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AL escribir, dentro de esta serie, la presentacién del volu-

men Cristo, el misterio de Dios, del que es autor el
R. P. Manuel Maria Gonzilez Gil de Santivafies, expresiba-
mos nuestra alegria de completar y cerrar con él toda la fase
que en el plan de conjunto de la serie designamos bajo el
epigrafe Cristo v su obra. Generalmente es incémodo desde-
cirse. Pero en este caso nos satisface tener que hacerlo. Un
joven escriturista, bien conocido por los lectores de nuestra
coleccién, autor va en ella de un estimado volumen De los
Evangelios al Jests histérico, el R. P. José Caba nos ofrecia el
original de una nueva monografia capaz de enriquecer en gran
medida nuestro proyecto primitivo. Ella es la que con el titulo
El Jestis de los Evangelios tenemos hoy la alegria de ofrecer
a los lectores de la serie «Historia salutis».

En su monografia anterior el P. Caba habia establecido la
aptitud de los evangelios como camino para llegar al Jesus
histérico. Con mano maestra habia mostrado cémo el comple-
jo proceso por el que se formaron los evangelios—su historia
de las formas y su historia de la redaccién—, no es un obs-
taculo insuperable para el acceso al histérico Jests de Naza-
ret. Sin embargo, no basta haber mostrado esta posibilidad.
Valfa la pena realizar el acceso a esa figura, piedra angular de
nuestra fe, antes de abordar una Cristologia sistemdtica, como
la que ya ha publicado en esta misma serie el P. Gonzéalez Gil.

Queda, pues, asf situado el lugar en que el presente volu-
men se coloca dentro de la serie: a continuacién del volumen
De los Evangelios al Jests histérico, afirmacion justificada de la
posibilidad de acceso a Jests de Nazaret, y antes de Cristo,
el misterio de Dios, Cristologia sistemética, aunque escrita
~—para mayor sabor biblico—al filo de los misterios mismos
de la vida de Cristo. El presente volumen es un acceso directo
a la figura evangélica de Jests.

La presente monografia se abre con una exposicién de la
presentacién que de la figura de Jests hace cada uno de los
evangelistas. Sin duda, esta misma presentacién pasa a través
del prisma de fe de los autores de cada uno de los evangelios.
Para un acercamiento mas concreto a la figura de Jests, una



segunda parte estudia los titulos cristolégicos fundamentales
que los evangelistas le atribuyen, aunque es claro que en su
entorno redaccional esas mismas atribuciones incluyen tam-
bién una proclamacién de fe. Por ello, es indispensable un
esfuerzo tltimo—que es el que constituye la tercera parte—
para llegar al ntcleo que en los labios y en la mente de Jests
podian significar los mismos titulos como descripcién de su
figura histérica.

Creemos que esta somera descripcién del plan de la obra
basta para descubrir su interés apasionante. El lector tiene en
sus manos una Cristologfa germinal y primitiva, inmensamen-
te mds rica que lo que quizés podria suponerse «a priori», y que
debe ser la base previa de toda Cristologia sistemética pos-
terior.

En cuanto a la seriedad, competencia y rigor cientifico con
que el tema se desarrolla, no necesitamos insistir. Son los mis-
mos a que el P. Caba nos tiene acostumbrados.

19 de mayo de 1977, festividad de la Ascensién del Sefior.
JosE ANTONIO DE ALDAMA, S. L

CAnpmo Pozo, S. 1.
JEstUs Sorano, S. L
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INTRODUCCION

1. En el presente trabajo pretendemos abordar el es-
tudio de la figura de Jests tal como aparece en los cuatro
evangelios. Aunque en otros escritos del Nuevo Testamento
se nos ofrecen, aun con anterioridad a los evangelios mismos,
una presentacién y rasgos diversos sobre la persona de Cris-
to, nos atendremos ahora sélo a los evangelios como al «testi-
monio principal de la vida y doctrina del Verbo encarnado,
nuestro Salvador» !. Los evangelios constituirdn el vinculo
unitario de este estudio.

En la obra De los Evangelios al Jestis histdrico 2 intentamos
dar la problemética general sobre los evangelios como una
introduccién a la cristologia. En el proceso de formacién de
los evangelios seguimos, en un orden ascendente, el triple es-
tadio de redaccién, tradicién y posibilidad de acceso al Jests
histérico sefialado por la instruccién de la Pontificia Comisién
Biblica Sancta Mater Ecclesia 3 y recogido después en la cons-
titucién dogmatica sobre la divina Revelacién Dei Verbum 4.
Ese mismo método y proceso ascendente nos proponemos
seguir ahora, pero no ya aplicado al conjunto de los evange-
lios, sino circunscrito a la presentacién que nos hacen de la
figura central, Jesus.

2. El tema propuesto tiene ciertamente su aspecto atrac-
tivo, pero no carece de dificultades. Siempre que estudiamos
el Evangelio con intencién de realizar un camino ascensional
hasta Jests, nos encontramos con la dificultad de que el Evan-
gelio nos pone en contacto con la actitud de fe de la primitiva
comunidad; es a través de esa visiéon de fe en Cristo como
hemos de acercarnos al Jesdis de la historia. Si esta dificultad
se da en cualquier pericopa evangélica, se acenttia cuando el
tema a estudiar estd centrado precisamente en lo que consti-

1 ConciLio Vaticano II, Constitutio Dogmatica de Divina Revelatione:
«Dei Verbumy, n.18: AAS 58 (1966) 826 827.

2 J. CasBa, De los evangelios al Jests histérico (Madrid 1971).

3 Instructio «Sancta Mater Ecclesia» de Historica evangeliorum wveritate
a Ponltéﬁcio Consilio Studiis Bibliorum provehendis edita: AAS 56 (1964)
727 Dei Verbum: AAS 58 (1966) 826-827.
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tuye el objeto mismo de la fe: la figura de Jestis y su presen-
tacién. Para llegar a esta figura de Jests en su origen fontal
hemos de partir, y aqui radica la dificultad, de la presentacién
redaccional que hacen los evangelistas y de la manifestacién
de fe de la comunidad en la proclamacién de los diversos
titulos cristolégicos. Tanto la redaccién de los evangelistas
como la proclamacién que se hace de esos titulos encierran
ya en si una visién de fe en Jestis y una adhesién a Cristo a
quien proclaman como Mesias, Hijo de Dios. Es a través de
esta visién y actitud de adhesién como hemos de llegar al dl-
timo sustrato que fundamenta esta fe en Cristo.

3. Al estudiar la cristologia se puede hacer con un sis-
tema de exposicién sucesiva de cada uno de los libros o es-
critos del Nuevo Testamento5 o con un método sistemdtico
de exposicion de titulos cristolégicos 6, Cada uno de estos dos
métodos tiene conjuntamente sus ventajas e inconvenientes,
El presentar por separado la cristologia de cada libro permite
la exégesis caracteristica de los evangelios y cartas; pero no
ofrece la posibilidad de un proceso evolutivo, ya que las fuen-
tes no siempre siguen regularmente un modo cronoldgico. Se
tratan los evangelios antes que las cartas y éstas fueron a veces
anteriores a aquéllos; incluso en los diversos libros se encuen-
tra con frecuencia material antiguo mezclado con otro mate-
rial mds reciente. El sistema de exposicién de titulos tiene la
ventaja de ofrecer la posibilidad de una sintesis clara, pero
con el inconveniente de tergiversar el cuadro histérico. Se ha
dicho, sencillamente, que el método ideal no existe 7. El mé-
todo que seguiremos aqui serd mixto, aprovechando las ven-
tajas de ambos sistemas, aunque a veces también ofrezca su
dificultad. Este procedimiento mixto ha sido ya también em-
pleado anteriormente 8,

5 A. E. J. RawLiNsoN, The New Testament Doctrine of the Christ (Lon-
don 31949); R. ScHNACKENBURG, Cristologia del Nuevo Testamento, en Mys-
terium Salutis III-1 (Madrid 1971) 245-414; B. Para, La cristologia dei
sinottici e degli Atti degli Apostoli (Roma 1972).

6 V. TayLor, The Names of Jesus (London 1954); O. CuLLMANN, Cris-
tologia del Nuovo Testamento (Bologna 1970); F. Hann, Christologische

Hoheitstitel. Ihre Geschichte im frithen Christentum (Géttingen 21964);
R. I’§ FurrLer, The Foundations of New Testament Christologie (London
1965).

7 SCHNACKENBURG, Cristologia, 247.

8 V. TavLor, La Personne du Christ dans le Nouveau Testament (Paris
1969). V. Taylor, después de su primer libro cristolégico en el que siguié
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Este sera el orden concreto que aqui seguiremos: Bajo el
punto de vista de exposicidn sucesiva, en la primera parte tra-
taremos de la diferente presentacién redaccional que hace cada
uno de los evangelistas: Marcos, Mateo, Lucas y Juan, cons-
tituyendo cada uno capitulo diverso. En la segunda parte, re-
cogiendo esa presentacién redaccional de los evangelistas, es-
tudiaremos los principales y centrales titulos que son aplica-
dos a Jests: Mesias, Hijo del hombre, Hijo de Dios. Final-
mente, en la tercera parte fusionaremos el método evolutivo
y sistematico, estudiando el proceso de formacién de los di-
versos titulos: Mesias, Hijo del hombre, Hijo de Dios. Par-
tiendo de los elementos redaccionales en la proclamacién de
estos titulos, intentaremos descubrir su transmisién en la tra-
dicién para remontarnos al origen fontal que han podido tener
en la figura histérica de Jestis de Nazaret.

Al escribir esta cristologia de los evangelios, deseamos que
ella contribuya a enriquecer una visién de fe y adhesién a
Cristo, con la dimensién inagotable que dan los evangelistas,
y a fundamentar esa misma fe y adhesidn en el principio firme
¥ seguro en que se sustenta Jests mismo.

un método sistematico (cf. nota 6), en esta otra cristologia emplea el mé-
todo mixto: tras el anilisis de cada libro neotestamentario, presenta la cris-
tologfa de un modo sintético, no bajo el punto de vista de titulos, sino bajo
diversos aspectos histéricos y teolégicos.

El Jesds de los Evangelios 2*
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EL JESUS DE LOS EVANGELIOS



PARTE PRIMERA

PRESENTACION DE LA FIGURA DE JESUS
EN CADA UNO DE LOS EVANGELIOS



CarituLo 1

PRESENTACION DE LA FIGURA DE JESUS
EN EL EVANGELIO DE MARCOS

ESQUEMA

1. Estructura teolégico-literaria del evangelio de Marcos.

a) Fundamentacién literaria de la primera parte (1,1-8,26).

b) Fundamentacién literaria de la segunda parte (8,31-16,8).
2. Finalidad teolégica del evangelio de Marcos.

a) Enunciado programitico del evangelio de Marcos (1,1).
b) Punto culminante en el evangelio de Marcos (8,27-30).

1) Un proceso sorprendente.

2) Una preparacién esmerada.
a) Preparacién remota.
b) Preparacién inmediata.

¢) Formulacién conclusiva en el evangelio de Marcos (15,39).

1) Revelacién de Jests ante el sumo sacerdote (14,62).
2) La confesién del centurién (15,39).

3. Secreto mesiénico en el evangelio de Marcos.

a) Constatacién del secreto mesidnico.
b) Diversidad de explicaciones del secreto mesidnico.

1) Explicacién exclusivamente teolégica y apologética.
2) Explicacién histérica.
3) Explicacién histérico-redaccional.

El evangelio de Marcos cuenta con un proceso caracteris-
tico en su historial exegético. Mantenido durante siglos en
segunda linea respecto a los otros tres evangelios, salta a un
primer plano a finales del siglo x1x con la famosa teoria de
las «dos fuentes». La prioridad absoluta que atribuye esta teo-
rfa al evangelio de Marcos, junto con la coleccién de senten-
cias del Sefior reunidas en una fuente especial, constituye du-
rante afios el fundamento sélido para una verdadera historia
de Jestis. A revalorizar el evangelio de Marcos contribuye
grandemente H. J. Holtzmann 1, al presentarlo como el tnico
entre los sindépticos que traza una ordenacién cronolégica y
geogréafica del ministerio de Jests. Segin Holtzmann, la ima-

1 H. J. HoLrzmann, Die Synoptischen Evangelien, Ihr Ursprung und Ge-
schichtlicher Charakter (Leipzig 1863).
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gen de Jests descrita por Marcos es la mas humana y cercana
a nosotros 2.

Con una tesis en direccién opuesta a la de Holtzmann,
W. Wrede se suma también a una actualizacién del evangelio
de Marcos 3. En la estimacién de Wrede, partiendo del «se-
creto mesidnico» especialmente acentuado en el segundo evan-
gelio, no se puede considerar el evangelio de Marcos como
fuente histdrica; su evangelio no nos da una imagen histérica
de la vida real de Jests, sino més bien una concepcién supra-
histérica, teoldgica de Jesis 4. Si en la determinacién del ori-
gen del secreto mesidnico Wrede no fue exacto, por hacerlo
derivar de la fe de la primitiva comunidad a la que pertenecié
Marcos, si mostré una intuicidén al subrayar el valor teolégico
de este evangelio. Esta faceta estd dltimamente muy puesta
de relieve en el evangelio de Marcos, al ser presentado desde
el punto de vista de «historia de la redacciény 5. Es este méto-
do redaccional el que hace descubrir la dimensién cristolégica
que tiene el evangelio de Marcos al presentarnos su autor,
con una verdadera elaboracién personal en su redaccidn, la
imagen y figura de Jests.

Nuestro trabajo en este capitulo serd, primero, mostrar
una estructura fundamentada del evangelio de Marcos para
ver, después, a través de ella, la finalidad teolégica que tiene

2 Ip., Die Synoptischen Evangelien, 468.478.

3 W, WrepE, Das Messiasgeheimnis in den Evangelien (Géttingen 1901).

4 Ip., Das Messiasgeheimnis, 131; cf. R. P, MarTIN, Mark, 29-50.

5 H. RieseNrFeELD, Tradition und Redaktion im Markusevangelium, en
Neutestamentliche Studien fiir R. BurLtMmann (Berlin 1954) 157-164;
W. Marxsen, Der Evangelist Markus. Studien zur Redaktionsgeschichte des
Evangeliums (Géttingen 21959); J. ScHrEIBER, Die Christologie des Mar-
kusevangeliums: ZTK 58 (1961) 154-183; Ip., Theologie des Vertrauens. Eine
redaktionsgeschichtliche Untersuchung des Markusevangeliums (Hamburg 1967);
Pu. VIELHAUER, Erwdgungen zur Christologie des Markusevangeliums, en
Zeit und Geschichte. Dankesgabe an R. Burtmann (Tiibingen 1964) 155-
169; E. Scuwerzer, Anmerkungen zur Theologie des Markus, en Neotesta-
mentica et Patristica. Festschrift fiir O. CurLMann (Zirich 1965) 93-104;
U. Luz, Das Geheimnismotiv und die markinische Christologie: ZNW 56
(1963) 9-30; I. DE LA PoTTERIE, La confessione messianica di Pietro in Mc 8,
27-33, en Atti della XIX Settimana Biblica (Brescia 1967) 59-77; M. HorsT-
MANN, Studien zur markinischen Christologie. Mk 8,27-9,13 als Zugang zum
Christusbild des zweiten Evangeliums (Miinster 1969); N. PErriN, The
Christology of Mark: A Study in Methodology: JRel 51 (1971) 173-187;
R. P. MarTiN, Mark: Evangelist and Theologian (Exeter 1972) 107-130;
U. B. MULLER, Die christologische Absicht des Markusevangeliums und die
Verkldrungsgeschichte: ZNW 64 (1973) 159-193.

Estructura teolégico-literaria 1

el evangelista al presentarnos la figura de Jests. La misma
estructura y finalidad teoldgica del evangelio nos dar4 la razén
de ser del secreto mesianico, tan redaccionalmente subrayado
por el evangelista Marcos, en torno a Jesus.

1. Estructura teolégico-literaria del evangelio
de Marcos

Al querer presentar una estructura unitaria del evangelio
de Marcos se pueden abordar diversos puntos de vista, Uno
de ellos seria la estructuracion del evangelio segin una consi-
deracién geogrdfica, partiendo del escenario en el que se des-
arrolla la actividad de Jesus. Las lineas generales de esta orde-
nacién del evangelio serfan: Después de una introduccién
(1,1-13), actividad de Jests en Galilea (1,14-6,6a), Jests en
peregrinacién continua (6,6b-10,52), actividad, pasién, muer-
te y resurreccién de Jests en Jerusalén (11,1-16,20)6. Pres-
cindiendo ahora de la exactitud de semejante divisién?, es
necesario observar que la intencién de Marcos no es hacer
una simple biografia de JesGs con la determinacién precisa
de lugares y datos concretos, ya que éstos faltan con frecuen-
cia. Su intencién es ciertamente otra, mds profunda que una
mera constatacién de lugares geogréficos, aunque éstos tam-
bién existan.

En el evangelio de Marcos se puede detectar otra estructura
teolégico-literaria 8. Esta estructuracion tiene unos fundamen-
tos literarios que garantizan la finalidad cristolégica que apa-
rece en ella. Comenzamos ahora viendo esos fundamentos
cristalizados en diversidad de rasgos literarios para que ellos
nos conduzcan después a penetrar en la intencién redaccional
del autor al elaborar su evangelio.

Todo el evangelio de Marcos gira en torno a una escena
central: Confesién de Pedro en Cesarea de Filipo (8,27-30).
Esta escena divide el evangelio en dos grandes partes generales,
de modo que la confesién solemne de Pedro sobre Jesus afir-

6 KLosTERMANN, Markus, 1; ScHMID, Marcos, 14-18; WIKENHAUSER,
Introduccion, 133; TavLor, Mark, 107-111.

7 Casa, Evangelios, 267.

8 LEon-Durour, Marcos, 208-211; La PorTeRIE, De compositione evan-

gelii Marei, 135-141; Ip., La confessione messianica di Pietro, 59-77; Caba,
Evangelios, 268-272.
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mando: ¢T4 eres el Cristo» (8,29) es el punto en el que culmi-
na toda la primera parte (1,1-8,26), y, al mismo tiempo, pun-
to de partida en el que comienza la segunda parte (8,31-16,8).

a) Fundamentacién literaria de la primera parte
(1,1-8,26)

La unidad de toda la primera parte que cierra la confesién
de Pedro en Cesarea (1,1-8,30) estd garantizada por el funda-
mento literario de una inclusién formada mediante el término
Xp1oTos (1,1; 8,29). Esta doble mencién del titulo Cristo al
comienzo (1,1} y al final (8,29), forma como un gran parén-
tesis que matiza todo lo que encierra. Toda esa primera parte
estd coloreada por el misterio de la mesianidad de Jests, aun-
que en su proceso no se explicita ulteriormente la denomina-
cién «Cristo» 9. Son los dos versiculos, el inicial del evangelio
(1,¥) v la confesién de Pedro (8,29), los que iluminan el sen-
tido mesidnico que caracteriza esta primera parte del evange-
lio de Marcos.

Otros elementos literarios confirman la unidad de esta
primera parte. Tales serfan la existencia en ella de una triple
seccién mediante la repeticién sistemética de sumarios (1,14-
15; 3,7-12; 6,6b) seguidos de escenas con los discipulos: la
primera vocacién (1,16-20), la eleccién (3,13-19), la misién
(6,7-13) v la finalizacién de cada una de las tres secciones
con rasgos de ininteligencia u hostilidad por parte de los fari-
seos (3,5-6), por parte de los ciudadanos de Nazaret (6,1-6a),
o incluso por parte de los mismos discipulos (8,14-21). El
mesianismo de Jests durante esta primera parte, antes de lle-
gar a la confesién de Pedro (8,29), estd sellado entre otras
notas por ésta de incomprensién e ininteligencia del mesia-
nismo mismo de Jests.

9 En Mc 1,34 aparece de nuevo, segtn algunos cédices (R¢ B C LW ©)
el término «Cristo»: ¢no permitfa hablar a los demonios porque habfan co-
nocido que él era el Cristor, Pero parece ser que esta adicién es una asimi-

lacién del texto de Lc 4,41; por eso, otros muchos cédices la suprimen
(N* AD A 157579 1071 ab ¢ defff q vg sy®); cf. TavLor, Mark, 182,

. Estructura teoldgico-literaria 9

b) Fundamentacion literaria de la segunda parte
(8,31-16,8)

La segunda parte del evangelio, que comienza a raiz de
fa confesién de Pedro en Cesarea, presenta igualmente funda-
mentos literarios de su comienzo en este punto y de unidad
en su proceso. El inicio de una parte nueva esti expresado
en la formulacién misma del versiculo con que se abre: «Co-
menzé (Jests) a ensefiarles a ellos (los discipulos) ser conve-
niente que el Hijo del hombre padezca mucho y sea recha-
zado por los ancianos, y sacerdotes, y escribas, y muera y
resucite después de tres dias» (8,31).

Ya el primer verbo, fjp€aro, indica de por sf el comienzo
de la nueva parte. El verbo va acompafiado de la actividad
de Jests concretada en la ensefianza: S18&oxew, seguida incluso
de su objeto preciso: ¢Ser conveniente que el Hijo del hombre
padezca mucho». Hasta este momento del evangelio, aunque
el autor ha utilizado el verbo &18&oxew aplicado a Jests (1,21.
22; 2,13; 4,1.2; 6,2.6.34), sin embargo, no ha explicitado nun-
ca una enseflanza concreta; o ha hablado de una ensefianza
pretendidamente velada por las parédbolas (4,2), para que vien-
do no entiendan (4,12), o ha hecho mencién de un objeto de
ensefianza muy genérico: ToAA& (4,2; 6,34). Incluso la misma
ensefianza de los discipulos la deja el evangelista imprecisa
por la indeterminacién de su contenido: ¢Acercindose los dis-
cipulos a Jests, le contaron todo cuanto habian hecho y ense-
fiado» (6,30). Sélo ahora, al comienzo de la segunda parte
general del evangelio, concretiza el objeto especial de ense-
fianza de Jesds (8,31), repitiéndose aun otras dos veces este
mismo objeto (9,31; 10,32-34), incluso con el mismo verbo
B18&okev (g,31).

Pero, ademis, el contenido de esta ensefianza, al mismo
tiempo que se contrasta con lo precedente, se enuncia de ma-
nera que abre una nueva modalidad. En toda la primera parte
se mantiene una nota de ocultamiento y secreto (1,25.34.44;
3,12; 5,43; 7,24.36; 8,26); ahora, por el contrario, al realizar
Jests esta ensefianza, se subraya un sentido de expresividad
clara: «Decfa este lenguaje con claridad» (8,32) 10,

10 Esta observacién del evangelista Marcos adquiere atn mds relieve

aqui al ser exclusiva suya, ya que falta en los textos paralelos de Mateo
(16,21) y de Lucas (9,22).
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La denominacién Hijo del hombre que hasta este momen-
to habia sido poco frecuente en el evangelio de Marcos—sélo
dos veces (2,10.28)—, a partir de aqui se multiplica (8,31.38;
9,9.12.31; 10,33.45; 13,26; 14,21.41.62). Toda esta unidad li-
teraria de la segunda parte se prolonga incluso hasta el capi-
tulo final de la resurreccién, ya que con ella Marcos une ex-
presamente la denominacién Hijo del hombre (8,31; 9,9.31;
10,33-34).

Al igual que la primera parte general, la unidad de esta
segunda parte queda confirmada por la triple seccién de que
consta: una (9,31-10,52), integrada por el triple anuncio de
la pasién (8,31-33; 9,30-34; 10,32-34), seguido siempre de
tres incomprensiones de los discipulos; otra, la actividad de
Jests en Jerusalén (11,1-13,37); la tercera, constituida por la
unidad de la pasién, muerte y resurreccién (14,1-16,8). Si la
primera parte general del evangelio de Marcos estaba mati-
zada por el mesianismo de JesGs culminado en la confesién
de Pedro, esta segunda parte general es la explicacién del
mesianismo paciente del Hijo del hombre, anunciado repeti-
das veces y culminado en la pasién misma.

Esta divisién clara del evangelio de Marcos en dos partes,
con todos estos fundamentos literarios que las garantizan, es
el molde redaccional en que el autor ha dado cauce a la fina-
lidad teoldgica que rige la composicién de toda su obra.

2. Finalidad teolégica del evangelio de Marcos

Esta finalidad aparece en la presentacién que hace el evan-
gelista de la figura de Jests. Semejante presentacién adquiere
un relieve especial, ya que tiene una enunciacién inicial (1,1),
que sirve como propuesta programética de todo el segundo
evangelio; un punto culminante en la escena de la confesién
de Pedro (8,29), que divide el evangelio en dos partes; y, final-
mente, una formulacién conclusiva en la pasién (15,39), que
recoge todo el proceso seguido en la presentacién de Jesus.

Finalidad teoldgica 11

a) Enunciado programitico del evangelio
de Marcos (1,1)

El programa del evangelio se encuentra ya en la primera
frase de la obra: «Comienzo del evangelio de Jests, Mesias,
Hijo de Dios» (1,1) !1. El evangelio se abre con dos afirma-
ciones sobre Jests: Mesias, Hijo de Dios. La primera contiene
la denominacién de Jests como Mesias; no se trata aqui de
un nombre propio: Jesuctisto 12, sino de un titulo mesidnico
aplicable a Jesus 13. El ser ésta la tinica vez que se encuentra
en el evangelio de Marcos la aposicién de XpioTds junto al
nombre Jesus, unido a todo el proceso que se sigue en el
evangelio de Marcos, culminando con la confesién de Pedro
(8,29), como veremos, nos hace apreciar aqui en el término
XpioTés no un nombre propio, sino un titulo predicado de
Jests 14, La segunda afirmacién sobre Jesus en este versiculo
inicial es: Hijo de Dios 15. Mientras que el término «Cristo»
estd totalmente garantizado en la lectura del primer versiculo
como perteneciente a la redaccién y composiciéon de Marcos,
por no faltar en ningén manuscrito, la otra denominacién de
«Hijo de Dios» ofrece la dificultad de una pertenencia original
al texto por faltar en algunos cddices 19, Sin embargo, hay
razones suficientes para afirmar que también el titulo Hijo de
Dios es original en este versiculo. A ello contribuyen no sélo
las razones de critica externa por aducir semejante expresién
los cédices mds valiosos 17, sino también por critica interna

11 A. WiIKGREN, APXH TOY EYAITEAIOY: JBL 61 (1942) 11-20;
O. ]. F. Serrz, Praeparatio evangelica in the Marcan Prologue: JBL 82 (1963)
201-206; L. E. Leck, The Introduction to Mark’s Gospel : NTS 12 (1965-66)
352-370; P. LamarcuE, Commencement de I'évangile de Jésus Christ Fils de
Dieu (Mc 1,1) : NRT 92 (1970) 1024-1036; R. PEscH, Anfang des Evangeliums
Jesu Christi. Eine Studie zum Prolog des Markusevangeliums (Mk 1,1-15),
en Die Zeit Jesu. Festschrift H. Scurier (Freiburg i. Br. 1970) 108-144;
R. Trevijano, Comienzo del Evangelio. Estudio sobre el prélogo de Marcos
(Burgos 1971).

12 TavLOR, Mark, 152.

13 Para el contenido del tftulo, cf. cap. V, p.106.

14 L amarcHE, Commencement, 1033-34; TrEvIjaNO, Comienzo del Evan-

gelio, 2-4. La contraposicién entre el uso que hace aquf Marcos del término
«Cristo» y el que hace Mateo al comienzo de su evangelio (1,1), cf. cap. II,

p-35.
15 Sobre el contenido del titulo, cf. c.VII p.187.
16 Lo suprimen N* © 28 1555 y algunos mds.
17 Asf N B D L W it vg syP® sa bo. La omisién que hacen los otros
cédices se puede explicar por el fenémeno de «homeotéleuton» (desinencia
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del evangelio mismo, ya que todo el evangelio va orientado
a la culminacién final realizada por el centurién en su confe-
sién de Jesus como Hijo de Dios (15,39) 18.

La afirmacién de estos dos titulos, Mesfas e Hijo de Dios,
aplicados a Jesus constituye el ¢«comienzo del evangelior. La
palabra inicial de la obra de Marcos es &py#- La ausencia del
articulo puede indicar que se trata como del titulo 19 de todo
lo que sigue 29, y no sélo en alusién a los primeros versiculos
referentes a la predicacién del Bautista (1,2-8)21. Lo que
sigue es precisamente el ¢evangelio», pero no considerado aqui
como libro 22, sino en su sentido de buena noticia, de mensa-
je, como aparece en los diversos textos en que se encuentra
semejante término en la obra de Marcos (1,14.15; 8,35; 10,29;
13,10; 14,9; [16,15]).

El contenido fundamental de esta buena noticia esti es-
pecificado en el genitivo que depende del término ¢evangelion:
Jestis, Mesias, Hijo de Dios. El genitivo de los dos titulos
aplicado a Jests, junto con un sentido subjetivo de posesién
o pertenencia: buena noticia de Jests, Mesias, Hijo de Dios,
significando el mensaje que él ha traido, puede tener un sen-
tido objetivo: buena noticia de Jests, es decir, noticia que
tiene como contenido y objeto principal el mesianismo y filia-
cién divina de Jesus. El sentido objeto de los genitivos est4
confirmado al colocar el evangelista este mensaje no ya al
comienzo mismo de la predicacién de Jests, sino como enca-
bezamiento de toda la obra aun antes del ministerio y predi-
cacién del Bautista. Segln esta redaccién de Marcos, el ob-
jeto de esta nueva noticia es precisamente que Jests es el

semejante) (cf. TavLOR, Mark, 152), o por ser ya la frase tevangelio de Je-
sucristo» un concepto estereotipado que no precisaba de mayor aclaracién;
cf. Trevijano, Comienzo del Evangelio, 7.

18 TavLoR, Mark, 597; PERRIN, Christology of Mark, 181-182; TrevI-
JaNO, Comienzo del Evangelio, 7-8.

19 MourtoN-Howarp, Grammar, 82; RoBertsoN, Grammar, 781.793;
TayLor, Mark, 152.

20 Swete, Mark, 1; KLOSTERMANN, Markus, 4; MonTEFIORE, The Sy-
noptic Gospels, I, 3; PLumMER, Mark, s51; TAYLOR, Mark, 152.

21 Nunca se emplea esta palabra para expresar de manera exclusiva la
predicacién del Bautista; cf. Lamarcug, Commencement, 1024.

22 El sentido de eboryyfAtov con el matiz de «ibro» no se encuentra
hasta el siglo 1: Didaché 8,2; San Justino, Apologia I, 66; San IRENEO,
Adv. haer. 3,11,8; cf. FRIEDRICH, ebayyfhiov, 733-734; CaBa, Euvangelios,
159-160.
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Cristo, el Hijo de Dios. Para Marcos hay, pues, como una
identidad entre la persona de Jests y el evangelio 23, Poseemos
otros rasgos relacionados con la obra de Marcos que testimo-
nian semejante identidad. Marcos, y solo él, establece un pa-
ralelismo entre Jesus y el evangelio, al escribir: «Quien quiera
salvar su vida la perders; pero el que la pierda por causa de
mi vy del evangelio la salvard» (8,35) 24. Igualmente, en otra
ocasién Marcos dice: «No hay nadie que deje casa o hermanas
o hermanas o madre o padre o hijos o campos por causa de
mi o por causa del evangelio y no reciba ahora en este tiempo
cien veces més...» (10,29) 25,

Por consiguiente, Marcos pone ya al comienzo de su obra
lo que constituye la buena noticia: que Jesus es el Cristo, el
Hijo de Dios. Para el evangelista, éste es el mensaje que debe
ser proclamado a todas las gentes (13,10). El programa a des-
arrollar en todo el evangelio de Marcos es precisamente este
doble aspecto de Jesus: Mesfas, Hijo de Dios. Lo que al prin-
cipio se expone como idea germinal, adquirird, después de
una cuidadosa preparacién, su momento de mayor relieve en
la confesién de Pedro en Cesarea de Filipo (8,27-30), y del
centurién al pie de la cruz (15,39).

b) Punto culminante en el evangelio de Marcos
(8,27-30)

Si Marcos ha anunciado como idea programaética el mesia-
nismo de Jests (1,1), el punto culminante de este aspecto llega
cuando se proclama claramente: ¢TG eres el Cristor (8,29).
Esta confesién se alcanza mediante un proceso metodolégico
que puede sorprender y, al mismo tiempo, mediante una pre-
paracién esmerada a través de diversas etapas.

1) UN PROCESO SORPRENDENTE

Para establecer la tesis inicial de Jests, Mesias, el evange-
lista usa como método el silenciar durante todo el proceso la
mencién del titulo ¢Cristor. Desde el momento en que aparece

23 MarxseN, Markus, 92, .

24 Mateo (16,25) y Lucas (9,24) s6lo dicen ¢por causa de mf», sin men-
cionar el evangelio. .

25 En este caso los otros dos sinépticos aluden sélo a ¢por causa de mi
nombre» (Mt 19,29) o spor causa del reino de Dios» (Lc 18,29).
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como titulo hasta la confesién de Pedro no se repite semejante
término. Se encuentran, sin embargo, otros titulos como ¢el
Santo de Dios» (1,24) o «Hijo de Dios» (3,11; 5,7), pero en boca
de demonios o endemoniados. 'Y lo que es ain mds sorpren-
dente, no sélo se elude el titulo, sino que se impone silencio
sobre Jests. Aunque las obras de Jests sean tan claras que
puedan manifestar abiertamente quién es El, y aunque Mar-
cos tenga la intencién de mostrar también quién es Jests
~—como lo prueba el titulo inicial de su obra—, sin embargo,
con frecuencia se impone un riguroso silencio sobre su per-
sona y obra. Asi, se manda callar a los demonios porque
muestran saber quién era Jests (1,34; 3,12); a los que han
sido curados se les impone la obligacién de no decir lo que les
ha sucedido (1,44; 5,43; 7,36; 8,26); a los discipulos, después
de la confesién de Pedro, se les conmina, con tono severo,
a no hablar a ninguno sobre él (8,30); incluso el mismo Jesus
tiene una actitud de ocultamiento ya que se retira de la mul-
titud de manera que, entrado en la casa, no queria que nadie
lo supiese (7,24). En este aislamiento explica a los discipulos,
a solas, el sentido de las pardbolas (4,10-12).

No hay duda de que en todo este proceso sorprendente
muestra Marcos una intencién redaccional. Nos quedamos
ahora s6lo en la constatacién de estos rasgos pretendidos de
composicién, prescindiendo, por el momento, del motivo que
le ha podido impulsar a semejante procedimiento, asf como de
la realidad de lo sucedido.

2) UNA PREPARACION ESMERADA

Junto con este no mencionar el término Cristo y la impo-
sicién de silencio, hay en todo este proceso que conduce a la
confesién de Pedro otro rasgo literario que nos sorprende: la
cuidada preparacién de esta escena en sentido remoto y, sobre
todo, inmediato.

a) Preparacién remota

. Antes de llegar a esta confesion clara y abierta del mesia-
nismo de Jestis mediante la confesién de Pedro: «Tu eres el
Cristor (8,29), se exponen una serie de interrogantes sobre la
persona de Jesus. El versiculo inicial (1,1) era sélo el tema pro-
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gramético. Después de las obras maravillosas de Jestis queda
como en suspenso la interrogante: (Quién es éste? Asi, los
discipulos se preguntan después de calmada la tempestad:
«;Quién es este a quien obedecen el viento y el mar?» (4,41).

El tono interrogativo de la redaccién de Marcos adquiere
atin mas fuerza si se compara con el tono admirativo que reviste
la formulacién de Mateo (8,27) 26.

A esta interrogante que hace Marcos sobre Jests, a veces
se intenta responder, pero las opiniones son errdéneas; se expo-
nen las diversas apreciaciones que se tienen de Jesus: «Decian
que Juan el Bautista ha resucitado... Otros decian que es Elfas;
otros, por el contrario, decian que es un profeta como uno de
los profetas. Pero Herodes, oyendo esto, decia: Juan, a quien
mandé decapitar, ha resucitado» (6,14-16). Existe un cierto pa-
ralelismo entre estas opiniones que se dicen sobre Jesus y aque-
llas otras que después proferiran los discipulos en la escena de
Cesarea de Filipo haciéndose eco de lo que piensa la gente:
«;Quién dicen los hombres que yo soy? Le respondieron: Juan
el Bautista, y otros Elias, y otros que uno de los profetas» (8,
27-28). Hay, pues, una inclusién entre estas dos ocasiones en
que se manifiestan las diversas opiniones de Jests. Esta inclu-
sién indica, o al menos hace pensar, que la «seccién de los
panes» comprendida en ella (6,14-8,30) tiene como tema prin-
cipal la revelacién a los discipulos de la verdadera identidad de
Jests, de su cardcter mesidnico 27. De esta manera se va prepa-
rando de un modo remoto la confesién mesidnica de Jests por
parte de Pedro.

26 Mientras que la pregunta la hace Marcos, igual que Lucas (8,25),
mediante el pronombre interrogativo: Ts &pa oUrés forw...; Mateo, en
cambio, la expresa mediante un términc admirativo: motoamds éoTw oJTos.
El 7is de Marcos corresponderfa al quis? latino, mientras que el woromds
de Mateo equivaldria al qualis! El sentido de admiracién de wotamés apare-
ce claro en Mc 13,1; 1 Jn 3,1; cf. Bonnarp, Matthieu, 120.

27 La PorteRIE, La confessione messianica di Pietro, 62-63. El cardcter
mesidnico de los milagros comprendidos en la inclusién aparece con cla-
ridad en la seleccién que se hace de ellos: curaci6n del sordomudo (7,31-37), ¥
del ciego (8,22-26); estos milagros son alusién implicita a la sefial mesia-
nica aludida por Isafas (35,5-6). Esta referencia a Isafas estd confirmada
por el uso que hace Marcos del término poymédos (7,32), hapax en el

Nuevo Testamento y también en la versién de los LXX, precisamente en
el texto de Isafas (35,6); cf. La POTTERIE, Sectio panum, 107-108.
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b) Preparacién inmediata

La confesién de Pedro en la escena central de Cesarea de
Filipo estd de alguna manera anticipada en su estructura me-
diante la curacién del ciego que la precede (8,22-26), contada
unicamente por Marcos. Las dos escenas guardan un estrecho
paralelismo que se complementa: en las dos Jestis hace una
pregunta, al ciego (v.23) y a los discipulos (v.27); en las dos
dan una respuesta, el ciego dice ver los hombres con tal im-
precisién como si fueran 4rboles ambulantes (v.24), los disci-
pulos refieren la opinién de la muchedumbre sobre Jests con-
siderdndolo como si fuera Juan el Bautista, Elias o algun otro
de los profetas (v.28). Se trata de una opinién sobre Jests tan
inexacta como la visién anterior del ciego. En las dos escenas,
después de la pregunta inicial, Jests interviene una segunda
vez: al ciego impone de nuevo las manos sobre sus ojos y en-
tonces ve claramente todo (v.25), a los discipulos les pregunta
también de nuevo: «Pero vosotros ¢quién decis que soy yo?»
(v.29); a esta segunda pregunta responde Pedro con una afir-
macién firme y clara como la visién final del ciego: «T1 eres
el Cristo» (v.29b). Al final de las dos escenas sigue una prohi-
bicién de Jesus: al ciego manda no entrar en la aldea (v.26) 28;
a los discipulos ordena no hablar a nadie sobre él (v.30). Todo
este paralelismo en la composicién y en el tema es demasiado
preciso para ser casual; todo ello muestra que, para el evange-
lista, el milagro del ciego de Betsaida es una pericopa de tran-
sicién que adquiere un alto valor simbélico y prefigurativo res-
pecto a la escena siguiente de la confesién de Pedro 29: la cu-
racién progresiva del ciego simboliza la iluminacién espiritual
de los discipulos, su paso de la ceguera (cf. Mc 8,17-18) a la
fe en Jests, Mesfas,

La conexién intima que existe entre las dos escenas de Bet-
saida y Cesarea se puede consolidar atin més si se compara la
curacién del ciego de Betsaida (8,22-26) con la otra curacién
del sordomudo que le ha precedido (%7,31-37). Entre estas dos
escenas, junto con un estrecho paralelismo, existen también

28 Algunos cédices (A C K X, Vulgata latina) afiaden «no lo digas a
nadie».

29 La PorTERIE, La confessione messianica di Pietro, 64; CaBa, Evange-
lios, 202.
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notables diferencias que sélo se explican por la conexién exis-
tente entre la curacién del ciego y la confesién de Pedro. El
paralelismo entre las curaciones del ciego y del sordomudo
aparece primero en el encuadre topogrifico que se hace de las
dos pericopas: Tiro y Sidén para la curacién del sordomudo
(7,31), Betsaida para la curacién del ciego (8,22); sigue después
1a presentacién de cada uno de los enfermos (7,32; 8,22); con-
tinda la intervencién de Jests mediante una imposicién de las
manos en ambos casos (7,33; 8,23-25); las dos escenas finalizan
con imposicién de silencio (7, 36; 8,26). A pesar de este para-
lelismo, se dan claras desemejanzas que confirman la funcién
de preparacién inmediata que tiene la curacién del ciego res-
pecto a la confesién de Pedro. Mientras que la curacién del
sordomudo es instantdnea (7,35), la curacién del ciego es, sin
embargo, progresiva (8,24-25): prepara asi la confesién de Pe-
dro que sucede a la segunda pregunta de Jests y tiene lugar
después de una prolongada ininteligencia y ceguera de los dis-
cipulos: «}AuUn no entendéis ni comprendéis? ¢Tenéis embo-
tado vuestro corazén? ¢Teniendo ojos no veis y teniendo oidos
no ois? (8,17-18). Hay, finalmente, una segunda diferencia
entre las dos curaciones que evidencia la preparacién de la
confesién de Pedro: después de la curacién del sordomudo
sigue, como de ordinario en los diversos esquemas de narra-
cién de milagros, la proclamacién de la persona de Jests y de
lo sucedido: Se admiraban diciendo: Todo lo ha hecho bien,
a los sordos hace oir y a los mudos hablar» (7,37); sin embargo,
este rasgo de proclamacién falta en la curacién del ciego de
Betsaida. La proclamacién se reserva para la confesion solemne
de Pedro sobre Jests que ha sido preparada tan cuidadosa-
mente: «T4 eres el Cristo» (8,29) 30,

¢) Formulacién conclusiva en el evangelio
de Marcos (15,39)

Con la confesién de Pedro se llega al momento culminante
del evangelio de Marcos relacionado con la primera parte del
versiculo programético: Evangelio de Jests, Mesias (1,1a).

30 Ia mayorfa de los rasgos apuntados como preparacién inmediata para
la confesién de Pedro estin tomados de La PoTTERIE (cf. supra notas 27.29);
CaBa, Evangelios, 201-202,

El Jesds de los Evangelios 2
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Pero la afirmacién del tema programético continda: Evangelio
de Jests, Mesfas, Hijo de Dios (1,1b). Este segundo titulo,
dicho de Jests de un modo germinal al principio, tiene tam-
bién un momento en que se formula solemnemente de un
modo conclusivo al pie de la cruz (15,39). Pero antes de esta
proclamacién solemne hay otro momento en el evangelio de
Marcos, igualmente significativo, constituido por la revelacién
de Jesus ante el sumo sacerdote (14,62), que sirve de alguna
manera como transicién a la formulacién conclusiva de la con-
fesién del centurién en el momento de la muerte de Jests (15,
39). Estas dos escenas, vinculadas entre si redaccionalmente,
tienen también una preparacién a lo largo del desarrollo de
toda la segunda parte del evangelio de Marcos.

1) REVELACION DE JESUS ANTE EL SUMO SACERDOTE (14,62)

La confesidn solemne de Jestis ante el Sanedrin (14,62) con-
trasta con la actitud de silencio que mantiene ante las acusacio-
nes que se le imputan (14,60-61). Entre los diversos cargos que
se le hacen, no concordes entre si (14,56), se menciona sélo
uno explicitamente: ¢Nosotros le hemos oido decir: yo des-
truiré este templo hecho con manos humanas y en tres dias
construiré otro no hecho con manos de hombre» (14,58). Ante
el silencio insistente de Jesus, el sumo sacerdote le hace una
pregunta: «{Tu eres el Cristo, el Hijo del Bendito?» (14,61).
La interrogacién contiene dos aspectos: Cristo, Hijo del Ben-
dito; en la formulacién del sumo sacerdote las dos ideas se
completan 31, Aunque en la comprensién de Marcos las dos
expresiones tengan un sentido més profundo (cf. 1,1; 8,29) 32,
el término «Cristo» en labios del sumo sacerdote hace alusién
al Mesias esperado por los judios; la denominacién «Hijo del
Bendito» presenta a ese Mesfas como objeto de una especial
predileccién por parte de Dios 33. A esta pregunta del sacerdote
la respuesta de Jests es categérica: «Yo soy» (14,62). El valor
de la respuesta en la redaccién de Marcos queda mds de relieve
si se compara con la formulacién de Mateo, que puede parecer

31 Prescindimos ahora del contenido de semejantes expresiones, de-
jandolo para el estudio de los tftulos; cf. c.V.

32 TAYLOR, Mark, 568.

33 El término «Bendito», circunlocucién hebraica para evitar el nombre
inefable de Dios; cf. Scumip, Marcos, 405; ALonso, Marcos, 472.
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un poco ambigua: ¢T1 lo dices» (Mt 26,64) 34, v, sobre todo, si
se compara con la formulacién de Lucas, en la que ciertamente
aparece un tono evasivo: «5i os lo dijera, no me creeriais; y si
os preguntase, no me responderiais» (Lc 22,67). La respuesta,
en cambio, de Marcos no sélo es categérica, sino en claro pa-
ralelismo y correspondencia con la formulacién de la respuesta
en la confesién de Pedro: oU € & Xpiords (8,29), &y &l
(14,622).

A lo categérico de la respuesta en Marcos se le afiade, por
otra parte, un matiz trascendente que rebasa el sentido mesid-
nico aludido por el sacerdote; este matiz de trascendencia re-
sulta de la combinacién en las respuestas de Jests de dos tex-
tos veterotestamentarios 35, un texto de Daniel (7,13) y otro
de un salmo mesidnico (109 [110], 1): «Y veréis al Hijo del hom-
bre sentado a la derecha del Poder, viniendo con las nubes del
cielo» (14,62b). El sentido de trascendencia de semejante for-
mulacién estid confirmado en la reaccién del sacerdote: « (Ha-
béis oido la blasfemia? (14,64). El declararse mesias sélo en
un sentido judaico no serfa blastemia; si la respuesta la han
considerado como tal blasfemia, puede muy bien responder
a la aplicacién que se ha hecho de atributos divinos, al presen-
tarse sentado a la derecha de Dios cumpliendo la visién de
Daniel.

En el desarrollo de toda esta escena —constituida por la
acusacién, pregunta del sumo sacerdote y respuesta de Jestis—
hay una serie de elementos sorprendentes cuya aclaracién po-
dria clarificar la respuesta misma de Jests 39, Entre las varias

34 Otros creen que se puede encerrar en la formulacién de Mateo un
sentido negativo: «Eso lo dices td, no yo»; cf. CuLLMann, Cristologia, 193.
Sobre este punto y la formulacién misma de Mateo, cf. c.V, p.138-141.

35 El estudio del texto de Daniel, cf. ¢.VI, p.156-165.

36 P. Benorr, Jésus devant le Sanhédrin: Ang 20 (1943) 143-165;
J. A. Kreist, The two False Witnesses (Mc 14,55-56): CBQ 9 (1947)
321-323; J. JEREMIas, Zur Geschichtlichkeit des Verhors Jesu vor dem Hohen
Rat: ZNW 43 (1951) 145-150; J. CANTINAT, Jésus devant le Sanhédrin:
NRT 75 (1953) 300-308; K. H. McARTHUR, Mark XIV, 62: NTS 2 (1958)
156-158; P. WINTER, Marginal Notes on the Trial of Jesus. The Meeting-
Place of the Sanhedrin and Mark's Nocturnal Session: ZNW 50 (1959)
221-234; Ip., Markus 14,53b-55-64 ein Gebilde des Evangelisten: ZNW 53
(1962) 260-263; Ip., The Markan Account of Jesus Trial by the Sanhedrin:
JTS 14 (1963) 94-102; T. F. GrassoN, The Reply to Caiphas (Mark 14,62
NTS 7 (1960-61) 88-93; G. BrauMann, Markus 15,2-5 und Markus 14-55-
64: ZNW 52 (1961) 273-278; A. FeuiLLET, Le triomph du Fils de 'homme
d'aprés la déclaration du Christ aux Sanhédrites, en La venue du Messie.

»
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acusaciones no concordes hechas contra Jests (14,56), sélo se
menciona explicitamente una de ellas, la referente a la destruc-
cién del templo (14,58). {Por qué se subraya esta sola acusacién
si después no es el motivo de la condenacién? A lo largo del
evangelio se ha ido guardando secreto en torno a la figura de
Jests, prohibiendo a los demonios decir quién sea Jests (1,
34; 3,12), incluso ordenando a los mismos discipulos hablar
de ¢l después de la confesidon de Pedro (8,30); ipor qué Jesus
hace ahora una confesién abierta: «Yo soy» (14,62a), y precisa-
mente en el momento en que su manifestacién no suscita nin-
guna adhesién, sino mas bien una condena por blasfemo (14,
64)? ;Por qué Jesus deja la comprobacién de su afirmacion
s6lo para el futuro: «veréis al Hijo del hombre» (14,62b)? La
aclaracién de estos interrogantes puede proyectar luz sobre el
contenido mismo de la respuesta de Jesds en este momento.

a) El porqué de la respuesta clara de Jests, y precisamente
en este momento, tiene su explicacién en el desarrollo que ha
precedido durante la segunda parte del evangelio de Marcos
a partir de la confesién de Pedro en Cesarea de Filipo. Asi
como esta confesién de Pedro era el punto culminante después
de una larga preparacién durante la primera parte, asi tam-
bién esta confesién de Jests ha tenido una larga preparacién
en la segunda parte al irse desvelando en ella, poco a poco,
por parte de Jests el misterio del Hijo del hombre. Aunque
Pedro confes6 en Cesarea la mesianidad de Jests, ni Pedro ni
los otros discipulos habian comprendido entonces todavia el
sentido de su mesianismo (cf. 8,32; 9,32; 10,35-41). Toda
la segunda parte del evangelio de Marcos muestra precisa-
mente este esfuerzo de Jests intentando mostrar la naturaleza
de su mesianismo. Inmediatamente después de la confesién de
Cesarea, Jestis no reasume el titulo proclamado por Pedro:
«Cristo», sino que utiliza otro: «Y comenzd a ensefiarles que era
conveniente que el Hijo del hombre padeciera mucho» (8,31) 37.
Toda la segunda parte del evangelio de Marcos estarid matizada
con el triple anuncio de la pasién realizado siempre mediante

Messianisme et Eschatologie (Bruges 1962) 149-171; R. AroN, Quelques
réflexions sur le procés de Jésus: LumVie 20 (1971) 5-17; P. VALENTIN, Les
comparations de Jésus devant le Sanhédrin: RecSR 59 (1971) 230-236.

37 En el texto paralelo Mateo, en cambio, dice: «a partir de entonces
Jesucristo comenzé a mostrar a sus discfpulos que era conveniente que él
marchase a Jerusalén y padeciese mucho» (Mt 16,21).
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la mencién expresa del Hijo del hombre (8,31; 9,31; 10,33-34).
Esta ensefianza de Jests sobre su mesianismo paciente se hace
no ya con reservas, sino claramente, como subraya el mismo
evangelista Marcos (8,32). Con estos precedentes se explica la
respuesta de Jesus ante el Sanedrin. El afirma su mesianidad:
«Yo soy» (14,62a); pero afiadiéndole la denominacién de Hijo
del hombre (14,62b) que ha servido a lo largo de la segunda
parte para explicar la naturaleza de su mesianismo. Los prece-
dentes de esta escena justifican el que Jests confiese abierta-
mente ante el sumo sacerdote su mesianismo con tal adicidn;
va se ha repetido previamente y con claridad el anuncio de que
el Hijo del hombre debe sufrir mucho. Al poner a Jesds con-
fesando su mesianismo en este momento de méxima humilla-
cién en que se encuentra siendo juzgado por el tribunal, de
alguna manera pone Marcos ahora la confesién de Jesus en
armonia y coherencia con la naturaleza misma de su mesia-
nismo paciente 38,

b) Quedan por explicar dos de los interrogantes antes
expuestos: la mencién explicita de la acusacién sobre la des-
truccién del templo (14,58) v la confirmacién para el futuro de
la afirmacién de Jests: «Veréis al Hijo del hombre...» (14,62b).
Si la confesién de Jesus sobre su mesianismo tiene su explica-
cién en la preparacién que ha precedido a lo largo del des-
arrollo de la segunda parte, estos otros puntos sobre la men-
cién del templo y la proyeccién al futuro adquieren su aclara-
cién en la escena de la confesién del centurién (15,39), que
est4 siendo a su vez preparada de esta manera.

2) LA CONFESION DEL CENTURION (15,39)

Con la confesién del centurién, el evangelio de Marcos
consigue su formulacién conclusiva en torno a la figura de Je-
sts 39, En ella se afirma la filiacién divina de Jesus; y, por las
circunstancias en que se encuadra, se clarifica la acusacién de
la destruccién del templo (14,58) y la confirmacién futura de
su mesianismo (14,62b).

38 WINTER, The Markan Account of Jesus’ Trial, 102.

39 M. RamseY, The Centurion’s Confession and the Spear Thrust: CBQ 29
(1967) 102-109; P. H. BLiGH, A Note on «Huios Theow in Mark 15,39:
ExpTim 8o (1968) 51-53; H. A. Guy, Son of God in Mk 15,39: ExpTim 81
(1969-70) 151.
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a) El sentido trascendente que se habia dejado entrever
en las respuestas de Jestis ante el Sanedrin al fusionar el texto
de Daniel (7,13) y el salmo mesiénico (109 [110],1), se explicita
ahora abiertamente en la confesién del centurién: «Verdadera-
mente este hombre era Hijo de Dios» (15,39). En la redaccién
de Marcos esta confesidn tiene un verdadero sentido trascen-
dente de la divinidad de Jesuds; asi estd confirmado por la
perfecta inclusidon que se hace con la idea tematica enunciada
al iniciar el evangelista su obra: «Comienzo del evangelio de
Jesus, Mesias, Hijo de Dios» (1,1). A la confesién del centu-
rién como formulacién conclusiva se llega después de una pre-
paracién creciente (1,1; 8,29; 14,62). Ahora al final se hace
preceder el adverbio &A\n8ds (15,39), que subraya la fuerza de
la confesién.

