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EDITORIAL

Presentamos un nuevo numero de la Revista Aragonesa de Teologia, el 44. Hemos
guerido que fuera un monografico sobre la Biblia con biblistas proximos a nosotros
gue nos acerquen, con la pasion que el mundo biblico les provoca, algunos temas que
puedan dar pie para iniciar procesos de reflexion personal y de grupo. Afortunadamente,
son muchas las personas que participan de forma grupal, en sus parroguias y comuni-
dades, también de forma auténoma incluso en ambitos no eclesiales, en el acercamien-
to al mundo biblico, tan complejo, tan apasionante, tan humano, tan religiosamente pro-
fundo. Les ofrecemos, pues, esta aportacion para su proceso.

Todavia suenan las felicitaciones por la canonizacion de la madre Teresa de Calcuta,
tan entranable en su testimonio de unir el cielo y la tierra, a Dios con los seres humanos,
la trascendencia con lo mas terrenal de nuestra existencia corporal necesitada de pany
de cuidados médicos, de carifio y de esperanza.

Siguen lloviendo imagenes de la tragedia migratoria que sepulta a tantos en los abis-
mos del Mediterraneo sin llegar a cumplir su suefio y haciendo del viejo mar un espejo
de nuestras contradicciones al reunir, en sus aguas, grandes masas de turistas, ansio-
sos de evasion y pasatiempo, junto a otras masas de préfugos, ansiosos por conseguir
la nueva tierra prometida que compense el esfuerzo de un camino repleto de obstaculos
insolidarios.

Como obstaculos interminables encuentran, en su otro proceso migratorio, los bienes
(in)muebles de la iglesia aragonesa que, a un tiempo son victimas protagonistas de un
drama de prepotencia histérica, cultural y econémica, v, a la vez, motivo de ridiculo ecle-
sial, cuya huella quedard, por generaciones, en el bagaje antirreligioso de mucha gente
para la que es incomprensible la situacion.

Una situacién juridica compleja cuya marafa se aclara poco a poco a la vez que des-
pierta preguntas que afectan a nuestra comunidad y sus relaciones internas y externas.

Preguntas que hacen pensar, procesos de pensamiento que buscan respuestas, el
creyente no puede permanecer en la credulidad de orientaciones, pautas y practicas de
otros tiempos y momentos culturales. Urge la formacion religiosa de los cristianos y el
descubrimiento de la complejidad de la fe en su relacién con la historia y la cultura No
son tiempos, los nuestros, de férmulas catequéticas y respuestas simples. Son tiempos
de formacién fuerte bien enraizada en la Biblia y en la historia de nuestra comunidad.
Son tiempos de teologia, es decir, de pensar la fe en relacién con las grandes cuestio-
nes de nuestro tiempo.
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Por eso el CRETA, Centro de Estudios Teoldgicos de Aragén, del que depende nues-
tra revista, apuesta por un cambio importante en su estructura académica y pasa a ser
Centro Agregado de la Universidad Pontificia de Salamanca en Zaragoza, para que sus
aulas puedan estar abiertas a todos los interesados en cursar los estudios de teologia
como reflejo de su sensibilidad por una teologia abierta al didlogo con las distintas ra-
mas del saber humano y de sus preocupaciones.

Nos felicitamos por este hecho convencidos que va a significar un gran estimulo
para la expansion del pensamiento teoldgico en nuestra comunidad y para la presencia
de esa reflexion en el debate social. Que todos aportemos nuestra ilusion y nuestra re-
sponsabilidad a esta etapa nueva.




:Como leer hoy los evangelios? Algunas
claves de lectura

Rev. Aragén. Teol. 44 (2016) Estela Aldave Medrano

Los evangelios han tenido desde antiguo un papel decisivo en la vida de la comuni-
dad eclesial, muy posiblemente antes incluso de que se constituyera lo que hoy deno-
minamos el canon del Nuevo Testamento. Justino (s. Il d.C.) menciona en uno de sus
escritos que, junto a los profetas, cada domingo se leen las memorias de los apdstoles,
esto es, los evangelios (1Apol. 67,3), otorgadndoles con estas palabras un valor y estatus
semejante a las Escrituras de Israel. Estas obras que narran de un modo muy caracte-
ristico algunos episodios de la vida de JesUs siguen siendo hoy fuente de inspiracion
para muchos, tanto dentro como fuera de la Iglesia. Y por ello siguen lanzando pre-
guntas: cémo acercarnos a ellos, con qué claves y con qué recursos. Nuestros propios
interrogantes y anhelos, y la necesidad de dar una respuesta razonada, razonable y
significativa de nuestra fe y de nuestro modo de comprenderla, hacen que esta tarea
sea ineludible. La lectura de la Biblia en general y de los evangelios en particular dentro
de las comunidades cristianas de hoy ha de aunar el rigor y la dimension teologica y
creyente, ha de evitar la ingenuidad o las respuestas faciles y contribuir al mismo tiempo
a mostrar al Dios de Jesus que sigue manifestandose en nuestra historia. Las paginas
que siguen son una pequedia reflexion que pretende contribuir a ello.

1. La debida atencion al texto

La Constitucién del Concilio Vaticano Il que abordé el tema de la Escritura (Dei Ver-
bum) fue el documento que mas tiempo requirié para ser aprobado. La razon es que la
Biblia constituye el pilar de la Iglesia: de la forma de comprenderla e interpretarla depen-
den, no sélo el resto de las disciplinas teoldgicas (el propio documento la considera el
“alma de la teologia’ DV 24), sino la propia vida eclesial: el modo de entender las relacio-
nes internas y la autoridad y de estar presentes en los diferentes contextos actuales, el
didlogo con el mundo y con la ciencia, y un largo etcétera. De ahi que el tema suscitara
acalorados debates y discusiones; era mucho lo que estaba en juego. En todo caso, la
importancia de este documento es una buena muestra de como la comunidad eclesial
siempre ha entendido que para ser fiel a si misma ha de mirar a sus origenes, y en este
proceso el Nuevo Testamento, y particularmente los evangelios, tienen un rol decisivo’.

1 Para la historia de la DV y su importancia, cf. Carlos Junco Garza, La Biblia, libro sagrado (Estella: Verbo
Divino, 2008), 21-29.
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Los evangelios son, en primer lugar, obras literarias. Todos ellos fueron escritos en
griego entre, aproximadamente, el afio 70 (Marcos, el mas antiguo) y el afio 110 (data-
cién que suele atribuirse a la Ultima redaccién del evangelio de Juan), aunque contaron
con tradiciones més antiguas, algunas de ellas muy posiblemente escritas. Como ocurre
en el caso de cualquier obra de la literatura, su lectura requiere algunas herramientas,
como, por ejemplo, caer en la cuenta si es un texto discursivo (dichos o ensefanzas de
Jests) o narrativo (relato de un milagro o de un encuentro), la atencion al tipo de vocabu-
lario utilizado (términos que se repiten, dénde y con qué fin), personajes que aparecen y
cémo son caracterizados, quien toma la palabra y la iniciativa y quién no, los lugares en
los que se desarrolla la accion, los desplazamientos que se producen... Es importante,
ademds, comprender cada escena o unidad menor dentro del conjunto, esto es, dentro
del evangelio del que forma parte, ya que cada uno de ellos posee su propia estructura
y Iégica interna. Otro aspecto a tener en cuenta es el conocimiento de los géneros litera-
rios en la antigiiedad; dentro de los evangelios aparecen diferentes de ellos (también lia-
mados “formas literarias”: dichos, parabolas, milagros, controversias...), pero, ademas,
los propios evangelios constituyen en si mismos otro género particular.

Eltema del género “evangelio” ha sido objeto de discusién por los estudiosos, aunque
la tendencia mayoritaria hoy es considerarlos obras semejantes a lo que en el mundo
grecorromano se denominaba bios (en griego) o vita (en latin), escritos que constituian
algo semejante a lo que hoy podriamos llamar biografia, en tanto que narraban el naci-
miento de un personaje, episodios importantes de su vida y finalmente su muerte. Sin
embargo, el género bios / vita no es totalmente equiparable a los escritos biogréficos
actuales porque lo que principalmente se pretendia con su uso no era tanto dar cuenta
exacta de los episodios de la vida del personaje en cuestion cuanto resaltar su honor y
lograr que su memoria persistiera®. Dada la semejanza de los evangelios con este mo-
delo literario parece que fue utilizado para narrar la vida de Jesus, aunque de una forma
particular, ya que en algunos casos lo modificaron. Asi, por ejemplo, sélo Mateo y Lucas
narran, segun la convencidn, la infancia de Jesus, mientras que Marcos comienza con
su bautismo y Juan con el prologo centrado en el Logos, resaltandose, en estos dos ul-
timos casos, la estrecha vinculacion entre Jesus y Dios, que es la que explica, mas que
su ascendencia familiar, la identidad del personaje.

Este Gltimo aspecto nos conduce a otro: el de la historia. Los textos evangélicos
tienen una dimension histérica ineludible en dos sentidos: remiten en primer lugar a la
historia de Jesus, pero también a la historia de su propia composicion, que, a su vez,
apunta a la de las comunidades del cristianismo naciente.

El origen de los evangelios es Jesus: El constituye el centro de estas narraciones y
es asimismo quien explica su surgimiento, ya que nacieron para recuperar significativa-
mente su memoria y asi inspirar y transformar la vida de los que formaban parte de las
comunidades cristianas primitivas. A través de los evangelios accedemos al modo de
vida de JesUs y a su ensefanza, al grupo de seguidores que constituyo, a la forma en la
que entendié a Dios y se relacioné con El, a los lugares que recorrid y a los personajes
con los que se encontrd, a sus comidas... Sin embargo, sabemos bien que es muy dificil
conciliar entre si los cuatro evangelios. Aunque algunos de ellos, ios sindpticos, tienen

2 Santiago Guijarro Oporto, Los cuatro evangelios (Salamanca: Sigueme, 2010), 53-60.
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partes semejantes, la coincidencia nunca es exacta. La diferencia se percibe ain mas
en Juan, que, aunque refleja tradiciones comunes al resto, presenta caracteristicas muy
peculiares.

Prestar atencion a estos elementos no resta valor o importancia a la lectura de los
evangelios, sino todo lo contrario. En el s. Il d.C. Taciano escribi6 el llamado Diatessaron
(“a través de cuatro”), una obra en la que armonizo los cuatro evangelios y que tuvo un
gran éxito en las comunidades de Siria. Sin embargo, este Diatéssaron no fue aceptado
por el resto de comunidades cristianas, que apostaron por mantener la diversidad de las
visiones de Jesus existente en los evangelios®.

El tema de la diversidad de las “vidas de Jesus” plantea la pregunta por los métodos
exegéticos. Tradicionalmente se han dividido en dos: los diacronicos, dirigidos a recons-
truir la historia de formacién de un texto, sefialando sus diferentes estratos de compo-
sicién y sus correspondientes contextos, y los sincronicos que, por el contrario, prestan
atencion a los textos en su forma final, sin planteamientos en lo que se refiere a como
y cuando fueron elaborados. Actualmente, sin embargo, se observa también una ten-
dencia mixta o ecléctica, en tanto que muchos estudiosos, reconociendo explicitamente
el proceso de composicién, abordan los textos en su estado actual, considerando que
éstos tenian un sentido unitario para la audiencia original*. Esta ultima postura es espe-
cialmente apropiada a mi juicio en algunos casos. Pongamos como ejemplo el episodio
de la uncion de Jesus.

Los cuatro evangelios narran que Jesus fue ungido por una mujer. La version de
Mateo (Mt 26,6-13) depende de la de Marcos (14,3-9), que apenas modifica, por lo
que no vamos a tenerla en cuenta aqui. Las historias narradas por Lucas (7,36-50) y
Juan (12,1-8) son, por el contrario, muy significativas. Los tres coinciden en el dato de
la uncién con perfume, que se lleva a cabo en una casa durante la celebracion de una
comida. También en el hecho de que alguno(s) de lo(s) presente(s) critica(n) el gesto
y en la defensa que hace Jesus de la mujer. Hasta aqui las coincidencias entre todos.
Sin embargo, en algunos elementos coinciden tnicamente dos de ellos. Por ejemplo, en
Marcos y Lucas la mujer es anénima y la casa es de un tal Simoén; en Marcos y Juan la
escena se sitia en Betania, el perfume es de nardo auténtico de alto precio y se alude a
la sepultura de Jesus; y en Lucas y Juan hay una uncién en los pies y un acto de secado
de los mismos con el cabello de la mujer. Por otra parte, algunos elementos son tnicos
de un evangelio: en la version de Marcos se unge la cabeza de Jesus, en Lucas la mujer
es una pecadora conocida como tal, no se alude a su sepultura y la escena esta locali-
zada en algun lugar de Galilea, y en Juan la que unge es Maria de Betania y la accion
se lleva a cabo en dicho lugar.

Como se puede ver, hay diferencias muy significativas entre las versiones evange-
licas, aunque las conexiones también son multiples; esto explica que a lo largo de la

3 Rafael Aguirre, “La segunda generacion y la conservacion de la memoria de Jesus: el surgimiento de los
evangelios] en: R. Aguirre (ed.), Asi empez6 el cristianismo (Estella: Verbo Divino, 2010) 195-254.

4 Para una presentacion sencilla de los métodos exegéticos, cf. Junco Garza, La Biblia, libro sagrado, 318-
354. El tema fue presentado por la Pontificia Comision Biblica en el documento La interpretacion de la Biblia
en la Iglesia (1993), 1.
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historia de la investigacién se hayan hecho diferentes propuestas tratando de explicar
los datos. Una de ellas plantea que detras de estas narraciones hay un episodio histori-
co en el que Jests fue ungido en los pies por una mujer durante la celebracion de una
comida, acto que fue censurado por los participantes al banquete pero defendido por el
propio Jesus. La recriminacion se debio, no sélo al hecho del despiltarro de perfume que
implicaba, sino porque las unciones de los pies en el contexto grecorromano eran ac-
ciones ligadas al placer y al exceso (Aristéfanes, Las avispas 606-616), a diferencia del
lavado de los mismos, que solia realizarse como un gesto de hospitalidad; para algunos
grupos eran inaceptables porque atentaban contra el ideal de moderacion y austeridad,
virtudes por otro lado con las que median la hombria y virilidad (Petronio, Satiricén 70;
Plutarco, Vidas paralelas 20). Jesus, sin embargo, acogié y valord el gesto de la mujer,
entendiendo, a diferencia de los presentes, que era expresién de su amor y confianza
(en ocasiones las mujeres ungian los pies de sus esposos; cf. Jose y Asenet 20,1-3), ¥
no recrimind el contacto fisico intimo ni se escandalizé por elio®.

Este episodio de la vida de Jesus fue, sin embargo, evolucionando y sufriendo mo-
dificaciones en el curso de la tradicién, hasta llegar a las diversas versiones del mismo
que encontramos en los cuatro evangelios. Tener en cuenta esta dimension histérica de
los textos (en tanto que remiten a Jesus y en tanto que fueron también transformandose
a lo largo del tiempo en funcion de las circunstancias) es ineludible porque no pode-
mos negar la pluralidad de versiones y hemos de dar razén de ellas. Este proceso da
muestra de que los relatos evangélicos fueron una realidad muy viva y cambiante; las
comunidades del cristianismo naciente contaban y recontaban las historias de Jesus
con fidelidad pero también con gran libertad y creatividad, porque entendian que era
legitimo actualizar su mensaje y adaptario a las diferentes circunstancias. Asi, por ejem-
plo, Marcos resalté el hecho de que la mujer reconociera y ungiera a Jestis como Mesias
precisamente en las puertas de la Pasion (por esta razén cambid los pies por la cabeza),
alabandola por ello (14,9), mientras que Juan hizo del gesto una uncion anticipada de un
muerto, Jesus, que posteriormente va a ser vindicado y resucitado por la accion de Dios.

2. El tiempo y el espacio en el que nacen y se desarrollan los
textos: la importancia del contexto

Deciamos mas arriba que el gesto de ungir los pies de Jesus resulté escandaloso
e inapropiado para los que lo presenciaron. El dato, sin embargo, procede de fuentes
externas al propio texto, ya que éste, como todos los escritos de la Biblia, da por sabida
una buena cantidad de informacién que, sin embargo, se nos escapa a los lectores ac-
tuales. Para leer los textos biblicos, por tanto, requerimos de algunos conocimientos del
mundo que los circunda.

La vida de Jesus y la vida de sus seguidores, los que formaron parte de su movimien-
to antes de la Pascua y los que se incorporaron a él después, vivieron en un contexto

5 Para el episodio de la uncion, cf. J. F. Coakley, “The Anocinting at Bethany and the Priority of John JBL 107/2
(1988) 241-256; Mery Rodriguez Moreno, “Un gesto de mujer como inspiracién del lavatorio de los pies de Je-
stis (Jn 13,1-20)” en: C. Bernabé (ed.), Con ellas tras Jesus. Mujeres modelos de identidad cristiana (Estelia:
Verbo Divino, 2010) 165-198; Santiago Guijarro and Ana Rodriguez, “The ‘Messianic’ Anointing of Jesus (Mark
14:3-9)) BTB 41.3 (2011) 132-143.
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religioso, socio-cultural, econdmico y politico determinado que hemos de conocer en
la medida de lo posible con el fin de comprender mejor los textos que nacieron en él°.

" Haciéndolo lograremos establecer un puente entre dos mundos y modos de compren-
der la realidad, los suyos y los nuestros, que, de otro modo, estarian incomunicados, y
disminuiremos el peligro de atribuir al mundo del otro lado de ese puente los datos del
nuestro.

La vida de Jesus transcurrié en la tierra de Israel, entre Galilea y Judea, en un pe-
riodo de dominio por parte del Imperio Romano, de concentracién de la tierra en las
manos de unos pocos, de aumento de las deudas economicas por parte de la poblacién
campesina de menores posibilidades econémicas, cuyas expectativas de mejora eran
casi imposibles. Los evangelios cuentan que, durante el tiempo de su ministerio publico,
Jesus se dirigié principalmente (a excepcién de Jerusalén) a aldeas pequefas; ninguno
de ellos relata su estancia en alguna de las ciudades helenisticas de Galilea, como Sé-
foris o Tiberias, en las que se vivia de un modo muy similar a las ciudades importantes
de la cuenca mediterranea. Sin embargo, la helenizacion también habia llegado a las
zonas rurales de Israel, de modo que incluso el “judaismo de la tierra” habia asumido
algunos de rasgos. En todo caso, segun los evangelios gran parte de la actividad y de la
vida de Jesus se desarrollé en las aldeas judias, donde la precaria situacion economica
y la opresion politica convivian con el surgimiento de expectativas de una pronta inter-
vencion de Dios, fuertemente ancladas en la tradicion de Israel.

Tras la Pascua, sin embargo, los seguidores de Jesus dieron el salto mas alla de las
fronteras de Israel, y es en este nuevo contexto, ya urbano y enormemente diverso, en
el que comenzaron a convivir con una pluralidad de grupos sociales y religiosos, donde
se fueron poniendo por escrito los evangelios. En este momento nuestros ojos tienen
que volverse a ciudades como Antioquia, Efeso y Roma, lugares en los que habia comu-
nidades judias significativas y otro tipo de agrupaciones que sirvieron de modelo para
los seguidores de Jesus. En estas grandes urbes la vida no era facil para la mayoria.
La mortalidad era muy alta y la esperanza de vida corta, los impresionantes edificios
y monumentos y las construcciones destinadas al ocio, al placer, a la salud e higiene
(teatros, hipédromos, bafios) eran sélo una parte de la realidad, ya que en los suburbios
reinaba la suciedad, las condiciones eran muy precarias y mucha de su poblacion esta-
ba desarraigada y con apenas apoyos familiares’. Los datos apuntan a que muchos de
estos Ultimos pasaron a formar parte de las comunidades para las que fueron escritos
los evangelios, aunque en ellas también habia personas pertenecientes a clases mas
acomodadas que contribuian con sus bienes en diferentes ambitos de la vida comun
(por ejemplo, proporcionando espacios de reunion). Un ejemplo de ello lo tenemos en el
evangelio de Lucas, que menciona a un grupo de mujeres que desempefaron funciones
de este tipo (8,1-3).

A pesar de las diferencias entre las zonas rurales de Israel y las grandes ciudades de
la cuenca mediterranea, tanto en un lugar como en otro habia una serie de instituciones

6 Para el contexto del Nuevo Testamento, cf. Esther Miquel, “El contexto histdrico y sociocultural’ in: R. Aguirre
(ed.), Asi empez6 el cristianismo (Estella: Verbo Divino, 2010) 49-99.

7 Warren Carter, Mateo y los margenes. Una lectura sociopolitica y religiosa (Estella: Verbo Divino, 2007
(orig. 2000)), 50-62.
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y valores sociales comunes que requieren ser tenidos en cuenta. Entre ellos sefialamos,
por ejemplo, las relaciones de parentesco, que constituian el principal modo de organi-
zacién social. Las familias se entendian como una unidad mas amplia que las actuales;
formaban parte de ella el esposo, la esposa, los hijos de ambos asi como, dado el caso,
los esclavos u otras personas dependientes de los primeros. Dentro de ella los roles
estaban muy bien establecidos. El varén (paterfamilias) era la cabeza, encargado, entre
otras cosas, de la manutencién, la crianza y educacion de los hijos y el control de las
mujeres a su cargo. Entre el padre y los hijos se establecia una relacion de autoridad y
subordinacién, mientras que en el caso de los hermanos eran fundamentalmente igua-
litarias.

La importancia de las relaciones de parentesco se percibe muy bien en varios luga-
res del evangelio de Juan. La relacion entre Jesus y Dios es una relacion Hijo — Padre
(3,16-18; 5,19), términos mucho mas usados que en los sinépticos. De un modo similar,
los que creen en Jesus son hijos de Dios (1,12; 11,562), aunque para ello se utiliza un
término griego diferente (uids en el primer caso y téknon en el segundo) con el fin de
subrayar el carécter Unico de la filiacién de Jests con Dios. Una de las consecuencias
de ser hijos de Dios es que los seguidores de Jesus son, para Juan, hermanos y her-
manas entre si (20,17; 21,23).

El uso de este vocabulario del ambito familiar implica que la comunidad en la que (y
para la que) se escribe el cuarto evangelio se entiende a si misma como una familia de
tipo ficticio o sustitutivo, ya que su razén de ser no proviene de los lazos de sangre sino
de la fe en Jesus. La relacién estrecha e intima entre éste y Dios Padre se convierte en
prototipo del vinculo que une a cada uno de ellos con Dios y configura el tipo de rela-
ciones dentro del propio grupo. En él la tnica autoridad es el Padre comun, y entre los
hermanos no hay diferencias jerarquicas sino solidaridad, lealtad, reciprocidad e igual-
dad, un tipo de relaciones, en definitiva, que refleja el “modo de ser” del propio de Dios
de Jesus, un Dios que quiere la vida y nuestro crecimiento, lo cual requiere espacios en
los que la amistad, la confianza, la libertad y el apoyo mutuo desbanquen al ejercicio del
poder y al temor.

De todo lo dicho se deriva, por tanto, que el estudio de los evangelios requiere prestar
atencion, no sélo a los textos, sino también al contexto en el que éstos nacen y para los
que se escriben. Para ello se requiere un trabajo interdisciplinar, que tenga en cuenta
los datos proporcionados por ciencias como la filologia, la historia, la antropologia o la
sociologia.

3. El Dios “desvelado” en los evangelios

Aunque generalmente utilizamos el término “revelacion” para hacer referencia a la
accion de Dios de darse a conocer a si mismo, el adjetivo “desvelado” es posiblemente
mas evocador, ya que remite de un modo mas directo a un acto de “quitar el velo” que
permite reconocer lo que hay detras de él.

Los textos de los evangelios remiten constantemente al Dios de Jesus, un Dios cu-
yos rasgos estan recogidos en el profeta Isaias, tal y como sefala Lucas al narrar el
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comienzo del ministerio publico en la sinagoga de Nazaret: “El Espiritu del Sefior sobre
mi, porque me ha ungido para anunciar a los pobres la Buena Nueva, me ha enviado
a proclamar la liberacion a los cautivos y la vista a los ciegos, para dar la libertad a los
oprimidos y proclamar un afo de gracia del Sefior” (Lc 4,18-19). Jesus probablemente
privilegié algunas tradiciones biblicas porque descubrié que reflejaban mejor al Dios que
él experimentaba y en quien creia. Y esto determin6 su modo de vivir, de mirar la reali-
dad y dejarse transformar por ella. Los textos de los evangelios nos dan a conocer sus
pasiones: acercarse a las fronteras porque en ellas estan los preferidos por Dios, des-
cubrir su Presencia en los que el poder religioso o las convenciones sociales apartaban
supuestamente con legitimidad, devolver a todos ellos la conciencia de que sus posibi-
lidades eran mejores y crear pequefios espacios y condiciones necesarias para ello...

Asi, ambas dimensiones, Dios y la vida, aparecen en los textos evangeélicos como
inseparables; Dios no esta sino en la realidad, en las personas, en cuanto acontece, en
todas las busquedas y anhelos de una vida mas plena, de una mayor libertad, en los
intentos de disminuir el sufrimiento provocado por la injusticia y hacer crecer el amor,
la amistad y el perdén. De todo ello nos hablan las escenas que narran cémo Jesus se
sentaba a la mesa con todos, pero especialmente con los considerados pecadores (Mc
2,15-17), y las de curaciones y expulsiones de demonios.

Un ejemplo de estas ultimas es la sanacion de la hija de la sirofenicia (Mc 7,24-30).
Jesus ha dejado la tierra de Israel y se ha adentrado en Tiro, territorio pagano, y entra
en una casa. Si ya la marcha a un lugar poblado por gente extranjera desde el punto de
vista de los judios era amenazante por cuestiones de pureza, mas lo era aun acceder a
un espacio doméstico; indirectamente esta indicando que Jesus va a aceptar la hospi-
talidad de alguien gentil, posiblemente una familia. En este contexto irrumpe en escena
una mujer atormentada porque su hija esta poseida. Es ella guien toma la iniciativa y
decide acudir donde Jests, quien, segun el texto, no queria que nadie supiese que
estaba alli. El relato hace pensar al lector que Jesus tiene que hacer un doble cambio:
el primero, acoger a esta mujer cuya visita no esperaba (ni al parecer deseaba), y el
segundo, aceptar curar a su hija, una pagana, antes que a un miembro de Israel (“El le
decia: ‘Espera que primero se sacien los hijos, pues no esta bien tomar el pan de los
hijos y echéarselos a los perritos”, 7,27). Y asi lo hace. Esta breve escena es un precioso
ejemplo de la apertura de Jesus, de su mirada sensible y atenta a la persona que tiene
delante y de su capacidad para ver mas alla de los estigmas, las etiquetas o las censu-
ras religiosas y sociales. Con estos gestos transmitia quién era Dios para él, “desvelaba”
al Dios en quien creia y asf lo siguen descubriendo los textos.

4. Un transito necesario: de un cuerpo de doctrinas a una expe-
riencia y un modo de vivir

Los evangelios fueron escritos para mantener viva la memoria de Jesus entre sus
seguidores, de una generacién posterior. Su finalidad no era tnicamente instruir (es de-
cir, presentar datos sobre su vida que sus seguidores tuvieran que conocer) ni presentar
una serie de ideas sobre Dios y Jesus en las que hubiera que creer (aunque también lo
hacian, en parte), sino, sobre todo, tuvieron en su origen una vocacion transformadora
que tenia mucho que ver con la vida y praxis concretas de sus audiencias originales. A
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ello contribuia el hecho de que fueran leidos en voz alta en las reuniones de las comu-
nidades. La escucha de la proclamacién oral de los textos, mediante la que los partici-
pantes lograban introducirse vitalmente en las escenas, contribuia sin duda a que estos
primeros seguidores de Jesus experimentaran su presencia y la de Dios entre ellos, y
se sintieran convocados a proseguir con su estilo de vida®.

Muy probablemente uno de estos contextos de lectura fueron las comidas comunita-
rias. Los textos evangélicos sdlo nos proporcionan informacion indirecta. A través de las
cartas de Pablo, sin embargo, podemos conocerlas mejor; de ellas tenemos noticia, por
ejemplo, en 1Cor 10,14-22; 11,17-34.

Los primeros seguidores de Jesus, como otros grupos de su contexto social, cele-
braban banquetes rituales en memoria de su Maestro®. En ellos recordaban su muerte
y resurreccién y estaban asimismo inspirados en su propia practica de la comensalidad,
de la que, como ya hemos dicho mas arriba, dan cuenta los evangelios. Este tipo de
comidas en el mundo antiguo tenian una funcién social muy importante. En ellas, por
el mismo hecho de sentarse a una mesa comun, se expresaban y hacian realidad los
lazos que unian a sus participantes y el tipo de relaciones que establecian entre ellos,
que, tal y como indicabamos mas arriba, tenian su origen en la conciencia de conformar
una familia de caracter peculiar, formada por hermanos y hermanas, hijos a su vez de
un tinico Dios Padre. Estos vinculos estrechos existian entre personas de procedencia
social y religiosa muy diversa. Es razonable pensar en la aparicién de dificuliades de
diverso tipo (prejuicios, rencillas, abusos de poder, discriminacion...). Estas comidas,
sin embargo, constituian un medio de reconciliaciéon y un instrumento para construir el
ideal de fraternidad.

Las audiencias originales de los evangelios vivian inmersas en gran nimero de di-
ficultades. En la mayoria de los casos, aungque en unos con mas fuerza que en otros,
tenian conflictos con los judios de la sinagoga y con otros grupos del contexto imperial
que, sin duda, afectaban a su identidad aun en gestacion, y les convertia en un colectivo
muy vulnerable, cuya identidad y legitimidad estaban constantemente puestas en entre-
dicho. En el caso del judaismo, el sufrimiento se agravaria porque era un conflicto “de
familia) en el sentido de que muchos de estos seguidores de Jesus seguian sintiéndose
judios pero los miembros de la sinagoga no les consideraban como tales; este problema
asoma muy claramente en el evangelio de Juan (9,34; 16,1-4). En todo caso, muchos de
estos desencuentros tuvieron su origen en el particular modo de vivir de los seguidores
de Jesus: la inclusion de personas de diferente procedencia social y religiosa y el mutuo
apoyo entre ellos, la participacion de todos ellos en una mesa comun y la relativizacion
de algunos preceptos legales del judaismo, el recuerdo de un crucificado por el Imperio
en estas comidas, la asuncién de roles de liderazgo por parte de las mujeres, etc. Sin
duda, el futuro de estas comunidades dependia de su capacidad para mantener viva,
pese a todo, su identidad naciente y amenazada; en este contexto cobraba especial re-
levancia la lectura comunitaria de los evangelios, el recuerdo de la praxis misericordiosa

8 Aguirre, “La segunda generacion y la conservacion de la memoria de Jesus: el surgimiento de los evan-
gelios’] 200-204.

9 Para este tema, cf. Dennis E. Smith, Del simposio a la eucaristia. El banquete en el mundo cristiano anti-
guo (Estella: Verbo Divino, 2009 (orig 2003)), esp. 275-315.
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de Jesus y la experiencia del mismo Dios que inspiré su peculiar modo de vida que
acabé en la cruz.

5. Finalmente, leer los textos desde nuestra realidad actual

Como ya hemos indicado mds arriba, uno de los rasgos que aparecen en el proceso
de formacién de los evangelios es su caracter vivo. A lo largo de las primeras décadas
y hasta su puesta por escrito se percibe que las tradiciones de Jesus se mantenian en
la memoria pero eran también interpretadas una y otra vez con el fin de que fueran una
palabra significativa en los distintos contextos.

Sin embargo, el lector actual se encuentra con los textos canénicos y literariamente
cerrados. Este hecho no significa que sean una realidad inerte sino todo lo contrario; su
vocacion continta siendo la del pasado: ser un mensaje transformador. Se impone, eso
si, la necesidad de interpretarlos.

La interpretacion de los evangelios, como de la Biblia en general, requiere la lectura y
el estudio de los textos con el mayor rigor posible, tratando de conocer cual fue el signifi-
cado que originalmente tuvieron con el fin de evitar proyectar sobre ellos nuestras ideas
preconcebidas o propias de nuestro mundo y no del suyo. Es importante, ademas, leer-
los repetidamente con el fin de descubrir elementos que hasta ese momento nos han
podido pasar desapercibidos y permitir que podamos vernos gratamente sorprendidos.
Como los clasicos de la literatura, los textos de los evangelios son un pozo inagotable
que permiten lecturas siempre nuevas. En ellos no encontramos recetas pero si una
persona, Jests de Nazaret, quien pone nombre a nuestros anhelos y hace surgir en
nosotros otros nuevos. Los evangelios siguen siendo hoy el lugar desde el cual podemos
mirar nuestra realidad personal, la de nuestras relaciones, la de nuestro mundo, con sus
luces y sus sombras, descubrir a Dios en ellas y vislumbrar el camino a seguir.

