La invocaci6 inicial passa del breu «Pare» a «Pare nostre, que estas en
els cels»; b) Una tercera peticié que es faci la voluntat del Pare aixi al cel com a
la terra; ¢) Una setena peticié demanant la deslliuranca del Maligne.
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Aixd permet reconstruir el text primitiu de la pregaria del Parenostre. Es
aleshores, en reunir les cinc breus peticions, que es veu que la peticié sobre el
perdé presenta una estructura bimembre, diferent a totes les altres quatre.
Aix0 és indici que dins d’aquesta peticié hi ha hagut una ampliacié mateana,
que posteriorment Lluc ha recollit. Totes les ampliacions mateanes tenen
paral-lelismes amb textos de I'Evangeli segons Marc, el que fa pensar que ha
estat a partir d'aquest material que Mateu ha realitzat aquestes ampliacions.

Lestructura de set peticions del Parenostre matea i I'estructura de cinc de
la pregaria llucana es mostra com la clau d’explicacié d’aquesta doble versidé.
Mateu ha optat per una ampliaci6 a set peticions per expressar que la prega-
ria de Jesus, ja en el seu ensenyament per Galilea era simbolicament obert a
totes les nacions, com es manifestara en el missatge del ressuscitat, a la fi
de la narracio evangelica. En canvi, Lluc ha preferit mantenir la estructura de
cinc peticions per expressar simbolicament la dimensi6 plenament jueva de la
pregaria de Jesus, en un escrit dirigit a Teofil, especialment si aquest és iden-
tificat amb el gran sacerdot fill d’Annas. D’altra banda, les ampliacions matea-
nes podien ser percebudes com a polemiques des d’oides jueves en controver-
sia amb deixebles de Jests.
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