Sin embargo, en la formulacién del centurién se presentan
algunas dificultades que pueden atenuar su expresividad con-
fesional, Tal serfa la carencia de articulo ante la denominacién
vids O=ol, como se encuentra en otras ocasiones (I,11; 3,I1;
9,7; 14,61), v el uso del verbo en imperfecto fijv, en vez de pre-
sente. Semejante matizacién en la formulacién parece estar
inspirada en un sentido de acomodacién al personaje pagano
que la pronuncia, quedando a salvo el sentido plenamente cris-
tiano de la frase por la armonia con el conjunto redaccional del
segundo evangelio en sus diversas etapas (1,1; 1,11; 8,20; 9,
7; 14,61-62; 15,39) 40,

b) La confesién del centurién, por el contexto en que se
enmarca, hace que adquiera pleno sentido la acusacién de la
destruccién del templo. El cargo que se hizo contra Jests ante
el Sanedrin (14,58), se vuelve a repetir en tono de burla cuando
estd en la cruz; «jBah, el que destruye el templo y lo reedifica
en tres diasl (15,29). El tema del templo se menciona de nuevo
inmediatamente después de la muerte de Jests y antes de la

40 NINEnaM, Mare, 430-431: «In a very real sense this verse rounds off
not only the crucifixion narrative but the whole Gospel; the divine sonship
of Jesus, revealed in the prologue as the key to the understanding of the
Gospel, solemnly reaffirmed in the middle of the Gospel in connexion with
the disciples’ confession at Caesarea Philippi, is now, as the result of Jesus’
death, publicly proclaimed by a Gentile, and that in terms which go beyond
Peter’s confession at Caesarea Philippi and had appeared to the high priest
so exalted as to constitute blasphemy» (cf. p.431); TavLor, Mark, 597;
LonMeyer, Markus, 347-348; Ramsey, The Centurion’s Confession, 106;
Bricn, A Note, 52-53; VaNHOYE, De narrationibus Passionis, 123.
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confesién del centurién: «El velo del templo se rasgd en dos
de arriba abajo» (15,38). Es el tnico rasgo que menciona Mar-
cos después de expirar Jests (cf. Mt 27,51-53). De este modo,
la prediccién de la destruccién del templo no se queda en una
vana amenaza, sino que adquiere garantia de veracidad en la
ruptura del velo del templo. Pero, al mismo tiempo, la des-
truccién del templo adquiere un sentido ulterior a la mera
materialidad de destruccién; queda abolido el viejo templo al
mismo tiempo que se instaura, con la muerte de Jests, un
nuevo templo, no hecho con manos humanas, que sustituye al
antiguo. En este nuevo templo realiza su ingreso el mundo
pagano mediante la confesién del centurién. Ya Marcos lo dejé
entrever al hablar en la purificacién del templo (Mc 11,15-19)
de una casa de oracién abierta a todos los paganos (11,17).
Hay, pues, en la redaccién de Marcos una clara conexién in-
tencionada entre la destruccién del templo, la ruptura del velo,
y la confesién del centurién como ingreso de los paganos en
el nuevo templo 41,

¢) Finalmente, la escena de la confesién del centurién
completa la prediccién de Jests: «Veréis al Hijo del hombre...»
(14,62). En los sacerdotes que se encuentran al pie de la cruz
pone Marcos una exigencia para creer: «El Cristo, el Rey de
Israel, baje ahora de la cruz para que veamos y creamos» (15,
32). Semejante expresién ¢para que veamos®, fva iScopev, es
exclusiva de Marcos; no se encuentra en los textos paralelos
de Mateo y Lucas. Los fariseos, pues, segtin Marcos, exigen
ver que Jests desciende de la cruz para creer en €l. Sin em-
bargo, la confesién de fe del centurién sobre Jests se verifica
segtn la redaccién de Marcos, «habiendo visto... que asi ex-
piré» (15,39). En contraposicién a la actitud de los fariseos,
el centurién creyé viendo la permanencia de Jests en la cruz.
El verbo 4ver» (iScwv) aplicado al centurién (15,39) estd unido
redaccionalmente a los otros verbos iScopev (15,32) y al &yeo-
8¢ (14,62b) de escenas anteriores. Més aun, cuando Jests
hace mencién ante el Sanedrin de una visién futura se refiere
a una visién del Hijo del hombre (14,62b); en la confesién del
centurién se recoge de nuevo, no la formulacién completa «Hijo
del hombre», cuyo uso en ell evangelio est4 exclusivamente re-

41 LonMEYER, Markus, 347; VanuoYe, De narrationibus Passionis,
122-123.
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servado a Jests, sino una insinuacién velada al Hijo del hom-
bre mediante la expresién oUtos 6 &vfpewtros. La prediccién
de Jests ante el Sanedrin de alguna manera comienza su reali-
zacién en la cruz misma.

Tal vez se puedan presentar algunas dificultades para esta-
blecer una conexién clara entre el anuncio hecho por Jests
(14,62) v su realizacién verificada en parte en la confesién del
centurién (15,39). Estas dificultades se podrian reducir a dos:
una, la diferencia de sujetos aludidos en estas ocasiones: los
fariseos (8yeoBe: 14,62) y el centurién (i8cv: 15,39); otra, la
diversidad de situaciones de Jests contenidas en esos dos mo-
mentos: situacién de gloria al anunciar la visién del Hijo del
hombre viniendo con las nubes (14,62) y situacién de humilla-
cién al morir en la cruz (15,39). Sin embargo, estas dos dificul-
tades pueden tener su aclaracién en el anélisis de los textos
mismos de Marcos. No hay dificultad en que el verbo &yeofe
(14,62), aun con su referencia explicita a los sacerdotes, se
realice en el centuridn. La expresién Syece subraya no tanto
el sujeto de la visién cuanto la realidad de lo sucedido; asi,
en la redaccién de Lucas se sustituye la visién misma, 8yeo-
e, expresada asf{ en Marcos (14,62) y Mateo (26,64), por la
realidad—#oron—de lo que acaecerd (Lc 22,6g). La realidad
de gloria futura anunciada por Jests ante el Sanedrin la deja
entrever Marcos con ocasién de la muerte de Jests mediante
la ruptura del velo del templo e incluso mediante la confesion
misma del centurién, que ve en la muerte de Jesds una sefial
de su divinidad. En este sentido se esclarece también la segunda
dificultad de diversas situaciones en Jests, de gloria y humilla-
cién. La venida gloriosa de Jestis mencionada en la respuesta
ante el Sanedrin no hay que circunscribirla a un futuro lejano.
En cierto modo comienza en la pasién misma; es precisamente
en la pasién y muerte de Jests donde se realiza el titulo de
Hijo del hombre, con lo que implica también de gloria, anun-
ciada varias veces por Jests. Una confirmacién de este aspecto
glorioso de la pasién la tenemos no sélo en el evangelio de
Juan, en el que la cruz llega a ser un trono de gloria y en el
que el comienzo mismo de la pasién es el inicio de la glori-
ficacién de Jests (cf. Jn 12,31; 13,31), sino que la poseemos
también en los sinépticos mismos, en los textos paralelos de
Mateo y Lucas, en los que se presenta la misma respuesta de
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Jests ante el tribunal. Mateo habla de la venida gloriosa de
Jests, pero con esta matizacién: «A partir de ahora (&m’&pr)
veréis al Hijo del hombre...» (26,64); igualmente, Lucas subra-
ya: ¢De ahora en adelante (&1rd Tol viv), el Hijo del hombre es-
tard sentado a la diestra del poder de Dios» (22,69). Esta gloria
de Jests, ya presente en la misma pasién, estd expresada por
Marcos no de una manera explicita, sino mediante el cumpli-
miento de todas las predicciones hechas sobre la pasién y me-
diante la realidad misma de la confesién del centurién, que
confiesa a Jestis como Hijo de Dios al ver c6mo murié este
hombre 42.

De este modo, la idea programatica del evangelio de Mar-
cos (1,1) se ha desarrollado progresivamente en las dos partes
simétricas de su evangelio: en la revelacién de su mesianidad
culminando en la confesién de Pedro (8,29) vy en la revelacién
del misterio det Hijo del hombre que, a través de una alusién
velada a su sentido de trascendencia (14,62), termina en una
confesién explicita de la divinidad de este hombre (13,39).

3. Secreto mesianico en el evangelio de Marcos

La finalidad teoldgica que aparece en todo el desarrollo del
evangelio de Marcos pone de manifiesto, por una parte, la
existencia concreta del secreto mesidnico; pero, al mismo tiem-
po, puede iluminar grandemente el porqué del secreto mante-
nido y la razén de sus diversas violaciones. La temdética del
secreto mesidnico es algo ya clasico al tratar del segundo evan-
gelio3. La estructura estudiada de este segundo evangelio
como expresién evidente de la redaccién del autor puede cla-

42 VANHOYE, De narrationibus Passionis, 123

43 Sin intencién de agotar la bibliograffa sobre el tema, indicamos cro-
nolégicamente algunos autores y titulos significativos sobre la materia:
W. WREeDE, Das Messiasgeheimnis in den Evangelien (Géttingen Igo1);
A. ScHWEITZER, Das Messianitdts- und Leidengeheimnis (Tiibingen 1901);
W. Sanpay, The Injunctions of Silence in the Gospels: JTS 5 (1903-1904) 321-
329; E. BrckErmanN, Das Messiasgeheimnis und Komposition des Markus-
evangeliums : ZNW 22 (1923) 122-140; H. J. EBELLING, Das Messiasgeheimnis
und die Botschaft des Markus-Evangelisten (Berlin 1939); V. TayLor, W. Wre-
de’s The Messianic Secret in the Gospels (Das Messiasgeheimnis in den Evan-
gelien) : ExpTim 65 (1953-54) 246-250; J. W. LEicut, The Injunctions of
Silence in Mark’s Gospel: ExpTim 66 (1954-55) 178-182; T. A, BURKILL,
Concerning St. Mark’s Conception of Secrecy: Hib] 55 (1956-57) 150-153;
Ip., The Injunctions to Silence in Mark’s Gospel: TZBas 12 (1956)585-604;
G. H. Boosver, The Secrecy Motif in St. Mark's Gospel: NTS 6 (1959-60)
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rificar, también a nivel redaccional, lo que ha pretendido el
evangelista al subrayar el secreto.

a) Constatacion del secreto mesianico

Es mérito de Wrede 44 el haber puesto muy de relieve la
repeticién insistente en el evangelio de Marcos de tal fenémeno
de secreto, silencio, ocultamiento en torno a la figura de Jesus.
Semejante actitud se da en los relatos de milagros: asi, al le-
proso curado se le manda que no diga nada a nadie (1,44);
a los padres de la muchacha resucitada se ordena, cosa rara,
que nadie lo sepa (5,43); la misma orden se intima al sordo-
mudo curado junto al mar de Galilea (7,36) y al ciego de Bet-
saida (8,26). En las narraciones de exorcismos el evangelista sub-
raya la misma reserva y secreto, unas veces abjertamente, como
en el caso del endemoniado de Cafarnatim haciéndosele callar
su proclamacién de Jests como el Santo de Dios (1,24-25),
y otras veces de forma implicita, como en el caso del endemo-
niado de Gerasa (5,1-20)45, curacién de la hija de la sirofe-
nicia (7,24-30) 46 o del lunético (9,14-29) 47. Las diversas dispu-

225-235; E. Duanis, De Secreto messianico: DoctCom 15 (1962) 22-36;
G. STRECKER, Zur Messiasgeheimnistheorie im Markusevangelium, en Studia
Evangelica 3 (1964) 87-104; U. Luz, Das Geheimnismotiv und die marki-
nische Christologie: ZNW 56 (1965) 9-30; E. Scuweizer, Zur Frage des
Messiasgeheimnis bei Markus: ZNW 66 (1965) 1-8; G. MINETTE DE TIL-
LEsSE, Le Secret Messianique dans I'évangile de Marc (Paris 1968); B. G. Pow-
LEY, The Purpose of the Messianic Secret: A Brief Survey: ExpTim 8o
(1968-69) 308-310; D. E. Aung, The Problem of the Messianic Secret: NT 11
(1969) 1-31; F. LoNGo, Il segreto messianico nel vangelo di Marco: ParVi 15
(1970) 165-178.

44 W, WReDE, Das Messiasgeheimnis in den Evangelien (Géttingen 1901).

45 En este caso puede parecer a primera vista que no se mantiene la
ley del secreto, pues al curado se le manda anunciar a los de su casa lo que
el Sefior ha hecho con él y cémo se ha compadecido de ¢l (5,19). Sin em-
bargo, el secreto se manifiesta de otra forma, no ya en enviar al que ha sido
curado «a casa* (5,19), sino en cuanto que el anuncio que se le impone es
precisamente en una regién, la Decépolis, donde Jests no actua, sino de la
que se le ruega que salga de ella (5,17). En el anuncio que se le impone no
estd implicado Jests, aunque después, de hecho, lo implique el curado
(5,20), sino la misericordia de Dios con él; c¢f. MINETTE DE TILLESSE, Le
Secret Messianique, 87.

46 Aqui tampoco hay imposicién directa de silencio; sin embargo, ya
desde el comienzo se expresa la intencién de Jests de quedar oculto (5,24).
En la escena Jests mismo se muestra algo contrariado por haber sido des-
cubierto en su ocultamiento (5,27). Todo sucede en el aislamiento de la
casa donde Jests entr$, queriendo pasar desapercibido (5,24) y en donde
fue descubierto por la mujer sirofenicia (5,24.25).

47 La ensefianza que Marcos deduce de toda la escena se desarrolla al
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tas que Jests mantiene con los fariseos muestran a su modo
una actitud velada de secreto: en la curacién del paralitico, el
Hijo del hombre aparece con poder de perdonar los pecados
(2,10), pero la identificacién entre Jesus y ese Hijo del hombre
est4 sélo insinuada; en la comida que Jesus celebra con publi-
canos, su actitud de médico que sana a los pecadores no deja
sino atisbar una nueva etapa mesianica (2,17); en la acusacién
contra los discipulos que no ayunan, la mencién de la presencia
del esposo permite entrever una nueva época no compaginable
con lo viejo (2,20-22). Las actitudes de Jests provocan choques
en aquellos que no conocen la razén profunda de su actuacién;
la discusién de Jesus con los fariseos en los relatos de Marcos
no es sino el velo en que se envuelve la motivacién de accién
de Jests, lo nuevo de su doctrina, la identidad de su persona 48.
Asi, al discutir sobre el sébado (2,23-28; 3,1-6), al hablar sobre
el matrimonio (10,1-12), sobre la autotidad de Jests (r1,27-
33), sobre el Mesias como hijo y sefior de David (12,35-37).
S5i un velo de cierto secreto envuelve las disputas de Jesus con
los fariseos, el velo se hace més tupido atin al hablar Jesus en
pardbolas a la muchedumbre (4,10-12.33-34) y al imponer a los
mismos discipulos un silencio riguroso sobre su propia per-
sona (8,30).

Esta tdnica de secreto en el evangelio de Marcos se hace
alin mds sorprendente por las circunstancias en que se realiza:
ante hechos que son de resonancia ptblica, se manda guardar
silencio; junto con una actividad de ensefianza, se mantiene
una actitud de reserva; al mismo tiempo de una progresiva
manifestacién de Jests, una nota de ocultamiento. ¢Qué expli-
cacién dar a la tensién existente entre estos dos polos? ;Cémo
conjugar el programa inicial del evangelio de Marcos con el
proceso seguido en su desarrollo?

dejar Jestis la muchedumbre antes mencionada (9,15), al entrar en la casa
y preguntarle los discfpulos en privado (g,28).

48 MinertE DE TILLESSE, Le Secret Messianique, 159. El anélisis literario
sobre todas estas pericopas de Marcos en que aparece esta nota de secreto

mesidnico, constituye la primera parte de esta obra de G. Minette de Tillesse
(cf. p.35-221).
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b) Diversidad de explicaciones del secreto mesidnico

1) EXPLICACION EXCLUSIVAMENTE TEOLOGICA Y APOLOGETICA

El principal defensor de esta explicacién es W. Wrede,
como solucién al problema por ¢l detectado. Wrede parte de
dos hechos que considera innegables. Uno es la actitud de fe
de la comunidad primitiva que cree y confiesa a Jestis como
Mesias a partir de la resurreccién. La proclamacién del mesia-
nismo de Jests data de la resurreccién, como lo confirman,
segin él, los textos neotestamentarios (Act 2,36; Rom 1,14;
Flp 2,6-11) incluso del mismo evangelio de Marcos: «Les en-
cargé que a nadie contaran las cosas que habfan visto hasta
que el Hijo del hombre resucitara de entre los muertos» (g,9).

El otro aspecto innegable es el caricter no-mesiénico de la
tradicién histérica, ya que Jestis no cumplié la expectacién
mesidnica judia al ser rechazado y crucificado. Jesus durante
su vida no se proclamé explicita ni implicitamente Mesfas. La
mdés antigua cristologia es, pues, que Jests no es Mesias antes
de la resurreccién. El ¢secreto mesidnico» que encontramos en
el evangelio surge en la primitiva comunidad cristiana como
explicacién teolégica y apologética aglutinando esos dos hechos.
Marcos ha dado forma literaria a este eco de la primera comu-
nidad. El abismo existente entre la fe de la comunidad y la
realidad histérica queda salvado por la imposicién de secreto.
Entre la més antigua cristologfa en que Jesds no se presenta
como Mesias y el cuarto evangelio en que Jests ya aparece
como Mesias desde el comienzo, el evangelio de Marcos es
como un paso intermedio en el que la no conciencia mesiinica
durante la vida de Jests estd en tensién con el deseo de pre-
sentarlo como Mesfas ahora. En ultimo término, el secreto
mesidnico es un modo de expresar una nueva concepcién teo-
légica de la comunidad recogida por Marcos con una finalidad
apologética de salvar el desnivel entre la fe de la Iglesia, que
cree en Jests como Mesias, y la tradicién histérica, que parece
negar tal creencia 49,

49 Véase una sintesis de la posicién de Wrede en V. TayvLor, W. Wrede’s
The Messianic Secret in the Gosples (Das Messiasgeheimnis in den Evangelien :
ExpTlm 65 (1953-54) 246-248; B. G. PowLEY, The Purpose of the Messia-
nic Secret: A Brief Survey: ExpTim 80 (1968-69) 308-309; D. E. AUNE,
The Problem of the Messianic Secret: NT 11 (1969) 2-4.
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La hipétesis de Wrede ha sido seguida en sus lineas gene-
rales por los historiadores de las formas y subrayada en su as-
pecto de intencién apologética de la primitiva Iglesia al insistir
en el papel creador de la primera comunidad que, mediante
Ja invencién del secreto mesidnico, justifica asi el contraste
entre la fe y la historia 50, Sin embargo, la teoria de Wrede
también fue rechazada por sus contemporéneos 51 y lo contintia
siendo todavia 52, Los motivos que se aducen contra la teoria
de Wrede son lo suficientemente fuertes como para invali-
darla. Estos se pueden centrar en las confesiones del mesia-
nismo de Jests por Pedro en Cesarea de Filipo (8,29), por la
multitud en la entrada en Jerusalén (11,1-11) y por el mismo
Jests ante el Sanedrin (14,62). La teorfa de Wrede sélo se
puede mantener a costa de considerar como no histéricas se-
mejantes confesiones. El mismo hecho de la crucifixién sélo
se explica partiendo de una pretensién mesidnica por parte de
Jests. Ademas, no se habria considerado a Jestis como Mesias
después de la resurreccién si no se le hubiera considerado
antes; incluso los mismos apéstoles no hubieran incurrido en
un cierto odio al proclamar Mesfas en sus primeras predica-

50 BuLtMANN, Geschichte, 370-371; DiBeLius, Formgeschichte, 231-232;
HaencHEN, Der Weg Jesu, 132-13s.

51 A, Schweitzer publica también en 1901 su obra Das Messianitdts-
und Leidensgeheimnis. Eine Skizze des Lebens Jesus y, més tarde, en 1906,
Geschichte der Leben-Jesu-Forschung, en las que, coincidiendo con Wrede
en la importancia del tema sobre el secreto, llega a una solucién diametral-
mente opuesta a la de Wrede: lo que éste atribuye al evangelista Marcos,
Schweitzer lo atribuye a Jests en su anuncio futurista, pues siendo é] durante
su vida Mesias s6lo designado, su entronizacién sélo se realizard después
de 1a resurreccién, segdn la interpretacién que, en armonia con su escatolo-
gfa futura, da al texto de Mc 9,9. Para la critica de la teorfa de Schweitzer,
apoyada mds en consideraciones psicolégicas que en el analisis de textos,
véase HAENCHEN, Der Weg Jesu, 306. Contra Wrede y Schweitzer reacciona
fuertemente W. SaNDAY, The Life of Christ in Recent Research (Oxford 1907).
Se podrfan citar igualmente A. Jilicher, J. Weiss, A. S, Peake, F. C. Burkitt,
A. E.]. Rawlinson, C. J. Cadoux; cf. D. E. Aung, The Problem of the Messia-
nic Secret: NT 11 (1969) 6.

52 T, A. BurkiLL, The Injunctions to Silence in Mark's Gospel : TZBas 12
(1956) 585-604; In., Concerning St. Mark’s Conception of Secrecy: Hib] s5
(1956-57) 150-158; V. TavLor, Unsolved New Testament Problems: The
Messianic Secret in Mark: ExpTim 59 (1947-48) 146-151; Ip., W, Wrede's
The Messianic Secret in the Gospels (Das Messiasgeheimnis in den Evange-
lien) : ExpTim 65 (1953-54) 246-250; Ip., The Messianic Secret in Mark.
A Rejoinder to the Rev. Dr. T. A. Burkill: HibJ 55 (1956-57) 241-248;
G. MinertE DE TiLressE, Le Secret Messianique dans ['évangile de Marc
(Paris 1968).
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ciones al crucificado, si la predicacién no hubiera incluido al
mismo tiempo la realidad de haber sido condenado y cruci-
ficado por considerarse como tal 33,

En la teoria de Wrede se ha puesto muy justamente de
relieve una concepcidén teolégica a partir de un elemento re-
daccional ciertamente existente en el evangelio de Marcos,
pero se ha dado también un salto injustificado desde la inten-
cién teoldgica a la negacién del hecho histérico 54,

2) ExprLicAciON HISTORICA

El punto de la historicidad del secreto, relegado por Wre-
de, es el que estd subrayado precisamente por otros autores.
Este aspecto histérico del secreto lo presentan los autores des-
de diversos puntos de vista, no siempre justificados. Para unos,
la nota de historicidad estd garantizada en la vida de Jesus
segtin su condicién de Messias designatus, supuesta una con-
cepcién de escatologfa futura5. Segin esta concepcidn, la
vida de Jesus estd dividida en dos grandes periodos. Durante
la primera parte del ministerio de Jests, él estaba convencido
tnicamente de la venida del reino; prueba de esto es el envio
de los doce. Al no aparecer el reino, Jests sube a Jerusalén
en el segundo periodo de su vida para morir y acelerar la veni-
da del reino de Dios. Jesus espera ser revalorizado por Dios
como juez del mundo en cumplimiento de la expectacién me-
sidnica contempordnea 36, Las meras consideraciones psicols-
gicas, mas que el andlisis riguroso de textos en que se apoya
esta concepcién, estdn muy lejos de garantizar esta escatologia
de un mesias designado para el futuro 57,

Otros encuentran el fundamento histérico del secreto en
la armonia que muestra este secreto con el concepto de Hijo
de hombre, como mesias escondido, segin la concepcién apo-
caliptica rabinica de entonces 58, Esta fundamentacién histd-

53 Tavror, W, Wrede’'s The Messianic Secret, 248-249; Ip., Mark,
122541 21\3/I.INETTE DE TILLESSE, Le Secret Messianique, 15.

55 A, Scuwerrzer, Das Messianitdts- und Leidensgeheimnis. Eine Skizze
des Lebens Jesus (Géttingen 19o1),

56 Asf resume la concepcién de A. Schweitzer D, E. Aung, The Problem
of the Messianic Secret: NT 11 (1969) 8.

57 Cf. HaencHEN, Der Weg Jesu, 306.

58 E. Sy0BERG, Der verborgene Menschensohn in den Evangelien (Lund
1955).
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rica estd, sin embargo, minada en su base, ya que la concepcién
del mesias oculto no existia, o al menos no era comun, en la
apocaliptica judaica en tiempos de Jests 59. Ademds, la idea
del mesias oculto en la apocaliptica judia es distinta del secreto
de Marcos, ya que en aquélla el mesias permanece oculto en
el cielo, no en la tierra, mientras que el secreto en el evangelio
consiste en que Jests aparece como Mesias aqui en la tierra,
aunque en ciertos momentos no es reconocido por los disci-
pulos o por el pueblo 69.

Un tercer modo de explicacién histérica del secreto pro-
cede del uso mismo que hizo Jests de él como medida de
prudencia en su actuacién; y, en consecuencia, de su propia
concepcidén del mesianismo, distinta de la concepcién contem-
porénea judaica. Para unos, la medida de prudencia le llevaba
no sélo a no proclamar abiertamente su mesianismo, sino a
ocultarlo para evitar asi el encender un entusiasmo popular
que podria terminar en una revolucién contra Roma 6!, Igual-
mente, el modo de concebir el mesianismo en linea opuesta
a la concepcién temporalista entonces reinante fundamenta
para otros, por un motivo pedagdgico, el tono de reserva de
Jestis sobre su propio mesianismo 62. Estas dos tltimas expli-
caciones histéricas del secreto se complementan, aunque a su
vez presentan sus fallos. Tal vez la primera explicacién dé
demasiada importancia al motivo de prudencia y la otra ex-
plicacién sea demasiado general para aclarar la reserva de Je-
sis 63, Por esto otros explican el secreto mesidnico de Jesus,
no ya sélo por exigencias de un método pedagdgico, para no
provocar asf una interpretacién de mesianismo politico, sino
fundamentalmente por acomodacién a la condicién misma de
la revelacién, ya que Jests no podia decir con claridad quién
era antes de haber mostrado con su muerte la significacién

59 Si semejante concepcién se encuentra en el IV Esdras, éste hay que
datarlo en la segunda mitad del siglo 1. Los elementos de mesfas oculto en
I Enoc no se encuentran en los documentos de Qumran; esto implicarfa, si
no que I Enoc esti compuesto después de la primera mitad del siglo 1, al
menos que entonces no era comun tal concepcién; cf. Aung, Messianic
Secret, 11-12.

60 ForMESYN, «Bar Nasha», 6-7.

61 A, S. Peakg, The Messiah and the Son of Man: The Bulletin of the
John Rylands Library VIII, 1 (1924) 66; cf. TavyLOR, Mark, 122.
62 CurLMaNN, Cristologia, 201-205; TavLor, W, Wrede's The Messianic

Secret, 250; Ip., Mark, 123.
63 TavLor, W. Wrede's The Messianic Secret, 250; Ip., Mark, 123.



32 Pl cl. Jesis en el evangelio de Marcos

de sus titulos %4, Pero aun en el caso de que puedan explicar
el porqué histérico del secreto de Jests, no fundamentan la
insistencia particular de Marcos en su evangelio. En los otros
sindpticos se encuentra también el tema del secreto o bien
en textos comunes a los tres (Mc 1,44; Mt 8,4; Lc 5,14; Mc 4,
10-12; Mt 13,10-11; Lc 8,9-12; Mc 8,30; Mt 16,20; Lc 9,21),
o bien en textos comunes a Marcos y Lucas (Mc 1,25.34;
Lc 4,35.41; Mc 5,43; Lc 8,56), a Marcos y Mateo (Mc 3,12;
Mt 12,16), incluso en algun texto exclusivo de Mateo (g,30).
Al tratar de la explicacién del secreto en Marcos hay que
buscar la razén especifica de por qué en él adquiere tanto
relieve, ya que muchas de sus expresiones de secreto no las
aduce Mateo (Mc 1,25.34; 5,43; 7,24.36; 8,26), o las omite
Lucas Mc 3,12; 7,24.36; 8,26), o tanto Mateo como Lucas
suavizan la expresividad redaccional de Marcos (Mc 4,10-12;
Mt 13,10; Lc 8,9; Mc 9,9; Lc 9,36).

3) ExpPLicACION HISTORICO-REDACCIONAL

Junto con los motivos histéricos del secreto que apoyan
las expresiones de los tres sindpticos, en el evangelio de Mar-
cos se encuenira una intencién propia respaldada por su re-
daccién. Sélo el andlisis literario de los diversos textos la pue-
de detectar 65 y la estructura de su evangelio la puede ilumi-
nar. Toda la primera parte del evangelio desemboca en la
confesién de su mesianismo; a esa proclamacién se llega no
mediante la repeticién del titulo, sino mediante la interrogante
que en el trayecto queda pendiente sobre Jests (1,41; 6,14-16),
sobre la imposicién de secreto y reserva que con frecuencia
queda frustrado (1,45; 6,32-33.54; 7,24.36-37). Esta manifes-
tacién de la realidad de Jests, a pesar de su actitud de oculta-
miento, deja entrever la fuerza de la gloria del Mesias, que
salta las barreras de la imposicién de secreto y, a través de su
violacién, se apodera de la muchedumbre y del entusiasmo
de los curados 66, Entonces ain queda por explicar el porqué
este interés de Jesus en poner dique a una fuerza irresistible.
La razén nos la da la orientacién de la segunda parte del evan-

64 Tton-Durour, Marcos, 214-216.

65 Es la técnica seguida por G. MINETTE pDE TILLESSE, Le Secret Messia-
nique dans I'évangile de Marc (Paris 1968).

66 Ibid., 323.
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gelio de Marcos. La finalidad del evangelio no termina en la
proclamacién del mesianismo de Jests (8,29), sino que con-
tinGla en una aclaracién nitida de la naturaleza de ese Mestas,
Hijo del hombre, con su necesidad de padecimiento, pasién,
muerte, resurreccién (8,31; 9,31; 10,33-34). La actitud de re-
serva habrd que mantenerla hasta que no se cumpla esta mi-
sién del Mesias: sélo después de la resurreccién tendra lugar
la proclamacién abierta (9,9) 67. Mediante el secreto mesidnico,
Marcos expresa en su evangelio «la irrevocable y libre decisién
de Jests de abrazarse con la pasién por ser ésa la voluntad
divina» 68,

iCémo explicar entonces la mayor relajacién del secreto
en la segunda parte del evangelio (Mc 10,52; 11,1-10), incluso
su total desaparicién (14,62; 15,39) aun antes de la resurrec-
cién? Toda esta segunda parte estd orientada a manifestar el
mesianismo paciente del Hijo del hombre. Un medio de sub-
rayar esta naturaleza del Mesias no son sélo los diversos anun-
cios de la pasién (8,31; 9,31; 10,33-34), sino el entroncar de
un modo real la confesién de su mesianismo con la pasién
misma. Al ciego curado en Jericé (10,46-51) no se le impone
silencio ni se le despide, sino que se le permite seguir a Jesus
(10,52). Pero este seguimiento se realiza ¢en el camino» (&v
17 68¢3) (10,52) con una clara conexién redaccional con <el
camino» en que se anuncié la pasién (cf. 8,27.31; 9,31.33;
10,32) v que termina en Jerusalén 9. Al llegar a Jerusalén,
en puertas de la pasién, tiene lugar una proclamacién mesid-
nica sin precedentes (11,1-10). Pero es en la misma pasién,
en el momento de grande humillacién, cuando Jests confiesa
abiertamente su mesianismo: «Yo soy» (14,622), conexiondn-
dolo con la expresién Hijo del hombre (14,62b) utilizada pre-
viamente para anunciar la pasién (8,31; 9,31; 10,33-34). Es
un modo grafico de mostrar la naturaleza de su mesianismo
paciente. La confesién solemne del centurién (15,39) estd in-
timamente ligada con la muerte de Jesus, ya que expresa el
evangelista que la confesién fue motivada al verlo morir de
esa manera (15,38). Todas estas violaciones del secreto estén,

67 TavLor, W. Wrede's The Messianic Secret, 250; Ip., Mark, 123;
Ricavx, Marcos, 132.

68 MiNeETTE DE TILLESSE, Le Secret Messianique, 321.

69 CaBa, Evangelios, 203, nota 61.
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pues, en el evangelio de Marcos no al margen de su dindmica,
sino en armonia y confirmacién de su orientacion.

Con todo, aun a pesar de la claridad de la segunda parte
del evangelio al mostrar la naturaleza del mesianismo, se re-
pite con frecuencia la incomprensién mas absoluta de los dis-
cipulos mismos (8,32-33; 9,32-34; 10,35-41). Sélo la luz de la
resurreccién les traerd la comprensién plena (Act 2,36). En el
evangelio de Marcos se subraya ciertamente la diferencia de
tiempo existente entre el «ahora» de la actividad de Jests vy el
«después» de la resurreccién (9,9) 70. Pero la diferencia esta
motivada no por el amesianismo de Jests en los dias de su
ministerio, sino porque la gloria de su resurreccién dejé pa-
tente en la Iglesia el mesianismo de Jests plenamente realizado
en su pasién. Después de la resurreccién se llega en la Iglesia
a un pleno conocimiento y penetracién de la revelacién del
Mesias. Marcos, consciente de ello, al redactar su evangelio
en plena luz pascual, presenta en contraste la incomprensién
de los que vivieron en torno a Jests y la profundidad de cono-
cimiento sobre su mesianismo que se adquirird, en un clima
eclesial, después de su resurreccion.

Marcos, pues, partiendo de una realidad de reserva en la
actuacién de Jestis motivada por prudencia y pedagogia, por
acomodacidn a la condicién de la revelacién, utiliza esta misma
realidad como técnica literaria. Sigue asi este procedimiento
para mostrar de un modo peculiar y propio el programa que
se propone al escribir su obra y presentar la figura de Jesus
como Mesias e Hijo de Dios. Este es el contenido de su men-
saje, de su buena noticia, de su evangelio.

70 Ricaux, Marcos, 132.

Carituro II

PRESENTACION DE LA FIGURA DE JESUS
EN EL EVANGELIO DE MATEO

ESQUEMA
1. Contraste entre la presentacién del evangelio de Mateo v el de Marcos.
La expresién ¢hijo de David» en el evangelio de Mateo.

a) Estructura general del evangelio de Mateo.
Sentido de la expresién «hijo de David» en el conjunto del evangelio
de Mateo.

1) El uso de la expresién en Mateo.
2) Rasgos manifestadores de una intencién redaccioral.

¢) Laafirmacién de la descendencia davidica de Jests en acomodacién
al conjunto del evangelio.

3. La expresién «Hijo de Dios» en el evangelio de Mateo.

a) Uso de esta denominacién.
b) Lafiliacién divina de Jests en el conjunto del evangelio de Mateo.

1. Contraste entre la presentacion del evangelio
de Mateo y el de Marcos

Los dos primeros evangelios coinciden en insinuar, ya des-
de el primer versiculo, la presentacién de la figura de Jesus
que va a seguir a continuacién. Marcos expone, ya al princi-
pio, el tema programitico que desarrollari, mediante la ex-
presién: «Comienzo del evangelio de Jesucristo, Hijo de Dios»
(Mc 1,1); igualmente Mateo, ya desde el comienzo, muestra
la orientacién general que va a tener su obra: «Libro de la
descendencia de Jesucristo, hijo de David, hijo de Abrahin»
(Mt 1,1). Dentro de este anuncio programético del desarrollo
del evangelio en que convergen los dos primeros evangelistas,
hay también notas diferenciales en que discrepan y por las
que cada uno se caracteriza. El evangelista Marcos pone junto
al nombre de Jesus dos titulos que le cualifican: Mesias (Cris-
to), Hijo de Dios. La expresién «Jesucristo» se encuentra sélo
esta vez en Marcos. Parece que al comienzo de su evangelio
la expresién conjunta de «Jesucristo» no sea un nombre, sino
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el titulo «Mesias» (Cristo) aplicado al nombre «Jests» 1. Esta
observacién al primer versiculo queda confirmada por el des-
arrollo que se sigue en la presentacién de los titulos: «Cristo»
e «Hijo de Dios», hasta llegar a los diversos momentos de cul-
minacién en la confesién de Pedro (Mc 8,29) v del centurién
(Mc 15,39).

Mateo, por el contrario, tiene una orientacién diversa res-
pecto de Marcos, mostrada en varias diferencias. Mateo pone
también junto al nombre «Jesdsy, como Marcos, el término
«Ciristo». Pero en el evangelio de Mateo la denominacién «Cris-
to» no parece ser aqui un titulo, sino que forma una unidad
con el nombre «Jestsy, llegando a constituir este conjunto
unitario el nombre propio de Jesucristo. Esta observacién he-
cha al comienzo del evangelio de Mateo tiene también su
confirmacién. Mientras que en el evangelio de Marcos el con-
junto Jesucristo s6lo se encuentra en el primer versiculo, en
el evangelio de Mateo, por el contrario, se encuentra otras
veces y manifiestamente como un nombre conjuntado. Asi
aparece un poco después al exponer la concepcién virginal
de Jesus: «El nacimiento de Jesucristo fue de esta manera»
(Mt 1,18); igualmente se dice, al comenzar una nueva seccién
importante en el desarrollo del evangelio de Mateo: «Desde
entonces comenz6 Jesucristo a manifestar a sus discipulos que
¢l debfa ir a Jerusalén y sufrir mucho» (Mt 16,21) 2. En otras
ocasiones expone también Mateo unidos los términos «Jests»
y «Cristo», aunque no conjuntados (Mt 1,16; 27,17.22) 3. Una
ulterior confirmacién del nombre unitario de Jesucristo en el
versiculo inicial de Mateo lo constituye el relieve que el titulo
«Cristo» tiene en su evangelio. Mientras que Marcos atribuye
especial importancia al titulo «Cristo» como expresién del me-
sianismo, Mateo, en cambio, no lo subraya mucho; éste in-
siste sobre todo en la denominacién que, en el primer versicu-
lo, sigue al nombre Jesucristo: Hijo de David. El mesianismo

1 LaMarcHe, Commencement, 1034.

2 Esta lectura conjunta de Jesucristo, aunque la suprimen algunos ma-
nuscritos (8¢ 892 1604 Qp Ir), se encuentra, sin embargo, en otros de mas
relieve (B* S5* bo 1279). Su lectura est4 admitida en el texto por A. Huck-
H. LierzMany, Synopse der drei ersten Evangelien (Tibingen 1950); A. MERK,
Novum Testamentum (Romae 81957); K. ALaND, Synopsis Quattuor Evange-
liorum (Stuttgart 1964).

3 Semejante formulacidn: «Jests llamado Cristo», no se encuentra en los
textos paralelos de Marcos y Lucas.
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de Jests est4d unido con frecuencia en el evangelio de Mateo
a su descendencia davidica. Asi, en la genealogfa de Jests,
en la que se muestra su procedencia de David, se le llama
cuatro veces «Cristo» (1,1.16.17.18); Herodes se informa de
los sacerdotes «en qué lugar debia nacer el Mesfas» (Mt 2,4)
y ellos rélacionan el nacimiento del Mesias con Belén (Mt 2,5),
intimamente unido con David; Jesus preguntard después a
los fariseos sobre cémo puede ser el Mesias hijo de David
(Mt 22,41-45). Mateo, pues, al comienzo de su evangelio, en
el versiculo inicial, no pone el acento sobre la denominacién
«Cristo» que forma un conjunto unitario con «Jests», sino so-
bre su descendencia como hijo de David. El presentar Mateo
la figura de Jests directamente en su descendencia davidica
y, mediante ella, su mesianismo, seria la primera diferencia
que muestra respecto de Marcos en el versiculo inicial.
Hay una segunda diferencia entre Mateo y Marcos ya en
la orientacion de las diversas redacciones. Marcos superpone
al titule «Cristo», el otro titulo «Hijo de Dios» como tema gue
tendr4d que desarrollar a lo largo del evangelio, pasando a tra-
vés de la denominaciéon de «Hijo del hombre». Mateo, en
cambio, en el primer versiculo no superpone al titulo hijo
de David, el otro de Hijo de Dios, sino hijo de Abrahéan.
Con esta tltima denominacién Mateo no pretende demostrar
que Jesus se relacione con Abrahin por medio de David; sélo
arraiga asi atin mds en el pueblo judaico la descendencia de
Jests, mostrando que en Jesds se cumple la promesa hecha
al pueblo en su conjunto y desde sus origenes 4. Pero, al pre-
sentar la figura de Jests, el evangelio de Mateo no se quedara
en una mera insercién en el pueblo de Israel, como hijo de
Abrahén, en su descendencia mesidnica, como hijo de David.
La descendencia davidica serd para Mateo el punto de partida
para llegar a otro titulo, a la misma denominacién a la que
llega también Marcos: Hijo de Dios. Mientras que Marcos
utilizard el término Hijo del hombre para llegar a la denomi-
nacién Hijo de Dios, Mateo arrancard de la filiacién davidica
para llegar a otra filiacién: la filiacién divina que se deja en-
trever inmediatamente después de la genealogia de Jests en
el anuncio de su concepcién virginal (Mt 1,20), que se tras-
luce en la pregunta de JestGs a los fariseos sobre el Mesfas

4 BoNNARD, Matthieu, 16.
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como hijo de David (Mt 22,41-45) y se explicita abiertamente
en la confesién de los discipulos (Mt 14,33) y de Pedro
(Mt 16,16).

La persona de Jests en el evangelio de Mateo se presenta,
pues, de un modo fundamental bajo estos dos titulos: como
hijo de David, mostrando asi Mateo su mesianismo mediante
su filiacién davidica, v como Hijo de Dios, llegando asi a la
misma expresién culminante en que desemboca el evangelio
de Marcos. Estos dos titulos de Jests, hijo de David e Hijo
de Dios, serdn los dos aspectos que estudiaremos al ver la
presentacién que hace Mateo de la figura de Jesus.

2. La expresién «hijo de David» en el evangelio
de Mateo

Este titulo de hijo de David con que Mateo abre su evan-
gelio aplicandolo a Jests (1,1) de alguna manera sintetiza la
intencién del autor en el desarrollo redaccional de su obra.
El modo como lo presenta est4 en armonia con la idea general
y preponderante que se acenttia en la estructura general de
este evangelio.

Vamos a ver, pues, en primer lugar cudl es la estructura-
cién general del evangelio de Mateo; después analizaremos
el uso que hace de esta expresiéon hijo de David dicha de Je-
sus, y asi aparecerd con claridad el papel que desempefia la
afirmacién de la descendencia davidica de Jests en el conjun-
to de la obra de Mateo.

a) Estructura general del evangelio de Mateo

Igual que en el evangelio de Marcos, también en el de
Mateo se han presentado diversidad de estructuraciones que
pretenden explicar el conjunto. Prescindimos ahora de algu-
nas que, aun conteniendo parte de verdad, se quedan un poco
en la periferia, como una estructuracién meramente geogra-
fica S o la divisién en cinco libros como un nuevo pentateuco 6.

5 WIKENHAUSER, Introduccion, 144-147; Scumip, Mateo, 34-36; FEINE-
Bemm-KtmuMer, Einleitung, 57-59; Caba, Evangelios, 253.

6 E. NesTLE, Die Funfteilung im Werk des Papias und im ersten Evange-
lium: ZNW 1 (1900) 252-254; B. W. Bacon, The Five Books of Matthew
against the Jews: The Expositor (1918) 56-66; J. A. Finoray, The Book of
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Nos detendremos en otra estructuracién que toca mds el fon-
do de la obra de Mateo y ha sido llamada atinadamente es-
tructura dindmico-dramética 7. El dinamismo se manifiesta en
cuanto que en el evangelio se da una continua y creciente
manifestacién de Jests al pueblo de Israel. El dramatismo
radica en la no aceptacién del pueblo, mas atin, en la repulsa
de la progresiva revelacién de Jesus.

Los elementos de este dinamismo dramdtico se podrian
reducir a estos tres aspectos: por parte de Jesus, una llamada
al pueblo; por parte de Israel, un rechazo de Jests; como dato
final, una apertura a todas las naciones y a todas las gentes
del nuevo pueblo de Israel, la Iglesia fundada por Jests. En
el evangelio de Mateo se dan rasgos redaccionales que funda-
mentan, ya desde el principio de su obra, este dinamismo
dramatico. En el evangelio de la infancia los dos primeros
capitulos presentan como el germen o embrién de todo lo
que va a seguir. Ya en el primer capitulo el evangelista pre-
senta la persona de Jests, mediante la genealogia inicial, ple-
namente enraizado en su pueblo, como hijo de David, hijo
de Abrahan (1,1); serd el liberador de su pueblo, ya que lo
salvard de sus pecados (1,21). Sin embargo, ya en el capitulo
segundo se subraya el rechazo del pueblo; Jests ha de huir
a Egipto por la persecucion de los dirigentes (2,13-15). Como
contraste con la actitud de repulsa del pueblo, Jests es ado-
rado por los magos que vienen de Oriente (2,1-12).

El resto del evangelio de Mateo desarrollard en sus partes
principales este mismo dinamismo dramdtico del comienzo.
La primera parte (c.3-13), que se abre con la escena del Bau-
tista (c.3), es una manifestacién continua de Jesus. El pueblo
que estaba en tinieblas vio una gran luz (4,16); Jests se mues-
tra poderoso en palabras—sermén del monte (c.5-7)—y obras
—serie de milagros (c.8-9)—. Toda esta manifestacién de Je-
sds en la primera parte del evangelio de Mateo estd encuadra-
da en un marco de repulsa: su actividad comienza en Galilea,
siendo citadas expresamente las ciudades de Nazaret y Carfa-

Testimonies and Structure of the First Gospel : The Expositor (1920) 388-400;
W. D. Davies, The Sermon on the Mont (Cambridge 1966) 6-7; L. Vacanay,
Le probléme synoptique. Une hypothése de travail (Paris 1954) 199-208;
P. Benorr, L'évangile selon Saint Matthieu, en La Sainte,Bible (Paris 1961)
1287-88; CaBa, Evangelios, 254-257.

7 Leon-Durour, Mateo, 179-183; CaBa, Evangelios, 257-261.
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natm (4,12-13); estas mismas ciudades de Cafarnatm (cf. Mt
13,1) v Nazaret (13,53-58) cerrardn la actividad de Jesus
en esta primera parte, matizindola con una nota esterili-
zante de incredulidad (13,58). La segunda parte general del
evangelio (c.14-28), que jcomienza, al igual que la primera,
con la muerte del Bautista (14,1-12), estd sellada con una acti-
tud de repliegue de Jests (14,13); de aqui brotard la funda-
cidn de la Iglesia (16,16-19)8 que, después de la total v de-
finitiva repulsa del pueblo en la pasién de Jestas (cf. 27,25),
tendrd que abrirse a todas las gentes (28,19).

Esta estructura dindmico-dramética del evangelio de Ma-
teo, en la que se presenta la figura de Jests inserto en el pue-
blo y abierto a las gentes por el rechazo de los suyos, lleva
consigo, por una parte, una especial conexién de Jests con el
pasado y, por otra, una proyeccién hacia el futuro. La unién
de Jests con el pasado queda clara, ya que su persona forma
parte de la historia de Israel: No sélo es hijo de David y Abra-
han (1,1), sino que los hechos de su vida se vinculan con el
pasado como cumplimiento de lo que estaba predicho por los
profetas; asi, su nacimiento de una virgen (1,23; cf. Is 7,14)
en Belén de Juda (2,5; cf. Miq 35,2), el tener que volver de
Egipto (2,15; cf. Os 11,1) después de la matanza de los ino-
centes (2,16-18; cf. Jer 31,15) vy habitar en Nazaret (2,23;
cf. Is 11,15 53,2), su ministerio en Cafarnatm (4,13-16;cf. Is 8,
23; 9,1), sus obras y milagros (8,16-17; cf. Is 53,4; Mt 12,15-
20; cf. Is 42,1-4), su doctrina en parabolas (13,35; cf. Sal 77,2),
su entrada en Jerusalén (21,4-5; cf. Zac 9,9; Is 62,11), la trai-
cién de Judas por treinta monedas (27,9-10; cf. Jer 32,6-10).
La proyeccién hacia el futuro, dada la crisis actual del pueblo
(21,33-46; 27,25), se plasma en su apertura a otras gentes que
den fruto (21,63), en la formacién de un nuevo pueblo de
Israel, la Iglesia, cuya fundacién se anuncia (16,16-19) y cuya
estructura comunitaria se presenta (c.18) con misién univer-
sal para todas las gentes (28,19).

El evangelista Mateo presenta, pues, la figura de Jests
mediante la estructura general de su obra, inserto en su pue-
blo, rechazado por él, abierto a todos los hombres.

8 Lfon-Durour, Haaia el anuncio de la Iglesia, 225-249.
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b) Sentido de la expresion «hijo de David» en el conjun-
to del evangelio de Mateo

Para captar el sentido de esta expresién habrd que partir
de la constatacién del uso que Mateo hace de ella, en contraste
con los otros sinépticos; y, al mismo tiempo, de la detectacién
de los rasgos redaccionales que descubren una intencién re-
daccional en el autor.

1) EL uso DE LA EXPRESION EN MATEO

Es, sin duda, el evangelista que més la aduce. Mientras
que Marcos la trae solo tres veces (10,47.48; 12,35), al igual
que Lucas en parecidas ocasiones (18,38.39; 20,41) 9, Mateo,
en cambio, la usa diez veces. De ellas, ocho veces en explicita
referencia a Jesas: en la genealogfa (1,1), en la aclamacién de
dos ciegos en diversas ocasiones (9,27; 20,30-31), en una pre-
gunta de la multitud (12,23), en la peticién de una mujer ca-
nanea pagana (15,22), en un grito entusiasmado de los que le
acompafiaban en la entrada a Jerusalén (21,9), en boca de los
nifios una vez entrado en el templo (21,15). Las otras dos
veces se encuentran, una, en referencia implicita a Jesds en
la pregunta hecha por Jestis mismo a los fariseos sobre el Me-
sias (22,42), v otra afirmada por Mateo de San José (r,20).

Este uso abundante de la expresién hijo de David en el
evangelio de Mateo atin queda més subrayado teniendo en
cuenta la proveniencia de la expresién. Sélo en dos ocasiones
hay una proveniencia de la expresién comtn con los otros
dos sindpticos: en la curacién de los ciegos de Jericé (Mt 20,
30-31; Mc 10,47.48; Lc 18,38.39) v en la pregunta de Jestus
a los fariseos (Mt 22,42; Mc 12,35; Lc 20,41). La mayoria de
las veces el empleo de la expresién se debe o al uso de una
fuente propia de Mateo (1,1.20; 9,27), o a formulacién redac-
cional del mismo Mateo; ya que, utilizando relatos comunes
con los otros sindpticos, sélo él lo menciona (Mt 12,23; cf. Lc
11,14-16; Mt 15,22; cf. Mc 7,24-30; Mt 21,9.15; cf. Mc 11,9-
11; Lc 19,38-44). Se vislumbra, pues, que en la frecuencia

9 En el evangelto de Juan no aparece nunca. La multitud{k pregunta
por el Cristo que habia de venir «del linaje de David» (Jn 7,42)4:~ ~
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con que usa Mateo la expresién hijo de David tiene una inten-
cién particular. Esta queda patente en los trazos redaccio-
nales que le acompafian.

2) RAsSGOS MANIFESTADORES DE UNA INTENCION
REDACCIONAL

En el uso de la expresién hijo de David intervienen diver-
sos aspectos que pueden proyectar luz y descybrir la inten-
cién del autor al formularla: a) las personas que la utilizan;
b) las actitudes que adoptan; c) otra serie de radgos comple-
mentarios que las acompafian,

a) Entre las personas que pronuncian el titulo hijo de
David, hay que citar en primer lugar al evangelista mismo.
Precisamente con esta afirmacién programética abre Mateo su
evangelio (1,1): «Jesucristo hijo de David, hijo de Abrahan» 10,
Al igual que Jesus, también José es llamado por el dngel, segun
cuenta Mateo, hijo de David (1,20). Es un modo de subrayar
la descendencia davidica de Jestis mismo 11,

En el mismo evangelio de la infancia, Mateo acentda to-
davia mas la descendencia davidica de Jests al preguntar los
magos por el paradero del recién nacido rey de los judios
(2,2) y recibir como respuesta el lugar de nacimiento del Me-
sfas: «Belén de Juda» (2,5; cf. Miq 5,2). Belén estd unido a Da-
vid (1 Sam 16,1.4.18), y asi Jesuds, naciendo en Belén, se pre-
senta también relacionado con David. Con esta orientacién
del evangelio de la infancia, el lector estd ya preparado y dis-
puesto a ver la actividad mesidnica de Jests durante su vida

10 A continuacién enumera las generaciones con diversas etapas (1,2-17):
de Abrahdn hasta David (1,2-5), de David hasta la transmigracién de Babi-
lonia (1,6-11), del exilio hasta Cristo (1,12-16). Mediante el simbolismo de
los nameros (tres veces 14), afirma R. Schnackenburg, Mateo quiere indicar
que s6lo Jests, y ningdn otro, es el Mesfas esperado; cf. SCHNACKENBURG,
Cristologfa, 308.

11 En la mentalidad judaica y del Antiguo Testamento, el reconoci-
miento del nifio por parte del padre es lo que constituye hijo, mds que la
misma procreacién, como sucede en el mundo grecorromano. Este sentido
de filiacién de Jesus respecto de José, filiacién adoptiva, supuesto lo con-
tado por el evangelista (1,18-25), lo subraya Mateo atin mas cuando en
la sinagoga de Nazaret sus paisanos se preguntan: « {No es acaso éste el hijo
del carpintero?» (13,55), a diferencia de Marcos, que en la misma escena
habla de Jests como ¢l carpintero, el hijo de Marfa» (6,3); cf. GiBss, Title
«Son of David», 448.
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ptblica y a oir la denominacién frecuente de hijo de David que
se le aplicard.

Los otros personajes que proclamarén el titulo hijo de Da-
vid serdn: los ciegos, en dos curaciones contadas por Mateo,
la primera de ellas exclusiva suya (9,27-31; 20,29-34), una mu-
jer pagana (15,22), la muchedumbre en plan de pregunta (12,
23) o de afirmacién (21,9), los nifios (21,135).

b) Tiene también su importancia el notar la actitud que
adoptan los personajes al hacer uso de esta expresién. El evan-
gelista Mateo adopta una actitud programatica al enunciar ya
en el primer versiculo (1,1) la descendencia davidica de Jests.
Todas las demds ocasiones en que otros dicen de Jesus el titulo
hijo de David: ciegos, cananea, multitud, nifios, se emplea
siempre el mismo verbo: xp&few 2. Es una proclamacién en
alta voz como cuando alguien se quiere hacer oir en medio de
una muchedumbre. La presencia de esta muchedumbre estd
a menudo subrayada por Mateo cuando habla de esta procla-
macién 13, Asi, aunque en la primera curacién de los ciegos
no se da muchedumbre por realizarse en casa (9,28), los ciegos
salen y lo difunden; la muchedumbre viene aludida a conti-
nuacién: of &xAol (9,33), en conexién con lo anterior (cf. 9,31),
admirada de lo que se ha manifestado en Israel (g,33) 14.
Cuando se deja abierta una interrogacién sobre el hijo de Da-
vid, se acentta la presencia de wévtes ol &xdor (12,23) 15,
Igualmente se pone de relieve la presencia de la muchedumbre
en la curacién de los ciegos de Jericé (20,29-31) 16 y en Ja
entrada en Jerusalén (21,8.9.11) 17,

12 Es un verbo muy usado de Mateo: Mt, doce veces; Mc, diez; Lc, tres.
Los textos paralelos de los otros sinépticos, en referencia a la expresién hijo
de David, también emplean el mismo verbo.

13 Gisss, Title «Son of Davidy, 450, nota 11.

14 Habrfa que hacer notar la mencién explicita del pueblo de Israel
junto con el verbo empleado Zpdvn. Se trata de una manifestacién mis de
Jestss al pueblo de Israel.

15 El wévres contrasta con la formulacién simple del paralelo de Lucas
of dxhor (11,14).

16 Marcos (10,46) v Lucas (18,36) hablan sélo una vez de la presencia
de la muchedumbre; Mateo, en cambio, dos veces (20,29.31) y una de ellas
ponderando el nimero: &xhos woAUs (20,29).

17 En la misma escena contada por Marcos y Lucas no aparece en ellos
el término &xAos; en cambio, tres veces en Mateo, y una de ellas matizada:
mAsioTos &xhos (21,8). Sélo hay una ocasién en que la proclamacién de hijo
de David no estd acompafiada de la presencia del pucblo: es en la proclama-
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Junto con el hecho de la presencia de la muchedumbre,
Mateo deja entrever a veces su misma actitud interna: se ad-
miran (é0oipcoow) (9,33) 18, se maravillan como fuera de si
(é€ioTavTo), preguntindose si tal vez es éste el hijo de David
(12,23). S6lo en una ocasién la muchedumbre tiene una actitud
algo sorprendente mandando callar (20,31a) a los ciegos que
le proclamaban como hijo de Dawvid (20,30). Tal vez de esta
manera se subraya atiin més la proclamacién, ya que los clegos,
en vez de callar, contintian gritando mas fuerte en su procla-
macién como hijo de David (20,31b). La muchedumbre, pues,
ni aun en este caso estd en linea de oposicién, sino que sirve
como punto de contraste y realce a la misma proclamacién 19,

Los personajes que estdn expuestos en linea de abierta opo-
sicién son los fariseos y dirigentes del pueblo. Asi, después
de la proclamacién de los ciegos (9,27-31), en la curacién del
mudo endemoniado que sigue a continuacién (9,32-34), ante
la admiracién de la muchedumbre (9,33), los fariseos atribuyen
al principe de los demonios el arrojar los demonios (9,34);
cuando la muchedumbre se pregunta si tal vez fuese éste el
hijo de David (12,23), los fariseos de nuevo repiten su acusa-
cién de arrojar los demonios en virtud de Beelzebul, principe
de los demonios (12,24); en la entrada en Jerusalén, ante la
aclamacién que los nifios hacen de Jests como hijo de David
(21,15), los sacerdotes y escribas se indignan y muestran su
desaprobacién (21,26).
c1én de la cananea (15,22); Jests se encuentra entonces en los confines de
Tiro y Sidén (15,21), pais pagano y, por tanto, fuera de Israel.

18 Aunque la admiracién se expresa por la curacién del endemoniado,
redaccionalmente estd unida con la escena anterior en que es proclamado
como hyo de David (9,27 31), cf. supra, nota 14.