Asi, y a modo de conclusion, algunas de las claves para una lectura actual y creyente
de los evangelios son: la atencion al texto, a sus datos y a su mensaje original, lo cual
requiere tener en cuenta el contexto en el que nacieron; descubrir el rostro de Dios que
los textos “desvelan” (cuéles son sus rasgos, quiénes son sus preferidos y por qué, cual
es su modo de estar en la historia); no olvidar que los evangelios tuvieron en su origen
una vocacion transformadora mas que instructiva, esto es, tenian mas que ver con la
vida que con las ideas; y, finalmente, hacer de ellos textos significativos para el hoy que
nos toca vivir.
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Del Antiguo al Nuevo Testamento
lc1-2

Rev. Aragén. Teol. 44 (2016) Jesus M? Munoz S.J. (Taiwan)

1 El libro, el concepto y la soldadura literaria de Lucas

Los creyentes en Cristo tuvieron muy desde el principio el presentimiento de que es-
taban ante algo nuevo. La resurreccion de Jesus era algo impensado e impensable. En
la noche de aquel sébado nadie en Jerusalén, o en todo el territorio de israel, hubiera
apostado nada a que al dia siguiente alguien veria vivo a Jesus. Era sencillamente im-
pensable, lo nunca visto. Es posible que si lo plantearan alguien podria llegar a pensar
que, de ser alguien, ese debia ser Jesus, que habia pasado por el mundo haciendo el
bien, curando a los oprimidos por el demonio... Pero, por otra parte, precisamente Jesus
el crucificado, hacia mas impensable este hecho. Aunque eso fuera posible... Por eso,
cuando se produce, la sensacién de novedad es intensa e inmediata.

Esta sensacion fue poco a poco adquiriendo consistencia y densidad. De ello tal vez
el mejor ejemplo sea la carta a los hebreos, sea cual sea la datacion que se le quiera
dar. Alli ya se habla con toda libertad y claridad de que “al decir NUEVO, ha convertido
en anticuado al primero” (Hb 8,13). Y ello lo hace mediante una cita larga del Antiguo
Testamento.

Pero ya no es s6lo un concepto. La expresién ‘Antiguo Testamento™ ocurre ya en un
documento relativamente primitivo del Nuevo Testamento: “en la lectura del antiguo Tes-
tamento..” (2Co. 3,14). Se habla de “lectura” por lo tanto de libros.

El texto que consideramos es del evangelio de Lucas. De un libro. No es ya la sensa-
cién o vivencia, ni siquiera la predicacion oral, sino su expresion escrita. Creo que Lucas
en estos capitulos ha dado una forma literaria al concepto de Nuevo Testamento y o ha
expresado en forma de narracion. Podria decirse que estos dos capitulos son una espe-
cie de anuncio de lo que se expondrd a lo largo de todo el evangelio. Otros evangelios
lo han hecho de otro modo.

Marcos lo presenta por medio de la imagineria. La descripcion de Juan Bautista,
méas pormenorizada que en otros evangelios, empalma con Elias y viene precedida de
una amalgama de palabras de profetas y del Pentateuco. Mateo simplifica la cita que-
dandose en Isaias y mantiene la descripcién de Juan Bautista inspirada en el atuendo
de Elias. Juan pasa directamente de la discusion sobre el Mesias, Elias o el profeta y la
cita de Isaias al anuncio del “cordero de Dios” que nos sitla ya en la nueva dimension.
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Si nos centramos en los dos capitulos de Lucas la confrontacion ha de hacerse con
Mateo que es el tnico que tiene un texto semejante. Dejando de lado la genealogia,
que Lucas tiene fuera de estos dos capitulos, podemos ver que la insistencia de Mateo
recae sobre la palabra. Cinco citas dan sentido a los cinco episodios narrativos de su
evangelio, desde la anunciacion a José hasta la ida a Nazaret. O tal vez debamos decir
que cinco narraciones contemporaneas ejemplifican las palabras del pasado. Se debe
notar que lo importante en estas citas es el texto no los personajes. Ni siquiera se cita
el nombre del profeta de quien se toma la cita. La excepcion es Jeremias en el duelo de
Raquel que anticipa el de los inocentes. El nombre de Raquel y el de David como titulo
de José son los tnicos nombres del Antiguo Testamento que aparecen.

Muy distinto es el caso de Lucas. Aqui escasean las citas y abundan los nombres.
Por supuesto los de los antepasados ilustres: Abrahan, Jacob (lsrael), David nombrados
varias veces. Pero también estan Moisés y Aardn, Elias, Aser y hasta un descendiente
de Aarén que ha dado nombre a un turno sacerdotal: Abias e incluso el nombre Fanuel,
el padre de Ana la profetisa.

No voy a insistir en la caracteristica de historiador abundantemente atribuida a Lu-
cas. Pero no podemos por menos de constatar que lo que él presenta no es un libro sino
una historia que se ha ido desenvolviendo hasta llegar al momento presente. Son los
personajes que han tenido esas vivencias los que desfilan ante nuestros 0jos.Y en ese
fluir es en el que se inserta Jesus, el objeto de su anuncio. Para terminar este apartado
hagamos una observacién. Los nombres son mas abundantes y variados en el capitulo
primero que en el segundo. En este segundo capitulo aparte del exético Fanuel solo
David y Moisés aparecen y los dos por su relacion con Jesus, bien sea por razones de
familia o de Ley que va a cumplir.

2. El paralelismo que no lo es tanto...

Nos entramos ya en los dos primeros capitulos de Lucas. Primero quiero llamar la
atencion sobre un fenémeno muy extendido al explicar este texto. Me refiero a parale-
lismo que se produce entre Jesus y Juan Bautista. Este hecho esta subrayado tanto en
comentarios eruditos como en libros de (alta) divulgacion. En efecto, a primera vista apa-
rece muy llamativamente: anunciacion de Juan y anunciacién de Jesus; nacimiento de
Juan y nacimiento de Jesus; circuncision de Juan y circuncision de Jesus. Naturalmente
detenerse ahi no satisface ni al texto ni a la mayor parte de las personas por lo que se
suele afadir que ese paralelismo estd desnivelado de la parte de Jesus.

Efectivamente llama la atencién de inmediato que hay otros tres episodios que no tie-
nen paralelo: no hay visitacién de Isabel a Maria, ni presentacién de Juan en el Templo
y mucho menos una interaccion de Juan con los maestros de la Ley en el Templo a los
doce afios... El paralelismo, aunque se diera, no podria guiarnos para entender estos
dos capitulos ni su funcién en el evangelio.

Pero es que ademas, ese paralelismo es mas aparente que real. Vamos a admitirlo
por ahora en las anunciaciones. Los otros dos episodios no representan un paralelismo.
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Comenzamos por la extension. Al nacimiento de Juan se le dedican dos versos (Lc
1,57-58). Al de Jesus 20 (con los preparativos que en este caso son necesarios y el de-
sarrolio de la secuencia, que es mucho mayor que en el nacimiento de Juan (2,1-20). Por
el contrario la circuncisién estd mucho mas desarrollada en Juan (1,59-79) que en Jesus
(2,21). Es esta diferencia de extension lo que lleva a algunos autores a unir los dos epi-
sodios bajo el epigrafe de “nacimiento y circuncisién de” Juan y Jesus respectivamente.

Pasando al contenido de cada uno de ellos vemos que esta unién no es posible.
No solo porque el autor ha sefialado claramente que se trata de tiempos distintos, sino
porque el contenido y el tono de la narracién es completamente diferente en uno y otro.

 El nacimiento de Juan es un asunto de familia. Extraordinario, por cierto, y que

suscita en el circulo de familiares y amigos reaciones de alegria y reconocimiento
hacia Dios.

« El nacimiento de Jesus en cambio es un acontecimiento universal, situado en el

ambiente de la “tierra habitada” a la que afecta el decreto de Augusto. Sus efectos so-

brepasan el ambito terreno para englobar también el celestial: un angel baja y anun-

cia, una multitud de ellos entona el primer “Gloria in excelsis Deo” de la historia... y

se vuelven al cielo. El nacimiento de Jesus tiene repercusiones fuera de familiares

y conacidos y los pastores van, ven y constatan lo que se les ha dicho y ademas lo

anuncian a desconocidos e innombrados oyentes. El paralelismo se reduce en reali-

dad al hecho de que nacen dos nifios...

Las dos escenas de circuncision no son menos dispares. La noticia de la circuncision
de JesUs es de una simplicidad que parece rayana en la simpleza. Pero lo mismo que
en el caso desarrollado de Juan lo importante es el nombre. En la circuncision de Jesus
no hay problema. El nombre viene “impuesto” desde arriba. Lo ha transmitido el angel ya
antes de la concepcion. No hay necesidad ni lugar a discusion. Se puede notar que na-
die pone el nombre a Jesus, el uso de la pasiva es total “se e llamé Jesus, nombre dicho
por el angel antes de ser concebido...” El nombre lo recibi6 la madre, poner el nombre
corresponde al padre... la pasiva lo arregla todo y ademés remite en el ambiente biblico
al pasivo teoldgico que apunta a Dios como origen del nombre.

La discusion sobre el nombre llena en cambio la escena de la circuncision de Juan.
La iniciativa de la parentela, dada la mudez del padre que es quien habia recibido el
nombre, choca con la oposicion de la madre y ello tiene que desembocar en la consulta
al padre. El padre por medio de la escritura da la razén a la madre contra toda la paren-
tela. Y entonces cuando todo se ha cumplido se le abre la boca y alaba a Dios con un
gran canto. Al fin y al cabo Zacarias es el pentltimo profeta del Antiguo testamento. El
ultimo sera su hijo como él mismo se encarga de subrayar en su himno: “y tu nifiito serds
llamado profeta del Altisimo...” (Lc 1,76). No deja de ser interesante que frente a su hijo
de una semana, frente al nifio esperado, deseado y orado, el padre no lo llame “hijo” sino
que se contente con el mas genérico nifito.

Después de estas rapidas observaciones parece bastante claro que una compara-
cion entre las narraciones de ambos nacimientos y circuncisiones dejan mas variantes
que paralelismos.
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3. ... ¥ la funcioén de las “anunciaciones”

El caso de las anunciaciones es completamente diverso. Aqui si que hay paralelismo.
La longitud es mas aproximada, el contenido y el proceso también. Paralelos hasta el
punto de que “el género literario anunciacién” del que hablan varios autores parece ba-
sado en estos dos casos.

En ambos casos hay una entrada del mensajero, que en nuestro caso es el mismo
personaje: el (arc)angel Gabriel. La turbacién del receptor es igual. El anuncio de la
mision: nacimiento del nifio y descripcién de su futuro y misién siguen las mismas pau-
tas. La incomprensién de parte del receptor manifestada en una pregunta es el factor
siguiente y se termina con la explicacion del angel antes de su vuelta.

Digamos, aunque sea solo de paso, que hacia final se muestra una divergencia. La
necesidad de adaptar el texto al proceso previsto por los especialistas obliga a veces a
igualar lo que es desigual. El paso que acabamos de llamar “incomprension” general-
mente se conoce como “objecidn de parte del receptor”: Zacarias objeta con su edad
y la de su esposa y Maria con la ausencia de esposo. Llama la atencion la diversa
reaccion en la respuesta del angel. En el caso de Zacarias éste recibe una reprimenda
hecha realidad en un signo que también se podria entender como castigo. Maria por el
contrario recibe toda clase de explicaciones y seguridades de que todo esta en orden y
hasta se le da un ejemplo positivo, precisamente el embarazo de su pariente, la esposa
de Zacarias. Muchos se preguntan por qué esa diversidad de trato.

Para entenderlo hay que fijarse en la pregunta ya que el angel responde exactamente
a lo que se le ha preguntado. A este paso lo hemos llamado “incomprension de parte
del receptor” en un intento de ampliar el concepto corriente de “objecion’ La pregunta de
Zacarias podria entrar en la objecion, pero la de Maria no. No se trata de una objecion
ni siquiera cuando se traduce, mal a nuestro entender, por “;como podrd ser €so si no
conozco varén? Pero es que ademas el texto no incluye el polémico “podra” sino sim-
plemente dice scémo serd esto...? Zacarias pedia una prueba: “scomo sabré?’ Maria
una explicacion por si tiene que hacer ella algo: “;cémo sera eso?” Y la respuesta es
que no, que no tiene que hacer nada, porque todo sera cosa del Espiritu Santo.

Esto lleva al final divergente del que hablabamos antes. Como Zacarias no puede
hablar, no puede tampoco mostrar ni conformidad ni alegria ni accién de gracias. Pero
Maria si puede hablar y mostrar su aceptacion del papel pasivo que se le ha asignado.
La divergencia en cualquier caso se limita a los momentos posteriores de la narracion.

Es inevitable que llegados a este punto nos preguntemos por qué las anunciaciones
siguen procesos basicamente paralelos y en cambio los nacimientos y las circuncisio-
nes no, como hemos visto antes. Tal vez tengamos un primer atisbo de solucién en el
mismo nombre con que etiquetamos estos diversos episodios. Las anunciaciones, como
su mismo nombre indica, estan orientadas necesariamente al futuro. Los nacimientos
etc. pueden estarlo o no estarlo. Podria ser que un nacimiento formara parte todavia del
anuncio y otro fuera ya parte de la realidad anunciada.




DEL ANTIGUO AL NUEVO TESTAMENTOLC1-2 21

Siguiendo esta linea podemos ver que las anunciaciones pertenecen a un tiempo de
anuncio, claro. ;Y los nacimientos y las circuncisiones por poner los posibles paralelos?
Serd necesario ver mas concretamente como se narran esos acontecimientos. Sera
fundamental ver los tiempos de los verbos para ver si el acento se pone en lo que esta
sucediendo o ha sucedido ya o mas bien en lo que esto preanuncia. El nacimiento de
Juan Bautista se narra muy brevemente y se limita a verbos en presente o imperfecto
sobre el hecho. Pero en la circuncision, después que el padre recobra el habla, la gente
empieza preguntarse por toda la zona montafiosa de Judea: “¢,qué sera de este nifio?
Lo que nos indica que el nacimiento forma parte todavia de un anuncio.

Esto lo pone de relieve todavia mucho més la profecia que sobre él hace su padre
en el himno de accién de gracias a Dios: “Y tu nifio serds llamado profeta del Altisimo...
porque irds a preparar sus caminos, dar noticia de la salvacion... nos visitard...” Esta-
mos pues aun en un tiempo de anuncio.

El capitulo primero se cierra con una frase a modo de estribillo (1,80) como conclu-
sion del ciclo de Juan Bautista. Partiendo del momento mismo de la circuncision para
hacerlo “crecer y fortalecerse en el espiritu”. Pero adelanta ya su “estancia en el de-
sierto’] que debio suceder afios después, en vista “al dia de su manifestacion a Israel”

4, El desarrollo de la narracion en tres etapas: Los tres estribillos

He llamado estribillo a la frase recientemente citada porque, aun con variantes, se
repite en otras dos ocasiones: en 2,40 y 2,52. Esta ultima cierra los dos capitulos.

Merece la pena citarla por completo y ver su relacion:

1,80: El nifio crecia y se fortalecia en el espiritu, y vivia en los desiertos hasta el dia
de su manifestacion a Israel.

2,40: El nifio crecia y se fortalecia, lleno de sabiduria y la gracia de Dios estaba
con él.

2,52: Y Jesus iba creciendo en sabiduria, en estatura y en gracia ante Dios y ante
los hombres.

La traduccion esta arreglada para permitir ver las relaciones verbales. La tipografia
por su parte nos permite destacar con claridad que el segundo estribillo sirve para unir
el primero y el tercero. Con el primero tiene en comun el inicio, con el tercero, varios
elementos de la segunda parte. Unién y separacion.

Porque como es obvio hemos cambiado de nifio del capitulo primero al segundo.
Juan Bautista no aparece para nada en el capitulo segundo (Jesus si se deja entrever
en el primero, anunciado por el angel, sentido y alabado por Isabel).

Por su parte el tercer estribillo es también de corte. La separacion entre el capitulo
2y 3 en el evangelio de Lucas es mucho mas clara que en el caso de Mateo. En Mateo
la transicién es natural hasta el punto de comenzar el capitulo con las palabras: “por
aquellos dias..” como si la aparicion del Bautista fuera una continuacion de la llegada
de JesUs a Nazaret procedente de Egipto, o al menos un suceso casi contemporaneo.
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No asi en Lucas. La aparicién publica de Juan el Bautista esta separada de la narracion
anterior por una serie de sincronismos que afectan al mundo judio y al romano tanto en
el centro como en provincias. Una serie de nombre de personas y lugares para dejar
claro que ya no estamos en los dias de Augusto como en el capitulo segundo sino en
los de Tiberio.

Esta separacion neta insintia que el conjunto de Lc 1-2 hay que leerlo como una
totalidad, teniendo en cuenta que es el comienzo del evangelio, es decir que se inserta
en una totalidad mayor.

Dentro de esta totalidad parcial los tres estribillos jalonan el discurrir de la narracion
o sefialan su final. Dado que como hemos observado el segundo tiene conexion con el
tercero y por otra parte sefiala una division, y cambio de protagonista, en el segundo
capitulo, podemos pensar en una organizacion en tres partes de las cuales la tercera es
como la culminacion de la segunda.

Hemos dicho ya que el primer capitulo es uno de anuncio. Por supuesto las anun-
ciaciones. También la de Jesus: “concebirds, dards a luz, llamards, serd grande, serd
llamado, le dard, reinard, no tendra fin. Vendrd sobre ti, te cubrird, sera llamado, no habra
imposible...” Nada menos que once futuros en las palabras del angel.

También hemos visto ya que tanto el nacimiento como la circuncisién de Juan Bautis-
ta mas que acontecimientos presentes son indicio, promesa de un futuro.

.Y qué tenemos en el capitulo segundo? Algo bien distinto.

Comencemos por una férmula que se repite tres veces, precisamente introduciendo
los tres episodios anteriores al corte del segundo estribillo, nacimiento, circuncision y
presentacion en el templo: “se cumplieron los dias de/para”

2,6 “Se cumplieron los dias de dar a luz ella...”
2,21 “Se cumplieron dias ocho para circuncidar.”
2,22 “Se cumplieron los dias de su purificacion..”

Hay que hacer notar que la frase de la circuncisién es un poco anormal (se podria
haber dicho “en el dia octavo” como en el caso de Juan 1,59) y ello indica una intencion
de mantener la férmula aunque no se puedan mantener las formas. Y de paso notemos
que para Isabel se usa una formula distinta: “A Isabel se le cumplio el tiempo..."

Todo esto nos lleva a pensar en una férmula querida y que se desea mantener para
mostrar que estamos hablando de... un cumplimiento. Ya no es momento de anuncio
sino de que se ha cumplido el anuncio.

Y eso es lo que dice el dngel: “os doy la buena noticia de una alegria que sera para
todo el pueblo, que os ha nacido HOY un salvador que es Cristo sefior en la ciudad de
David” Y no convendria olvidar el “ahora” con que comienza el himno de Simedn cuyos
ojos han visto la salvacion.
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5. El capitulo primero
A. Recapitulacion

El capitulo abunda en nombres del AT. Sobre todo nombres de personas. Se pueden
reunir en tres categorias. Los antepasados que son tres /cuatro nombres con hasta ocho
menciones: Abrahan dos, Jacob/lIsrael una/dos y David tres veces. Es importante ver
esta acumulacion de alusiones a los antepasados sobre todo por Jos nombres elegidos:
el fundador, el patriarca y el rey que consolida la fusién de pueblo y tierra. Esta fusion ya
aparece en el doble nombre de Jacob como persona y como nombre de territorio. Luego
vienen los nombres ligados al sacerdocio como antepasados de Zacarias e Isabel: Aa-
rén y Abias. Por fin un solo nombre para la profecia, el prototipo de profeta: Elias.

También hay nombres de lugares: Galilea y Judea. Este Ultimo nombre aparece con
la doble forma: Judd y Judea. La parte asignada a Juda (otro nombre propio de ante-
pasado, usado aqui como toponimico) poco a poco fue convirtiéndose en nombre de
regién con la pequea transformacion en el NT en Judea. No hay que afadir Nazaret
porque ese nombre no aparece en el AT.

Aunque sea algo menos concreto que los nombres, las instituciones colorean fuer-
temente todo el capitulo. Por orden de primera ocurrencia comenzamos por el Templo
con su cohorte de sacerdotes, de ceremonias y de lugares especificos. En realidad
“sacerdote” es palabra que aparece antes que el nombre de Zacarias o su situacion fa-
miliar. El primer personaje en la narracion de Lucas es un sacerdote. Encuadrado para el
servicio del Templo en un turno concreto. La escena nos lleva inmediatamente al Templo,
donde el pueblo ora y espera la salida de Zacarias del santuario. Zacarias ha entrado
a ofrecer el incienso. Y alli “a la derecha del altar del incienso” se le aparece el angel y
recibe el mensaje. No se podia pensar un ambiente més judio para comenzar la obra.
Nada que simbolice y resuma el AT tan bien como el Templo.

Seguimos por la familia. E| capitulo se abre con la mencién de una familia sobre la
que pesa la falta de descendencia: Zacarias e Isabel. La familia se realiza en la des-
cendencia para que no se borre de Israel el nombre del difunto (ver las disposiciones
de Dt 25,5-6). Tras la concepcion Isabel subraya este punto con su reconocimiento ante
Dios. En este ambiente el nombre es absolutamente importante y los parientes y vecinos
tratan de perpetuar la memoria del ya anciano Zacarias dando ese nombre a su hijo.
Solamente la doble intervencion de los padres lo evita. El nombre del nifio viene de mas
arriba y debe manifestar la intervencion de Dios: “(el) Sefior agracia) Juan. Por eso es
mas curioso lo que sucede con este nifio desde su anuncio. A Zacarias se le dice que su
oracion ha sido escuchada y que su esposa le dara un hijo. Pero inmediatamente se le
anade que “muchos se alegrarén con su nacimiento... convertird los corazones de los
padres a los hijos (intertextualizacién del AT)... para preparar al Sefior un pueblo bien
dispuesto” De su valor familiar, nada. Luego se lo aleja un poco mas con el nombre no
familiar. Y por fin cuando su padre en su profecia se dirige hacia él no lo llama “hijo mio}
él que tanto habia suspirado por ese hijo, sino “nifiito” como si fuera hijo, grandioso, pero
de un extrano.




24 DEL ANTIGUO AL NUEVO TESTAMENTOLC1-2

El aspecto familiar también esta presente en la anunciacién de Jesus. Maria esta
desposada con José y esto es en vistas a formar una familia. No importa aqui porque
queda fuera de nuestro texto, hablar de como afecta a estos planes la intervencion de
Dios.

La tercera institucién que forma el entramado de la narracion es la Alianza. Aparece
en su forma de “mandamientos y leyes del Sefior” que Zacarias e Isabel observan pun-
tualmente y les permiten “caminar sin falta’ Esa Alianza que es el fundamento de sus
oraciones y de la escucha de parte del Sefior. Que se hace presente en las visiones y
mensajes angélicos tanto a Zacarias como a Maria. Y a cuya culminacion va dirigida en
definitiva toda la intervencién de Dios. Por eso se la recuerda en el desarrollo de los dos
himnos que pronuncian las personas agraciadas con las visiones. Porque el recuerdo de
los grandes hechos del pasado abren la esperanza a mayores maravillas en el futuro.

Otra institucion tipica del AT tanto en la vida a lo largo de la historia como en la litera-
tura es el profetismo. Aqui esta presente desde el comienzo con el recuerdo de Elias por
parte del &ngel y su aplicacion al nific anunciado por medio de las palabras del profeta
Malaquias. Luego es Zacarias que lleno del Espiritu Santo profetiza. Por fin que Juan
serd llamado profeta del Altisimo. El fendmeno profético también esta muy presente en
todo este capitulo primero con lo que queda mas anclado en el AT.

Sefalemos por fin otra institucién intimamente ligada a la alianza de que se habla
y por extenso en este capitulo: la circuncision. Es precisamente en el momento de la
circuncision de Juan donde se retnen las instituciones mencionadas antes. Es ante todo
una prescripcion de la alianza, es el modo de entrar en ella el nifio recién nacido. Y es
un momento familiar porque es festivo entrar en la alianza, fundamento del pueblo y su
razén de ser. En este momento el sacerdote Zacarias se convierte en profeta e inviste
con esa misién a su hijo convertido en “nifito; ahora ya al servicio de Dios en otra fun-
cién, no la sacerdotal heredada de su padre.

También se aluden y hacen presentes hechos del pasado. La presencia del Templo
evoca su construccion y reconstruccion, asi como su engrandecimiento en los dias del
rey Herodes. La organizacion y reorganizacion del culto, el orden sacerdotal, los sacrifi-
cios y ofrenda del incienso, al que asiste reverente desde fuera el pueblo. Se recuerdan
en su realidad actual. Esta presente el movimiento profético mas pristino con su mayor
representante, Elias. Pero no se recuerdan sus hechos sino su vivencia y pervivencia
en las promesas “por boca de sus santos profetas desde siempre” El espiritu de Elias
que flota sobre Israel en busca y espera de alguien en quien posarse para la dltima y
definitiva manifestacién de Dios. Se recuerda su estancia en el desierto imitada por Juan
y anunciada anticipadamente aqui. Se recuerdan las hazafias pasadas de Dios, prome-
tidas “a Abrahdn y su descendencia para siempre”.

Con todos los elementos que hemos enumerado es claro que el capitulo primero de
Lucas es un buen resumen del Antiguo Testamento. Muy discreto en el uso de textos y
evitando las citas. Pero recreando el ambiente de modo que los no pertenecientes a este
ambiente o poco iniciados se encuentren a gusto y comprendan este sentido.
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B. Anuncio de lo por venir

Pero habiamos resaltado antes su caracter de anuncio. No es de ningtin modo con-
tradictorio. La condensacién del AT en esas pdginas se hace en orden a anunciar algo
nuevo que no ruptura pero al mismo tiempo es nuevo.

Lo nuevo anunciado son dos nifios con funciones diversas. Uno encarna la continua-
cion, el otro la novedad. Uno se sittia por familia en la linea sacerdotal y por la gracia de
Dios en la linea profética. El otro se inserta en la linea de la herencia. El profeta caminara
ante el Sefor con el espiritu de Elias. El otro heredara el trono de David su padre. El
profeta hara volver “los corazones de los padres a los hijos’ El heredero recibira “un
reino que no tendra fin” Eso es lo perceptible que se comunica en los mensajes de
anuncio del angel.

El contenido de esas promesas se destaca en los himnos de los padres.

La madre del heredero hace resaltar lo que ya (al parecer por medio de la concep-
cién) ya “ha realizado en mi el todopoderoso, su nombre es santo” Se refiere a “la
misericordia que hablé a nuestros padres, a Abrahdn y su descendencia para siempre”
Oculto, pero ya presente, lo siente Isabel en la visita de Maria.

El profeta padre del profeta se concentra en el futuro: “caminards en la presencia
del Sefior a preparar sus caminos, para dar a conocer a su pueblo la salvacién en el
perdén de los pecados, por las entrafias de misericordia de nuestro Dios nos visitard
el sol que nace de lo alto, para iluminar a los que viven en tinieblas y e sombras de
muerte, para afirmar nuestros pasos en el camino de la paz’ No lo realizara el nifiito, lo
anunciara, él solo es profeta, no es el salvador.

6. El capitulo segundo: Primera parte

El capitulo segundo es muy distinto. Siguen apareciendo nombres del AT, pero me-
nos en nuimero y ya no como trasfondo del anuncio sino de la realizacion.

Comienza situandonos en un ambiente muy diverso. No esta limitado a Israel Gali-
lea-Judea, aunque se nombre a ambas. El marco ahora es toda la tierra habitada con
su centro en Roma aunque no se nombre la ciudad. Porque tampoco son los dias de
Herodes, rey vasallo por la gracia de Roma, sino los de César Augusto y sus legados.
Este cambio de horizonte espacio-temporal inaugura una realidad nueva.

Ya hemos visto la importancia de la férmula “se cumplieron los dias” en este capitulo.

Estamos en el tiempo del cumplimiento de algin modo contrapuesto al tiempo de
anuncio. Y consiguientemente podemos de decir que si al capitulo primero condensaba
el AT, el segundo inaugura el Nuevo. Y lo hace reforzando la figura del heredero que
hemos visto antes.

La figura del heredero esta necesariamente ligada a la de hijo. En la anunciacion el
angel dice: “le dard Sefior [jsin articulo! es nombre propio no titulo] Dios el trono (he-




26 DEL ANTIGUO AL NUEVO TESTAMENTOLC1-2

rencia) de David su padre”. Recibe la herencia porque es hijo. Por eso los “padres” del
pueblo, Abrahén, Jacob/Israel son los nombres destacados ya en el capitulo primero.
Pero se destaca particularmente a David porque ese nombre une intimamente filiaciéon y
herencia. Claro que el angel ha puesto en claro antes que “se |e llamara hijo del Altisimo”
La filiacién va mas alla del derecho al trono davidico. Incluso mas alla de los derechos
adquiridos como miembro del pueblo Su caracter de hijo viene de mas arriba. O de an-
tes, si se prefiere una expresion temporal.

El capitulo segundo refuerza esto de un modo neto.

El viaje a Belén esta justificado porque José (que es quien transmite la linea familiar
a Jesus) pertenece “a la casa y familia de David’ Hay que entroncarlo claramente en
su linaje, llevarlo a sus origenes. Y una vez alli puede nacer. El evangelista lo subraya
afadiendo que es el primogénito. Esta fuera de lugar discutir si “primogénito” incluye
que haya hermanos posteriores. Primogénito no dice ni que si ni que no. Para ser primo-
génito no se necesita que haya hermanos posteriores, o necesario es que no los haya
anteriores. Al ser primogénito se sefiala su puesto en la linea de heredero. No solamente
es hijo sino el heredero.

Para ser heredero hay que tener algo que heredar. El angel habld del trono de Da-
vid su padre. Por eso la figura de David esta muy sefialada en toda la narracién del
nacimiento. Los padres van a Belén precisamente por eso.Y el &ngel da la noticia a los
pastores usando una frase un tanto indirecta. ¢No hubiera sido mas facil, e inteligible
para unos pastores que estan en las cercanias de Belén, decir simplemente “en Belén"?
¢, Qué necesidad hay de la perifrasis “en la ciudad de David”? Ninguna y ademas puede
engendrar confusion porque la ciudad de David era la parte alta de Jerusalén donde
estaba precisamente el Templo. Pero la mencion de David era importante para subrayar
una vez mas la idea del hijo-heredero.

El modo concreto de ejercer esa herencia recibida en calidad de hijo sera la salva-
cion. El angel lo pone en claro a los pastores. “Os doy la buena noticia, una gran alegria
para todo el pueblo, ‘Hoy ha nacido para vosotros un salvador que es Cristo Sefior’..."
Hijo de David, si, pero como salvador. Primogeénito en la herencia de un trono que esta
més alla “en las alturas (lo altisimo)” como corresponde al hijo del Altisimo, mas alla de
David.

La escena de la circuncision no aporta nuevos datos. Sélo el hecho de que el nom-
bre haya sido pronunciado por el dngel nos devuelve a las alturas y al Altisimo de quien
procede el nombre.

En cambio la escena del Templo si ofrece material. Porque, aparte de la purificacion
ide ellos? ;de ellas?, esta la presentacion del nifo. Y la presentacion del nifio esta
preceptuada en calidad de primogénito. Al primogénito es al que hay que rescatar. A él
es a quien hay que presentar a Dios. Por el primogeénito es por quien hay que presentar
la ofrenda. Y ello en el Templo que es el lugar que le corresponde a Dios. Pero ademas
es el lugar apropiado para nuestro primogénito porque sera llamado hijo del Altisimo. El
hijo, el primogénito entra en el Templo para cumplir la Ley. Una Ley que comienza siendo
la de Moisés (v. 22) pero sigue y termina siendo la Ley de Sefor (23.39).
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Volvemos al comienzo. En este capitulo ya no estamos en una situacion de anuncio
sino de realidad. El nacimiento y el nifio es real, necesita ser acogido, envuelto en pafia-
les, reclinado en alguna parte aunque se a un pesebre.