19 Atinadamente se han hecho observaciones al termino &xAos que uti-
liza Mateo para designar la muchedumbre, en relacion al tftulo hyjo de
David. *Oxhos se contradistingue en Mateo claramente de Aads Este ulti-
mo termino, las veces que lo usa Mateo (catorce veces) en conexién con la
parte dirigente de Judea, o se pone en relacion directa con los dirigentes
judfos (26,5, 27,64), o en genitivo de dependencia respecto de los sacerdotes,
anclanos y escribas del pueblo (2,4, 21,23, 26,3.47, 27,1), o en referencia a
las profecias del Antiguo Testamento (2,6, 4,16, 13,15, 15,8). S1 dos veces
subraya Mateo la actitud benévola de Jesus con este pueblo (Auds), es pre-
cisamente al comienzo del evangelio de la mfancia (1,21) y del ministerio
publico (4,23), contrastando asf la actitud final que tendra este mismo pue-
blo (Aaxés) con Jesus, pidiendo que su sangre caiga sobre ellos y sus hijos
(27,25) El termino &xAos, sin embargo, se pone durante el ministerio de

Jestis, mostrando su actitud benévola y acogedora, cf Gisss, Title «Son of
Dawnd», 450-451.
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Esta actitud negativa de los dirigentes del pueblo respecto
a Jesds resulta ain mds significativa si se contrasta con aque-
llos que lo aclaman en su descendencia davidica: éstos son los
clegos (Tughol) (9,27; 20,30), una mujer pagana (15,22), los
nifios (21,15), la muchedumbre (21,9). En la redaccién de Ma-
teo todo esto muestra que la descendencia davidica de Jests
es algo tan claro que todas estas personas no cualificadas lo
confiesan; lo ven hasta los mismos ciegos. En cambio, aquellos
que no lo ven, més atin, que se oponen a su proclamacién acu-
sandole de colaborador con los demonios, son los sacerdotes
y escribas. En este sentido los dirigentes del pueblo son més
clegos que los mismos ciegos 20, Este contraste entre los fari-
seos y los ciegos se acenttia ain més si se afiade que, mientras
los nifios mismos detectan la filiacién davidica (21,15) e incluso
la mujer pagana (15,22), los dirigentes del pueblo permanecen
en su endurecimiento y hostilidad.

¢) Finalmente, hay otra serie de rasgos redaccionales,
adicionales a la formulacién hijo de David, que completan el
sentido de semejante proclamacién. Uno de ellos es la deno-
minacién de Sefior (Kupie) junto a la de hijo de David (g,28;
15,22.27; 20,30.31). Ciertamente que el término xUpie puede
ser modo de expresar actitud de cortesia (Mt 21,29; Jn 4,11;
Act 16,30). Pero consta que tal invocacién es frecuente en la
primitiva comunidad cristiana como manifestacién de fe en
Jests (Act 2,36; 16,31; 22,19).

En Mateo la denominacién Kupie dicha de Jests no es

20 Parece que Mateo ha tenido la intencién redaccional de subrayar esta
1dea en el empleo que hace del término Tuprds. Las veces en que habla de
curacion de ctegos, a excepcién de dos ocastones en que alude a ciegos en
referencia a sumarios de curaciones (11,5, 15,30), se establece una cierta co-
nexion entre la curacién de los clegos y la proclamacién de Jests como hijo
de Dawvid bien por aquellos que son curados (9,27; 20,30-31), bien por
aquellos que han contemplado la curacién, como la muchedumbie que, al
verlo, se pregunta si serd hijo de David (12,22-23: en esta ocasién solo Mateo
dice que el enfermo era ciego y mudo [12,22], cf. Lc 11,14), o bien, final-
mente, por los mifios que le proclaman hijo de David (21,15), inmediata-
mente despues de aludir a curaciones de ciegos (21,14: s6lo Mateo alude
tambien aquf a los ciegos). Junto con esta comprobacién se puede apreciar
una fuerte tendencta en Mateo a llamar ciegos, con sentido metaférico es-
piritual, a los fariseos (15,14; 23,16.17.19.24.26); cf. Gisss, Title «Son of
Daund», 461-462. En consecuencia, parece que Mateo pretende contrastar
la «vision» de los clegos y la «cegueray de los fariseos respecto al mesianismo
de Jesus en su descendencia davidica.
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s6lo expresion de trato humano, incluye un sentido ulterior 21,
Ateniéndonos ahora sélo a las veces en que Mateo conexiona
la denominacién Képie e hijo de David, parece ser la invoca-
cién de Kipie una verdadera formulacién de fe precisamente
por otros rasgos que le acompafian con frecuencia: ¢ten com-
pasién de nosotros», éAénoov fluds (9,27; 20,30.31) O &ten com-
pasién de miv, éAénodv pe, (15,22). Esta expresién: #énoov
fiuds (ue) en el Antiguo Testamento se dice sélo de Yahvé,
v en el evangelio de Mateo sélo de Jests (9,27; 15,22; 17,15;
20,30.31) 22, al igual que generalmente en el Nuevo Testa-
mento 23, De todos estos rasgos que acompafian a la expresion
hijo de David dicha de Jests se puede deducir que de ella
toma Mateo punto de partida para afirmar de Jesus, no sélo
la descendencia de David, sino para insinuar otra realidad ul-
terior més profunda que la misma filiacién davidica.

Una confirmacién de esta deduccién se puede encontrar en
la pregunta que hace Jests a los fariseos en la redaccién de
Mateo: «{Qué os parece a vosotros del Mestas? ;De quién es
hijo?» (22,42) 24. Al presentarlo los fariseos como sélo hijo de
David, la insistencia de Jestis deja entrever una realidad y filia-
cién mayor en el Mesias, ya que David llama en espiritu a su
hijo «Sefior», Una vez més, Mateo, partiendo de la condicién
de hijo de David cuya realidad afirma, apunta una dimensién
ulterior en Jesus, ya que su descendencia de David no agota
lo que en él se encierra. Esta ulterior dimensién la abordare-
mos a continuacién, después de ver el papel que desempeiia la
afirmacién de la descendencia davidica de Jesus en la totalidad
estructural del evangelio de Mateo.

c¢) La afirmacion de la descendencia davidica de Jesus
en acomodacién al conjunto del evangelio

Después de haber visto la estructura general del evangelio
de Mateo y el uso que hace del titulo hijo de David, ahora
puede aparecer clara la conexién que tiene semejante afirma-

21 Bornkawmy, Enderwartung, 39.

22 LouMEeYEeR, Gottesknecht, 69; IerseL, Fils de David, 117-118.

23 En el evangelio de Lucas (16,24) semejante expresion: &énodv pe,
la dice también el rico, en el tormento, a Abrahan.

24 S6lo Mateo hace la pregunta mediante el pronombre interrogativo:
Tivos ulés toTv; (22,42).
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cién con el modo de desarrollarse su evangelio. Se puede hablar
de una armonfa entre el modo como el evangelista procede en
la exposicién de su obra y la manera de presentar el titulo.

En la estructura general del evangelio de Mateo hemos
subrayado tres notas fundamentales: Jests inserto en su pue-
blo tiene una ténica continua y creciente de manifestacién pro-
gresiva; Israel rechaza, también con un dramatismo creciente,
esta persona de Jests hasta pedir incluso que su sangre caiga
sobre el pueblo y sus hijos; el evangelio muestra una apertura
a todas las gentes que vendran de Oriente y Occidente en susti-
tucién de aquellos que no se encontraron dignos.

El evangelista Mateo sigue este mismo esquema estructural
en la presentacién de la descendencia davidica de Jests. Jests,
plenamente enraizado en su pueblo, se presenta con una des-
cendencia davidica tan clara, que la ven incluso los ciegos y la
proclaman hasta los nifios. En cambio, los dirigentes del pue-
blo, sacerdotes, escribas y fariseos, no ven nada, son més que
ciegos; se oponen a su descendencia davidica, rechazan la per-
sona de Jesus atribuyendo sus obras a la influencia de Beelze-
bul, principe de los demonios. Los paganos, simbolizados en
la mujer cananea, sustituyen a aguellos que no fueron dignos.
Se abre a todas las gentes la proclamacién de Jests como hijo
de David; pero, a la vez, mediante la adicién de «Sefior»,
Kupig, v la invocacién de misericordia, #Aénoov fiuds, se vis-
lumbra una realidad ulterior que sobrepasa la misma filiacién
davidica, su filiacién divina.

3. La expresion «Hijo de Dios» en el evangelio

de Mateo

Esta expresién, junto con la anterior de hijo de David, es
la que tiene més relieve en el evangelio de Mateo en referencia
a Jests. Veremos, primero, el uso que hace Mateo de la expre-
sién Hijo de Dios, para pasar, después, al sentido que tiene
este uso en el conjunto de su evangelio.
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a) Uso de esta denominacién

La mencién de la filiacién divina de Jests es atin més fre-
cuente en el evangelio de Mateo que la mencién de la filiacién
davidica. A ella se alude en el evangelio de la infancia (2,15),
en el bautismo de Jesds (3,17), en las tentaciones (4,3.6), en el
grito de los endemoniados (8,29), en la manifestacién que hace
Jesus de si mismo (11,27), en la admiracién de los discipulos
con ocasién de la tempestad calmada (14,33), en la confesién
de Pedro (16,16), en la voz que se oye en la transfiguracién
(17,5), en la parébola de los vifiadores homicidas (21,37), en
un logion del discurso apocaliptico (24,36) 25, en la pregunta
del sumo sacerdote (26,63), en la burla de los transedntes (27,
40) y sacerdotes al pie de la cruz (27,43), en la proclamacién
del centurién (27,54) 26. Entre los sinépticos, es ¢l evangelista
que la menciona més 27,

Si el titulo hijo de David aparece al comienzo del evangelio
de la infancia (1,1), esta otra denominacién de su filiacién
divina se puede decir que abre la presentacién publica de Jests
en su bautismo (3,17) y la cierra con la exclamacién del cen-
turién (27,54). En el centro de esta gran inclusion, el uso va-
riado de la filiacién se presenta con diversidad de significados,
segun los distintos personajes que lo emplean 28,

1) Hay un primer sentido al expresar la filiacién que estd
en armonia y linea de continuidad con la concepcién del me-
sianismo judaico. Tales serfan las ocasiones en que la denomi-
nacién Hijo de Dios viene pronunciada por los demonios o re-
presentantes de la mentalidad judia. En dos ocasiones profie-
ren los demonios esta expresién: una, en las tentaciones del
desierto (4,3.6), y otra, al salir de un poseso (8,29). Toda la
orientacién de la escena de las tentaciones en Mateo, cons-

25 La mencién del Hijo la traen los manuscritos mas antiguos y garanti-
zados: S B D © ¢ it Iren Orig; otros, en cambio, la supri.men.: W A vg
sy® P¢ sa bo Basilius, Didymus, tal vez por la dificultad que implica.

26 Prescindimos ahora de la mencién de la filiacién incluida al llamar a
Dios «Padre».

27 Mientras que en Mateo se da unas catorce veces, en Marcos se en-
cuentra unas ocho veces (I,1.11; 3,11; §,7; 9,7; 12,6; 14,61; 15,39) y en Lu-
cas unas diez veces (1,35; 3,22; 4,3.9.41; 8,28; 9,35; 10,22; 20,13; _22,70)-

28 E] contenido mismo de la expresién Hijo de Dios en sus diversos ma-
tices, cf. c.VII, p.187. Ahora aludiremos simplemente a las diversas referen-
cias, para encuadrarlas en el conjunto del evangelio de Mateo.
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truida sobre las palabras del Deuteronomio (Mt 4,4.7.10;
cf. Dt 8,3; 6,16; 6,13), muestra su sentido mesidnico fundado
sobre el Antiguo Testamento 29. El ataque del demonio con-
siste aqui en apartar a Jests de su verdadero mesianismo, exi-
giendo de él la realizacién aparatosa de portentos para mostrar
que es Hijo de Dios (Mt 4,3.6). La victoria de Jesds se mos-
trard en mantener, por contraste, la actitud mesiénica suya en
sumision (4,10). En la redaccién de Mateo, las tentaciones de
Jesus tienen como fondo las tentaciones del pueblo en el de-
sierto; pero donde el pueblo fue vencido, sucumbiendo en su
fidelidad a Dios, Jestus fue vencedor, manteniéndose como
Hijo en perfecta obediencia a Dios 39, Junto a la actitud me-
sidnica propia de Jests en cumplimiento exacto de su misidn,
Mateo deja entrever, ademds, en su redaccién el sentido ver-
dadero de la filiacién de Jests en sumisién y obediencia, Es
légico y natural que en la otra ocasién en que los demonios
pronuncian la expresién «Hijo de Dios» (8,29) semejante formu-
lacién tenga idéntico sentido al expuesto en las tentaciones.

El sentido mesidnico de la expresién Hijo de Dios en labios
de los dirigentes judios es atin mas claro. Tal es el caso de la
pregunta del sumo sacerdote ante el Sanedrin: «Te conjuro por
Dios vivo a que me digas si eres ta el Mesias, el Hijo de Dios»
(26,63). La pregunta corresponde a la expectacién general me-
sidnica del pueblo judio 31, La correccién de esta concepcién
no se hace esperar, ya que en la respuesta de Jesus, introducida
por la particula TAfjv (26,64) 32, su mesianismo se matiza me-
diante la figura de signo trascendente del Hijo del hombre
sentado a la derecha del Poder y viniendo sobre las nubes del
cielo. Esta misma linea de concepcién mesidnica del sumo
sacerdote se encuentra en las insinuaciones que se hacen a Jests
al pie de la cruz por parte de los transedntes (27,39-40), de
los sacerdotes, escribas y ancianos (27,41-43), para que muestre
ser Hijo de Dios salvindose a si mismo y bajando de la cruz.

29 Dupont, Le tentazioni di Gest, 13-37.

30 Krunyr, Der Sohn, 57; Dupont, Le tentazioni di Gesn, 21; DEAN
Kinassury, The Title «Son of God», 12.

31 CurLLMaNN, Cristologia, 415-416.

32 En esta escena, Mateo es el tnico que introduce la partfcula adversa-
tiva mv, De ella dice F. Zorell, partiendo de diversos textos: «Constat, ab
hac particula saepe eas sententias inchoari, quibus alicui quaestioni vel mo-
nitioni finis imponitur et id quod est maximi momenti, inculcatury; cf. Zo-
RELL, Lexicon Graecum, 1074.

El Jesds de los Evangelios 4
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La concepcién mesidnica esperada aqui por los judios coincide
con la que se dejaba entrever en las palabras del demonio
(4,3.6). Asi lo muestra la sorprendente semejanza redaccional
de las formulaciones (4,6; 27,40) 33. La actitud de Jesus, al
igual que en las tentaciones, serd también en esta ocasién (27,
40.43) la misma: permanecer fiel en el cumplimiento de su
misién. Esta actitud la expresaba Mateo en la respuesta con-
clusiva de Jesus en las tentaciones (4,10); en la cruz, en cam-
bio, se expresa por medio de los mismos fariseos con unas pa-
labras del salmo: «Ha puesto su confianza en Dios» (Mt 27,43;
cf. Sal 21,9). En las dos ocasiones, tentaciones de Jesus y es-
cena al pie de la cruz, Mateo, a través de una mentalidad
judaica del mesianismo, deja entrever, al emplear la expresion
«Hijo de Dios», la dimension de sumisién y obediencia de
Jesus en su filiacion.

2) Junto con este sentido mesidnico judaico, Mateo asocia
un sentido més profundo en la filiacién de Jestds. Son una
serie de proclamaciones solemnes que a nivel de redaccién del
evangelista no dejan lugar a duda de ver en ellas la expresion
de una fe verdadera, dirfa cristiana, en la filiacién divina de
Jests. Comenzamos por las dos proclamaciones que, puestas
una al principio de la vida publica (3,17) y otra al final de la
pasién (27,54), constituyen como una gran inclusién. La voz
del cielo en el bautismo: «Este es mi Hijo» (3,17), v la confesioén
del centurién: «verdaderamente éste era Hijo de Dios» (27,54)
tienen una exacta correspondencia. En ambas ocasiones se
encuentra el pronombre oUtos en lugar enfitico: al comien-
zo, en la escena del bautismo (3,17) 34; al final de la procla-
macién, en las palabras del centurién (27,54). Dependiendo
del término vids estd el genitivo 8eoU en las palabras del cen-
turién; en la voz del bautismo sélo se encuentra el genitivo
pov pero su sustitucién por Beo¥ es clara, dado que la voz
procede del cielo. En las dos ocasiones se afirma la filiacion
mediante el verbo eipi, aunque en distinto tiempo, por la

33 Las exigencias de los transetntes y del demonio coinciden en la for-
mulacién del imperativo junto con el pronombre personal, seguido de la
condicional de la filiacién:

odoov geautédy, &l vlds el ToU Ocol (27,40)
Pdre oeauTov K&Tw €l Ulds €l Tol Oeol (4,6).

34 Hay que observar que, entre los sinépticos, sélo Mateo trae este pro-

nombre ofros en la voz que viene del cielo; cf. Mc 1,11; Lc 3,22.
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diversidad de circunstancias: presente, en el bautismo, por su
carcter de presentacién; pasado, en la cruz, por acomodacién
a la circunstancia reciente de la muerte de Jestds. El centurién
comienza su confesién con el adverbio &Anéds por tratarse de
una comprobacién final de lo que se habfa expuesto antes en
el bautismo, sin adverbio, como programacién. Si en la escena
del bautismo la proclamacién de la filiacién adquiere un ca-
ricter de revelacion por la voz que se oye del cielo, la confesién
del centurién presenta especial sefial de penetracién de una
realidad por los singulares acontecimientos apocalipticos que
la originan (27,51-54).

Esta propuesta inicial y constatacién final de la filiacién
divina de Jestis estin intimamente relacionadas con otras dos
confesiones solemnes de la filiacién divina de Jests contenidas
dentro de esta gran inclusién: la voz, en la transfiguracion
(17,5), v la proclamacién de los discipulos, en la tempestad
calmada (14,33).

La voz del bautismo que resuena desde el cielo (3,17) se
oye de nuevo en la transfiguracién desde una nube (17,5). La
proclamacién de Jests como Hijo se inserta en una escena de
caricter teofdnico: tiene lugar en un monte alto (17,1; cf. Ex 3,
1; 19,20), después de haberse obrado una transformacién en
Jests (17,2; cf. Ex 3,2; 19,18), cubriéndose el cielo con una
nube (17,5; cf. Ex 19,16). A la proclamacién solemne de la
voz, le precede, por un lado, la invocacién que los discipulos
hacen de Jesus como «Sefior» (17,4; cf. Is 6,11) y, por otro,
le sigue el temor reverencial de los mismos discipulos que, ante
la presencia de lo trascendente, caen a tierra sobre sus rostros
(17,6; Ex 3,6). En la escena de la tempestad calmada (14,33),
la confesién de los discipulos comienza con el mismo adverbio
aseverativo de la proclamacién final del centurién: dAndéss 35,
El sello marcadamente redaccional de Mateo se acenttda, al
igual que en la escena de la transfiguracién, al comparar la
expresién de fe de los discipulos en actitud litdrgica de ado-
racién (mpookivnoav) con la estupefaccién e ininteligencia de
los mismos discipulos en el relato de Marcos (6,51-52).

Finalmente, otra confesion de la filiacién divina de Jests
la pone Mateo, no ya en boca de los discipulos en general,

35 De las tres veces que Mateo usa este adverbio (14,33; 26,73; 27,54)
dos estd empleado con la afirmacién de la filiacién divina.
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sino en labios de uno en particular, Simén Pedro (16,162), que
actta haciéndose eco de los demés (16,15): ¢T4 eres el Cristo,
el Hijo de Dios vivo» (16,16b). Esta confesién no va acompa-
fiada de una actitud de adoracién, como en la tempestad cal-
mada (14,33), ni aparece la nube ni se oye la voz, como en las
escenas del bautismo (3,17) v transfiguracién (17,5), ni le acom-
pafian los portentos apocalipticos, como en la proclamacién
del centurién (27,51-54); pero se subraya el caricter de revela-
cién que se da en ella proveniente del Padre que estd en los
cielos (16,17).

Todas las ocasiones, pues, en que Mateo presenta la con-
fesién o proclamacién de la divinidad de Jests lo hace con
fuertes rasgos redaccionales en los que se subraya el caricter
de revelacién teofénica que lleva a una actitud de adoracion
cultica. Todos estos rasgos de redaccién son otras tantas prue-
bas del interés del evangelista en presentar la revelacién de la
figura de Jests como Hijo de Dios.

Adn existe en Mateo otro modo de expresar esta filiacion
divina de Jests, a saber, mediante el uso absoluto del término
«Hijo» 36, En el empleo que hace Mateo de él, una vez lo trae
por cuenta propia (2,15), otras veces exponiéndolo como pa-
labras de Jests (11,27; 21,33-44). La vez que alude Mateo a la
filiacién de Jests como reflexién personal es mediante la cita
del profeta Oseas, aplicindola a Jests al hablar de su vuelta
de la tierra extranjera: «De Egipto llamé a mi Hijo» (Mt 2,15;
cf. Os 11,1). El texto del profeta literalmente se refiere a la li-
beracién que Dios hizo de Israel, sacdndolo de la esclavitud de
Egipto como prueba del amor que Dios le tuvo cuando aun
era Israel nifio (Os 11,1). El texto del profeta lo considera el
evangelista en un sentido tipico y lo adapta a Jesus. Las pala-
bras del profeta se acomodan para expresar este nuevo hecho,
mejor atn que el precedente, no soélo el hecho de la vuelta
de Jests del destierro, sino la realidad de su filiacién. La expre-
sién de Israel como el primogénito de Yahvé (Ex 4,22-23) tiene
un sentido més exacto en Jesus. Este sentido que deja vislumbrar
el evangelista hay que ponerlo en linea de continuidad de las

36 Prescindimos ahora del otro medio, la denominacién de Dios como
Padre en labios de Jests. En este capftulo nos atenemos a la presentacién
directa de la figura de Jests. El estudio del término Padre, como expresién
correlativa de la filiacién de Jesus, lo haremos en los c.VII y X.
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proclamaciones de filiacién antes aludidas. En labios de Jesus
aparece este mismo contenido de filiacién al aludir al envio
que el duefio de la vifia hace de su propio hijo (21,37) o al
hablar de un conocimiento singular que tiene el Hijo acerca
del Padre como el Padre acerca del Hijo (11,27)37. En es-
te ultimo texto se encuentra el porqué de la manera redac-
cional de presentar Mateo la filiacién divina de Jests, como se
ha explicado antes, bajo el aspecto de revelacién teofanica:
al igual que nadie conoce al Padre sino aquel a quien el Hijo
quiera revelar (11,27), el conocimiento del Hijo hay que po-
nerlo entre las cosas que el Padre se ha complacido en revelar
a los pequefios (11,25-26). Todo el evangelio de Mateo esta
en linea de revelacién de Jests, quien, junto con su descenden-
cia y filiacién davidica, se muestra con esta otra filiacidén divina,
mis significativa y trascendente.

b) La filiacién divina de Jesas en el conjunto
del evangelio de Mateo

Como sucede con la presentacién de la descendencia davi-
dica de Jests, también la presentacién de su filiacién divina
estd en plena armonia con el modo general de estructurar Ma-
teo su evangelio. Las tres notas caracteristicas que constituyen
el dinamismo dramético de este evangelio: manifestacién, re-
chazo y apertura 38, se encuentran en la manera de presentar
a Jests como Hijo de Dios. Respecto a la realidad que implica
esa formulacién, se da en primer lugar una verdadera revela-
cién. La afirmacién inicial que hace el evangelista (2,15) me-
diante la cita del profeta Oseas (11,1), queda garantizada, como
revelacién especial, por la expresion de Jestis en el himno de
exultacién (11,27) y por la pardbola de los vifiadores homicidas
(21,37). La manifestacién procede igualmente del mismo Padre
que lo revela a Pedro (16,17), de la voz del cielo que lo pro-
clama en el bautismo (3,17) v en la transfiguracién acaecida
en el monte (17,5). Esta revelacién de la filiacién divina de
Jesus es aceptada y proclamada, no sélo por los discfpulos en la
tempestad calmada (14,33) y por Pedro en nombre de los otros

37 Hacemos ahora sélo alusién a estos textos en el conjunto redaccio-
nal del evangelista; el estudio y andlisis de ellos lo expondremos mds ade-
lante, f. ¢.X, p.300.

38 Cf. supra ¢.II, p.39.
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(16,16), sino por el mismo centurién pagano al pie de la cruz
(27,54). Frente a esta aceptacion esta el rechazo de los diri-
gentes judfos que se preanuncia en la pardbola de los vifiadores
que matan al hijo heredero (21,37-39), se realiza en el tribunal
del Sanedrin al escandalizarse por la blasfemia (26,65), v se
continda en el momento de la crucifixién al burlarse los tran-
setntes (27,35) v sacerdotes (27,41) de la expresién Hijo de
Dios. El rechazo del pueblo de Israel provoca la apertura a
otras gentes preanunciada igualmente en la paribola de los
vifiadores homicidas, puesto que se dice que a ellos ¢serd qui-
tado el reino de Dios y serd entregado a un pueblo que rinda
sus frutos» (21,44). En la proclamacién del centurién y de los
guardias romanos (27,54) se atisba este nuevo pueblo; se con-
firma y se amplia al mandar el resucitado a los discipulos: «Id,
pues, y ensefiad a todas las gentes, bautizindolas en el nombre
del Padre y del Hijo y del Espiritu Santo» (28,19).

Carfruro III

PRESENTACION DE LA FIGURA DE JESUS EN EL
EVANGELIO DE LUCAS

ESQUEMA

1. Estructura general del evangelio de Lucas.
Jestis como profeta en el evangelio de Lucas.

a) Textos comunes a los sinépticos.

1) Jesus en la sinagoga de Nazaret.

2) Opinién de la muchedumbre sobre Jestis como profeta.
b) Testimonios de Lucas en alusién a Jests profeta.

1) Testimonios explicitos.
2) Testimonios implicitos.
a) Jests y Moisés.
b) Jestsy Elias.
¢) Jests y el Bautista.
3. Significado de Jestis profeta en el conjunto del evangelio de Lucas.

Las diversas facetas que subrayan los evangelistas Marcos
y Mateo al presentar la figura de Jests se encuentran también
en el evangelio de Lucas. Son comunes a los tres sinépticos la
denominacién de Jestis como Cristo, Hijo de David, Hijo del
hombre, Hijo de Dios. Es cierto que de algunos de estos titulos
Lucas no hace especial insistencia como seria el de Hijo de
David ! y el de Hijo del hombre 2, mientras que otros, por el
contrario, toman en él, como en los demés sinépticos, un re-
lieve singular como el de Cristo 3 e Hijo de Dios 4. Por otras
denominaciones de Jestis muestra Lucas, sin embargo, una
predileccién mayor que la de los otros dos sindpticos; asi, por

1 En Lucas sdlo tres veces (18,38.39; 20,41), al igual que en Marcos;
en Mateo diez veces, con la orientacién particular estudiada en el capitulo
precedente.

2 Sobre este titulo y, por tanto, las veces que sale en Lucas, se tratard
en el e VI,

3 En el evangelio doce veces (Lc 2,11.26; 3,15; 4,41; 9,20; 20,41; 22,67;
23,2.35.39; 24,26.46) y veinticinco veces en los Hechos de los Ap6stoles,
mientras que aparece siete veces en Marcos y diecisiete en Mateo.

4 En Lucas ocho veces (1,35; 3,22; 4,3.9.41; 8,28; 9,35; 22,70), doce
veces en Mateo y seis en Marcos.
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el aspecto de Jesus rey 5, Jests Salvador 6, Jests Sefior 7, Jests
profeta 8. En la presentacién de la figura de Jests en el evan-
gelio de Lucas nos detendremos sélo en el aspecto de Jesus
profeta 9, procurando ver el sentido de este titulo en el con-
junto de su evangelio. Para esto, partiremos de la estructura
general del tercer evangelio; después veremos el uso que hace
Lucas de este término «profeta» aplicado a Jests; para captar,
finalmente, el papel que desempefia esta denominacién de Jests
profeta en armonia con la totalidad unitaria de su evangelio.

1. Estructura general del evangelio de Lucas

El tercer evangelio coincide grandemente con los otros dos
sinépticos en el modo de ordenar la actividad de Jesus: primero,
su ministerio en Galilea (4,14-9,50; cf. Mc 1,14-6,6a; Mt 4,
12-13,58); después, una seccién de peregrinacién continua (g,
51-19,44; cf. Mc 6,6b-11,10; Mt 14,1-21,9); finalmente, su ac-
tividad en Jerusalén (19,45-24,53; ¢f. Mc 11,11-16,8; Mt 21,

5 A. GeorGE, La royauté de Jésus selon I'évangile de Luc: ScienEccl 14
(1962) 57-69.

6 Es el unico evangelista entre los sindpticos que aplica a Jests la deno-
minacién de Salvador, owrhp (2,11).

7 1. pE LA PotrtERIE, Le titre Kyrios appliqué 4 Jésus dans I'évangile de
Luc, en Mélanges Bibliques en hommage au R. P. B. Ricaux (Gembloux
1970) 117-146.

8 G. KirrEL, ‘Inools & &i8dokalos kal wpogfitns: Theology 17 (1928)
202-205; C. H. Dopp, Jesus as Teacher and Prophet, en Muysterium Christi.
Christological Studies (London 1930) 53-56; R. MEYER, Der Prophet aus
Galilda. Studie zum Jesusbild der drei ersten Evangelien (Leipzig 1940);
P. E. Davies, Jesus and the Role of the Prophet: JBL 64 (1945) 241-254;
A. J. B. Hicains, Jesus as Prophet: ExpTim 57 (1945-46) 292-294; J. Da-
NitLou, Le Christ Prophéte: VieSpir 78 (1948) 154-170; F. W, Joung,
Jesus the Prophet. A Re-examination: JBL 68 (1949) 285-299; H. RIESEN-
FELD, Jesus als Prophet, en Spiritus et Veritas. Mélanges K. KunpzIn$
(Eutin 1953) 135-148; G. W. H. Lampe, The Lucan Portrait of Christ:
NTS 2 (1955-56) 160-175; F. GiLs, Jésus Prophéte d’aprés les éuvangiles
synoptiques (Louvain 1957); F. ScHNIDER, Jesus der Prophet (Freiburg 1973).

9 Ante la imposibilidad de poder tratar todos los demds aspectos en
Lucas, dejamos aquellos a los que ya hemos aludido al hablar de los otros
sinépticos (Cristo, Hijo de David, Hijo de Dios) o estdn intimamente
unidos con su mesianismo, como la denominacién de rey y, a veces, la de
Sefior (cf. GEORGE, La royauté de Jésus, 57.64), o implican ya una actitud
de fe de la comunidad pascual, como sucede también con la invocacién de
Sefior (cf. LA PorrerIE, Le titre Kyrios, 117-146, especialmente 145-146).
Aungue el concepto de owTnpia es clave en la obra de Lucas, en su evange-
lio sélo llama una vez a Jests owrip (2,11); dejamos también ahora esta otra
denominacién de Jesus salvador.
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10-28,20) 10, Pero, junto con estos elementos de la ordenacién
geografica, hay una particularidad muy especial que subraya
Lucas y constituye una caracteristica acentuada de su evange-
lio: la orientacién hacia Jerusalén.

Esta orientacién aparece ya en la misma prehistoria de su
evangelio (1,5-4,13), puesto que se abre con la escena de Za-
carias en el templo (1,5-23) v se clerra con la mencién de Je-
rusalén, aun teniendo que cambiar el orden de Mateo (4,5),
como punto final de las tentaciones de Jests (4,9). En Jerusa-
lén suceden diversas escenas de la infancia, como la presenta-
cién (2,22-38) y la pérdida de Jests en el templo (2,41-52).
Diversas veces se menciona la ciudad en estos primeros capi-
tulos (2,22.25.41.42.45) 1. El punto de referencia durante la
infancia es siempre Israel. Ademés de Jerusalén, en la anun-
ciacién se menciona Nazaret (1,26), y también como lugar
de permanencia (2,4.39,50); Belén, como lugar del nacimiento
(2,4.15). Lucas no menciona la huida y permanencia en Egipto,
como el evangelista Mateo (2,13-23).

La actividad de Jesuds en la primera parte del evangelio de
Lucas (4,14-9,50) queda igualmente circunscrita al territorio
de Israel, omitiendo el evangelista las salidas que mencionan
los otros dos sindpticos a Tiro y Sidén (Mt 15,21; Mc 7,24.31),
a la Decapolis (Mc 7,31), a Cesarea de Filipo (Mt 16,13;
Mc 8,27) 12,

Pero esta reduccién al territorio judio estd también sellada
en el evangelio de Lucas con una marcada orientacién hacia
Jerusalén, sobre todo en su ya clasica seccién (g9,51-19,44) lla-
mada «ter lucanum» 13; en toda ella se contintia con una men-
cién frecuente de la ciudad (9,52.56.57.10,38; 13,22.33; 14,25;
17,11; 19,28) como punto de convergencia, al que tiende la
dindmica del evangelio.

10 ScuMip, Lukas, 9-10; In., Marcos, 14-18; Ip., Mateo, 34-36; WIKEN-
HAUSER, Introduccidn, 133.144-147.162-165; CaBa, Evangelios, 171-172.
212112 Igér el contrario, en la infancia del evangelio de Mateo se habla sélo

dos veces de la ciudad de Jerusalén, y esto de pasada, con ocasién de la venida
de los magos de oriente (2,1.3).

12 La Unica salida que hace Jests fuera de Galilea a la regién de los
gergesenos (8,26a) la anota Lucas como excepcidn, al advertir que se encuen-
tra «rente a Galilea» (8,26b); cf. ConzeLmanN, The Theology of Saint
Luke, 49.

13 ?\?I Mivosui, Der Anfang des Reiseberichts, Lk 9,51-10,24. Eine re-
daktionsgeschichtliche Untersuchung (Roma 1974).
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Cuando Jesus llega a esta meta, después de la entrada so-
lemne, ya no se retira mds de la ciudad 14; Jesus ensefia en el
templo durante el dia, y durante la noche se retira al monte
de los Olivos para orar (21,37; cf. 22,39.40-41). En el mismo
templo, adonde solia acudir ¢l pueblo muy de mafiana para
escucharle (21,38), tiene lugar el discurso escatolégico (21,1-7).
Igualmente, las apariciones del Resucitado las coloca Lucas
en Jerusalén (24,36-49) omitiendo las de Galilea (cf. Mt 28,
7.16; Mc 16,7); asi, la aparicién de Emaus estd enmarcada en
una doble mencién de Jerusalén, de donde salen los dos disci-
pulos (24,13) v a donde vuelven después de haber reconocido
a Jests (24,33). La predicacién de los discipulos ha de comen-
zar en Jerusalén (24,47), y alld tornan después de la ascensién,
permaneciendo en el templo alabando a Dios (24,52-53).

Todo el evangelio de Lucas estd, pues, polarizado hacia
Jerusalén: allf comenzd (1,9), hacia all4 se orientd el ministerio
de Jests, alli se clausuré su actividad, inicidndose al mismo
tiempo la misién de los discipulos (24,47) para que llegasen
hasta el confin de la tierra (Act 1,8). Esta convergencia de la
estructura del evangelio de Lucas hacia Jerusalén no es una
mera confluencia de datos en un punto topografico: todo el
esquema geografico estd iluminado por un matiz cristolégico
que le da sentido 15. La ciudad de Jerusalén es para Lucas el
lugar donde se realizan los planes de salvacién: pasién, re-
surreccién, ascensién. Es en esta perspectiva en la que se en-
marca toda la dindmica del evangelio de Lucas. Aqui apuntan
las palabras que trae sélo Lucas en la escena de la transfigu-
racién, al presentar el tema de conversacién entre Jests y los
dos varones que le acompafaban, Moisés y Elias: «Hablaban
de su partida, que habia de cumplirse en Jerusalén» (9,31).

Este sentido cristoldgico del evangelio de Lucas que mues-
tra a Jesus marchando hacia Jerusalén (9,31.51) para realizar
alli toda su obra salvifica, quedard completado e iluminado
precisamente por la presentacién que hace el evangelista Lucas
de la figura de Jests como profeta.

14 En los otros dos sinépticos, llegado Jesus a Jerusalén, de nuevo se
retira y va a Betania (Mt 21,17; 26,6; Mc 11,11-12.19; 14,3); el discurso es-~
catol6gico tiene lugar en el monte de los Olivos (Mt 24,3; Mc 13,3).

15 ConzeLMANN, The Theology of Saint Luke, 193.
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2. Jests como profeta en el evangelio de Lucas

La presentacién de Jesus como profeta, aunque en el evan-
gelio de Lucas revista un caricter excepcional, es nota comun
que se encuentra también en los otros sindpticos. Por esto
comenzaremos estudiando los textos comunes a los tres pri-
meros evangelios, pero procurando subrayar al mismo tiempo
la peculiaridad que tienen en la redaccién de Lucas. Dentro
de estos textos comunes destacaremos la escena de Jests en
la sinagoga de Nazaret (Lc 4,16-30 par.) y aquellos otros en
que la multitud expresa su opinién sobre Jests como profeta.
Finalmente, veremos los textos que son propios y exclusivos
de Lucas en alusién a Jests profeta.

a) Textos comunes a los sindpticos

1) JEsUS EN LA SINAGOGA DE NAZARET

Es una escena que la cuentan los tres sindpticos (Mt 13,
54-58; Mc 6,1-6; Lc 4,16-30) vy, por tanto, se dan elementos
comunes a las tres redacciones. Lucas, en cambio, la desarrolla
de una manera particular. Los rasgos comunes serian el esce-
nario mismo de la sinagoga (Mt v.54; Mc v.2, Lc v.16), la
admiracién de los presentes ante la persona de Jests (Mt v.54;
Mc v.2; Lc v.22), las palabras conclusivas de Jesus que afir-
man no hay profeta que sea bien recibido en su patria (Mt v.57;
Mc v.4, Lc v.24). Aun en estos rasgos comunes, Lucas sub-
raya elementos que hay que tener en cuenta. Respecto al es-
cenario, mientras que los otros dos evangelistas dicen sélo
que Jests vino a su patria (Mt v.54, Mc v.1) 16, Lucas men-
ciona expresamente la ciudad de Nazaret, afiadiendo que se
trata del lugar «donde se habia criado» Jestis (Lc v.16) y es-
pecificando que vino a la sinagoga en «dfa de sibado, segin
tenia costumbre» 17, De esta manera, Lucas une la escena con
el pasado, aludiendo al lugar de infancia de Jests (Lc 2,51);
y con el futuro, ya que muestra ser algo normal su asistencia
a la sinagoga en dia de sabado. Al hablar de la admiracién de

16 Lucas reserva el término genérico de su pafs para el v.24.
17 Es un rasgo caracterfstico de Lucas subrayar esa nota de costumbre,
of. 1,9; 2,42; 4,16; 22,39
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los presentes por la persona de Jests, Lucas afiade el motivo
concreto que suscita tal reaccién: ¢por las palabras de gracia
que salian de su boca» (Lc v.22). Esta adicién del evangelista
tiene su razén. No se trata en Jests de un simple gracejo na-
tural, sino de una gracia carismética, inspirada y profética 18;
junto a las palabras de gracia que salen de la boca de Jests
se subraya, previamente, como veremos mds adelante, la un-
cién que tiene Jests del Espiritu al aplicirsele el texto del
profeta Isajas (cf. Lc v.18; Is 61,1) 19, Por ultimo, en la res-
puesta final de Jests, comun a los tres sindpticos, también
Lucas introduce sus variantes. Mientras que Mateo y Marcos
dicen que «ningdn profeta es sin honor» (&ripos), Lucas cam-
bia la frase asi: «ningin profeta es aceptado (8exTds) en su
patria» (v.24); sustituye el &ripos de Mateo y Marcos por
Sextds, en clara armonia con la mencién anterior sobre el afio
de aceptacién (Sextdv) (v.19). Suprime Lucas ademés la men-
cién «a los de casa» de los otros dos sindpticos, v asi evita que
se pueda dar la més minima referencia a la ininteligencia de
José y Maria, de la que antes ha hablado (2,50).

51 en elementos comunes a los sinépticos Lucas presenta
rasgos caracteristicos que matizan la escena, atin son mds sig-
nificativos para la comprensién del sentido de este aconteci-
miento en la redaccién de Lucas los aspectos propios que él
subraya. Tales son el sitio concreto en que encuadra Lucas
esta escena y los elementos de ampliacién que utiliza. Los
dos primeros evangelios colocan esta escena ya avanzado el
ministerio publico de Jests. Mateo la sitta al final de la pri-
mera parte de su evangelio, una vez que ha precedido la vo-
cacién de los discipulos (Mt 4,18-22), el sermén del monte
(Mt 5-7), diversidad de milagros (Mt 8-9), el discurso de la
mision (Mt 10); el rechazo que hacen de Jests los nazaretanos

18 Guvs, Jésus Prophéte, 17.

19 No es raro en Lucas unir el Espiritu, mvelua, con el término «graciay,
Xépts, al que a veces se le adjunta el término «sabidurfay, copia. Asi, en el
libro de los Hechos de los Apé6stoles presenta a Esteban, por una parte,
dleno de gracia» (Act 6,8) y, por otra, actuando con sabidurfa y espiritu
(Act 6,10); a José de Egipto lo describe con gracia y sabidurfa (Act 7,10);
cf. Guivs, Jésus Prophéte, 13. En la escena de la sinagoga de Nazaret Lucas,
al mismo tiempo que presenta a Jesds lleno del Espiritu (4,18), lo muestra
con palabra de gracia (4,22). Tal vez este término «gracia» en Lucas recoja
la mencién de la «sabidurfa» que se encuentra en los otros dos sinépticos

(cf. Mt 13,54; Mc 6,2).
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(Mt 13,54-58) forma inclusién con el comienzo de la predi-
cacién de Jesus también entre los suyos (Mt 4,12-13). Marcos
sitda igualmente la escena de Nazaret después de transcurrida
gran parte de la actividad de Jesus: vocacién de los discipulos
(Mc 1,16-20), ensefiainza en la sinagoga de Cafarnaam (Mc 1,
21-27), diversidad de conversiones (Mc 1,29-2,12), encuen-
tros varios con los fariseos (Mc 2,13-3,6), el discurso de las
pardbolas (Mc 4,1-34), viaje en torno al lago de Genesaret
(Mc 4,35-5,43). Lucas, por el contrario, abre con la escena
en la sinagoga de Nazaret el ministerio ptblico de Jests; y
esto lo hace aun siendo consciente de que a esta escena han
precedido otras actuaciones de Jests, ya que los mismos na-
zaretanos le piden haga entre ellos cuanto han oido que antes
ha realizado en Cafarnatim (4,23). Lucas tiene una intencién
precisa y concreta al situar aqui esta escena. Su finalidad se
dejard entrever a través de la presentacién caracteristica que
hace aqui de Jesus.

Tres son los aspectos que adquieren mayor relieve en la
redaccién de Lucas: a) en torno a la cita del profeta Isafas
(v.17-21); b) la comparacion entre Jests y los profetas Elias
vy Eliseo (v.25-27; ¢) la reaccién final de los nazaretanos
(v.28-30) 20,

a) Al mostrar Lucas el texto de Isafas (61,1-2) como algo
que se cumple ¢hoy» (v.21), habla de una presencia del Espi-
ritu sobre Jests, de la realidad de su uncién, de su misién
para llevar la buena nueva a los pobres, la libertad a los cau-
tivos, la recuperacién de la vista a los ciegos, la liberacién a
los oprimidos, a todos un afio de gracia del Sefior. Si Lucas
presenta de este modo a Jesds, ya desde el comienzo, es por-
que estas ideas tienen un valor programitico en su persona
y en su misién. El tercer evangelio muestra a Jesus en rela-
cién con el Espiritu al descender sobre él en el bautismo
(3,22), al volverse del Jorddn lleno de ese Espiritu y ser con-

20 Sobre la escena en general: P. TempLE, The Rejection at Nazareth:
CBQ 17 (1955) 349-362; A. FINKEL, Jesus’ Sermon at Nazareth (Lc 4,16-30),
en Abraham unser Vater. Festschrift fiir O. MicHEL (Leiden-Kaln 1963)
106-115; H. ANDERsoN, Broadening Horizons. The Rejection at Nazareth
Perikope of Luke 4,16-30. Light of Recent Critical Trends: Interpr 18 (1964)
259-275; A. GEORGE, La prédication inaugurale de Jésus dans la synagogue
de Nazareth (Lc 4,16-30): BiViChr 59 (1964) 17-26; H, ScHURMANN, Zur
Traditionsgeschichte der Nazareth-perikope Lk 4,16-30, en Mélanges Bibli-
ques en hommage au R. P. B. Ricaux (Gembloux 1970) 187-205.
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ducido por él durante su estancia en el desierto (4,1) 2!, al
comenzar su ministerio en Galilea con la fuerza de ese Espiritu
(4,14) y continuar durante su vida pablica bajo la accién del
mismo Espiritu (10,21). La misién propia de Jests que se
anuncia en la escena de Nazaret se desarrolla a lo largo del
evangelio de Lucas. El término de «llevar la buena nueva»
(eayyeribaoBon) que se formula en texto de Isafas aplicado a
Jesus se repite con trecuencia en este evangelio referido tam-
bién a Jestus (4,18.43; 7,22; 8,1; 16,16; 20,1) 22, Los destina-
tarios de este mensaje, los pobres, ocupan un puesto privile-
giado en la predicacion de Jests y en el evangelio de Lucas
(6,20; 7,22; 16,22; 21,3). La liberacién (&gpeow) que trae a los
cautivos (adxpdAwTos) y los oprimidos (TeBpauopévos) (Le 4,18)
se repite otras veces en su evangelio, aplicada, una vez, a la
enfermedad (4,39) 23, ocho veces, en cambio, al hablar de libe-
racién de pecados (5,20.21.23.24; 7,47 bis. 48.49) 24. El anun-
cio de restitucién de la vista a los ciegos del texto de Isafas
se aduce después en la vida publica de Jests, en respuesta
al Bautista, como confirmacién de la venida del que se espe-
raba (7,22). El sentido de esta curacién de los ciegos lo valora
Lucas al afiadir, como rasgo propio, la actitud del que, una
vez recuperada la vista, siguié a Jests «glorificando a Dios»
(18,432); de la misma manera, todo el pueblo «al contemplarlo,
daba gloria a Dios» (18,43b).

21 Mientras que Mateo (4,1) y Marcos (1,12) hablan de un impulso ini-
cial del Espfritu que empuja a Jests hacia el desierto después de su bau-
tismo, Lucas (4,1) protrae esa accién del Espiritu en Jests durante su es-
tancia alld; para ello pone un imperfecto de repeticién «era conducido»
(fiyero) y une la accién del Espiritu no sélo con la accién inicial de llevarlo
al desierto como término, sino como algo que se prolonga en el desierto
mismo (& Tij pfinc).

22 A los discipulos lo aplica también Lucas una vez para su misién
(9,6). Este verbo, por el contrario, se encuentra una sola vez en Mateo apli-
cado a Jesus (11,5) y ninguna en Marcos.

23 FE] sustantivo &gpeois empleado antes en el caso de la enfermedad, es
reemplazado por el verbo &ginm,

24 En estas ocasiones se emplea también el verbo &gpinm. De esas ocho
veces, cuatro son comunes 2 los otros dos primeros evangelios (Lc 5,20.21.
23.24), otras cuatro son exclusivas de Lucas (7,472.48.49). En referencia a la
misién de los discipulos, también se habla de una liberacién (&geow) de los
pecados (Lc 24,47; cf. Act 2,38; 5,31; 10,43). Por el contrario, el término
para significar a los cautivos que necesitan esta liberacién (adypéreros) o a los
oprimidos (teBpavopévos) (Lc 4,18) no se encuentra nunca més en Lucas;
parece ser natural que la Unica vez que se alude a este término ha de tener
una referencia especial a aquellos que estdn prisioneros y oprimidos por eso de
lo que son liberados, sus pecados.
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b) Mediante la comparacién entre Jesds y los dos profe-
tas, Elias y Eliseo, que desempefiaron su misién fuera de los
limites de Israel, en Sidén y en Siria respectivamente (4,25-
27), Lucas deja entrever en Jesds una misién profética uni-
versal no circunscrita a los estrechos limites de una regién.
Este universalismo, que aqui sélo se vislumbra, tendré un
desarrollo més amplio en el resto del evangelio y un exacto
cumplimiento en el libro de los Hechos. La actitud de Jests
con los que no pertenecen al pueblo de Israel, es decir, con
los paganos, son rasgos confirmativos de su universalismo.
Ya en la prehistoria del evangelio mismo, Lucas muestra a
Jestis como luz que estd destinada a iluminar a todas las gen-
tes (2,32); en la predicacién inicial del Bautista se dice, adu-
ciendo la cita de Isafas (40,3-5), que toda carne vera la salva-
cién de Dios (3,6) 25. A lo largo del evangelio esta actitud de
Jestis abierta a todos se confirmard mediante su comporta-
miento con los samaritanos y paganos.

A los discipulos les reprende cuando quieren aniquilar
a los samaritanos con fuego bajado del cielo por no haber
recibido a Jestis cuando pasaba por Samaria camino de Jeru-
salén (9,52-55). A veces aparece en el evangelio de Lucas un
samaritano como ejemplo de misericordia con el préjimo (10,
33-37) o como modelo de actitud agradecida por el bien reci-
bido (17,16-19). Los paganos son objeto de una alabanza tan
excepcional como la que se tributa al centurién de Cafarnadm
en el que afirma Jests se da una fe tan grande como no la ha
encontrado en Israel (7,9). De estos paganos se dice que, aun
siendo los ultimos, serdn los primeros (13,29-30).

c¢) Finalmente, la reaccidn dultima de los nazaretanos en
la escena de la sinagoga adquiere un relieve especial en la re-
daccién de Lucas (4,28-30). Los paisanos de Jests, llenos de
colera, le sacan de la ciudad, le llevan a la cima del monte
donde estd edificada la ciudad e intentan despefiarlo. Pero
Jests camina pasando por medio de ellos. Estos datos finales
preanuncian el desenlace de Jests como profeta. Por un lado,

25 Los tres sinépticos aducen en la predicacién del Bautista el texto de
Isafas (cf. Mt 3,3; Mc 1,2-3; Lc 3,4-6). S6lo Lucas prolonga la cita del pro-
feta hasta completar el sentido universalista de salvacién para todos (Lc 3,6).
Esta misma idea la recogera de nuevo Lucas al cerrar el libro de los Hechos
de los Apostoles (28,28), formando asi con el tema de salvacién para todas
las gentes una perfecta inclusién en toda su obra.
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su final violento motivado por los suyos. Pero es Jestis mismo
el que camina, consciente, hacia este final. El camino de Je-
sus, veladamente insinuado en esta escena (mopeUeto) (v.30),
se recogerd de nuevo en la insistencia con que Lucas subraya
el caminar de Jestds hacia Jerusalén, precisamente con este
verbo Topeleadon (9,51.52.56.57; 10,38; 13,22.33; 14,25; 17,11),
donde se realizard su final como profeta.

Toda la escena en la sinagoga de Nazaret, aun siendo co-
mun a los tres sindpticos, en la redaccién de Lucas, por sus
rasgos caracteristicos, adquiere un cardcter programético que
preanuncia ya desde el principio la misién profética de Jests 26,

2) OPINION DE LA MUCHEDUMBRE SOBRE JESUS
COMO PROFETA

Entre los textos comunes a los tres sindpticos en que apa-
rece Jestis como profeta, junto con la escena anteriormente
estudiada, hay otra serie de textos en que es la muchedumbre
fa que expresa su opinién sobre Jesds considerindolo como
profeta. Lucas recoge también en su evangelio estas formula-
ciones espontéaneas del pueblo.

Tenemos datos precisos que nos hablan de una espera del
pueblo de Israel que, en tiempo de Jests, aguardaba la venida
de un profeta, mds atn, del profeta por excelencia. Por el
evangelio de Juan sabemos la misién enviada al Bautista pre-
gunténdole: «;TG quién eres?... (Eres ta el (6) profeta?
(Jn 1,19-21). De Jestis unas veces se dice que es un profeta:
asi, la samaritana (Jn 4,19) o el ciego de nacimiento (Jn 9,17).
Pero otras veces a Jests lo identifican con el profeta esperado;
asi, después de la multiplicacién de los panes, la muchedum-
bre proclama «ste es verdaderamente el profeta que ha de
venir al mundo» (Jn 6,14); o, en la fiesta de los Taberniculos,
«éste es verdaderamente el profeta» (Jn 7,40) 27. La esperanza

26 Lawmrk, The Lucan Portrait of Christ, 167; Voss, Die Christologie, 156.

27 La espera por parte del pueblo de este profeta estd confirmada tam-
bién por los textos de Qumran, ya que en el Manual de Disciplina se exhorta
a los miembros de la comunidad a permanecer fieles a la Ley «hasta que
venga un profeta o el Mesfas de Aarén e Israel» QM, IX,10-171; cf, J. GiBLET,
Prophétisme et attente d’'un Messie prophéte dans I'ancien judaisme, en L’atten-
te du Messie (Bruges 1954) 85-130, especialmente 117-128; R, SCHNACKEN-
BURG, Die Erwartung des «Propheteny nach dem Neuen Testament und den
Qumrdn-Texte, en Studia Evangelica (Berlin 1959) 622-639,
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de este profeta que habia de venir estaba fundada en las pa-
labras de Yahvé prometiendo suscitar en el pueblo un profeta
semejante a Moisés: «Yo les suscitaré de en medio de sus her-
manos un profeta como t4, pondré en su boca mis palabras
y él les comunicard todo cuanto yo le mando» (Dt 18,18).
Esta esperanza continta en el pueblo cuando, en el libro de
los Macabeos, los hombres de Judas derribaron el altar pro-
fanado por los paganos y «depositaron las piedras en el monte
del templo, en lugar conveniente, hasta que viniere un profeta
que diese ordculo sobre ellas» (1 Mac 4,46; ct. 1 Mac 14,41).

También en el evangelio de Lucas, en textos paralelos a
los otros dos sindpticos, aparece esta opinién del pueblo que
considera a Jestis «como algtin profeta de los antiguos que ha
resucitado» (Lc 9,8; cf. Mc 6,15). Esta misma apreciacién de
la muchedumbre sobre Jests se deja entrever cuando los dis-
cipulos se hacen eco de la opinién que otros tienen sobre él
(Lc 9,19; cf. Mt 16,14; Mc 8,28). La confirmacién de esta
estima de la muchedumbre sobre Jesus se trasluce en una de
las burlas que los guardias hacen a Jests en la noche de la
pasién: «Profetiza (poprhTevoov) squién es el que te hirio?»
(Lc 22,64; cf. Mt 26,68; Mc 14,65). De esta manera se mofan
precisamente de un aspecto relevante del aprecio que Jesus
tenia ante el pueblo 28,

b) Testimonios exclusivos de Lucas en alusién
a Jestis profeta

En la presentacién de Jests como profeta posee Lucas,
junto a los textos comunes con los otros sinépticos, otros tes-
timonios que le son exclusivos y que, por tanto, acentdan adn
mis esta faceta de Jesus. Estos textos propios del tercer evan-
gelio unas veces muestran explicitamente el aspecto de Jesus
profeta, otras veces lo incluyen de una manera implicita pero,
al mismo tiempo, elocuente y sugestiva.

28 Otros dos textos se encuentran en el evangelio de Mateo (21,11.46)
en los que se habla de Jests profeta y que no los trae Lucas. Son dos textos
en los que el primer evangelio se hace eco de la opinién de la multitud sobre
Jesus, al igual que Lucas se hace eco de esta misma opinién al poner en labios
del fariseo una reflexién que recoge el modo de sentir del pueblo sobre la

persona de Jesus: «5i éste fuera profeta, conocerfa qui¢n es y cudl es la mujer
que le toca, porque es una pecadorar (7,39).

El Jesiis de los Bvangelios 5
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1) TEsTIMONIOS EXPLICITOS

Al exponer Lucas abiertamente esta opinién sobre Jesus
profeta, lo hace determinando en alguna manera la diversa
procedencia de esta concepcién: de la multitud, de los disci-
pulos, de Jesus mismo.

a) La opinién del pueblo sobre Jestis como profeta, la
expresa el fariseo al formular en su interior su duda sobre la
persona a la que habia invitado a comer con él en su casa:
«Si éste fuera profeta, conoceria quién y cudl es la mujer que
le toca, porque es una pecadora» (7,39). De este modo se re-
coge la reaccién y proclamacién abierta que habfa suscitado
entre la muchedumbre la resurreccién del hijo de la viuda
de Nain: «Se apoderé de todos el temor y glorificaban a Dios
diciendo: Un gran profeta se ha levantado entre nosotros y
Dios ha visitado a su pueblo» (7,16). En la redaccién de este
milagro, la proclamacién de Jests profeta no es exclusiva del
pueblo; de alguna manera se suma a ella el propio evangelista
en el modo mismo de contar la escena. Lucas mantiene un
estrecho paralelismo entre esta actuacién de Jests y la actua-
cién del profeta Elfas al resucitar al hijo de la viuda de Sa-
repta (1 Re 17,8-24) 29. Casi se puede establecer entre las dos
escenas un paralelismo sinéptico:

I Re 17,8-24 Le 7,11-17
V.10 «(Elfas) Marché a V.11 «(Jests) Marché a una ciudad
Sarepta, llamada Nain.
a la puerta de V.12 Cuando se acerc6 a la puerta
la ciudad, de la ciudad
y he aqui vieron que llevaban un muerto,
una mujer viuda hijo unico

de su madre, viuda,

V.15 y lo dio a su madre.