Los pastores encuentran a un nifio con su madre y José, tal como les habia contado
el angel y cantado los angeles. Un nifio real entre nosotros, de quien se puede hablar en
concreto, por quien se puede uno maravillar y glorificar y alabar a Dios. Un nifio, final-
mente, a quien se debe llevar al Templo y a quien Simedn puede tomar en brazos ahora.
Que se puede anunciar como hace Ana. Asi esta primera parte del capitulo segundo nos
presenta una realidad aunque sea solamente esbozada, por estar en sus comienzos.

Estamos ya en el Nuevo Testamento.

7 Capitulo segundo: Segunda parte

No podemos pasar por alto una peculiaridad de este segundo capitulo que ya hemos
mencionado: el estribillo que se inserta tras los acontecimientos del nacimiento y el ulti-
mo episodio. Hemos visto como era una especie de enlace entre el primero y el tercero
y Ultimo, es decir sefala un corte menos claro con lo anterior. Pasamos pagina, pero no
cerramos capitulo. Lo que viene a continuacion se refiere al mismo nifo.

Pero en otra edad. “Cuando cumplié doce afios” Es tan claro que estamos hablando
del mismo nifio que el autor ni se preocupa de sefialar quién cumplié doce afios. No
pueden ser los padres por razones légicas y gramaticales. Tiene que ser Jesus, €l es
quien marca el tiempo. Si en el primer capitulo estdbamos en los dias del rey Herodes
y al comienzo del segundo en los tiempos de Augusto, ahora son los dias de Jesus. Los
padres solian ir a Jerusalén afio tras afio a la fiesta de la Pascua, pero un ano es espe-
cial, Jesus ha cumplido los doce afios y “sube con ellos” Lo que sucede no es en los dias
de la fiesta sino acabados estos. Entonces es cuando Jesus se queda en Jerusalén,
cuando lo buscan y lo encuentran. Son sus dias.

Y su espacio: en el Templo.

En este tiempo y en este espacio sucede algo. Aparentemente es poco mas que una
travesura de preadolescente. En el verso 51 lo vemos bajar a Nazaret y se nos adelanta
que les estaba sujeto. La travesura, al parecer, no se repitié ni fue a mas.

Pero si miramos con atencion vemos que hubo més que una travesura. En el trans-
curso se produce una separacién. Al comienzo del episodio en el verso inicial se nos
dice que “cuando cumplié doce afios, habiendo subido ellos segun la costumbre de la
fiesta...” Sube un grupo, ellos, los tres. Pero al bajar “bajd é/ con ellos...” Ya no es un
grupo de tres, es un 1 + 2, que matematicamente es lo mismo, pero familiarmente no es
igual. Ese “uno” se destaca del grupo y precisamente de este grupo.

La explicacion de este cambio no esté en los dias de separacion a los cuales apenas
se hace una alusién indirecta. Ni siquiera esta en la escena impensada del encuentro
con su ambiente y personajes en activo. No se nos informa en absoluto del contenido y
duracién de este encuentro.
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Es el breve didlogo de la madre con Jests, el que nos da la clave. Es necesario
pararse un momento para caer en la cuenta del arte con que esta construido. Quien
pregunta es la madre. Completamente contrario a las costumbres del momento y lugar.
Y no vale decir que se nos ha advertido antes de que el padre no es el padre. De eso
ya estabamos advertidos, por ejemplo, cuando la circuncision y no se dice que la madre
sugiriera el nombre. Y aunque fuera congruente para los lectores no lo es con la escena
que esta describiendo situada en Jerusalén, el corazén del judaismo y en el Temploy en
presencia de los guardianes de las esencias: los doctores. La razén de que quien pre-
gunte sea la madre esta en el contraste que eso permite y que es el centro del mensaje:
“tu padre y yo te buscamos doloridos’ Y la respuesta “;No sabiais que debia estar en
los asuntos de mi padre?” El contraste tu padre — mi padre solo es posible si la que
pregunta es la madre.

Es evidente que el autor ha construido la escena para llegar a este punto, al momen-
to en que Jesus muestra tener una cierta de conciencia de su persona y personalidad.
Jestis se muestra ante sus padres, en presencia de los doctores como alguien que es
hijo de otro Padre. Un Padre que tiene una relacion intima con el Templo. La respuesta
se puede entender como “en la casa de mi Padre” que es donde lo han encontrado.

La relativa separacién de la familia en la que se encontraba desde su nacimientoy ia
proclamacién de una nueva identidad separan este episodio de todo el capitulo segun-
do. No sefiala otra cosa, pero si otro momento. Desde comienzo del capitulo estdbamos
ya en el Nuevo Testamento, aunque de una manera incoada. Ya “se habian cumplido los
dias de...” En este ltimo episodio el protagonista lo proclama de modo (semi-)publico
y manifiesto. Estamos ya en los dias de “mi Padre] en la casa de mi Padre. Ya plena y
claramente en el Nuevo Testamento. Aunque sélo en anuncio. Atn hay que esperar a la
eclosion que sucedera cuando Jesus proclame el HOY de la sinagoga de Nazaret.

Y esta es la funcién del estribillo de 2,40. Sefala el paralelo de crecimiento con el
nifio de que se hablaba en el capitulo primero.Y se bifurca al final para sefialar la accion
de la gracia de Dios.

Creo que queda suficientemente explicado por qué he puesto el titulo “Del Antiguo
al Nuevo Testamento” El capitulo primero es un compendio del Antiguo Testamento en
personajes e instituciones. En el segundo pasamos ya al Nuevo en dos fases que son
una continuacion y superacién. Esta es la forma literaria ~narrativa- con la que Lucas
presenta el proceso. Parece muy légico y con una presentacion muy lisa y fluida.

Si acaso puede parecer un tanto extraia la ausencia en el capitulo segundo de Juan
Bautista que tanta importancia habia tenido en el capitulo primero y que reaparecera en
el tercero. Esto ya nos habia sido advertido en el primer estribillo al enviarlo al desierto
(ausencia de capitulo segundo) hasta su manifestacion a Israel (capitulo tercero). Tal
vez merezca la pena dedicar un poco de estudio a esta figura en relacion con la presen-
tacién lucana de la relacién entre los Testamentos.
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Primero examinaremos los datos.

Los tres sindpticos mencionan a Juan Bautista en la controversia de Jesus con los
jefes del Templo por la accién profética de aquél. La formulacion es muy parecida pero
sin querer sutilizar demasiado parece que Lucas insiste en que el pueblo tenia a Juan
como uno que “habia sido profeta’ es la opinion del pueblo, el recuerdo que queda de él
como algo del pasado (y asi es, pues para entonces Juan ya estaba a muerto).

Mateo y Lucas tienen en comun ademds un largo parrafo con ocasion de la pregunta
de Juan Bautista. Este parrafo incluye el dicho sobre la grandeza de Juan y su relacion
con la grandeza del menor en el reino. Lucas también tiene en este parrafo el dicho
sobre la conversidn de los recaudadores en contraposicion con la no conversion de los
fariseos y legistas. Mateo le da mas relieve pues la sitdia en las controversias en Jerusa-
Ién como continuacion/aplicacion de la parabola de los dos hijos.

En cambio un dicho que expresa la relacion entre el antiguo y el Nuevo Testamento
esta tratado por separado. Mateo lo incluye aqui como una parte del elogio y sus deriva-
ciones. Lucas por su parte lo sitia en un contexto completamente diferente. Y ello le da
una tonalidad y una fuerza mucho mayor. Veamos los textos:

e “|os profetas y la Ley han profetizado hasta (que vino) Juan” Mt 11,13

s “Laleyy los profetas (llegan) hasta Juan” Lc 16,16a

El afiadido “que vino” en el texto de Mateo puede hacer pensar que Juan ya no per-
tenece a ese tiempo, pero no estd en el texto es una adicion interpretativa que decanta
de un lado concreto algo que no esta claro en el original. Creo que en Lucas el corte es
maés claro sobre todo si no se afiade el “llegan” gue también es interpretacion. La con-
tinuacién aclara, en mi opinién, que para Mateo Juan ya no esta junto con los profetas
sino con el Mesias como Elias. En cambio el contexto de Lucas: “desde entonces se
evangeliza el reino de Dios’] lo separa de él.

Es separacion afecta a la redaccion de otros dos fragmentos del evangelio. El pri-
mero es la muerte del Bautista. Marcos y Mateo destacan el proceso de su muerte: su
prision, la relativa proteccion de Herodes sobre su vida (y sus audiencias) segun Mc., y
la ocasién y proceso de su muerte. Una narracién bastante extendida que incluso en el
normalmente conciso Mateo ocupa 12 versiculos. Lucas no tiene nada de ello. Se limita
a constatar su muerte. Herodes se enter6 porque “por parte de algunos se decia que
habia resucitado... a Juan le corté yo la cabeza”” No es ignorancia de parte de Lucas, la
precision “le corté yo la cabeza” lo muestra claramente. Simplemente no quiere decirlo.

Pero donde llega al extremo esa intencion de evitar en cuanto sea posible la mencion
de Juan el Bautista durante el evangelio de la vida publica es en la narracion del bau-
tismo. Lucas concede a Juan un ultimo espacio como de despedida en el resumen de
su predicacién al comienzo del capitulo tercero (3,2b-18). Sorprendentemente y antes
de que entre en escena Jesus Lucas nos adelanta la noticia del encarcelamiento de
Juan: “El tetrarca Herodes, a quien Juan reprendia por el asunto de Herodias, esposa
de su hermano, y por todas las maldades que habia hecho, afiadié a todas ellas la de
encerrar a Juan en la cércel” ;Y el bautismo? La solucién otra vez esté en la pasiva:
“cuando todo el pueblo era bautizado, también Jesus fue bautizado” (3,21). Pero aparte
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de bromas gramaticales ¢ qué quiere decir esto?

Si lo ponemos en relacion con los datos apuntados antes sobre la presencia de Juan
Bautista en el evangelio de Lucas, deberemos concluir que Lucas no quiere decir que
Juan bautizé a Jesus.

Lucas sabe de sobra que fue asi. Su espiritu de historiador no le permite decir que
fue otra persona (ese interés por la exactitud se ve en esa misma frase cuando llama a
Herodes, correctamente, tetrarca y no rey). Pero Lucas es maestro en no decir lo que
no quiere. Pongamos dos ejemplos tomados de la narracién de la Pasion: Lucas no dice
que Judas besé a Jesus para entregarlo, no lo puede negar, pero no lo dice, se limita a
una intencién: “se acercé6 a besar’ sin afirmar que lo hizo (ni negarlo); tampoco dice que
Pilato hiciera azotar a Jesus, se limita a hacerle afirmar dos veces que: “asi que le daré
un escarmiento y lo soltaré” (23,16.22), asi lo insinta sin decirlo. Eso es lo que tenemos
en la escena del bautismo, n o decir lo que no quiere.

Y llegamos al punto culminante, ¢por qué no quiere decir Lucas que Jesus fue bau-
tizado por Juan? ¢ por qué esa reticencia en nombrarlo o darle protagonismo durante la
vida publica?

Porque Juan el Bautista y Jesus pertenecen a dos épocas distintas y por eso mis-
mo no pueden encontrarse. Son contemporaneos pero no son de la misma época (del
mismo “e6n”). Poniendo un ejemplo deportivo, pertenecen a la misma carrera, pero son
distinto relevo. Juan termina el Antiguo Testamento, Jesus comienza el Nuevo. Por esa
misma razon Maria ha de marcharse a casa antes del nacimiento de Juan (1,56), preci-
samente en el momento en que su ayuda deberia ser mas necesaria. Por eso hay que
adelantar la noticia de que Juan se va a habitar en los desiertos antes de que nazca
Jesus.

La figura de Juan el Bautista aparece asi como el final del Antiguo Testamento justo
en el empalme con el Nuevo. Juan es fusion y fisura entre los dos Testamentos. Los une
y a la vez deja una marca que indica la separacion.
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La historia de José, una obra maestra de
la literatura antigua que es Palabra de
Dios

Rev. Aragon. Teol. 44 (2016) Santiago Osacar Jiménez

1. Introduccion

El magisterio reciente nos ensefa cémo leemos la biblia los catdlicos en un docu-
mento titulado “La Interpretacion de la Biblia en la Iglesia™. En él se nos recuerdan las
ensefianzas de la DV 12, referentes a la distincién de los géneros literarios, a la impor-
tancia de determinar la intencién del autor atendiendo a factores histéricos o culturales
y al modo correcto de entender los modos de pensamiento y expresion de épocas tan
remotas.

Para ello serd necesario recurrir a diversas ciencias y métodos exegéticos, a la his-
toria de las formas, al método histérico-critico... Pero, debo reconocer que, cuando me
he planteado abordar la Sagrada Escritura desde esta perspectiva, he tenido siempre
la sensacién de estar perdiendo algo muy importante: el encuentro ingenuo y gozoso
del lector con unos relatos que son, en primer lugar, bellisimas y conmovedoras obras
literarias.

Creo que el primer nivel de acercamiento a los textos biblicos, deberia ser una lectu-
ra libre de prejuicios; creo que hay que volver a ser como nifios (Cf. Lc 18, 16) y disfrutar
infantiimente de estos relatos maravillosos para entender “los secretos del reino de los
cielos” (Cf. Lc 10,21). Dios no habla como un tedlogo, sino como un “cuentacuentos”
porque sabe que los hombres olvidamos los sermones de los curas y los argumentos
abstractos de los filésofos... pero hay cuentos, canciones, refranes y relatos que quiza
escuchamos sin prejuicios cientificistas en la infancia y que recordaremos para siempre.

La historia de José es uno de ellos.

En primer lugar haremos un acercamiento al texto como narracién, como obra lite-
raria; después atenderemos a los resultados de la exégesis moderna para ver como en
este tramo del génesis son particularmente visibles los estratos de redaccion y la con-
juncién o yuxtaposicién de distintas fuentes o tradiciones. Por ultimo, como cumbre de
nuestro estudio, recordaremos que si el relato de José nos interesa es, principalmente,

1 Pontificia Comision Biblica, La interpretacion de la Biblia en la Iglesia, PPC, Madrid, 1993
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por ser Palabra de Dios... que anticipa y prefigura —a veces de modo sorprendente— a
la Palabra definitiva que es Cristo.

2. La historia de José, como obra literaria

La historia de José, quiza la primera “novela” de la Historia de la literatura universal,
abarca incluyéndolos desde el capitulo 37 al 50 del Génesis. Me refiero a estos catorce
capitulos como “historia” y no como “ciclo” —a pesar de que es el término que utilizan
la mayoria de las biblias consultadas— porque en nada recuerda a otros ciclos como el
de Abraham, el de Jacob, el de Elias o los de Pedro y Pablo en los Hechos. Los ciclos
retinen relatos cortos sobre un mismo personaje, cada uno de los cuales funciona como
unidad literaria de modo que el relato avanza por secuenciacion temporal de sucesos
y no por desarrollo de una trama. Las paginas que conforman nuestra narracion, por el
contrario, pueden definirse como una novela en el sentido moderno de la palabra, con
un planteamiento conflictivo entrelazado con unas promesas misteriosas (suefos), una
trama argumental compleja pero coherente y que avanza en interés creciente hacia un
desenlace brillante que resuelve el conflicto inicial y las promesas de los suefios. Un re-
lato con estudio psicoldgico de los personajes, donde los sentimientos y las emociones
juegan un papel decisivo.

A. Sinopsis del relato por capitulos biblicos

Gn 37 De Canaan a Egipto

-José tiene 17 afios; es el favorito de Jacob, su padre que le regala una tunica para
envidia de sus hermanos. José tiene dos suefios que parecen delirios de grandeza y
agudizan el rencor de sus hermanos que traman su muerte... (Resulta incoherente
el modo en que primero Juda y luego Rubén interceden por José, como si el redactor
quisiera exculparlos) Finalmente deciden venderlo a unos mercaderes que o llevan a
Egipto donde es vendido como esclavo. (Se habla de unos mercaderes madianitas pri-
mero y después ismaelitas, lo que introduce confusién en el relato.)

Los hermanos cuentan a Jacob cémo una fiera ha matado a José.

(Gn 38 Historia de Juda y Tamar) Interrumpe el relato que se reanuda en Gn 39.

Gn 39 En casa de Putifar

-José entra al servicio de Putifar, ministro del faradn, se gana la confianza de suamo
y llega a ser administrador de su hacienda. José rechaza las proposiciones amorosas
de la esposa de Putifar y esta, despechada, acusa a José de intento de violacion. Jose
es encarcelado en la carcel de la corte. (algunas incoherencias del texto llevan a pensar
que Putifar sea funcionario de prisiones y su casa sea aneja a la cércel de palacio.)

José se gana el afecto de presos y carceleros que lo designan gerente de la prision.
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Gn 40 En la cércel

José interpreta acertadamente los suefios del panadero y del copero real, encarce-
lados con él. Tal como predice el uno es ajusticiado y el otro reintegrado en el servicio
de Faradn.

Gn 41 De presidiario a Primer ministro

Faradn tiene dos suefios perturbadores, el de las vacas gordas y las vacas flacas
y el suefio de las espigas; ninguno de los sabios y adivinos reales resulta capaz de
interpretarlos. Entonces el copero real recuerda a José y habla de él a Faradn quien lo
manda liamar.

José (con 30 afios) es llevado ante Faraén; interpreta los suefios como aviso de una
gran hambruna y recomienda medidas para combatirla. Faraén nombra a José primer
ministro de Egipto para que administre todo el imperio. José se casa con una egipcia
que le da dos hijos: Manasés y Efraim.

Gn 42 Primer encuentro con sus hermanos

Comienza la gran hambruna pero en Egipto José ha mandado ahorrar y almacenar
trigo durante los siete afios anteriores de buenas cosechas (“de vacas gordas”). Los
pueblos vecinos bajan a Egipto a comprar el grano que administra y cobra José, entre
ellos los hijos de Jacob quienes comparecen ante el primer ministro sin reconocerlo.
José se conmueve interiormente pero no se da a conocer; incluso utiliza un intérprete
por lo que sus hermanos no saben que entiende su conversacion.

Los hermanos narran al visir José la historia de su anciano padre Jacob y de su
hermano pequefio Benjamin que se ha quedado con él, pero José finge no creerlos y
los acusa de espias. Toma como rehén a Simedn; sélo si regresan con el pequefio Ben-
jamin creera su historia y liberara a Simeon.

Los hermanos lo interpretan como un castigo por su mal comportamiento con José
que, emocionado al ver en sus hermanos un principio de remordimiento por lo que hi-
cieron, llora a escondidas.

Gn 43 Segundo encuentro

Se agota el grano en el campamento de Jacob y los hermanos vuelven a Egipto con
Benjamin pese a la oposicion del padre, que recuerda como perdio a su querido José...
Pero Rubén primero y luego Juda (de un modo confuso que recuerda a Gn 37) salen
fiadores de Benjamin. Juda promete responder con su vida de la vida de Benjamin.

Ya en Egipto, José agasaja con una gran comida a sus hermanos y, a escondidas
pues no se ha dado a conocer, llora conmovido al ver a su querido hermano Benjamin.
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Gn 44 La copa escondida

Los hermanos toman un nuevo cargamento de trigo y parten hacia Canaan sin saber
que José ha escondido una copa de plata en el saco de Benjamin. La guardia real en-
cuentra la copa en un registro y todos los hermanos son llevados ante José. El visir dicta
sentencia: Benjamin quedara prisionero acusado de hurto. Los demas pueden regresar
en paz a su casa...

Pero sucede lo inesperado: Juda se ofrece a cambio de Benjamin. No quiere dar a
su padre Jacob un disgusto como el de la pérdida de José. Los afios de reflexion y las
ultimas experiencias lo han cambiado. Ya no es el hombre envidioso que vende a su
hermano, sino el hombre generoso que se ofrece a cambio de su hermano.

Gn 45 ;Yo soy José! ; Vive aun mi padre?

La generosidad de Juda derrumba la aparente dureza de José que por fin se da a
conocer y abraza a sus hermanos en una escena que es el punto culminante del relato.
José perdona a sus hermanos y ve en lo sucedido la mano poderosa de Dios que guia
los acontecimientos para bien de todos.

“No os preocupéis ni os pese haberme vendido” —les dice José— “para vuestro bien
me envio Dios delante de vosotros. Dios me envié por delante para que podais sobrevi-
vir, salvando vuestras vidas de modo admirable.” (Gn 45, 5-8)

Faraén conoce lo sucedido y ofrece su carroza para que Jacob, y todo su clan pue-
dan trasladarse a Egipto huyendo asi del hambre.

A partir de este momento el relato pierde brio e interés, pues verdaderamente ha ter-
minado como narracion brillante. Desde 46, 1 hasta 50, 14 se alternan sucesos de poco
interés con fragmentos redundantes o que provienen de otras fuentes y que no encajan
bien con el relato anterior, pese a que se detectan intentos de armonizar el conjunto
dando lugar a un epilogo prolongado y “aburrido.”

Gn 46, 1-7: Israel y su clan se establecen en Egipto. Gn 47: Audiencia ante Faraon y
Politica agraria de José. Gn 47, 1-27: Jacob y su clan se establecen en Egipto. Gn 47, 27-
31: Testamento de Jacob/Israel y “12” muerte de Israel. Gn 48: Israel bendice a Efraim
y Manasés. Gn 49: Bendiciones y “2¥" muerte de Jacob.

Gn 50, 1-14: Con las exequias de Jacob y el Cortejo funebre que lleva su cuerpo a
Canaan se recupera en parte el brillo del relato. Pero es en el epilogo (Gn 50, 15-26)
cuando el discurso de José antes de su muerte nos da las claves narrativas y teoldgi-
cas para entender como todo el periplo vital de José ha servido para que las promesas
hechas a Abraham lleguen a cumplimiento y se posibilite la gran historia de la salvacion
que va a comenzar a la vuelta de la pagina, ya en el libro del Exodo. José muere y es
embalsamado. Sus palabras quedan vibrando como una promesa Yy su momia parece
esperar con anhelo el regreso a casa, a Siquem, de donde sali6 con 17 anos...
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B. José, una historia dentro de la historia

En efecto el mal llamado “ciclo” de José no es una historia aislada; se inserta en el
libro del génesis como continuacion del ciclo de Jacob y como pasaje previo al éxodo.
Hay muchas razones para decir que su inclusion resulta muy forzada; no solo estilisti-
cas, teoldgicas o de lenguaje, sino también por la forma abrupta en que comienza Gn
37, 1:

“Esta es la historia de Jacob. José tenia diecisiete afios y era el preferido de Jacob”

Todos los estudiosos ven aqui un corte redaccional que indica la insercion de un
material literario previamente confeccionado. Pero también puede entenderse como un
aviso del redactor final que nos recuerda que la de José es solo una parte del mas am-
plio relato de Jacob-Israel. No hay duda de que el relato de José ha sido redactado de
modo independiente del ciclo de Jacob, como unidad literaria auténoma... y sin embar-
go, encaja admirablemente en la secuencia de hechos luctuosos que jalonan la vida de
Jacob resolviendo, ademas, toda la problematica de estos capitulos del génesis.

En efecto, hay una tensién creciente en la biografia de Jacob desde que éste y su
hermano Esal se pelean en el seno de Rebeca, anunciando la compraventa de la pri-
mogenitura y el engafio del padre ciego. Jacob huye de Esau con el pretexto de buscar
esposa en la tierra de sus antepasados, pero también alli se encadenan fraudes y en-
gafios. Desde su matrimonio con Lia y Raquel, las malas relaciones con su yerno Laban
van en aumento (Gn 31) hasta que con argucias y engafios le arrebata considerables
riquezas. Después, la rivalidad y competencia en fertilidad de sus esposas (Gn 29-30)
(en la que todo vale, hasta utilizar a las siervas respectivas...) aumenta el creciente
desasosiego de Israel. Los doce hijos de Jacob no traen paz al patriarca, como si fue-
sen herederos de esta tension que pesa sobre Jacob y que se refleja en la venganza
desproporcionada por la violacion de su hermana Dina (Gn 34), en el incesto de Rubén
(Gn 35) o en el matrimonio irregular de Juda y Tamar... ya insertado en la historia de
José. (Gn 38)

Hay un germen de violencia y de maldad creciente que pesa sobre el recién nacido
pueblo de Israel y que parece llevarlo a la ruina y la autodestruccién (figura del pecado
original) y que sélo se disipa y llega a un desenlace feliz en el relato de José, en concreto
en la escena del perddn. José salva de la autodestruccion y de la maldad a los hijos de
Israel. La historia del pueblo de Dios puede comenzar... o continuar, como de hecho
lo hace en el libro del Exodo. Pero esto sélo se aprecia en una lectura continuada. La
intencion del redactor final es evidente en este sentido. Por eso me parece que la lectura
“‘ingenua” o literaria, atendiendo principalmente a lo narrativo, es tan importante para
una correcta exégesis como el posterior estudio cientifico. Es mas, el estudio cientifico,
que se empefa en detectar unidades redaccionales primitivas, jamas podra entender
el valor que la Biblia le ha dado a la historia de José, un valor de alcance universal, al
encajarla al final del Génesis.

La historia de José y sus hermanos habria sido incluida en la de Jacob, pues las
promesas de Dios se realizan en sus descendientes que daran lugar a las doce tribus.
El epilogo Gn 50, 15-26 en el que se narra el final de los dias de José, podria ser un
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afadido del redactor final para reforzar el sentido teolégico que da unidad al ciclo de los
patriarcas pues retoma la Promesa de una tierra:

“Yo muero pero Dios se ocupara sin falta de vosotros y os hara subir de este pais al
pais que juré a Abraham a Isaac y a Jacob. José hizo jurar a los hijos de Israel diciendo
"Dios os visitara sin falta, y entonces os llevaréis mis huesos de aqui.” (Cf Gn 50, 15-26)

Esta linea de continuidad narrativa prosigue en el éxodo y en la conquista de la tierra
prometida, hasta que José (sus restos mortales) vuelven Siquem, a la tierra de la que
partio vendido como esclavo y donde por fin descansa en paz.

“Moisés tomd consigo los huesos de José (Ex 13, 19) que los hijos de Israel habian
subido de Egipto, y fueron sepultados en Siquem, en la parcela de campo que habia
comprado Jacob a los hijos de Jamor, padre de Siquem, por cien pesos.” (Jos 24, 32)

En efecto, puede decirse que, en cierto modo, es en este pasaje del libro de Josué
cuando concluye la historia de José... Pero la Biblia, que se relee y se reinterpreta a
si misma en los salmos, va a entender a José como un eslabdn decisivo de la historia
del pueblo elegido, ampliando asi el marco narrativo en el que se encuadra nuestro
personaje. El salmo 105 repasa en 45 versiculos el periplo existencial del pueblo de
Israel, desde Abraham hasta la entrada en la tierra prometida. Ocho de estos versiculos
compendian la historia de José, dandole mas espacio que a los patriarcas Abraham,
Isaac y Jacob.

Y ya en el Nuevo Testamento el protomartir Esteban, en el discurso ante el sanedrin
que le cuesta la vida (Hch 7, 9-17) hace también un repaso de la Historia de la Salvacion
que culminara no ya en la conquista de la tierra, sino en la resurreccion de Cristo. Este
compendio de Abraham a Jesucristo se desarrolla en 53 versiculos, 8 de los cuales se
dedican a José, llevando el analisis literario o narrativo hasta los umbrales de lo teoldgi-
co... umbrales que, de momento, no traspasaremos.

3. La historia de José como literatura antigua
A. Prehistoria del relato

En la lectura de esta historia tan bien narrada sorprende tropezar no pocas veces
con repeticiones o contradicciones. Aparecen muy pronto, cuando José ha sido arrojado
al pozo, como si el redactor quisiera exculpar a Rubén o dudase acerca del origen de
los mercaderes que se lo llevan... La Hipotesis documentaria de Wellhaussen da una
respuesta bastante satisfactoria a estas irregularidades, incoherencias o reiteraciones
tan propias del antiguo Testamento, y muy presentes en el relato de José.

La historia de José se habria transmitido por via oral y de modo diferente en el reino
del Sur (tradicién yahvista) y en el reino del Norte (tradicién elohista). Esas dos formas
de tradicion oral se habrian puesto por escrito de modo independiente dando lugar a las
fuentes o documentos “J” y “E” hasta que un redactor final las reunié dando al relato su
configuracién actual.
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En general predomina como texto base el yavista (J) sobre el que se han ido aia-
diendo fragmentos procedentes del texto elohista (E). En algunos tramos la distincion de
las dos fuentes parece clara, en otros pasajes no tanto:

“1. Las maquinaciones llevadas a cabo por los hijos de Israel (J) o de Jacob (E) con-
tra José, que es defendido por Juda (J) o Rubén (E) y es vendido a los ismaelitas (J) o
llevado por los madianitas (E).

2. El primer periodo de José en Egipto como esclavo de un egipcio anénimo que le
encarcela cuando es denunciado por su mujer (J) o como esclavo de Putifar, el jefe de la
guardia, que le encarga de los prisioneros (E)™... Afirmaciones semejantes se ofrecen
para el resto de la narracidon, aunque se reconoce que solo hay criterios claros de dife-
renciacion en algunos tramos de la misma.

Pero las tradiciones literarias acerca de José podrian ser mucho mas antiguas fuera
del contexto de Israel:

Algunos autores® vinculan nuestro relato con dos tradiciones extraisraelitas: el que
llaman “Cuento de los hermanos” y el que denominan “Cuento egipcio.”

El de los hermanos seria un cuento de origen palestino de ambientacion ndmada y
pastoril.

El cuento egipcio estaria ambientado en las hambrunas que aparecen como con-
texto de varias narraciones en el llamado papiro de Westcar. La historia de un sabio
de origen desconocido que es hallado en la carcel y resuelve enigmas que los magos
cortesanos no acaban de comprender, esta evidentemente relacionada con el relato bi-
blico. Pero la principal aportacién de este sabio ajeno a la corte seria su prudencia como
administrador que salva de la escasez al pueblo.*

Estos dos cuentos existen de forma independiente todavia en el X a. de C. La reunion
de ambos en un solo relato —en estas fechas tan tempranas transmitido tinicamente por
tradicién oral— seria posible sélo concretandose en torno a la figura del José historico e
integrandose en el ciclo de Jacob.

B. El género literario

Hay divisién de opiniones a la hora de determinar el género literario de esta bella
composicion. ¢ Es el relato de la aventura extraordinaria vivida por un semita llamado
José tal como da a entender J. Vergote? ;Es, por el contrario, un cuento enriquecido
con algunas pinceladas histéricas, como piensa Donald B. Redford? Entre estos dos
géneros literarios, el relato fiel y el cuento, queda lugar para la novela histérica auténtica
o la “gesta’ Tal es la pista de investigacion que sefiald el padre de Vaux siguiendo a von
Rad.®

2 de Vaux, R., en VVAA Personajes del Antiguo Testamento, Verbo divino, Estella, 1998, p. 73
3 Schulte H., en Michaud R., La historia de José, Verbo divino, Estella, 1981, pp. 15-16

4 Michaud R., La historia de José, Verbo divino, Estella, 1981, pp. 127-130

5 Von Rad, G., El libro del Génesis, Sigueme, Salamanca, 1977, p. 16
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Pierre Guibert prefiere el término “saga; palabra de origen noruego que designa un
“relato cuyo fondo histérico se ha ido enriqueciendo durante el tiempo con elementos
mas 0 menos miticos e imaginarios.”

En efecto, esta novela, por muy hermosa que sea, no es pura imaginacion ni una
ficcién total. Existio realmente el José de la historia, aunque los capitulos del génesis
no son un reportaje. Hugo Gressmann explica que “la historia de José es algo mas que
una leyenda. Es un relato novelesco con fundamento histérico que ha ido evolucionando,
que se fue elaborando artisticamente hasta llegar a su término mas perfecto. Es esta
perfeccion literaria tan destacada la que nos autoriza -segln este autor- a calificar este
relato biblico como “novela histérica.”

4, La historia de José como Palabra de Dios
A. Una teologia para el Antiguo Testamento

Si la inclusién del relato de José en el ciclo de Jacob parece muy brusca por el cam-
bio de estilo literario, no lo es menos en razén de las diferente concepciones teologicas
que se manejan. En efecto, el Dios de José y la teologia de José son muy diferentes de
las concepciones anteriores de los relatos patriarcales.

Del Dios que habla al Dios que se revela en la historia

En el relato de José no hay teofanias, ni altares, ni sacrificios. Dios no habla con
José como con los patriarcas (Gn 12-36), que tienen trato directo con Dios o al menos
disfrutan de revelaciones directas de Dios. Salvo Gn 46, 1-27 que parece una inclusion.