V.24 y dijo la mujer a Elfas: V.16 Alabaron a Dios diciendo:
Ahora conozco que eres Un gran profeta ha
hombre de Dios surgido entre nosotros
y la palabra del Sefior y Dios
es verdad en tu boca»r. ha visitado a su pueblor.

V.23 y lo dio a su madre

Los rasgos fundamentales son los mismos en los dos re-
latos: se trata del hijo tnico de una viuda, el episodio sucede
a la puerta de la ciudad, al volver el hijo a la vida es entregado
a su madre, el taumaturgo es proclamado en el libro de los

29 ScHURMANN, Lukas, 400.
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Reyes ¢hombre de Dios», en el evangelio de Lucas como «gran
profeta». En la formulacién, para significar la entrega del hijo
a la madre, coincide exactamente la expresién de Lucas (v.15)
con el libro de los Reyes en la version de los LXX (v.23).

b) Esta concepcién del pueblo, a la que se suma Lucas,
es la misma que expresan los discipulos cuando refieren des-
pués de la muerte de Jests el concepto que tenian de él: «Va-
rén profeta, poderoso en obras y palabras delante de Dios
y de todo el pueblo... Nosotros esperdbamos que él iba a res-
catar a Israel» (24,19.21). En este texto, el ultimo que trae
Lucas en su evangelio sobre Jestis profeta, se recogen expre-
siones ya dichas sobre él en ocasiones diversas y, ademds, se
apuntan formulaciones que se dirén en el libro de los Hechos.
La denominacién de «varén profeta» es la nota comun que se
ha venido proclamando de Jesus. Su profetismo se ha hecho
manifiesto, segtn la redaccién anterior de Lucas, «mediante
las palabras de gracia que salian de su boca» (4,22) y a través
de sus obras realizadas, concretamente la resurreccién del hijo
de la viuda de Nain que motivé la proclamacién de Jests
como ¢gran profeta» (7,16). Ahora, en la opinién de los disci-
pulos de Emats, se hace la sintesis de Jests de Nazaret como
«ardn profeta, poderoso en obras y palabras» (24,19). Le afia-
de, ademsis, la nota ¢«delante de Dios y de todo el puebloy
(24,15) que ya en otra ocasién habia indicado Lucas al hablar
del crecimiento de Jesus en sabiduria y gracia «delante de Dios
y de los hombres» (2,52). Esta formulacién de los discipulos
de Emaus, en la redaccién de Lucas, deja entrever, ademds,
una comparacién entre Jests y Moisés, el gran profeta (cf. Dt
18,15). De Moisés se dird en el libro de los Hechos de los
Apostoles, por boca del protomaértir Esteban, esta misma ex-
presién «poderoso en palabras y obrasy (Act 7,22) y se con-
cretizard su misién de libertador (Autpwthv) del pueblo (Act?,
35) 30, En el mismo discurso de Esteban se alude a un profeta,
semejante a Moisés, que Dios suscitara entre el pueblo (Act 7,
37; cf. Dt 18,15).

¢) El texto méis importante en Lucas sobre el profetis-

30 Esta denominacién de Moisés, poderoso en palabras y obras, como
Avtpwtdy del pueblo converge con la misma esperanza que tenfan los dis-
cipulos en Jests que, siendo poderoso en palabras y obras, habrfa de liberar

(dutpoliobon) a Israel (Lc 24,21); cf. CHavasse, Christ and Moses, 280;
Giws, Jésus Prophéte, 28-29.
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mo de Jests tal vez sea el que se pone en labios, no ya del
pueblo, de los discipulos o del evangelista, sino de Jesiis mis-
mo. Es la respuesta que se da a Herodes: «Id y decid a esa
raposa: yo expulso demonios y hago curaciones hoy, y las haré
mafiana, y al dia tercero habré llegado a mi término; pues he
de andar hoy, vy mafiana, y al dia siguiente, porque no con-
viene que un profeta perezca fuera de Jerusalén» (13,32-33).
El texto es interesante, no va sélo por la alusién clara a Jests
como profeta, sino porque presenta la concepcidén de Jesus
mismo sobre su profetismo. La comparacién de esta concep-
cién del profetismo de Jests nos la facilitard la apretada re-
daccién que Lucas ha formulado poniendo en estrecha corres-
pondencia estos tres versiculos exclusivos suyos: (13,31.32.33):

V.31 V.32 V.33
Algunos fariseos se le Idy pues (wAY)
acercaron diciéndole. decid a esa raposa:
Sal He aqui que yo expulso
demonios conviene (8ef)
y marcha de aquf y hago curaciones que yo
hoy, hoy,
¥ mafiana, y mafiana,
y al tercer dia y al dia siguiente
habré llegado a mi
término camine
(Tererolpan), (Tropeteshat)
porque Herodes porque
quiere no esta bien que
(a ti) (o¢) un profeta (mpognTnv)

perezca (&mohéoBon)
fuera de Jerusalén.

matarte (&mokTeiven),

El v.33, al mismo tiempo que muestra el sello redaccional
de Lucas por el vocabulario tipico de que consta 31, recoge,
como elemento de sintesis, las ideas fundamentales de los dos
versiculos precedentes. El rasgo mas claro de correspondencia
entre el v.33 y el v.32 estd en la alusién a las notas temporales

31 La particula adversativa T\fv se encuentra: Mt, cinco veces; Mc, una
vez; Lc, quince veces (6,24.35; 10,11.14.20; 11,41; 12,31; 13,33; 17,1 [B S);
18,8; 19,27; 22,21.22.42; 23,28); en Jn, ninguna. El término ‘lepovociifin
Mt, dos veces; Mc, ninguna; Lc, 27 veces (por el contrario ‘lepogdAvuc
Mt, once veces; Mg, diez veces; Lc, cuatro veces). El verbo 8¢i: en Mt, ocho
veces; Mc, seis veces; Lc, dieciocho veces; Jn, diez veces; Act, veintidés
veces. El verbo mopeleston entra de lleno en la seccién del ¢iter lucanum»
(9,51-19,44) en el que est4 enmatcado el versiculo donde se repite con fre-
cuencia (9,51.53.56.57; 10,38).
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de la actividad de Jesus: hoy-mafiana-tercer dia (dia siguien-
te). Pero la correspondencia se acentta y se hace mas ilumi-
nadora cuando la denominacién de profeta (wpogrTny v.33)
se refiere a Jests (oe v.31), cuando se subraya que el camino
de Jesus (mopelecfo v.33) se ha de llevar a término (teAeioUpcn
v.32) mediante su muerte (&mwoAéoBau v.33) de cardcter violen-
to (&moxTeiven v.31) y en Jerusalén (v.33), como conviene (Bei
v.33) a un profeta.

ILa misién de Jestis como profeta estd toda ella iluminada
por el verbo Bei (v.33), como expresién de una voluntad divina
que se ha de cumplir 32, y orientada hacia Jerusalén, no como
mero lugar geografico, sino como el lugar donde ha de culmi-
nar su sacrificio 33, De esta manera, este texto de Lucas nos
da la visién clara que tenia Jests de su vida de profeta aboca-
da toda ella a una muerte que se ha de realizar, al igual que
la de otros profetas (Lc 13,34), en la ciudad a la que ha sido
enviado.

2) TestiMonIiOs MpPLIcITOS

E! sentido profético de Jestis se manifiesta, ademas, en el
evangelio de Lucas por otra serie de rasgos que de una mane-
ra implicita establecen una comparacién entre Jests y otros
profetas. A veces esta comparacién se hace de un modo ge-
nérico, sefialando la igualdad de destino de Jesus con los otros
profetas, v por lo que ha de seguir él su camino hacia Jerusa-
1én (13,33), hacia la ciudad que mata y apedrea a los que son
enviados a ella (13,34). Pero otras veces el paralelismo se esta-
blece con profetas concretos como Moisés, Elias, el Bautista.

a) Jess y Moisés

La conexién entre Jestis y Moisés es una idea que no estd
ausente de la tradicién sinéptica. Si Moisés es considerado
como el més grande profeta y se vive con la esperanza de un

32 Con este verbo expresa Lucas la voluntad divina bajo cuyo signo se
mueve la vida toda de Jesus (2,49; 4,43; 9,22; 13,33; 17,25; 19,5; 24,7.26).
Para los apéstoles, discipulos y comunidad, también hay un 8¢ que expresa
la voluntad de Dios sobre sus vidas (9,6.16; 12,12; 14,22; 19,21); cf. GRUND-
MANN, 8¢, 21-25; CaBA, La oracién de peticién, 36.

33 ErnsT, Anfdinge der Christologie, 54; CaBa, La oracidn de peticion,
56, nota 141.
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profeta semejante a él (Dt 18,15.18), cuando en los evangelios
el pueblo se pregunta de un modo general si Jests es uno de
los profetas sin determinar cudl (Mt 16,14; Mc 6,15; 8,28;
Lc 9,8.19), nada tiene de extrafio se suponga una conexién
implicita entre Jests y Moisés 34, que sea ¢l el nuevo profeta
semejante a Moisés, al que hay que escuchar (cf. Dt 18,15).
La relacién entre los dos se hace mas explicita en el modo de
contar los sindpticos la escena de la transfiguracién (Mt 17,
1-8; Mc 9,2-8; Lc 9,28-36). La alusién a la figura de Moisés
estd sugerida con el dato de la subida a un monte alto (Mt 17,1;
Mec 9,2; Lc 9,28; cf. Ex 19,20), con la mencién de la presencia
de la nube (Mt 17,5; Mc 9,7; Lc 9,34; cf. Ex 19,9); llega un
momento en que la figura misma de Moisés se hace presente
(Mt 17,3; Mc 9,4; Lc 9,30). La conexién entre Moisés y Jests
se realiza al proclamar la voz desde la nube a Jestis como al
que hay que escuchar (Mt 17,5; Mc 9,7; Lc 5,35; cf. Dt 18,15) 35,

Esta tradicién sinéptica comun adquiere sus matices pro-
pios en el evangelio de Lucas. Hay un texto en el tercer evan-
gelio (11,20), significativo sobre el particular, especialmente
si se compara con el paralelo de Mateo (12,28). Mientras que
Mateo habla de una llegada del reino por arrojar Jesus los de-
monios con el espiritu de Dios, Lucas, aun utilizando una
fuente comtin a Mateo, prescinde del tema del «Espiritu», tan
querido por él, para quedarse con este otro rasgo: expulsar
los demonios «por el dedo de Dios». El porqué de esta variante
lo encuentran algunos autores en una alusién, voluntariamente
pretendida, a la reaccién de los magos egipcios ante los pro-
digios realizados por Moisés: «El dedo de Dios estd aqui
(Ex 8,15) 36, Esta referencia a Moisés estd garantizada al no
ser la tnica que se da en Lucas, sino que esta respaldada por
otra ocasién en que el evangelista alude claramente a él, pre-
sentando la persona de Jestis como profeta poderoso en obras
y palabras (24,19), al igual que hard con Moisés en el discurso
de Esteban (Act 7,22) 3.

34 Guvs, Jésus Prophéte, 38-39.

35 Ibid., 35; CHavassg, Christ and Moses, 248.

36 Lampe, The Holy Spirit, 172; COURROYER, Le «doigts de Dieu, 483;
Givs, Jésus Prophéte, 40.

37 Cf. supra p.67, nota 30. Esta relacién entre Jests y Moisés adquiere
matices atin més marcados en el evangelio de Mateo en el que tal vez la
misma divisién de su evangelio en cinco grandes partes, mediante expresio-
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b) Jests y Eljas

Mis relieve cobra adn en el evangelio de Lucas la relacion
entre Jesis y el profeta Elias 38. Esto lo consigue el evangelista
mediante el paralelismo elocuente de escenas, mediante al-
gunas omisiones significativas, y, por tdltimo—el modo maés
claro—, mediante alusiones explicitas.

Como ejemplo de paralelismo de escenas entre la activi-
dad de Jesus y la del profeta Elias es evidente la mencionada
anteriormente entre la resurreccién del hijo de la viuda de
Nain (7,11-17) vy la resurreccién del hijo de la viuda de Sa-
repta (1 Re 17,8-24) 39. Un esquema parecido a las dos esce-
nas anteriores sigue también Lucas en la curacién del epilép-
tico al pie de la montafia de la transfiguracién. Aunque el
relato es comun a los tres sinépticos (Mt 17,14-21; Mc 9,14-
29; Lc 9,37-43), s6lo Lucas subraya el detalle de tratarse de
hijo unico (Lc 9,38; cf. 7,12), el rasgo de entregarlo al padre
una vez curado (Lc 9,42; cf. 7,15; 1 Re 17,23) y la admiracién
de todos al ver la grandeza de Dios (Lc 9,43; cf. 7,16;
1 Re 17,24).

Otras escenas presenta Lucas en las que, al mismo tiempo
que se deja entrever en la actuacién de Jests un recuerdo del
profeta Elias, el evangelista subraya también la diferencia entre
ambos. Sélo Lucas cuenta la peticion que Santiago y Juan
hacen a Jests cuando atraviesan Samaria. Porque los samari-
tanos no han querido recibir a Jests, los dos hijos del Zebedeo,
los Boanerges, Hijos del trueno (Mc 3,17), le piden que baje
fuego del cielo y destruya a aquellos que no quisieron recibirlo
(Lc 9,51-56). La reaccién de los discipulos recuerda aquella
de Elias cuando hace descender fuego del cielo que devoré al
enviado por Ocozias junto con sus cincuenta acompafiantes

nes que se repiten sisterndticamente (Mt 11,1; 13,53; 19,I; 26,1-2), puede
hacer referencia a los cinco libros de la nueva Ley, al igual que el Pentateuco
de la Ley antigua. Jesus serfa el Moisés de la Ley nueva; cf. DaBEck, Siehe,
es erschienen Moses und Elias, 175-180; VAGANAY, Le probléme synoptique,
200; SCHNACKENBURG, Die Erwartung, 637; W. D. Davies, The Sermon on
the Mont, 7-8; CaBa, Enangelios, 254-256. En el evangelio de Juan saldra
de nuevo la relacién entre Moisés y Jests, pero, mds que para equipararlos,
para contrastarlos: «Porque la Ley fue dada por Moisés; la gracia y la verdad
vino por Jesucristo» (Jn 1,17).

38 DaBEcK, Siehe, es erschienen Moses und Elias, 180-18q..

39 Cf, supra, c.Ill, p.66.,
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(2 Re 1,10) 40. En el contraste entre ambas escenas aparece la
diferencia entre Jests y Elias, ya que, mientras que éste hace
caer fuego del cielo, Jesus reprende a los discipulos por seme-
jante peticién (9,55).

Otra escena de Jesus, exclusiva de Lucas, esti construida
igualmente con rasgos que recuerdan otra del profeta Flias,
pero subrayandose al mismo tiempo la diversidad entre los d os.
Se trata de un ofrecimiento de seguir a Jests, precisamente el
tercero que trae Lucas (9,61-62), sumado a los otros dos casos
de seguimiento (9,57-60) que presenta en comun con Mateo
(8,19-22). La peticién del que quiere seguir a Jesus: «Te
seguiré, Sefior; pero déjame antes despedirme de los de mi
casa» (Lc 9,61) evoca aquel otro ofrecimiento de Eliseo a Elias:
«Déjame ir a abrazar a mi padre (y a mi madre), y te seguiré»
(1 Re 19,20). En la respuesta de Jesus, segtn el evangelio de
Lucas, atn siguen las evocaciones de semejanzas junto con la
radical diferencia. Le dice Jesus: «Nadie que, después de haber
puesto la mano sobre el arado, mire atrds es apto para el reino
de Dios» (I.c 9,62); en sus palabras de respuesta entran a for-
mar parte elementos que describen la ocupacién de Eliseo
cuando se ofrece a seguir a FElias: «Estaba arando con doce
yuntas, una de las cuales era la suya; y pasando Elfas junto
a él, echdle su manto; y él, dejando los bueyes, se vino corriendo
tras Elias» (x Re 19,19-20). La diferencia fundamental est en
la exigencia radical que Jests pide a los que le han de seguir;
mientras que Elfas dice a Eliseo «ve y vuelver (1 Re 19,20),
Jests no permite mirar hacia atrds una vez puesto en camino
(Lc 9,62).

La conexién que Lucas establece entre Jests y Elias ests
respaldada por las omisiones que se encuentran en el tercer
evangelio de textos de los otros sindpticos en que se compara
a Elias con el Bautista. Lucas tiene reservado al profeta Elfas
para que sélo proyecte luz sobre Jesus4l. Mateo y Marcos
describen al Bautista cuando aparece por primera vez en el
Jordén de una manera que nos recuerda a Elfas en el libro de

40 Algunos cédices afiaden a la peticién de los discipulos en la escena
contada por Lucas la mencién explicita de Elfas: s xal *Hifoag émoinoev
g—liz:s SBSzS 892 A W D © 21); cf. DaBeck, Siehe, es erschienen Moses und

41 VacanNay, Le probléme svnoptique, 356; Lampe, The Lucan Portrait
of Christ, 169.
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los Reyes: «Juan iba vestido de pelo de camello, llevaba un
cinturén de cuero a la cintura y se alimentaba de langostas
y miel silvestre» (Mt 3,4; Mc 1,6; cf. 2 Re 1,8). Lucas omite
precisamente tal presentacién. Igualmente, los otros dos si-
népticos, después de la transfiguracién de Jesus, en la bajada
del monte, citan la respuesta de Jests a los discipulos que le
preguntaron por la vuelta de Elfas, aludiendo al Bautista: «Yo
os digo: Elias ha venido va, y no le reconocieron; antes hicieron
con él lo que quisierony (Mt 17,12; Mc 9,13). Lucas no se hace
eco de esta conversacién. En un texto exclusivo de Mateo se
afirma claramente del Bautista: «El es Elias, el que ha de venir»
(Mt 11,14); Lucas, en cambio, que aduce el contexto de Mateo
(Lc 16,16), silencia, sin embargo, una vez més la mencién de
Elias en referencia al Bautista 42,

Como contraste con estas omisiones de Lucas, resalta atn
mas el que se haga eco, sin embargo, de las veces en que otros
emiten su juicio sobre Jests creyendo que es Elias (Lc 9,8;
cf. Mc 6,15; Lc 9,19; cf. Mt 16,14; Mc 8,28). Sobre todo toma
més relieve la alusién explicita al profeta Elias en la escena
de la sinagoga de Nazaret (Lc 4,26)43. Por todos los rasgos
expuestos no cabe duda de que Lucas presenta la figura de
Jests en relacién con la del profeta Elias. El porqué de esta
predileccién de Lucas en relacionar ambas figuras, es tal vez
el parecido entre las notas subrayadas en el Antiguo Testamen-
to al hablar de Elfas y las notas que el evangelista subraya en
la figura de Jests v su evangelio en general 44, El libro del
Siracida hace el panegirico de Elias y lo presenta como un
fuego (Eclo 48,1b), ardiente como una antorcha en sus pala-

42 Hay una ocasién en que Lucas presenta al Bautista en relacién con
Elfas; el 4ngel anuncia a Zacarfas que el hijo que le nacerd «caminard delante
del Sefior en el espiritu y poder de Flias para reducir los corazones de los
padres a los hijos, y los rebeldes a la prudencia de los justos, a fin de pre-
parar al Sefior un pueblo bien dispuesto» (1,17). F. Gils, citando a L. Vaga-
nay (Le probléme synoptique, 302-303), cree que en esta ocasién Lucas re-
produce una fuente escrita sin adaptarla a su punto de vista particular;
cf. Giis, Jésus Prophéte, 27, nota 2. Tal vez la solucién sea un poco simpli-
ficada. Preferirfamos ver aqui al evangelista Lucas siendo consecuente,
aun en este texto, con su punto de vista, ya que no identifica al Bautista
con Elfas (cf. Mt 11,14; 17,12), sino que lo pone revestido con el espiritu
de Elias; nada de extrafio, ya que al Bautista se le presenta a continuacién
como precursor que ha de ¢preparar al Sefior un pueblo bien dispuesto»
(Le 1,17); of. GrRuNDMANN, Lukas, 51.

43 Cf. supra, c.lli, p.63.
44 DaBECK, Siche, es erschienen Moses und Elias, 180-189.
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bras (Eclo 48,1b), glorioso como nadie por sus prodigios
(Eclo 48,4-5). Cuando el libro de los Reyes presenta al profeta,
junto a lo arrollador de su celo que quema (2 Re 1,10-12)
y arrasa (1 Re 18,40), pone el rasgo humano y tierno del que
ayuda a la viuda necesitada no sélo proveyéndola de aceite y ha-
rina, sino devolviendo resucitadoal hijo difunto (1 Re 17,8-24).
Los prodigios del profeta son fruto de una peticién frecuente
que eleva a Yahvé (1 Re 17,20-22; 18,36-37) y su actividad,
consecuencia de una accién del Espiritu de Yahvé que le con-
duce (1 Re 18,12) a través de su mano (1 Re 18,46), de su pa-
labra (1 Re 17,8; 18,1; 21,17), de su 4ngel (1 Re 19,7; 2 Re 1,3).
La figura de Jests en el evangelio de Lucas, junto con la ca-
racteristica general de profeta, aparece con rasgos especificos
de Elias: su palabra es fuego que quiere abrasar la tierra entera
(cf. Lc 12,49), sus obras prodigiosas suscitan la aclamacién de
la muchedumbre (7,16). La ternura de Jests se derrama no
s6lo en sus pardbolas de misericordia (15,1-32), sino en sus
rasgos de delicadeza con la madre viuda (7,15) o el padre
afligido (9,42). En la linea y superacién del profeta Elias, Je-
sts aparece en el tercer evangelio como el gran orante (cf. 3,
21; 6,12; 9,18.29; I1I1.1; 22,31-32.40-46; 23,34.46) que actta
levado por el Espiritu (3,22; 4,1.14.18; 10,21).

c) Jests y el Bautista

Junto a Moisés y Elfas, un tercer personaje sirve en el evan-
gelio de Lucas para contrastar la figura de Jestis, también bajo
el aspecto de profeta: es Juan el Bautista. En la tradicién sinép-
tica el Precursor viene presentado bajo la denominacién de
profeta; asi, en la triple tradicién se habla de la opinién que
la muchedumbre se habia formado de él: «Todos tienen a Juan
por profetay (Mt 21,26; Mc 11,32; Lc 20,6). Igualmente, en
los textos de doble tradicién aparece el aprecio de Juan como
profeta, no ya por parte del pueblo, sino de Jestis mismo:
«¢Qué habéis ido a ver? ¢A un hombre vestido delicadamente?
Mas los que visten con molicie estin en las moradas de los
reyes. Pues ¢a qué habéis ido? JA ver un profeta? Si, yo os
digo que més que un profeta» (Mt 11,8-9; Lc 7,25-26). Esta
apreciacién del Bautista en textos comunes de la tradicion si-
néptica se contintia en textos exclusivos de Mateo, que se hace
eco de la opinién de la multitud que e tenfa por profetas
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(Mt 14,5) v en un texto propio de Lucas que tiene caricter
programético al enunciarse ya desde el principio: «Y ta, nifio,
serds llamado profeta del Altisimo, pues irds delante del Sefior
para preparar sus caminos? (Lc 1,76). Pero Lucas, dentro de
esta tradicién comtn sinéptica sobre el Bautista, concretiza
atin m4s su nota de profeta cerrdandose con él una etapa y
abriéndose, a partir de él, otra nueva: «LLa Ley y los Profetas
llegan hasta Juan; desde entonces se anuncia el reino de Dios,
y cada cual ha de esforzarse por entrar en él» (16,16). Juan,
que pertenece atn al Antiguo Testamento, lo clausura; Jestds
instaura la nueva época del Nuevo Testamento. Segtin Lucas,
entre Juan y Jesds hay un elemento comin: los dos profetas;
pero también una gran diferencia: pertenecieron a dos pe-
riodos marcadamente diversos. La presentacién del Bautista
como profeta, pero de una época ya pasada, fundamenta la
comparacién que Lucas establece entre Jesus y su precursor;
al mismo tiempo que existen entre ambos grandes semejanzas,
se dan también diferencias esenciales.

Las semejanzas entre estos dos profetas aparecen en el
modo de estructurar Lucas la infancia de ambos y el comienzo
de su actividad publica. Existe un estrecho paralelismo en la
manera como aparecen en escena estos dos personajes: se co-
mienza con un anuncio por parte de un 4ngel que comunica
la concepcién singular de los dos nifios (1,5-25.26-38), sigue
el relato de los nacimientos (1,57-58; 2,1-20), la circuncisién
y crecimiento de ambos (1,59-80; 2,21-40). El paralelismo se
continda de alguna manera al iniciar ambos el ministerio:
a Juan, hijo de Zacarias, como expresién de su vocacién pro-
fética (cf. Jer 1,1-2), se le dirige la palabra de Dios en el de-
sierto, antes de venir a predicar en la regién del Jordén (3,2-3);
a Jesus, hijo de José (3,23) segtn se crefa, una vez ungido con
el Espiritu (3,22a), se le dirige una palabra (3,22b) y es llevado
al desierto (4,1) antes de comenzar su actividad en Galilea
(4,14). Los dos estin marcados como profetas por una nota
de sufrimiento: Juan, encarcelado por Herodes (3,20), Jesus,
rechazado por los suyos (4,29). Estas semejanzas generales en
fa infancia y comienzo de la vida publica de ambos profetas
aln se pueden pormenorizar mds en pequefios rasgos 43,

45 R, LAURENTIN, Structure et théologie de Lc I-1I (Paris 1957); A. GEOR-
GE, Le paralléle entre Jean-Baptiste et Jésus en Luc 1-2, en Mélanges Bibliques
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Todo este conjunto de parecidos constituye el fondo sobre
el que se hacen resaltar las grandes diferencias que matizan
a cada uno de estos personajes. La pertenencia de cada uno
a época diversa (cf. Lc 16,16) tal vez quede subrayada litera-
riamente en Lucas al describir al Bautista encarcelado ya desde
el comienzo del ministerio de Jests (3,20), aunque los otros
sinépticos retrasan este relato (cf. Mt 14,2.3-12.13; Mc 6,16.
17-29).

Dentro de esta diferencia radical y general entre los
dos por pertenecer a dos etapas diversas, se especifican con
detalle las desemejanzas que muestran la superioridad de Jesus
sobre el Precursor. Estas diferencias se centran no sélo al pre-
sentar a Jesds y al Bautista, sino que se prolongan hasta afec-
tar a los mismos personajes que les rodean. Cuando se trata
de los padres de Juan, se nombra primero a Zacarias, después
a Isabel (1,5), y de los dos se dice que eran justos ante Dios
por observancia de los mandamientos de la Ley (1,6); aunque
la oracién de Zacarias es escuchada (1,13), después queda
mudo por no haber creido a las palabras del 4ngel (1,22).
Mientras que, al hablar de los personajes que estin en torno
a Jests, primero se menciona a Maria, después a José (1,27);
Maria es objeto del favor de Dios (1,28) y, al propio tiempo,
bienaventurada por haber creido que las palabras del Sefior
se cumplirfan (1,45).

Pero las diferencias se acenttian sobre todo en los per-
sonajes que constituyen el eje. El Bautista serd grande ante
Dios (1,15), estard lleno del Espiritu Santo desde el seno
de su madre (1,15b), precederd con el espiritu y poder de
Elias para hacer volver los corazones de los padres a los hi-
jos, para preparar al Sefior un pueblo bien dispuesto (1,16-
17). De Jests, en cambio, se dice de un modo absoluto que
serd grande (1,32), llamado Hijo del Altisimo (1,32), el Sefior
Dios le daré el trono de David, su padre; reinard eternamente
sobre la casa de Jacob y su reino no tendré fin (1,32-33). Juan
nace milagrosamente de una madre estéril (1,18.36) en el am-
biente confortable de una casa sacerdotal, acompafiado de los
parientes y amigos (1,57); su padre mismo proclama la misién
del nifio como precursor (1,67-79); aun siendo anunciado su

en hommage au R. P. B. Ricaux (Gembloux 1970) 147-171; CaBa, Evan-
gelios, 290-293.
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nacimiento en el templo (1,9), no aparece més en él ni pro-
nuncia palabra hasta su predicacién por la que anuncia una
salvacién futura (3,6). Por el contrario, Jestis nace también
milagrosamente, pero de una madre virgen (1,27); su venida
al mundo ocurre lejos de su familia, no teniendo mas que
a Maria para atenderle (2,1-7), a José (2,16) y unos pastores
para visitarle (2,8-20), pero al mismo tiempo se presenta una
multitud de 4ngeles que cantan gloria a Dios en el cielo y en
la tierra paz a los hombres de buena voluntad (2,13-14); su
misién como salvador es anunciada primerc por el éngel,
como gran noticia para todo el pueblo (2,10-11), y después
por la predicacién del anciano Simeén, como luz para revela-
cién de las gentes (2,32), y de Ana la profetisa, como redencién
de Israel (2,38); en el mismo templo pronunciard Jesus sus
primeras palabras, atn de doce afios, declarindose Hijo que
habia de estar ocupado en las cosas del Padre (2,49); su pre-
dicacién seré el anuncio del cumplimiento que la Escritura ha
tenido en él (4,21) 46,

Al igual que las semejanzas, también las diferencias
entre Jests y el Bautista son obvias. La superioridad de Jests
sobre el Precursor la manifiesta el mismo Juan en textos que
se encuentran en toda la tradicién sinéptica: «Yo os bautizo
en agua, pero llegando estd otro mds fuerte que yo, a quien
no soy digno de soltarle la correa de las sandalias; él os bauti-
zar en el Espiritu Santo y fuego» (Lc 3,16; cf. Mt 3,11; Mc 1,
7-8). La superioridad de Jests sobre el Bautista se continta
en el cuarto evangelio (1,26-27).

El porqué de haber subrayado tanto Lucas las diferen-
cias entre Jests y el Bautista, junto con la superioridad de
aquél sobre éste, se deja entrever en pequeilos rasgos que
le son caracteristicos. Solo Lucas aduce en su evangelio
la duda que se difundié entre la muchedumbre de si serfa
Juan el Mesfas (3,15); la negacién rotunda de esta opinién
la presenta Lucas, no s6lo por el Bautista mismo en el evan-
gelio (3,16), sino que se repite en el libro de los Hechos en un
discurso de Pablo: «Cuando Juan estaba para acabar su carrera,
dijo: No soy yo el que vosotros penséis; otro viene después
de mi, a quien no soy digno de desatar el calzado» (Act 13,
25). La necesidad de subrayar la condicién real de Juan y la

46 (GEORGE, Jean-Baptiste et Jésus, 171; CaBa, Evangelios, 291-293.
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superioridad de Jests lo muestra la supervivencia del bautismo
de Juan unos veinticinco afios después de Pentecostés (Act 18,
25; 19,1-7). Sélo Lucas se hace eco de una oracién que los
discipulos de Juan habian recibido de su maestro (11,1), al mis-
mo tiempo que alude, al igual que los otros sinépticos, a fre-
cuentes ayunos (Lc 5,33; cf. Mt 9,14; Mc 2,18) 47. El contraste
entre el Bautista y Jests le sirve a Lucas no sélo para colocar
a Juan en su verdadera dimension de profeta (1,76) del Anti-
guo Testamento (16,16) que prepara los caminos del Sefior
(1,76), sino para presentar la superioridad de Jests, profeta
(4,24) que anuncia la llegada del reino de Dios (16,16), en el
que se cumple lo preanunciado previamente por los otros pro-
fetas (4,21).

3. Significado de Jesus profeta en el conjunto
del evangelio de Lucas

Este ultimo apartado es como la sintesis de las otras dos
partes precedentemente expuestas. Esbozado el enfoque teolé-
gico de la estructura general del tercer evangelio 48 y apunta-
dos los matices de la presentacién de la figura de Jesds como
profeta 49, ahora se puede captar la funcién que desempefia
este aspecto de Jests profeta dentro del conjunto del evangelio
de Lucas.

Todo su evangelio estd orientado hacia Jerusalén, no con
el mero sentido de punto geogréfico, sino como el lugar de
cumplimiento de la misién profética de Jesus, donde se realiza
su obra de salvacién para todas las gentes hasta los confines
de la tierra.

La presentacién general de Jestis como profeta obliga a mos-
trarlo itinerante hacia Jerusalén, ya que, al igual que cualquier
otro profeta, no puede morir fuera de esta ciudad (13,33-34).
No sélo su armonfa con la generalidad de los profetas ilumina
la misién de Jestds que debe caminar hacia Jerusalén; también
el paralelismo establecido con Moisés, Elias y el Bautista pro-
yecta fuerte luz sobre la figura de Jests en orden a la realizacion
de la misién confiada. En los dos personajes, Moisés y Elias,

471 GEORGE, Jean-Baptiste et Jésus, 165.
43 Cf. supra, c.III, p.56.
49 Cf, supra, c.III, p.59.
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se recoge todo el Antiguo Testamento, la Ley y los profetas.
La conversacién que mantiene Jests con estas dos figuras en
la transfiguracién versé, apunta Lucas, sobre «su partida que
habia de cumplirse en Jerusalén» (g,31). En dGltimo término,
toda la Ley y los profetas estan orientados hacia esa realizacién
ultima, como explicé el peregrino de Emads a aquellos dos que
le acompaiiaban: « ;No era preciso que el Mesias padeciese esto
y entrase en su gloria?; v comenzando por Moisés y por todos
los profetas, les fue aclarando cuanto a él se referia en todas
las Escrituras» (24,26-27).

Igualmente, el contraste establecido entre Jests y el Bau-
tista insinta, ya desde el principio, el final de Jests como
profeta. En el marco de paralelismo riguroso que se da entre
Juan y Jests en los primeros capitulos del evangelio de Lucas,
no esté carente de significacién el hecho de la prisién del Bau-
tista (3,20) aun antes de comenzar Jests su ministerio. La
suerte del Precursor, ya al comienzo de la vida ptblica de Jesus,
preanuncia también la suerte final de Jestis mismo. Al igual
que en otros puntos, el paralelismo entre Juan y Jests es el
punto de partida para mostrar la superioridad de éste sobre
aquél; también el final de Jestis como profeta sobrepasard el
final mismo del Precursor. La suerte ultima de Jestis como
profeta se preanuncia programéticamente en la sinagoga de
Nazaret (4,29), se realiza en Jerusalén, en la ciudad hacia la
cual ha estado siempre orientado, caminando hacia ella (4,30;
9,51) como profeta (13,33).

El significado, pues, de Jests profeta estd plenamente en
armonia con la estructura general del tercer evangelio. En Je-
sus es su cualidad de profeta la que le hace subir continua-
mente hacia la ciudad de Jerusalén, para cumplir alli en toda
su totalidad su misién redentora.



CarfruLo IV

PRESENTACION DE LA FIGURA DE JESUS EN EL
EVANGELIO DE JUAN

ESQUEMA
1. Interrogante en torno a la figura de Jesus.
2. La respuesta cristolégica del evangelio de Juan,

a) Respuesta implicita del evangelista.
b) Respuesta explicita del evangelista.

1) El enviado del Padre.

2) Hijo del hombre.

3) Cristo.

4) Hijo de Dios.

5) La sintesis de Juan: «El Verbo se hizo carne».

1. Interrogante en torno a la figura de Jesis

Todo el cuarto evangelio es fundamentalmente cristologia;
es una respuesta de fe en torno a la figura histérica de Jests.
La respuesta se da como solucién a una interrogante que se
plantea con frecuencia a lo largo del evangelio en diversidad
de circulos y bajo diversidad de aspectos. La pregunta se la
formulan los paganos o personas equiparadas a ellos; asi, la
mujer samaritana investiga, un poco sorprendida: « jAcaso eres
tt més grande que nuestro padre Jacob, que nos dio este pozo
v de él bebié él mismo, sus hijos y sus rebafios?» (4,12); los
griegos que habian subido a la fiesta, para despejar de alguna
manera la incégnita, se acercan a Felipe y le ruegan «queremos
ver a Jesus» (12,21); el mismo Pilato, algo intimidado por lo
que ofa, pregunta a Jesus: « De dénde eres tu? (19,8-9). Con
mayor insistencia atn, se hacen la pregunta sobre Jests los
que pertenecen al pueblo de Israel; algunos de Jerusalén, al
ver a Jesus hablando libremente, se interrogan: «;Serd que de
verdad habrin reconocido las autoridades que es el Mesias?;
pero de éste sabemos de dénde viene, mas del Mesias, cuando
venga, nadie sabrd de ddnde viene» (7,26-2%7). Los judios le
preguntan a Jests: « jAcaso eres ti mayor que nuestro padre
Abrahén, que murié?; y los profetas murieron, /quién pre-
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tendes ser?» (8,53); inquietos por la incertidumbre, le dicen:
«iHasta cuando vas a tenernos en la incertidumbre?; si eres
el Mesias dinoslo claramente» (10,24). La interrogante se plan-
tea igualmente a través de personas particulares; los fariseos
preguntan al ciego de nacimiento: «{Qué dices tu de ese que
te abrié los ojos? (9,17). Incluso a través de una afirmacién
tajante en persona cualificada, como Nicodemo, se deja entrever
la necesidad de una confirmacidn o ulterior constatacién cuando
comienza su consulta: «Rabbi, sabemos que has venido como
maestro de parte de Dios, pues nadie puede hacer esos mila-
gros que t haces si no estd Dios con él» (3,2).

La problemética en torno a Jesus se presenta con frecuencia
en el cuarto evangelio a partir de la denominacién de Jesus
como ¢hombre» (&v8pwos) 1. Sobre este hombre llamado Je-
sts (9,11) acumula el evangelista diversidad de interrogantes
y formula la variedad de juicios contradictorios que se emiten
sobre él. La mujer samaritana, comunicando a su vuelta del
pozo que un «hombre» le habia dicho cuanto ella habia hecho,
se pregunta: « ;No sera el Mesias?» (4,29). Al paralitico, curado
en sabado, le preguntan los judios: «;Y quién es ese hombre
que te ha dicho: toma y vete?» (5,12).

Sobre este hombre se emiten las opiniones mas encontra-
das; mientras que unas veces se dice: «No puede venir de Dios
este hombre, pues no guarda el sibado» (9,16), e incluso se
afirma: «Nosotros sabemos que ese hombre es pecador» (9,24),
otras veces, por el contrario, no sélo se le atribuye una elo-
cuencia como la de ningdn otro hombre (7,46) u obras extra-
ordinarias (11,47), sino que se establece una relacion especial
entre él v Dios: «Buscéis quitarme la vida, a mi, un hombre
que os ha hablado la verdad, que oyé de Dios» (8,40). Esta
relacién con Dios se acentta en alguna ocasién tanto, que no
es ya solo el haber oldo de Dios lo que habla este hombre,
sino que los judios justifican su intencién de querer apedrear
a Jesus «porque tu, siendo hombre, te haces Dios» (10,33). La

1 D. MoLvaT, Introduction d I'étude de la ckristologie de Saint Jean. Ad
usum alumnorum (Roma 1970) 17-31; I. pE LA PoTTERIE, Gesit Vertd
(Torino 1973) 181-184. Mientras que los sindpticos utilizan pocas veces
esta denominacién de «hombre» dicha de Jesus, y ordinariamente con un
sentido general (Mt 11,19; Lc 7,34; 23,4.6.14)—a excepcién de Mc 15,39,
que enclerra una confesién de fe—, el cuarto evangelio, por el contrario,

la usa con frecuencia (4,29; 5,12; 7,46; 8,40; 0,11.16.24; 10,33; 11,47.50;
16,21; 18,14.17.29; 19,5).
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realidad de la relacién de este hombre con Dios, més atn, su
identidad con él, tal vez fundamenta para el evangelista el
llamar profecia las palabras del sumo sacerdote Caifas: «Os
conviene que un hombre muera por el pueblo y no perezca
asi toda la nacién» (11,50; cf. 18,14). Recogiendo todo el sen-
tido enigmatico y misterioso del ¢hombre llamado Jests» (g,
11), el evangelista le adjunta el pronombre «este hombre» (9, 24;
18,17.29) y, sobre todo, le presenta al pueblo proclaméndole
solemnemente: «Ahi tenéis al hombre» (19,5).

Las preguntas que se hacen sobre este hombre llamado
Jests revisten diversos aspectos, diversos titulos: Hijo del
hombre, Cristo, Hijo de Dios. Cada uno de ellos encierra una
faceta de su misterio. El ciego de nacimiento, cuando es pre-
guntado por Jests ¢«Crees en el Hijo del hombre?», responde
a su vez con otra pregunta: « ;Quién es, Sefior, para que crea
en é17» (9,35). La misma interrogante se plantea la muche-
dumbre: «;Quién es ese Hijo del hombre?» (12,34). Bajo la
denominacién de Mesias, Cristo, propone la samaritana su duda
sobre Jesus: « (Ser4 él el Mesias?» (4,29); también entre la mul-
titud que asistia a la fiesta de los Tabernéculos, mientras que
unos decian: «Este es el Mesias», otros replicaban: «;Acaso el
Mesias puede venir de Galilea?» (7,41); los mismos dirigentes
judios indagan desconcertados: «;Hasta cuindo vas a tenernos
en la incertidumbre? Si eres el Mesias dinoslo claramente»
(10,24). Finalmente, la afirmacién clara de Jests sobre su filia-
cién divina desencadena por parte de los judios una acusacién
de blasfemia y, por tanto, en dltimo término, una interrogante
sobre Jests: «;De aquel a quien el Padre santificé y envié al
mundo decis vosotros: Blasfemas, porque dije: Soy Hijo de
Dios?» (10,36). Todas estas preguntas sobre el hombre llamado
Jests, en diversos circulos de personas y bajo diversos aspec-
tos, muestran claramente cémo es central en el cuarto evan-
gelio el interrogante: ¢Quién es Jests?

2. La respuesta cristologica del evangelio de Juan

5i el cuarto evangelio subraya de una manera especial la
pregunta sobre Jests, no es para dejarla pendiente o como en
el vacio, sino para ponerse como meta dltima el contestarla.
El mismo evangelista concretard su finalidad al componer su
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evangelio: «para que credis que Jests es el Mesias, el Hijo de
Dios» (20,31). El modo de abordar esta tarea reviste diversidad
de modalidades, ya que la respuesta se da no sdlo a través de
expresiones claras y explicitas, sino también mediante recursos
que implicitamente dejan entrever toda una concepcién particu-
lar sobre la figura de Jesus.

a) Respuesta implicita del evangelista

Sin que tenga una formulacién abierta, el cuarto evangelio
presenta la figura de Jests en el centro no sélo del mundo
judaico, sino en el centro de un interés universal vilido para
todos los hombres.

1) Para mostrar el puesto que Jests ocupa en el pueblo
de Israel se utilizan dos procedimientos que acaparan la reli-
giosidad judaica: la Sagrada Escritura y el culto.

A lo largo de todo el cuarto evangelio Jests es presentado
como el centro en el que converge toda la Sagrada Escritura 2.
Ya desde el comienzo, se habla de Jests, hijo de José de Na-
zaret, como la persona «de quien escribié Moisés en la Ley
y los Profetas» (1,45). Esta afirmacién, que en un principio la
dice Felipe a Natanael (cf. 1,45), mas adelante se encuentra
de alguna manera en labios de Jesus cuando discute con los
judios: «Escudrifiad las Escrituras, ya que en ellas creéis tener
la vida eterna, pues ellas dan testimonio de mi» (5,39), alu-
diendo incluso al testimonio de Moisés: «Si creyerais en Moi-
sés, creerfais en mi, pues de mi escribié él» (5,46). Si Jests
constituye el centro de las Escrituras, es, en primer lugar,
porque mucho de lo realizado por él, ya estaba preanunciado 3.
Asi, hay diversidad de datos que constituyen el engranaje de
la vida de Jests y que el cuarto evangelio presenta como conte-
nidos en las Escrituras: la entrada mesidnica en Jerusalén (12,
12-16) la captaron los discipulos, una vez glorificado Jests, al
recordar que estas cosas estaban escritas de €l (12,16; cf. Is 40,
9; Zac 9,9); se echan suertes sobre la tanica, «a fin de que se
cumpliera la Escritura: Se dividieron mis vestidos y sobre mi
tanica echaron suertes» (19,24; cf. Sal 21,19); la lanzada en el

2 D. Motwat, La divinité du Christ d’aprés Saint Jean: LumVie 9 (1953)
101-134; cf. p.103. En el desarrollo de este tema seguiremos muy de cerca

el sugestivo articulo de D. Mollat.
3 Ibid., 104.
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costado se realizé para que se cumpliera el «no romperéis ni
uno de sus huesos» (19,36; cf. Ex 12,46; Nam 9,12) o aquella
otra Escritura «miraran al que traspasaron» (19,37; cf. Zac 12,
10); la misma fe en la resurreccién de Jesds se conexiona con
la Escritura ¢segin la cual, era preciso que él resucitara de
entre los muertos» (20,9) 4.

Pero, ademds, Jests constituye el centro de las Escrituras
porque personajes y acontecimientos que constituyen su eje
estan vinculados con Jests como esbozos de su figura y obra 5.
Asi estin relacionados con Jestis los tres grandes patriarcas
en el cuarto evangelio: Abrahédn, de quien dice Jests que «se
regocijé pensando en ver mi dia; lo vio y se alegré» (8,56) 9,
aun afirmando existir él antes que Abrahén llegase a ser (8,
58)7; Isaac viene evocado en la conversacién de Jests con
Nicodemo: «Dios amoé tanto al mundo que le dio su unigénito
Hijo» (3,16) 8; la figura de Jacob est4 insinuada de un modo
implicito en las palabras de Jestis a Natanael: «Veréis abrirse
el cielo y a los 4ngeles de Dios subiendo y bajando sobre el
Hijo del hombre» (1,51; cf. Gén 28,12) y de una manera clara
y abierta en las palabras de la samaritana a Jesus: « jAcaso eres

4 El preanuncio de las Escrituras sobre la resurreccién de Jests es una
idea de la que se hace eco la formulacién primitiva del credo (cf. 1 Cor 15,4)
y se encuentra repetidas veces en el evangelio de Lucas (24,7.26.44-46).
Cita concreta de la Escritura no se alude en los textos antes mencionados.,
Tal vez se considere el Antiguo Testamento como un todo unitario vy la re-
surreccién de Jests como un cumplimiento de las promesas de salvacién
en su totalidad; cf. J. KReMER, Das dlteste Zeugnis von der Auferstehung
Christi. Ein bibeltheologische Studie zur Aussage und Bedeutung von 1 Kor 15,
1-11 (Stuttgart 1966) 35-36; Ip., Das Zeugnis fiir die Auferstehung Christi
in 1 Kor 15,3-8: BibKir 22 (1967) 2-3.

5 MovvaT, La divinité du Christ, 104-108.

6 Esta alegrfa de Abrahin algunos la hacen derivar de Gén 17,17;
cf. BarrerT, John, 291; LEAL, Juan, 452-453. Westcott pone esta visién de
Abrahén en la misteriosa visién de Gén 15,8ss en la que, segtn una tradicién
judia (‘Bereshith R’. 44), vio toda la historia de sus descendientes;
cf. Wesrcotr, John, 140. La carta a los Hebreos habla de una visién desde
lejos, por la fe, del objeto de las promesas (Heb 11,13).

7 En la expresién del evangelista no sélo se subraya una preexistencia,
sino la diferencia entre el que es (¢yd =nf) y el que llega a ser (yevéoba),
¢entre lo creado y lo increado, entre lo temporal y lo eterno»; cf. WesTcoTT,
John, 140. De esta preexistencia se habla ya al principio (1,1) con el mismo
contraste entre el que es y lo que comienza a ser (1,1.3); cf. LEAL, Juan, 302.

8 Recuerda el texto de Gén 22,2: «Coge a tu hijo, a tu unigénito, a quien
tanto amas, a Isaac... y ofrécemelo». Entre los dos textos hay algunas seme-
janzas: Hijo (tov ulév: Jn-Gén), el unigénito (1dv povoyevii: Jn)—el amado
(tov &yamnTév: Gén), amé Dios al mundo (fiyémnoev: Jn)—a quien amas
(fydmnoas; Gén), entregd (E5wwev: Jn)—ofrécelo (&viveyxe atrdv fxel: Gén).
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td mas grande que nuestro padre Jacob, que nos dio este pozo
y de él bebi6 él mismo, sus hijos y sus rebafios?» (4,12) 9. La
persona de Moisés viene aludida en el cuarto evangelio maés
que ninguna otra del Antiguo Testamento 19; pero su obra
y persona estd completamente subordinada a la de Jesus, ya
que «a ley fue dada por Moisés, la gracia y la verdad vino por
Jesucristo» (1,17); Moisés mismo escribié sobre Jests (5,46) v,
por tanto, se convertird en acusador de los que no creyeron
en sus palabras (5,47).

Junto con los personajes del Antiguo Testamento, son re-
cordados en el cuarto evangelio sucesos importantes de la
vida del pueblo de Israel con una relacién, a veces clara y
explicita, con acontecimientos de la vida de Jesus. La serpien-
te de bronce que Moisés puso en un asta en el desierto
(Num 21,8-9) prefigura a Cristo en cruz, porque, «a la ma-
nera que Moisés levant6 la serpiente en el desierto, asi es
preciso que sea levantado el Hijo del hombre, para que todo
el que creyere en él tenga la vida eterna» (3,14-15); el mand
que alimentd al pueblo en el desierto (Ex 16,1-18) se relacio-
na con el pan verdadero del cielo que da el Padre (6,32-33);
el agua que broté de la roca saciando la sed del pueblo (Ex 17,
1-7) est4 insinuada en los torrentes de agua viva que brotaran
y saciardn a los que vengan a Jests y, creyendo, beban en él
(cf. 7,37-38); la columna de fuego que guié a los israelitas
iluminandolos por el desierto (Nim g9,15-23) estd apropiada
por Jesus al decir de si «yo soy la luz del mundo; el que me
sigue no anda en tinieblas, sino que tendra luz de vida» (8,12).
Si el pueblo de Israel es comparado con frecuencia en la Es-
critura con un rebafio conducido por su pastor (Ez 34), el
cuarto evangelio hablard de Jestis como el buen pastor (10,11);
los otros pastores que precedieron fueron sélo esbozos del
verdadero pastor 11, Si la casa de Israel es llamada por los
profetas «ifia» (Is 5,1-7), Jestis se denominard a si mismo

9 Para la herencia de este pozo como donacién de Jacob, se usa una tra-
dicién independiente del Antiguo Testamento; cf. WEestcorT, John, 7o.

10 8¢ encuentra mencionado unas doce veces (1,17.45; 3,14; 5,45.46;
6,32; 7,19.22.23; 8,5; 9,28.29). T. F. GrLAssON, Moses in the Fourth Gospel:
Studies in Biblical Theology 40 (London 1963).

11 Ta expresién griega 6 wowdtv & xords habrfa que traducirla exacta-
mente: ¢l pastor el bueno», bueno por antonomasia. El pensamiento va,

por consiguiente, hacia Jests, pero en contraposicién de otros que sélo par-
cial e imperfectamente habfan sido pastores; cf. Wesrcorr, John, 154.
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«la vifia, la verdadera» (15,1-8), en contraposicién a la otra
vifia que habia sido escasa en fruto, produciendo la des-
ilusién del duefio (Is 5,3-6). Si para los israelitas el cordero
de pascua que comian cada afio les recordaba la liberacién
de la esclavitud en Egipto (Ex 12,1-14), para el cuarto evan-
gelio es Jests «el cordero de Dios que quita el pecado del
mundo» (1,29).

Pero, ademés de este procedimiento que sigue el cuarto
evangelista de utilizar la Escritura para presentar a Jests como
centro del pueblo de Israel, emplea también este otro medio:
el culto judio; todo él esta orientado hacia Jests 12. El método
seguido para poner de relieve esta idea es la estructura litar-
gica que tiene el cuarto evangelio 13. Gira en torno a las fiestas:
tres fiestas de Pascua (2,13; 6,4; 11,55), una fiesta no precisa-
da (5,1), una fiesta de los Taberndculos (7,2) y otra fiesta de
la Dedicacién (10,22). Estas fiestas no son sélo el cuadro en
el que se insertan hechos y palabras de Jests, sino que con
frecuencia toman de él su sentido. Asi, la curacién del para-
litico de la piscina de Betesda (5,1-15) toma su significacién
del dia de sébado en que sucede (5,10), como aparece en el
discurso que sigue (5,17-47); la curacién del paralitico cons-
tituye una manifestacién del poder vivificador del Hijo (5,21)
que actda aun en sdbado (5,16-17).

Lo que se encuadra en torno a la fiesta de los Taberndcu-
los (7,2) adquiere un matiz especial del significado mismo de
la fiesta. En esta ocasién tenfa lugar, en medio de la alegria
universal del pueblo y profusién de luces en el atrio, la pro-
cesién con el agua desde la piscina de Siloé, en recuerdo de
los raudales que brotaron de la roca en el desierto (Ex 17,
1-7; Dt 8,15) 4. En este contexto adquieren mayor sentido
las palabras de Jests sobre el agua: «Quien tenga sed venga
a mi, y beba quien cree en mi; segdn dice la Escritura, rios
de agua viva manardn de su seno» (7,37-38), asi como la men-
cién de la alegria de Abrahan (8,56), la proclamacién de Jests
como luz del mundo (8,12) seguida después, como compro-
bacién, de la curacién del ciego de nacimiento (9,1-41).

La fiesta de la Dedicacidn, junto con la dedicacién del

12 Movrar, La divinité du Christ, 108-111.
13 Ip., Jean, 1395; CaBA, Evangelios, 307-308.
14 DE Vaux, Instituciones, 622-630; LEAL, Juan, 435.
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templo después de la profanacién de Antioco Epifanes, cele-
braba también la liberacién del pueblo obtenida por los Ma-
cabeos (1 Mac 4,52-59) 15. Fue en esta fiesta (10,22) cuando
el sumo sacerdote Caifds afirmé, refiriéndose a Jests: «Con-
viene que muera un hombre por todo el pueblo y no perezca
toda la nacién» (11,50). Serd la muerte de Jests la que dara
a esta flesta de liberacién politica y religiosa su verdadero
significado 16; por eso, el mismo evangelista interpreta las pa-
labras del pontifice como proféticas, ya que «Jesus habia de
morir por el pueblo, y no sélo por el pueblo, sino para reunir
en uno a todos los hijos de Dios que estin dispersos» (11,51-52).

La fiesta de la Pascua es la que estd mds unida a Jesds en
el cuarto evangelio, no sélo por el mayor ntimero de fiestas
aludidas, sino también por los acontecimientos mismos de la
vida de Jesus realizados en ellas. En una primera fiesta (2,13),
se realiza en Jerusalén la purificacién del templo mediante la
expulsién de los mercaderes (2,13-17); en esta ocasién se pre-
anuncia una purificacién, ain mayor, ya que Jesds se consti-
tuird en templo nuevo y victima del templo. Se verificar asi
la verdadera pascua una vez que, destruido el templo de su
cuerpo, lo vuelva a reedificar al resucitar de entre los muertos
(2,19-22). En una segunda fiesta de Pascua (6,4) tiene lugar
la multiplicacién de los panes (6,1-15) y, a continuacién, el
discurso eucaristico (6,26-65). El nuevo pan que Jesds pro-
mete, ¢l pan vivo bajado del cieloy, «mi carne para la vida
del mundo» (6,51), es el alimento de la nueva Pascua, el mani
del nuevo Exodo 17.

La mencién de la tercera Pascua (11,55; 19,14) estd inti-
mamente ligada con los acontecimientos finales de la vida de
Jestis que tienen lugar en ella 18, La muerte de Jesds sucede
el dia de «preparacién de la Pascua» (19,14.31), dia en que se
debia comer el cordero pascual; se concretiza la hora de la
condena de Jesus, «lrededor de la hora sexta» (19,14), hora
en que comenzaba verdaderamente la fiesta de la Pascua;
cuando, segtn la costumbre judia, debia desaparecer de las
casas todo pan fermentado para dar paso a los 4zimos de la

15 DE Vaux, Instituciones, 640-645.

16 MovrvraT, La divinité du Christ, 109.
17 Ibid., 110.

18 Ibid.
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Pascua. Después de muerto Jesds, no se le quebrardn las
plernas (19,33) para que se cumpliera asi el rito del cordero
pascual al que no se le podia quebrantar ninguno de los hue-
sos (19,36; cf. Ex 12,46; Nam 9,12). Para el cuarto evangelio,
pues, Jests es el verdadero cordero (cf. 1,29); con su muerte
y sacrificio comienza la nueva Pascua, esbozada como en som-
bra y figura en la pascua antigua.

Asi, al presentar el cuarto evangelista la figura de Jests
como centro al que todo el culto judio va orientado, y al pre-
sentarla como punto de convergencia en el que toda la Escri-
tura confluye, muestra, de un modo implicito, la persona de
Jests como el centro de todo el mundo judaico.

2) Pero la figura de Jests en el cuarto evangelio no queda
circunscrita a un dnico pueblo, aunque sea el pueblo que re-
cibi6 la promesa; se presenta con caracteres de universalidad
que pueden interesar a todos los hombres. En Juan se rompe
la distincién entre «l pueblo» y los que no pertenecen a él,
para hablar simplemente al ¢mundo» y a los hombres 19.

En el cuarto evangelio se encuentran expresiones que tie-
nen resonancia en todos, porque todos necesitan su contenido
y significado. De Jests se afirman en identidad expresiones
como luz (8,12), camino (14,6), pan (6,35.41), verdad, vida
(14,6), matizando asi la afirmacién més general, evocadora
del Antiguo Testamento, que de él se dice: «Yo soy» (8,24.28;
13,19) 20, Pero si de Jestis se proclaman tales afirmaciones,
no es para quedarse aisladamente en su ser divino con el sen-
tido griego de esencia separada; eso que en Jesus se da, se
muestra con un cardcter funcional en su relacién con los
hombres 21: ¢l es luz del mundo, de manera que el que le
siga no andar4 en tinieblas, sino que tendrd luz de vida (8,12);
€] es pan de vida, de modo que el que venga a él ya no tendrd
més hambre (6,35); ¢l es el camino, porque los que van al

159 Duront, Essais sur la Christologie, 95; MussNEr, ZQH, 81; MoLLaT,
La divinité du Christ, 111-115.

20 E. ScHWEIZER, Ego eimi... Die religionsgeschichtliche Herkunft und theo-
logische Bedeutung der Johanneischen Bildreden, zugleich ein Beitrag zur
Quellenfrage des Vierten Evangeliums (Gottingen 1939); H. ZIMMERMANN,
Das absolute tyd elm als die neutestamentliche Offenbarungsformel: BZ 4
(1960) 54-69; A. Hajpux, Ego eimi bei Jesus und seine Messianitdt: ComViat
(1963) 55-60; A. FEUILLET, Les ego eimi christologiques du Quatriéme Evan-
gile: RScRel 54 (1966) 5-22.213-240.

21 LA PorTERIE, Gestt Veritd, 131.
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Padre van por él (14,6); él es la verdad, porque, conociéndole
a él, se conoce también al Padre, que se ha revelado en él
(14,6.7); él es la vida que perdura en el que cree en él, de
forma que, aun muriendo, viva (11,25-26). Todo el ser de
Jesus, esencialmente revelador, estd proyectado a los hombres,
y en funcién de ellos, para llevarlos al Padre: porque es luz
verdadera que, viniendo a este mundo, ilumina a todo hom-
bre (1,9); si es pan bajado del cielo, es para que el que lo coma
no muera (6,48-51); si tiene recibida la vida del Padre (5,26)
e incluso es la vida (14,6), es para comunicarla y vivificar a
los que él quiere (5,21). Esta identidad de Jesis con la luz
(8,12; 9,5), con el pan de vida (6,48), con la vida misma (11,
25; 14,6), v esta misién iluminadora, reveladora, vivificadora
de los hombres, el cuarto evangelio la deja graficamente con-
firmada al presentar unidas semejantes afirmaciones de Jests
como luz, pan v vida con la comunicacién de luz que da al
ciego de nacimiento (9,1-41), con la multiplicacién del pan
que proporciona a la muchedumbre hambrienta (6,1-15), con
la vida que devuelve al que llevaba ya cuatro dias en el se-
pulcro (11,1-45).

Todo esto que Jests es y significa para todos los hombres,
en un sentido de universalidad, puede ser sintetizado en la
proclamacién solemne que el cuarto evangelio pone precisa-
mente en boca de los samaritanos: «Nosotros mismos hemos
oido y conocido que éste es verdaderamente el salvador del
mundo» (4,42) 22,

b) Respuesta explicita del evangelista

Esta presentacién implicita que el cuarto evangelio hace
de la figura de Jests como centro del pueblo judaico por su
relacién con la Escritura y el culto, v ademds como personaje
de resonancia universal por su proyeccién a todos los hom-
bres, subraya atn més el misterio sobre la persona de Jesus
y acrecienta el interés por conocer la dimensién exacta de su
figura: ¢Quién es Jests? 23 A este interrogante el evangelista
da también su respuesta clara y explicita mediante diversos
aspectos que definen con precisién la persona de Jests.

22 DuponT, Essais sur la Christologie, 102; MussNer, ZQH, 186.
23 Cf. supra, ¢.IV, p.8o.
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1) EL ENviaDO DEL PADRE

Es una faceta de Jests frecuente en el cuarto evangelio 24,
Mientras que en los sindpticos la denominacién de Jests como
el enviado 25, y del Padre como el que envia 26, es infrecuente,
en el cuarto evangelio, por el contrario, la expresién «el que
me envié, aplicada al Padre, es tan usual 27 que llega a ser
un sustitutivo del término «Padre» 28, y la aplicacién a Jests
de su realidad de «enviado» es la manera normal de expresar
su misién 29, La afirmacién de semejante envio se encuentra
siempre en labios de Jests y expuesta ante toda clase de persc-
nas: ante la muchedumbre (6,29.38.39.44.57; 7,28.29; 8,16.18.
26.29; I1,42; 12,44.45.49), ante los judios (35,23.24.30.36.38;
7,16.33; 10,36), en coloquio privado con Nicodemo (3,17) v con
los discipulos (4,34; 9,4; 13,20; 14,24; 15,21; 16,5; 17,3.8.18.
21.23.25; 20,21). No tiene nada de extrafio semejante publici-
dad ya que, ademds de las palabras de Jests, son sus mismas
obras las que testimonian su envio del Padre (5,36).

Con todo, la sola afirmacién de ser Jests ¢enviado» no nos
da la dimensién de su figura, ya que también son ¢enviados»
los profetas en el Antiguo Testamento, como Moisés (Ex 3,10),
Isajas (6,8), Jeremias (1,5-7), Ezequiel (2,3). Del mismo Bau-
tista dice el cuarto evangelio: «Fue un hombre enviado por

24 Se alude unas cuarenta veces a este envio de Jests y se utilizan dos
verbos principalmente: wéumw (4,34; 5,23.24.30.37; 6,38.30.44; 7,16.28.33;
8,16.18.26.20; 9,4; 12,44.45.49; 13,20; 14,24; 15,21; 16,5) y &mwootéhhw
(3,17; 5,36.38; 6,29.57; 7,20; 8,42; 10,36; 11,42; 17,3.8.18.21.23.25; 20,21);
cf. E. HaencHEN, «Der Vater, der mich gesandt hatr: NTS g (1962-63)
208-216.

25 De Jestis como «enviado» se habla dos veces (Mt 15,24; Lc 4,43). El
uso de la pasiva en estos dos casos deja entrever la accién de Dios que
envia,

26 Del envio que hace el Padre se trata en Mt 10,40; Mc 9,37; Lc g,48;
10,16. En la pardbola de los vifiadores homicidas se habla también del
«envio» que el Padre hace del Hijo (Mt 21,37; Mc 12,6; Lc 20,13).

27 Se habla expresamente de Dios o del Padre que envia: 3,17; 5,36.38;
6,29.57; 7,29; 8,42; 10,36; 11,42; 17,3.8.18.21.23.25; 20,21. Como forma
ya consagrada se dice del Padre ¢l que me envié» (6 mwuyas pe: 5,37; 6,44;
8,16.18; 12,49; 14,24).

28 Asf en 4,34 5,30; 6,38.39; 7,16.28.33; 8,26.20; 0,4; 12,44.45; 13,20;
15,21; 16,5.

2% A veces se especifica el objeto y finalidad de la misién misma de
Jesus: no juzgar al mundo, sino que el mundo se salve por él (3,1%); no per-
der nada de lo que se le ha dado, sino resucitarlo en el tltimo dia (6,39);
una misién reveladora (12,49).
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Dios, cuyo nombre era Juan» (1,6). Sin embargo, hay una di-
ferencia radical entre estos enviados y Jesus 30, Los profetas
viven como uno de tantos hasta un momento determinado en
que se les dirige la palabra del Sefior que les llama para una
misién especial (cf. Ex 3,1-4; Is 6,1-13; Jer 1,1-10; Ez 2,1-0;
Lc 3,1-3); cuando el profeta toma conciencia de su misién,
presenta al Sefior la dificultad que le atenaza: Moisés, su de-
fecto para hablar (Ex 3,11; 4,10); Isaias, su condicién de hom-
bre de labios impuros (Is 6,5); Jeremias, su inexperiencia y
poca edad (Jer 1,6); Ezequiel es abordado previamente antes
que exponga su dificultad: «No les temas ni tengas miedo a
sus palabras, aunque te sean cardos y zarzas y habites en me-
dio de escorpiones» (Ez 2,6); el mismo Bautista hablard con-
vencido de su realidad intima de precursor en relacién con
aquel a quien preanuncia: ¢No soy digno de desatar la correa
de su sandalia» (Jn 1,27) v confesara en el momento de realizar
su misién: «Yo tengo necesidad de ser bautizado por ti» (Mt 3,
14). A pesar de las dificultades existentes, estos hombres son
lanzados, con la ayuda del Sefior (cf. Ex 3,12; Is 6,67; Jer 1,
7-8; Ez 2,8-9; Lc 1,66), a llevar en su misién el mensaje del
Sefior (cf. Ex 3,15-16; Is 6,9-10; Jer 1,9; Ez 2,7; Lc 3,3-6).
Jests, como enviado del Padre, no tiene un momento deter-
minado en que se le comunique la misién; su misién misma
le define y se confunde con su propio ser 3l. No es Jesus el
que en un momento concreto toma conciencia de su misién,
sino que es el pueblo el que ha de tener conciencia de ella al
manifestarse Jestus a Israel; para esto vino Juan bautizando
en agua (cf. Jn 1,31).

En Jests no se da ninguna manifestaciéon de limitacién
para cumplir su misién. Al llevarla a término no es sélo un
mensaje lo que ha de comunicar; el mismo hecho de ser en-
viado es algo que ha de transmitir y, al mismo tiempo, es
algo que hay que creer y aceptar (6,29; 17,8.25). Por eso Jests
pide al Padre, para que los que le rodean (r11,42), e incluso
el mundo entero, crean que él ha sido enviado (17,21).

Para cumplir esta misién, vino Jests al mundo saliendo
del Padre y, una vez cumplida, volverd de nuevo al Padre
(16,28). Esta faceta de Jests que sale de Dios vy, tras el periodo

30 Morrat, La divinité du Christ, 116.
31 Ibid.
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de su misién, vuelve a él, estd atin mas desentrafiada en otra
denominacidn, que, aun siendo comtn con los sindpticos, en

el cuarto evangelio adquiere caracteristicas especiales: Jesus,
Hijo del hombre.

2) Hijo pEL HOMBRE

Esta expresidn, aplicada a Jesus, es también frecuente en
el cuarto evangelio 32, aunque no siempre con la misma mati-
zacién. Unas veces recoge la doble nota de salida del cielo y
vuelta a él (1,51; 3,13; 6,62)33; otras, un sentido de elevacién del
Hijo del hombre (3,14; 8,28; t2,32-34); otras, de glorificacién
(12,23; 13,31) o de actividad sellada con poder (5,27; 6,27.53).
En dos ocasiones se alude al Hijo del hombre en una forma
interrogativa (9,35;12,34).

Respecto a la expresiéon Hijo del hombre, en el cuarto
evangelio se mantiene, como en los sinépticos, un uso reser-
vado a la persona de Jests; no sélo se afirma de él, sino que
solo la usa él34, En cambio, no hay reserva al utilizarlo; se
proclama abiertamente ante la muchedumbre (6,27.53.62; 12,
34), ante los judios (5,27; 8,28), en conversacién privada con
Nicodemo (3,13.14), con el ciego de nacimiento (9,35), con
los discipulos (1,51; 12,23; 13,31). En cuanto al contenido de
la denominacién Hijo del hombre, si hay facetas que se ponen
muy de relieve en el cuarto evangelio, a diferencia de los otros
evangelios. Mientras que en los sindpticos rara vez se alude
al origen celeste del Hijo del hombre (cf. Mc 14,62 par.), se

32 Se utiliza trece veces: 1,51; 3,13.14; 5,27 6,27.53.62; 8,28; 9,35;
12,23.34%; 13,31; qf. 8. Suurz, Untersuchungen zur Menschensohnchristologie
im ]ohannesevangelzum (Géttingen 1957); R. SCHNACKENBURG, Der Menschen-
sohn im ]ohqnnesevangelium: NTS 11 (1964-65) 123-137; F. J. MoLonEy,
The Johannine Son of Man: Biblioteca de sciencie religiose 14 (Roma 1976).

33 En L5I, donde se hace alusién al suefio de Jacob (Gén 28,12), no se
trata propiamente de la bajada y subida del Hijo del hombre, sino de los
dngeles que sobre el Hijo del hombre unen cielo y tierra, los dos extremos
de la salida y subida del Hijo del hombre.

34 Nos referimos ahora sélo a los evangelios. Prescindimos de las veces
que aparece la expr_esic’m Hijo del hombre en el Apocalipsis (1,13; 14,14),
al igual que de la tnica vez que sale en el libro de los Hechos de los Apésto-
les (7,56). En el cuarto evangelio, una vez se pone la expresién en una pre-
gunta de la muchedumbre: « ;Cémo dices tt que el Hijo del hombre ha de
ser Ieva!.ltado?. {Quién es ese Hijo del hombre?» (12,34); pero es en clara
referencia al dicho anterior de Jests (12,32) en el que, aunque no se expli-

f:ita, la denominacién «Hijo del hombre» est4 sugerida por asociacién con la
idea de ser levantado en alto (cf. 3,14; 8,28).
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subraya en ellos su conexién con la pasién bajo un aspecto
doloroso v humillante {cf. Mc 8,31 par.; 9,31 par.; 10,33-
34 par.), se presenta su poder actual sobre los pecados (Mc 2,
10-11 par.) o sobre el sibado (Mc 2,27-28 par.) y se apunta
a un poder futuro de juicio escatolégico (Mt 19,28) 35, en el
cuarto evangelio, por el contrario, son otros los matices que
cobran relieve. Juan insiste en el origen celeste de Jests y
esto, no sélo con expresiones generales (6,38; 8,14.23; 16,28),
sino en referencia a la denominacién concreta de Hijo del
hombre que ha bajado del cielo (3,13) donde estaba antes
(6,62) y que dard un pan bajado del cielo (6,27.41), porque
ese pan es el mismo Hijo del hombre (6,53) bajado de all4.
Juan, al igual que los sinépticos, relaciona el Hijo del hombre
con la pasién, pero el cuarto evangelio lo hace, no bajo el as-
pecto de sufrimijento, dolor, humillacién, muerte, sino bajo
la faceta de elevacién de Jests en la cruz (3,14; 8,28; 12,32-
34) 36. El poder de juicio del Hijo del hombre no esta circuns-
crito en el cuarto evangelio a un estadio final; este poder co-
mienza ya en el presente: quien oye sus palabras tiene en si
la vida y no es juzgado (5,24), ya que el Hijo del hombre da
la vida (6,27.53) que tiene en si (5,26) y tiene, ademas, el
poder de juicio (5,27) 37.

A pesar de este contenido de la denominacién Hijo del
hombre, atin permanece un misterio y se puede preguntar,
como lo hacen en el cuarto evangelio el ciego de nacimiento
(9,35) o la misma muchedumbre: «(Quién es este Hijo del
hombre?» (12,34). La explicacién clara se da cuando Juan de-

35 Fl estudio del contenido de la denominacién Hijo del hombre en los
sinépticos, cf. ¢.VI, p.175.

36 Las tres veces usa el mismo verbo Uydw. Siempre que Juan emplea
este verbo es en referencia a la elevacién del Hijo del hombre, a excepcién
de la mencién que se hace del levantar Moisés la serpiente de bronce en el
desierto (3,14); pero aun este levantar la serpiente estd unido con la eleva-
cién del Hijo del hombre. El sentido de este verbo no es de una mera eleva-
cién material, incluye un sentido de exaltacién; asf se utiliza este mismo
verbo en los Hechos de los Apdstoles para hablar de la ascensién de Jestus
(Act 2,33) v su glorificacién definitiva (Act s5,31); cf. A. VERGOTE, L’exalta-
tion du Christ en croix selon le quatriéme évangile: ETL 28 (1952) 5-23,
cf. p.6-10. Una confirmacién de este sentido de exaltacién del Hijo del hom-
bre al ser levantado en la cruz es la idea de glorificacién que Juan atribuye
al Hijo del hombre al comienzo de la pasién (13,31; 17,1).

37 SCHNACKENBURG, Cristologia, 369-370; Brank, Krisis, 120-134.158-
164; S. Creriani, Il «Giudizio» in San Giovanni, en San Giovanni. Atti della
XVII Settimana Biblica (Brescia 1964) 161-185.
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termina la finalidad que tiene en la composicién de su evan-
gelio. Esta finalidad la deja entrever por primera vez cuando
expresa el resultado que tuvieron los signos realizados por
Jestis: «Aunque habia hecho tan grandes milagros en medio
de ellos, no crefan en éb» (12,37); a pesar de la posibilidad
que tenfan los signos de originar la fe en Jesus, esta fe no se
dio. En esta ocasién no explicita Juan el contenido de esta fe.
Al terminar su evangelio concretard el objeto de esta fe, in-
tentando suscitar una vez mas el poder operativo de los signos
realizados: «Estos fueron escritos para que credis que Jesus
es el Mesfas, el Hijo de Dios» (20,31). Son dos los aspectos
que presenta de Jesus: el Cristo, el Hijo de Dios. Cada una
de estas dos facetas no estin desconectadas de la expresién
Hijo del hombre en la redaccién del cuarto evangelio. Se une
el titulo Hijo del hombre con el titulo Mesias en la pregunta
que hace la muchedumbre: «Nosotros sabemos por la Ley
que el Mesias permanece para siempre, ¢{como, pues, dices
ta que el Hijo del hombre ha de ser levantado?» (12,34). Se
une igualmente con el titulo Hijo de Dios; en las palabras de
defensa propia que tiene Jests ante los judios por haber cura-
do al paralitico de la piscina, les dice: «Asi como el Padre
tiene la vida en s1 mismo, asi dio también al Hijo tener vida
en s{ mismo, y le dio poder de juzgar, por cuanto él es el
Hijo del hombre» (5,26-27).

Veremos, pues, a continuacién estos dos titulos que Juan
atribuye a Jests: Cristo, Hijo de Dios. Ellos seran la explica-
cién suprema del misterio de su persona.

3) Cristo

Fl término mismo, en su doble formulacién de Mesias o
Cristo, se encuentra unas veintidés veces en el cuarto evan-
gelio v con diversidad de aplicaciones 38,

Unas veces se usa el término «Cristo» para negarlo del
Bautista (1,20.25; 3,28); otras, aludiendo al Mesias esperado,
en un sentido general (4,25; 7,27.31.41.42; 12,34). Para apli-

38 Se encuentra en 1,17.20.25.41% 3,28; 4,252.29; 7,26.27.31.412.42;
0,22; 10,24; 11,27; 12,34; 17,3; 20,31; cf. R. SCHNACKENBURG, Die Messias-
frage im Johannesevangelium, en Neutestamentliche Aufsdtze. Festsch{ift
J. SceMip (Regensburg 1963) 240-264; S. SaBucaL, Xpiwotds. Investigacion
exegética sobre la cristologia joanea (Barcelona 1972).
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carlo a Jesus se utiliza unas doce veces, o negindolo de él se-
gun la opinién de los judios (9,22), o en sentido de pregunta
por parte de la samaritana (4,29), de la muchedumbre (7,26)
e incluso de los judios (10,24). Con un sentido de confusién
lo afirman la muchedumbre (7,41), los discipulos (1,41), la
hermana de Lézaro, Marta (11,27) o el mismo evangelista
(1,17; 17,3; 20,31) 39, La manifestacién abierta del mesianis-
mo de Jests procediendo de sus mismos labios se encuentra
una vez en la redaccién del cuarto evangelio como afirmacién
clara que.responde a la insinuacién de la mujer samaritana:
«Yo sé que el Mesias, el que se llama Cristo, estd para venir...;
dijole Jests: Yo soy, el que habla contigoy (4,25-26). Esta
revelacién de Jests como el Mesias, hecha a la samaritana,
estd elaborada cuidadosamente por el evangelista. Toda la
escena (4,1-26) tiene una orientacién cristolégica encaminada
a precisar quién es Jesus. La escena se abre con una interro-
gante puesta por el mismo Jests: «5i conocieras el don de
Dios y quién es el que te dice dame de beber, tu le pedirias
a él...» (4,10). El coloquio con la mujer se cierra casi con las
mismas palabras con que se habia iniciado, pero ya como
confesién reveladora de Jesus: «Yo soy, el que habla contigo»
(4,26). La orientacién de la escena hacia esta manifestacién
final de Jests estd confirmada por la inclusién clara que se
establece en la redaccién del evangelista 49: «Quién es el que
te dice» (v.10) y «Yo soy, que hablo contigo» (v.26).

A esta confesién ultima se llega mediante todo un proceso
ascendente; primero se presenta Jests en la apreciacién de la
samaritana: «/Acaso eres tG mas grande que nuestro padre
Jacob?» (4,12); en un segundo estadio se vislumbra a Jests
como profeta por las cosas que conoce de la vida privada de
la mujer: «Sefior, veo que eres profeta» (4,19); después de esta

39 Las dos tnicas veces en que sale el nombre completo de Jesucristo
son: Jn 1,17; 17,3. Aunque Jn 1%,3 estd puesto en labios de Jests, en la ora-
cién sacerdotal, parece ser un comentario del evangelista mismo sobre la
vida que comunica el Hijo. Serfa extrafio el uso del término «Jesucristo» en
labios de Jests; la expresién «Dios verdadero?, ademds de no encontrarse
otra vez en labios de Jests, recuerda la formulacién de Juan (1 Jn 5,20);
cf. WEesTcorr, John, 240.

40 En la expresién griega aparece con claridad la correspondencia de la
inclusién: s totv & Mywv gou: 4,10; &y e, & AaAddv oot; 4,26; cf. S. SaBu-
GAL, El titulo Messias-Christos en el contexto del relato sobre la actividad de
Jesis en Samaria: Jn 4,25.29: AugRom 12 (1972) 79-105; cf. p.81.
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preparacién se termina con la manifestacién de Jesus que,
a partir de la insinuacién de la samaritana, se revela a si mis-
mo: «Yo soy» (4,26).

La denominacién de Jests como Mesias, aunque a nivel
originario podria tener diversidad de contenido segtn las per-
sonas que lo utilizan: muchedumbre, samaritana, Marta, dis-
cipulos o Jests, a nivel de redaccién del evangelista, cuando
el término «Cristo» se aplica a Jesus, tiene un significado con-
creto y preciso. Bajo la expresién «Cristo» hay referencia a una
persona determinada de cuya venida hablan las Escrituras y
de quien se vive en continua espera. Esto lo deja entrever el
articulo que suele preceder al término Mesias o Cristo alu-
diendo a una persona concreta: 6 Meoolas, & XpioTés; asi, cuan-
do el Bautista niega ser él el Cristo (1,20.25; 3,28) o cuando
se habla directamente de Jesus (1,41; 4,29; 7,26; 10,24; 11,27;
20,31). Esto lo confirma la mencién explicita que se hace de
la Escritura cuando se habla del Mesias o el Cristo (1,41;
cf. 1,45; 7,42). Por tanto, cuando a Jests se aplica el término
6 Xpiotds se trata de esa persona esperada segtn las Escritu-
ras. En la redaccién del evangelista esta persona determinada,
Jests como Cristo o Mesias esperado, queda atin mdis espe-
cificado en dos ocasiones al yuxtaponer junto al titulo Cristo,
este otro de Hijo de Dios (11,27; 20,31).

4) Hijo pe Dios

Esta expresién completa «Hijo de Dios» se usa en el cuar-
to evangelio unas once veces 41, proviniendo de diversas per-
sonas: de los judios (10,36; 19,7), del Bautista (1,34), de Na-
tanael (1,49), de Marta (11,27) o del evangelista (1,18; 20,31).
En labios de Jests se encuentra o sin una identificacién ex-

41 Asi en 1,34.49; 3,18; 5,25; 10,36; 11,4.27; 19,7; 20,31; a éstos habria
que afadir los otros dos textos en que se habla de «Hijo tnico» (de Dios)
(Jn 1,18; 3,16). Prescindimos ahora de las ocasiones en que esta filiacién
divina se expresa en el cuarto evangelio o mediante el uso absoluto del
término Hijo en referencia a Jesds, o mediante la denominacién de Dios
como Padre, al expresar Jests asi sus relaciones con ¢l; cf. infra, c.VIL
Igualmente prescindimos de la expresién que a veces se usa Tékva Oeol
(1,12) en referencia a los hombres. En los otros evangelistas se encuentra
la expresién completa de «Hijo de Dios» aludiendo a Jestis: en Mateo, nueve
veces (4,3.6; 8,29; 14,33; 16,16; 26,63; 27,40.43.54); en Mc, cinco veces
(1,15 3,11; 5,7; 14,61; 15,39); en Lc, siete veces (1,32.35; 4,3.9.41; 8,28;
22,70). La comparacién entre los cuatro evangelios, cf. ¢.VII, p.200.
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plicita con su persona (3,16.18; 5,25; 11,4), o con una clari-
sima referencia a si mismo en cuanto que otros le acusan
haber dicho (10,36) o haberse hecho pasar por Hijo de
Dios (19,7).

A partir del solo uso de la expresién «Hijo de Dios» no se
puede deducir ninguna conclusidn especial, ya que en su sen-
tido general es aplicable a muchos y simples hombres (asf,
se le llama Hijo de Dios al pueblo de Israel: Ex 4,22; Is 1,2;
30,1; Jer 3,22; al rey: 2 Sam 7,14; Sal 2,7..., y aun en el cuar-
to evangelio los mismos hombres son denominados «hijos de
Dios»: 1,12)42. Por esto, en las ocasiones en que se le aplica
a Jests en el cuarto evangelio la denominacién «Hijo de Dios»,
en absoluto podfa tener un sentido mesidnico como objeto
de una especial predileccién por parte de Dios. Asi sucederfa
con la proclamacién que hace de él el Bautista como un eco,
atn de concepcién de Antiguo Testamento: «Doy testimonio
de que éste es el Hijo de Dios» (1,34) 43. Igualmente se podria
decir de la exclamacién de Natanael: «Rabbi, ta eres el Hijo
de Dios, tu eres el Rey de Israel» (1,49); v en este caso, con
un fundamento mis obvio, ya que, junto a la expresién «Hijo
de Dios» como eco de las palabras del Bautista, se une la otra
de claro sabor mesidnico «Rey de Israel» 44, Lo mismo podria
suceder con la confesién de Marta: «Yo creo que tu eres el
Mesias, el Hijo de Dios» (11,27); también se da la conexién
entre el titulo mesidnico y la denominacién «Hijo de Dios».

Pero hay otras ocasiones en que la expresién «Hijo de Dios»
deja entrever un sentido ulterior al meramente mesidnico. Los
judios consideran como blasfemia el que Jesus se aplique tal
denominacién; asi, Jests les pregunta: «¢Vosotros decis: Blas-
temas, porque dije: Soy Hijo de Dios?» (10,36). Més adelante,
los judios presentaran ante Pilato, como motivo para que se le
condene, seglin su propia ley, el haberse hecho pasar por Hijo
de Dios (19,7). Tal acusacién de blasfemia y el considerarla
como digna de pena de muerte deja entrever que, en la con-
sideracién de los mismos judios, ellos habian captado en Jesus
unas pretensiones mayores que el simple sentido mesiénico.

42 El contenido de la expresién «Hijo de Dios» con sus diversas acep-
ciones, cf, ¢.VII, p.188.

43 Asf WEsTcotT, John, 22; BARRETT, John, 148-149.

44 WEsTCOTT, John, 27; BARRETT, John, 154-155; LEAL, Juan, 330.
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El modo concreto como los judios apreciaban esta actitud blas-
fema de Jesus, digna de muerte, se expresa claramente al decir
el evangelista el porqué ultimo de las intenciones de los
judios con Jests: «Buscaban con mas ahinco matarle, pues no
sélo quebrantaba el sébado, sino que decia a Dios su Padre,
haciéndose igual a Dios» (5,18).

Por tanto, cuando Jests emplea en otras ocasiones la ex-
presién «Hijo de Dios» (3,16.18; 5,25; 11,4) la usa con igua.
sentido, con ese ulterior significado que los judios han captado
como blasfemo. Este contenido ulterior del titulo «Hijo de
Dios» aplicado a Jests, trascendiendo el mero aspecto mesid-
nico, estd confirmado por otros matices que determinan esta
filiacién. Tal serfa la adicidén que le suele acompafiar de «uni-
géniton: povoyevrs, tanto como expresion del evangelista (1,
14.18), cuanto procediendo del mismo Jesus (3,16.18). En los
escritos de San Juan se emplea siempre aplicado a Jests 43,
Aunque el contenido del término povoyevfis se expresa tam-
bién mediante este otro de &yamntds, incluye en si también
la nocién de hijo tnico 46. Esta filiacién tnica de Jests se em-
plea en el evangelio de Juan en un contexto en el que se habla
de una gloria unica del Hijo, ya que sélo él, por estar en el
seno del Padre, puede darlo a conocer (1,18).

El modo excepcional y tnico como el Hijo menciona al Pa-
dre es un indicio mas del sentido de la filiacidn que trasciende
el mesianismo 47. Aunque Dios es llamado Padre en referencia
a Jests y en referencia a los hombres, cuando se trata de pre-
sentar la paternidad de Dios respecto de Jesus, se le llama
siempre «mi Padre», el Padre», «Padre»; jamds se pone Jests
bajo una denominacién comun, aplicable a él y a los hombres,
llamando a Dios «nuestro Padre», antes al contrario se con-
trasta la paternidad de Dios respecto de Jests y respecto de

45 Asf, ademis de los cuatro textos antes citados, se encuentra en 1 Jn 4,9.
En Lucas se emplea para otras personas, pero siempre con sentido de hijo

tnico (Lc 7,12; 8,42; 9,38); en la carta a los hebreos aplicado a Isracl (Hebr
11,17).

46 Asf, siete veces se emplea en la versién de los LXX la palabra é&yamnrés,
incluyendo en sf la nocién de «hijo tnico» (Gén 22,2.12.16; Jue 11,34; Jer 6,
26; Am 8,10; Zac 12,10); cf. WEsTCOTT, John, 12. El uovoyevfis de Juan
se expresa en los sinépticos mediante &yomnrés (Mt 3,17; 12,18; 17.5;
Mec 1,115 9,7; 12,6; Lc 3,225 9,35; 20,13); cf. LEAL, Juan, 315.

47 En el cuarto evangelio se le aplica a Dios la denominacién de Padre
unas ciento catorce veces, poniéndose asf a Jests en ellas en relacién de fi-
hacién.
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los demés: «Subo a mi Padre y a vuestro Padre, a mi Dios y a
vuestro Dios» (20,17). Estas relaciones especiales entre el Padre
v el Hijo se expresan en el cuarto evangelio mediante un co-
nocimiento mutuo excepcional (1,18; 10,15; 17,25), mediante un
amor reciproco dnico (5,20; 14,31; 17,24.26), mediante upa uni-
dad entre los dos en el actuar (5,17.19.26.30) que hace que
los dos sean una misma cosa (14,10; 17,21-22)48. Asi, quien
honra 2l Padse honra tambidn al Hijo (5,22-23) v quien ve b
flijo ve igualmente al Padre (14,9). Semejantes relaciones ya
se daban antes de su venida al mundo; la existencia del Hijo
no es sélo anterior a Abrahan que se regocijé en ver su dia
(8,56), vy anterior a Isafas quien vio su gloria (12,41), sino que
esta gloria suya se remonta tanto que ya la tenia junto al Padre
antes que el mundo existiese (17,5), siendo amado del Padre
antes de la misma creacién del mundo (17,24).

La relacién nica del Hijo con el Padre tal vez ha hecho al
evangelista reservar el término viés para la filiacién divina de
Jests y aplicar a la filiacién de los hombres sélo el término
Tékve, v siempre en plural (1,12; 11,52; 1 Jn 3,1.2.10; 5,2)49.

Después de haber subrayado este sentido trascendente de
la expresién «Hijo de Dios» aplicada a Jests, no cabe duda que
el evangelista apunta a este mismo sentido cuando presenta
como finalidad de su evangelio «para que credis que Jesds es
¢l Mesias, el Hijo de Dios» (20,31). Mas atn, las otras ocasio-
nes en que se pronuncia la expresién «Hijo de Dios» por el
Bautista (1,34), por Natanael (1,49) o por Marta (11,27), aun-
gue a nivel primitivo y originario sugieran un sentido mera-
mente mesidnico, a nivel de redaccién del evangelista que
formula la expresién, sin duda alguna, encierra el sentido que
¢l pretende en Gltimo término exponer como finalidad de su
evangelio «para que credis que Jesus es el Cristo, el Hijo de
Dios» (20,31). Este sentido trascendente que se ha ido expo-
niendo a lo largo del evangelio a través de diversas matizacio-
nes se formula, ya al final, de una manera explicita y clara en
la confesién abierta de Tomds: «Mi Sefior y mi Dios» (20,28).

48 J. GiBLET, Jésus et «le Pére» dans le IV évangile, en L’évangile de Jean

(Bruges 1958) 111-130; cf. p.114-120.
49 BARRETT, John, 136-137.
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5) La sinTesis DE JuaN: «EL VERBO SE HIZO CARNE»

Ya desde el comienzo del evangelio presenta Juan una sin-
tesis apretada de la figura de Jesus mediante la expresién «el
Verbo se hizo carne» (1,14). Conexiona en una misma realidad
personal dos términos antagénicos. El prélogo de su evangelio
se abre con la mencién de esa Palabra eterna que no tiene
comienzo, pues existe desde el principio (1,1a); esa Palabra
estaba en Dios (1,1b) 59, en unién de vida con él y en é151,
Mis atin, esa Palabra era Dios (1,1¢) 32, tan Dios verdadero
como el Padre, una sola cosa con él. Por el poder y fuerza
creadora de esta Palabra «todo llegé a ser y sin ella nada em-
pez6 de cuanto existe» (1,3; cf. Heb 1,2).

Junto a la realidad trascendente y poderosa de la Palabra,
presenta Juan el otro término opuesto: carne. Mediante él se
expresa la situacién kenética de humillacién del Verbo. La pa-
labra griega o&p€, eco de la palabra hebrea’ basar, encierra el
sentido biblico de hombre, designando su parte mis frégil y dé-
bil (ct. Is 40,6-7). El término mismo implica ya una situacién
de debilidad, fragilidad, inconsistencia; se aumenta al quedar
contrastado con el contenido poderoso de la Palabra que le ha
precedido; se acentuard adn maés por el modo concreto como
desarroll6é su existencia, ya que, privada habitualmente de la
gloria que le correspondia por su unién con el Unigénito del
Padre (1,14), vivié abocada a una muerte y muerte de cruz 33,
Estos dos términos antagénicos se dieron cita en una misma
realidad, ya que la Palabra se hizo carne. Los dos extremos,
infinitamente distantes y antitéticos, se unen por la encarna-
cién. El mismo que existia desde siempre como Dios: fiv (1,1),
en un momento concreto, histérico, empieza a existir: &yévero
(1,14) como hombre. San Juan sefiala asi mediante el aoristo,

50 El articulo que precede a Dios: mwpds 1év ©edv, le da valor personal y,

})or tanto, en referencia al Padre (cf. 1 Jn 1,2); cf. WEsTCOTT, John, 3; LEAL,
uan, 301,

51 1a preposicién wpés indica no la mera coexistencia de las dos perso-
nas que se contemplan, sino la perfecta unién de vida del Verbo con y en
Dios; cf. WEsTCOTT, John, 3.

52 L.a carencia de articulo ante el término ©¢és le da valor de predicado;
por el contrario, Aéyos precedido de articulo desempefia la funcién de su-
jeto; cf. ZERWICK, Graecitas Biblica, s53.

53 AuseJo, El concepto de «arne», 422-423.
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el momento preciso en que Dios se inserta en fa humanidad
como un miembro més de ella.

Todo el evangelio de Juan va orientado a presentar la
figura de Jesus; estd destinado a dar respuesta adecuada a la
pregunta que plantea este personaje misterioso: ¢Quién es
Jests? Para el evangelista, aun estando anclado Jests en el
centro del mundo judaico, tiene unas resonancias universales
como salvador de! mundo (4,42). En él, como enviado del
Padre, como Hijo del hombre, como Mesias, como Hijo de
Dios, se dan cita lo poderoso de su ser divino, como Palabra
que existfa desde el principio, v lo débil v frégil de su ser
humano, como Palabra encarnada que comienza en el tiempo.
Esto que el evangelista oy6, vio, toco, acerca de la Palabra de
vida que se manifesté (cf. 1 Jn 1,1-2), lo comunicé por escrito
para que creamos que Jesus es el Cristo, el Hijo de Dios vy,
creyendo, tengamos vida en su nombre {(cf. Jn 20,31).
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En la primera parte hemos visto las notas caracteristicas
que tiene cada evangelista en la presentacién de la figura de
Jests. Se ha estudiado a nivel de redaccién, considerando cada
evangelio por separado, ya que a veces una misma expresién
dicha de Jests tiene diversas matizaciones en cada una de ellas,

En esta segunda parte, también a nivel redaccional, abor-
daremos los titulos mesidnicos que han ido apareciendo a lo
largo del estudio de la presentacién de la figura de Jesus en los
evangelios, como nota comun a cada uno de ellos. Por tanto, nos
centraremos en los titulos Cristo, Hijo del hombre e Hijo de Dios,
junto con aquellas otras denominaciones que de alguna manera
estin ligadas con ellas, como serian hijo de David, como deter-
minacién concreta de su mesianismo, y el aspecto de Siervo
de Yahvé, por la conexién de contenido que puede presentar
con el término Hijo del hombre.

En esta parte no se trata de sintetizar sencillamente lo ex-
puesto en la parte anterior, aunque lo ya estudiado nos servird
de fundamento y ayuda para lo que siga. Intentamos ahora
ver el contenido y significado evangélico de esos diversos titu-
los que se aplican a Jesuds, enriqueciéndolos con los diferentes
matices que presentan en las distintas redacciones de cada
evangelista. El estudio de cada titulo ir4 precedido de su origen
etimoldgico, de su uso en la literatura veterotestamentaria y ex-
trabiblica mis o menos contemporinea de los evangelios. El
contraste de sentido que a veces se constata en el uso de los
titulos en la diferente literatura ayudara a captar el verdadero
sentido y contenido que encierran cuando los evangelistas los
aplican y proclaman de Jesus.



CariTuLOo V
EL TITULO «CRISTO»

ESQUEMA

Sentido etimolégico del término «Cristo»,
2. El Mesfas en el Antiguo Testamento.
a) Mesianismo real.

b) Mesianismo profético.

¢} Mesianismo sacerdotal.
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3. Expectacién mesidnica en los textos extrabiblicos.
a) Testamento de los doce Patriarcas.
1) Test. Levi 18.
2) Test. Juda 24.
b) Salmos de Salomén: 17.18.
¢) 1V libro de Esdras.
d) Apocalipsis de Baruc.
e) Textos de Qumran.

1) Regla de la comunidad.
2) Documento de Damasco.
4. Mesianismo en los evangelios: Jests el Cristo.

a) Expectacién mesidnica en los evangelios.
b) El mesianismo de Jests.

1) Mesianismo en armonfa con la concepcién de la época.
2) Actitud de Jests ante su propio mesianismo.

a) Lainiciativa de Jests.

b) Ante las manifestaciones mesidnicas de otros:

1.° La pregunta del sumo sacerdote a Jesus.
2.° La pregunta de Pilato.
3.2 Ante la confesién de Pedro.

5. Descendencia davidica de Jestis como Mesfas.

a) Expectacién del Mesfas como hijo de David.
b) Actitud de Jests ante su descendencia davidica.

1. Sentido etimolégico del término «Cristo»

El término proviene del adjetivo verbal hebreo 1°%% |, que
significa ¢ungido, frotado con éleo» L. La lengua griega utiliza
una doble expresién para significar la misma realidad, o bien
mediante la palabra peooias (Jn 1,41; 4,25), por imitacién del

1 ZoreLL, Lexicon hebraicum, 480; GELIN, Messianisme, 1165.
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hebraico md$iah 2, o mediante el término ypioTés, expre-
sién propiamente griega segun el sentido del adjetivo verbal
hebraico mdsiah. Como transliteracién latina de este dGltimo
término griego viene el vocablo latino Christus y el nuestro
Cristo.

La uncién implicada en los términos md$iach-messias-
christus se aplicaba en el Antiguo Testamento a aquellos que
eran destinados a una misién especial para con el pueblo. En
esta categoria de personas se inclufan los reyes, los profetas
y sacerdotes. Asi, Samuel recibe el encargo de ungir al primer
rey de Israel (1 Sam 9,16) y realiza a continuacién la misidén
derramando el cuerno de aceite sobre la cabeza de Saul
(1 Sam 10,1). Este ungido del Sefior serd objeto de un respeto
tal que David rehusard alzar la mano contra él por el tnico
motivo de ser ¢el ungido de Yahvé» (1 Sam 24,7) 3. Igualmente,
Elias recibe orden de parte de Yahvé de ungir a Eliseo, hijo
de Safat, como profeta (1 Re 19,16). El rito que se cumplia
sobre el sumo sacerdote derramando sobre su cabeza el éleo
de la uncidén (Ex 29,7; Lev 8,12) se amplia también a los sim-
ples sacerdotes: «Revestirds asi a tu hermano Aarén y a sus
hijos; los ungirs, los investirds y los consagraris para que
ejerzan mi sacerdocior (Ex 28,41).

2. El Mesias en el Antiguo Testamento

La expectacién mesidnica en el pueblo de Israel, como es-
peranza de un futuro glorioso en el que se instaure el reino
de Dios, va revistiendo la diversidad de matices por los que
pasa la misma historia del pueblo escogido. A lo largo de sus
grandes etapas de monarquia, exilio y retorno a la tierra, se
van sucediendo diversos aspectos que colorean la figura de ese
Mesias que se espera para instaurar el reino de Yahvé 4,

2 En la versién latina se utiliza también el término messias (Jn 1,41;
4,25) por intimacién de la lengua griega.

3 Incluso a un rey extrafio y pagano, Ciro, se le atribuye el titulo de
«wngido de Yahvé» (Is 45,1) por haberle tomado Yahvé de la diestra para
desempeiiar un destino especial; «Para someter ante él a las naciones y des-
cefiir las cinturas de los reyes, para abrir ante ¢l los batientes de modo que
no queden cerradas las puertas» (Is 45,1). Esta misién la concretiza después
el profeta diciendo de Ciro: «El reconstruird mi ciudad y enviard a mis de-
portados sin rescate y sin recompensa» (Is 45,13).

4 A. GELIN, Messianisme, en DBS V (Paris 1957) col.1165-1212; J. SCHAR-
BERT, Heilsmittler im Alten Testament und im Alten Orient (Freiburg i, Br,



108 PII c5. Eltitulo «Cristo»

a) Mesianismo real

Durante la época de la monarquia es cuando se espera es-
pecialmente al mesfas futuro con un aspecto de realeza. Esta
nota continuard, aunque no tan acentuada, incluso en tiempos
del exilio y de la época postexilica.

La monarquia se instaura en Israel por voluntad del pueblo
en la persona de Satl y bajo la égida de Samuel (1 Sam 8). Pero
fue en la persona de David cuando la institucién mondrquica
se consolidé (2 Sam 5) haciéndose dinistica y adquiriendo,
mediante la profecia de Natdn, la promesa de la permanencia
de su descendencia (2 Sam 7). Durante todo el periodo monér-
quico el rey es ¢l ungido del Sefior». Son los salmos y los
profetas los que han contribuido especialmente a mantener
viva la esperanza mesidnica bajo el aspecto de realeza prome-
tida por el profeta Natén,

Los salmos reales (cf. Sal 2; 19[20],20[21]; 44[45); 71[72];

88[89]; rog[110]; 131[132]), muestran el tipo real de ese rey
que vendra un dia. Con la subida al trono de un nuevo rey,
el salmista describe y pide para él todo lo que se espera del
rey ideal; cada rey que sube al trono es como un mesfas en
esperaS. Como los reyes no cumplen el ideal descrito, cada
salmo real constituye un salmo mesidnico en que se canta la
venida del mesias ideal esperado. En esos salmos, junto con
las caracteristicas de la dignidad real como hijo adoptivo de
Yahvé (Sal 2,7), sacerdote (Sal 109[110],4), guardidn del san-
tuario (Sal 2,6), se recogen temas politicos como la liberacién
de enemigos (Sal 20[21},9), el dominio absoluto (5al 2,8-9), la
abundancia de justicia y paz (Sal 71[721,7-8); incluso se des-
arrollan temas morales como su odio por la impiedad y amor
por la justicia (Sal 44[45],8), su confianza en el Sefior y apoyo
en él (Sal 20[21],8).
1964); Ip., Der Messias im Alten Testament und im Judentum, en Die religi dse
und theologische Bedeutung des Alten Testaments (Wurzbourg 1967) 49-78;
H. Gross, Der Messias im Alten Testament, en Bibel und zeitgemdsser Glaube
Altes Testament (Klosternburg 1965) 241-261; J. CoppENs, Le messianisme
royal: NRT go (1968) 30-49.225-251.479-512.622-650.834-863.936-975
(cf. Ip., Le messianisme royal [Paris 1968]); W. J. HarrINGTON, Iniciacién a la
Biblia. I: Historia de la Promesa (Santander 1967) 353-373; J. SCHILDEN-
BERGER, Mesianismo, en H. Haag, A. van DEN Bory, S. b Ausgjo, Diccio-
nario de la Biblia (Barcelona 1966) col.1222-42.

5 GeLIN, Messianisme, 1178; CopPENS, Les origines du Messianisme, 35;
SABOURIN, Psaumes, 49.
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Los profetas, consejeros de la teocracia, al igual que los
salmos, describen también al rey ideal. Partiendo del momento
concreto de su época, atisban el futuro, anuncian ¢l dia de
Yahvér. Los pecados de los reyes retardan la prosperidad que
se espera, pero ayudan a ver con més claridad el futuro que ha
de venir. Asi, Isaias, partiendo de la vacilacién de Ajaz en su
fidelidad a Yahvé, le anuncia el nacimiento del Emmanuel
(Is 7,14) haciendo asi duradera la descendencia davidica (cf. 2
Sam 7,12-16) e insinuando en él la figura del rey ideal de los
tiempos futuros, en quien la promesa divina y el vaticinio ha-
bian de hallar su cumplimiento final, completo y definitivo 6.
Este rey futuro ideal se perfila atin més al presentar Isaias el
nacimiento de un nifio sobre cuyos hombros descansa el impe-
rio y lleva por nombre ¢«consejero, Dios potente, Padre eternal,
principe de la paz» (Is 9,6) 7. Este heredero de la dinastia Da-
vidica que brotara del tronco de Jesé, padre de David, y sobre
el que posari el espiritu de Yahvé, llevard a los hombres a un
estado en el que el ideal paradisiaco descrito se realizard sélo
en tiempo escatoldgico (Is 11,1-¢) 8. El profeta contemporaneo
de Isaias, Miqueas, presentar4 a Belén como la aldea de donde
saldré el que ha de dominar en Israel (Miq 5,1) y que pasto-
reard con la fuerza del Sefior y con la majestad del nombre
del Sefior, su Dios (Miq 5,4) 9.

En la inmediatez de la deportacién del pueblo y extincién
de la monarquia los profetas siguen hablando de la esperanza
de un mesias rey que restaurard a Israel. Asi, Jeremias habla
del véstago de David que reinard como rey, ejercitando dere-
cho y justicia en la tierra; su nombre serad ¢el Sefior nuestra
justicia» (Jer 23,5-6; 30,7-10) 10, En el exilio mismo, después

6 Moriarty, Isaias, 260; CopPENS, Le messianisme royal dans la littera-
ture prophétique, 490; GELIN, Messianisme, 1180-81; Rorra, Il Messaggio
della Salvezza, 11, 593-598.

7 MoriarTy, Isaias, 264; CoPPENS, Le messianisme royal dans la littéra-
ture prophétique, 491; GELIN, Messianisme, 1181-82; RoLra, Il Messaggio
della Salvezza, 11, 598.601.

8 CopPENS, Le messianisme royal dans la littérature prophétique, 496;
GEeLIN, Messianisme, 1182; RoLLa, Il Messaggio della Salvezza, 11, 601-607.

9 CoprrEns, Le messianisme royal dans la littérature prophétique, 499-502;
GELIN, Messianisme, 1182-83; Buck, Profetas Menores, 310-312; RoLLA,
Il Messaggio della Salvezza, 11, 632-635.

10 CoLuNGa, Vaticinios mesidnicos, 5-36; CoPPENS, Le messianisme royal
dans la littérature prophétique, 503-505; GELIN, Messianisme, 1184-85; RoLLa,
Il Messaggio della Salvezza, I1, 650-653; AsENsIo, Jeremias, 525.553-554-
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del asedio y caida de Jerusalén, aparecen de nuevo notas de
mesianismo real. Ezequiel alude a un vastago tierno que, plan-
tado sobre un monte elevado, se convertird en cedro magnifico
donde morara toda ave (Ez 17,22-24); habla de la venida de
aquel que tendra el derecho de juicio (Ez 21,32), de un des-
cendiente de David que serd el pastor unico (Ez 34,23-24),
rey para todos (Ez 37,24-25) 11. Cuando se realiza la vuelta
a Jerusalén, la figura mesidnica real se reanuda en la persona
de Zorobabel, descendiente de David, a quien Dios elige y pro-
tege en el momento en que se destruira el trono de los reinos
y el poder de las naciones (Ag 2,20-23) 12; en ese mismo
tiempo de reconstruccién de Jerusalén, Zacarfas invita a la
chija de Sién» a una alegria exultante porque viene a ella el
rey que, justo, victorioso y humilde, extenders su sefiorio de
mar a mar y desde el rio hasta los confines de la tierra (Zac 9,
9-10) 13, Esta figura mesiénica real se renueva en el primer
libro de las Crénicas, al recoger una vez mas la profecia de
Natan sobre uno de los descendientes de David en guien se
consolidars el trono para siempre (1 Cr 17,7-14) 1.

b) Mesianismo profético

Desaparecida la monarquia durante el exilio, y también el
ejercicio sacerdotal al abandonar el templo, son los profetas
los que por una vocacién especial rigen al pueblo como res-
ponsables de sus hermanos. Es el profeta el que hace lo posible
para llevar al pueblo el mensaje de Dios (Jer 31,31-34), el que
lleva sobre si los pecados del pueblo (Ez 4,4-8) e intercede por
él (Jer 15,1). En este tiempo de destierro en que el profeta
constituye la nueva estructura del pueblo de Dios, surge la
imagen de un mesias futuro, no ya con la nota de mesianismo
real, sino profético, en la figura del Siervo de Yahvé (Is 42,1~

11 GELIN, Messianisme, 1185-86; CopPPENS, Le messianisme royal dans la
littérature prophétique, 70-71.77.95.97-98; Asensto, Ezequiel, 781-782.801~
802.861-862.873-874.

12 GELIN, Messianisme, 1186-87; CopPPENS, Le messianisme royal dans la
littérature prophétique, 430-432.

13 GELIN, Messianisme, 1187-88; CoPPENS, Le messianisme royal dans la
littérature prophétique, 509-510; Buck, Profetas Menores, 511-513.

14 GeLiN, Messianisme, 118g-1190; Robrfcuez Morero, Crdnicas, 823-
825.
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4.5-7; 49,1-6.7-9; 50,4-9; 52,13-53,12) 15. Este personaje del
Siervo es la proyeccién escatolégica de un ideal que por el mo-
mento habia tomado cuerpo en profetas como Jeremias y Eze-
quiel 16, Ya el mesianismo habia revestido antes una nota pro-
fética en la institucién misma del profetismo, al prometer
Yahvé al pueblo un profeta semejante a Moisés, sobre el que
colocard sus palabras (Dt 18,15.18-19). Este personaje del
Siervo de Yahvé estd descrito sobre la figura de Moisés y Jere-
mias. El siervo est4d llamado, como Moisés, a ser restaurador
de Israel, después de haberlo sacado del exilio (Is 42,6-7; 49,
5-6), e intercesor por los suyos (Is 53,12; cf. Ex 32,11-14). Al
1gual que Jeremias (Jer 1,5), el Siervo es elegido ya desde el
seno materno (Is 49,1), destinado a ser luz de las gentes y lle-
var la salvacién hasta los confines de la tierra (Is 49,6; cf. Jer 1,
10); el Siervo, a pesar de la apreciacién de su trabajo como
algo inutil (Is 49,4; cf. Jer 15,10.18), tiene una seguridad tal
de la asistencia de Yahvé, que lo hace firme como piedra dura
(Is 50,7; cf. Jer 1,18; Ez 3,8-9). El Siervo termina con el fin
tragico de profeta, insultado y despreciado (Is 50,6-7; 53,2-6),
llevado a la muerte como oveja que es conducida al matadero
(Is 55,7). A través de este Siervo se presenta no ya la colecti-
vidad del pueblo, puesto que éste es el libertado y no el liber-
tador; tampoco se presenta un personaje histérico concreto
contemporineo del autor que escribe, ya que no se da personaje
alguno que encarne en si las caracteristicas que se atribuyen al
Siervo en su justicia personal (Is 42,1-4; 50,4-5; 53,9), en su
misién universal (Is 42,6; 49,6) y en su actuacién vicaria (Is 53,
5-6.8.11). A través de esta figura del Siervo de Yahvé, incluso
viéndola parcialmente realizada en personajes histéricos con-
temporineos que intervinieron en la liberacién de Babilonia,
como un Zorobabel, se atisba la figura de un mesias escatold-
gico que, mediante sus propios sufrimientos, redimird a
muchos 17,

15 GELIN, Messianisme, 1192-1196; ToURNAY, Les chants du Serviteur,
355-384.481-512; CoPPENS, Poémes du Serviteur de Yahvé, 248-258; RoLLa,
Il Messaggio della Salvezza, 608-627; HaARRINGTON, Iniciacién a la Biblia, 1,
368-370.