“En la historia de José aparece un nuevo concepto tipicamente sapiencial de la pre-
sencia de Dios y de su accién en la historia; Dios no interviene con gestos poderosos
(ex machina); su obrar no puede separarse de la trama normal de la existencia y de las
opciones humanas. Sélo para el que mira los acontecimientos con fe, el obrar divino es
visible y descifrable. En definitiva, su presencia reside en el corazén humano. La historia,
incluso individual, que a menudo se presenta como un amasijo de contradicciones y de
amarguras, adquiere entonces una dimension de esperanza y una légica mas profunda”
8 E| actuar de Dios se sitta en un plano profundamente oculto.

Esta dimensién se va haciendo explicita a medida que los propios personajes —sobre
todo José y Jacob- la van descubriendo maravillados. En efecto en el ditimo capitulo
José habla de la promesa hecha a los patriarcas (Gn 50, 24). Con esto se entra en un
mundo de nociones que originariamente fue ajeno a la narracién. “La gran liberacion
que Yahvéh dispuso en Gn 45,7 apunta ahora a algo méas que salvar del hambre a una
familia: concierne al misterio por antonomasia del acontecimiento biblico salvador.”

6 Guibert, P, en Michaud R., La historia de José, Verbo divino, Estella, 1981, p. 91

7 Gressmann, H., en Michaud R., La historia de José, Verbo divino, Estella, 1981, p. 91

8 Ravasi, G., Génesis en VVAA Personajes del Antiguo Testamento, Verbo divino, Estella, 1998, p. 89
9 Von Rad, G., £l libro del Génesis, Sigueme, Salamanca, 1977, p. 537
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En José se da una clave de comprensién teoldgica que va a ser fundamental para la
comprension de toda la Biblia: La Historia de la Salvacién es una Historia de historias, o
mejor aun de biografias. La providencia de Dios guia a la persona sin anular su libertad
precisamente por el hecho de actuar de modo tan discreto. Pero, al mismo tiempo, en
esa biografia concreta y en la respuesta libre de ese personaje concreto se decide el
desarrollo de toda la Historia de la Salvacion.

Es el juego de Dios, quien de modo desconcertante, una y otra vez, pone el futuro
y la supervivencia de todo su pueblo en manos de personajes débiles e insignificantes
que jalonan la historia de Israel.

Caracter sapiencial, humanismo y universalidad

La historia de José tiene un marcado cardcter sapiencial y quiza hubiera podido ser
considerada como un relato sapiencial (al estilo de los libros de Ruth, Job o Jonas) de
no haberse insertado en el relato de Jacob y de no haber sido reelaborada bajo la luz
de la teologia de la promesa. Sefala von Rad que “podriamos acompafar todos los
pasos de la conducta de José con citas de sentencias sapienciales, tanto en el terreno
politico como en su autodominio o en su fe.”"® Porque efectivamente, la sabiduria biblica
no es erudicién sino un conocimiento profundo de la existencia que se trasluce aln en
los asuntos méas profanos. La sabiduria de José le permite administrar la hacienda de
Putifar, ponerse al frente de los presos en la cércel, interpretar los suefios de Faradny
convertirse en eficaz visir de todo Egipto.

Pero esta sabiduria practica no tiene como referente ltimo la eficacia pues también
se manifiesta en decisiones éticas; como hombre sabio José rechaza a la mujer de Pu-
tifar y sabe perdonar a sus hermanos. Podemos decir que es una sabiduria humanista
porque no estéa referenciada tanto a un cédigo ético sacralizado por una religion concre-
ta como basada en un profundo conocimiento del ser humano. Verdaderamente el relato,
tal y como nos ha llegado, muestra un gran conocimiento de la psicologia humana; las
pasiones que entran en juego son las pasiones humanas de todos los tiempos. Pero
José, como hombre sabio no es impasible o frio. Muy al contrario su sabiduria lo hace
méas humano y no menos; intenta controlarse pero finalmente se conmueve y llora al
ver a sus hermanos... de modo que su sabia decisién de perdonarlos no es fruto de un
razonamiento sino manifestacion de un corazon lleno de humanidad. Es la sabiduria del
que sabe conducirse en la vida porque sabe qué es la vida. Es una sabiduria del cora-
z6n que apunta hacia el Dios creador del corazén humano y no hacia unos preceptos
religiosos o cultuales que mandan hacer unas cosas y prohiben hacer otras.

Hacia una universalidad de la ley de Dios

El Dios de los patriarcas no era un dios local, vinculado a un lugar concreto 0 a un
fendmeno natural. Es el Dios del pueblo que lo va acompafando en sus andanzas. Cabe
replantearse esta teologia cuando el individuo, José, es separado de su pueblo y tras-
ladado a un pais extranjero. Cabe preguntarse no sélo hasta qué punto se sentia José
acompafiado o abandonado por su Dios, sino también hasta qué punto se considera
obligado ante El en un contexto extranjero.

10 Von Rad, G., El libro del Génesis, Sigueme, Salamanca, 1977, p. 534
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La idea de que existiera un Dios que llamaba a los hombres a rendir cuentas por
razones morales, era bastante rara en este mundo antiguo. Sin embargo era aun mas
impresionante en el caso de José, extrafio en tierra extrana, desterrado de su pueblo.
Conforme a la mentalidad pagana, José debia haber adorado a los dioses egipcios. A
cada tierra sus propios dioses. Con todo, José vive segun una ley moral vigente en Pa-
lestina, en Egipto y en todas partes: la ley de un Dios universal.

Merece la pena fijarse en el razonamiento ético de José cuando rechaza a la mujer
de Putifar. Seria un pecado contra Dios acostarse con ella no tanto porque Dios lo haya
prohibido, sino ante todo porque seria una gran traicion a la confianza que Putifar ha
depositado en José.

“Mira, mi amo Putifar ha puesto en mis manos todo lo suyo, no ejerce en casa mas
autoridad que yo y no se ha reservado nada sino a ti, que eres su mujer. ;Como voy a
cometer yo semejante crimen pecando contra Dios?.” (Gn 39, 8-9)

El argumento no seria “Es un crimen contra Dios desobedecer a Dios” sino “Es un
crimen contra Dios traicionar al hermano’

De este modo el humanismo sapiencial de José nos revela una ley universal que es
la Ley de Dios inscrita en el corazén del hombre. Esta Ley es la que luego se grabara en
las tablas de piedra de la Alianza. No es algo externo al hombre o posterior al hombre y
que podria variar de unos pueblos a otros segtin sus costumbres o religiones, sino algo
ontoldgicamente consustancial al ser humano, algo que le fue concedido cuando fue
creado a imagen de Dios y por lo que es imagen de Dios.

B. El Nuevo Testamento: José como figura de Cristo
Prefiguraciones, alegoria y tipologias.

El relato de José dio lugar a abundantes comentarios por parte de los llamados pa-
dres de la Iglesia; muchos de ellos se utilizaron para la ensefianza moral, pero vamos a
destacar a continuacién, sin embargo, los que suponen una interpretacion alegoérica de
José como prefiguracion de Cristo. Esta clave de interpretacion biblica es ya propuesta
por el mismo Cristo entendiendo toda la escritura como referida a si mismo. De forma
explicita cita como imagen de si mismo el episodio de la serpiente de bronce alzada en
el desierto (Jn 3, 14), compara su cuerpo con el templo que seria reconstruido en tres
dias (Jn 2, 19), anuncia su muerte comparandola con los tres dias que paso6 Jonas den-
tro de la ballena (Mt 12, 40) o se compara a si mismo con el mana (Jn 6, 49).

Hay otros pasajes donde el paralelismo entre los pasajes evangélicos y los vetero-
testamentarios no se hace explicito pero resulta evidente en su intencién, como el en-
cuentro con la samaritana en el pozo de Jacob (Jn 4, 12), que puede leerse en paralelo
con el encuentro en el pozo entre Jacob y Raquel (Gn 29, 1-14)... cuando Jacob retira
la piedra del pozo para que Raquel pueda sacar con gozo aguas de su fuente... lo que
nos remite, de forma mas simbdlica al encuentro entre Cristo resucitado y la Magdalena
ante el pozo del sepulcro, cuando esta se encuentra la piedra retirada y disparado ya el
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surtidor que salta hasta la vida eterna (Jn 20, 11 - 18).

Este modo de leer la escritura es sancionado por el mismo Cristo cuando ensefa a
los discipulos de Emats que El mismo es la clave de interpretacion de toda escritura (Lc
24, 27). Por eso los padres de los primeros siglos io utilizan tan asiduamente que en al-
gunas ocasiones nos pareceran algo forzadas sus prefiguraciones o tipologias. No sera
el caso de José, que verdaderamente se presenta con claridad como figura de Cristo en
muchos aspectos de su historia.

Vision general del relato como prefiguracion del evangelio.

Ante todo, José es el hombre justo que injustamente maltratado justifica a sus mal-
tratadores. José es el hijo inocente de un pueblo pecador (ya hemos comentado todos
los crimenes y fraudes que se suceden en la breve historia de Jacob y sus hijos como
figura del pecado original). Y es ese hijo inocente sobre quien recae la maldad de su
pueblo y, paraddjicamente, quien libra a su pueblo de la maldad. Pues José no sélo libra
del hambre a su familia sino que, mediante su perddn, logra el arrepentimiento de sus
hermanos y después su sincera conversion.

Me parece importante subrayar que es el perdén de José lo que precede a la conver-
sion de Juda. La justicia hubiese exigido el castigo en el primer encuentro, pero la vision
de sus malvados hermanos suscita en José una conmocién de misericordia que lo lleva
a las lagrimas y no a la ira.

Por eso puede sorprender la aparente dureza y el extrafio juego a que son someti-
dos los hermanos. Estos ya han sido perdonados pero es necesario el purgatorio de los
viajes, de Simedn tomado como rehén y de la trampa de la copa escondida para hacer
aflorar en el corazdn de Juda la conversién que le lleva a entregarse por Benjamin.

Esta vision general del paralelismo entre José y Cristo puede extraerse del prolijo
estudio que hacen los padres deteniéndose en cada versiculo del génesis y hallando en
cada uno de ellos referencias a Cristo. Enumerarlas todas eilas resultaria excesivo, por
lo que apuntamos las mas significativas:

Algunos detalles significativos

Le habian entregado por envidia (Mt 27, 18)

La envidia de los hermanos hacia José es propuesta por los padres como figura de
la envidia de los que entregaron a Cristo, es decir los judios. *.. También los judios se
irritaron conscientes de que el Emmanuel seria superior a los mismos patriarcas y que
todo el pueblo deberia adorarlo; es mas, toda la tierra. Y sabedores de esto decian: ‘Este
es el heredero, vamos a matarlo y tomaremos posesion de la herencia.”"

También los suenos de José son interpretados en clave profética como referidos a
Cristo, pues el sol, la luna y las estrellas no adoraron ciertamente a José. “En aquél José

11 Cirilo de Alejandria Inscripciones sobre el Pentateuco, 6, 4. 19
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esto no pudo cumplirse; pero en nuestro Joseé, es decir en nuestro Sefor Jesucristo, se
cumplié el misterio de aquel suefio: el sol la luna y las estrellas lo adoraron después de
la resurreccion, y se cumplié la profecia que dice ‘Alabadlo sol y luna, alabadio estrellas
lucientes.”?

A propésito de la tiinica especial que José vestia, Cesareo de Arlés sefala el parale-
lismo con la tunica inconsttil de Jesus, de la que es despojado por sus hermanos antes
de venderlo... del mismo modo que Cristo es despojado antes de ser sacrificado. Llama
también la atencién cémo son sus hermanos los que entregan a José, “pero seran pa-
ganos, los ismaelitas los que ejecutan su decision poniéndolo finalmente en manos de
los egipcios. De la misma manera Cristo es entregado por sus hermanos israelitas en
manos de los paganos romanos.”3

Fue contado entre los pecadores {Is 53, 12)

Todas estas circunstancias de la venta de José son vistas a la luz de la pasion:
desde el precio pagado por él (veinte monedas de oro en vez de las treinta de plata que
Judas cobré por Cristo) “hasta la sangre derramada sobre la tunica que, como en el caso
de Isaac, no fue la humana sino la de un cabrito. Cristo si derramaria su sangre por res-
catar a sus hermanos del crimen de haberlo vendido, pues la sangre del cabrito no fue
eficaz ni para consolar al padre (Jacob) ni para justificar a sus hermanos.”*

José es enterrado en el aljibe del desierto para después bajar a los infiernos, es
decir a las mazmorras de Egipto. En efecto, tras el episodio de Putifar fue contado entre
los pecadores, es decir entre los delincuentes que estaban en prisién. A continuacion
se dice que José llegd a ser jefe de la prision y “en sus manos fueron puestas todas sus
llaves. Pues también los infiernos se sometieron a Cristo cuando descendio a ellos y las
puertas del abismo no prevalecieron sobre el plan divino.”®

Dios lo exalté para que a su nombre toda rodilla se doble (Flp 2, 9-10)

Después de su pasion, José va a ser exaltado; su salida de la carcel —un pozo si
atendemos a las pistas que dan algunas traducciones— es figura de la resurreccion y
glorificacién de Cristo: vestido de lino, con un anillo y los simbolos de la realeza José
podra hacer en el reino de Egipto segun su parecer, hasta el punto de ser el dispensa-
dor de toda gracia y todo bien para una humanidad hambrienta. ‘Asi pues Cristo abrié
sus graneros y vendié, no por oro ni plata, pero cobraba el precio de la fe y del amor. Y
vendia, no a unos pocos en Judea, sino a todos, para que fuera aceptada la fe en todas
las naciones (...) Pues el que pagd por nosotros el precio de su sangre no nos pide que
le paguemos, porque no nos redimié con oro o plata, sino con el precio de su sangre.”®

Sus ojos no eran capaces de reconocerlo (Lc 24, 17)

12 Cesareo de Arlés Sermdn 89, 4. 14

13 Cesareo de Ariés Sermén Sermédn 93, 3. 11

14 Sheridan, M., La Biblia comentada por los padres de la Iglesia, AT, 2, Ciudad Nueva, Madrid, 2005,
pp. 327-334

15 Quodvultdeo Libro de las promesas y predicciones de Dios, 1, 28, 40. 14

16 Ambrosio, Sobre José, 7,41.6
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Cuando los hermanos de José llegan a Egipto, estos lo creen todavia esclavo en
manos de los gentiles o quiza muerto. Por eso no eran capaces de reconocerlo. En todos
estos pasajes los padres ven la prefiguraciéon de los primeros momentos después de
la resurreccion de Cristo. Cuando José se dio a conocer también sus hermanos, como
los discipulos, se llenaron de temor. “No os pese. No penséis, dice José, que lo que
hicisteis contra mi fue por cuenta propia. No fue tanto por vuestra maldad cuanto por la
sabiduria de Dios y su indecible amor al hombre por lo que estoy aqui presente, ahora
con la oportunidad de poder surtir de alimento no s6lo a vosotros sino a todo el pais™”...
y hasta los confines del mundo (Hch 1, 8)

17 Juan Crisostomo, Homilia sobre el Génesis, 64, 6. 15
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El amor en Oseas

Rev. Aragén. Teol. 44 (2016) Enrique Ruiz Barranco

1. Introduccion

Toda historia es una aventura, un camino compartido. La Historia de la Salvacion es
una aventura compartida de Dios, marchando, codo con codo, con el hombre, con su
pueblo.

Esta historia de Dios con su pueblo aparece en el AT como esa historia —a primera
vista banal— de busquedas y encuentros, presencias y ausencias, didlogos y silencios,
amor apasionado y celos, discusiones encarnizadas y ternura ilimitada, fidelidad de Dios
e infidelidad del pueblo, promesas renovadas y esperanzas inquebrantables..., como la
historia de cualquier pareja de enamorados que, por encima de todos esos avatares, se
quieren profundamente. Esta historia de amor es unién, vida compartida, conocimiento
mutuo y ruta solidaria hacia una misma meta: la felicidad experimentada en la comunion
total. Si algun libro expresa esta realidad, ese es el del profeta Oseas' 2. La vida perso-
nal de este profeta, narrada en Os 1-3, se convierte en una parabola de esta aventura
amorosa entre Dios y su pueblo, porque en Oseas “se confunde el hombre y el profeta” .

A la hora de tratar el tema del “amor en Oseas) nos fijaremos, aunque sea somera-
mente, en la terminologia utilizada, ya que el mensaje profético, que es Palabra de Dios,
se expresa, ante todo, en “palabras; “términos; “vocablos” que es preciso comprender.
A partir de ahi, intentaremos descubrir y exponer el mensaje teolégico de Oseas sobre
el amor.

2. Terminologia

Oseas utiliza, sobre todo, tres términos para hablar del amor: la raiz >hb es la mas
frecuente (19 veces). Las otras dos raices que siguen de cerca son: rhm (11 veces) y
hsd (6 veces), cuya importancia quedara manifiesta a lo largo del estudio de las mismas.

1 L. ALONSO SCHOKEL - J. L. SICRE, Profetas. Comentario, vol. I/, Madrid 1980, pags. 859-861 y A. van
HOONACKER, Les Douze Petits Prophetes, Etudes Bibliques, Paris 1908, pags. 1-9, nos ofrecen una buena
introduccién al contexto histérico, tanto en el aspecto politico, como en el religioso, en el cual se desarrolié la
vida y actividad profética de Oseas.

2 E.JACOB, Osee, CAT Xla, Neuchatel 1965, pag. 10
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A. Laraiz’hb?

La raiz *hb es de etimologia oscura, emparentada con los dialectos semiticos, entre
ellos el ugaritico y el drabe (’ihab), con el que ciertos autores la relacionan®.

Se trata de una raiz muy empleada en todo el AT (251 veces), pero no se encuentra
en la formacién de nombres propios, debido, quiza, a razones teoldgicas, especialmente
a causa de la connotacién sensual de la misma. De las 19 veces que Oseas utiliza este
término, 11 veces lo hace en la forma verbal simple (Qal): tres veces en perfecto (4,18;
9,1; 12,8), dos en imperfecto (11,1; 14,5), una en imperativo (3,1a), dos en infinitivo (3,1c;
9,15) y tres en participio (3,1b; 3,1d; 10,11). En la forma intensiva (Pi'el) aparece solo
cinco veces y en participio, con sentido netamente peyorativo (2,7.9.12.14.15), y en la
forma nominal lo hace tres veces (8,9; 9,10; 11,4).

Se utiliza para expresar el amor del hombre a Dios, a otras personas y a cosas, pero
es raro encontrarla para expresar el amor de Dios por el hombre. Para ello, se utilizan
preferentemente otros términos como los expresados con las raices rhm y hsd®.

La raiz *hb aparece en todos los géneros literarios, por lo que el contenido es muy
diverso, abarcando toda una gama de aspectos® 7 & que LXX traduce normalmente por
“agapdo™ Esta traduccion enriquecio el sentido que tenia en griego clasico, gracias a la
rigueza de aspectos y matices del término hebreo equivalente.

B. Laraizrhm

La raiz rhm en su forma verbal se utiliza casi exclusivamente en las formas intensi-
vas. En la voz activa de la forma intensiva (Pi'el) aparece una vez en perfecto (2,25) y
tres veces en imperfecto (1,6.7; 2,6) . En la voz pasiva de la forma intensiva (Pu'al) la
encontramos cuatro veces en perfecto (1.6.8; 2,3.25). En la forma nominal aparece dos
veces (2,21; 9,14). Esta raiz la encontramos también en arabe (rahama), en arameo y
siriaco, equivalentes al hebreo®.

El significado primitivo de la raiz proviene, quizd, del sentimiento de parentesco',
especialmente de la madre. Los términos rehem (seno materno) y rahimim (entranas)
son utilizados por los hebreos para designar la sede de los sentimientos afectivos de

3 Cir. J. BERGMAN, A. HALDAR, G. WALLIS, <>hb», en G. J. BOTTERWECK - H. RINGGREN (dir.), Dic-
cionario Teoldgico del Antiguo Testamento (DTAT),vol. |, Madrid 1973, cols. 106-127. Cfr. también, E. JENNI,

«>hb», en E. JENNI - C. WESTERMANN, Diccionario teolégico manual del Antiguo Testamento (DTMAT), vol.
I, Madrid 1978, cols. 115-132.

4 Cfr. DTAT, col. 109.

5 Cfr. V. D. HAAG-BORN - S. DE AUSEJO, Diccionario de la Biblia (Barcelona 1964) cols. 72-73.

6 Cfr. DTAT, cols. 111-115.

7 Cfr. DTAT, cols. 110-111.

8 En la forma verbal simple aparece s6lo en el Sal 18,2. En la forma intensiva pasiva aparece en Os 2,3; 2,25;
14,4 y en Prov 28,13.

9 F. ZORELL, Lexicn Hebraicum Veteris Testamenti, Roma 1940-54, pag 767.

10 W. EICHRODT, Teologia del Antiguo Testamento, t. |, Madrid 1975, pag. 228.
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amor y misericordia™ 2. Por lo tanto, el sentido primitivo del verbo en la forma intensiva
(riham) podriamos encontrarlo en Is 49,15: “; Olvida acaso una mujer a su hijito, deja
de apiadarse (mérah&m) del hijo de su vientre?” Este significado primitivo se generalizo,
pasando a designar la “piedad” . Este término expresa el sentimiento de amor en sentido
unidireccional, es decir, del superior al inferior, del fuerte al débil.

C. Laraiz hsd"

La raiz hsd, de etimologia oscura, expresa en hebreo, normalmente, el sentido positi-
vo de “bondad” / “gracia’ mientras que el negativo de “ignominia”/ “infamia; solo aparece
en Lv 20,17; Prov 14,34.

De las 245 veces que este término aparece en el AT, 6 veces lo hace en Oseas solo
en la forma nominal (2,21; 4,1; 6,4.6; 10,12; 12,7), quien junto con Jeremias —a pesar
de ser un término menos importante en la literatura profética—, le dan una significacion
muy importante por la estructura teoldgica.

Este término, préximo en su significado a rahimim, tiene un sentido de doble direc-
cién, expresando una reciprocidad, con una fuerte carga juridica que se deriva de una
relacién determinada por las leyes y obligaciones, las cuales dimanan, entre otras co-
sas, de la alianza. Ello influye tanto si se aplica a Dios como si se aplica a los hombres,
miembros del pueblo de la alianza, de modo que el hesed, implica la asistencia mutua,
la piedad, la lealtad, el amor debido entre miembros de una misma comunidad™.

3. El amor en Oseas. Mensaje teolégico

Tras una breve presentacion de las raices mas significativas que Oseas utiliza para
hablar del amor se puede observar una cierta especializacién en la terminologia. Te-
niendo en cuenta, por supuesto, los diferentes textos en los que dichas raices aparecen,
podemos decir que Oseas habla de dos clases de amor: un amor en sentido profano y
un amor en sentido religioso.

A. El amor en sentido profano

De las 19 veces que aparece el término >hb, por lo menos 12 veces lo hace en sen-
tido profano'. Este término, aplicado a las personas, expresa la atraccion mutua de los

11 W. EICHRODT, Teologia..., t.1, pag. 228. La conexion entre estos dos términos con la raiz rhm no la acepta
todo el mundo (cfr. G. QUELLE, «agapao», en G.KITTEL [Editor], Theological Dictionary of the New Testament
[TDNT], t. 1, Grand Rapids, Michigan 1983, pag. 22, nota 4).

12 Cfr. P. VAN IMSCHOOT, Teologia del Antiguo Testamento, (Madrid) pag. 104, con la nota 182.

13 Cir. H. J. STOEBE, «hesed», en DTMAT, vol. |, cols. 832-861.

14 Cfr. P. VAN IMSCHOOT, Teologia..., pag. 594.

15 Debido a la identificacion tan estrecha que se da entre la experiencia humana del profeta y la experiencia
divina que simboliza, a lo largo de todo el libro y sobre todo en los capitulos 1-3, resulta embarazoso delimitar,
en todo momento, cuando se estd usando en sentido profano y cuando en sentido religioso: la misma realidad
es toda ella simbolo.
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sexos y subraya el aspecto instintivo del amor'® . El profeta lo usa para hablar del amor
conyugal entre si mismo y su mujer (3,1c). Fuera del matrimonio, se expresa también
el amor entre una mujer y su “amigo” con el mismo término (3,1b: >dhubat ré‘a= amada
por un amigo). Aqui tiene sentido peyorativo, en cuanto que este amor esta demostran-
do una infidelidad al marido (msnaapet = “adultera’ que comete el adulterio). Es.con el
participio de la forma verbal intensiva (ma’ahibay / mo’ahidbeyah) que Oseas designa
sobre todo el amor adultero (2,7.9.12.14.15). En esta forma tiene el sentido peyorativo
de “amante’ En este contexto peyorativo, la forma nominal puede significar “amorios”
(8,9), en cuanto que el amor se ofrece como moneda de intercambio. En estos casos, el
término tiene un marcado matiz sexual.

El amor desordenado, segtin Oseas, puede dirigirse no sélo hacia personas, sino
también hacia cosas, como el nuevo género de vida (10,11), las tortas de uvas pasas
(8,1d), el mal, expresado en el fraude al préjimo al que se deberia amar y con el que se
tendria que ser justo (12,8), los bienes materiales, fruto de la infidelidad (9,1).

Dada la fuerte carga sexual y erética existente en la raiz hb, ésta tardo en aplicarse
en sentido religioso . Parece ser que Oseas fue el primero en hacerlo y al que siguieron
otros profetas, pero esto forma parte ya del punto que abordamos a continuacion.

B. El amor en sentido religioso

El amor en sentido religioso lo expresa Oseas con mayor riqueza de vocabulario.
Todas las raices estudiadas tienen algo que ver en las relaciones de Dios con el hombre
y viceversa.

Un analisis de los textos muestra la importancia del tema en la teologia de Oseas
y una cosa se pone de relieve: a la base de los textos hay todo un contexto de alianza.
Esta realidad tan fundamental en la vida de Israel, la expresa Oseas en clave de “amor’
Y es, por una parte, el amor humano el que le sirve de soporte al profeta para compren-
der y hacer comprender dénde esta el meollo de la vida religiosa de Israel y de la “vida}
sin mas. Todo esta imbricado y relacionado por este concepto de alianza, de manera
que las dimensiones vertical y horizontal de la experiencia humana son inseparables y,
en lo mas intimo de la cruceta, lo que sostiene y da razén a estas dimensiones, es la
realidad de la alianza. Esta, por otra parte, es un misterio de amor: la eleccion de Israel
y la alianza tienen su fundamento en el amor divino' ' 20 2! (cf. Dt 7,6-8).

16 Cfr. G. QUELLE, TDNT, vol. |, pags. 22-23.

17 G. Quelle exagera al interpretar 3,1 en sentido exclusivamente sexual (cfr. G. QUELLE, TDNT, vol. |, pag.
23). No hay que excluir el aspecto sexual del amor humano en el texto, pero hay que incluirlo en un contexto
semantico mas amplio, como el de la vida comunitaria de los conyuges, en la que comparten un afecto y un
destino, no solo un lecho. Para las relaciones estrictamente sexuales fuera y dentro del matrimonio se usa la

raiz yae (cfr. G. WALLIS, «>hb», en DTAT, col. 115).

18 Cfr. DTAT, col. 120.

19 Cfr. G. QUELLE, TDNT, vol. |, pags. 27s.

20 Cfr. DTAT, col. 121.

21 Esta experiencia historica, Oseas la expone en sus diversas etapas: Dios libera a Israel, sacandolo de
Egipto (11,1; 12,10; 13,4), guiandolo en el desierto (13,5), concluyendo una alianza que Israel no respeté
(4,6;6,7; 8,1), entregandole la tierra de Canaan (13,6), guiandolo por medio de los sacerdotes y profetas (4,6;
12,14), fortaleciéndolo (7,15), (cfr. W. EICHRODT, Teologia... t. |, pag. 230, nota 107).
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El amor de Dios al hombre

Una cosa importante a tener en cuenta es el concepto antropologico hebreo, se-
guin el cual tiene mucha importancia el hombre como realidad colectiva, de la que el
individuo es una concrecion. Por eso es tan facil pasar de lo colectivo a lo individual y
viceversa. Ademas, la misma realidad de la alianza une intimamente individuo y pueblo .

Amor de Padre

Oseas revela el amor de Dios por el hombre, por su pueblo, bajo el prisma de la
paternidad. Oseas relaciona estrechamente el amor paternal de Dios con la experiencia
histérica de Israel.

Dios es padre de Israel desde sus mismos origenes (cfr. Ex 4,22), pues con amor
de padre lo amé (11,1). Este amor se manifestd, a través de la historia de Israel, como
un amor lleno de ternura y de paciencia: YHWH le ensefid a dar los primeros pasos y lo
tomé en brazos, es decir, lo llevo y lo protegié (11,3), lo alimentd (11,4b). Sin embargo,
Israel se mostré siempre rebelde y desagradecido (11,2.3b), rechazando los lazos amo-
rosos con los que YHWH queria atraerlo y unirlo a él (11,4).

Este amor paternal de YHWH por su hijo Israel es un amor sufrido ante tanta ingrati-
tud y rebeldia (11,2.3b); un amor desilusionado que se debate entre la justa correccion
y el perdén. El triunfo final serd para el amor que se manifestara en el perdoén (11,8-9),
porque en el amor paternal de Dios hay algo esencial que lo diferencia del amor huma-
no: la santidad divina (11,9). Ella es la que le hace ser el Totalmente Otro, cuya realidad
fundamental consiste en ser “Amor” como lo revelara mas tarde el NT (Lc 15,11-32; Jn
3,16; 17,26; 1 Jn 4,8.9-10). Esta cualidad del amor paternal de Dios es la que salvara a
Israel (11,10-11).

Amor de esposo

La experiencia amorosa de la vida matrimonial de Oseas fue decisiva para compren-
dery expresar las relaciones de YHWH con su pueblo. Esta forma original de interpretar
el amor divino debio de provocar entre los contemporaneos del profeta un gran escan-
dalo® 23, _as relaciones de alianza entre YHWH e Israel rebasan el concepto juridico que
podria estar implicado en el término hebreo hesed.

YHWH ama (°hb) a Israel con un amor semejante al de Oseas por Gomer, su mujer
(3,1). Esta mujer infiel (1,2; 3,1), que corre tras sus amantes (2,7.9.12.14.15), es la ima-
gen viviente de Israel, esposa de YHWH, la cual se prostituye con los idolos (2,10.15;
3,1;4,18;9,10) y con las naciones ante cuyos dioses se prosterna (7,11, 8,9).

Este comportamiento adultero es una degradacion para lsrael, rebajandose a la ca-
tegoria de vulgar prostituta barata, y provoca las iras de YHWH, su esposo, hasta el

22 Cfr. G. von RAD, Teologia del Antiguo Testamento, vol. Il, Salamanca 19804, pags. 179-184. Cfr. también,
W. EICHRODT, Teologia... t. I, pag. 231.
23 Cfr., DTAT, cols. 121-122.
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punto de hacerle exclamar: “no volveré a amarla (ahibatam) mas” 9,15) y le impulsa a
romper las relaciones, repudiandola: “porque ella no es mi mujer, ni yo soy su marido”
(2,4) . Esta relacién, que corresponde a la forma normal de concebir el matrimonio en el
AT , no sera, sin embargo, la respuesta definitiva de Dios, ya que este comportamiento
supondria “la renuncia de Dios a ser Dios"* y YHWH es Dios, no hombre (11,9). Por esta
razén el amor triunfara definitivamente: “los amaré gratuitamente” (14,5).

Este amor generoso tiene una cualidad que es exclusiva de Dios : el amor compa-
sivo, es decir, la piedad, la misericordia. Esta cualidad surge de lo mas “entranable” del
ser divino.

Salvo en 14,4, donde el término se encuentra en una confesién de fe, la raiz rhm
aparece en los dos primeros capitulos . Oseas presenta este comportamiento divino en
forma antitética: al primer impulso de célera, manifestada en una renuncia “inmisericor-
de’ al amor (1,6.8; 2,6), YHWH responde con un impulso prefiado de “amor misericor-
dioso” (2,3.21.25). Este amor, unido al hesed, se encuentra a la base de toda la historia
de la alianza entre YHWH y su pueblo: “en amor y en misericordia ” = biihesed ubl
rahdmim (2,21) y sélo él es capaz de encontrar una solucién original: reanudar las rela-
ciones de forma totalmente nueva: “Por tanto, he aqui que Yo la seduciré y la conduciré
al desierto y le hablaré al corazén” (2,16). Esta solucién supone el perdon absoluto, la
recreacion radical de la esposa infiel, de manera que sera posible “desposaria” de nuevo
(2,21a.21b.22) . Esta accion de Dios en la que comunicara a la esposa (Israel) “la justicia
y el derecho, el amor y la misericordia” (2,21) viene a ser como la dote o como el regalo
de bodas que la capacitara para responder sin posibilidad de equivoco: “marido mio” =
isi(2,18).