16 GELIN, Messianisme, 1194; RoLLa, Il Messaggio della Salvezza, 1I,
521,

17 FiscHER, Siervo de Yahvé, 1848-58.
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¢) Mesianismo sacerdotal

A raiz de la restauracién del templo después de la vuelta
del exilio, el sacerdocio toma especial preponderancia. La teo-
cracia postexilica adquiere una nota sacerdotal y cultual, como
va lo deja entrever el profeta Ezequiel en las dltimas paginas
de su obra (Ez 40-48): es el templo, por estar lleno de la gloria
de Yahvé (Ez 43,4-5), el centro del nuevo reino (Ez 40,1-43,
17); el culto, la expresién de su religiosidad (Ez 43,18-46,24);
la fuente de agua que brota del templo (Ez 47,1-12) fecundara
la nueva tierra santa (Ez 47,13-48,35). La persona del sacerdote
es reva orizada en la figura de Pinejas, descendiente de Aarén,
a quien se le concede la promesa de un sacerdocio eterno
(Nam 25,12-13); a esta promesa aludird después Ben Sira
(Eclo 45,24), incluso sobrestimandola, al pacto sellado con
David, ya que la promesa hecha a Aarén es para toda su des-
cendencia, mientras que la promesa hecha a David la heredaria
sélo el pricaogénito de las diversas generaciones que le segui-
rian (Eclo 45,25). En esta linea de valoracién sacerdotal postexi-
lica, nada tiene de particular que la figura del mesias se anuncie
bajo un aspecto también sacerdotal. Asi, el profeta Zacarfas,
de estirpe sacerdotal (cf. Esd 5,1; Neh 12,6), recibe orden de
coronar al sumo sacerdote Jehosda, hijo de Jehosadaq (Zac 6,
11). No se trata de una coronacién del sacerdote en un sentido
verdadero; Jehosta se corona simbdlicamente con la corona
destinada al Mesias 18. Al ser coronado el sumo sacerdote, se
le transmite este mensaje: «He aqui el varén que se llama
Germen; germinara y reedificard el templo del Sefior, se reves-
tird de majestad y se sentaré a reinar en su trono. A su derecha
estard el sacerdote, y entre ambos habrid acuerdo pacifico
(Zac 6,12-13). Este Germen no puede ser otro histéricamente
sino Zorobabel {cf. Ag 2,23), reedificador del templo (cf. Esd 5,
2), pero con una proyeccién de alcance mesianico (cf. Is 171,
1-5; Ez 17,22-23). La corona no la pone Zacarias sobre este
Germen, Zorobabel, para no despertar sospechas contra ¢l por
parte de los funcionarios persas; Zacarias la coloca sobre el
sumo sacerdote, para «indicar que el verdadero Mesias no seréd

18 Buck, Profetas Menores, 493. El término empleado para la coronacién
de Jehostia es ‘atdrét, que significa la corona del rey y jamas se aplica al
sumo sacerdote; ErcaropT, Vom Symbol zum Typus, 513.
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un rey politico, sino suprapolitico, como ya se insinué antes
de Isaias, y especialmente en los poemas del Siervo de Yahvé» 19,
Entre Jehostia y Zorobabel, entre el sumo sacerdote y el Ger-
men <habrd acuerdo pacificor (Zac 6,13). En el mesfas rey
converge también la dignidad sacerdotal 20,

3. Expectacién mesianica en los textos extrabiblicos

Sefiales de esta expectacién mesianica en el pueblo de Israel
aparecen no s6lo en la literatura biblica, sino también en la
literatura judaica extrabiblica, aunque las cualidades que pre-
senta de este mesias sean de matiz diferente. Los documentos
extrabiblicos alusivos a esta expectacién mesidnica que pueden
iluminar, por contraste, el mesianismo evangélico datan de casi
a comienzos del siglo primero antes de Cristo hasta casi finales
del siglo primero después de Cristo: Testamento de los doce
Patriarcas, Salmos de Salomdn, IV Libro de Esdras, Apocalipsis
de Baruc, Documentos de Qumrdn.

a) Testamento de los doce Patriarcas

Es obra de tendencia pietista, tal vez de un fariseo, aunque
enella se encuentran claros indicios de interpolaciones posterio-
res cristianas. La obra parece ser escrita, en su parte més primi-
tiva, a comienzos del siglo primero antes de Cristo, conti-
nudndose tal vez bajo la época de los asmoneos Aristébulo
e Hircano II y sus vicisitudes durante la presencia de Pompeyo
en Oriente (afios 65-48 a.C.). Las interpolaciones cristianas
pueden ser del siglo 1 y 11 después de Cristo, y aun posteriores,
del siglo 111 y 1v. La obra contiene los testamentos de los doce
hijos de Jacob transmitiendo cada uno a sus hijos, en una parte
biogréfica, su propia vida, vicios y virtudes; en una parte pa-
renética, recomendaciones morales; y en una parte profética,
los vaticinios y suerte futura de cada una de las tribus. Entre
los diversos elementos doctrinales que contiene hay referencias
mesidnicas en casi todos los testamentos, sobre todo en los
testamentos de Levi y Jud4, en armonfa—en parte con la ex-

19 Buck, Profetas Menores, 493.

20 GgLIN, Messianisme, 1196-97; FesTorazzi, Teologia della storia della
salvezza, 710-723.
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pectacién mesidnica de la época judia contemporanea, y en
parte a través de las interpolaciones cristianas posteriores—,
con el mesianismo evangélico. Asi, en casi todos los testamentos,
se encuentra una alusién de Levi y Judd recomendando una
especial obediencia a ellos (Test. Rubén 6,8; Simedn 5,6; Isa-
car 5,7), una unién a ellos (Test, Neftali 8,2), una manifesta-
cién de estima a ellos (Test. Gad 8,1; José 19,11); la razén de
esta actitud con Levi y Jud4 es porque Dios les ha dado el
principado ( Test. Rubén 6,7), porque de estas dos tribus saldrd
la salvacién de Dios como sacerdote de Levi y como rey de
Juda (Test. Simedn 7,2; Dan s5,10; Gad 8,1), porque serdn
glorificados por Dios déndoles en suerte el sacerdocio y el
reino (Test. Isacar 5,7), porque de la descendencia de ellos
brotaré el que ha de salvar a Israel (Test. José 19,11). En los
testamentos de Levi y Jud4 toma especial relieve este perso-
naje salvador que surgira para Israel 21,

1) Test. Levi 18

«1'Y después de haberse realizado el castigo de ellos por
parte del Sefor, en el sacerdocio, 2 el Sefior hard surgir en-
tonces un sacerdote nuevo al que le serdn reveladas todas las
palabras del Sefior. Y ¢l hara juicio de verdad sobre la tierra
en multitud de dias. 3 Y su estrella se levantard en el cielo
como un rey, alumbrando luz de conocimiento con sol de
dia. Y serd magnificado en el mundo hasta su ascensién.
4 El brillard como el sol en la tierra y suprimird la oscuridad
de debajo del cielo, y habri paz en toda la tierra. 5 Los cielos
se regocijardn en sus dias y la tierra se alegrard y las nubes
se pondrdn contentas, y el conocimiento del Sefior se derra-
mard sobre la tierra, como agua de mares. Y los dngeles de la
gloria de la presencia del Sefior se alegraran en él. 6 Los
cielos se abriran, y desde el templo de la gloria vendra sobre
¢l la santificacién con la voz de su padre, como la de Abrahdn
a Isaac. 7Y la gloria del Altisimo serd dicha sobre él, y el es-
piritu de la inteligencia y de la santificacién reposard sobre él
en el agua. 8 El dard la grandeza del Sefior a sus hijos en la
verdad para la eternidad. Y no habra sucesién para él en las

21 R. H. CHarLES, The Greek Versions of the Testaments of the Twelve
Patriarchs (Oxford 1960); S. SzexkeLy, Bibliotheca Apocrypha. Introductio
historico-critica in libros apocryphos utriusque Testamenti cum explicatione ar-
gumenti et doctrinae, I (Friburgi Brisgoviae 1913) 382-422. La tradicién de
los textos que siguen a continuacién ( Test. Levi 18 y Test. Judd 24) estd to-
mada de J. LErrorLpT y W. GrunpManN, El mundo del Nuevo Testamento,
IT (Madrid 1973) 228-229.
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generaciones hasta la eternidad. 9 Y en su sacerdocio desapa-
recera todo pecado, y los sin ley cesardn en el mal y los justos
reposardn en ¢él. 10Y ¢l abrird las puertas del paraiso y con-
tendra la espada amenazadora sobre Adan, 11y darid de co-
mer a los santos del arbol de la vida, y el espiritu de la san-
tidad estar4 sobre ellos. 12Y Belial serd atado por él, y dard
potestad a sus hijos para pisotear los espiritus malignos.
13Y el Sefior se regocijard en sus hijos, y el Sefior tendrd
complacencia en sus amados por los siglos de los siglos.
14 Entonces se regocijard Abrahdn e Isaac y Jacob y yo tam-
bién me alegraré, y todos los santos se revestirdn de con-
tento».

2) Test. Junk 24

¢! Después de esto se os levantard una estrella de Jacob
en la paz... 2Y se abrirdn sobre ¢l los cielos para derramar
la bendicién del espiritu del Padre santo; y ¢l derramaré el
espiritu de gracia sobre vosotros, 3 y seréis para él sus hijos
en la verdad. Y caminaréis en su precepto en las cosas pri-
meras y en las tltimas... 5 Entonces brillard el cetro de mi
reino y de vuestra raiz brotard un retofio. 6 Y en ¢l subird
el cetro de la justicia a los pueblos, para juzgar y para salvar
a todos los que invocan al Sefior.

En estos dos testamentos se presenta la figura del mesias
sacerdote (Test. Levi) y del mesfas-rey (Test. Judd). Otras
diversas notas se acumulan sobre este mesfas, denominéndolo
«rey eterno» ( Test. Rubén 6,12; Test. José 19,12), guerrero ( Test.
Rubén 6,12), salvador (Test. Judd 22,2; Test. Benjamin 9,2).
Las interpolaciones cristianas son frecuentes y evidentes cuando
se presenta este mesfas como Hijo de Dios (Test. Levi 4,4),
unigénito (Test. Benjamin 9,2), nacido de una virgen como
cordero inmaculado (Test. José 19,8; Test. Benjamin 3,8),
sobre el cual desciende la santificacién junto con la voz del
Padre al abrirse los cielos (Test. Levi 18,6); al final, sobre este
salvador del mundo, habiendo conversado con los hombres
(Test. Simedn 6,7), pondrin las manos los sumos sacerdotes
(Test. Levi 14,2), siendo entregado el justo por los pecadores
y encontrdndose en su sangre la salvacion de las gentes ( Test.
Benjamin 3,8).
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b) Salmos de Salomoén

Se trata de una coleccion de 18 salmos, obra de un piadoso
fariseo, escrita tal vez entre los afios 69 al 47 a.C.22 Com-
puestos en lengua hebraica, nos han llegado en su versién
griega y sirfaca. El autor vive los tiempos revueltos en que los
dos hermanos asmoneos, Hircano y Aristébulo, luchan por
el trono real y el sumo sacerdocio. El hermano menor, Aris-
tébulo, apoyado por los saduceos, logra usurpar al hermano
mayor, Hircano, el mando politico y religioso. Pompeyo, que
por entonces se encuentra en Siria, es invitado a poner fin a la
lucha fratricida. Accede a la invitacién y termina posesionan-
dose ¢l de la ciudad de Jerusalén, introduciéndose en el mis-
mo santuario del templo, que queda profanado por el invasor
pagano (afio 63 a.C.). El piadoso fariseo, que ve a su patria
pagando antiguos pecados, primero en la persona del usurpa-
dor Aristébulo v después en la persona del invasor extranjero,
suspira por la venida de un Mesias que, descendiente de Da-
vid, arroje al invasor y solucione lo que no ha podido arreglar
ni la debilidad de Hircano ni la ambicién de Aristébulo.

En el salmo 17, escrito tal vez a raiz de la entrada de Pom-
peyo en Jerusalén, de la profanacién del templo y la posterior
conduccién a Roma de Aristébulo como trofeo glorioso del
conquistador romano, expone el autor sus esperanzas mesid-
nicas. Comienza el salmo haciendo el salmista profesién de
su fe en el Sefior, que «escogié a David como rey sobre Israel
y jurd a él y a su posteridad para siempre que la casa real no
se extinguirfa» (v.5); recuerda a continuacién la usurpacién
del trono por parte de Aristébulo (v.6-8), la deportacién de
los principes desde Jerusalén a Occidente (v.13-14), la sober-
bia arrogante del invasor (v.15-16). Todo esto son castigos
por los pecados pasados, ya que «no habia entre elios, en Je-
rusalén, quien practicase la misericordia y la verdad» (v.17-22).
A continuacién pide el salmista al Sefior envie al hijo de Da-
vid {v.23), al Cristo (v.36). Presenta la persona del mesias
lleno de fuerza (v.24), de sabiduria y justicia (v.26), exento
de pecado (v.41), que se apoya en Dios, ya que le ha hecho
poderoso por el Espiritu Santo y sabio por el don de consejo,

22 J, Viteau, Les Psaumes de Salomon. Introduction, texte grec et traduc-
tion (Paris 1911); SZEKETY, Bibliotheca Apocrypha, 422-438.
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junto con la fuerza y justicia (v.42). El piadoso fariseo des-
cribe, ademés, la obra de este mesias no ya sélo con notas de
espiritualidad, sino con rasgos de poder, dominio y fuerza
que destruya a los principes usurpadores (v.24), purifique a
Jerusalén de los paganos (v.25), destroce con vara férrea el
orgullo de los pecadores como a vasos de arcilla (v.26), ani-
quile a los impios paganos con la palabra de su boca y casti-
gue a los pecadores por los pensamientos de su corazén (v.27).
Este mesfas reunird un pueblo santo que conducird con jus-
ticia; él gobernard las tribus de su pueblo santificado por el
Sefior su Dios (v.28), no permitird que la iniquidad more
entre ellos (v.29), ni el extranjero habite mas con ellos (v.31);
tendr4 a los pueblos paganos bajo su yugo, para que le sirvan
(v.32) y purificard a Jerusalén en santidad como estaba al
principio (v.33) 22%,

Salmo 17

«1 Sefior, ti eres nuestro rey para la eternidad y atin mas;
porque en ti, nuestro Dios, se ufanard nuestra alma.

2Y scudl es la duracién de la vida del hombre sobre la tierra?

Lo que su duracidn, (dura) también su esperanza en él.

3 Mas nosotros pondremos nuestra esperanza en Dios nues-
tro salvador, porque el poder de nuestro Dios (dura)
hasta la eternidad con misericordia.

4 Y la realeza de nuestro Dios (se mantendra) hasta la eterni-
dad sobre las naciones.

5T, Sefior, elegiste a David como rey sobre Israel, y td le
juraste con respecto a su simiente hasta la eternidad, que
su casa real no cesaria ante ti (2 Sam 7,8ss).

6 Mas en nuestros pecados se levantaron contra nosotros los
pecadores, cayeron sobre nosotros y nos expulsaron.

Nos despojaron a la fuerza aquellos a quienes ti no prome-
tiste nada.

7Y no glorificaron tu nombre glorioso.

En gloria establecieron su realeza por su soberbia.
8 Dejaron desierto el trono de David con el orgullo de reem-
plazarlo.
Mas t4, joh Dios!, les derribarés
y quitaras su simiente de la tierra,
al levantarse contra ellos hombre extrafio a nuestra raza.

22* [ a traduccién de los Salmos de Salomén (17-18) que siguen a conti-
nuacién estd tomada de LErroLpT-GRUNDMANN, El mundo del Nuevo Tes-
tamento, 11, 196-200.
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10 Segiin sus pecados les retribuirds, joh Dios!,
para que encuentren segin sus obras.
11 No tendré4 piedad de ellos Dios; buscé en su simiente
y no dejé de ellos uno solo.
12 Fiel es el Sefior en todos los juicios, en todos sus juicios
que hace sobre la tierra.
13 Dejé desierta el impio nuestra tierra de quienes la habitaban;
hicieron desaparecer al joven y al viejo y a sus hijos con
ellos.
14 En el furor de su corazén les envié hasta Occidente,
y a los principes de la tierra (les entregé) al escarnio,
y no les perdond.
15 En su barbarie obr6 el enemigo con orgullo,
y su corazdn era ajeno a nuestro Dios,
16 y todo lo que hizo en Jerusalén
(fue) segun hacen los gentiles en las ciudades a sus dioses.
17Y se agregaron a ellos los hijos de la Alianza
en medio de la mezcolanza de gentiles.
No hubo entre ellos quien practicara en Jerusalén la piedad
y la verdad.
18 Huyeron de ellos los que aman las asambleas de los santos,
como péjaros volaron de sus nidos;
19 anduvieron errantes en los desiertos, para salvar sus almas
del mal
y algo precioso fue a los ojos de los refugiados,
una vida puesta a salvo de aquélios.
20 Huyeron de ellos los que aman las asambleas de los santos;
a toda la ticrra se extendié su diseminacién por obra de los
impios,
porque el cielo cesé de derramar gotas de lluvia sobre la
tierra,
21 desde las altas montafias;
porque no habfa en ellos quien practicara la justicia y el
juicio.
Desde su principe al pueblo mas bajo (vivian) en completo
pecado:
22 El rey en la impiedad, el juez en la prevaricacién
y el pueblo en el pecado.
23 Miralo, Sefior, y suscita entre ellos
a su rey, el hijo de David,
en el momento que conoces tii, joh Dios!,
para que reine en Israel tu siervo,
24y cifiele de fuerza para quebrantar a los principes injustos.
25 Purifica a Jerusalén de gentiles que la pisotean
en la destruccién,
26 para expulsar con la sabidurfa, con la justicia, a los peca-
dores
fuera de tu heredad,
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para romper el orgullo del pecador, como vasija de alfarero,
para romper con bastén de hierro todo su ser.
27 Para. destruir las naciones impias con la palabra de su boca,
para que con su amenaza huyan las naciones de su rostro,
y para dejar convictos a los pecadores con la palabra de su
corazén.
28'Y reunird al santo pueblo al que conducird en la justicia,
y juzgard las tribus del pueblo santificado por el Sefior su
Dios,
29 y no dejard que la injusticia acampe mds en medio de ellos,
y no habitard hombre alguno entre ellos que sepa maldad,
30 pues conocerd que todos ellos son hijos de Dios
y les repartird en sus tribus sobre la tierra.
31 Ni el emigrante ni el extranjero habitardn ya con ellos.
Juzgara a los pueblos y a las naciones en la sabiduria de su
justicia,
32 y tendra los pueblos de las naciones para que le sirvan bajo
su yugo,
y glorificard al Sefior a la vista de toda la tierra,
33 y purificard a Jerusalén con santificacién como era al prin-
cipio,
3 de suerte que vengan las naciones desde el extremo de la
tierra para contemplar su gloria,
trayendo como dones a sus hijos exhaustos de fuerzas,
35y para ver la gloria del Sefior con la que Dios la glorificé.
Y es un rey justo, instruido por Dios, el que esta sobre ellos.
36 No hay injusticia en sus dias en medio de ellos,
porque todos son santos y su rey es el ungido del Sefior.
37 Pues no pondrd su esperanza ni en el caballo, ni en el jinete
y el arco,
ni acumulara para ¢l oro ni plata para la guerra.
Y no reunird a muchos, como esperanza para el dia de la
guerra.
38 El Sefior es su rey, y su esperanza
es la esperanza del poderoso por la esperanza en Dios.
Y se apiadard de todas las naciones (que vivan) ante él en
el temor.
39 Pues reduciré la tierra por la palabra de su boca
hasta la eternidad,
40 Bendecira al pueblo del Sefior en la sabiduria con gozo,
para dejar convictos a los principes
41y estard puro de pecado para mandar grandes pueblos,
y para extirpar a los pecadores con la fuerza de la palabra.
42 No ser4 débil en sus dias apoyado en su Dios,
porque Dios le hizo poderoso por el Espiritu Santo
y sabio en el consejo inteligente con fuerza y justicia.
43Y la bendicién del Sefior estd con ¢l en la fuerza:
44 No sera débil, su esperanza est4 en el Sefior
v ¢quién puede contra é!1?
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Fuerte es en sus obras y poderoso en el temor del Seiior,
45 apacentando el rebafio del Sefior en la fe y en la justicia,
y no dejar4 a ninguno de ellos estar débil en su pasto.
46 En la igualdad les conducird a todos, y no habré en ellos
orgullo para que reine la opresién en ellos.
47 Tal es la majestad del rey de Israel con la que Dios ha de-
cidido suscitarlo sobre la casa de Israel, para corregirla.
48 Sus palabras estan purificadas més que el oro mas precioso;
en las asambleas juzgard las tribus del pueblo santificado.
49 Sus palabras serdn como palabras de santos en medio de
pueblos santificados.
50 Bienaventurados los que nazcan en aquellos dias,
para contemplar los bienes de Israel en la reunién de las
tribus.
jOjala Dios apresure su piedad sobre Israel!
Nos liberara de la impureza de los enemigos impuros.
El Sefior es nuestro rey para la eternidad y ain mds»,

El Salmo 18 es el ultimo de todos. Mucho més posterior
al anterior, tal vez haya que datarlo a partir del afio 47 a.C. El
salmista recoge en él, una vez mds, su concepcién mesidnica:

« jQue Dios purifique a Israel para el dia de la misericordia
y la bendicién,
para el dia de la eleccién, cuando suscite a su Ungido!
7 Bienaventurados los que vivan en aquellos dfas
para ver los bienes del Sefior, que haré a la generacién ve-
nidera,
8 bajo el cetro de la correccién del Ungido del Sefior
en el temor de su Dios,
en espiritu de sabiduria, de justicia y fuerza,
9 para dirigir a los hombres en las obras de la justicia por el
temor de Dios,
para establecerlos a todos delante del Sefior.
10 Una buena generacién (vivira) en el temor de Dios en los dias
de la misericordian.

La expectacién mesidnica de estos salmos, dada la cerca-
nia de su composicidn al tiempo de Jests, nos refleja bastante
del ambiente mesidnico que se reflejard en los mismos evan-
gelios como eco de la época.
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¢) IV Libro de Esdras

En el IV Libro de Esdras se apunta también una esperanza
mesidnica. Es obra de un fariseo, escrita originariamente en
hebreo ya casi a fines del primer siglo después de Cristo 23,
Las traducciones existentes provienen de versiones griegas;
la traduccién latina suele colocarse al final de las ediciones
de la Biblia Vulgata. El autor, impresionado por la reciente
destruccién de Jerusalén (afio 70 d.C.; cf. 35,28-30; 6,57-59),
escribe de modo apocaliptico siete visiones recibidas de Es-
dras (1,1), el escriba fundador del judaismo después del exi-
lio. Las visiones estin situadas en Babilonia, el afio 30 de la
ruina de la ciudad (3,1). El profeta Esdras, ante la situacién
lastimosa del pueblo a quien Dios Ilamé su primogénito y
ahora se encuentra entregado en manos de las gentes (6,57-58),
se pregunta en la tercera visién (6,35-9,25) por qué los justos
no poseen la herencia y no perecen los impios (6,59; 7,17-18).
Se le responde que muchos han perecido por haber despre-
ciado la Ley del Altisimo (7,24), pero queda en pie una espe-
ranza mesidnica (7,26-36) 23*,

26 «(Pues mira, los dias llegan en que se cumplirdn los signos
que yo habia predicho: entonces aparecera la ciudad invisible
y se mostrard el pais oculto; 27 y aquel que se haya salvado de
las calamidades que yo he predicho, ése verd mis milagros.
28 Pues mi hijo, (Jests) 24, el Cristo, se revelard con todos los
que estin con ¢l y dard gozo a los supervivientes durante
cuatrocientos afios. 29 Y tras estos afios, mi hijo, el Cristo, mo-
rird y todos los que tienen aliento humano. 30 Entonces el
mundo se trocard en el silencio del tiempo primitivo durante
siete dias, como al principio, de manera que nadie sobreviva.
31 Mas después de siete dias se despertard el leén que ahora
duerme y perecerd el que es perecedero. 32 La tierra devolvera
a los que descansan en ella y el polvo soltard a los que en él
duermen, las cdmaras restituirén las almas que les fueron con-
fiadas. 33 El Altisimo aparecera en el trono del juicio: entonces
advendrd el final y la misericordia perecerd, la compasién que-

23 SzekeLy, Bibliotheca Apocrypha, 284-328.

23* La traduccién estd tomada de LrerroLDT-GrunpMmany, El mundo
del Nuevo Testamento, I1, 223.

24 El nombre de Jests tal vez sea interpclacién cristiana afiadida al texto
latino (cf. SzexELy, Bibliotheca Apocrypha, 297, nota 8) al igual que la men-
cién ulterior de la muerte del Mesfas (cf. GreLoT, Le Messie dans les Apocry-
phes, 30, nota 1). Otros, en cambio, sostienen que la interpolacién no es
demostrable; cf. BoGAERT, Apocalypse de Baruch, I, 414, nota 2.
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dard lejos, y la longanimidad desaparecerd; 34 sélo permane-
cerd mi juicio, la verdad se mantendr4, la fe triunfara; 35 ven-
drd a continuacién el premio, la retribucién aparecers; las
buenas acciones se levantaran, las malas no dormirin mas».

En la visién quinta (11,1-12,51) el profeta ve un 4guila
surgir del mar (11,1) que terminara aplastando toda la tierra
(11,32); pero un leén que sale de la selva con voz de hombre
(11,37) se encara con el 4guila, echindole en rostro sus ini-
quidades, ya que atribulé a los humildes, hirié a los pacificos
y amé a los mentirosos (11,42). Por sus maldades el 4guila
serd destruida (11,45). El profeta recibe la explicacién de la
visién (12,10): el 4guila es un reino (12,11) que esparcird el
terror mas grande de todos los reinos que han existido (12,13);
el ledn es el viento (jventus-Unctus?) que el Altisimo al final
ha revelado para corregir a los impios, a quienes juzgard y
destruira; por el contrario, librara al pueblo de Dios, a quien
salvard y alegrard, hasta que venga el fin, el dia del juicio

(12,31-34).

d) Apocalipsis de Baruc

El Apocalipsis de Baruc ha llegado a nosotros en lengua
sirfaca como traduccién de una obra griega proveniente a su
vez quizd de un original hebraico; estd escrito, al igual que
el IV Libro de Esdras, en el que tal vez se inspira, a raiz de
los acontecimientos recientes de la destrucciéon de Jerusalén
(afio 70 d.C.)25. El autor, que pone de un modo literario
toda su obra en labios del profeta Baruc, transmite los suce-
sos del afio 70 d.C. como una repeticién de aquellos del afio
587 a.C. (1,1-4) con un paralelismo implicito entre la destruc-
cién ocasionada por Roma y la ocasionada antes por Babilo-
nia. Los castigos presentes (14,14-15; 67,2-9) no quitan la
esperanza de un tiempo de redencién (23,7). Aunque el anun-
cio de tiempos mesidnicos no constituye la trabazén del Apo-
calipsis de Baruc, la descripcién del reino del mesias no es
tampoco una mera ornamentacion 26, En tres ocasiones se
describe el reino mesidnico con notas que se complementan
mutuamente y sefialan el preludio de los dltimos tiempos.

25 SzEkeLy, Bibliotheca Apocrypha, 261-284; BOGAERT, Apocalypse de

Baruch, I-1I (Paris 1969).
26 BocaerT, Apocalypse de Baruch, 11, 415.
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Una primera descripcién del reino mesidnico se hace como
respuesta del Sefior al profeta que, sorprendido por las tri-
bulaciones que sobrevendrin (26,1-28,1), pregunta si tales su-
cesos afectaran al universo entero (28,7). El Sefior le asegura
que toda la tierra y todos los vivientes serdn afligidos; pero
s6lo seran protegidos los que se encuentren esos dias «en esta
tierra» (29,1-2). Entonces se cumplird lo que est4 prescrito
para estas partes de la tierra:

«El Mesias comenzara a revelarse... (Behemot saldra fuera
de su lugar y el Leviatdn subird del fondo del mar: los dos
monstruos gigantescos que yo he reservado en vista de este
tiempo para que sirvan de alimento a todos aquellos que so-
brevivan). La tierra dard sus frutos, diez mil por uno, cada
vid dard mil sarmientos, cada sarmiento mil racimos, cada
racimo mil uvas y cada uva un carro de vino. Aquellos que
tuvieron hambre, se volveran a alegrar y seran cada dia tes-
tigos de prodigios. Los vientos saldrin de mi faz para embal-
samar cada mafiana con perfume de frutos aromaticos y sus-
citar a la caida de la tarde nubes que destilen un rocio salu-
dable. En este tiempo, el mand guardado en reserva caerd de
nuevo, vy lo comerén durante afios, pues han llegado al fin
de los tiempos, y después de esto, una vez que se haya cum-
plido el tiempo de la venida del Mesifas y él haya vuelto a su
gloria, todos aquellos que murieron en su espera resucitaran»

(29,3-30,1).

Una segunda descripcién del reino mesidnico se hace a
partir de una visién del profeta con la que expresa el aconte-
cimiento més saliente del tiempo mesidnico. El profeta se que-
da dormido contemplando con lagrimas las ruinas del tem-
plo (35,1-5). En visién nocturna contempla una selva situada
en un valle rodeado de montes elevados y rocas abruptas. En
el lado opuesto surgia una vid junto a la que brotaba una
fuente. Pero el agua de la fuente llegé a inundar la selva, que-
dando las montafias abajadas y los 4rboles arrancados. Sélo
resistié algo mas un cedro que, finalmente, fue también de-
rribado y recriminado duramente por la vid (36,1-10). Por
ultimo, el cedro fue presa de las llamas, mientras que la vid
crecia, extendiéndose a su alrededor un valle cubierto de flo-
res que no se marchitan (37,1). Al despertar del suefio, el
Sefior explicé la visién al profeta:

«He aqui que vendran dias en que el reino que ha destruido
a Sién serd él también destruido y sometido por el que le suce-
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derd. Este tltimo serd a su vez también pronto destruido por un
tercer reino que se levantard y dominard por algin tiempo,
pero desaparecera ¢l también. Después de esto se levantard
un cuarto reino cuya tirania serd més dura y fuerte que las
precedentes. Su hegemonia durard largo tiempo como los
arboles del valle. El triunfard durante edades y se elevard mas
alto que cedro del Libano. La verdad se ocultara lejos de él,
mientras que los que estdn manchados de iniquidad se refu-
giardn allf como se refugian y se deslizan por la selva las bes-
tias salvajes. Y cuando se acerque el tiempo de su fin, de su
caida, se revelard el imperio de mi Mesfas: serd semejante a la
fuente y a la vid, y cuando se revele, eliminara la muchedum-
bre reunida en torno a ¢ly (39,3-7).

«El Gltimo jefe que sobrevivird al aniquilamiento de la turba
reunida alrededor de él ser4 encadenado y llevado al monte
Sién. Mi Mesfas le recriminard todas sus iniquidades, le
tomard cuentas de todo el mal hecho por sus secuaces y lo
evocaréa delante de él.

Después lo matard, mientras que protegera el resto de mi
pueblo que se encontrara en el lugar que yo he escogido. Y su
reino durard siempre hasta que se acabe este mundo de corrup-
cién y se cumplan los tiempos predichos. Esta es su visién
y ésta su interpretacién» (40,1-4).

La tercera descripcién del reino mesiénico surge de la in-
terpretacién de otra visién que tuvo el profeta. Vio levantarse
del mar una nube inmensa, conteniendo aguas blancas y ne-
gras; rapidamente la nube cubrié toda la tierra. El agua co-
menz6 a caer sobre la tierra, primero negra, después mds cla-
ra, aunque no abundante, y asi alternativamente doce veces,
pero siendo siempre mds abundantes las aguas turbias que
las limpias. Finalmente, la nube crecié dejando caer una lluvia
de agua méas negra que todas las veces anteriores junto con
fuego. La corrupcién surgia donde caia el agua. Aparecié un
rayo luminoso que arrojé la nube a la tierra e iluminé la tierra
entera restaurando los lugares donde las aguas anteriores ha-
bian sembrado la ruina. A continuacién, doce rios salieron
del mar que rodearon el rayo obedeciéndole (53,1-12). Des-
pertado del suefio, el profeta pide una explicacién (54,1-22);
se le envié el dngel Remiel 27 (55,3), que le interpreté la visién.

La nube es el mundo; las doce veces que el agua cae sobre
él con alternancia de tonalidades y abundancia son las dife-

27 Es la vocalizacién que se atribuye al nombre sirfaco del texto; cf. Bo-
GAERT, Apocalypse de Baruch, I, 428-432.

Expectacion mesidnica en los textos extrabiblicos 125

rentes etapas de la historia caracterizadas por diversas notas:
el pecado de Adén y diluvio (56,5.14), el origen de Abrahin
y su descendencia (57,1), la impiedad de Egipto (58,1), el pe-
riodo de Moisés y sus seguidores (59,1), los pecados de los
amorreos ¢ israelitas bajo los jueces (60,1-2), tiempos de Da-
vid y Salomoén (61,1), la perversidad de Jeroboén y los reyes
que le siguieron (62,1-2), la justicia y rectitud de Ezequias
(63,1), la impiedad universal en tiempos de Manasés, hijo de
Ezequias (64,1), la integridad de la generacién de Josias (66,1),
la ruina presente de Sién (67,1) y, finalmente, la reconstruc-
cién de Sién (68,5). El agua tltima, la més negra de todas,
afectard al mundo entero (69,1), cuando llegue el tiempo de
cosechar los males o bienes que se hayan sembrado; entonces
el todopoderoso esparcird la turbacién y el terror sobre todos
los habitantes de la tierra: odios, guerras, dominio arrollador
de los indignos, silencio de los sabios y palabreria de los ne-
cios, muertes ocasionadas por invasiones, sediciones, fuego,
hambre (70,1-8). Los que queden de estos males, vencedores
y vencidos, serdn entregados en manos de mi siervo el Mesias,
pues toda la tierra devorara sus habitantes (70,9-10), pero la
tierra santa tendra piedad de los suyos y protegera a sus ha-
bitantes en aquel tiempo (71,1).

A continuacién se le comunica al profeta el sentido que
tienen las aguas luminosas que aparecerin al final, después
de las aguas negras (72,1); en esta explicacién se describe el
tiempo mesidnico futuro:

«Tan pronto se produzcan las sefiales que antes te fueron
anunciadas, los pueblos seran turbados y vendra el tiempo de
mi Mesfas. El convocard todas las naciones, salvard a unos
y a otros los destruird. He aqui lo que suceder4 a las naciones
que se salvardn por él. Todo pueblo que no haya reinado
sobre Israel y que no haya subyugado la raza de Jacob se
salvard. Sucederd asi porque, entre todos los pueblos, ellos
habran obedecido a tu pueblo. Pero todos aquellos que hayan
ejercido poder o que hayan reinado sobre vosotros seran entre-
gados a la espada (72,2-6).

Y cuando (el Mesms) haya humillado al mundo entero y se
siente en paz para siempre en el trono de su realeza, entonces
aparecerd la felicidad y se mostrard la tranquilidad; entonces
bajard la salud como rocio y se alejard la enfermedad. Las
preocupaciones, los dolores y los gemidos pasaran lejos de
los hombres, la alegria se extendera por toda la tierra. No se
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morird mas prematuramente; ninguna desgracia herird ya de
improviso; juicios, acusaciones, luchas, venganzas, crimenes,
pasiones, celos, odio y todo lo que se le parezca serd extirpa-
do; éstos son los que han llenado de males la tierra, y por ellos
la vida de los hombres ha sido tremendamente turbada. Las
bestias salvajes saldran de la selva para ponerse al servicio
de los hombres. Serpientes y dragones saldran de sus escon-
drijos para obedecer a un nifio. Las mujeres no sufrirdn mds
al criar, y no serdn mas angustiadas cuando den a luz el fruto
de su seno (73,1-7).

En estos dias los segadores no conoceran mas la fatiga,
ni el cansancio los albafiiles; los trabajos adelantaran por
si mismos al ritmo de los que los llevan en un descanso
absoluto. Este tiempo marcard el fin de la corrupcién y el
principio de la incorruptibilidad; para esto se cumplirdn en
¢l las predicciones; él est4 lejano de los malos y cercano de los
que no mueren. Estas son aquellas dltimas aguas luminosas
que aparecieron después de las tltimas aguas negras» (74,1-4).

e) Textos de Qumrin

Los descubrimientos de Qumran, junto al mar Muerto,
también han proyectado luz sobre la expectacién mesidnica
existente en tiempos cercanos a los de Jestis de Nazaret y a
los tiempos de composicién de los evangelios. Algunos de los
elementos mesidnicos puestos de manifiesto en los escritos de
Qumran no ofrecen lugar a duda; otros, en cambio, dan pie
a diversidad de interpretaciones.

Los hallazgos de Qumrén 28 iniciados en el invierno de
1946 nos han puesto en contacto no sélo con inapreciables
textos biblicos por su abundancia y antigiiedad, sino con otros
muchos textos extrabiblicos referentes sobre todo a la vida
de la comunidad esenia situada en Qumran desde mitad del
siglo 11 a.C. hasta poco antes de la destruccién de Jerusalén,
en el afio 70 d.C. Entre éstos habria que enumerar especial-
mente la Regla de la Comunidad (1 Q S) y el Documento de
Damasco (DD).

1) La Regla de la Comunidad, llamada a veces también
Manual de Disciplina, fue encontrada completa en la primera
cueva (1Q) 29 aunque después se descubrieron diversos frag-

28 GonzALEz LaMADRID, Los descubrimientos del mar Muerto, 3-10, en
donde aporta abundante y escogida bibliografia sobre la materia.

29 Para citar esta Regla de la Comunidad se suele afiadir una S (primera
letra del titulo de la obra en hebreo «S(erek)» a 1Q: 1QS.
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mentos de otras copias, tal vez anteriores a la misma Regla,
en 4Q v 5Q. El tiempo probable de composicién de este es-
crito en su primera edicién debié ser entre los afios 150-
125 a.C. El autor, en lo fundamental, ya que tenia diversos
elementos de compilacién, pudo ser el mismo fundador de
la comunidad, llamado otras veces «Sacerdote», «Maestro de
Justicia» (1Q Hab 1,13; 4Q Ps 37,15); a esto se puede deber
la autoridad que otros escritos de Qumrén le reconocen a esta
Regla (Documento de Damasco 10,6; 13,2; 14,8; Regla de la
Congregacién 1,7) y el que no se mencione en ella, al menos
expresamente, al Maestro.

Durante la vida del fundador, el «Maestro de Justicia», no
parece hubo expectacién mesidnica, ya que su presencia no
dejaba lugar a ella. Por eso no aparece en la copia mas antigua
de la Regla, encontrada en 4Q, la alusién mesidnica que se
hace en una edicién posterior de esa misma Regla encontrada
en 1Q 9,11 39, Sélo una vez que el Maestro de Justicia fue
perseguido y muerto por el «Sacerdote impio» y ¢hombre de
la mentira» (1Q Hab 5,10-11; 9,9-12; 11,4-8) 3}, surge la for-
mulacién de expectacién mesidnica en los miembros de la co-

munidad (1Q S 9,9-11):

«® A ningtin precepto de la ley podrén sustraerse, para caminar

10 en toda la obstinacién de su corazén.

11Y serdn regidos por las ordenanzas primeras, en las cuales
los miembros de la comunidad comenzaron a ser instruidos
hasta la venida del profeta y de los mesfas de Aarén y de
Israel» 32,

En este pasaje se habla de unas reglas «primeras», las que
actualmente regulan la vida de la comunidad, y que parecen
aludir a otras «dltimas», tal vez las que promulgue el profeta»
que se menciona 32*, Se habla igualmente de tres personajes:

30 GonzALez LAMADRID, Los descubrimientos del mar Muerto, 170.

31 En la identificacién de este «sacerdote impio» hay diversidad de
opiniones; entre otros candidatos, serfa Jonatdn que, apresado por el general
Trifén en el afio 143-142, murié en la circel (1 Mac 12,48; 13,23) (asi, GoN-
zALEZ Lamaprip, Los descubrimientos del mar Muerto, 120) o Hircano II,
hermano de Aristébulo, a quien, capturado por los partos en el afio 40 2.C.,
le cortaron las orejas para impedir que volviese otra vez a ser sumo sacer-
dote (asi, DupONT-SOMMER, Les Ecrils esséniens, 135.274, nota 1).

32 Traduccién tomada de LeipoLpT-GRUNDMANN, El mundo del Nuevo
Testamento, 1II, 157.

32* DuroNT-SOMMER, Les Ecrits esséniens, 109, nota 3.
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El profeta 33, en referencia tal vez a la figura semejante a Moi-
sés que se promete en Dt 18,15-19 (cf. 1 Mac 4,46; 14,41),
y dos mesias: uno sacerdote, «Mesias de Aarén», y otro rey,
Mesias de Israel» 34, Que se trata de dos mesias distintos
estd confirmado por otro escrito complementario de la Regla
de la Comunidad encontrado también en 1Q, llamado Regla
de la Congregacién (1QSa). En este anejo de la Regla se des-
cribe la cena escatoldgica tal como se celebrard cuando llegue
la época mesidnica 34*;

1 QSa 2,11-22

«11 He aqui (el orden) a seguir en la sesién de los hombres
de renombre invitados y convocados para las deliberaciones
comunes en el caso de que

12 ¢] mesfas se halle presente: el sacerdote tenga rango de jefe
sobre toda la congregacién de Israel, y después de él, bajo
su presidencia, tomaran asiento todos

13 Jos sacerdotes hijos de Aarén invitados a la asamblea,

14 hombres de renombre, cada uno segin su dignidad. Inme-
diatamente tomar4 asiento el Mesias de Israel, y después
de ¢él, bajo su presidencia, los jefes

15 de millares de Israel, cada uno segin su dignidad y el pues-
to (que ocupa) en sus campos y marchas. A continuacién

16 todos los jefes de ancianos de la congregacién santa, toma-
ran asiento bajo su presidencia, cada uno

17 segtin su dignidad. Cuando se hayan reunido para la mesa
comun o para beber el vino, cuando la mesa

18 comun esté preparada y el vino mezclado y pronto, que
nadie alargue la mano al primer bocado

190 a la primera gota de vino antes que el sacerdote, pues
pertenece a ¢l bendecir el primer bocado de pan

20y el vino y ¢l alargue la mano al pan el primero. Inmediata-
mente después alargard la mano hacia el pan el Mesias de
Israel

33 Para A. Dupont-Sommer, la figura de este profeta, en este texto, no
estd en referencia a un personaje futuro, sino en referencia a un personaje
que ya ha aparecido inaugurando la época escatolégica en preparacién de
los mesfas sacerdote y rey. Este profeta no serfa otro en este texto sino el
mismo fundador de la secta, el Maestro de Justicia; cf. DUuPONT-SOMMER,
Les Ecrits esséniens, 110.

34 Para algunos, no se trata de dos mesfas, sino de uno sélo, y éste, el
rey davidico, que representarfa los dos estratos de la comunidad, el sacer-
dotal y el laical. Asi, A. J. B. Hiccins, The Priestly Messiah: NTS 13 (1966-
67) 211-239, especialmente p.215-219; W. SaNForRD 1A Sor, The Messiahs
of Aaron and Israel: VT 6 (1956) 425-429; cf. p.420.

34* 1 a traduccién siguiente de 1QSa 2,11-22 estd tomada de GoNzALEZ
LaMADRID, Qumrdn, 306-307.
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21 y a continuacién bendecirdn todos (los miembros) de la con-
gregacién reunida, cada uno segun su dignidad. Y es segin
esta prescripcién como se ha de proceder

22 en toda comida donde se encuentren reunidos, al menos,
diez hombres».

Se trata de una cena ideal, la que se celebrard al fin de los
tiempos cuando se encuentren presentes los dos mesias; en la
descripcién se contradistinguen el Mesias-sacerdote de Aarén
y el Mesfas-rey de Israel, con una prevalencia del sacerdote
sobre el rey, va que es aquél el que ha de proceder en la en-
trada y bendicién. Toda otra comida de la comunidad en que
haya mas de diez miembros se inspirard para su procedimien-
to en esta cena ideal, pues siempre presidird el sacerdote ex-
tendiendo siempre éste su mano el primero para la bendicién
(IQS 6:3'5)'

En un segundo anejo a la Regla de la Comunidad, Colec-
cién de Bendiciones, encontrado también en la 1Q (1QSb), tal
vez se haga referencia a estos dos personajes mesidnicos en
las bendiciones que pronuncia el sumo sacerdote y el principe
de la congregacién 33,

En la bendicién del sumo sacerdote reina una nota de es-
piritualidad:

«Que (el Sefior) te conceda el Espiritu de santidad..., de
alianza eterna..., de juicio justo...

Que el Sefior levante su rostro sobre ti... y sobre toda tu
congregacién. Que él ponga sobre tu cabeza la diadema, que
¢l santifique tu descendencia para la gloria eterna, que él
te dé la felicidad eterna...» (1QSb 2,24-3,21).

La bendicién del principe de la congregacidén presenta
més bien al mesias rey, en su condicién de guerrero y juez:

«Ser4 renovada por ¢l la alianza de la comunidad para esta-
blecer el reino de su pueblo para siempre, juzgar a los pobres
justamente, regir con equidad a los humildes del pais, y mar-
char delante de él de manera perfecta en todos los caminos
de la verdad y restaurar su santa alianza en el tiempo de la
miseria de todos aquellos que la buscan.

Que el Sefior te eleve a una perfecta altura como a una torre
fortificada en una muralla escarpada. Y td asolaras a los pue-
blos con el poder de tu boca, devastards con tu cetro la tie-

35 DuroNT-SOMMER, Les Ecrits esséniens, 124, notas 1.2 y p.126, nota 1;
ALLEGRO, Los manuscritos, 201.

.
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rra y con el soplo de tus labios mataras al impio. Sobre ti es-
tara el espiritu de consejo y de poder eterno, el espiritu de
conocimiento y de temor de Dios. La justicia serd el ceiidor
de tus lomos y la fe el cinturén de tus caderas. Que él haga
tus cuernos de hierro y tus cascos de bronce y puedas cornear
como un toro joven y hollar los pueblos como el lodo de las
calles. Porque Dios te ha establecido como el cetro sobre los
soberanos, todos los pueblos te serviran y por su santo nom-
bre él te exaltard y t serds como un leén...» (QSb 5,20-29).

2) En el Documento de Damasco se alude igualmente a la
doble denominacién del Mesias de Aarén y Mesias de Israel.
Ya este documento era conocido antes de los descubrimientos
de Qumran por los manuscritos publicados por primera vez
en 1910 y hallados en 1896-97 en la gueniza de una sinagoga
del antiguo Cairo.

Ahora los enigmas que presentaba este documento han
sido algo clarificados por una serie de fragmentos de nueve
copias de esta misma obra encontradas en 1952 en las cuevas
de Qumrén siete en 4Q, una en 5Q vy otra en 6Q. La obra
pertenece a la comunidad esenia judia que, hostigada durante
algun tiempo por la persecucién, hubo de buscar refugio en
Damasco; finalmente, la obra vino a engrosar los rollos del
mar Muerto 36, Consta de dos partes: la primera Exhortacidn;
la segunda, Leyes.

En esta segunda parte se habla de la doble denominacién
del Mesias:

«He aqui la regla constitucional (23) de los campamentos,
segun la cual deberan conducirse durante el periodo de la
impiedad hasta la venida del Mesias de Aarén (13,1) e Israel
(DD 12,22-13,1).

«He aqui el tenor exacto de las leyes con las que se juzgara
durante el tiempo de la impiedad, hasta que surja el Mesfas
de Aarén e Israel» (DD 14,19).

Aunque en estos textos se ponga en singular la expresién
el Mesias», no se puede deducir de ahi la identificacién de
ambos, ya que la expresién hebraica ¢Mesias de Aarén y de

36 Esjte Documento de Damasco, antes de los descubrimientos de Qumran
apenas si se conexionaba con la comunidad esenia. Sélo algunos tuvieron
semejante intuicién de relacionarlos; asf, IsrarL LEvr (cf. Revue des Etudes
Juives 62 [1912] 10). A partir de los hallazgos de Qumrén, tal intuicién de
entonces ha sido plenamente confirmada; cf. DupONT-SoMMER, Les Ecrits
esséniens, 51-55.160-161.,
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Israel» equivale a «Mesias de Aardn y Mesias de Israel), im-
plicando por tanto dos personas 37. La pluralidad de mesias
en el Documento de Damasco queda confirmada por los textos
claros de la Regla de la Comunidad y Congregacidn 38,

Por tanto, en los escritos de Qumran respecto al mesia-
nismo hay unos elementos que aparecen ciertos: expectacion
mesidnica para una era escatolégica, la mencién de una doble
funcién mesiénica, sacerdotal y real; otros elementos aparecen
dudosos: si se trata de dos mesias con funciones diversas
como concepcién uniformemente mantenida en los diversos
estadios de la secta, o si la concepcién dualista del mesias se
unificé en un momento determinado, fusiondndose en un solo
mesias las dos funciones distintas 39, En estas notas mesiéa-

37 Wounkg, Le Maitre de justice, 125.

38 El pluralismo mesidnico se podrfa respaldar por el mismo Documento
de Damasco, ya que en otra ocasién, al comentar el texto de Num 24,17,
habla de una «Estrellay a la que llama «Intérprete de la Ley» y, por tanto,
sacerdote (DD 7,18) y de un «Cetro» al que llama «Principe de toda la Con-
gregacién» que «vencerd a todos los hijos de Set» (DD 7,20) v, por tanto,
rey; asf, GoNzALEZ LaAMADRID, Los descubrimientos del mar Muerto, 170-171;
Kunn, Die beiden Messias, 178. Sin embargo, no todos admiten este dualismo
mesidnico en el Documento de Damasco, ya que juzgan que la doctrina me-
sidnica expuesta en la Regla al hablar de «los mesfas de Aarén y de Israel
no se mantiene uniformemente en todas las etapas de la secta, sino que en
un momento dado la funcién sacerdotal (o espiritual) y la real (o temporal)
se concentran en un solo mesfas; asf, DurpoNT-SoMMER, Les Ecrits esséniens,
149, nota 3. Sobre las diversas etapas en la concepcién mesidnica de los
escritos de Qumran, cf. J. Starky, Les quatre étapes du Messianisme d
Qumrdn: RB 70 (1963) 481-505; R. E. BRown, The Theacher of Righteousnes
and the Messiah(s), en The Scrolls and Christianity (London 1969) 37-44.

39 Entre esos elementos discutidos habrfa que colocar la relacién del
Maestro de Justicia con el futuro Mesfas. Para A. Dupont-Sommer, el
Maestro de Justicia, una vez muerto, volvera a reaparecer en la consumacién
de los tiempos cuando se haya acabado el tiempo de la impiedad (cf. DD 6,11);
este Maestro de Justicia es el mismo Mesfas de Aarén, sacerdote, que vol-
vera a venir al fin de los dfas (1QSa 2,12); cf. DuponT-SoMMER, Les Ecrits
esséniens, 123, nota 2 y p.146, nota 5. Otros, en cambio, justamente opinan
que no se puede confundir el Maestro de Justicia histérico con el futuro
Mesfas, ya que la denominacién de Maestro de Justicia no es un nombre
propio aplicable a una sola persona, sino una denominacién que puede con-
venir a varios individuos y, por tanto, al Maestro de Justicia histérico y al
Mesfas de Aarén futuro que serd también Maestro de Justicia; asf, WoUDE,
Le Maitre de justice, 130. Por los textos de Qumran aparece que los miem-
bros de la comunidad esenia atribufan al mesfas que esperaban una de las
actividades especificas del «Maestro», la ensefianza de la justicia; sin em-
bargo, al «Maestro de Justicia», el histérico, nunca le dan el titulo de me-
sfas, sino que mds bien distinguen entre el ¢Maestro de Justicia» del pasa-
do y el Mesfas del futuro (DD 19,35-20,1); cf. GoNzALEZ LaMaprID, Los
descubrimientos del mar Muerto, 171.
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nicas de los escritos de Qumran hay ciertamente una linea de
continuidad con otros escritos de su época. Asi como en el
Testamento de los doce Patriarcas 40 se presenta la doble fun-
cién mesi4nica, sacerdotal y real, y, al menos en determinados
momentos, se habla de un doble mesfas sacerdote y rey, se
subraya igualmente la preponderancia del sacerdocio sobre la
realeza, tendencia muy marcada a partir de la vuelta del exilio
del pueblo judio, y se acenttia una nota de poder y fuerza en
el cetro del mesias rey, principe de toda la congregacién que,
«a su llegada, destruir4 a todos los hijos de Set» (DD 7,20-21).

En todos los textos extrabiblicos estudiados referentes a la
expectacién mesidnica, junto con los aspectos propios de cada
uno, hay una nota que es comtn denominador: un sentido de
poder, de fuerza del Mesias, que terminard dominando a los
enemigos que en las diversas circunstancias histéricas de Is-
rael han subyugado al pueblo elegido. Asi, el Testamento de
los doce Patriarcas le llama ¢guerrero» (Test. Rubén 6,12); los
Salmos de Salomdn le presentan como el destructor de los
principes usurpadores (17,24); en las visiones del IV Libro
de Esdras el le6n terminarid dominando al 4guila (12,31-34);
en el Apocalipsis de Baruc el cedro mas alto de la selva termina
siendo derribado por el agua que brota junto a la vid (35,1-
40,4); en los escritos de Qumrén, finalmente, junto al mesfas
sacerdote aparece el mesfas-rey que con su cetro asolard, de-
vastard y matard (1QSb 5,20-29; DD 7,20-21).

4. Mesianismo en los evangelios: Jesiis el Cristo

Después de haber visto la expectacién mesiénica en el An-
tiguo Testamento y en la literatura judaica extrabiblica de
tiempos cercanos a la composicién de los evangelios, vamos a
adentrarnos en los evangelios mismos para ver en ellos su
concepcién mesidnica, El contraste entre el mesianismo que
presentan los escritos extrabiblicos y el que proclaman los
evangelistas nos ayudard a captar mejor cuil es el verdadero
mesianismo que se atribuye a Jesds en los evangelios.

40 Cf. supra, c.V, p.113. Estos dos mesfas del Testamento de los doce
Patriarcas, en un sentido originario, eran probablemente distintos y después,
por una adaptacién o retogue de uno o varios redactores cristianos, se fu-
sionaron en un solo personaje; cf. Zeoba, Il Gest: della storia, 53,
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a) Expectacién mesidnica en los evangelios

La aparicién histérica de la figura de Jests se da en un
momento de gran expectacién mesidnica. Era la atmdsfera y
el ambiente de la época. Los evangelios han ido apuntando
rasgos que, sin tener pretensién confesional, dejan entrever
la realidad del tiempo. Siguiendo un cierto orden en el des-
arrollo de la persona de Jesus y alternando las referencias de
los diversos evangelistas, estos rasgos aparecen ya desde el
principio, se multiplican en la vida pablica, se prolongan hasta
el final. Asi, el rey Herodes pregunta inquieto a los principes
de los sacerdotes y a los escribas del pueblo dénde habfa de
nacer el Mesfas (Mt 2,4); el anciano Simeén vive con la espe-
ranza de no morir sin ver antes al Mesias del Sefior (Lc 2,26);
cuando aparece el Bautista, el pueblo se pregunta si seria él
el Mesias (Lc 3,15), incluso se lo formulan (Jn 1,19-25); los
primeros discipulos afirman haber encontrado al Mesias, al
que aludieron Moisés y los profetas (Jn 1,41-45); la mujer
samaritana muestra su convencimiento de la venida inmediata
del Mesias con su misién reveladora (Jn 4,25); el pueblo sabe
que el Mesias vendr4, aunque no sabe de dénde (Jn 7,26-2%);
otros, por el contrario, determinan como lugar de origen del
Mesias la aldea de donde era David (Jn 7,42); los fariseos ha-
blan de un Mesias proveniente de David (Mt 22,42); las mis-
mas burlas dirigidas a Jesus en la pasién, llamindole con sar-
casmo «Cristoy (Mt 26,68), son un eco de la expectacién me-
sidnica frecuente en aquel tiempo. Todos estos rasgos no de-
jan lugar a duda sobre el sentir difundido entre el pueblo que
esperaba un Mesias.

b) El mesianismo de Jests

Esta esperanza mesiénica general en el evangelio, a veces,
0 se proyecta sobre Jests preguntindose si serd él el Mesias
(Jn 4,29), o se concretiza en su figura (Jn 7,31), siendo amena-
zados por esto de ser expulsados de la sinagoga (Jn 9,22). Otras
veces, Jests es proclamado solemnemente como el Mesias
(Mt 16,16; Mc 8,29; Lc 9,20). Hemos de ver cuil es el conteni-
do de este mesianismo que se proyecta sobre Jests y cual es
la matizacién que le dan los diversos personajes que lo utilizan
en el evangelio.
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1) MESIANISMO EN ARMONfA CON LA CONCEPCION
DE LA EPOCA

Los rasgos de mesianismo temporalista que aparecen en la
literatura extrabiblica en torno al tiempo de Jests tienen tam-
bién sus manifestaciones en diversos personajes del evangelio,
en la muchedumbre, en los fariseos, incluso a veces en los mis-
mos discipulos. Una concepcién temporalista del Mesfas apa-
rece en la muchedumbre cuando, después de la multiplicacién
de los panes, quiere arrebatarlo y proclamarlo rey por haberla
saciado en su necesidad (Jn 6,15). Los fariseos no proclaman
Mesias a Jests ni aun en sentido politico, pero cuando le pre-
guntan a Jesus si él es el Mesfas (Jn 10,24; Mc14,61), lo hacen
ciertamente en sintonia con la mentalidad de la época. Los
discipulos de Jests, como hijos de su tiempo, también mues-
tran a veces un contagio de una visién de signo terreno en re-
ferencia al mesianismo de Jests: asi, cuando disputan entre sf
sobge quidn serd el mayor en el seino (Mt 18,1-4, Me 93337
Lc 9,46-48; 22,24) o piden ocupar los primeros puestos (Mt 20,
20-24; Mc 10,35-41). La concepcién de los discipulos aparece
con todo su realismo temporalista cuando preguntan, en el
relato de la ascensién, si es en aquel momento cuando Jesus
piensa restablecer el reino de Israel (Act 1,6). En una ocasién
los discipulos proclaman el mesianismo de Jestis con una vi-
sién diversa; es la escena de Cesarea de Filipo en la que, con-
trastando con la opinién de la gente, se expresa el parecer de
los discipulos por boca de Pedro: «Tt eres el Cristor (Mc 8,
29). Pero, aun en esta respuesta, se deja entrever algo de in-
completo, como lo muestran las palabras que siguen de Jesus,
seglin veremos un poco més adelante.

2) AcTITUD DE JESUS ANTE SU PROPIO MESIANISMO

Este punto ya se esbozé al hablar del secreto mesidnico en
el evangelio de Marcos 41. Ahora debemos desarrollar la acti-
tud de Jests ante su propio mesianismo tal como se describe
en la presentacién que hacen los evangelios y no limitada al
aspecto redaccional del evangelio de Marcos. Para captar esta

4 Cf, .1, p.30.
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actitud de Jests habria que distinguir lo que se presenta como
formulacién de Jests proveniendo de iniciativa personal, y como
reaccién suya ante las manifestaciones mesidnicas de otros.

a) La iniciativa de Jestas

Es muy escasa en los evangelios la iniciativa de Jests en
proclamar abiertamente su mesianismo. Se tiene una gran re-
serva en el uso del término «Cristo» puesto en labios de Jests.
En la vida publica apenas si lo pronuncia. En los evangelios
sindpticos se encuentra una vez la expresion «Cristo» pronun-
ciada por Jesus, refiriéndose a si mismo; es el texto que trae
Marcos: «El que os diere un vaso de agua en razdn de discipulos
de Cristo, os digo en verdad que no perderd su recompensa»
(Mc 9,41). La comparacién de este texto con el paralelo de
Mateo muestra el sentido redaccional del texto de Marcos que
aclara, en clave ya cristiana, la expresién mds primitiva de
Mateo: «El que diere de beber a uno de estos pequefios sélo
un vaso G agaa f1esta en 1azdn de discipulo, en verdad os digo
que no perderd su recompensa» (Mt 10,42) 42. En el evangelio
de San Juan una vez se pone el término «Cristo» en palabras
de Jests: «Esta es la vida eterna, que te conozcan a ti, Unico
Dios verdadero, y a tu enviado Jesucristo» (Jn 17,3). El ver-
siculo, sin embargo, es la explicacién que el evangelista mismo
hace, aun como palabra de Jests, de la vida eterna aludida en
el versiculo anterior 43, Otra vez se da en el cuarto evangelio
la confesién abierta de Jestis como Mesias (Jn 4,26); pero en
este caso, aunque la confesién de Jests es clara en esta con-
versacién confidencial, el término mismo estd puesto en labios
de la mujer samaritana (Jn 4,25). En las escenas de la vida
gloriosa de Jests, en una ocasién brota la iniciativa de Jesus
hablando del Cristo en instruccidén a los discipulos de Emads:
« No era preciso que el Mesias padeciese esto y entrara en su
gloria?» (Lc 24,26). La instruccién se produce después de la
pasién, se hace a dos discipulos, en términos tales que ni aun
ellos entendieron durante la conversacién que se trataba de
Jesus.

La realidad de este Mesias estd unida a una necesidad de

42 TAvLOR, Mark, 408; GRUNDMANN, Markus, 198; BENo1T-BoI1sMaRD,

Synopse, 11, 265.
43 WEsTCOTT, John, 240; BarreTT, John, 419.
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sufrimiento previo a la glorificacién. La manifestacién del me-
sianismo de Jests brotando como iniciativa personal aparece,
por tanto, bastante escueta y reservada, incluso a nivel de
redaccioén,

Mis atn, Jests no sélo no usa el término «Cristo» aplicado
a sf, sino que positivamente tiene con frecuencia una actitud
de ocultamiento en momentos en que se podfa traslucir esta
realidad; intenta ocultar su presencia en casa (Mc 7,24), v du-
rante su travesia por la Galilea (Mc 9,30). La entrada solemne
en Jerusalén (Mt 21,1-9; Mc 11,1-10; L 19,28-38) es ciertamen-
te una manifestacién publica del mesianismo. Pero aun en esta
escena hay que tener presente el momento de su realizacién: ya
al final de la vida publica, un poco antes de la Pasién, habiendo
precedido antes toda la explicacién de la naturaleza de su me-
sianismo mediante los diversos anuncios de la pasién; incluso
la escena misma la interpreta el evangelista Mateo en un sen-
tido mesidnico caracteristico, no arrollador, sino con manse-
dumbre, mediante la cita que hace el evangelista del texto de
Zacarias: «Esto sucedié para que se cumpliera lo dicho por el
profeta: ‘Decid a la hija de Sién: He aqui que tu rey viene a
ti manso y montado sobre un asno, sobre el pollino hijo de
borrica’» (Mt 21,4-5; cf. Zac 9,9).

A la nota de ocultamiento hay que afiadir todavia la rigurosa
1mposicién de silencio que a veces gravita sobre los demonios
para que no lo descubran como Mesias (Mc 1,34; 3,12; Lc 4,
41); sobre los que son curados, como en el caso del leproso
(Mc 1,44; Mt 8,4; Lc s5,14), del sordomudo (Mc 7,36), del
ciego de Betsaida (Mc 8,26) o del ciego al que alude Mateo
(Mt 9,30); sobre aquellos que presenciaron la resurreccién de
la hija de Jairo (Mc 5,43; Lc 8,56), o sobre los mismos discipu-
los (Mt 16,20; Mc 8,30; Lc¢ 9,21), como explanaremos més
adelante. Semejante imposicién de silencio, aunque esté espe-
cialmente subrayada en el evangelio de Marcos, se da en los
tres sinépticos. Es una nota que estd muy en consonancia con
la linea de actuacién de Jests ante su propio mesianismo 44,

#4 Cf. cI, p.30.
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b) Ante las manifestaciones mesidnicas de otros

Jests tiene diversidad de reacciones en conformidad con el
contenido que encierran las manifestaciones mesidnicas de la
muchedumbre, de los fariseos o de los discipulos. Cuando la
multitud quiere proclamar rey a Jesus porque la ha saciado de
pan en el desierto, la reaccién de Jesus estd descrita por el
cuarto evangelio con trazos claros: «Conociendo que iban a ve-
nir para arrebatarlo y hacerle rey, se retiré otra vez al desierto
él solo» (Jn 6,15). Ante la exhortacién que le hacen sus pa-
rientes de manifestarse: «Sal de aqui y vete a Judea para que
tus discipulos vean las obras que haces; nadie hace esas cosas
en secreto si pretende manifestarse» (Jn 7,3-4), la respuesta de
Jestis no se hace esperar: «Mi tiempo no ha llegado aun, pero
vuestro tiempo siempre estd pronto» (Jn 7,6). Los discipulos
también reciben la correccién de Jests cuando demuestran
tener miras poco altas que dejan entrever la concepcién de un
mesianismo terreno; asi, ante las pretensiones que cada uno
tiene de ser el mayor en el reino (Mt 18,1), Jestis les hace ver
una concepcién diversa: «El que se humillare hasta hacerse
como un pequeilo, ése serad el més grande en el reino de los
cielos» (Mt 18,4); cuando mantienen una disputa manifestando
sus pretensiones de grandeza (Lc 22,24), la advertencia de
Jests sigue en la misma linea: «El mayor entre vosotros serd
como el menor, y el que manda como el que sirve» (Lc 22,26).
Por eso, a los hijos del Zebedeo que buscan los dos primeros
puestos en el reino (Mt 20,21; Mc 10,37) les dice abiertamente:
«No sabéis lo que pedis» (Mt 20,22; Mc 10,38). Incluso, antes
de la ascensién, los discipulos, por su pregunta indiscreta sobre
la restauracién del reino de Israel (Act 1,6), oyen de Jests unas
palabras sin rodeos: «No os toca a vosotros conocer los tiempos
ni los momentos que el Padre ha fijado en virtud de su poder
soberano» (Act 1,7). La reaccién de Jests es nitida cuando se
trata de manifestaciones mesidnicas de signo claramente des-
viado.

Es mas dificil determinar la actitud de Jesds ante manifes-
taciones que pueden prestarse en su formulacién a un sentido
equivoco, aunque tal vez en la intencién del que la pronuncia
no tenga sino uno. Tal serfa el caso de la pregunta que hacen
a Jests el sumo sacerdote y Pilato durante la Pasién. Seme-
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jante problema presenta la actitud de Jests ante la confesién
de Pedro, no por sentido equivoco de la confesién del discipulo,
sino por la prohibicién que sigue de Jests.

1.2 La pregunta del sumo sacerdote a Jesis.—Esta pregunta
a Jesuds y su respuesta ante el sanedrin est4 narrada con diver-
sidad de matices por los tres evangelios sindpticos (Mt 26,63~
64; Mc 14,61-62; Lc 22,67-70). El anélisis algo més detenido
de esta escena en la diversa redaccién de la pregunta del sa-
cerdote y, sobre todo, dela respuesta de Jests nos proporcio-
nard luz abundante para profundizar en la actitud de Jesds
ante su propio mesianismo.

La pregunta del sacerdote Caifas contiene diferentes matices
en cada una de las redacciones de los sinépticos, pero es und-
nime en el nicleo central de la pregunta. Mateo comienza con
una introduccién previa, una especie de juramento del sacer-
dote, dirigida a Jesds: «Te conjuro por Dios vivor (Mt 26,
63). Lo inusitado de la introduccién 45 pone de relieve la im-
portancia de la pregunta que sigue; en su parte central es
comun a las tres formulaciones: «Dinos si tt eres el Cristo»
(Mt 26,63; Mc 14,61; Lc 22,67). A este nucleo cada uno ad-
junta una nota diferente; Mateo afiade «el Hijo de Dios», Mar-
cos ¢el Hijo del Bendito» y Lucas contintia en una segunda
pregunta «; T4 eres el Hijo de Dios?» (v.70). Nos atenemos
ahora a la parte central de la pregunta, idéntica en las tres re-
dacciones: «Si tu eres el Cristo» (oU e & Xpiotds). Es obvio
que el sentido de la pregunta y del término «Cristo» en labios
del sumo sacerdote tenga el sentido habitual propio de su
tiempo, un sentido temporal y politico. La pregunta tiene una
finalidad capciosa, es una pregunta que tiende una trampa 46,
Si a ella se responde afirmativamente, ya se tiene un asidero
para denunciarlo al tribunal romano por querer instaurar el
trono de David; si se responde negativamente, Jesis queda
desacreditado y el pueblo, por consiguiente, en lo sucesivo
estard contra él.

La respuesta de Jestis es densa en su contenido, no limi-
tandose al marco estrecho y capcioso que le ofrece el sacerdote.
Jests rebasa los limites de la pregunta, adentréndose asi en
la verdadera concepcién de su mesianismo. Las palabras de

45 STRACK-BILLERpECK, Kommentar, 1, 1006; Scumip, Mateo, 525.
46 CuLLMANN, Cristologia, 192,
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Jests refiriéndose a la pregunta hecha tienen matices dife-
rentes en cada una de las redacciones de los sinépticos. En la
formulacién de Marcos la respuesta de Jesus es claramente
afirmativa; sin dejar lugar a duda, dice: «Yo soy» (¢yd el
Mc 14,62). El evangelista Marcos formula la respuesta en
plena correspondencia a la pregunta; el o €l de las palabras
del pontifice tiene un perfecto eco en las palabras de Jests
¢yd elw. En la redaccién de Mateo la formulacién que se
pone en labios de Jests es totalmente diversa; Jesus dice al
sacerdote: «T lo has dicho» (oU elmas: Mt 26,64). Al con-
cretar el contenido de esta expresién en labios de Jests hay
posiciones de signo contrario. Para unos, estas palabras en el
evangelio de Mateo encerrarian un sentido afirmativo, igual al
sentido que se encuentra en Marcos. Es la opinién més fre-
cuente 47, Este sentido afirmativo parece natural y razonable,
sobre todo al estar iluminado por la formulacién clara de Mar-
cos. Para otros, por el contrario, el sentido de la respuesta en
Mateo seria una auténtica negativa del aspecto mesidnico in-
sinuado por el sacerdote 48. El fundamento para esta interpre-
tacién se pone en el sentido no afirmativo del posible original
aramaico ("amairta) del que procederia el texto griego de Ma-
teo; esta razén se completa con la significacién de la particula
ANV que sigue a la respuesta de Jests, contraponiendo asi lo
que viene negado previamente con lo que se afirma a conti-
nuacién. Segtn esta opinién, en el texto de Mateo Jests decla-
rarfa: «No respondo a esta pregunta, os digo en cambio esta
otra cosa» 49, El sentido negativo de la expresién de Mateo
dificilmente se puede mantener. Siempre queda en el terreno
de la hipétesis el original aramaico que respalda la expresion
griega 59; adem4s, tenemos una expresién parecida en la res-
puesta de Jests a Judas durante la cena (Mt 26,25), en la que
el sentido parece mds bien afirmativo, o al menos no cierta-
mente negativo. Por otra parte, la particula mAfv que sigue no
incluye necesariamente la negacién de lo que precede, sino
méas bien una adicién complementaria fuertemente subrayada
y contrastada (cf. Mt 11,22.24; 18,7; 26,39).

47 LAGRANGE, Matthieu, 507-508; Scumip, Mateo, 525; PArRamo, Ma-
teo, 290; TriLLING, Mateo, I-2, 319.

48 CuLLMaNN, Cristologia, 193-194.

49 Tbid., 194.
50 Asf lo confiesa el mismo Cullmann: Cristologia, 193-194.
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Por esta razdn, otros prefieren hablar en la respuesta de
Jests no de sentido negativo ni afirmativo, sino meramente
evasivo. Jests no afirma sencillamente, y asf no incurre en el
sentido que da el sumo sacerdote a la pregunta; pero tampoco
niega una realidad mesiénica que existe en é151, Tal vez habria
que llamar a esta respuesta mds que evasiva, correctiva, ya
que, admitiendo la realidad de su mesianismo, subraya la ca-
racteristica que lo cualifica y lo pone en total divergencia con
la mentalidad del sacerdote. Una confirmacién de este sentido
correctivo puede ser la particula ™Ay que sigue, con la que se
afiade un sentido nuevo que colorea totalmente la respuesta
anterior. Con la matizacién afiadida, ni la respuesta de Jests
a la pregunta del sacerdote es claramente afirmativa ni abier-
tamente negativa. Pero es la redaccién del evangelio de Lucas
la que muestra con nitidez el sentido evasivo de la respuesta
de Jesus: «Si os lo dijere, no me creeriais y si os preguntare, no
me responderiaisy (Lc 22,68); evasién que al ser completada
con la adicién que veremos queda igualmente colocada en la
linea de correccién de la mentalidad judaica.

La diversidad de redacciones en la primera parte de la res-
puesta de Jests tal vez cree algo de dificultad para captar su
actitud ante la pregunta del sacerdote. Es la segunda parte de
la respuesta de Jests la que clarifica totalmente sy postura. En
ella, junto a la cita de un salmo mesiénico (Sal 109,1), se alude
en los tres sinépticos a la figura del Hijo del hombre como la
presenta el profeta Daniel (Dan 7,13). Cuél sea el sentido de
esta adicién complementaria de la respuesta de Jesus, lo vere-
mos al tratar en el capitulo siguiente el titulo de Hijo del
hombre. Ahora, sintetizando la actitud de Jests ante la pre-
gunta del sacerdote, la podemos resumir de este modo: en la
primera parte, las palabras de JesGs presentan diversidad de
matices en cada uno de los evangelistas: en Marcos, claramente
afirmativa; en Lucas, abiertamente:evasiva; en Mateo, afirma-
tiva o, més bien, evasiva o correctiva en linea del texto de Lu-

51 ALLEN, Matthew, 284; TayLor, Mark, 568. Taylor aboga por este
sentido evasivo incluso para el texto de Marcos, en el que el evangelista
escribirfa: ob elmos &mi &yd elw, seglin aparece en algunos manuscritos
(® fam. 13 472 543 565 700 1071 geo arm Or). O. Cullmann, en otra ocasi6n,
dice de esta respuesta de Jests: «Cette réponse est, sinon carrément negative,
en tout cas évasive, ce qui est confirmé par Luc (22,68); cf. O. CULLMANN,
Jésus et les révolutionaires de son temps (Paris 1970) 60.
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cas. Pero en los tres sindpticos es la segunda parte de la res-
puesta de Jesus, es decir, la adicién sobre el Hijo del hombre,
la que clarifica su actitud; el sentido politico y temporal, in-
cluido en la pregunta del sacerdote, es corregido por Jestus
mediante la expresién Hijo del hombre. Jests ciertamente no
comparte la mentalidad mesidnica del pontifice, él tiene otra
concepcién que queda esbozada en la mencién del Hijo del
hombre.

2. La pregunta de Pilato.—La pregunta del procurador
romano a Jesus durante la pasién (Mt 27,11; Mc 15,2; Lc23,3)
presenta una problematica muy parecida a la expuesta ante-
riormente en la pregunta del sumo sacerdote. En los tres sinép-
ticos se encuentra la pregunta de Pilato y, ademds, formulada
con las mismas palabras: ¢jEres td el rey de los judios?» El
término «Cristo», usado antes por el sumo sacerdote, se susti-
tuye ahora por el de «Rey». Estd asi més en consonancia con la
mentalidad pagana de Pilato, para quien el Mesias no suponia
nada, mientras que el sentido de realeza podia interferir en
sus Intereses. Es natural que los judios mismos presentasen
la acusacién contra Jests ante el tribunal romano no bajo el
aspecto de Mesias, sino bajo el aspecto de Rey.

La respuesta de Jestis es también la misma en los tres sinép-
ticos: «Tt lo dices» (Mt 27,11; Mc 15,2; Lc 23,3). Recuerda
la respuesta de Jests al sumo sacerdote segin la formulacién
de Mateo: «T4 lo has dicho» (Mt 26,64). Al igual que en la
escena ante el Sanedrin, tampoco aqui parecen tener las pala-
bras de Jests un sentido negativo, en parte por las razones
indicadas en la escena anterior, en parte porque la mera nega-
cién no encaja con la actitud de Jests en este momento, tal
como la sabemos por el cuarto evangelio (Jn 18,34-38). Si la
respuesta de Jesus fuese, sin mds, afirmativa en plena coinci-
dencia con el sentido dado por Pilato, no parece tendrian sen-
tido las palabras que pronuncia Pilato a continuacién: «No en-
cuentro culpa alguna en este hombre» (Lc 23,4) 52. Parece pre-
ferible, pues, un sentido evasivo o, al menos, una afirmacién
que admite una posicién diversa a la enunciada por Pilato, al
igual que en la correccién anterior hecha a Caifas; es una afir~
macién en la que el locutor propone las cosas de un modo

52 GRUNDMANN, Markus, 307; Lukas, 422.
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diferente 33. Este modo personal de ver Jests su realeza en
contraposicion a la pregunta de Pilato, insinuado solamente en
este texto, lo explanard expresamente el cuarto evangelio al ex-
poner la concepcién mesidnica de Jesds: «Mi reino no es de
este mundo» (Jn 18,36).

3.2 Ante la confesion de Pedro.—La actitud de Jesus reviste
caracteristicas especiales ante la confesién de Pedro (Mt 16,
16; Mc 8,29; Lc 9,20), aunque, como veremos, hay una linea
de continuidad con las actitudes expuestas anteriormente. No
se trata en esta escena de una pregunta hecha a Jestis, como
en el caso del sumo sacerdote o Pilato, sino de una proclama-
ciéon solemne de Pedro como respuesta a la pregunta formulada
por el mismo Jesus.

La respuesta de Jests a la confesién de Pedro, tal como
aparece en el texto de Mateo, es ciertamente aprobativa de la
proclamacién del discipulo: «Bienaventurado eres Simén, hijo
de Jond, porque ni la carne ni la sangre te lo ha revelado, sino
mi Padre que estd en los cielos» (Mt 16,17). Prescindimos
ahora de esta respuesta de Jesuds para atenernos a los elementos
comunes a los tres sindpticos 4. En esta escena habria que dis-
tinguir la pregunta de Jesus, la respuesta de Pedro y la actitud
de Jests ante ella.

La pregunta que hace Jests a los discipulos presenta en la
redaccién de los tres sindpticos una nota fuertemente acen-
tuada de contraste entre lo que piensa la muchedumbre de
Jestis v lo que piensan los discipulos. En una primera parte,
se interroga por lo que opinan los hombres (oif &vBpeotron:
Mt 16,13; Mc 8,13) o la multitud (of &ydou: Lc 9,18). En
contraposicién, se dirige después Jests a los discipulos: «Pero
vosotros (quién decis que soy yo?» (Gpeis §&: Mt v.15; Mc v.29;
Lc v.20). El puesto central que tiene esta escena de Cesarea
de Filipo en la estructura del evangelio de Marcos 55 e igual-

53 Avven, Matthew, 289; Tavror, Mark, §79.

54 Prescindimos de esta formulacién de Mateo por ser eminentemente
redaccional la colocacién queshace de ella el evangelista; cf. O. pa Spine-
ToLY, I problemi letterari di Matt. 16,13-20, en San Pietro, Atti dellaXIX
Settimana Biblica (Brescia 1967) 79-92; para muchos refleja la actitud del
evangelista ante la confesién, mds que la actitud de Jesds. Partiremos maés
bien de aquellos elementos que se suelen admitir como reveladores de la
actitud de Jesus.

55 CE ¢, p.13.
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mente en los otros sinépticos converge, precisamente mediante
este contraste, hacia la respuesta de los discipulos sobre la
figura de Jesus.

Pedro se hace el portavoz de la opinién del grupo. En su
respuesta hay una nota comtn a las tres redacciones de los
sinépticos, la afirmacién del mesianismo de Jesus: «Td eres el
Cristoy (Mt v.16; Mc v.29; Lc v.20). A esa afirmacidn se le
adjuntan otras notas; mientras que Marcos se mantiene en la
formulacién escueta, Mateo le afiade la denominacién «el Hijo
de Dios vivo» y Lucas hace como una sintesis de las dos expre-
siones: ¢el Cristo de Dios».

La actitud de Jesis ante esta confesién de Pedro no deja
lugar a duda si nos atenemos a los versiculos que Mateo afiade
en esta ocasién: «Bienaventurado eres Simén...» (Mt v.17-19);
el sentido aprobativo, aqui, es obvio. Prescindimos ahora de
esos versiculos aprobativos por lo que pueda haber de extra-
polacién de un texto traido de otro contexto, y nos atenemos
a aquella otra expresién, comun a los tres sindpticos y que
puede crear la mayor dificultad para precisar la actitud de
Jests: «Les encargd que a nadie dijeran esto de él» (Mc v.30;
Lc v.21). Mateo concretiza atin méis la imposicién de silencio,
diciendo: «Ordend a los discipulos que a nadie dijeran que era
el Mesias» (Mt v.20). Al querer explicar la postura de Jests en
esa prohibicién de hablar, no ha habido unanimidad entre los
autores. Para algunos, en estas palabras de JesGs se trata de
verdadero rechazo de la confesién de Pedro 56, Hay quien juzga
que la confesién de Pedro seria la expresiéon mas clara del
sentido mesidnico judaico; el fundamento de esta opinidn es la
imposicién de silencio que sigue a la confesién (Mt v.20;
Mc v.30; Lc v.21), junto con la terrible invectiva que lanza
Jestis contra Pedro cuando, a continuacion, el discipulo quiere
apartar a Jestis de su propodsito: «Apirtate de mi, Satands»
(Mt v.23; Mc v.33) 57,

56 CurLrManN, Cristologia, 198-199; FULLER, Christology, 109,

57 Partiendo de las palabras que Jests dirige a Pedro «Apartate de mi,
Satands», cuando el discipulo le quiere apartar de la pasién, afirma Cullmann:
«Jesus considera como tentacién saténica la concepcién mesidnica que Pedro
sostiene aquif, y que evidentemente ha sostenido ya cuando pronuncié su
confesién de Jests como ‘Mesfas’. Aqui Jestis comprende que aquel diablo
que se le habfa opuesto directamente en la escena de la tentacién, después
del bautismo, para hacerle tomar ya alli aquel otro aspecto de mesifas po-
litico, ese mismo diablo se sirve aquf del discipulo Pedro para apartarlo
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A nivel de redaccidn, en el que ahora nos movemos en
nuestro estudio, no hay fundamento que pueda apoyar la con-
fesién de Pedro como claro y exclusivo exponente de la opinién
judaica. Al hacer esta afirmacidn, prescindimos de la aproba-
ci6én explicita de Jests en las palabras dirigidas a Pedro: «Esto
no te lo ha revelado ni la carne ni la sangre, sino mi Padre que
estd en los cielosy (Mt v.17), y partimos del texto de Marcos
en el que preferentemente se suele ver el punto de arranque
para una afirmacién contraria 38, Ni aun en el evangelio de
Marcos, en el que no se encuentran los versiculos adicionales
de Mateo, se puede hablar de una concepcién totalmente equi-
vocada de Pedro en su confesién. A esta conclusion lleva toda
la estructura redaccional del evangelio de Marcos expuesta an-
teriormente 59, Si la orientacién del evangelio de Marcos es
llegar a la proclamacién solemne del mesianismo de Jests en
la confesién de Pedro como desarrollo cumbre de la idea pro-
gramética expuesta al principio (Mc 1,1), carecerfa de sentido
el que, una vez llegados a ese momento de la proclamacién, se
encierre en ella un sentido falso por parte de Pedro y, por
tanto, un rechazo por parte de Jests. Si en la confesién de
Pedro, después de una preparacién tan esmerada por parte del
evangelista, la reaccién de Jesus es «Apirtate de mi, Satands»,
quedarfa sin explicacién todo el dinamismo del evangelio en
la redaccién de Marcos. El contraste subrayado entre lo que
dice la gente y lo que dicen los discipulos, segtin la formula-
cién antes apuntada en la pregunta que hace Jests a los dis-
cipulos (Mt 16,15; Mc 8,29; Lc 9,20), no permite, en la redac-
cién de los evangelistas, situar la respuesta de Pedro entre la
concepcién equivocada de los demds. La confesidén de Pedro
en el evangelio de Marcos, y en su medida en los otros sinép-

una vez mas de su verdadera misién e inducirlo a tomar el papel de mesfas
politicor; cf. CurLLmann, Cristologia, 198-19y. En la reconstruccién que
Fuller hace de la escena, en referencia a la confesién de Pedro, afirma:
«Jests rechaza el mesianismo como algo meramente humano, incluso como
una tentacién diabélica»; cf. FuLLEr, Christology, 109.

58 Cullmann no considera estas palabras de Mateo porque es precisa-
mente, dice él, este texto de Mateo, que no encaja en este contexto, la
causa de interpretar favorablemente la actitud de Jesds ante la confesién
de Pedro. Por eso prefiere examinar la reaccién de Jestis ante la confesiéon
de Pedro tal como se encuentra en el evangelio de Marcos; cf. CULLMANN,
Cristologia, 198.

59 Cf. c.l, p.13-17.
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ticos, adquiere un puesto relevante en el proceso ascendente
en la revelacién de Jesus como Mesias 69,

Entonces, ¢cémo explicar la actitud de Jestds que prohibe
a los discipulos a continuacién el hablar sobre el particular?
iCudl es la postura de Jesus ante esta confesién? Se podria
sintetizar como una aprobacién junto con un complemento 61,
La aprobacién por parte de Jestis estd exigida por toda la di-
némica y economia del evangelio de Marcos. Incluso la misma
imposicién de silencio que sigue en la redaccién de los tres
sinépticos es una aprobacién implicita, es un si a lo que ha
precedido; se mantiene en reserva lo que es verdad, no aquello
que no es valido 62. El porqué de la imposicién de silencio por
el momento es el evitar que los discipulos sean entendidos
incorrectamente por la gente. La concepcién mesidnica equi-
vocada a la que se alude en el contexto no es propiamente la
respuesta de Pedro, sino la opinién corriente entre el pueblo 63,

El complemento que Jests afiade a la confesién de Pedro
estd expresado una vez mas mediante el término Hijo del hom-
bre. Inmediatamente después de haberlo confesado Pedro como
Mesias, sigue el anuncio de la pasién (Mt 16,21; Mc 8,31;
Lc 9,22). Este anuncio de la pasién no lo hace Jesus recogiendo
el titulo «Cristo» proclamado por Pedro, sino aludiendo a esta
otra faceta de Hijo del hombre: «Comenzé a ensefiarles cémo
era preciso que el Hijo del hombre padeciese mucho, y que
fuese rechazado por los ancianos y los principes de los sacerdo-
tes, y que fuese muerto y resucitara después de tres diasy

60 LA PoTTERIE, La confessione messianica di Pietro, 64-65.

61 Ibid., 68.

62 U, Luz, Das Geheimnismotiv und die markinische Christologie: ZNW
56 (1965) 9-30, cf. p.23: «Ein Schweigegebot (ist) indirekt eine Bejahung
des Vorangegangenen... Verschwiegen werden soll, was wahr, nicht, was
noch nicht vollgiiltig ist». El verbo utilizado en la prohibicién (¢mimiude:
Mec v.30; Lc v.21) no indica aqui, pues, un reproche que rechace el mesia-
nismo de Jests, sino mds bien una imposicién, tal vez severa, de hablar
sobre Jests como el Mesfas; cf. ZoreLL, Lexicon Graecum, 500: «Verbis alqm.
aligd.facere veto); BAUER-ARNDT-GINGRICH, Greek-English Lexicon, 303:
¢speak seriously, warn in orde to prevent an action or bring one to an end».
El que de nuevo se repita el mismo verbo en la redaccién de Marcos para
hablar del reproche de Pedro a Jests (Mc 8,32) y de Jests a Pedro (Mc 8,33)
en relacién con el Hijo del hombre, hace suponer, segin 1. de la Potterie,
que el secreto mesidnico en el evangelio de Marcos estd implicita y literaria-
mente orientado por el evangelista hacia el misterio del Mestfas paciente;
cf. LA PorTeRIE, La confessione messianica di Pietro, 69-70.

63 LA PorTERIE, La confessione messianica di Pietro, 69-70.
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(Mc 8,315 cf. Lc 9,22)64. Se trata de la misma adicién que
vimos en la respuesta de Jests al sumo sacerdote; mientras
que alli se trataba de una auténtica correccién de la concepcién
mesidnica temporalista del pontifice, aqui es un complemento
a la confesién de Pedro. Es este complemento paciente del
mesianismo de Jests lo que provoca la incomprensién de Pe-
dro. Por tanto, la actitud de Jests en esta escena de Cesarea
de Filipo se puede concretar asi: Jestis admite ciertamente el
titulo con que lo proclama Pedro: «Tu eres el Cristo»; por el
momento, Jesis mantiene e impone una reserva en la divul-
gacién de su mesianismo por el peligro de una mala inteligencia
por parte del pueblo; a ese titulo de Mesias se afiade como
complemento el aspecto paciente del Hijo del hombre. Sobre
este complemento de Jests, una vez descubierto por los disci-
pulos que él es el Mesfas, habrad ain una ininteligencia por
parte de los discipulos; pero no se trata ya, como veremos, de
descubrir el misterio del mesianismo de Jests, sino de aceptar
que el Mesias debe (8ei: cf. Mt v.21; Mc v.31; Lc v.22) sufrir
y morir para después resucitar.

La actitud que hemos visto en Jests en las diferentes oca-
siones en que se alude a su mesianismo nos lleva a sintetizar
asi lo expuesto en lo referente al titulo «Cristor. Como conti-
nuacién del precedente de expectacién mesidnica descrito a lo
largo de todo el Antiguo Testamento, en los evangelios apare-
cen claras sefiales de esta misma expectacién. A veces esta
espera del Mesias est4 coloreada en la opinién del pueblo y de
sus dirigentes, incluso en ocasiones en los mismos discipulos
de Jesus, con un fuerte matiz temporal y politico, en armonia
con lo que aparece en otros documentos contemporineos ex-
trabiblicos. Este mesianismo temporalista, cuando viene formu-
lado abiertamente en ese sentido por la muchedumbre o por
los discipulos, encuentra un claro rechazo en la actitud de
Jests; cuando se le presenta a Jesds esa concepcién politica,
pero de manera que da pie a un sentido equivoco, como en el
caso del sumo sacerdote o Pilato, la actitud de Jestis es correc-
tiva de la mentalidad temporalista sin negar la realidad me-

64 La mencién del titulo Hijo del hombre se encuentra en el anuncio
de Marcos y de Lucas. En la redaccién de Mateo se encuentra sélo el anun-
cio de la Pasién; la alusién al Hijo del hombre la adelanté Mateo a la pre-
gunta de Jests: ¢ ¢Quién dicen los hombres que es el Hijo del hombre?»
(Mt 16,13).
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sidnica existente en él; cuando los discipulos descubren el ver-
dadero mesianismo, Jests aprueba ciertamente, pero no sin
mantener una cierta reserva, para evitar falsas interpretaciones.
En este ultimo caso Jests afiade, mas que un correctivo, un
complemento que explica la misién especial de su mesianismo
en su funcién de Hijo del hombre.

5. Descendencia davidica de Jesas como Mesias

Un aspecto intimamente unido al titulo «Cristo» es este
otro de hijo de David, ya que el Mesias era considerado Rey
descendiente del trono de David. Ahora, para completar la
actitud de Jests ante manifestaciones sobre su mesianismo,
hemos de ver, al menos brevemente, cual es también en los
evangelios la actitud de Jesus ante esta faceta peculiar de su
mesianismo que se manifiesta cuando es llamado ¢hijo de

David».

a) Expectaciéon del Mesias como hijo de David

Al igual que en los evangelios hay claros indicios de una
expectacién mesidnica, también hay sefiales evidentes de la
cualidad de este Mesfas como hijo de David. El fundamento
de tal expectacién parte del Antiguo Testamento, de la pro-
fecia de Natin hecha a David: «Y cuando se cumplieren tus
dias y te duermas con tus padres, suscitaré a tu linaje, después
de ti, el que saldra de tus entrafias, y afirmaré su reino» (2 Sam
7,12). Semejante promesa se repite en el primer libro de Pa-
ralipémenos (1 Cr 17,12-14), y 2 ella se alude en los salmos
(Sal 2,7; 88 [89], 21-28). Igualmente, en la literatura judaica
extrabiblica al Mesias esperado, liberador de la opresién ex-
tranjera, se le considera como descendiente de David; asi, en
los Salmos de Salomdn se habla del Mesias esperado como
hijo de David: «Suscita entre ellos a su rey, el hijo de David...,
para que reine en Israel tu siervo» (Salmo 17,23).

En los evangelios también tenemos claras sefiales de esta
expectacién mesidnica que considera al Mesfas como hijo de
David. Ademas de todo lo expuesto antes al tratar de la pre-
sentacién de la figura de Jests en el evangelio de Mateo 65,

65 Cf. ¢.Il, p.38.
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como muestra genérica de esta expectacién de un descendiente
de David como Mesias, en el evangelio de Juan leemos la
pregunta que se hace la muchedumbre: «;La Escritura no
dice que el Cristo viene del linaje de David y de la aldea de
Belén, de donde era David?» (Jn 7,42); en los sindpticos se
nos presenta claramente la opinién de los escribas y fariseos
que piensan que el Mesias es hijo de David (Mt 22,41; Mc 12,
35; Lc 20,41).

b) Actitud de Jests ante su descendencia davidica

Asi como hay ocasiones en el evangelio en las que la ex-
pectacién mesidnica se cristaliza en la figura de Jests, igual-
mente hay momentos en los que Jests es también considerado
como ese preanunciado descendiente de David. Unas veces
esta expectacién davidica se muestra en forma de interroga-
cién: «Se maravillaban todas las muchedumbres y decian: ¢no
serd éste el hijo de David?» (Mt 12,23); otras veces, en procla-
macién abierta como hijo de David por los ciegos (Mt 9,27;
20,30.31; Mc 10,47.48; Lc 18,38.39), por la mujer cananea
(Mt 15,22), por la multitud (Mt 21,9) o por los nifios (Mt 21,15).

¢Cual es la actitud de Jests en estas proclamaciones? En
la redaccién de los textos ciertamente no aparecen sefiales de
rechazar Jests esta denominacién. Pero tampoco se puede
decir que haya siempre una aprobacién explicita de ella.

En las curaciones en que se llama a Jesds hijo de David,
Jests o alude a la fe de los ciegos: «Que os suceda conforme
a vuestra fe» (Mt 9,29), o la alaba: «Tu fe te ha salvado» (Mc 10,
52; Lc 18,42), al igual que alaba también la gran fe de la mu-
jer cananea (Mt 15,28). Pero el que tribute una alabanza de
la fe, no indica que se dé una aprobacién explicita del titulo
con que se ha invocado; la fe puede estar manifestada, no en
la proclamacién del titulo, sino en la confianza en el poder de
Jesus 66, No tenemos, por tanto, motivos en esta ocasién para
hablar de una actitud positiva por parte de Jests ante la de-
nominacién hijo de David, pero tampoco tenemos muestra
alguna de oposicién. En la entrada de Jesus en Jerusalén,
cuando la multitud lo aclama hijo de David (Mt 21,9), en
Jests no se da ni reaccién de aceptacién ni de repulsa; sélo

66 IERSEL, Fils de David, 120.
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cuando los nifios gritan: <Hosanna al Hijo de David» (Mt 21,
15), Jests sale en su defensa contra la indignacién de los sacer-
dotes y escribas, mostrando asi una manifiesta aprobacién de
su aclamacién: «De la boca de los nifios y de los que maman
has hecho brotar la alabanzay (Mt 21,16; ct. Sal 8,3). En todos
aquellos casos en los que la aclamacién de Jests como «hijo
de David» podia estar mezclada con el sentido temporal in-
herente a la concepcién mesidnica de la época, los evangelistas
no ponen aprobacién alguna en labios de Jests. La tinica vez
en que el evangelio presenta a Jests aceptando la aclamacién
de hijo de David es cuando proviene de parte de los nifios,
de personas carentes de este sentido mesidnico politico v tem-
poral. Cuando la aclamacién es limpia, sin mezcla de elemen-
tos que la enturbien, entonces no hay dificultad para el evan-
gelista de expresar también una nitida aprobacién por parte
de Jests.

El texto mas sugerente para captar la actitud de Jests ante
su descendencia davidica lo tenemos en la pregunta que Jesus
hace a los fariseos. La escena la cuentan los tres evangelistas
sinépticos (Mt 22,41-46; Mc 12,35-37; Lc 20,41-44). No se
trata ciertamente de una confesién de los fariseos sobre Jesus;
pero tenemos la opinién de estos dirigentes del pueblo judaico
sobre el Mesias y, en contraste, la respuesta de Jests. Fl texto
conservado en la triple tradicion sinéptica es sin duda dificil,
pero nos puede aclarar lo que ahora pretendemos a nivel de
redaccién: la actitud de Jesus sobre su mesianismo bajo el
aspecto de hijo de David.

Se dan diversas interpretaciones para formular la actitud
de Jests en esta escena, ante la expectacién mesidnico-davi-
dica de los judios. Una primera sentencia niega que el titulo
hijo de David se diga del Mesias. La observacién que Jests
hace a los fariseos, aludiendo al texto del salmo 109 (110), 1:
«Dijo el Sefior a mi sefior: siéntate a mi derecha hasta que
coloque a tus enemigos debajo de tus pies», al ser confrontada
con la opinién de ellos sobre la descendencia davidica del Me-
sias, equivale a una negacién por parte de Jests que él pro-
ceda de David 67. Esta interpretacién no es vélida. Los evan-

67 Asi, W. WREDE, Jesus als Davidssohn, en Vortrdge und Studien (1907)
166—;68;613. MEeveRr, Ursprung ung Anfdnge des Christentums, II (Stuttgart
1921) 446.
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gelistas ciertamente estaban convencidos de la descendencia
davidica de Jests; prueba de ello son las aclamaciones, con
formulacién litargica, que ponen en boca de los enfermos,
muchedumbre y nifios. Dificilmente los evangelistas hubieran
transmitido un logion de Jests en el que se diese una clara
negacién 68, Esta conviccién de descendencia davidica de Je-
sis estd confirmada por la tradicién que encontramos en las
cartas de San Pablo; la carta a los Romanos habla de Jesus
wnacido de la estirpe de David segtn la carne» (Rom 1,3). En
esta interpretacién de negacién de la descendencia davidica
de Jests careceria de sentido la orientacién de todo el evan-
gelio de Mateo 69,

Una segunda interpretacidn de la actitud de Jests en esta
escena habla, no ya de la negacién de que Jests sea hijo de
David, sino de la negacién de que esta realidad tenga la im-
portancia cristolégica atribuida por los judios al Mesias 70,
Para garantizar esta interpretacién se aducen elementos de
esta misma escena confirmados por otras directrices generales
del evangelio 71, El elemento de la escena estd tomado de la
cita del Sal 109 (110),1: «Oréculo del Sefior a mi sefior, sién-
tate a mi derecha». Se trata de un salmo real en el que el Sefior
(Dios) le dice al sefior (el rey): «siéntate a mi derecha». Pero
al citar el salmo se parte de la conviccién de que éste fue
compuesto por David. En esta conviccién, el sentido del sal-
mo cambia de perspectiva: el primer «Sefior» de la cita sigue
refiriéndose a Dios, el segundo «sefior» ya no se refiere al rey
por ser el mismo David el que lo pronuncia, sino que se re-
fiere al Mesias. Por tanto, si David llama ¢sefior» a su descen-
diente, a su hijo el Mesias, ya no lo considera en su descen-
dencia carnal, sino que ve en el Mesias otra descendencia
mds alta que le permite denominarlo «sefiors. Como confirma-
cién de esta interpretacién, se aduce todo el trasfondo del
evangelio de San Juan en el que Cristo no toma su origen de
hombres, sino de Dios. En esta misma linea de no negar la
descendencia fisica, sino de subrayar otra mis importante, se
encuentra aquella escena de los sinépticos en la que se consi-

68 CuLLmanN, Cristologia, 210.
69 Cf. c.Il, p.38.
70 CuLrMmany, Cristologia, 211.
71 Ibid., 211-213.
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dera madre y hermano de Jesuds a aquellos que oyen la palabra
de Dios y la ponen en prictica (cf. Mt 12,46-50; Mc 3,31-35;
Lc 8,19-21); en esta escena, sin negar la descendencia fisica
de Jests, se admite un parentesco de naturaleza diversa al
fisico. La filiacién y hermandad se toman aqui en otro sen-
tido. Algo parecido sucederia en esta escena de diilogo de
Jestus con los fariseos sobre la descendencia davidica del Me-
sias; no se niega el hecho de la descendencia davidica del
Mesias, sino el valor cristolégico que atribuian los judios al
hecho de ser hijo de David. De esta manera Jests refuta el
ideal mesidnico politico de la concepcién judaica, que ponia
todo el peso en el hecho de ser el Mesias descendiente de David.

Parece justo y en armonia con el conjunto del evangelio
la actitud que se propone de Jests en esta escena sobre el me-
slanismo y descendencia davidica 72, Sin embargo, se puede
completar ain mdés esta actitud de Jesds no viéndola sola-
mente bajo el aspecto negativo de no dar importancia al he-
cho de la descendencia carnal del Mesfas. En realidad, en la
pregunta de Jesus a los fariseos: « {Qué os parece del Mesias?
¢{De quién es hijo? (Mt 22,42), con la observacién que le
sigue del salmo, se deja entrever algo més. Se ponen en con-
traste no sélo dos descendencias, sino que también se insinda
la confrontacién de los titulos.

Por eso, una tercera interpretacién maés exacta de esta es-
cena mantiene que aqui se contrastan el titulo hijo de David,
como expresién de una concepcién judaica del Mesfas, y el
titulo Hijo de Dios, como expresién cristiana de ese mismo
Mesias; se contraponen dos descendencias, de David y de
Dios 73, Para captar estos diversos contrastes habria que aten-

72 F. Hahn juzga como inaceptable esta interpretacién de Cullmann
en la que se rechaza no ya el titulo de hijo de David, sino las ideas poli-
tico-nacionalistas ligadas con él. Para ello, dice Hahn, habrfa que pre-
suponer que el titulo hijo de David, al igual que los tftulos «Sefior y ¢Cristo»,
estdn tomados en un sentido especificamente cristiano; cf. Haun, Hoheitsti-
tel, 260. A nivel de redaccién, es decir, a nivel de la presentacién que los
evangelistas hacen de la persona de Jests, precisamente al nivel que nosotros
consideramos ahora el titulo hijo de David, est4 plenamente garantiza-
da la postura de Cullmann y es invilida la observacién de Hahn. El en-
foque de la redaccién estd también en plena linea de continuidad con la
postura originaria de Jestis, como veremos en la tercera parte cuando estu-
diemos el proceso de tradicién en el desarrollo de los titulos; cf. c.VIII, p.247.

73 IerseL, Fils de David, 127-128. El que se contrasten los dos titulos de
hijo de David e Hijo de Dios no significa que aqui se niegue el titulo hijo
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der a la diversidad de redaccién de cada evangelista sinéptico.
En los textos de Marcos (12,35) y de Lucas (20,41) se formula
la pregunta sobre el titulo hijo de David aplicado al Mesias
segun la concepcidén de los fariseos: « {Cémo dicen los escribas
que el Mesias es hijo de David?» (Mc 12,35); Marcos, al igual
que Lucas, subraya el juicio de los escribas. La dificultad que
se propone para que el Mesias sea llamado hijo de David es
que el mismo David le llama «sefior»; no parece, pues, justo
poner el valor de Mesias en su filiacién davidica. En esta
redaccién no se niega al Mesias el titulo de hijo de David,
sino que se sugiere que el titulo de hijo de David no agota la
dignidad del Mesias. Jesds, pues, rechaza en la presentacién
de Marcos y Lucas el titulo hijo de David sélo en la signi-
ficacién concreta que tiene en la concepcidn judaica. Se vis-
lumbra, pues, otro titulo que se adapta més a la dignidad del
Mesias.

En la redaccién de Mateo (22,41-46), por el contrario, no
se pone el peso sobre el titulo hijo de David dicho del Mesfas
segun la opinién de los escribas, como en Marcos y Lucas,
sino que se acentda la descendencia del Mesias: «{Qué os
parece del Mesfas? ¢De quién es hijo? (Mt v.42). Respecto a
esta descendencia se contrastan dos opiniones. Por un lado,
la mentalidad judaica al responder a la pregunta de Jesus:
«¢Qué os parece del Mesias? ;De quién es hijo?», con las pa-
labras: «de David» (Mt v.42); el horizonte estrecho de esta
mentalidad que pone la dignidad del Mesias en el hecho de
su descendencia carnal de David se rechaza mediante las pa-
labras del salmo: «(Cémo, pues, David le llama en espiritu
sefiorn? (Mt v.43). Por otro lado, se sugiere, aunque no se
explicita aqui, otra respuesta a la pregunta de Jests: «;Qué
os parece del Cristo? ¢(De quién es hijo?» (Mt v.42); es pre-
cisamente la respuesta cristiana que Mateo ha subrayado an-
tes, uniendo los dos términos: «T4 eres el Cristo, el hijo de
Dios vivor (Mt 16,16).

de David, aun sin negar su descendencia davidica; asf{ parece afirmarlo
JTersel (p.128). Para la interpretacién de la opinién de Iersel, cf. CoppENS,
Le messianisme royal, VI: Jésus et I"accomplissement, 957, nota 89. La nega-
cién en este caso del titulo de hijo de David dicho de Jests irfa también en
contra de toda la orientacién del evangelio de Mateo; dificilmente hubiera
aducido ¢l una escena en que Jesus negase de sf el titulo de hijo de David;
of. ¢.V, p.149, notas 67-69.
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La sintesis, pues, de la presentacién que hacen los sinép-
ticos de la actitud de Jests en esta escena de didlogo con los
escribas y fariseos, podria estar centrada en estas ideas: No
se niega el titulo hijo de David aplicado al Mesias, no se niega
su descendencia davidica. En labios de Jests se pone un re-
chazo de la concepcidn judaica, para quien la fuente dedigni-
dad del Mesias era el titulo hijo de David, su descendencia
carnal de David con todo lo que significaba de politico y na-
cional. Esta concepcién judaica no se mantiene porque al
Mesias David lo llama su «sefior». Finalmente, se alude a otra
descendencia del Mesias, no de David, sino de Dios; se deja
entrever otro titulo que no excluye el de hijo de David, sino
que lo complementa y da la razén de la dignidad mesidnica:
el titulo Hijo de Dios.

Por tanto, la actitud de Jests descrita en los evangelios
ante el titulo hijo de David est4 en la misma linea de la acti-
tud explicada antes respecto al titulo «Cristo», con el que esta
intimamente unido. Al igual que con la denominacién de Me-
sias, Jestis no rechaza directamente ni el titulo hijo de David
ni su descendencia davidica. Jests muestra, sin embargo, una
gran reserva sobre el titulo hijo de David, asi como el de
Mestas; él no lo dice nunca de si; y cuando otros se lo atribu-
yen, sélo tiene una clara defensa al provenir de los nifics. La
razén de esta cautela es clara: el peligro de una interpretacién
politica y nacional segtin la expectacién de la época. Por el
contrario, lo mismo que para el titulo «Cristo», Jests corrige
la opinién judaica en su interpretacién concreta, dejando en-
trever otra descendencia no de hombres, sino de Dios. Se
vislumbra, pues, junto al titulo hijo de David, el titulo de

Hijo de Dios.



Carfruro VI
EL TITULO «HIJO DEL HOMBRE»

ESQUEMA
1. Origen de la expresién «Hijo del hombre».
2. Uso de la expresién «Hijo del hombre» en el Antiguo Testamento.
Enmarcacién del texto Dan 7,13-14.

a)
b) El texto sobre el Hijo de hombre (Dan 7,13-14) y su explicacién.
¢) Sentido del «Hijo de hombre» en el texto de Daniel.

1) Sentido individual v colectivo.
2) Contenido escatolégico-mesidnico.

3. Uso de la expresién «Hijo del hombre» en la literatura judaica extrabf-
blica.

a) El Hijo de hombre en el libro etiépico de Enoc.

1) Sentido mesidnico del Hijo de hombre en I Enoc.
2) La expresién «Hijo de hombre» como titulo mesinico.

b) El ¢chombre» en el libro IV Esdras.

4. Uso de la expresién «Hijo del hombre» en los evangelios.

a) Constatacién del uso en los evangelios.
b} Contenido diverso de la expresién «Hijo del hombre».

1) Textos de la actividad terrena del Hijo del hombre.
2) Textos de la pasién y resurreccién del Hijo del hombre,
3) Textos sobre la gloria del Hijo del hombre.

¢) Elementos comunes y diferenciales de la expresién Hijo del hombre.
5. Conexién entre Hijo del hombre y Siervo de Yahvé,

El estudio de la expresién «Hijo del hombre» es de capital
importancia en la cristologia de los evangelios. Algo del re-
lieve que tiene este titulo ya se deja entrever a través de al-
gunas de las escenas aludidas en el capitulo anterior. La res-
puesta que Jesus da al sumo sacerdote sobre su propio mesia-
nismo estd matizada por la condicién del Hijo del hombre
(Mt 26,64; Mc 14,62; Lc 22,69); igualmente la naturaleza del
mesianismo de Jests confesado por Pedro en Cesarea de Fi-
lipo estd explicada mediante este mismo titulo en el anuncio
de la pasion (Mc 8,31; Lc 9,22; cf. Mt 16,13.21). Para captar,
por tanto, la naturaleza y contenido del mesianismo de Jests
es indispensable iluminarlo con el contenido y sentido que
encierra la denominacién Hijo del hombre, La riqueza y tam-
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bién la problematica que ofrece es abundante. En nuestra
exposicién nos atendremos a los siguientes pasos: origen de
la expresién, su uso precedente a la composicién de los evan-
gelios en el Antiguo Testamento y literatura judaica extrabi-
blica, su empleo a nivel de redaccién en los evangelios, y su
conexién con otros aspectos veterotestamentarios que puedan
completar su significacién. —

1. Origen de la expresion «Hijo del hombre»

La expresién griega empleada en los evangelios 6 vids ToU
&v@pdmou es una traduccién literal de otra aramaica [xjwa{y
41 1, que a su vez tiene su correspondiente formulacién
hebraica B7x 12 2. El término aramaico 932, al igual que
el hebraico 72 y el griego vids, junto a otro nombre, gene-
ralmente indica la descendencia, hijo de: Bar-jona (Mt 16,17);
cuando se pone ante otro término geogréfico significa la pro-
cedencia o habitante del lugar: hijas de Jerusalén (Lc 23,28);
junto a un nombre abstracto indica una cualidad: hijos de
la fuerza = fuertes (Jue 18,2), hijo de la paz = pacifico (Lc
10,6); cuando precede a un nombre colectivo significa un
individuo dentro de la colectividad: hijos de los cantores =
los cantores (Neh 12,28). En este dltimo caso de individuo
perteneciente a una colectividad habria que incluir la expre-
sién aramaica [§]wi[y] 92 y la hebrea DX 12, de la que
procede la griega vidS ToU dvBpwmou 3; el término «hijo»
93 73, uiés ante el colectivo hombre [¥Jwi[y] BIX, ToU
dwBpcomou, significaria una persona que pertenece a esta colec-
tividad de hombres (Sal 8,5).

1 Corpe, & ulds 7ol &vbpdmou, 406, En el término 'enala’ el primer alef
R (’e) se escribe siempre sin excepcién al comienzo de la palabra, hasta
finales del siglo 11 d.C. (cf. J. A. FrrzMyER en la recensién a M. Brack, An
Aramaic Approach to the Gospels and Acts [Oxford-New York 1967], en
CBQ 30 [1068] 426-427); el segundo alef N (3’) corresponde al estado
constructo aramaico: bar ‘enala’ (hijo del hombre); de lo contrario serfa
bar ’ena$ (hijo de hombre).

2 ZorEeLL, Lexicon hebraicum, 117.

3 Ibid.; Bauer-ARNDT-GINGRICH, Greek-English Lexicon, 842-843; Je-
REMIAS, Teologia, 296.

—
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2. Uso de la expresion «Hijo del hombre» en
el Antiguo Testamento

La expresion hebraica max 33 con la significacién
general de hombre, individuo perteneciente a la colec-
tividad humana, se encuentra muy frecuentemente en el
Antiguo Testamento. Solo en el libro del profeta Ezequiel
la expresién se dirige unas 93 veces al profeta por parte de
Dios 4. Esta expresién, utilizada para referirse al hombre, con
frecuencia indica su propia pequefiez. Asi aparece por razén
del contexto en que se emplea (cf. Sal 8,5; Job 25,6) o por
estar dirigida la expresién al hombre o por un dngel (Dan 8§,
16-17), o por Dios (Is 51,12; Ez 2,1), subrayando su insigni-
ficancia o debilidad 3.

En el Antigsuo Testamento hay un texto especialmente
significativo en el que aparece la expresién Hijo de hombre
(Dan 7,13-14). En él no se trata ya de la denominacién gené-
rica de <hombre», ni siquiera indica sin més un individuo den-
tro de la colectividad. En este caso se alude a un personaje
que queda envuelto en algo de misterio. A partir de este texto
la expresién Hijo del hombre adquiere en el lenguaje apoca-
liptico la dimensién de titulo y de titulo mesidnico. Interesa,
pues, ver con detencién este texto por la luz que proyecta
sobre el titulo Hijo del hombre usado después en los evange-
lios. Expondremos el contexto en que se inserta, el sentido
del texto mismo y algo de la problematica que encierra.

a) Enmarcacién del texto Dan 7,13-14

La mencién del Hijo de hombre ocupa el centro del ca-
pitulo 77 del libro de Daniel 6. Todo el capitulo es la primera
de las cuatro visiones que se cuentan del profeta. El capitulo

4 CoLPE, 8 ulds ToU dvbpdomou, 404,

5 ZoreLL, Lexicon hebraicum, 117.

6 La composicién del libro de Daniel se suele colocar entre los afios 167
y 164 a.C.; se atribuye a un autor judifo, de la época de los macabeos, que
pone ¢l libro en boca de un personaje del tiempo del exilio. En el libro se
utilizan a veces partes de composicién anterior, pero retocadas para integrar
el conjunto. Uno de estos fragmentos podria ser el c.VII, escrito originaria-
mente en lengua aramaica; cf. LusEau, Daniel, 639; DEQUEKER, Daniel VI,
353-371; EissreLpT, The Old Testament, 520-551; HARRINGTON, Iniciacidn
a la Biblig, 1, 510; ALonso, Daniel, 14.
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estd integrado por una primera parte en que se expone la vi-
sién misma (v.1-14) y por una segunda parte en que se ex-
plica la visién (v.15-28). La visién presenta un cuadro inicial
en que se describen cuatro bestias que salen del mar (v.2-8):
la primera era como un leén con alas de 4dguila (v.4); la se-
gunda bestia, semejante a un oso (v.5), v la tercera como un
leopardo (v.6); la cuarta, extraordinariamente fuerte, era di-
ferente de las otras (v.7-8). A continuacién de este cuadro
terrestre inicial de las bestias sigue una descripcién celeste
en que se muestran dos personajes (v.9-14). Uno de ellos es
un Anciano maravillosamente descrito:

«Se aderezaron unos tronos y un Anciano de muchos dias
se senté. Su vestidura era blanca como la nieve y el cabello
de su cabeza como lana pura. Su trono eran llamas de fuego,
sus ruedas eran fuego ardiente. Un rio de fuego corria y pro-
cedfa de su presencia; miles de millares le servian, y mirfadas
de mirfadas estaban en pie delante de él. El juicio abrié sesién
y se abrieron los libros» (v.9-10).