Esta solucion es posible gracias, Unicamente, a un Dios locamente enamorado de
su esposa lsrael, a pesar de su infidelidad. Asi pues, la experiencia humana de Oseas
simboliza la de Dios con su pueblo, como bien dice Alonso Schokel: “Tambiéen Dios ha

24 Esta formula de 2,4 es semejante a la de 1,9: “porque vosotros no sois mi puebio ni yo soy para vosotros
El-Que-Soy” (hehoyetl) y a la de 2,25: “y diré a «No-mi-pueblo»: TU «Mi pueblo», y él dird: «Mi Dios»" Estas
expresiones recuerdan las formulas de alianza de Ex 6,7: “Os tomaré como mi pueblo y seré vuestro Dios’, asi
como la de Jr 31,33: “Y yo seré su Dios y ellos seran mi pueblo” y la de Ez 3723: “Ellos seran mi pueblo y yo
seré su Dios’

25 Cfr. DTAT, col. 122.

26 . QUELLE, TDNT, vol. |, pag. 32.

27 Oseas utiliza la raiz rhmunicamente para hablar del amor de YHWH por su pueblo y nunca para expresar
el amor de éste hacia YHWH o hacia otros miembros del pueblo.

28 No hay que tener en cuenta 9,14, ya que no es seguro que su significacion esté directamente relacionada
con la misma raiz (cfr. Supra, nota 11). Tampoco hay que retener 1,7, por ser una glosa redaccional (cfr. L.
ALONSO SCHOKEL - J. L. SICRE, Profetas... Vol. Il, p. 871). Segun E. Jacob, el redactor judio pretendia dos
cosas: 1a) Mostrar que el pecado de Jerobodn, es decir, la separacion de los Reinos de Israel y de Juda era
una infidelidad en la que Juda no tenia arte ni parte, ya que la dinastia de David habia sido instituida por Dios.
Por esto, Juda era salvada; 2a) Los diversos sucesos —en particular, el del afio 701, en el que Juda se habria
librado de Senaquerib (2 Re 19)— eran una confirmacion de que Judd estaba bajo la proteccion divina. Por
otra parte, esto nos permite fechar la glosa después de este suceso y antes del 587 (cfr. E. JACOB, Osée...,
pag. 22). Van Hoonacker coloca 1,7 después de 2,25, viendo ahi la introduccion a 2,1-3, igualmente desplaza-
do después de 2,25 (cfr. A. VAN HOONACKER, Les Douze Petits Prophétes, pag. 30, nota 2)).

29 La raiz rs se emplea sélo para hablar de las nupcias de una joven ‘“virgen” y no de una mujer que ya ha
estado casada (cfr. La Bible. Traduction Glcuménique de la Bible. (TOB). Edition intégrale, Paris 19945, pag.
1116, nota “v"). La triple repeticion es una manera de expresar en hebreo el superlativo, o sea, el aspecto
absoluto de estas nupcias.
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amado como marido enamorado, también lo ha traicionado su esposa y a pesar de todo
sigue amando. No puede menos de amar; incluso las medidas que toma se las esta
dictando un amor invencible:
«Porque es fuerte el amor como la muerte,
es cruel la pasién como el abismo,
es centella de fuego,
llamarada divina.
Las aguas torrenciales no podrédn
apagar el amor
ni anegarla los rios» (Cant 8,6s)"?°

El amor del hombre a Dios

Oseas comprende que el amor humano como respuesta al amor divino se da en el
marco de la alianza y de las relaciones que de ella dimanan. De ahi que utilice, para ex-
presar este amor, la raiz hsd. Dentro de este marco de alianza, el hesed de Dios (2,21)
exige, como respuesta adecuada, el hesed del hombre (12,7). Este “amor leal” (hesed)
es la esencia misma de la religion de Israel, lo que da valor a todas sus manifestaciones
(6,6). Es por el hesed que el hombre queda ligado a Dios, pero esta dimensién vertical
del hesed no se puede disociar de su dimensién horizontal: la actitud de justicia y de
amor al préjimo (10,12), como parte integrante de esta realidad que es la alianza y que
une a los hombres con Dios y entre si.

Desgraciadamente el hombre no corresponde como es debido al hesed divino en su
doble dimension (4,1) y, cuando intenta hacerlo, es reaimente de forma inconsistente y
fugaz, como la nube mafanera o el rocio de madrugada (6,4). Por eso, el hombre no
puede vivir esta relacién de amor a Dios mas que a través del préjimo (10,12; 12,7), por
medio de una conversion auténtica y sincera con Dios y en una tensién escatolégica
de esperanza en YHWH (12,7), que es el Unico que salva y puede salvar; el Unico que
puede provocar esa respuesta humana que él exige y que el hombre no puede sacar de
si mismo por sus solas fuerzas: este amor del hombre, como respuesta, sigue siendo
un don de Dios que hay que llevar a la préctica dia tras dia, porque la alianza que Dios
renueva es una alianza eterna (2,21).

4, Conclusion
Tras este estudio, ha llegado el momento de sacar algunas conclusiones.

El “amor” es una idea central en el mensaje de Oseas. Sin él no se puede compren-
der la actividad, ni la verdad profunda de su mensaje profético.

Dios ama a su pueblo y este amor estd a la base del actuar divino, reflejado en el
complejo entramado de relaciones que dimanan de esta realidad llamada “alianza’ Este
amor da a la alianza una caracteristica especial que la hace unica en su género.

30 L.ALONSO SCHOKEL- J. L. SICRE, Profetas... vol. ll, pag. 874
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Este amor es vida compartida, intimidad, entrega amorosa y pasional, sentimiento de
ternura y atencién permanente hacia el ser amado. Este amor es, al mismo tiempo, total
y totalizante: compromete toda la existencia y no sélo unas parcelas de la misma. Por
eso se explica que reaccione violentamente cuando no es debidamente correspondido.
Este amor, ademads, es un amor sufrido ante tanta incomprension y falta de respuesta
humana.

El amor de Dios rebasa los limites juridicos de unas relaciones que emanan de un
pacto, de una alianza. De ahi, la mejor imagen y la mas original que podia expresar esta
realidad de amor es la del “amor conyugal” la del matrimonio, como aventura compartida
de dos seres que unen sus personas, vidas y destinos, mirando y caminando juntos en
una misma direccién hacia una meta comun: la comunion e identificacion plena. Pero
esta imagen no basta para expresar todos los matices de la grandeza, inmensidad y
riqueza del amor divino. Por eso, el profeta utiliza también la imagen mas tradicional del
“amor paterno’ pero, no por eso es una imagen menos fuerte, expresiva, llena de ternura
y paciencia.

Lo que da a este amor divino una originalidad absoluta es la caracteristica de total
condescendencia que le hacer ser misericordioso y gratuito. Sélo Dios puede amar asf
y hasta el extremo, porque el amor de Dios es invencible.

Este amor exige, por su parte, una respuesta humana que le corresponda en una
doble dimension: vertical y horizontal, es decir, del hombre a Dios y del hombre hacia
sus semejantes. Ambas dimensiones son complementarias e inseparables.

A este amor fiel y leal de Dios responde el hombre, general y desgraciadamente, con
la ingratitud y la infidelidad, desviando su amor de su verdadero y Unico objetivo hacia
otros amantes. Es, precisamente, aqui donde se manifiesta la grandeza y la gratuidad
del amor divino que es capaz de vencer esta barrera de la infidelidad humana con un
amor que perdona, recrea y empieza de nuevo, mejor si cabe.

Es a través de una profunda experiencia de amor humano que el hombre puede cap-
tar en profundidad el misterio del amor de Dios por todo hombre, por su pueblo.

Este mensaje prepara la plena revelacion del amor divino, con todas sus consecuen-
cias, hecho realidad palpable y fiel en la persona del Hombre-Dios: Jesus de Nazaret.
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El sepulcro vacio ;composicion de
la comunidad pospascual o acon-
tecimiento real de Ia historia?

Rev. Aragon. Teol. 44 (2016) Rubén Ruiz Silleras

“Puede probarse tanto que el sepulcro se hallaba claramente cerrado
como que se trata de un sepulcro abierto; es en verdad una cuestion
indiferente’”’ Karl Barth.

Los relatos del sepulcro vacio son “elaboraciones legendarias del
mensaje de la Resurreccion’ Hans Kung.

“El mensaje central implica por tanto, inmediatamente, teniendo en
cuenta la comprensioén antropolégica de aquel momento, el hecho de la
tumba vacia... En la opinién publica de los ciudadanos de Jerusalén el

mensaje de la Resurreccién de Jesus hubiera quedado desacreditado
de una vez para siempre si se hubiera podido demostrar un sepulcro con
el caddver de Jests en descomposicion’ K. Schubert.

1. A modo de introduccion:

Es necesaria una distincion metodoldgica: realizamos un acercamiento desde
la Historia, no desde la fe.

Si, es necesario distinguir entre la pregunta sobre el Jesus histérico y la “cuestion”
del sepulcro vacio y la pregunta sobre el Cristo de la Fe. Pero incluso en el ambito del
estudio del Jesus histérico son muchos los autores contemporaneos que coinciden en
afirmar que, la Realidad de la Resurreccion y de los acontecimientos pascuales esca-
pan a la investigacion sobre el Jesus histérico: “Los acontecimientos pascuales, ya no
pertenecen a la historia de Jesus sino a la del grupo de sus discipulos™. De lo cual
concluyen estos autores que el estudio sobre el Jesus historico tiene que terminar con
el estudio de su sepultura. Sanders afirma que muchas cosas relativas al Jesus his-
térico seguiran siendo un misterio, y lo expresa de una forma bien clara: “que algunos
seguidores de Jesus -y mds tarde Pablo- tuvieron experiencia de la Resurreccion, es a
mi juicio, un hecho. Cudl fue la realidad que origind tales experiencias, no lo s€".

1 Aguirre, J., Aproximacion actual al Jesus de la Historia, Santander 2001, 34.
2 Sanders, E.P, La figura histérica de Jesus, Navarra 2001, 303.
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Creemos que sea legitimo un acercamiento histérico para esta cuestion.

A pesar de esta limitacién no han faltado los autores que se han acercado desde el
punto de vista histérico a todos los acontecimientos pascuales. Ciertamente, ya que
Jesus fue un hombre que nacié en unas coordenadas de tiempo y espacio concretas,
en una etapa de la historia determinada es legitimo que contemos con la ayuda de la
disciplina histérica para buscar mas luz sobre la vida de este hombre singular. El ele-
mento teolégico y de la fe es innegable a la hora de acercarnos a Jesus, pero tampoco
debemos perder de vista el elemento historico. Asi, la pregunta sobre “quién” es Jesus
de Nazaret no puede plantearse al margen de la historia anterior y posterior. Una perso-
na humana, constituye el centro personal de una serie de relaciones interactivas con el
pasado, el futuro y el presente. Esto se aplica también a Jesus. Por eso sigue siendo
necesaria la pregunta por la historia aplicada a todos los momentos de la vida de Jestus.

La cuestion del “sepulcro vacio’

Asi las cosas, este sencillo articulo parte del siguiente planteamiento: si la Resurrec-
cién es el pilar fundamental de nuestra fe y de la de millones de semejantes nuestros, 'y
si la identidad entre el Jesus de la Historia y el Cristo de la fe esta fuera de toda duda,
¢ por qué no intentar una aproximacion para poder averiguar qué hay de real e histérico
en los acontecimientos posteriores a la muerte de Jestis? Por eso, estas reflexiones no
pretenden ser un ensayo de Cristologia ni tampoco pretenden definir el valor histérico
de la Resurreccion. Porque como dice N.A. Dahl: “el que sabe lo que es la investigacion
histdrica y lo que significa la Resurreccion de Jesus de entre los muertos, no pensara
que la resurreccion de Jesus se pueda probar por medio de argumentos histdricos’ Por
centrar el discurso en un aspecto concreto hemos elegido el tema del sepulcro vacio.
Pensamos que es legitimo preguntarnos qué hay de real en esta parte del relato, sobre
todo cuando no faltan autores que califican este relato como una leyenda mitica, un
fraude, 0 una composicion posterior y tardia de la comunidad pospascual.

Lo que NO quiere ser este articulo. Lo que Si quiere ser.

Légicamente no se trata de hacer del tema del sepulcro vacio un motivo apologetico.
Del cual probando su historicidad se pudiera deducir que es una prueba histdrica de la
Resurreccion. No, no se trata de eso. Ya Theissenn-Merz afirman que “el relato del se-
pulcro vacio puede ser dilucidado desde la fe pascual -basada en las apariciones-, y
no a la inversa: la fe pascual no puede ser dilucidada desde el sepulcro vacio™. En este
sentido resulta muy interesante la teoria de Hans Kessler, que en su libro sobre la Re-
surreccion de Jesus, afirma que hubo un “algo” que desencadend la fe pascual. ;Qué
fue “aquello” que cambio enteramente a los discipulos y los hizo volver de su precipitada
huida a Galilea y retornar a Jerusalén para empezar a predicar? El sepulcro vacio y las
apariciones del Resucitado puedan aportar algo de luz a esta pregunta.

En esta misma linea de argumentacién Martin Dibelius establece la primera cuestion
que hay que intentar resolver cuando procedemos mas alla de los acontecimientos de la
crucifixién y entierro de Jesus:

3 Theissen-Merz, El Jests historico, Salamanca 1989, 552.




EL SEPULCRO VACIO ,COMPOSICION DE LA COMUNIDAD POSPASCUAL... 55

“Los relatos del Nuevo Testamento muestran que... los discipulos.. huyeron -Mc
14,50- y dieron por perdida la causa de Jesus (Lc 24,19-21). Algo debia haber suce-
dido mientras tanto, que en corto espacio de tiempo no sdlo produjo un cambio total
en su actitud, sino que los capacito también para comprometerse en una renovada
actividad y fundar la comunidad cristiana primitiva. Este “algo”es el nucleo histdrico de
la fe pascual™.

Asi permanece la inquietud ante la pregunta: ;Qué paso entre los acontecimientos
de la muerte de Jesls en la Cruz y el acontecimiento de la Resurreccion? ;Qué papel
juega el sepulcro vacio en la conformacién de ese “algo” que es el nicleo historico de
la fe pascual? Y légicamente para contestar estas preguntas tenemos que acudir a los
datos que se nos han trasmitido, es decir, a los relatos evangélicos y al testimonio de
Pablo. Es necesario preguntarse si por los relatos que nos ha transmitido la Escritura,
se puede probar histéricamente que el sepulcro estaba vacio, o si tal vez tenemos aqui
—como se ha afirmado muchas veces- una leyenda carente de historicidad.

Estas cuestiones, sin duda interesantes, pretenden ser abordadas en las lineas que
siguen. Abordaremos en un primer momento los testimonios biblicos, luego nos acerca-
remos a las posturas teoldgicas contemporaneas, para acabar con unas consideracio-
nes finales sobre el tema tratado.

2. Los datos biblicos
El valor de los relatos evangeélicos.

Podemos empezar nuestro itinerario por las huellas que sobre nuestro tema nos han
dejado los relatos del Evangelio, afirmando que el mismo Nuevo Testamento es cons-
ciente de que, en si, el sepulcro vacio no es una prueba de la Resurreccion de Jesus.

Pero hoy parece cierto que muchos creyentes comunes no creerian en la resurrec-
cion de Jesus de entre los muertos, a menos que ese sepulcro haya sido encontrado va-
cio y sin el cuerpo. Entienden que el sepulcro vacio esta implicado en lo que confiesan
en el Credo (“resucitd segun las escrituras”).

Pero nuestro punto de partida en este apartado es éste: ¢, son fiables las categdricas
afirmaciones de los evangelios de que el sepulcro se hallaba vacio?

Antes de responder esta pregunta conviene destacar, como afirma Kesslers, “que
los relatos de Pascua contenidos en los evangelios del Nuevo Testamento (narraciones
sobre el sepulcro y sobre las apariciones) no son informes histéricos con reproduccion
protocolaria de los hechos, sino la proclamacién posterior en forma de exposicion na-
rrativa de la fe y experiencia pascual. Es indudable que los relatos de Pascua se forma-
ron a través de una larga tradicién oral y escrita. Pero es muy dificil saber si -mds alld
de los datos de la resurreccion y la aparicion de Jesus resucitado y sepultado ofrecidos

4 Citado en O’Collins, Jesus Resucitado, Barcelona 1988, 141.
5 Kessler, H., La resurreccion de Jesus, Salamanca 1989, 93
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por la profesién de fe pascual- contienen recuerdos historicos de los acontecimientos
de Pascua y este punto es objeto de fuerte debate”. Sin embargo, nosotros acudimos
al estudio de los textos evangélicos -y mas tarde Pablo- porque son la unica fuente que
nos habla del sepulcro, aunque retenemos con Kessler que las narraciones biblicas no
son como “actas notariales” que levantaron detalle de todo lo que ocurrié con precision
histérica. Veamos, pues.

El relato en Marcos 16,1-8 y sus paralelos sindpticos y Juan.

El relato sobre el sepulcro abierto y vacio es la tinica narracién de Pascua comparti-
da por los tres sindpticos. Su forma literaria mas antigua esta en Mc 16,1-8. Mt 28,1-7 y
Lc 24,1-11 dependen literariamente de ella y resumen mas o menos el texto de Marcos.
Jn 20,1-13 ofrece un relato anélogo en el contenido, que posiblemente esta influenciado
en su parte basica (v. 1.11-13) por un estrato premarcano de Mc 16,1-8, pero quiza surgio
en su conjunto bajo la influencia de los relatos sindpticos del sepulcro.

La exégesis reciente no coincide en la apreciacion histérica de Marcos 16,1-8. A este
respecto Kessler® destaca como de importancia decisiva, que los diversos intentos de
descartar la aparicién y el mensaje del angel como secundarios y de reconstruir asi otro
relato de tipo histérico supuestamente mas antiguo sobre el hallazgo factico del sepulcro
vacio y sobre el desconcierto provocado por ello, hayan fracasado; asi citando a Fischer
afirma que, en tal hipétesis el resto de la narracion seria un “episodio sin ningun conte-
nido, cuya transmisién en la comunidad cristiana apenas seria comprensible”.

Dice Kessler, que la estructura literaria del texto apunta exactamente en la direccion
contraria: no se trata primariamente del hallazgo de un sepulcro vacio. Todo el relato
esta construido sobre el mensaje de la Resurreccién de Jesus ya efectuada —v.6b- y
sobreentendida en él, y debe interpretarse partiendo de esa resurreccion.

Los exegetas discuten si el texto de Mc 16,1-8 contiene o no un recuerdo histérico.
Para arrojar un poco de luz se pueden aducir a favor de la historicidad del descubrimiento
del sepulcro vacio las siguientes razones. También se apuntan las posibles objeciones:

1.- A favor: El descubrimiento del sepulcro vacio por las mujeres dificilmente puede
ser una invencion posterior, ya que las mujeres no podian hacer de testigos en el dere-
cho judio y, por tanto, eran sujetos inadecuados para la proclamacion y la apologética
de la resurreccion. En contra: la misién de las mujeres no consiste, segun el relato, en
el acto testimonial; ademas, el relato pudo surgir en un entorno helenistico, donde las
mujeres tenian capacidad testificatoria;

2.- A favor: La indicacién del tiempo, “al tercer dia” (1Cor 15,4), “después de tres
dias” (Mc 14,58 par; 15,29 par) o “el tercer dia de la semana’ (Mc 16,1s) se explicaria
mejor si el sepulcro fue encontrado vacio al tercer dia. En contra: contra esto se objeta
que esta indicacién temporal “al tercer dia” tiene un sentido teolégico y no cronoldgico
en el kerigma primitivo de 1Cor 15,4.

6 Segun las opiniones de este autor, en su obra citada, paginas 94-99.
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3.- A favor: otro argumento es que la polémica judia no negé el hecho del sepulcro
vacio, sino que lo interpreta de otro modo. (Mt 28,15; Jn 20,15). En contra: otros aducen
que los dos textos mencionados pertenecen a una etapa de reflexion mas tardia y que
es dudoso que los adversarios de Jests mostraran tan pronto un interés por el destino
del cadaver y por el sepulcro. La tradicién mas antigua no refleja tal interés.

4.- A favor: Se ha dicho en fin, a favor de la historicidad del hallazgo del sepuicro
vacio, que el anuncio de la resurreccion “no habria encontrado eco durante un solo dia
si los participantes en la polémica no hubieran contando con el hecho del sepulcro va-
cio? o en términos mas prudentes, citando a Kasper que afirma: “si las autoridades de
Jerusalén hubieran podido remitir al caddver de Jesus en el sepulcro, la proclamacion
del mensaje pascual habria sido imposible”.

¢ Qué sentido tienen entonces las diferencias en los relatos evangélicos?’

Si del apartado anterior bien podriamos concluir que si hay una base histdrica real
en los relatos evangélicos que han llegado hasta nosotros, ¢ qué podemos decir de las
diferencias faciimente observables que hay entre ellos? Celso y Porfirio hace mucho
tiempo ya destacaron esta dificultad:

“Los cuatro evangelios mantienen discrepancias notables. En el evangelio de Mar-
cos, el primero,las mujeres ven a un joven vestido de blanco. En el evangelio de Lucas,
ven a dos hombres con ropas deslumbrantes. En el de Mateo, ven a un angel. Y en
el evangelio de Juan, el ultimo, Maria Magdalena ve a dos angeles. Es como si cada
sucesivo escritor evangélico hubiera embellecido el relato”.

Los 4 evangelios mantienen un elemento “angélico” en sus narraciones del sepulcro
vacio. Los exegetas concuerdan en que el “joven” de Marcos debe entenderse como un
angel. Asimismo, los “dos hombres con vestiduras deslumbrantes” de Lucas son seres
angélicos. Los dos dngeles de Juan no anuncian la Resurreccion de Jesus, si no que
mas bien actiian como guardianes de honor que cortésmente preguntan a Maria por la
razén de su disgusto (Jn 20,13). “Diferencias” mas que “embellecimientos” describiria
mejor las distintas maneras como los cuatro evangelistas tratan la tradicion angélica en
sus narraciones de la Resurreccion.

Sin embargo, todos los evangelios concuerdan en referir que una o mas mujeres
encontraron que el sepulcro estaba abierto y vacio. Entonces, no puede decirse que
haya “discrepancias notables” acerca de este dato central en sus relatos sobre el
sepulcro. Asi podriamos estar de acuerdo en la afirmacion que los evangelistas no se
ponen de acuerdo por lo que se refiere a los detalles secundarios, que conciernen prin-
cipalmente a las mujeres y a los angeles, o al dngel. Los cuatro evangelistas ofrecen
respuestas diferentes a cuestiones como: ¢ Cuantas mujeres fueron al sepulcro? ¢ por
qué fueron alli? ¢cuantos dngeles intervinieron? ;donde estaban? ;qué hicieron des-
pués las mujeres?. No obstante lo cual, los cuatro evangelistas concuerdan por lo
que respecta a los datos primarios.

7 En este apartado sigo a O Collins, Jesus Resucitado, Barcelona, 180-183.
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¢Silencio de Pablo sobre el sepulcro vacio? Estudio de 1Cor 15,3-5.

Otra gran dificultad sobre los testimonios escrituristicos del sepulcro vacio, supone
el silencio del primer autor cristiano. Algunos® en contra de la historicidad han afirmado
que: “Las cartas de Pablo fueron escritas 20 ¢ 30 afios antes que los evangelios, sin
embargo en ninguna parte menciona él el sepulcro vacio: sorprendente omision”.

El autor consultado en este apartado, O’Collins argumenta asi: esto implicaria que el
relato de las mujeres que descubren la tumba abierta y vacia se fabrico entre la época
de las cartas de Pablo y la escritura del primer evangelio, el del Marcos. Pero un dato
fundamental a tener en cuenta es que Pablo, debemos subrayarlo, “omite; es decir, no
menciona, muchas cosas acerca de Jesus: sus parabolas, sus curaciones, los detalles
de su pasién y hasta el mismo lugar de la crucifixién, Jerusalén. Vemos que a Pablo le
mueve mas un interés teoldgico, mas que una necesidad de un relato detallado y con-
creto de los hechos. Pablo refiere el enunciado kerygmatico acerca de que Jesus fue
sepultado (1Cor 15,4). Cuando Pablo reafirma la primitiva proclamacion cristiana acerca
de Jesus que fue resucitado (1Cor 15,4), la mayoria de exegetas coincide en interpretar
que Pablo quiere referirse a una resurreccion de la tumba. El no podia imaginar una
resurreccién que no se remitiera a un sepulcro vacio. Las propias reflexiones de
Pablo sobre el cuerpo resucitado (1Cor 15,35s) quedarian descartadas, si el cuerpo
muerto de Jesuls hubiera permanecido en el sepulcro. El apéstol entiende que la re-
surreccion trastorna la muerte y la sepultura. Asi podemos también valorar por qué el
kerygma citado y difundido por Pablo deja de anunciar el descubrimiento del sepulcro
vacio. En pocas palabras, la “sorprendente omisiéon” de Pablo, esta lejos de tener una
importancia decisiva. El que Pablo no la mencione explicitamente, no quiere decir que
no sea real, ni que se remita a una verdadera tradicién que Pablo si que pudo haber
conocido. Y también suscribimos el juicio de Senen Vidal® que afirma que: “Que en 1 Cor
15,3 Pablo cita una tradicién, y concretamente una tradicion acufiada en una férmula
fija, es hoy opinién comun entre los exegetas. En cualquier caso, el hecho de que Pablo
no haga mencién de €l, sino que sélo se refiera a la muerte, sepelio y resurreccion de
Jestis (1Cor 15,4; Rom 6,4s) no es necesariamente un argumento contra la antigiiedad
de la tradicion’

Otro argumento biblico a favor: la imagen biblica del hombre.

En nuestro recorrido a la blsqueda de posturas que se puedan derivar de los datos
biblicos, citamos en este momento la opinién de Joachim Gnilka™ con respecto al relato
mas originario narrado en Mc 16,1-8.

Como argumento a favor de la historicidad de lo narrado en Mc 16,1-8 se ha aducido,
sobre todo, la imagen biblica del hombre. Sin tumba vacia no se habria podido entender
la resurreccion. Como otras consideraciones positivas se incluye a las mujeres, insertas
en la Tradicion, -solo en un estadio posterior de la Tradicion se pondré a los discipulos
en unién con la tumba-, y la indicacién de que en la polémica anticristiana de los judios

8 O’Coliins, obra citada, 182.
9 Vidal, S., La Resurreccion de Jesus en las cartas de Pablo, Salamanca 1982.
10 Gnilka, J., El Evangelio segun san Marcos, Salamanca, 1986, 404-405.
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jamas se dudd de la tumba vacia; todo se redujo a interpretarla de otra manera (hipote-
sis del robo del cadaver o de la muerte aparente). Tampoco existen datos de veneracion
alguna de la tumba de Jests, esta veneracion habria supuesto la presencia del cadaver.

Este dato de la ausencia de veneracion de la tumba de Jesus me parece importan-
te. Acertadamente opina el cristélogo espafiol, Gonzélez de Cardedal'': “Porque en un
contexto semita con una antropologia que no separa la persona en alma y cuerpo como
lo hard después el mundo griego, el mensaje de la resurreccién hubiera sido absolu-
tamente inaceptable si se hubiera encontrado el caddver’! En esta misma linea afirma
Brown que nuestros antepasados en la fe proclamaron la Resurreccion corporal y no
pensaron nunca que el cuerpo de Jesus habria estado corrupto en la tumba.”? Ademas
como también afirma Dunn, este dato de la ausencia de veneracion de la tumba de
Jesus es sorprendente y nos podria llevar a concluir que, efectivamente, el sepulcro si
estaba vacio y el cuerpo de Jestis no estaba alli. Es sorprendente dice Dunn, porque
dentro del judaismo de la época, como en otras religiones, el deseo de honrar la me-
moria del muerto construyendo tumbas apropiadas y venerandolas, es un hecho muy
atestiguado™.

Después de este recorrido por los datos que se pueden deducir de los relatos bibli-
cos, pasemos a considerar diversas posturas de los autores.

3. Algunas opiniones de los autores.
Tres nombres propios: Barth, Bultmann y Pannenberg™.
- Opinién de Karl Barth (1886-1969).

Es notorio que el Barth del decenio de 1920 demuestra poco interés por el sepulcro
vacio de Jesus. No le preocupa afirmar que los huesos de Jesus pueden reposar en
algun lugar de Palestina. La cuestion en conjunto le resulta sumamente trivial para que
le interese adoptar alguna posicién. “Puede probarse tanto que el sepulcro se hallaba
claramente cerrado como que se trata de un sepulcro abierto; es en verdad una cues-
tién indiferente. ;Qué avala, en la Jerusalén del afio 30 D.C., que el sepulcro aparezca
de esta o aquella manera?’

- Opinién de Rudolf Bultmann (1884-1976).

Afirma Bultmann: “El problema histdrico ni tiene ningun interés para la fe cristiana en
la Resurreccion” (Keryma and Mit. 42). Por eso cuando actda como historiador en The
history of the synoptic tradition, Nueva York 1968, Bultmann rechaza el relato del sepul-
cro vacio como “una leyenda apologética” y “totalmente secundaria’ Para él, cualquier
referencia a los hechos objetivos e histéricos (por ejemplo, que Jesus se aparecio glo-
riosamente vivo a los discipulos, que su sepulcro fue hallado vacio o que sus discipulos

11 Gonzalez de Cardedal, O., Cristologia, Madrid 2001, 133.

12 Brown, R., The Virginal conception and Bodily Resurrection of Jestis, New York 1973,127.

13 Dunn, J., Jests Remembered, Gran Rapids 2003, 837.

14 Sigo en este capitulo la exposicion de O Collins en su obra citada, 65-184, porque me parece clarificadora.
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dieron testimonio de su resurreccion), se muestra irrelevante para la fe cristiana.

- Opinién de Wolfhart Pannenberg (1928-2014).

Ha desarrollado su pensamiento sobre la Resurreccién de Cristo en gran parte opo-
niéndose al planteamiento de Barth y Bultmann, que rechazaban verificar afirmaciones
mediante argumentos racionales. Tanto Barth como Bultmann estan de acuerdo, pese a
sus diferencias, que la fe pascual ni puede ni debe apoyarse en apelaciones a las prue-
bas histdricas y otros argumentos de este tipo. Pannenberg sostiene enérgicamente que
afirmar la Resurreccién de Jesus es emitir un juicio que se basa en pruebas historicas.

Para este autor, la realidad de la Resurreccién en si misma, con todo, implica una
vida después de la muerte, nueva, transformada, que no posee ubicacion espacio tem-
poral y que no puede ser descrita directamente, sino solo simbdlicamente por medio de
la metafora apocaliptica de un “surgir del suefio” No obstante, el acontecimiento propio
de la Resurreccién, aquella transicion de ser una realidad terrena a ser una realidad re-
sucitada, ocurrié “una vez, en un tiempo definido” y en un lugar preciso, Jerusalén. Por
estas razones, Pannenberg, en contra de los anteriores autores, no va a tolerar una
calificacion historica menor para la Resurreccion. Puesto que la Resurreccion realmente
tuvo lugar en un tiempo definido en el pasado, debe considerarse histérica.

Asi, Pannenberg, con la afirmacién histérica del hecho de la resurreccion, en con-
secuencia defiende el descubrimiento del sepulcro vacio como algo histéricamente
factual: sirvié para confirmar las visiones del Sefior Resucitado. Esta pregunta que él
formula resulta bastante interesante: “;Cémo podrian haber proclamado en Jerusalén
los discipulos de Jesus su resurreccion si hubiesen podido ser constantemente refuta-
dos simplemente por la contemplacion del sepulcro en que su cuerpo habia sido ente-
rrado?” El mensaje pascual “no podria haberse mantenido en Jerusalén ni por un solo
dia, ni una sola hora, si la vaciedad del sepulcro no hubiera quedado establecida como
un hecho al alcance de todos”. Es razonable compartir esta opinion pues con el cuerpo
de Jesus en el sepulcro, corrompiéndose, hubiera sido muy dificil para la mentalidad
semita, creer en una predicacion que afirmara que Jesus habia resucitado.

Razones negativas de algunos autores en contra de la fiabilidad histérica.

Acerquémonos a algunos de los diversos argumentos aducidos en contra de la ver-
dad histérica esencial del sepulcro vacio:

El propio Mateo 28,11-15 relata que las autoridades judias difundieron la historia de
que el sepulcro de Jesus estaba vacio porque los discipulos habian robado su cuerpo
para poder asi proclamar su resurreccién. En el s. XVIlII Reimarus se hara portavoz de
esta teoria. Pero cuanto sabemos del caracter moral de los primeros cristianos descarta
tan masivo y deliberado fraude por su parte.

Otros adversarios del relato del sepuicro vacio han postulado cierta clase de error
por parte de las mujeres. Kirsopp Lake sugeria que las mujeres se habian dirigido a un
sepulcro equivocado que, al parecer, estaba vacio y donde encontraron al joven que les
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dijo que el cuerpo del Sefior no se encontraba alli. Huyeron ellas, pensando que habian
visto a un angel que les habia hablado de la resurreccion.

Algunos han lanzado la hipdtesis de que, después de la primera sepuitura, José de
Arimatea volvié y trasladé el cuerpo a otro lugar. Cuando las mujeres visitaron el se-
pulcro original, lo hallaron vacio e imaginaron que Jesus habia resucitado de entre los
muertos. Aparte del hecho de que en ninguna parte los evangelios apuntan que José
volviera, tal como se quiere suponer, no hay pruebas de que —desafiando las posibles
sanciones legales- los cadaveres fueran alguna vez trasladados de esta manera. Ade-
mas, ¢habria permanecido callado José de Arimatea cuando los cristianos empezaron
a proclamar la resurreccion de Jesus, si él hubiera conocido los hechos auténticos?

Malcom Muggeridge, en su primer libro sobre Jesus, proponia que, al haber oido
hablar de un reinado de Jesus y esperando ciertas ganancias, los ladrones de sepultu-
ras habrian robado el cuerpo.

Pero en el extremo de las teorias, que parece ser forzada en extremo, se ha dicho
que Jesus desaparecio porque se precipitd dentro de una sima abierta por un terremoto.
O que el cuerpo se descompuso con una celeridad tnica y que cuando llegaron las
muijeres al tercer dia, simplemente ya no habia resto de ningun tipo. Ante estas teorias
tan “peculiares” es también legitimo que nos preguntemos en qué basaran sus autores
estas afirmaciones. Da la impresion que por negar el hecho historico del sepulcro, se
puede llegar a afirmar casi cualquier cosa.

Después de exponer estas teorias, nuestro autor en este apartado O Collins, conclu-
ye que practicamente el tinico argumento contra la historicidad del sepulcro vacio,
gue merece cierta atencion es el punto de vista segun el cual los relatos del sepulcro no
son mas que una “forma particular de ser predicada la resurreccion de Jesucristo”

Es decir que habrian sido una composicién posterior de la comunidad pospascual
con una clara intencién parenética, de exhortacion, en vistas a la predicacion del Keryg-
ma. Elautor que defiende esto, Marxen, W., dice que “el primer relato del sepulcro vacio
(Marcos) no pretendia ser un relato historico’

La hip6tesis de Marxen sostiene que Mc 16,1-8 y los subsiguientes relatos del sepul-
cro vacio ni proporcionan ni pretenden proporcionar ninguna informacion factual sobre
hechos relativos al estado del sepulcro de Jests, puesto que eran simplemente formas
imaginativas de anunciar la Resurreccion, totalmente derivadas de la proclamacion prin-
cipal de la resurreccién de Jesus crucificado y las sucesivas apariciones (1Cor 15,3-8).
Se supone comunmente que la elaboracion tuvo lugar en el espacio de unos diez o
quince afos, entre las apariciones referidas por 1Cor 15,5-8 y la redaccion del evangelio
de Marcos.

Esta objecién si que resulta mas seria que las anteriormente referidas. Que los rela-
tos evangélicos sobre el sepulcro vacio hubieran sido sélo compuestos afios mas tarde
de la Pascua y con una finalidad parenética. Pero también reseftamos los interrogantes
que O’Collins hace a Marxen: ;cémo sabe Marxen que Marcos no pretendié entender
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este relato en un sentido histérico a la vez que teoldgico? ;por qué un acontecimiento
histérico no va a ser también teolégicamente significativo? ¢Se equivocaron Mateo y
Lucas al entender que la narracién del sepulcro de Marcos, 16,1-8, contenia un nucleo
histérico? ;0 es que piensa Marxen que Mateo y Lucas no atribuian ningdn tipo de va-
lor histérico al relato del sepulcro segun Marcos? Podemos poner pues en cuestion la
teorfa de Marxen y ademas afadir para mayor clarificacion esta otra teoria de Perkins,
citada en el mismo discurso que estamos siguiendo con O Collins:

En su obra Resurrection, Perkins muestra la fragilidad de la hiptesis segun la cual
la tradicion de las apariciones de Jesus resucitado produjeron naturalmente los relatos
sobre el sepulcro vacio. Una exégesis cuidadosa sefiala que las dos tradiciones (rela-
tos de la aparicion y relatos del sepulcro vacio) poseen origenes independientes. Las
diferencias entre ambas tradiciones son tales que es dificil entender que la primera
produzca la segunda.

Los elementos de mayor importancia que se hallan en 1Cor 15,3b-8 no se presentan
simplemente en Mc 16,1-8: la cita de las Escrituras, la muerte expiatoria “por nuestros
pecados’ el titulo de “Cristo} que se ha convertido en un segundo nombre para Jesus
(1Cor 15,3) y las apariciones a “mas de 500 hermanos’ a Santiago, a “todos los apds-
toles” y a Pablo (1Cor 15,6-8) El relato del sepulcro vacio segun san Marcos promete
apariciones sélo a los discipulos y a Pedro (Mc 16,7). El relato de Marcos contiene algu-
nos elementos importantes que 1Cor 15,3b-8 ignora por completo: el descubrimiento del
sepulcro vacio por las tres mujeres, el angel que interpreta y la promesa de apariciones
en Galilea. Hasta una comparacién precipitada entre 1Cor 15,3b-8 y Mc 16,1-8 ilustra
el cardcter dudoso de la tesis segun la cual los relatos acerca del sepulcro vacio fueron
producidos por las tradiciones de las apariciones.

Marcos 16,8 ¢una invencion redaccional del evangelista?

En nuestro itinerario de acercamiento a las posturas de los autores nos encontramos
ahora con esta teoria que propone que Mc 16,8 seria una rotunda y clara invencion de
Marcos. Con lo cual si es el testimonio mas antiguo sobre el sepulcro vacio, quedaria
en evidencia —en opinién de sus autores- su falsedad histérica y la inconsistencia de las
demés tradiciones sinopticas sobre el sepulcro que se inspiran en Marcos.

Marcos 16, 8: “Ellas salieron huyendo del sepulcro, pues un gran temblor y espanto
se habia apoderado de ellas, y no dijeron nada a nadie porque tenian miedo’

Paul y Linda Badham en “Immortality or extinction?” Totowa, New Jersey 1982, han
argumentado que Mc 16,1-8 es una creacion del mismo evangelista, es decir, que con
anterioridad a la redaccion de este evangelio no existia sin mas ningun relato del se-
pulcro vacio. Estos autores argumentan asi, por la interpretacién que dan al versiculo
final de Marcos: “. y no dijeron nada a nadie, porque tenian mucho miedo’ Parece con-
veniente citar sus propias palabras, que se pueden encontrar en las paginas 23-24 de
su libro. Dicen asi:

“Este comentario...implica que el relato del sepulcro vacio no formaba parte de las
tradiciones orales comunmente admitidas acerca de Jesus que circulaban antes de la
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redaccion de los evangelios. Hubiera sido manifiestamente absurdo que Marcos escri-
biera que las mujeres no dijeron nada a nadie acerca de ello, si el relato del sepulcro
vacio era comunmente conocido. El comentario, de hecho, sélo tiene sentido si Marcos
era consciente de que él estaba afiadiendo un nuevo elemento a las tradiciones acer-
ca de Jesus generalmente admitidas; un elemento que no era conocido antes de la
publicacion de su evangelio y que €l, por consiguiente, debia justificar afirmando que
sus fuentes habian mantenido hasta entonces aquel conocimiento, por miedo, como
secreto” En pocas palabras, para ellos, “el relato del sepulcro vacio no era conocido
antes de la aparicion del evangelio de Marcos”; el evangelista simplemente inventd por
si mismo toda la historia.

No deja de ser chocante esta explicacion, sobre todo cuando la mayoria de los ex-
pertos explican de distinta manera esta pericopa de Marcos. Elios explican el versiculo
final de Marcos de forma que se entiende bien sin tener que afirmar que el evangelista
estaba, conscientemente, “afiadiendo un nuevo elemento a las tradiciones generalmen-
te admitidas”. El temor que hace callar a las mujeres —~temporalmente- puede pertenecer
al esquema de Marcos sobre el “secreto mesianico; o bien ser una forma de mantener
el papel fundacional de los discipulos varones en lo tocante a predicar la resurreccion.
O quiza sea que desea insistir en un periodo de silencio aténito como Unica reaccion
apropiada a la prodigiosa noticia de la resurreccion (16,6).

Estas y otras opiniones interpretan Mc 16,8 sin afirmar gue el evangelista deseaba
explicar la razén por la cual el relato del sepulcro vacio era simplemente desconocido
antes de que él escribiera su evangelio. Dejando por tanto sin demasiada validez las
teorias de la invencién de Marcos.

Razones positivas a favor de la fiabilidad histérica del relato.

Para acabar este apartado ofrecemos aqui mas razones positivas a favor de la histo-
ricidad del sepulcro vacio. La conclusién a la que llega O’Collins después de todo este
recorrido en el que nos ha acompanado en este capitulo. Y también las conclusiones a
las que llegan Theissen-Merz.

- Conclusiones de O Collins: una posicion clara a favor del Si.

Tanto la Tradicion que esta detras de los sindpticos como la propia del evangelio
de Juan testifican acerca de una mujer (Maria Magdalena) o varias que encuentran el
sepulcro de Jesus abierto sin el cuerpo. La primitiva polémica contra el mensaje de su
resurreccion suponia que era sabido que el sepulcro estaba vacio. Naturalmente, los
adversarios del movimiento cristiano explicaron la desaparicion del cuerpo como un
caso claro de robo (Mt 28,11-15). Lo que estaba en discusion no era si el sepulcro es-
taba vacio, sino la razén por la cual estaba vacio. No tenemos prueba alguna, de esta
primera época, de que alguien, cristiano o no cristiano, en algun caso alegara que el
sepulcro de Jesus todavia contenia sus restos.

Ademads el lugar central de las mujeres en el relato del sepulcro vacio habla a favor
de su fiabilidad histérica. Las mujeres eran lo importante: Maria Magdalena (Jn 20,1-2)
y quiza otras mujeres (Mc 16,1-8 y paralelos) hallaron, ante su asombro, que la tumba
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de Jesus estaba vacia aquel primer domingo de Pascua. Si estas historias hubieran sido
simplemente leyendas creadas por los primeros cristianos, habrian éstos atribuido el
descubrimiento del sepulcro vacio a discipulos varones antes que a mujeres. En el siglo
I, las mujeres en Palestina estaban practicamente descalificadas como testigos validos.
Lo natural para alguien que se inventaba una leyenda acerca del sepulcro vacio hubiera
sido atribuir el descubrimiento a hombres, no a mujeres.

En resumen, aceptar el sepulcro vacio nos pone en mejor consonancia con los
hechos.

- Gerd Theissen — Annette Merz': una posicion afirmativa pero con reservas.

Después de ofrecer siete argumentos en pro y en contra que pretenden esclarecer
la posibilidad de demostrar histéricamente la realidad del sepulcro vacio, ofrecen este
resumen.

Los métodos histérico-criticos no permiten demostrar ni refutar la historicidad del
relato sobre el sepulcro vacio. Tenemos que contar con dos posibilidades: La fe en la
Resurreccion suscitada por las apariciones de pascua llevé a la busqueda del sepulicro
de Jesus. Un sepulcro sin utilizar, situado cerca del Gélgota, fue interpretado secunda-
riamente como sepulcro de Jesus: nadie sabia dénde fue sepultado Jesus. Con este
sepulcro conect6 luego la tradicién neotestamentaria.

Es posible, sin embargo, que algunos conocieran el sepulcro de Jesls, José de Ari-
matea habia depositado su cuerpo en un sepulcro no usado —quizé propiedad suya-.
Las mujeres encontraron vacio este sepulcro en la mafana de pascua. Callaron por
temor a ser acusadas de robo de tumbas. La noticia de las apariciones de pascua dio
una interpretacion al enigmatico “sepulcro vacio” Esta interpretacion fue puesta luego
en la boca del “angel’

A pesar de este resultado abierto, sefialemos que las dos posibilidades que hemos
considerado probables suponen un “sepulcro vacio; sea que su existencia explique la
génesis del relato correspondiente, sea que, a la inversa, el relato expliqgue adecuada-
mente su existencia. Por el contrario, la mayor parte de las reconstrucciones histdricas
que consideran el relato del sepulcro como una simple leyenda, tienen que negar forzo-
samente tanto la existencia de un sepulcro vacio como el sepelio de Jesus en un sepul-
cro. Porque si se sabia dénde fue sepultado Jesus, es dificil imaginar que el mensaje de
pascua fuera proclamado en Jerusalén sin tomar postura sobre este sepulcro.

Después de todas estas reflexiones, resulta de ellas un pequefio plus a favor de
la posibilidad de que la tradicién sobre el sepulcro vacio posea un ntcleo histori-
co. En todo caso, este resultado indica que el relato del sepulcro vacio puede ser dilu-
cidado desde la fe pascual (basada en las apariciones), y no a la inversa: la fe pascual
no puede ser dilucidada desde el sepulcro vacio.

Parece que la conviccién de que Jesus estaba vivo se asoci6 pronto con la idea de

15 Theissen-Merz, El Jesus historico, Salamanca 1989, 552-553.
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un sepulcro vacio, situado cerca del lugar de la ejecucién. Podria haber sido descubier-
to alli por las mujeres que permanecieron en Jerusalén. A la luz de las apariciones de
pascua, el sepulcro se convirtié en testigo de la Resurreccién. Pero no queda excluido
gue un sepulcro vacio situado cerca del Gdlgota, diera pie, secundariamente, a esas
tradiciones.

Asi estos autores parecen mucho mas cautos a la hora de decantarse afirmativa y
rotundamente sobre la historicidad del sepulcro vacio, como hemos visto que si hace
O’Collins. Afadimos igualmente el nombre de exegetas y tedlogos contemporédneos que
defienden la fiabilidad esencial del relato del sepulcro vacio's: Berten, blank, blinzler,
Brown, von Campenhausen, Delorme, Fitzmyer, Fuller, Grundmann, Jeremias, kiinneth,
Ledn-Dufour, Martin, Moule, Murphy-O"Connor, Mussner, Nauck, Pannenberg, Rengs-
torf, Rlickstuhl, Schenke, Schmitt, Schubert, Schweizer, Seidensticker, Strobel, Stuhl-
macher, Trilling, Vogtle y Wilckens. Estos expertos afirman la verdad de las tradiciones
acerca del sepulcro vacio apoyandolo segun diferentes grados de intensidad, y por dife-
rentes razones. Pero convergen en mantener un nucleo de historia fiable en las narra-
ciones del sepuicro vacio.

4, Consideraciones finales

Creemos que esta Ultima cita propone acertadamente una respuesta para la pregun-
ta que ha motivado este articulo: “Si examinamos lo que se puede examinar, entonces
—-a mi parecer- no podemos dar de lado a la noticia acerca del sepulcro vacio y de su
temprano descubrimiento. Hay muchas cosas que hablan en su favor. Y nada decisivo
y determinado en su contra. Por consiguiente, tiene probabilidad histérica™"

Nos adherimos totalmente a la opinién de este autor. No sabemos si Theissen-Merz
estarian tan de acuerdo con esta afirmacion clara y rotunda, pero nos parece que si es
legitimo afirmar la probabilidad histérica. Quizas este termino parezca el mas oportu-
no: probabilidad histérica. Porque ciertamente nunca podremos saber con certeza y se-
guridad plena lo que ocurrié en la Jerusalén del siglo |. Tampoco era pretension a la hora
de elaborar este articulo llegar a una afirmacion histérica rotunda, eso es imposible. Ni
por supuesto, como se decia en la introduccién nos movia ningun interés apologético.
Y por supuesto coincidimos completamente con Brown en rechazar algunas posturas
fundamentalistas modernas, que hacen depender la fe del hecho del sepulcro vacio.

Ciertamente, los cristianos creemos en una persona, en Jesus, no en una tumba
vacia. Por eso el hecho de la Resurreccion esta fuera de todo género de dudas, y como
tantas veces se ha dicho, es un hecho que, de alguna manera, escapa, se resiste a
ser susceptible de una demostracién histérica. Y en ningtn caso hemos querido hacer
depender el hecho de la Resurreccién de la existencia histérica o no del sepuicro vacio.
Podemos decir que esta cuestion permanecera como una cuestion abierta.

Y solo ahora, al acabar estas reflexiones nos atrevemos a realizar una aproximacion
desde la fe a esta cuestion. La aproximacion histérica no nos puede dar mas datos. No

16 Esta lista se encuentra en O Collins, Jesus Resucitado, Barcelona 1988, 183.
17 Citado en Trilling, W., Jesus y los problemas de su historicidad, Barcelona 1978, 188-189.
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nos puede dar ninguna afirmacion rotunda y absoluta al particular de nuestro tema. De
alguna forma la historia esta inconclusa. Solamente la fe en Jesucristo, la fe en el Re-
sucitado es capaz de contestar de una forma veraz estas preguntas. Lo expresé poéti-
camente Ledn Bloy: “La Unica excusa para vivir es la esperanza de la Resurreccion”. Y
para los cristianos, esta fe en la Resurreccion reclama que un dia, -como hecho histérico
y real- hace muchisimo tiempo hubo un sepulcro que quedo vacio, y de esta forma dio
paso a una vida nueva, la de Jesucristo. Y posibilité nuestra vida, vida nueva.
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El sufrimiento ministerial del Apodstol,
fuente de fecundidad apostolica

Rev. Aragon. Teol. 44 (2016) Jose Ignacio Blanco Berga

1 Introduccion

Cuando nos acercamos a los sufrimientos soportados por Pablo en la Comunidad de
Corinto, constatamos que dichos sufrimientos tienen causas objetivamente verificables
especialmente a través de los textos donde Pablo los expresa con mayor nitidez en sus
dos Cartas a los Corintios'.

Las divisiones existentes en la Comunidad de Corinto procedian de la intervencion
en esa Comunidad de algunos predicadores? que pretendian combinar la aceptacién de
Cristo Jests como Salvador (Mesias) pero sin renunciar a las condiciones de la ley de
Moisés, especialmente sintetizadas en la circuncisién, como signo de identidad judia y
de identidad religiosa.

Constatamos que en el trasfondo de dichas divisiones se habia producido una abierta
animosidad contra Pablo a quien acusaban de no ser apéstol como los otros apdstoles,
de predicar una salvacion que no se ajustaba a las expectativas de los propios miembros
de la Comunidad; sin embargo, aceptaban de mejor grado la predicacion de los otros
«superapostoles». Incluso llegan a acusarle de que es un tropiezo para los Corintios por
su manera de vivir, por su predicacion como «palabra de la cruz», para terminar con la
acusacion mas grave: que Pablo es un estorbo para la evangelizacion.

A lo largo del andlisis de los textos elegidos, Pablo va desgranando, en forma antitéti-
ca, un buen ntimero de «debilidades»®y «tribulaciones»* que, causadas por su fidelidad
a Quien le habia escogido y, por tanto, a Quien le habia enviado (ése es el significado
del término griego «apostolos»), son reinterpretadas por él en una clave que tiene su
origen en la cruz de nuestro Sefor Jesucristo y en el misterio redentor que en ella se
revela.

De esta forma, me atrevo a sugerir un andlisis de esa clave que pueda ayudarnos a
percibir como el sufrimiento vivido por Pablo en su identidad y en su misién apostdlica se

1 1 Cor 4, 9-12; 2 Cor 4, 7-15; 2 Cor 6, 4-10; 2 Cor 11, 22-29.
2 1Cort, 11ss

3 2Cor12, 10

4 2Cor6, 4
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traduce en una realidad fecunda precisamente para su ministerio apostélico, sin olvidar
que esa fecundidad es fuente de sentido y, por tanto, de felicidad para el propio apéstol
y, ahora, para quienes son llamados a cooperar con el ministerio apostdlico.

2. 2 Cor 1, 3-11
A. 2Cort,3-11

El inicio de esta Segunda Carta a la Comunidad de Corinto, recoge, a modo de an-
ticipo, la clave de sentido que Pablo ha percibido a través del sufrimiento pero que no
tiene su apoyo en el sufrimiento.

«3 Bendito sea el Dios y padre de nuestro Sefior Jesucristo, el padre de las miseri-
cordias y Dios de todo consuelo, ? el que nos consuela en toda esta nuestra tribulacion,
de modo que nosotros podamos consolar a los que estdn en cualquier tribulacion por
medio del consuelo con el que nosotros mismos somos consolados por Dios.® Porque,
de la misma forma que abundan hacia (para con) nosotros los sufrimientos de Cristo,
asi también por medio de Cristo abunda también nuestro consuelo, ® si somos atribula-
dos, (lo somos) en beneficio de vuestro consuelo y salvacion; si somos consolados, (lo
somos) en beneficio de vuestro dnimo (estimulo) que se hace efectivo en el aguante
(paciencia) de los mismos sufrimientos que también nosotros sufrimos. 7Y nuestra es-
peranza es firme en favor vuestro, sabiendo (porque sabemos) que de la misma forma
que sois participes en los sufrimientos, asi también (lo sergis) en el consuelo.® Pues no
queremos que vosotros ignoréis, hermanos, acerca de la tribulacion nuestra acaecida
en Asia, que fuimos abrumados tan por encima de nuestra capacidad (de modo) que
llegamos a perder la esperanza incluso de vivir. °* Sin embargo, hemos tenido en no-
sotros mismos la sentencia de muerte para que no confiemos en nosotros mismos sino
en Dios el que resucita a los muertos. 10 El cual nos salvd de tan gran peligro de muerte
y (nos) salvard, en el cual hemos esperado y atin (nos) salvard, 11 colaborando también
vosotros con la oracién en favor nuestro, para que el don (concedido) a nosotros por
causa de muchas personas sea agradecido por medio de muchos en beneficio nues-
tro».

B. Comentario

2Cor 1,3-7

Pablo comienza bendiciendo al Dios y Padre de nuestro Sefior Jesucristo. Al mismo
tiempo, expresa dos rasgos de la identidad del Dios de Jesucristo: su misericordia y su
consuelo. Dios es consolador en todas y cada una de las tribulaciones.

Continta Pablo afirmando que la fuente de la que él puede bebet, para poder con-
solar a quienes se encuentran en alguna tribulacién o sufrimiento, es el consuelo que

recibe el apdstol de ese Dios experimentado (no sélo ideado) como consolador.

Este hecho de experiencia, que Pablo viene narrando en su «accién de gracias»,
queda corroborado con mayor énfasis por la expresién «de modo que podamos con-




EL SUFRIMIENTO MINISTERIAL DEL APOSTOL... 69

solar» que tiene un valor de consecuencia®. Si aceptaramos el valor final de esta ex-
presion, el consuelo que nosotros podemos dar a los que estan en cualquier tribulacién
podria muy bien ser un consuelo aprendido «desde fuera», lo cual afadiria un matiz
«moralizante-didactico» (hemos sido consolados para que consolemos) que es im-
propio del caracter «gratuito» del amor que se ofrece. Pablo esta experimentando el
consuelo de Dios y lo esta interiorizando. Esta experiencia esta confirmando su imagen
de Dios-consolador y, por lo tanto, su confianza en ese Dios. Dada la estrecha relacion
que Pablo expresa entre el «consuelo de Dios» y «su capacidad de consolar a los
otros», lo que queda de manifiesto son dos dones, intimamente relacionados, que Pabio
percibe: 1) ser consolado; 2) ser capacitado para consolar a otros. Con ello, queda
también en evidencia la estrecha relacién entre la fe y el amor en la persona de Pablo.
Los dos dones, interiorizados por fe como experiencia del amor de Dios, se exteriorizan
como dinamica de amor (de modo que nosotros podamos consolar a los que estan en
cualquier tribulacion por medio del consuelo con el que nosotros mismos somos con-
solados por Dios).

Resumiendo, podemos decir que Pablo ha experimentado el consuelo de Dios en
la tribulacién concreta y, por ello, «dentro de si mismo» ha quedado marcado, tocado
de tal forma que ha experimentado una transformacion mediante la cual todo su ser
persona-creyente-apdstol se «proyecta» libremente a poder comunicar a otros lo que
él ha recibido.

Creo necesario resaltar la sutil distincién que Pablo hace en el v. 5a: «los sufrimientos
de Cristo abundan hacia (para con) nosotros» y «por medio de Cristo abunda también
nuestro consuelo». Pablo da a la primera parte de la comparacion un sentido restringido
en cuanto al sujeto se refiere: abundan los sufrimientos de Cristo hacia (para con) no-
sotros; sin embargo, en la segunda parte, es por medio de Cristo (= toda su persona)
como abunda el consuelo nuestro.

En este contexto, aparecen expresiones tales como «en todas y cada una de nues-
tras tribulaciones», (2Cor 1,4; 2Cor 6,4). En ambas situaciones Pablo se refiere a
«tribulaciones» sufridas. Pero es significativo que, en el capitulo 1,4 confirma que Dios
les consuela (a Pablo y Timoteo, segun 2Cor 1,1) en toda tribulacién de modo que ellos
puedan consolar a quienes se encuentran en toda tribulacion. Percibimos que se va
dando una integracién en la persona de Pablo de dos realidades que, racionalmente,
son, al menos, paraddjicas: «tribulacion» y «consuelo»., en el capitulo 6,4 de esta mis-
ma carta, enumera mas detenidamente qué tipo de tribulaciones han vivido, asociadas
a su ministerio y al modo de ejercerlo. De esa forma, la integraciéon de ambas reali-
dades que habia expresado en el capitulo 1,4, ahora puede aplicarla a la experiencia de
«recomendarse» como ministro de Dios para defender su ministerio de los ataques que
viene sufriendo por parte de sus detractores.

Lo mismo ocurre con la expresion de 2Cor 1,6: «si somos atribulados, (lo somos) en
beneficio de vuestro consuelo y salvacién; si somos consolados, (lo somos) en benefi-
cio de vuestro dnimo (estimulo) que se hace efectivo en el aguante (paciencia) de los

5 BLASS,F.- DEBRUNNER,A. Grammatica del greco del Nuovo Testamento. Paideia Editrice. Brescia. 1982.
§ 275, ejemplos punto 2.
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mismos sufrimientos que también nosotros sufrimos». Pablo refiere el sentido que para
él tienen tanto los sufrimientos como el consuelo. La tribulacion (en este caso «Somos
atribulados») es asumida en beneficio del consuelo de los Corintios y de su salvacion;
y el consuelo que reciben (de Dios) tiene sentido porque es en beneficio de que los
Corintios experimenten el consuelo y ese consuelo se manifieste, actue en el aguante
de los mismos sufrimientos que Pablo y Timoteo sufren. De este modo, Pablo integra
consuelo y sufrimiento, dando sentido desde el amor entregado que esta expresado por
la preposicién hyper.

La expresion restringida de 5a nos ha llevado a considerar el pensamiento de Pablo
en la Carta a los Galatas. La comparacién de ambas cartas pone de manifiesto que
Pablo va expresando una conviccién profunda: que el acontecimiento del Calvario,
asumido por Cristo hyper emoul/hyper tes hymon ha sido un acontecimiento doloroso,
sufriente que el mismo Cristo ha transformado en liberacion para nosotros precisamente
porque lo asumié por obediencia filial al Padre y por amor hacia nosotros® (Gal
2,20).

Dado que la carta a los Galatas es probablemente anterior en su composicion a lade
2 Corintios?, esto nos muestra que Pablo va «interiorizando» este acontecimiento vivi-
do por Cristo, lo va haciendo «suyo»;y lo va interiorizando de tal modo® que podemos
afirmar que va constituyendo para él una «experiencia que fundamenta» su existencia,
mediante la cual él se siente participe de la pasion, muerte y resurreccién de Jesucristo.
Y esta «interiorizacién» del acontecimiento redentor de Cristo produce una identificacion
de Pablo con Cristo, tal y como se desprende de la explicacién que Pablo hace en el
versiculo 5.

A la accion de sufrir es paralela la de «ser consolados». Las dos acciones, como
hemos visto al analizar el v.5, encuentran la fusién de su contraste en la «identificacion»,
que Pablo ha hecho en su interior, de los sufrimientos de Cristo en su misterio redentor.

Aqui percibimos ya mas claramente lo que Pablo insinuaba en el v.4 al expresar su
intencion de querer comunicar a otros lo que él habia experimentado: la explicacion que
Pablo da sobre el desbordamiento de los sufrimientos de Cristo sobre nosotros pone de
manifiesto, por medio de la comparacion, que nuestro consuelo desborda por medio de
Cristo. Esta explicacion es la expresion de una realidad que Pablo esta interiorizando
(verbos en presente): la identificacion de los sufrimientos de Pablo con los de Cris-
to. E identificando asi sus sufrimientos con los de Cristo, esta también identificando el
sentido que Cristo dio a sus sufrimientos, como hemos visto mas arriba.

Creemos que debemos resaltar, en este paso, que la identificacion de los sufrimien-
tos de Pablo con los de Cristo esta destinada a producir en los Corintios no solo consue-
lo, sino también salvacién: jcomo el acontecimiento del Calvario!

6 VANHOYE, A. “La lettera ai Galati” (seconda parte), ad uso degli studenti. Ed. P.I.B. Roma, 1992. p.90

7 GUIJARRO, S.y otros. “La Biblia” Introduccion a la Carta a los Galatas e introduccion a ia 22 Carta a los
Corintios. Ed. La Casa de la Biblia, 1992. pp.1.760 y 1.746.

8 VANHOYE, A.: “Christo(i) synestauromai: jcudnta audacia en esta expresion! Demuestra un vinculo fortisi-
mo con Cristo, una identificacion afectiva y espiritual». o.c. p.37.
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De esta forma Pablo, utilizando otro sentido del término «paraklesis», nos da mas
datos sobre su explicacién. Es un «estimulo» que «se hace efectivo», «se convierte en
efectivo» en el «aguante», la «paciencia» en «el soportar» los sufrimientos que «ellos
mismos (Pablo y Timoteo) sufren», es decir, los sufrimientos en favor de la evangelizacion
de los Corintios y de otras comunidades; no cualquier sufrimiento, sino solamente el su-
frimiento por amor, como hemos visto mas arriba. Para él, por tanto, el aguante de los
sufrimientos sobrevenidos por el apostolado es una ocasién para experimentar el &nimo.

Pablo estd estimulando asi a los Corintios a dar el mismo sentido a sus sufrimientos
que él mismo ha dado: el de Cristo. Rasgo de consolidacion de su vida teologal y de
madurez apostoélico/ministerial nada despreciable.

Mediante la utilizacién de dos elementos fundamentales en el estilo paulino como
son los contrastes y las paradojas, Pablo ha expresado, en una accién de gracias a
Dios, una experiencia de participacién en los sufrimientos / consuelo de Cristo que la va
«interiorizando» (cfr. Galatas) y, por lo tanto, personalizando, mediante un mecanismo
de identificacién.

Pero ahora la aplica a una situacién diversa, lo cual nos indica que la experiencia
«personalizada» de afrontar sus propios sufrimientos como Cristo afronto los suyos va
produciendo en Pablo consuelo (idea que no esta explicitamente expresada en el texto,
pero que, al ser expresada por Pablo, indica que la tiene interiorizada); esta manera de
afrontar los sufrimientos y el consuelo va formando parte ya de su ser global (perso-
na-creyente-apostol), lo que le permite afrontar una situacion, aunque distinta, con la
actitud que le ha provocado su «experiencia fundante», constituida por la identificacion,
en la fe, con el sentido que Cristo dio al acontecimiento del Calvario. Y esta experiencia
fundante de fe y amor no se la guarda para él, antes bien, con ella, tiende a estimular a
jos Corintios a que den el mismo sentido a los sufrimientos que comparten esperando
que asi ellos mismos puedan participar del consuelo.

Un dinamismo similar podemos encontrar en 2Cor 4, 7-12. En ese texto, mediante la
utilizacion de conceptos casi contrapuestos, Pablo expresa una serie de tribulaciones
y sufrimientos («en todo somos atribulados»), pero va atribuyendo a cada una de
las tribulaciones especificas una situacion que podemos calificar de positiva. A nuestro
juicio, es expresion de la integracién que ha podido realizar gracias a la identificacion de
sus sufrimientos con los de Cristo en su misterio Pascual.

2Cor 1,8-11

Versiculo 8

8 Pues no queremos que vosotros ignoréis, hermanos, acerca de la tribulacion nues-
tra acaecida en Asia, que fuimos abrumados tan por encima de nuestra capacidad (de
modo) que llegamos a perder la esperanza incluso de vivir.
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El contenido de la informacién es una vivencia® de haber sido abrumado por una
situacion acaecida en un lugar determinado: Asia. Pablo pone de relieve asi no tanto el
acontecimiento (o acontecimientos) acaecido, sino sobre todo el sentimiento subjetivo
con que él lo vivié («fuimos abrumados tan por encima de nuestra capacidad»): muy
intensamente: lo cual es otro indicio de su caracter hipersensible, tendente a la exag-
eracion y explosivo. El hecho de que no explicite el acontecimiento que le produjo esta
vivencia, sino la vivencia misma, apoya esta afirmacion.

La consecuencia que tuvo para él esa experiencia fue la vivencia de perder la
esperanza de vivir.

Versiculo 9
2 Sin embargo, hemos tenido en nosotros mismos la sentencia de muerte para que
no confiemos en nosotros mismos sino en Dios el que resucita a los muertos.

Tanto la utilizacién de esta particula adversativa como el paso del aoristo al perfecto
son muy importantes, porque ponen de manifiesto que la experiencia vivida por Pablo
le ha afectado de tal forma que todavia perdura en su animo, y, al mismo tiempo, esta
ya apuntando la «via de salida» que él mismo ha encontrado para salir de la situacion
sin salida (y la angustia que le acompafa) que le ha provocado «la» experiencia vivida
en Asia: mediante un mecanismo de «adaptacién»' integra su vivencia como una «sen-
tencia de muerte». Por ello, para poder percibir en Pablo este mecanismo de adaptacion
por el cual integra la angustia dandole una permanencia en su persona (duratividad),
es preciso intentar percibir lo que Pablo entiende por «sentencia de muerte». La palabra
«apokrima» no aparece en LXX ni en Filon™. Es un «hapax» en el N.T. Es una expresion
técnica del lenguaje oficial y judicial con el significado de «decisién oficial sobre una
cuestion o recurso; decision que dirime una cuestion que se ha planteado»'. Este
hecho nos ha llevado a buscar, dentro de su campo semantico, una expresion gue nos
ayude a aclarar qué significado puede tener esta decisién oficial y qué instancia oficial
ha pronunciado esta decision.

Dentro del mismo campo semantico tenemos la palabra «krima», con un significado
similar: «decision del juez»'.

En el N.T., «krima», asociado a «zanatou», solamente aparece en Lucas 24,20 (cfr.
MOULTON-GEDEN), en el relato de los discipulos de Emaus y es una clara referencia
a la «condena a muerte» dictada por los Sumos Sacerdotes y los jefes contra Jesus el
Nazareno.

En el A.T,, «krima zanatou» aparece dos veces: en Dt.21, 22 y en Sir41, 3.

9 “Vivencia” lo adoptamos en nuestro trabajo como el modo en que una persona vive y afronta el conjunto
de sentimientos, ideas, reacciones provocados por un acontecimiento interno o externo a la propia persona.
10 VALLEJO-NAGERA, J.A. “Introduccion a la psiquiatria’ Ed. Cientifico-Médica. Barcelona, 1.977. p. 150:
«La adaptacién al estimulo ingrato que se acepta y engloba en un tipo de respuesta positivo es el
camino normal ante la repercusién emotiva de los traumas afectivos».

11 BUCHSEL, F, amokpipa. Grande Lessico del Nuovo Testamento. Ibid. vol. V, col. 1.088

12 Ibid. col.1.088

13 Ibid. kptpe. col. 1.076.
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En la cita del libro del Eclesiastico aparece en el contexto de una descripcion de la
muerte y el autor presenta «krima zanatou» como una sentencia que Dios pronuncia
«para toda carne».

En el texto de Dt.21, 22 aparece en la prescripcion legal sobre lo que hay que hacer
con un condenado a muerte en un madero. Es significativo este texto porque Pablo, en
Gal 3, 13, comenta este mismo texto aungue solo en su segunda parte y con otra finali-
dad: aplicar a Cristo la maldicién por nosotros™.

Hasta aqui queda claro que para Pablo la «sentencia oficial» se trata de una conde-
na a muerte. ; A qué se refiere Pablo con esta condena?

Por los datos que he analizado mas arriba me atrevo a afirmar que Pablo se refiere
al hecho inevitable de la muerte fisica como fin de su vida. Y lo creo asi por la ldgica
gue percibo entre la consecuencia expresada al final del v.8 («de modo que perdimos
la esperanza incluso de vivir») y la particula adversativa del inicio del v.9 con la cual
«contrapone», de alguna manera, vida/muerte. La pérdida de la esperanza de vivir ha
sido transformada por Pablo en una condena a muerte que él ha experimentado y cuyo
efecto permanece (por el v.4 hemos visto que la «tribulacién» estaba en contexto de
presente).

¢ Quién ha dictado «oficialmente» dicha sentencia de muerte? Dado que en el N.T.
«apokrima» puede provenir tanto de Dios como de un tribunal humano -como afirma
Blchsel- (cfr. nota 10) y viendo el contexto inmediatamente posterior en el que Pablo
expresara su confianza y esperanza en Dios, podemos pensar que Pablo tenga en su
mente esta sentencia de muerte como un contraste entre el origen humano de la sen-
tencia de muerte y la liberacion divina de la muerte para que no confie en las propias
fuerzas, sino en Dios.

El hecho de que Pablo determine, mediante los articulos, las dos palabras «tribu-
lacion» y «sentencia» es otra sefial de que Pablo se refiere a una «angustia/tribulacion»
y a una «sentencia» determinadas.

Y aqui es donde se expresa una gradacion en el proceso interno de Pablo: la trib-
ulacién vivida en Asia le ha generado una situacién de «estar abrumado» que aun le
perdura de algtin modo (cfr. v.4); la situacion actual que él expresa esta muy bien recogi-
da por el perfecto: <hemos tenido» y su efecto (miedo a morir) perdura en el presente’s.
Aparece aqui este verbo tan apreciado por Pablo («tener») que constituye un término
asociado a su apostolado®. El sentido-finalidad que le da Pablo a su situacion actual es
confiar en Dios el que resucita a los muertos.

14 VANHOYE, A. o.c. pp. 81 y ss.

15 BLASS-DEBRUNNER. O.c. p. 422. La lengua griega tiene, en algunas de sus formas verbales, io que se
conoce como «aspecto verbal». En virtud del aspecto verbal, el pretérito perfecto de los verbos griegos expre-
sa una accion pasada, pero cuyo efecto perdura en el presente.

16 ALCACER, J.M. <El sufrimiento como realidad inherente al ministerio apostélico en las dos cartas a los
Corintios». Apuntes para uso privado de los alumnos, p. 67.
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Me parece interesante resaltar la referencia que Pablo hace a Dios con la espe-
cificacion dada por el participio «el que resucita a los muertos»- Pablo que se refiere
con mucha frecuencia a Dios utiliza varios adjetivos para nombrarle. El hecho de que
aqui especifique la capacidad de Dios de resucitar a los muertos, pone de manifiesto,
indirectamente, su fe en el Dios de Jesucristo, a quien resucité de los muertos; e indi-
rectamente también pone en evidencia que este Dios ha dado respuesta positiva a la
experiencia de amenaza inminente de muerte que ha vivido Pablo.

 E] cual nos salvé de tan gran peligro de muerte y (nos) salvara, en el cual hemos
esperado y aun (nos) salvard, " colaborando también vosotros con la oracién en favor
nuestro, para que el don (concedido) a nosotros por causa de muchas personas sea
agradecido por medio de muchos en beneficio nuestro».

Confrontando lo que el texto de Pablo nos muestra con la definicion del Profesor
Vallejo-Najera' sobre la ansiedad podemos percibir que Pablo ha experimentado una
crisis de angustia/ansiedad de la cual no se ha liberado del todo. Pero esta misma crisis
le ha «empujado» a un acto de confianza en Dios y no en sus propias fuerzas. Este
acto de confianza en Dios es la finalidad y el sentido que Pablo da a su experiencia de
haber tenido en é! la sentencia de muerte y cuyo efecto aun perdura en él.

Con este sentido Pablo esta cambiando el objeto de su confianza; y esto que parece
una banalidad, ayuda enormemente a liberar la ansiedad y la angustia, puesto que
-como dice Frankl'®, citado por E. Fizzotti- «el dolor va entendido, pero siempre y solo
para ser trascendido: esto es posible solamente si sufro por amor de algo o de alguien».
Este sentido que Pablo da a esta situacion lo hemos percibido en el andlisis del versiculo
5, donde veiamos que Pablo habia identificado sus sufrimientos con los de Cristo y con
el sentido que Este dio a los suyos. Al mismo tiempo esta afirmando que Dios es objeto
de confianza.

Por lo tanto, aunque es consciente de que no podrd escapar a la muerte fisica (el
contexto nos ha hecho percibir con claridad que Pablo la ha tenido muy cercana entonc-
es y en otras ocasiones), la angustia provocada por esta amenaza de muerte que ha
vivido en Asia empieza a ser un estimulo para confiar en Dios. Y, como hemos visto, esta
confianza es fuente de autotrascendencia («salir de si mismo») y consuelo.

0 £/ cual nos salvé de tan gran peligro de muerte y (nos) salvara, en el cual hemos
esperado y atin (nos) salvard, ' colaborando también vosotros con la oracion en favor
nuestro, para que el don (concedido) a nosotros por causa de muchas personas sea
agradecido por medio de muchos en beneficio nuestro».

vv. 10-11
La estructura de estos versiculos nos muestra varios aspectos de la dinamica del
proceso de salvacion que Pablo ha experimentado:

17 VALLEJO-NAGERA, J.A. 0.c. p. 65. «Una crisis de ansiedad tiene como elemento tipico el miedo a la
muerte».

18 FRANKL, V.E. Homo Patiens. Interpretazione umanistica della sofferenza’” Brezzo di Bedero, Salcom, 1.979.
p. 108. Citado por E. FIZZOTTI, “Chi a un perché nella vita..” Ed. LAS, 1.992, pp. 44-45.
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a) Pablo afirma con convencimiento que Dios le salvd (aoristo). El futuro que viene
a continuacién expresa con concision su convencimiento de que «salvara» en el futuro.

b) Esta salvacidon experimentada en el pasado y afirmada para el futuro se ha con-
vertido para Pablo en un acto de esperanza dinamica en el Dios que la realizé y cuyo
efecto (el de haber esperado) perdura.

¢) El acto de esperar abre al Apdstol hacia el futuro («y aun salvara»).

d) Esperar en Dios y en su actividad salvadora le abre inmediatamente a «sugerir» la
colaboracion de su comunidad mediante la oracion, con la finalidad de que el «don de
gracia» requerido de Dios, «sea agradecido» por muchos en beneficio de Pablo. Con lo
cual Pablo acaba este pasaje esperando que su don sea agradecido, de la misma forma
que lo comenzd «bendiciendo a Dios».

La oracion de «bendicion», equiparable a la de accion de gracias, es la que expresa
una mayor madurez de la persona creyente, pues en ella viene implicitamente recogido:
un don que se ha recibido (a veces como resultado de una peticién) y la conciencia de
que ese don no se merece, por lo cual se agradece.

Por ello, el hecho de que Pablo comience todo este texto (vv. 3-11) con la accién de
gracias a Dios antes de contar su tribulacion, indica también una madurez humana, de
fe por lo que acabo de decir y ministerial por el hecho de que lo presenta asi a la comu-
nidad de Corinto.

3. A modo de conclusion
A. Interaccién en sus distintas dimensiones personales

Queremos ahora, como etapa final de nuestro trabajo, poner en evidencia con una
mayor sistematizacién vy, por lo tanto, con un poco mas de claridad, cémo los frutos y
signos que Pablo nos ha ofrecido en este texto del capitulo 1 de la Segunda Carta a
los Corintios son, no solo expresion de una experiencia que fundamenta la existen-
cia en Dios y en Jesucristo que se va aquilatando con el tiempo, sino, sobre todo, de
como ese tipo de experiencia abarca al hombre entero, en este caso a San Pablo.

Habiendo hecho el recorrido por el texto, nos damos cuenta de que Pablo presenta
un temperamento abierto, extravertido, sensible y un poco tendente a la exageracion.
Esta manera de ser le facilita un comportamiento ministerial de confianza en los miem-
bros de su Comunidad.

La decision de comunicar su mundo vivencial, tanto de sus sentimientos negativos
(miedo) como positivos (experiencia del consuelo), esta haciéndole crecer en libertad
interior, puesto que prefiere comunicar lo que siente y cémo lo siente antes que «preser-
var» una imagen de hombre fuerte. Esta voluntad de comunicar su mundo afectivo, con
sus claroscuros, hace que crezca en libertad personal y ministerial, pues el solo
hecho de comunicarlo manifiesta su decision de dominar sus sentimientos y no dejar
que sean los sentimientos los que le dominen a él.
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En esta linea de no dejarse dominar por las vivencias hay que percibir su voluntad de
dar sentido a su sentimiento negativo de desesperacion. Este sentimiento es un indicio
de temperamento depresivo; pero, encontrando una via de salida con el sentido que le
da, en el ambito de la fe, esta afrontando su propio carécter tendente a la depresion y
ésta empieza a dejar de ser una esclavitud para convertirse en motivo de crecimiento
psicolégico y creyente.

Hemos visto que el hecho de ofrecer a sus destinatarios lo que él ha vivido y como
lo ha vivido era un rasgo de madurez en las relaciones interpersonales y ministe-
riales. En las relaciones interpersonales porque acepta a los miembros de su Comu-
nidad como personas iguales a él; en las ministeriales porque les esta ofreciendo su
experiencia de fe, mediante la cual va transformando su tribulaciéon en un motivo de
confianza en Dios y no en sus propias fuerzas. Hoy lo llamariamos «catequesis desde
la experiencia».

Percibimos, al hilo de nuestro andlisis, que la confianza en Dios y no en las propias
fuerzas (expresién de fundarse en la fe) tiene su repercusion en el ambito psicoldgico
al reducir la intensidad de la angustia, la cual ha desaparecido casi por completo en la
primera parte del texto (v.4), donde la nombra solamente para reconocer que Dios nos
consuela en toda tribulacion.

Esta confianza en Dios, manifestada a los Corintios como consecuencia de su expe-
riencia personal, tiene otra implicacion ministerial: afirmar su confianza en que el Dios
de Jesucristo resucita a los muertos. Ademas de estar alentando a sus destinatarios a
confiar en el Dios de Jesucristo, esta manifestando un elemento esencial (si no el mas
esencial) de la fe cristiana: la resurreccién de los muertos como respuesta positiva, de
amor, por parte de Dios hacia los hombres.

Esta confianza en Dios que él ha experimentado y cuyo efecto perdura va creando en
Pablo afectos permanentes, que son signo de que esa experiencia es fundante para
él en un punto clave para el proceso de madurez creyente: la confianza en Dios Padre.

Mediante la narracién de su proceso, por otro lado, Pablo explicita la estrecha
conexién existente entre la experiencia de haberse sentido salvado por Dios y el progre-
so de su esperanza en la misma Persona por quien se sintié salvado. En este proceso
esta manifestando el dinamismo humano y creyente de la confianza: sélo es objeto
de confianza aquella persona que, gratuitamente, me ha ofrecido muestras de que es
digna de confianza. En este caso concreto, Dios ha mostrado esta capacidad salvando
a Pablo; y su confianza en El ahora es duradera.

Este dinamismo humano y creyente le impulsa, ministerialmente, a solicitar la co-
laboracién orante de los miembros de su Comunidad, consciente de que él solo quiza
no pueda responder a esa fidelidad duradera de Dios. Y, al mismo tiempo, esta invitan-
doles a que el don que ha recibido el apdstol sea agradecido por ellos a Dios. Con esta
invitacién esta Pablo poniendo de manifiesto el caracter de comunién que existe entre
los discipulos de Jesucristo.
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Vista la interaccién de la experiencia que Pablo vive en el relato de dicho aconte-
cimiento, y llegados al momento de analizar la primera parte del texto (versiculos 3-7),
nos resultara mas facil comprender cémo el apdstol es capaz de comenzar este relato
de una situacion angustiosa con una bendicion a Dios y lo que este modo de comenzar
implica:

* Pablo expresa una buena madurez humana porgue coloca el punto de partida
para la comunicacion en otros, no en él mismo (como seria el caso si hubiera comen-
zado contando su problema).

* Pablo expresa una buena madurez creyente porque comienza bendiciendo a
Quien le salvo de ésa y otras situaciones amenazadoras para su vida.

Indirectamente, al comenzar asi, esta indicando a los Corintios (aspecto ministe-
rial) cdmo la bendicidon (que, a mi juicio, es una forma de agradecimiento) constituye
el primer elemento de una relacion con Dios en la que Pablo se ha sentido ayudado y
salvado.

Con la expresion utilizada de bendicion, Pablo esta, indirectamente, «predicando» la
filiacion divina de Jesucristo, otro elemento importante de Ia fe cristiana.

La afirmacion de Dios como Dios de todo consuelo expresa una imagen de Dios
(misericordioso) que se fundamenta también en un rasgo de la percepcion que él ha
vivido de Dios. Y pone de manifiesto como una experiencia iniciada a nivel psicolégico
ha concluido en una consolidacion de su fe y de su amor ministerial, puesto que él
es consciente de que Dios le ha consolado de modo que pueda consolar a otros que
se encuentren en cualquier tribulacion. Asi podemos percibir cémo se interaccionan las
distintas dimensiones de la persona de Pablo a partir de una experiencia vivida en una
de ellas.

En nuestro andlisis no podemos pasar por alto la importancia que tiene para esta
experiencia fundante de Pablo el sentido que le ha dado a su vivencia: ha identificado
su vivencia de la tribulacién y angustia con los sufrimientos de Cristo y con el sentido
que Cristo les dio: amor.

De esta forma aparecen elementos importantes de interaccion de las diversas di-
mensiones que configuran la unidad personal de Pablo de Tarso:

* La identificacién del mundo afectivo del apdstol con el mundo afectivo del
que envia, proporciona sentido a la misién encomendada y a los sufrimientos y
tribulaciones por ella padecidos. (Interaccion psico-afectiva del apéstol con quien
envia y ministerio encomendado).

* La identificacién del sentido que Pablo da a sus sufrimientos con el sentido
que Cristo dio a los suyos expresa que ese sentido fue el amor: que hace sintesis
de contrarios. (Se reduce la angustia psicolégica y se consolida el amor, como
virtud teologal y como sentimiento humano).
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* Este amor se proyecta hacia el consuelo y la salvacién de los Corintios dando
sentido asi a su ministerio. (Interaccién del amor psico-afectivo recibido de Dios
por medio de Cristo con el amor teologal que proyecta a la mision).

* Esta proyeccion del amor se convierte en un fundamento de la esperanza de
Pablo y en un estimulo «pastoral» para sus destinatarios: siendo participes de los
sufrimientos lo seran también del consuelo. (Interaccién del amor y de la esper-
anza con el ministerio).

Concluyendo, hemos de reconocer, ante todo, la dificultad de expresar con nitidez las
interacciones que se producen en las dimensiones que configuran la persona de Pablo.
Somos conscientes de que el lenguaje se nos queda un poco corto a la hora de poder
explicitario con mayor claridad.

No obstante, creemos haber podido contribuir, aunque sea de forma sencilla, a clar-
ificar cémo el proceso que Pablo vive a raiz de su amenaza de muerte vivida en Asia
no es un proceso lineal, sino procesual. Y, al mismo tiempo, creemos haber ayudado a
comprender como una experiencia vivida por Pablo como fundante de su confianza y
esperanza en Dios le hace «crecer» armdnicamente en las dimensiones que configuran
su ser.

La fundamentacion de su existencia en una base firme, como es el Dios de las mi-
sericordias, Dios de todo consuelo y Padre de nuestro Sefor Jesucristo (2 Cor 1, 3),
cuyo misterio pascual (y especialmente su experiencia de la Cruz de Jesus) es fuente
de su existencia, le da las armas para la defensa de su identidad como apdstol; para
hacer ver a sus detractores que su mision y la forma de llevarla a cabo estan funda-
mentadas en esta experiencia previa que Dios le ha concedido; que el contraste que
hemos visto en los textos estudiados (1Cor 4,9-13; 2 Cor 4,7-15; 2Cor 6,1-12) entre
las tribulaciones y angustias sufridas como consecuencia de su misién apostdlica ha
podido ser integrado en una donacion de sentido que le sirve como testimonio de fe y
ministerial para ofrecerlo a sus destinatarios frente a otro tipo de comportamiento que
ha conducido a la divisién entre los miembros de la Comunidad (cfr. 1 Cor 1,11). Esta
donacién de sentido de sus tribulaciones y sufrimientos como fuente de fe, esperanzay
paciencia que aguanta son los elementos fecundos que, a mi juicio, son los frutos que,
no guardandoselos para él mismo, los ofrece para el crecimiento en esos mismos frutos
de sus «feligreses» de Corinto.
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El silencio en la vida de Jesiis y el
grito perturbador

Rev. Aragén. Teol. 44 (2016) José M? Samper Calvete

La razén de este articulo se debe al poco aprecio que el silencio tiene en los mass
media (Ver Paloma Pedrero. El_miedo al silencio. La RAZON 17-7-2016). Lo que importa
es el ruido, la palabreria y la verborrea. Todo menos la escucha atenta de las razones
del otro, convirtiéndose a menudo el encuentro en un gallinero. También hay un interés
cada vez mas creciente por cortar y romper con el ritmo habitual de vida. Lo importante
es romper, cortar. Son muy pocos los que aprovechan la ocasion para saborear el valor
inmenso del silencio. Es que esta en desuso.

Como creo que casi todos habran leido ya el libro de Pablo d’'Ors sobre la biografia
del silencio. (Madrid. 2012), no voy a entrar ni siquiera a esbozar las lineas maestras
de su admirable libro. Baste enumerar, a modo de recordatorio y pensando en el tema
que a continuacion se va a desarroliar, el poder curativo del silencio al llevarnos a la
desnudez del yo aparente, del ego, con todos sus esquemas mentales, suefos, deseos
... y adentrarnos en el ser que somos cada uno, solos, completamente solos. El silencio
y la vida son una misma cosa. El banco de pruebas del silencio es la vida misma. Con
el silencio los grandes escollos de la vida, incluida la muerte, son oportunidades para
crecer. El silencio supone madurez y serenidad, ser adultos.

Ante este panorama contemporaneo del silencio, he decidido rastrear solamente
un poco en los 4 evangelios la manera como Jesus aborda el silencio. Fruto de esta
busqueda he advertido la curiosa y exirafia paradoja entre la pretension de Jesus por
buscar el silencio como lugar y forma privilegiada de oracion, especialmente en los mo-
mentos mas determinantes de su ministerio terrestre, y el grito pronunciado en la cruz.
De ahi el titulo de este articulo. En suma, al tratar de abordar este contraste, el analisis
del grito, al que califico de perturbador, ha requerido una mayor atencion que el resto de
las recurrencias.

En el NT gran parte de los textos donde se habla del silencio (sige, sigaao) se alude
a mantenerse callado (Cfr Lc 9,36; 1Cor 14,28.30; Hech 15,12). Por ello, el articulo va
a cefirse tnicamente al silencio en los evangelios. El silencio buscado y querido se
recoge con ciertas expresiones, mediatizado por el Jugar (monte, oros; lugar apartado
y/o desierto, eremos) y el modo de estar (/ a solas, kata monas, monos, monous y kat'id-
ian). El analisis va a seguir estos dos elementos en los 4 evangelios.
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Ademas, antes de abordar el analisis, deben hacerse unas observaciones previas.
De entrada, el silencio es el medio principal para expresar la oracién. En segundo lugar,
aunque ya es muy conocida la construccién de los sindpticos, conviene hacer un breve
repaso. Jesus, con el bautismo de Juan, inicia su ministerio publico en Galilea con la
confesién mesidnica vy la transfiguracion como conclusién e inicio de su camino hacia
Jerusalén para consumar su destino. A esta estructura Mt y Lc le afiaden los relatos
de la infancia. El evangelio de Juan sigue otro esquema bastante diferente. Esencial-
mente basado en el valor de los signos y del testimonio, moviéndose el evangelio por
este Ultimo detalle en un contexto judicial, rematado con el prélogo y los discursos de
despedida. Por ultimo, teniendo en cuenta el lugar y la indole del silencio, se ha dividido
el estudio en 3 bloques: 1. El silencio con todas sus recurrencias en su lugar o modo
habitual; 2. El silencio perturbador, por romper justamente el silencio; 3. El silencio en
cualquier lugar.

1. El silencio en su lugar habitual

Se va a realizar un breve repaso por todos los pasajes de los evangelios tratando
siempre de destacar la conexién entre el silencio, el lugar y la oracién, de un lado, y la
conexion del silencio y la oracion con la vida de Jesus, de otro.

A. Ministerio de Jesus en Galilea

Van a sefalarse los momentos mas sobresalientes de la actividad de Jesus en
Galilea. Es sabido que en la oracion se da un encuentro con Dios y una respuesta (Ver
Mc 6,41-42). Sirva también como ejemplo Mc 1,35-38.

1.1 Durante su ensefanza y milagros, sobre todo al inicio (Cfr. Mc 1, 21-31), Jesus
busca un lugar apartado de la gente para orar (Mc 1,35; Lc 4,42:5,16, eremos topos).
Parece ser frecuente por la doble aparicion. Mas aun, Mc insiste en apartarse de la gen-
te (exo, afuera, Mc 1,45). La oracién solo se menciona una ocasion con el matiz de du-
racion y continuidad por el empleo del imperfecto/presente ( “y alli rezaba’ proseucheto,
Mc 1,35 y proseuchomenos, Lc 5,16) y el adverbio temporal “Y muy de madrugada;
ennycha lian, Mc 1,35). Sorprende que esto aparezca cuando su actividad en Galilea
esta en plena efervescencia ( Mc 1,37 “todos te buscan”).

1.2 Aparece asimismo la oracién y el monte momentos antes de la eleccion de los
doce en la version de Lc 6,12 (“Por aquel tiempo salié a una montafa a orar y se paso
la noche orando a Dios “ ( to oros proseuchesthai ...dianyktereuon en te proseuche).
Como puede apreciarse, la insistencia de la oracién (“pasé la noche orando”) habla de
la importancia de la eleccion de los discipulos para Lc. Mc 3,13 simplemente menciona
el monte y Mt 10,1 lo omite.

1.3 La multiplicacién tiene lugar segun los sindpticos en el desierto ( Mc 6,35: Mt
14,15: Lc 9,12, eremo topo), para Juan en el monte ( Jn 6,13, oros). Aqui la oracion es
mas clara y concreta “Y mirando al cielo los bendijo...” (Mc 6,41). Ahora bien, terminado
el milagro y despedida la gente ( Mc 6,45: Mt 14,22), Jesus se retira a solas a orar al
monte. Mt 14,23 es muy expresivo “Después de despedirla, subié a la montafa a orar.




EL SILENCIO EN LA VIDA DE JESUS Y EL GRITO PERTURBADOR 81

Al amanecer estaba él solo alli” (anebe ... opsias genomenos monos en ekei) , con la
indicacion temporal de la noche en oracién. Jn igualmente habla de la huida de Jesus al
monte solo (Jn 6,15). La razén de la subida al monte y de la intensidad de la oracién (“al
anochecer”) es por el intento de proclamar a Jesus rey “Jesus reconociendo que pen-
saban venir a llevarselo y proclamarlo rey, se retird de nuevo al monte, él solo” (Jn 6,15).

1.4 Lc 9,18-19, a diferencia de Mt 16,13 y Mc 8,27, encuadra la confesidn mesidnica
de Pedro en un ambiente de oracién “Estando él una vez orando a solas, se le acercaron
los discipulos y él les interrogé ...” (kai egeneto en to einai auton proseuchomenon kata
monas). De este modo, la confesion mesianica de Pedro (/'Tu eres el Mesias de Dios]
v.19), por la mencién previa de la oracién reviste un relieve especial. De nuevo la oracion

se realiza en soledad (kata monas), aunque le acompafien sus discipulos.

1.5 Donde hay una coincidencia de los tres evangelistas es en la escena de la
Transfiguracién (Mc 9,2ss; Mt 17,1ss; L¢c 9,28ss), contando, claro esta, con pequehas
diferencias. Mc 9,2 es el que mejor recoge todos los aspectos propios al recogimiento y
silencio, como el monte alto (oros hypselon), aparte (kat'idian) y solos (monous). Mt es
muy cercano a Mc. Lc es el Unico que menciona la palabra orar “y subié a un monte a
orar” (v.28), objeto de la subida al monte. Mas aun, en el v. 29 define la visién y la apa-
ricion de la voz en la nube ( vv.29-31 y 34-35) como el contenido de la oracion (“Mientras
oraba, cambio el aspecto...” en to proseuchesthai). Es importante subrayar la ubicacion
temporal del relato. “Después de seis dias” (Mt 17,1; Mc 9,2), “como a los ocho dias” (Lc
9,28).Y lo es porque quiere unir esta escena con la ensefianza de Jesus a sus discipu-
los sobre la confesion mesianica y su destino final: Mt 16,13-17.21-22 y 17,1 ss; Mc 8,27-
30.31y 9,2 ss; Lc 9,18-22 y 9,28 ss. Se evidencia por Ultimo los dos rasgos propios de
la oracién como son el encuentro y la respuesta. Dios, con la vision y la nube, confirma
el destino de Jesus (Cfr. Lc 9,31).

B. Camino de Jesus hacia Jerusalén y estancia en la ciudad

2.1 Ya en los aledafios de Jerusalén, la entrada triunfal de Jesus en la ciudad arranca
precisamente del monte de los olivos (Mt 21,1ss; Mc 11,1ss; Lc 19,28ss). Jn 12,12-25,
sin embargo, no alude al monte de los olivos en la entrada a Jerusalén. Dicho sea de
paso, el monte de los olivos, en su estancia en la ciudad, es su lugar nocturno (Cfr. Lc
21,37). Durante el dia su ensefianza en el templo. Contando con las diferencias entre
los sindpticos, que las hay, se percibe unos rasgos comunes. La entrada de Jesus en
Jerusalén es una entrada mesianico-regia y humilde (Ver el pollino nuevo, alusion a Zac
9,9; el manto, un eco de 2Re 9,13, Mc 11, 2.7.8), con la aclamacion mesiénica de la gen-
te sirviéndose del Sal 118,25-26. La escena tiene dos elementos basicos. La aclamacion
busca la purificacion del templo (Ver Mt 21,12-13 y Lc 19,45-46, donde Jesus acomete
la expulsion de los mercaderes y cambistas). Mc lo pospone para el dia siguiente (Mc
11,12). La aclamacion acarrea la oposicién de una parte del pueblo y de la ciudad a la
mision de Jesus (Cfr. Mt 21,15-16; Lc 19, 39.41ss). Asl, pues, como resumen de esta
escena, aqui solo se cita el monte. No obstante, Jesus acepta la oracion en forma de
aclamacién de la gente con los gestos que él incorpora.

2.2 Dentro del monte de los olivos, anunciado previamente por Mc 14,26 y Mt 26,30,
en Getsemani tiene lugar la oracién de Jesls con sus discipulos (Mc 14,32-42; Mt
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26,36-46; Lc 23,39-47). Hay gran cercania entre Mc y Mt, Lc més bien presenta una for-
ma mas abreviada y algo alejada de los otros dos. La oracion es el nervio del relato (Mc
14,32.35.38.39). Y lo que es raro es que aparezca el contenido concreto de la oracion
de modo indirecto ( vv.35.39 “y suplicaba que..” “y oré diciendo las ...”) y directo (v.36 “y
decia Abba, Padre! todo es ..."). :

Ademas, los gestos corporales dan a la escena mayor dramatismo y colorido (vv.33-
35 “sentir angustia... mi alma esta triste ... caia en tierra; vv.37.39.40.41 “viene entonces
... y alejandose de nuevo ... volvié otra vez ... viene por tercera vez ...").

La escena gira sobre dos pilares muy unidos como el envés y el revés de una mone-
da. Jesus revela una humanidad desnuda y cruda, reflejada con dos pinceladas como
“mi alma esta triste ..., v.34 y “aparta esta copa ..., v.36. Late aqui el miedo a la muerte
y al vacio. La segunda pincelada “el espiritu esta pronto, pero la carne es débil” (v.38)
delata la lucha interna y profunda en la que se mueve el hombre entre conservar la vida
a toda costa y como sea o entregarla. Entregarla en manos del Padre ‘Abba, Padre no
sea ... sino lo que quieres ..." ( v.36). Es el envés de la moneda.

Busca la oracién no sucumbir en la tentacion, la fortaleza en la decision. Puede afir-
marse que el encuentro con Dios es claro y sobrecogedor (‘Abba, Padre, v.36). La es-
cucha y respuesta puede confirmarse inicialmente por la espera y aceptacion de Judas
y sus acompafantes en Mc y en Mt (“levantaos ... se acerca el traidor “ Mc 14,42; Mt
26,46) o simplemente por asuncion de la determinacion ( Lc 22,54; Jn 18,2.11). Luego,
por el desarrollo de la pasién y de modo excepcional por la aseveracion del capitan ro-
mano en Mc 15,39; Mt 27,54; Lc 23,47).

C. Conclusion provisional

Solo queda el grito perturbador. Se puede hacer un pequefio balance del silencio
en el ministerio de Jesus. El silencio puede cumplir 3 funciones claras. La primera es la
de tomar distancia frente a las expectativas de la gente o bien porque Jesus no quiere
cefiirse a un tnico espacio (Mc 1,35.38) o bien porque el poder mostrado por Jests con
su ensefianza y milagros no se ajusta a las expectativas politicas de la gente (Jn 6,15).
La segunda es la de buscar luz y orientacién a la hora de tomar decisiones importantes
en su vida como la eleccién de los 12 (Lc 6,12ss) o la de aceptar la tarea mesianica
afrontando el desafio de la muerte ( Lc 9,18-22).Y la Ultima es buscar fortaleza en la
decision ante las dudas que puede generar esa decision (Mc 14,32-42 y //). La trans-
figuracion y la entrada triunfal de Jesus en Jerusalén se sitian en una zona ambigua al
participar de los tres rasgos mencionados.

2. El grito perturbador

Con este titulo aludimos al doble grito que Jests realiza clavado en la cruz segun
Mc 15,34.37 y Mt 27,46.50, cifiéndonos tnicamente al primer grito (Mc 15,34 y Mt 27,46)
porque el segundo se limita solo al grito sin contenido alguno. Es Lucas quien pone con-
tenido a este segundo grito (Lc 23,46). Juan los omite.
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‘A media tarde Jesus grité con voz potente —Eloi Eloi lema sabachthani ( que sig-
nifica: Dios mio, Dios mio, ¢ por qué me has abandonado’ La famosa cita del Sal 22,1,
reflejada en Mc 15,34, es una transcripcién del original arameo hebraizado, Mt pone,
siguiendo el texto hebreo, “Eli, Eli” en lugar de “Eloi, Eloi"

El andlisis se va a realizar por rodeos, intentando desentrafiar algo de su riqueza y
concluyendo, a la vista del examen, con la razén del término “perturbador’

A. Aceptacion

La pasién y especialmente la muerte a Jesus no le coge de improviso. Es consciente
de su situacion y lo acepta con todas sus consecuencias. Sin contar con los 3 anuncios
de su destino (Mc 8,31//; 9,31-32// y 10,33-34//) y algunas otras imagenes alusivas a su
muerte, la oracion de Getsemani, ya analizada, lo avala por completo. Jesus entrega su
vida al designio de su Padre. Lo mismo sucede con el evangelio de Juan en el torrente
de Cedron (Jn 18,4.11; cfr. Mt 26,53).

En la pasion hay ciertos signos que corroboran la aceptacién por parte de Jesus de
su muerte como la negativa a beber el vino mezclado con mirra, empleado para aliviar
el dolor (Mc 15,23; Mt 27,34, ouk elaben); también el silencio de Jesus ante el Sanedrin
y ante Pilato, resaltado ademas por este ultimo (Mc 14,60.61; 15,4-5; Mt 26,62.63; 27,14);
y sobre todo las ultimas palabras de Jesus en la cruz llenas de desgarro (Mc 15,34; Mt
27,46) y de confianza (Lc 23,46 “Padre, en tus manos entrego mi espiritu”; Jn 19,30 “esta
cumplido”), pero envueltas unas y otras bajo la aceptacién del plan divino.

B. Singularidad

En la muerte de Jesus ha ocurrido algo especial, algo insdlito (Ver V. Taylor. Evangelio
segun san Marcos. 1980 p.722. J.A. Fitzmyer. Evangelio segun Lucas. 2006. |V p.518.
R.E. Brown EIl Evangelio segun Juan. Vol. Il. 1979. p. 1233). Pues el grito de Jesus en la
cruz delata una muerte violenta rapida rompiendo el modelo habitual de la crucifixiéon
con un proceso largo y doloroso hasta morir agotado. De hecho Pilato y el centurion se
sorprenden de la rapidez de la muerte de Jesus ( Mc 15,44-45a). Ademas, todos los
evangelistas para definir la muerte evitan verbos como apothneskein, teleutan, koiman
(“morir”), que por cierto aparecen a lo largo de la pasion (Mt 26,66; 27,1; Jn 18,14.38;
19,7; Mc 14,64). En su lugar utilizan “expird” (exepneusen Mc 15,34; Lc 23,46), “expird”
(apheken to pneuma Mt 27,50) y “entregé el espiritu” ( paredoken to pneuma Jn 19,50).
Con esta eleccion hay una alusién al espiritu o aliento vital del AT (Ver Gen 1,1y 2,7).
Es el famoso ruah, lo que da existencia personal o vida al cuerpo (Cfr. P. Bonnard. Evan-
gelio seguin san Mateo. 1983. p. 606). Con el empleo de este ultimo detalle (“el espiritu”)
se quiere subrayar no solo la realidad de la muerte sino también una alusién velada al
Espiritu, que en Juan es explicita. Asi, pues, el grito de Jesus con su muerte apela a otra
realidad distinta a la humana.

C. Remate

El grito de Jesus y su muerte en la cruz (Mc 15,34.37; Mt 27,46.50; Lc 23,46 y Jn
19,30) representa el culmen del rechazo y del abandono: la desnudez con el reparto de
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los vestidos (Mc 15,24; Mt 27,35-36; Lc 23,34b; Jn 19,19-22), la parodia y la burla de la
soberania regia (Mc 15,29-32; Mt 27,39-44; Lc 23,35-37; Jn 19,19-22) y la mencion de
Elias para liberarse del madero con el vinagre (Mc 15,34-36; Mt 27,46-49;Lc 23,36; Jn
19,28-29). Igualmente el grito de Jesus con su muerte supone el remate de la escena de
Getsemani. Del presentimiento de una muerte inmediata en Getsemani se pasa ahora
al hecho brutal de la cruz. Ahora todo es externo y publico con su auditorio. La lucha in-
terna de Jesus en el huerto ahora en la cruz envuelve a todo el auditorio. Practicamente
todo se reduce a esta premisa: poner condiciones a Dios es caer en una mentalidad
mercantil y esclava. Dios, mas bien, exige una entrega incondicional como el grito de
Jesus con su muerte (Mc15,34.37; Mt 27,46.50; Lc 23,46), la confesion del centurion
(Mc 15,39; Mt 27, 54; Lc 23,47), el seguimiento de las mujeres (Mc 15,40; Mt 27,55-56;
Lc 23,49; Jn 19,26-27), la gente, los conocidos (Lc 23,48-49b) vy el testigo (Jn 19,35-
36). Este hecho solemos mirarlo como algo lejano. Pero sirva como ejemplo lo que hace
muchos dias me decia el barbero de mi pueblo. “Oye, José Mary, eso de la resurreccion,
qué. Nadie ha venido para darnos noticias’ Y siempre le respondia lo mismo. ‘Aunque
viniera alguien, nadie le creeria. Y, si le creyeran, seria por miedo. Y eso no va con el
modo de ser de Dios” Se producia un silencio y se cambiaba de tema.

D. Exorcismo

Casi todos los comentaristas pasan de largo ante el doble grito de Jesus (phone
megale, Mc 15,34.37 y Mt 27,46.50). A lo sumo lo consideran un “reforzamiento de la
oracién” (Cfr. J. Gnilka. Evangelio segun san Marcos. 1986. Il vol. p.377). La expresion
“phone megale (voz potente o grito) tiene tradicién biblica, pero el tnico texto que se
asemeja, segun los LXX, a Mc y Mt es Ez 11,13 “Mientras yo profetizaba, cayé muerto
Palatias, hijo de Bamias; entonces cai rostro en tierra y rompi a gritar diciendo -jAy
Sefior, va a aniquilar al resto de Israel” Solo que Mc y Mt es mds personal (“Dios mio,
Dios mio} en Ez “Sefior") y directo (“ por qué, en Ez solo pregunta).

La suplica desgarradora de Jesus a Dios, bajo la forma de grito, supone a la vez la
afirmacion del poder de Dios (“Dios mio, Dios mio”) y el abandono total hasta su desa-
paricién (“por qué me has abandonado ... y expird” Mc 15,34.37; Mt 27,46.50). En este
grito puede haber una alusién a Mc 1,23ss y a 5,6.7.8ss, a proposito de la expulsion del
poder del mal de los endemoniados. Asi lo comenta sin mas Joel Marcus (Evangelio
segun san Marcos. 2011. Vol Il p. 1221). Supone el mismo modelo que en la cruz: ante
el reconocimiento del poder de Jesus (Mc 5,7 “Jesus hijo de Dios altisimo”; 1,24 “JesUs
nazareno ... el santo de Dios”) con un grito (phone megale 1,26 y 5,7), el demonio o
la legién salen de los cuerpos, cayendo en el abismo o la ruina ( Mc 1,26 y 5, 11-13).
Jesus corre la misma suerte que los dos endemoniados. Por esta cercania se deduce
facilmente que la desaparicion de Jesus comporta la desaparicién de Satan al menos de
su poder. Se explica asi mejor la afirmacién de Pablo en 2Cor 5,21 “al que no conocio el
pecado, por nosotros lo hizo pecado’ La muerte de Jesus en la cruz “... actua como un
exorcismo, pues surge gracias a ella el resplandor de una nueva era desde las profundi-
dades de la debilidad y el dolor” (J. Marcus p.1232).
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E. Alcance apocaliptico y escatoldgico

Se aprecian en la escena de la crucifixion ciertos rasgos propios de la literatu-
ra apocaliptica como por ejemplo la enumeracion de las horas en la oscuridad (Mc
15,25.33.34. Cfr. Dn 7,12 y sobre todo Am 8,9; Jer 15,8-9; JI 2,10; 3,3-4; Sof 1,15), el
motivo del Templo ( Mc 15,29b.38) y el grito del moribundo ( Mc 15,34; Mt 27,46). Mateo,
al ser mas concreto afade otros elementos apocalipticos como el temblor de la tierra,
la division de las rocas, la apertura de los sepulcros con la entrada y aparicion de los
santos resucitados en Jerusalén ( Mt 27,51-53). Salvo las tinieblas (Mc 13,33; Mt 27,45;
Lc 23,44), que algunos exegetas lo consideran un fendmeno historico sobrenatural (
Cir. U. Luz. El evangelio segun san Mateo. Vol. IV. 2005. p. 436), el resto de los signos
se ven como algo simbdlico, tratando de resaltar con ello que la crucifixion de Jesus es
un acontecimiento dispuesto por Dios (la hora), dentro de los acontecimientos del final,
donde se revela el juicio de Dios de condena y destruccion (Cfr. la cortina del templo Mc
15,38 // y probablemente la ciudad de Jerusalén Mt 27,53) y la salvacion de Dios o vida,
manifestada tanto en la confesién del centurién (Mc 15,39 y Mt 27,54 “verdaderamente
este hombre era hijo de Dios”) como en el seguimiento de las mujeres (Mc 15,41 y Mt
27,55-56) y especialmente en los resucitados de los sepulcros (Mt 27, 52-53). La accion
de Dios en Mc es discreta con la mencion de las tinieblas, las horas y la ruptura de la
cortina, salvo la confesion del centurién. En Mt esta mas acentuada la accién divina con
el empleo del pasivo teolégico 6 veces en 27,51-53.

A partir de Lc y Jn, con el silencio del abandono de Jesus, pierde terreno el caracter
apocaliptico en beneficio de la dimension escatologica, esto es, la muerte de Jesus
como algo definitivo y crucial (U. Luz. Vol. IV. p. 470), implicando cambios en la consid-
eracion de la muerte de Jesus como una entrega voluntaria y soberana y consiguiente-
mente en los resultados positivos que se derivan de esta muerte en la cruz. Asi en Lc
23,43 la confesion del malhechor antes de morir y la respuesta de Jesus “hoy estaras
conmigo en el paraiso” . Entendido éste o bien como morada de los justos después
de la muerte o bien como la compafia de Dios mas alla de la muerte (Cfr. Fitzmyer p.
537 F. Bovon. Evangelio segun san Lucas. 2010. vol. 4. p. 2010). Y en Juan el resulta-
do positivo es una asociacion de temas repetidos a lo largo de su evangelio y cartas.
“Todo esta cumplido” alude a la conciencia de su misidn y su unidad con el Padre (Cfr.
Jn 10,18; 4,34; 6,38; 12,4; 13,1; 15,30; 8,29). “Entregd el Espiritu” expresa a la par su
muerte y la entrega del Espiritu con su muerte (Cfr. Jn 7,39 y 16,7) (Ver R.E. Brown pp.
1228-1229). “Un soldado le abrié el costado ... Al punto salié sangre y agua’ La efusion
de los dos elementos sefiala la realidad de la muerte y al mismo tiempo son signos del
don del Espiritu: agua-Espiritu (Jn 7,38-39; 3,5) y sangre-vida eterna ( Jn 6,51-56). La
validez de todos estos rasgos consignados, a saber, la vuelta al Padre y la efusion del
Espiritu, esta confirmada por la presencia de un testigo (Jn 19,35) (Cfr. R.E. Brown Vol.
Il pp. 1234-1236).

F. Silencio perturbador

Se aborda al final el punto central del articulo. No debe olvidarse de entrada que la
oracion de Jesus en la cruz acaece en el Golgota, a unos 400 m. de Jerusalén, situado
en un altozano (U.Luz Vol. IV. p. 414).
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En el doble grito de Jesus en la cruz se rompe el silencio con el que siempre manifes-
taba su oracién. Ahora de verdad se rompe el silencio. Solo vale el grito, el desgarro, la
afliccién. La razén es muy sencilla. Jesus sufre el abandono de su pueblo (Mc 15,23-36
y //), incluidos el poder (Mc 14,53-63; 15,1-15 y /) y sus discipulos (Mc 14,50.66-72 y
/1). Sufre la maxima humillacién con la muerte en cruz y desnudo, propia de los.escla-
vos (Mc 15,24 y //) (Ver p.e. V. Taylor pp.714-15. U.Luz Vol. IV. p.416; J. Gnilka Vol II. pp.
373-374). Sufre ademas la ultima tentacion satanica, como es el hecho de librarse de la
muerte, reflejando asi con burla su poder mesiénico, en labios de los pasantes y de los
jefes del pueblo (Mc 15, 29.31 y //. Ver también Mc 8,32-33; Mt 4,5-6; Lc 4, 9-13).

Pero por encima de todo, Jesus sufre el abandono de Dios, clamando, casi acu-
sando a Dios por su muerte. Jesus habla a Dios con la oracién biblica (Sal 22,1). El
silencio ha desaparecido. Todo es perturbacion u oscuridad (Mc 15,33-34 y //). El grito
de Jesus a Dios forma parte de la religiosidad de los salmos (Cfr.Sal 35,15ss; 22; 39;
69,11ss; 73,8ss; 83,2ss; 102,9ss; 109,1ss). A pesar de la incomprension del sentido del
sufrimiento y sin alivio alguno para Jesus, Dios esta ahi y escucha (Cfr. U.Luz Vol.IV.
p.447). Nos topamos con el misterio. Por la omisién del grito en Lc y Jn este hecho debid
ser un escandalo para la primitiva comunidad. Para Taylor “la profundidad de la frase es
tan grande que no puede escudrifiarse” (p.720).

Pero el misterio contintia. Dios no aparece por ningtn lado. Sigue en silencio. Ahora
bien, ante la cruz suceden fenémenos anormales (oscuridad, terremotos, rocas parti-
das, sepulicros abiertos ...). Dios parece decirnos algo.

Por lo acontecido en la cruz, de entre los asistentes a la crucifixion hay corazones
arrepentidos al descubrir la pequefiez y la grandeza de su persona gracias al encuentro
con la debilidad acusadora y sanadora a la vez ( Ver el malhechor de la cruz: Lc 23,40-
43, y la gente que se vuelve del patibulo ddndose golpes de pecho Lc 23,48). Es que
Dios habla. Por la forma de morir de Jesus en la cruz aparecen corazones anonadados y
agradecidos (Cfr. el centurion: Mc 15,39; Mt 27,54 y especialmente Lc 23,47) y soldado/s
(Jn 19,32-34). Se topan ante la grandeza en medio de la maxima debilidad (Cfr. J. Mar-
cus Vol.ll. p.1220. V. Taylor p. 723-724). Hay igualmente corazones valientes ante el
descubrimiento de la dependencia que necesita ayuda (“tengo sed; Jn 19,28, Sal 69,22
y 22,16). (Ver R. E. Brown Vol Il pp.1224-1228, especialmente 1227- 1228) en virtud de
una entrega generosa (“y doblando la cabeza, entregé el espiritu; Jn.19,30). Justo de
esa manera se encuentra el amor y la vida, es decir, la fe (“y un soldado le abri6 el cost-
ado ... Al punto salié sangre y agua) Jn 19,34). La fe ademas viene confirmada por la
presencia de un testigo (Jn 19,35) (Ver R.E. Brown. pp. 1234-1236). Aqui Dios termina de
hablar sin decir, por supuesto, la ultima palabra. Es el misterio del silencio de Dios que,
aparentemente parece no hablarnos, pero que, a través de los acontecimientos que
despuntan en torno al madero, Dios habla sin cesar. El silencio de Dios, como puede
comprobarse, es capaz de conmover no solo la realidad entera (Cfr. las tinieblas, el ter-
remoto ...) sino también y sobre todo el corazén del hombre (Ver Heb 4,12-13).

Todo lo expuesto hasta ahora son anticipos del poder de vida de Dios manifestado a
lo largo de la crucifixion. Sin embargo, la verdadera respuesta de Dios se produce con la
resurreccion de Jesus (Cfr. Hech 2,23-24 y 5,30). La resurreccion de Jesus, en palabras
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de A. George (“Le sens de la mort de Jésus pour Luc! RB 80. 1973. pp.206.207.215) es
“la respuesta triunfal del Padre a la obediencia y confianza del Hijo" Es el acontecimiento
decisivo de la salvacién, encargado de revelar el misterio de la cruz. Conviene a este
respecto subrayar Hech 5,30 (“El Dios de nuestros padres ha resucitado a Jestus, a
quien vosotros ejecutasteis colgandolo de un madero”), porque, a diferencia de Hech
2,23-24, el punto de partida es la resurreccién y no la crucifixién. Rom. 1,4 (“a partir de
la Resurreccion, establecido por el Espiritu Santo Hijo de Dios con poder”) es un texto
revelador y fundamental en el mensaje de la primitiva comunidad.

G. Conclusion parcial

En la busqueda de Dios, el grito a Dios, real o simbdlico, por el desgarro interior y por
la incomprension del sentido del sufrimiento que se padece, rompe el silencio, el clima
habitual de la oracién. Y lo rompe porque entonces surge el silencio de Dios. Solo en
medio de la debilidad, la fragilidad, la dependencia emerge la grandeza. Es el misterio
de Dios.Y todo esto lo ha confirmado ia resurreccion.

H. Excursus

Debe recordarse que el salmo 22 como salmo de stplica tiene dos partes muy acu-
sadas: v.2-22, afliccion con peticidn de ayuda divina, y vv.23-32, accién de gracias por
la liberacion.

El objetivo del excursus, a la vista de los autores analizados (Weiser, A. The Psalms.
London. 1975. Kraus, J. Salmos, Vol. I. Salamanca. 2010. Alonso Schokel. L. Salmos.
Vol. I. Estella. 1993) y sin entrar en una exegesis detallada del salmo, es determinar la
relacion del sal. 22 con lo ocurrido a Jesus en la cruz, destacando semejanzas y
diferencias ( Cfr. U.Luz Vol. IV p. 425).

Segun Kraus y siguiendo a Gese (P. 464), el sal 22 fue la primera comprension del
sentido de la cruz. Y lo fue porque el salmo recoge la figura tipica del inocente injusta-
mente perseguido (Ver Schokel p. 385). Los 3 autores coinciden en resaltar la profun-
didad de la afliccién y del sufrimiento del salmista (repeticion de la suplica y del tiempo
vv.2.3), La afliccion la siente el poeta como abandono y lejania de Dios, aspecto este
muy desarrollado por Weiser (p. 221). El abandono de Dios se debe a la estrechez y
angustia interna y externa que sufre el orante (vv.12-16) a causa de la violencia de los
adversarios definidos por su violencia salvaje (toros, novillos, ledn, fauces vv.13-14) y
por su maldad (vv.17.21) sobre el afligido, que paulatinamente va desintegrandose hasta
rozar la muerte ( polvo, reparto de los vestidos vv.15-16b.17-19). Lo sorprendente es que
Dios es quien lo conduce a la muerte (V.16 “tu me sumes en el polvo de la muerte”).
En esto hay una coincidencia total entre el salmo y lo acaecido en la cruz. Solo que,
como apunta Schokel (p. 395), el salmista no conoce la muerte al ser liberado por Dios
(v.25). Jests, sin embargo, muere en la cruz (Mc 15,37; Mt 27,50; Lc 23,46; Jn 19,30).
El salmista solo menciona a sus adversarios (vv 13-14.17-19.21-22), los evangelios, en
cambio, ademas de los adversarios citan a personas cercanas a la cruz (p.e. el cen-
turion, el malhechor, la gente que se golpea el pecho y las mujeres). El salmista alude a
la insistencia del grito (v.3 dia y noche), los evangelio remarcan la intensidad y la fuerza
del grito (“con fuerte grito ..un fuerte grito” Mc 15,34.37; Mt 23,46.50). Los adversarios
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del salmista, para destacar su extrema violencia, son descritos con imagenes de an-
imales salvajes (vv-.13-14.17.21.22 toros, ledn, perros, bufalo). Los adversarios de los
evangelios aparecen en toda su crudeza y desnudez (Cfr. p.e. Mc 15,16-20.29-32.35-
36). La agonia del orante afligido y su liberacién necesita de la palabra para ser conoci-
das ( v.23ss). Sin embargo, la cruz y la resurreccion solo ellas son acontecimientos de
fuerza divina (Cfr. Schokel p.395).

3. El silencio en cualquier lugar (El Padrenuestro)

La razén de ponerlo aqui se debe tanto a la mencién del lugar como a la indole de
la oracién. Mt 6,9-13 lo sitia de modo artificial como todo su discurso programatico en
la montafa ( Mt 5,1). Lc 11,2-4 lo coloca “en un lugar” ( en topo tini Lc 11,1), que bien
podria delimitarse como cualquier lugar, incluso lugar apartado y a solas (Cfr. F.Bovon.
Evangelio segtin san Lucas. 2002. Vol. Il p.159). De hecho los discipulos se esperan
a que termine de orar (“cuando acabd” hds epausato, v.1). Para Mt el Padrenuestro es
como un ejemplo de trato intimo con el Padre ( Mt 6,7-8) y para Lc el modelo de oracion
“anséfanos a orar’ v.1. (J.A. Fitzmyer. Evangelio segun Lucas. 1987 Vol. Ill. p.311)

A. Dificultades

El Padrenuestro arrastra bastante carga debido al uso liturgico y catequético primiti-
vo, reforzado ademas por la traduccion del arameo al griego. Debio tener en arameo una
construccién mas sencilla y ritmica. Todo esto ha impedido llegar al primitivo padrenues-
tro rezado por Jests, aunque haya intentos de reconstruccion (Ver Fitzmyer. lll. p.312).

Por su brevedad Lc es mas antiguo que Mt. La organizacion del Padrenuestro en
Mt es bastante simétrica: 3+3 peticiones con la invocacion inicial que rompe el ritmo
marcando con ello todo el peso. La TOB (1972. p.59) sugiere dentro de la 12 parte una
inclusion “Padre nuestro que estas en el cielo ...asi en la tierra como en el cielo” (Mt
6,9.10) sirviendo asi de conclusion y subrayando quizés que toda la realidad se vea
invadida por la fuerza divina. La construccion de Lc es mas bien piramidal, el Padre,
por debajo, sus dos bienes, y en orden descendente, 3 realidades, el pan, las faltas y la
tentacién (Cfr. FBovon 1l p.157).

Adentrados ya en el Padrenuestro, los comentarios resaltan la dimension escatologi-
ca (Ver p.e,. PBonnard pp.131.132.133.136.137.139) que en principio debio tener en la
vida de Jesus. Con el caracter escatolégico se quiere indicar que todo gira en torno al
futuro, a la realizacién plena y definitiva del proyecto del Padre; de ahi la urgencia de la
decisién y del compromiso. Este detalle se ha conservado mas en la primera que en la
segunda parte, y mas en Mt que en Lc (p.e, Lc 11,3 “el pan dénoslo cada dia” ( didou,
en presente, kath hémeran).

Los puntos mas conflictivos del Padrenuestro estan en la 22 parte, en concreto el
pan, el perdén y la tentacion. La dificultad del pan radica en el adjetivo “epiousios” que,
o bien deriva de epi-ousios ( eimi, ser, esencia, substancia), aqui el pan necesario para
el alimento, o bien deriva de ep-iousios (eimi, ir, venir), aqui el pan del dia que viene, de
mafiana. En un caso y otro se admite sentido literal y espiritual, apuntando al banquete
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escatologico. El peligro del perdén es caer en el “do ut des” Con el perddn fraterno no se
puede comprar el perddn divino. Con Dios siempre seremos insolventes (Mt 18,21-32).
Nosotros como Dios perdonamos si hay arrepentimiento. En la tentacion se nos pide “no
nos dejes caer en la tentacion’ A veces se confunde como si Dios mismo nos introdu-
jera en la tentacion (San 1,13s; 1Cor 10,13). Hay un error de comprension de la palabra
tentacion o prueba. Como sefiala Bovon (l. pp.174-175), la prueba no es mala. “Es una
manera ciertamente arriesgada de endurecernos... La tentacién es una confusion entre
el bien y el mal, o peor aun, una inversidén del mal por el bien ... el Padrenuestro nos
invita a dirigirnos a él para pedir una salida a su tentacién y la fuerza espiritual para
arrostraria’ (Cfr. también Fitzmyer Il pp. 321-323).

B. Originalidad

Coinciden todos los comentaristas en sefialar que es sorprendente llamar a Dios
Abba, Padre, por su cercania amorosa. Sorprende igualmente la concisién y sobrie-
dad del padrenuestro, yendo siempre a lo esencial, a diferencia de las oraciones judias
que son mas largas. Debido a su concisién, el padrenuestro es abierto. Esta apertura,
bastante resefiada por U. Luz permite que especialmente en la 12 parte los imperativos
(“sea santificado, venga, que se cumpla”) admitan por poner como sujetos activos tanto
a Dios como al hombre (Vol. I. p.540). Es asimismo original el orden las tres primeras
peticiones de Mt. Sorprenden también la manera de considerar a Dios y al hombre. La
causa de Dios es la causa del hombre. Y a la inversa. Dios no esta nunca sin el hombre.
Siguiendo a “el Padrenuestro pone a Dios en primera fila, pero al glorificar su nombre
0 su reino, busca la felicidad del pueblo y de cada uno de sus hijos. Simétricamente, al
suplicar el pan o el perddn, es el honor de Dios el que estd en juego a través de la digni-
dad humana” (F.Bovon.ll. p.181). En fin, no debe olvidarse nunca que el padrenuestro
es una oracion personal y comunitaria (/'Padre nuestro ... danos ... perddénanos ... no
nos dejes ...") y que en esta oracion se encierra toda la ensefanza y actividad de Jesus.

C. Otras cuestiones

Se aprecia en los comentaristas un serio intento por redescubrir la fuerza que en su
momento debid tener. Asi, por ejemplo, U. Luz habla de encontrar la fuerza primigenia
que de por si tiene el Padrenuestro (. pp.554-555), contenida, segun este autor, en su
formulacion sencilla y llana, recogiendo asi la cercania amorosa de Dios ‘Abba’; Padre;
en la plegaria del pobre con la peticién del pan, en una situacion de agobio social, rec-
ogiendo asi la 12 bienaventuranza (Mt 5,3); en la exigencia del perdén ( énfasis en la
religiosidad judia); en la peticién del Reino, escueto, sin dimensiones nacionales, histori-
cas y politicas, acorde con su predicacién; en su caracter escatologico, visible en las
parabolas del Reino, capaces de influir desde él en la vida cotidiana.

Otro aspecto interesante destacado por Bovon ( p.161) es referente a la paternidad
de Dios. En Dios Abba, esto es, en la paternidad de Dios, por imperativos culturales de
los que no estd exenta la Biblia, deberia incluirse también el mundo propio de la madre
y de la mujer. Destaca entre otro detalles la visién holistica y de detalle, la perseverancia
y el coraje.
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Todos los exegetas ponen de relieve las 3 o 2 primeras peticiones del Padrenues-
tro. Ya se ha hablado de la inclusién. Mas aun, la misma TOB (p.59) expresa la intima
relacion de las 3 primeras peticiones de esta manera “La realizacion por Dios de su
voluntad de hacer venir su Reino...” Estd claro que en y con el “nombre” se
hace referencia su ser. Ahora bien, es curioso que en las 3 Gltimas peticiones, el pan,
el perddn y la tentacién, no hay un atisbo de encontrar, si es que la hay, alguna relacion
entre estas peticiones. Es probable que con estos 3 elementos se pretenda abarcar a
la realidad humana en todo su despliegue. El pan aludiria a la realidad fisica y corporal.
El perdén apelaria a la relacion (mundo exterior). Y la tentacion apuntaria a nuestra
interioridad (el mundo interior). Si ademas se cuenta con la Gltima peticion de Mt 6,13
“libranos del mal” (alla rysai hemas apo tou ponerou), apareceria por Gltimo una alusion
a toda la realidad. Resumiendo. La fragilidad y la precariedad atraviesan al hombre en
todas sus dimensiones, incluida la realidad toda (Cfr P.Bonnard p. 135).

Para terminar debe resefiarse un aspecto muy importante del Padrenuestro como
es la oracion. Justamente en el mundo de hoy no estd muy de moda. Ya antes, sobre
todo en el s. XX, se la consideraba una pérdida de tiempo al aislarnos de la realidad y
de la accion. Hoy, de modo casi similar, es vista la oracién como algo indtil, porque no
sirve para nada, no proporciona utilidad alguna. Incluso algunos piensan que es super-
flua en si misma. Afirma, de modo acertado, U. Luz (I. p.556) que “la oracién no es una
huida de la praxis, sino su vertiente interna. La oracién permite a los discipulos vivir las
exigencias de Jestis como voluntad del Padre, con el consiguiente reforzamiento de la
conducta. La accion no vuelve superflua la oracion, sino que sigue dependiendo perma-
nentemente de ella’ Esto de un lado. Y, de otro, se deberia recuperar, aunque solo fuera
muy poco, la fuerza poderosa que encierra el padrenuestro y que, por el uso confuso,
mal orientado y rutinario, nos ha impedido captarla y aprovecharla en la vida cotidiana.
Pues rezar el padrenuestro es ya “una expresion de la gracia y de la cercania de Dios™Y
rezarlo posibilita la oracién (U. Luz . p.554).

D. Conclusion final

Por la indeterminacién del lugar y por el contenido mismo de la oracion, el Pa-
drenuestro, a diferencia del resto de los pasajes analizados, no hace referencia a ningin
acontecimiento de la vida histérica de Jesus. El Padrenuestro es valido en cualquier
circunstancia o situacién. El Padrenuestro, al ser una sintesis muy apretada de toda la
actividad y ensefianza de Jesus, también refleja las 3 funciones ya consignadas de la
oracién como la distancia, la luz y la fortaleza. Pero, como muy bien sefiala F.Bovon, el
Padrenuestro “oracion elemental, centrada en lo esencial, ... no suplanta a las demas
oraciones. Curiosamente, ignora la accién de gracias y la intercesién” (p.182). Por ello
necesita imperiosamente de los momentos de sufrimiento y afliccién, de abandono y ex-
periencias amargas hasta la muerte. Justamente todo lo que recoge el grito perturbador.
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