Antes de aparecer la otra figura celeste se describe la eje-
cucién de la cuarta bestia y la prolongacién en vida de los
otros animales durante un tiempo determinado, aunque sin
poder (v.11-12). La dltima parte de la visién es la aparicién
de una figura «como Hijo de hombre» que, en contraposicién
con las bestias que salieron del mar, viene con las nubes
del cielo:

«Yo seguia contemplando en las visiones de la noche: Y he
aqui que en las nubes del cielo venia como un Hijo de hombre.
Se dirigi6 hacia el Anciano y fue llevado a su presencia. A él
se le dio imperio, honor y reino, y todos los pueblos, naciones
y lenguas le sirvieron. Su imperio es un imperio eterno, que
nunca pasard, v su reino no serd destruido jamds» (v.13-14).

La segunda parte del capitulo es la explicacién de la vi-
sién (v.15-28). Esta explicacién se hace de dos maneras. Al
comienzo, de un modo general (v.15-18): las cuatro grandes
bestias son cuatro reyes que surgirdn de la tierra (v.17)7;

7 El texto arameo habla de cuatro reyes; el texto de los LXX lo traduce
como cuatro reinos (téooapes Pacireion), al igual que la Vulgata («quattuor
sunt regna»). Estos cuatro reyes o reinos simbolizan los cuatro imperios: el
babilénico, el medo, el persa y el griego; cf. ALonso, Daniel, 52; RiNaLpI,
Daniele, 111.
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después los santos del Altisimo?® poseerdn el reino eterna-
mente por los siglos de los siglos (v.18). Después se da una
explicacién méas pormenorizada (v.19-28): primero de la cuar-
ta bestia con su proliferacién de cuernos y su accién devas-
tadora de los santos (v.19-25) 9, después del reino que se dari,
una vez destruido el imperio de la cuarta bestia, a los santos
del Alt{simo (v.26-28).

b) El texto sobre el «Hijo de hombre» (Dan 7,13-14)
y su explicacion

La figura clave del capitulo es este personaje que se de-
nomina «como Hijo de hombre». En su presentacién se retinen
una serie de detalles que matizan su figura aunque quede
envuelta en el misterio. En contraposicién a las bestias que
salen del mar (v.3), elemento destructor y sede de fuerzas
hostiles (cf. Is 17,12-13), el Hijo de hombre viene de arriba,
del cielo 10 a la tierra, al lugar donde fueron juzgadas las bes-
tias 11, Viene con las nubes del cielo 12, como figura trascen-
dente, con el elemento que acompafia de ordinario las teofa-
nfas veterotestamentarias (cf. Ex 13,21; 33,9; Is 19,1; Sal 103
(104),3). El Hijo de hombre se llega al Anciano de dias, des-
crito antes (v.9-10) con rasgos con los que, en otras ocasiones,
se describe al mismo Yahvé (cf. Is 6,1-3), y se le acerca a su
presencia (v.13). La cercania del Hijo de hombre al trono
del Anciano de dias acentia su cardcter celeste en contraste

8 Se designa a los miembros del pueblo escogido; ALoNso, Daniel, 52;
RinaLpy, Daniele, 111.

9 La cuarta bestia representa al imperio griego; se hace mencién de un
undécimo cuerno especial de la bestia ante el cual cayeron los tres prime-
ros (v.20). Los autores modernos est4n de acuerdo en ver en este ultimo
cuerno una alusién a Antfoco IV Epifanes del que se habla en 1 Mac 1,10-51;
cf. Aronso, Daniel, 53; RinaLpi, 112.

10 Fl cielo en la mentalidad judaica es, en primer lugar, la casa de Dios,
en la que habita también el ejército celeste; cf. VonN Rap, olpavés, s01-5009,

11 Duanis, De Filio hominis, 11-12. Algunos no hablan de una bajada
del cielo a la tierra, sino de una escena celeste que sucede en el cielo al
acercarse el Hijo de hombre no a los hombres, sino al Anciano de dfas;
cf. CopPENs-DEQUEKER, Le Fils de I’homme, 60; CopPENS, Le Fils de I'homme
daniélique, 11-12, Pero, en todo caso, estd subrayado el aspecto celeste, no
terreno, de la procedencia de este Hijo de hombre.

12 La versién de los LXX lo presenta viniendo sobre las nubes del cielo;
la nube es como el vehiculo de Dios y simbolo de su gloria; cf. CorPENS-
DEeQUEKER, Le Fils de 'homme, 60, nota 21; LuzarraGa, Las tradiciones de
la nube, 200-202.
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ton los millares de servidores que, estando de pie, servian al
Anciano (v.10). Esta figura que se acerca al Anciano de dias,
al mismo tiempo que se la presenta como algo celeste y con
sefiales de trascendencia, es denominada ¢como un Hijo de
hombre». La expresién «Hijo de hombre» se puede explicar
en oposicién a la denominacién de bestias con que se pre-
sentan los cuatro simbolos anteriores de figuras animalescas 13,
La particula que le precede «como un Hijo de hombre» (kebar
’®n3is), segln su uso frecuente, llama la atencidén sobre la se-
mejanza externa, sin juzgar si la realidad interna corresponde
a las apariencias 14, A este «como Hijo de hombre», después
de habérsele quitado el poder a las bestias (v.12), se le con-
cede 15 un reinoc universal («todos los pueblos y naciones y
lenguas le servirdny) y eterno (¢que no ser quitado y tal que
no serd destruido») (v.14) (cf. Dan 2,44).

La explicacién de la visién que se da en la segunda parte
del capitulo hace también referencia a este reino entregado
al Hijo de hombre. Dos veces se alude en la explicacién a este
reino; una de ellas se dice que «los santos del Altisimo recibi-
ran el reino y lo poseerén hasta la eternidad por los siglos de
los siglos» (v.18); otra, se menciona al pueblo que forman estos
santos del Altisimo: «Y el reino y el poder y la majestad de
los reinos que existen bajo todo el cielo serdn entregados al
pueblo de los santos del Altisimo» (v.27).

¢) Sentido del «Hijo de hombre» en el texto de Daniel

Entre la variada problemética que suscita el texto de Da-
niel sobre el Hijo de hombre hay dos aspectos que tienen es-
pecial conexién con lo que ahora nos interesa: el sentido indi-
vidual o colectivo de la expresién en Daniel y el contenido
escatoldgico-mesidnico de la misma.

13 CoppENS, Les origines du symbole, 502.

14 Ip., Le Fils de I'homme, 11-12. La misma particula «como» se aplica
también a las bestias: «como un leén» (v.4), «semejante a un oso» (v.5),
«como un leopardo» (v.6); c¢f. CorPENS-DEQUEKER, Le Fils de '’homme, 62.

15 En el uso de la voz pasiva se deja entrever que la concesién proviene
de parte de Dios. Es un modo, ya clisico en el tardo judaismo, de evitar
asi en lo posible el nombrar a Dios; cf. JEremias, Teologia, 21-27; ALoNso,
Daniel, 52.
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1) SENTIDO INDIVIDUAL Y COLECTIVQO

La posibilidad de una doble interpretacién de la expresién
con un sentido individual o colectivo encuentra su fundamento
en las partes del capitulo mismo que consideramos. En la
primera parte del capitulo, en la descripcién de la visién, el
reino se entrega a ese personaje «Hijo de hombre» que se acer-
ca al Anciano de dias (v.13-14). Después de la segunda parte,
cuando se da la explicacién, el reino se da no a uno, sino a
los santos del Altisimo (v.18) o al pueblo de los santos del
Altisimo (v.27), una vez que éstos han sufrido la guerra y la
subyugacién de uno de los cuernos, la mas terrible de las
bestias (v.21).

Partiendo de la explicacién de la visién en la que se habla
de los santos del Altisimo, hay una primera interpretacién que
sostiene el sentido colectivo del Hijo de hombre; esta deno-
minacién no expresa sino la colectividad del pueblo (v.18.27),
representada, en este caso concreto, por los judios justos per-
seguidos por Antioco Epifanes 30, Al igual que Yas cuatro ‘pes-
tias representan la colectividad de cuatro reinos (cf. v.23),
también el Hijo de hombre estd puesto por la cofectividad de
los santos del Altisimo (v.18.27). Aunque esta explicacién
tiene su fundamento en algunas partes del texto de Daniel,
es decir, en la explicacién de la visién, no la considera, sin
embargo, en su conjunto de visidén y explicacién; mds aun,
no considera la totalidad de la explicacién misma, como se
vera 17,

Una segunda interpretacion ve en el Hijo de hombre un
sentido individual 18. Parte esta interpretacion de la visién
misma en la que el Hijo de hombre se acerca al Anciano de
dias (v.13); dificilmente se compagina esta persona junto al
anciano con la colectividad del pueblo. A este Hijo de hombre

16 Este sentido colectivo ha sido mantenido con diversidad de matices,
entre otros, por BLack, The «Son of Man», 11; ScrEIFLER, E! Htjo del hom-
bre, 799-801; MansoN, Studies in the Gospels, 126-127; PorTEOUS, Daniel-
buch, 91. Cf. CorrENs-DEQUEKER, Le Fils de I"homme, 57, nota 8.

17 Respecto a esta interpretacién colectiva, insinta E, Dhanis: «Obser-
va angelum interpretem non dicere: «Filius hominis idem est ac sancti Dei
altissimi»; immo nec dicere: «Qui accipiunt regnum, sunt sancti Dei altissi-
mi»; sed dicere solummodo: «Suscipient autem regnum sanctj Dei altissimiy;
cf. Duanis, De Filio hominis, 13, nota 9.

18 Cf. CorpEns-DEQUEKER, Le Fils de 'homme, 56, not2 3; P.57, notas
6y7.
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se le da el reino (v.14); es como una investidura que no se
concede a una masa. El venir sobre las nubes (v.13) se afirma
de uno, no de un pueblo. Sin embargo, esta segunda interpre-
tacién, al igual que la anterior, sélo tiene también en cuenta
una parte del texto de Daniel, la visién, y no la explicacién,
Incluso no tiene mucho en cuenta si esa expresién Hijo de
hombre, al igual que I s bestias, es un simbolo; en ese caso no
tiene que haber mucha correspondencia entre los detalles que
de él se dicen—a saber, venir sobre las nubes, acercarse al an-
ciano, recibir el reino—, y la colectividad que simboliza.

Por las dificultades de las dos explicaciones anteriores surge
una tercera interpretacion intermedia que justamente aprovecha
las ventijas de ambos sentidos, individual y colectivo, basin-
dose, por consiguiente, en la diversidad de fundamento que
hiy para ello 19. Esta interpretacién habla de un sentido indi-
vidual en la expresién Hijo de hombre con referencia al Me-
sias; pero, al mismo tiempo, con un sentido colectivo, ya que
se presenta como cabeza y representante del pueblo. En el
capitulo 7 del Tibro de Daniel se da motivo para fundamentar
simultdneamente este sentido conjunto, individual y colectivo.
Asi, cuando se habla de las bestias, en la explicacién de la vi-
sién, por un lado se dice que «estas cuatro grandes bestias son
cuatro reyes que surgirdn de la tierra» (v.17) y, por otro lado,
al explicar la cuarta bestia, se afirma: «Ser4 un cuarto reino que
habr4 en la tierra» (v.23); incluso al hacer la comparacion entre
éste v los otros reyes, de nuevo se les llama reinos, al decir
que este cuarto reino que habra en la tierra serd «diferente de
todos los reinos» (v.23). Lo mismo habria que decir respecto
al Hijo de hombre: representa al rey (v.14) de los santos del
Altisimo y, al mismo tiempo, al pueblo de los santos guiados
por el rey (v.18.27). En el judaismo es un poco fluctuante el
confin entre el representante y aquellos que representa, pu-
diendo a veces ser identificado el representante con los repre-
sentados 20. En el mismo libro de Daniel aparece otras dos

19 LAGRANGE, Le judaisme, 63-69.383; RowLey, The Relevance of Apo-
calyptic, 28; FEUILLET, Le fils de I"homme de Daniel, 170-202.321-346; GELIN,
Messianisme, 1200; CuLLMANN, Cristologia, 222-223; RinaLpi, Daniele, 108;
Duanis, De Filio hominis, 14-15; ALoNso, Daniel, 57.

20 CurLiManN, Cristologia, 223. Esta idea aparecerd después al estudiar
la figura del Siervo de Yahvé en comparacién con esta otra del Hijo del
hombre; cf. p.184.

El Jestis de los Evangelios 11
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veces esta mencién simultdnea del rey y reino; asi, Daniel dice
al rey Nabucodonosor: «Después de ti surgira otro reino, infe-
rior a ti, y luego un tercer reino, de bronce, que dominari la
tierra entera® (Dan 2,39). Igualmente en la explicacién de la
visién del carnero y del macho cabrio se yuxtaponen los dos
términos, individual de rey v colectivo del reino: «El carnero
que has visto, sus dos cuernos, son los reyes de los medos y los
persas; el macho cabrio velludo es el rey de Grecia; el cuerno
grande entre sus ojos, es el primer rey; el cuerno roto y los
cuatro cuernos que despuntaron en su lugar, son cuatro reinos
salidos de su nacién pero que no tendran su poder» (Dan 8,
20-22). Por tanto, partiendo del anélisis del capitulo de Daniel
y del resto del libro, se puede decir que la expresién Hijo de
hombre tiene, por una parte, un sentido individual, un rey
al que se le aplican las notas concretas de trascendencia que no
encajan en la colectividad: venida del cielo sobre las nubes,
cercanfa al Anciano de dias, rey a quien se le concede el impe-
rio, el honor y el reino; pero, por otra parte, répresenta una
colectividad de santos del Altisimo, de israelitas justos que,
junto con el rey, participarén de su poder y reino 21.

2) CONTENIDO ESCATOLOGICO-MESIANICO

El sentido escatolégico-mesidnico de la expresién Hijo de
hombre en el texto de Daniel parece obvio, dada la mentalidad
judaica del autor del libro. Al hablar aqui de contenido esca-
tolégico lo entendemos como el ntcleo encerrado en «el con-
junto de creencias relativas al suceso, querido y realizado por
Dios, de un orden nuevo y definitivo conforme al ideal divino
de justicia, de santidad, de paz que establece sobre la tierra
el reino de Dios» 22, Esta época nueva puede estar motivada
por una evolucién pausada de la historia que llega a su término
final o la conduce a él; también se puede producir por una
conmocién universal que genera este estado nuevo de cosas en
una tierra y en unos cielos nuevos. Pero en cualquier hipétesis,
es esencial en una esperanza escatolégica el establecimiento de
este reino de Dios 23, En el texto de Daniel, tanto en la visién

21 GRreLoT, Sens chrétien, 341.380-381; DHaNis, De Filio hominis, 14-15;
AvLonso, Daniel, 57.

22 CorreNs, Le Fils de I'homme daniélique, 20.

23 Ibid.
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como en su explicacién, se habla de este reino nuevo que se
instaura, dado por Dios al Hijo de hombre (v.14), a los santos
del Altisimo (v.18.22.2%7), una vez que a la cuarta bestia des-
trozada (v.11) se le quita el poder (v.12.26). A este nuevo reino
le servirdn y le obedecerdn todos los imperios (v.27) 24,

La esperanza mesidnica estd alentada por la espera de un
rey que, después de una larga serie de reyes, realiza por fin
el ideal de rey en una época escatoldgica. Este rey trae la sal-
vacién al pueblo elegido abatido por sus infidelidades, y pre-
side ese reino de Dios extendiéndolo a todas las naciones 25,
El rey mesidnico estd intimamente ligado a la época escatold-
gica. La figura que en la visién de Daniel recibe el reino y a
quien todos los pueblos, naciones y lenguas le sirven (v.14),
en una mentalidad judaica no puede ser otro sino el Mesias
que inaugura la época nueva, aunque atn no final, anunciada
por los profetas. El contenido mesiénico de esta figura pre-
sentada por el libro de Daniel no deja, sin embargo, de ofrecer
sug dificaltades. El Mesias, aungue ey ideal, fue gempre es-
perado como hombre, en descendencia de David. El aspecto
celeste y de clerta trascendencia que presenta la figura del
Hijo de hombre en el texto de Daniel, a primera vista no
parece convenir con las notas del Mesfas esperado 26, Cierta-
mente que la figura del Hijo de hombre reviste, segin lo ex-
puesto antes 27, un cardcter celeste y cierta trascendencia. Pero
esta presentacién ni le coloca en una esfera angélica, ni le
separa totalmente de la tradicién mesidnica por su nota tras-
cendente. La figura del Hijo de hombre en Daniel no esta
colocada en linea de los dngeles, ya que se establece una clara

24 Ibid., 15; DraNis, De Filio hominis, 15.

25 CoppENs, Le Fils de I’homme daniélique, 20-21; Dranis, De Filio ho-
minis, 15.

26 HeriNg, Le royaume de Dieu, 52.75.82, nota 1. Igualmente, aquellos
que ven en la figura misteriosa el arcdngel Miguel: N. Scumipt, The Son of
Man in the Book of Daniel, 19 (1900) 22-28, y otros que le siguen: T. K. CuEy-
NE (1904), W. E. Barnes (1925), G. H. Box (1932), citados por COPPENS,
Le Fils de I'homme daniélique, 7, nota 6. El mismo Coppens ve dificil estable-
cer el sentido mesidnico del Hijo de hombre de Daniel (cf. p.22); para él, el
Hijo de hombre propuesto en la visién de Daniel (v.13-14) equivale a los
santos del Altisimo (v.18), pero entendidos como las milicias celestes o an-
gélicas que rodean el trono de Dios (cf. p.12-14). J. Coppens es consciente
de las dificultades que supone su afirmacién y deja al Hijo de hombre como
el representante por excelencia, el jefe de los santos del Altisimo a los que,

segtn el v.14, se les confiere el dominio (cf. p.14).
27 Cf, c.VI, p.158.
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diferencia entre los millares de 4ngeles que sirven al Anciano
de dias estando en pie delante de él (v.10) y el sentido de cer-
cania que tiene el Hijo de hombre junto al Anciano de dias
(v.13) 28, Pero, ademds, la trascendencia que circunda al Hijo
de hombre viniendo del cielo sobre las nubes, tampoco le hace
radicalmente distinto del Mesfas, esperado ciertamente como
rey y como hombre. Por un lado, la trascendencia del Hijo de
hombre estd algo matizada al contraponerlo claramente al An-
ciano de dias a quien se acerca. Su venida sobre las nubes del
cielo no parece que esté en contraposicién a su condicién hu-
mana; al igual que la salida del mar de las bestias (v.3) sélo
indica una nota denigrante que mancha los reyes y reinos que
ellos significan, asi también la procedencia del Hijo de hombre
sobre las nubes del cielo sélo sefiala una nota de trascendencia,
en cierto modo divina, que adornar4 al futuro rey mesiénico
y a su reino 29. Aunque la misma denominacién de «Hijo de
hombre» estd puesta en contraposicién a la denominacién de
«bestias» dada a los otros reyes, y aunque la particula ¢«comon
que precede al «Hijo de hombre» no permite ver una realidad
interior en identidad con las apariencias—al igual también que
en el caso de las bestias—, sin embargo, todo el tono enigma-
tico de la expresién ¢«como un Hijo de hombre» no deja de
sugerir que se trate de un hombre aun envuelto en un halo
de misterio.

Pero, por otro lado, esta trascendencia matizada con que
se presenta la figura del Hijo de hombre en el texto de Daniel
no es una innovacién total respecto al Mesias preanunciado.
Hay textos mesidnicos en los que, junto a la condicién cierta-

28 1.. Dequeker, en su detenido estudio del ¢.VII de Daniel (Daniel VII
et les Saints des Trés-Haut: ETL 36 (1960) 353-392), distingue el sentido
original de la visién y su explicacién junto con dos redacciones posteriores
(p.367-370). La expresién mds primitiva «los santos del Altfsimo» (Dan 7,
18.22a.25a.27a) se refiere a los 4ngeles como instrumentos de Dios en el
momento de la venida de su reino que se dard al Hijo de hombre, rey del
nuevo mundo. Un primer redactor aplica a su tiempo esta visién preexis-
tente, pero conservando el sentido original del Hijo de hombre que posee
el nuevo reino administrado por los dngeles. Pero, tanto en el texto original
como en la primera redaccién, hay una distincién neta entre el Hijo de hom-
bre a quien se da el reino y los dngeles que lo administran (p.389-392). Un
segundo redactor afiade ciertos elementos: ¢los santos» (Dan +4,21.22b)
(p.366), «pueblor (Dan 7,27) (p.369), para sustituir a los 4ngeles por los pia-
dosos judios (p.390-391).

29 Dnuanis, De Filio hominis, 15-16.
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mente humana del Mesias, se le presenta con algo que supera
esa misma condicién en los atributos y cualidades que se le
adjudican (Is 9,5-6; 11,3-9), en la fuerza de su poder (Miq 5,
3-4), en el mismo origen celeste de la salvacién que trae
(Is 45,8) 30, Esta ténica de acumular sobre la figura mesiénica,
incluso bajo la denominacién de Hijo de hombre, atributos
cada vez mds sublimes, se ird incrementando a continuacién,
ya a partir de este texto de Daniel, en la literatura posterior
extrabiblica. A esta expresién de Hijo de hombre que pre-
senta el libro de Daniel se le podrd negar que sea un titulo
mesidnico; pero dificilmente se le podra privar, dadas las cir-
cunstancias y matices con que aparece, de su contenido esca-
toldgico-mesidnico. En todo caso, encierra tales virtualidades
que en el texto de Daniel encontramos los origenes de esa
figura y titulo de Hijo de hombre que ir4 adquiriendo cada vez
més relieve hasta llegar a la plenitud de su irradiaciéon en la
persona de Jesds y en la formulacién evangélica,

3. Uso de la expresion «Hijo de hombre» en
la literatura judaica extrabiblica

Son dos los libros judaicos extrabiblicos en los que aparece
principalmente la denominacién «Hijo de hombrer. Uno de
ellos, anterior a la era cristiana, el Libro etidpico de Enoc; otro,
escrito ya en la era cristiana, en torno a la época de composi-
cién de los evangelios, el Apocalipsis de Esdras en el 1V libro
de Esdras. En los dos libros se dan puntos de contacto con la
figura de! Hijo de hombre de Daniel y, al mismo tiempo, no-
tables diferencias que suponen un mayor desarrollo en el con-
tenido de la expresién. El uso de la expresién Hijo de hombre
en estos dos libros nos preparard inmediatamente al uso que
de ella se hace en los evangelios.

a) El Hijo de hombre en el «Libro etiépico de Enoc»

El Libro etidpico de Enoc es una coleccién de escritos pues-
tos en boca del personaje biblico Enoc (cf. Gén 5,24; Eclo 44,
16; Jds 14). El libro es obra de autor judio desconocido. Se
denomina etiépico en referencia a la lengua en que ha llegado

30 Ibid., 49; FeviLLET, Le Fils de I'homme de Daniel, 193-194.
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a nosotros todo el libro. La versién etidépica proviene de una
versién griega de la que quedan pocos fragmentos. El original
debié ser parte aramaico y parte hebraico. Se le llama también
primer libro de Enoc para distinguirlo de un segundo libro
de Enoc, Los secretos de Enoc, en lengua eslava, y de un tercero
en hebreo. El I Enoc, al que ahora nos referimos, consta de
cinco partes distintas, cada una de fecha diversa. La segunda
parte, en la que aparece la denominacién Hijo de hombre,
se llama Libro de las pardbolas (c.37-71). Se suele datar esta
parte entre los afios 105-64 a.C.; su lengua original probable-
mente es hebrea 31,

La figura del Hijo de hombre toma especial relieve en
algunos de los capitulos del Libro de las pardbolas. A conti-
nuacién exponemos algunos de los textos més significativos. El
primero de ellos recuerda bastante la visién del profeta Daniel

(Dan 7,9.13):

«1 Allf vi al que (tenia) una ’'cabeza de dias’, y su cabeza
(era) blanca como la lana; con él (estaba) otro cuyo rostro
tenfa la apariencia de un hombre, su rostro (estaba) lleno de
gracia como uno de los 4dngeles santos. 2 Pregunté al angel,
que iba conmigo y me mostraba todos los secretos, sobre aquel
Hijo de hombre, quién era, de dénde procedia (y) por qué
caminaba con la 'cabeza de los dias’. 3 Me contesté y me dijo:
’Es el Hijo de hombre, el que posee la justicia, en quien habita
la justicia y el que revela todos los tosoros de aquello que esta
oculto, pues el Sefior de los espiritus le ha elegido y su suerte
ha superado a todo en rectitud ante el Sefior de los espiritus.
4 Este Hijo de hombre que t has visto, hard levantarse a los
reyes y a los poderosos de sus campamentos y a los fuertes
de sus tronos, rompera las bridas de los poderosos y har4 pe-
dazos los dientes de los pecadores. 5 Expulsard a los reyes de
sus tronos y de sus reinos, porque no le han exaltado ni ben-
decido ni han reconocido con gratitud de dénde se les con-
cedi6 su realeza. 6 Apartar4 de si el rostro de los poderosos,
y les llenar4 la vergiienza. Tinieblas tendrdn por morada y gu-

31 F. MarmiN, Le Livre d’Hénoch traduit sur le texte ethiopien (Paris
1906); R. H. CrarLEs, Book of Enoch, en The Apocrypha and Pseudepi-
grapha of the Old Testament, Il (Oxford 1913. 1964) 163-281; E. Sj6BERG,
Der Menschensohn im dthiopischen Henochbuch (Lund 1946); W. D. E. Ogs-
TERLEY, Introduction, en R, H. Cuarres, The Book of Enoch (London 1952)
VII-XXVIII; J. Coppens, Le Fils de 'homme daniélique et les relectures de
Dan VII, 13 dans les Apocryphes et les Ecrits du Nouveau Testament: ETL 37
(1961) 5-51, cf. p.23-33; E. Duanis, De Filio hominis in Vetere Testamento
et in iudaismo: Greg 45 (1964) 5-59, cf. p.16-2%5.
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sanos por lecho, no podrin esperar levantarse de sus yacijas,
porque no han exaltado el nombre del Sefior de los espiritus»
(c.46,1-6) (31%).

Dos capitulos mds adelante se habla de nuevo del Hijo de
hombre, pero aludiendo, mediante el demostrativo «aquel,
a la figura presentada antes:

«2 En ese momento estaba aquel Hijo de hombre con el
Sefior de los espiritus y su nombre fue nombrado delante de la
'cabeza de los espiritus’. 3 Antes de que el sol y los signos
(del zodiaco) fueran creados, antes de que las estrellas del
cielo fueran hechas, su nombre fue nombrado ante el Sefior
de los espiritus. 4 Serd un baculo para los justos y los santos,
para que en él se apoyen y no caigan; sera la luz de los pueblos
y la esperanza de quienes est4n afligidos en su corazén. 5 Todos
los que habitan en tierra firme se prosternaradn ante él, le su-
plicardn y le bendecirén, le ensalzarén y loaran el nombre del
Sefior de los espiritus. 6 Para esto fue elegido y estuvo escon-
dido ante ¢l (Dios), antes de que el mundo fuera creado, y
(estard) hasta la eternidad ante él. 7 La sabiduria del Sefior
de los espiritus le ha revelado a los santos y a los justos, pues
conserva la parte de los justos, porque odiaron y despreciaron
este mundo de injusticia y han aborrecido todas sus acciones
y caminos en el nombre del Sefior de los espiritus. Por su
nombre seran elevados y él es el vengador de su vida» (c.48,2-7).

Prescindiendo de transcribir otros textos en que se exponen
sobre el Hijo de hombre ideas parecidas a las aludidas en las
citas anteriores (asi c.62,5.7.9.14; 63,11), terminamos con la
cita con que se cierran las pardbolas de Enoc y en la que se
alude al poder de juicio de este Hijo de hombre:

«26 Gran alegria rein6 sobre ellos y bendijeron, alabaron,
ensalzaron y exaltaron (al Seflor), porque se les habia revelado
el nombre de ese Hijo de hombre. 27 El (el Hijo de hombre)
se sent6 en el trono de su gloria, y la suma del juicio le fue
entregada a él, al Hijo de hombre, y hara desaparecer y borrara
de la superficie de la tierra a los pecadores y a quienes ha
seducido el mundo. 28 Con cadenas serdn atados y se les en-
cerrard en el lugar de su destruccién; todas sus obras des-
aparecerdn de la superficie de la tierra. 29 A partir de entonces
ya no habr4 nada corruptible, pues ese Hijo de hombre ha
aparecido y se ha sentado en el trono de su gloria, y todo lo

31* T.a traduccién de este texto de I Enoc y los siguientes (I Enoc 48,
2-7; 69,26-29) estd tomada de J. LErpoLpT y W. GRUNDMANN, El mundo
del Nuevo Testamento, II (Madrid 1973) 208-209.212.
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malo desaparecerd de su vista y perecerd; mas la palabra de
ese Hijo de hombre serd poderosa ante el Sefior de los espiritus.
Es ésta la tercera pardbola de Enoc» (c.69,26-29).

Sintetizando las notas con que aparece esta figura de Hijo
de hombre, se podrian resumir: estd escondido en Dios antes
de la creacién del mundo y serd para siempre (c.48,3.6), bajara
a la tierra como revelador de los secretos de Dios (c.46,3), seré
punto de apoyo para que los justos no caigan, luz de los pue-
blos y esperanza de los que sufren (c.48,4), todos los habitantes
de Ia tierra se postrardn y le adoraran (c.48,5), sentado sobre
el trono de su gloria serd juez supremo destruyendo a los pe-
cadores (c.69,27) y salvando a los justos (c.48,7).

Sobre este personaje asi presentado se podria preguntar
algo parecido a lo ya tratado respecto a la figura del Hijo de
hombre de Daniel: cudl es su sentido mesidnico. Més atn, se
puede preguntar si esta expresién de Hijo de hombre reviste
en el libro de Enoc cardcter de titulo mesidnico.

1) SenrtiDO MEsiANIcO DEL Hijo pE moMBre N «I Exocy

El problema se plantea partiendo del mismo libro I Enoc,
ya que son dos las ocasiones en esta parte de las pardbolas en
que se habla del Mesias expresamente, una en referencia clara
al Hijo de hombre (c.48,10) y otra aludiendo al Elegido
(c.52,4) 32. Mientras que para algunos estas dos referencias del
Mesfas son elementos secundarios, interpolaciones posterio-
res 33, para otros, por ser originales 34, son un verdadero fun-
damento para hablar de sentido mesidnico en la concepcién
judaica 35. Por eso, otros justamente prefieren fundamentar el
sentido mesidnico partiendo de otras razones no tan discutidas
v suficientemente claras 36,

El sentido mesiénico de la expresién Hijo de hombre en
I Enoc estaria garantizado por la conexién indudable que mues-
tra con otros textos en los que se da este sentido. Semejante

32 Es frecuente en el Libro de las Pardbolas la alusién al Elegido (c.39,6;
40,5; 45,3-4; 49,2-4; 51,2-5; 53,6; 61,5.8; 62,1). La figura del Hijo del hom-
bre es precisamente el Elegido (cf. c.48,6).

33 DaLman, Worte, I, 221.

+ 34 S1oBERG, Der Menschensohn, 140-144.

35 Ibid., 144.

36 Duanis, De Filio hominis, 24, nota 29.
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conexién aparece entre la descripcién primera del Hijo de
hombre en I Enoc y la descripcién del libro de Daniel. El
profeta Daniel habla del Anciano de dias con sus cabellos
blancos como la nieve, y junto a él presenta la figura como un
Hijo de hombre (Dan 7,9.13); semejante descripcién la encon-
tramos en I Enoc al presentar la «cabeza de dias» como lana
blanca, v junto a él a uno que tenfa apariencia de un hombre
(c.46,1) 37, Otras semejanzas se pueden establecer entre textos
de I Enoc y textos mesidnicos de Isafas. Asi, el Mesias es anun-
ciado por el profeta como revestido del Espiritu de Yahvé
(Is 11,2), elegido de Yahvé (Is 42,1), luz de las gentes (Is 42,
6), al igual que el I Enoc habla del Hijo de hombre como ele-
gido (c.51,3) 38, habitando en él «el espiritu de sabiduria, el
espiritu que ilumina, el espiritu de la ciencia y de la fortaleza,
el espiritu de aquellos que reposaran en la justicia» (c.49,3),
siendo «a luz de los pueblos» (c.48,4) 39.

Hay, sin embargo, serias dificultades que pueden impedir
hablar de sentido mesianico en el Hijo de hombre de I Enoc.
Una de ellas serfa cémo armonizar la preexistencia que el
I Enoc atribuye al Hijo de hombre, presentindolo escondido
en Dios antes de la creacién del mundo (c.48,3.6) con el Me-
sfas judaico que se esperaba como descendiente de David. Con
todo, se ha apuntado 40 que esta figura que tiene su origen en
Dios (c.48,3.6) no deja de ser en cierto sentido hombre, por
lo que asi se le llama repetidas veces, aunque a su vez tenga
un sentido celeste, por lo que puede compararsele con los én-
geles (c.46,1). Se trataria de un hombre de condicién celeste
que en alguna ocasién realizard una actividad terrena.

37 CHARLES, Book of Enoch, 214; Duanis, De Filio hominis, 22.

38 Cf. supra, nota 32.

39 CuarLEs, Book of Enoch, 217, cf. notas al c.49; DHaNis, De Filio ho-
minis, 22-24.

40 E. Dhanis afirma que semejante expresién y contenido de Hijo de
hombre en I Enoc «non valedicit expectationi Messiae humani, immo et
davidici, sed maxime contemplatur notas transcendentes illius quem ex-
spectat, et cuius praeexistentia est pignus futuri ipsius adventusy cf. De
Filio hominis, 25. Aunque esta presentacién del Hijo del hombre en I Enoc
encaje en la expectacién mesidnica judaica, sin embargo, no hay una ade-
cuacién perfecta de modo que todas las caracteristicas del Hijo de hombre
de I Enoc tengan su correspondencia en precedentes biblicos, ni todas las
notas del mesianismo judio se encuentran en el Hijo de hombre de Enoc.
En este sentido no habria que subrayar la nota de mesianismo «davidico»
que sugiere el texto de E. Dhanis citado al comienzo de la nota.
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Esta dificultad sobre el mesianismo del Hijo de hombre en
I Enoc se puede agravar por el final del Libro de las Pardbolas,
en el que parecen identificarse el Hijo de hombre y la figura
del personaje Enoc a su entrada en el cielo (c.70-71); el texto
elevaria a Enoc a la dignidad del Mesias 4!. La consideracién
de que en los c.70-71 hay elementos secundarios de interpo-
lacién posterior a la redaccién del texto 42, resolveria o amino-
rarfa la dificultad. Pero la carencia de un argumento decisivo
que pruebe la secundariedad de los dos capitulos 43, hace que
la solucién se busque en el mismo texto de Enoc. Durante su
vida fue Enoc un hombre como los demds; no habrifa que con-
siderarlo como un ser celeste que se encarné en su persona
para conocer el mundo, sino mds bien como un ser humano
que por su justicia fue adentrado en el conocimiento de los
secretos divinos 44. Elevado al cielo, se acerca al Hijo de hom-
bre 45, se realiza una metamorfosis en é146, se hace como el
Hijo de hombre 47. Por consiguiente, el Enoc terreno es dis-
tinto del Hijo de hombre descrito en el Libro de las Pardbolas,
aunque después, en la glorificacién de Enoc, se realice esa
metamorfosis inimaginable.

41 W, BousskeT, Die Religion des Judentums im neutestamentlichen Zeitalter
(Berlin 1903) 348; DaLmaN, Worte, 199-200.

42 Esta opinién mantenida por H. Appel y R. H. Charles es rechazada
por SJOBERG, Der Menschensohn, 154-159.

43 Sy6BERG, Der Menschensohn, 166.

44 Tbid., 186; Duanis, De Filio hominis, 20-21.

45 Sucedié que su nombre (Enoc) fue elevado, viviendo atn, a aquel
Hijo del hombre y al Sefior de los espiritus» (c.70,1). Se contradistingue,
pues, Enoc del Hijo de hombre; cf. Duants, De Filio hominis, 21, nota 18.

46 «Y yo caf sobre mi rostro y todo mi cuerpo se derritié y mi espiritu
se transfiguré» (c.71,11).

47 Segun el saludo que se le dirige en su entrada en el cielo: «Tt eres
el Hijo de hombre, que ha nacido por la justicia, y sobre ti permanecerd
la justicia y no te abandonari la justicia de la 'Cabeza de dfas’ (c.71,14).
Semeja.:}te transformacién o identificacién serd siempre inimaginable; repre-
senta, sin embargo, una nota comun en el personaje Enoc, como aparece en
II Enoc esldvico y el III Enoc hebraico, en los que también Enoc se convierte
en un ser celeste; cf. Sj6BERG, Der Menschensohn, 169-185; Duanis, De
Filio hominis, 21-22.
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2) La expresioN «Hijo DE HOMBRE» cOMO
TITULO MESIANICO

Aunque de alguna manera se pueda apreciar un sentido
mesidnico en la figura del Hijo de hombre de I Enoc a pesar
de las dificultades existentes, sin embargo, no se puede afirmar
por ese mismo hecho que sea ya un titulo consagrado para
designar al Mesfas. Mds atn, existen también especiales di-
ficultades para ver en la expresién una forma ya fraguada de
nombrar al Mesfas. Después de aparecer por primera vez en
la visién, junto a la «cabeza de dias», aquel otro con apariencia
de hombre (c.46,1), las veces que a continuacién se alude de
nuevo a este Hijo de hombre se hace de ordinario mediante
el demostrativo «aquely (c.46,2.3.4; 48,2; 62,5.9.14; 63,1I; 70,
1; 71,17). Tal demostrativo 48 parece indicar que la expresion
que le sigue de «Hijo de hombre» se refiere, mas que a un titulo,
a la persona de la visién inicial a la que se denominé con la
expresién genérica de tener apariencia de hombre (c.46,1). Dos
casos hay en que se alude al Hijo de hombre sin que preceda
el demostrativo (c.62,7; 69,27); pero aun en estos dos casos,
al estar tan intimamente ligados a otros con la mencién del
demostrativo (cf. 62,5.[7].9; 69,26.[27].29bis), estarian también
referidos a la mencién primera de la visién 49. Sin embargo,
hay una ocasién en que se menciona al Hijo de hombre sin
demostrativo (c.71,14) v no en referencia exclusiva a la visién
primera de hombre, sino subrayando un ulterior contenido;
a Enoc se le llama, no simplemente hombre, sino que se le
identifica con el personaje celeste del que se ha venido hablan-
do a lo largo del Libro de las Pardbolas 50, A este caso concreto

48 Algunos han querido ver en el demostrativo etiépico una manera de
traducir el artfculo de la expresién griega & ulos Tol dvBpcmov; y, por tanto, el
demostrativo serfa algo mds que una alusién a la mencién primera (asf,
N. SuMmIpT, Was R 7 1 1 2 @ Messianic Title 2 : JBL 15(1896) 36-53, cf. p.48).
Aun admitiendo esto, observa E. Sjéberg, siempre es posible que detrds
del demostrativo etiépico esté no el artfculo, sino el demostrativo griego
(cf. Sy6BERG, Der Menschensohn, 48), en cuyo caso tendrfamos de nuevo
una alusién sin mds a la primera mencién genérica de la figura con aparien-
cia de hombre.

49 Serfa inutil repetir tres veces el mismo pronombre en tan pocas lineas;
cf. DHaN1s, 26, nota 36.

50 Cf. c¢.VI, p.170, notas 45-47; Sj6BERG, Der Menschensohn, 56: «Hier
haben wir die Stelle, wo man am ehesten von einem wirklichen Titel "Mens-
chensohn’ reden kann».
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en que la expresién Hijo de hombre es algo méis que una alu-
sién a lo anterior, habria que afiadir que es la repeticién de la
expresién en aplicacién al Mesfas lo que hace que la denomi-
nacién Hijo de hombre tienda a convertirse en titulo del Me-
sfas 51,

b) El «hombre» en el libro «IV Esdras»

En el libro IV de Esdras 52 se encuentra también una figura
mesidnica bajo la denominacién de ¢hombrer. En el c.13 se
expone la sexta visién de este personaje biblico, Esdras. La
estructura del capitulo es parecida a aquella del libro de Da-
niel; se narra primero la visién (v.1-14) y se pasa después a su
explicacién (v.15-53). La visién acaecida en suefio nocturno
(v.1) estd integrada por un ¢hombre» que sale del mar mos-
trandose con las nubes 53 del cielo (v.2-4), y una muchedumbre
innumerable que lo acosa con actitud hostil (v.5), mientras el
«<hombre» que sube primero a un monte reduce la muchedum-
bre enemiga a polvo con el aliento de fuego que sale de su
boca (v.6-11); el «hombre» baja después del monte reuniendo
en torno a si otra muchedumbre pacifica (v.12-14).

Esta es la interpretacién que se da en el capitulo a los prin-
cipales elementos integrantes de la visién:

5 8i t viste salir a un hombre del corazén del mar, 26 es
éste aquel a quien estd guardando el Altfsimo mucho tiempo,
mediante el cual va a librar su creacién; y él mismo creard un
nuevo orden entre los supervivientes. 27 Si ti1 viste cémo salfa
de su boca viento, fuego y tormenta, 28 cé6mo no esgrimia ni
espada ni arma alguna, y a pesar de ello, desbarataba el asalto
del ejército que vino a librar con ¢l batalla, he aqui lo que
esto significa: 29 Mira, vendran los dias en que el Altisimo
liberara a los habitantes de la tierra. 30 Se apoderara un vio-
lento furor de los habitantes de la tierra, 31 hasta el punto de
que tramardn guerras unos contra otros, ciudad contra ciudad,

51 Duants, De Filio hominis, 26-27: «(Repetita tamen sua applicatione
ad Messiam, nomen Filii hominis aperte eo tendit, ut fiat Messiae titulus,
seu quod eodem recidit; aliquantulum, iam huiusmodi titulus est... In
summa ergo dicamus apparere in Parabolis quomodo nomen Filii hominis
quadamtenus saltem ex appellativo universali fiat Messiae titulus».

52 Cf. c.V, p.azr.

53 Algunos leen ¢cum millibus caeli» con otros del cielo, en conformidad
con lo que se habla después, en la explicacién, de otros que estdn con é1
(v.52); otros en cambio leen «cum nubibus caeli» en referencia a la nube que
acompaiia a la figura del Hijo de hombre (cf. Dan 7,13).
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lugar contra lugar, pueblo contra pueblo, reino contra reino.
32 Luego, cuando esto suceda, y cuando se cumplan los signos
que he predicho, aparecera mi siervo, el que t has visto como
el hombre que ascendfa. 33 Entonces, cuando todos los pue-
blos oigan su voz, todos dejaran sus paises y las guerras que
entre si se hacfan; 34 de esa manera se reunird un innumerable
ejército en un punto, como td has visto, deseoso de ir a ata-
carle. 35 Pero ¢l se presentara en la cumbre del monte Sién;
36 y Sién se hard visible y manifiesta a todos, perfectamente
construida, segiin has visto t que se cortaba una montafia
sin manos de hombres. 37 Mas ¢l, mi hijo (mi siervo), casti-
garé por sus pecados a los pueblos que contra ¢l se dirigieron
en son de guerra—son éstos semejantes a la tempestad—;
les mostrard sus perversos designios y sus futuros tormentos
—38 éstos son como el fuego—, luego los destruira sin fatiga
con su mandato—éste semeja a la llama—...

51 Entonces dije yo: jOh Sefior, mi Dios!, muéstrame por
qué he visto ascender al hombre desde el corazén del mar,
El me dijo: 52 De la misma manera que nadie puede indagar
ni averiguar qué hay en lo profundo del mar, ninguno de los
habitantes de la tierra puede contemplar a mi hijo (siervo),
ni a quienes le acompafian, aunque sea en la hora de su
dia» 53*.

Estas serian, pues, las notas con que aparece esta figura de
«<hombre»: estd guardado por Dios por mucho tiempo hasta el
dia de su venida (v.26), su salida del mar encierra una nota
de misterio hasta un determinado momento (v.52), su llegada
con las nubes afiade a su enigma la nota del Mesias apocaliptico
de Daniel (v.3; cf. Dan 7,13), la persecucién que sufre hasta
el monte (v.5-6) recuerda al rey mesidnico aludido en el salmo
(Sal 2,1-2.6), mientras que a sus enemigos los destruye con el
fuego de su boca (v.27; cf. Is 11,4), retine en torno a si una
multitud pacifica (v.12), significando el Israel disperso (v.39-
40.49-50) 34, El sentido mesidnico que parece tener el hombren
de IV Esdras no presenta, sin embargo, la elevacién del Hijo

53* La traduccién estd tomada de J. LepopT y W. GRUNDMANN,
El mundo del Nuevo Testamento, II (Madrid 1973) 226.

54 De estas semejanzas entre el shombre» del IV Esdras con los textos de
Dan 7,13; Sal 2,1-2.6; Is 11,4, deduce con fundamento E. Dhanis que, con
este shombre», parece aludirse al Mesfas (cf. De Filio hominis, 28). Este sen.
tido mesidnico del «¢hombre» de IV Esdras queda confirmado si, como pa-
rece, se proyecta sobre ¢él cuanto se dice del leén en la visién anterior
(c.12,32) a quien, tal vez, se le llame ¢ungido» («unctus» en vez de «entuss
cf. supra, c.V, p.122) y la mencién que también se hace del Mesfas en Ia;
visién tercera (c.7,28-29), cf. supra, c.V, p.121; DHanis, De Filio hominis,
28-31.
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de hombre de I Enoc. Aunque este ¢hombre» de IV Esdras es
conservado por el Altisimo (c.13,26), no esta tan cercano a Dios
como el Hijo de hombre de I Enoc (cf. I Enoc 46,1): su obra
es eminentemente nacionalista (c.13,40.49-50), en contraste con
el universalismo que posee en I Enoc (c.46,4; 48,5; 62,9); no
ejercita el poder de juicio escatolégico reservado al Altisimo
en IV Esdras (c.7,33), mientras que es universal en I Enoc
(cf. 69,27-29); el Mesias de IV Esdras muere al final (c.7,29),
mientras que su duracién en I Enoc no conoce limite (cf. 71,
17) 55, La mencién que se hace del ¢hombrer en IV Esdras es
siempre en relacién con el personaje concreto que sale del mar
(c.13,3.12.25,32.51); no tiene, pues, valor de titulo, ni siquiera
la tendencia de llegarlo a ser, que se observa en I Enoc 56,

Resumiendo, pues, todo lo tratado en torno a la expresién
Hijo de hombre en los textos del Antiguo Testamento y de la
literatura extrabiblica, habria que sintetizarlo en estas dos ideas:
La primera, hay una tendencia siempre creciente de acumular
en ¢l Meslas notas cada vez mds excelentes. Al sentido de los
textos mesidnicos de Daniel, la denominacién Hijo de hombre,
en la visién de este profeta, afiade una nota de cierta trascen-
dencia con su cercania al Anciano de dias y su venida sobre
las nubes. Esta trascendencia se subraya cuando se habla en
I Enoc de su preexistencia y su misién de juez escatoldgico
final. En IV Esdras, aunque en algunos puntos no se conserve
la elevacién del Hijo de hombre de I Enoc, se mantiene, sin
embargo, esta concepcién mesidnica alta en la mencién del
¢hombre», al set conservado por el Altisimo y venir también
sobre las nubes del cielo. La segunda idea a subrayar seria el
uso reducido que se hace de esta denominacién Hijo de hombre
con sentido mesidnico. Aun dada la abundancia de la formula-
cién Hijo de hombre en el Antiguo Testamento para expresar
la pequefiez del hombre ante Dios, con un sentido mesidnico
s6lo se encuentra en el texto de Daniel. En la literatura extra-
biblica su uso es también muy escaso. Asi, en I Enoc su men-
cién estd circunscrita al Libro de las Pardbolas en un nimero
total de 17 veces; en I'V Esdras se alude al «hombre» sélo en
el c.13.

En algunos de los dichos rabinicos de los tres primeros si-

55 Dnants, De Filio hominis, 28.
56 Ibid., 34-35.
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glos (d.C.) aparecen textos referentes al Hijo de hombre de
Daniel en los que se reconocen en él al Mesias, pero son muy
pocos; cuando no interviene la fe cristiana no se suele utilizar
el nombre de Hijo de hombre como titulo mesidnico57. Por
esto habria que decir que las veces que se utiliza esta denomi-
nacién en I Enoc y IV Esdras més bien tiene trazos de perte-
necer a un circulo cerrado de iniciados, més que ser patrimonio
de la expectacién mesiénica judaica S8,

4, Uso de la expresion «Hijo del hombre» en
los evangelios

Pasamos ahora a estudiar el uso de esta expresion en los
evangelios. En este estadio de nuestra exposicién nos atendre-
mos exclusivamente al nivel de redaccién prescindiendo por el
momento del origen histérico que pueda haber, como punto
de partida, en el uso que hizo Jesus. El orden que seguiremos
serd: primero, una constatacion del uso que se hace de esta
formulacién «Hijo del hombre»; pasaremos después a ver el
diverso contenido que se encierra en ella, para terminar sub-
rayando los elementos que toma de una tradicién precedente
y los que le son propios como aportacién de novedad.

a) Constatacién del uso en los evangelios

Un primer dato que llama la atencién al acercarse a los
evangelios es el uso tan abundante de la formulacién «Hijo del
hombre» en comparacién con la literatura precedente, biblica
del Antiguo Testamento y extrabiblica, incluso en comparacién
con los restantes libros del Nuevo Testamento. Ya hemos
subrayado antes el uso reducido de la expresién en el Antiguo
Testamento con sentido mesidnico (sélo una vez en Daniel),
y el uso restringido que se hace en I Enoc (s6lo en el Libro de
las Pardbolas) y en IV Esdras (sélo en la sexta visién). La
misma escasez de uso aparece en los otros libros del Nuevo

57 1bid., 36-37.

58 STRACK-BrLLErBECK, Kommentar, I, 486: «Man hat wohl in apokalyp-
tischen Kreisen unter diesen Namen auf Grund von Dn 7,13 vom Messias
geredet, aber der breiten Masse ist der Ausdruck unbekannt gebliebens,
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Testamento; fuera de los evangelios, se da sélo tres veces
(Act 7,56; Ap 1,13; 14,14) 5°.

Por el contrario, en los evangelios es frecuentisimo su uso,
tanto si atendemos a la suma de los textos, como si nos atene-
mos a las diversas fuentes de donde provienen. Las veces que
se utiliza la expresién en los evangelios estdn distribuidas de
esta manera: catorce en el evangelio de Marcos, treinta en el
de Mateo, veinticinco en el de Lucas y trece en el de Juan.
Por tanto, sesenta y nueve veces en los sindpticos y trece en
el cuarto evangelio. El ndmero total es de ochenta y dos 60,
Si la constatacién la hacemos a partir de las fuentes, el uso
queda reducido a cincuenta y una veces, de este modo: catorce
veces en textos provenientes de Marcos 61, diez veces en textos
que provienen de los logia comunes a Mateo y Lucas 2, siete
veces en textos exclusivos de Mateo 03, siete veces en textos

exclusivos de Lucas% y trece veces en textos propios de
Juan6s,

b) Contenido diverso de la expresion
«Hijo del hombre»

Toda esta variedad de textos sobre el Hijo del hombre
pueden ser agrupados, atendiendo a su contenido, en estos
tres apartados: textos que hablan de la actividad presente, te-
rrena del Hijo del hombre; textos que se refieren al aspecto
paciente del Hijo del hombre, pasién que culmina en la resu-

59 Las tres veces que se habla del Hijo del hombre estdn presentes las
notas vistas en el texto de Daniel. En Act 7,56, el protomértir Esteban ve al
Hijo del hombre a la diestra de Dios; en Ap 1,13 se aplica al Hijo del
hombre la descripcién que se reservaba en el libro de Daniel al Anciano de
dias: «sus cabellos blancos, como lana blancas (v.14); en Ap 14,14, una vez
mas, el Hijo del hombre sobre la nube.

60 JerEmias, Teologia, 3o1I.

61 La constatacién segin las fuentes la tomamos de JereMias, Teologia,
302. Los textos de Marcos: 2,10.28; 8,31.38; 9,9; 12,31; 10,33.45; 13,26;
14,21a.b.41.62.

62 Mt 8,20 par. Lc 9,58; Mt 11,19 par. Lc 7,34; Mt 12,32 par. Lc 12,10;
Mt 12,40 par. Le 11,30; Mt 24,27 par. Lc 17,24; Mt 24,37-39 (par. Lc 17,
26); Mt 24,44 par. Lc 12,40; Mt 19,28 (Lc 22,30) (Mt 5,11); Lc 6,22 (Mt 10,
32) par. Lc 12,8; cf. JereMIas, Teologia, 302, nota 15.

63 Mt 10,23; 13,37.41; 16,28; 24,30; 25,31; 26,2.

64 Lc 17,22.30; 18,8; 19,10; 21,36; 22,48; 24,7.

65 Jn 1,51; 3,13.14; 5,27; 6,27.53.62; 8,28; 9,35; 12,23.342.b; 13,31,
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rreccién; v, finalmente, textos que tratan de la gloria de este
mismo Hijo del hombre 66,

1) TEXTOS DE LA ACTIVIDAD TERRENA DEL Hijo
DEL HOMBRE

Esta agrupacién de textos abarca aquellos que se refieren
o al poder del Hijo del hombre en el presente, como perdonar
pecados (Mc 2,10), ser duefio del sabado (Mc 2,27-28), 0 a su
actividad de sembrar buena semilla (Mt 13,37) v salvar lo
perdido (Lc¢ 19,10), 0 a su condicidén humilde manifestada en
la carencia de cosas (Mt 8,20), en la cercania a todos (Mt 11,
19), en la persecucién que suscita (Lc 6,22) y en el perdén
que se otorga (Mt 12,32). Este podria ser el esquema de la
primera agrupacién de textos:

r - A ~ r-'*'—%—'—ﬁ
Mc Mt Lc Lc Mt In
2,10 9,6 5,24 | [ |
2,27-28 12,8 6,5 | | |
| | 6,22 5,11 67 |
| ! 7,34 11,19 l
13,37 | | ! |
16,13 ! ! ! |
| 9,58 8,20 |
| 12,10 12,32 |
19,10 ninguno

Como observacién de este esquema habria que anotar: los
textos se encuentran en todas las fuentes sindpticas, es decir,
en los textos de triple tradicién comunes a los tres sindpticos,
en los de doble tradicién comunes sélo a Lucas y a Mateo,
y en textos exclusivos de Mateo y Lucas. Esta faceta, en cam-
bio, no se encuentra en el cuarto evangelio.

66 BurLtMmaNN, Theologie, 30-34; SJ6BERG, Der verborgene Menschensohn,
234-236; Hicains, Jesus and the Son of Man, 26.

67 En este texto de Mateo paralelo al texto de Lucas no se encuentra la

formulacién Hijo del hombre; mientras que en Lucas se habla de odio «por
causa del Hijo del hombre», en el texto de Mateo se dice «por causa mia».

El Jesis de losr Evangelios 12
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2) TEXTOS DE LA PASION Y RESURRECCION DEL
Hijo DEL HOMBRE

En este segundo grupo se encuentran los textos alusivos
a la pasién y resurreccién, como anuncio (Mc 8,31; 9,31; 10,
33-34) o como referencia a ella (Mc 9,9.12; 10,45; 14,21.41;
Mt 26,2; Lc 17,25, 22,48; 24,7; Jn 3,14-15; 8,28; 12,23.34;
13,31). El esquema de agrupacién de estos textos seria el si-
guiente:

Q
~ - A Y f_'_'_—')\__'_-\

Mc Mt Lc Lc Mt IJn
8,31 (....)68 9,22 | 3,14-15
9,9 17,9 e ! 8,28
9,12 17,12 (....) | 12,23
9,31 17,22 94 | 12,34

[ | 17,25 | 13,31

10,33-34 20,18-19  18,31-33 |
10,45 20,28 (....) |
26,2 f !

14,21 26,23 22,22 |
| 22,48 }

14,41 26,45 (... o

24,7 ninguno

En esta agrupacién se destaca la abundancia de textos sobre
la pasi6én y resurreccién del Hijo del hombre que se encuentran
en la triple tradicién. Esta mencién del Hijo del hombre bajo
el aspecto paciente comienza a referirse precisamente en la
segunda parte del evangelio de Marcos, es decir, cuando, una
vez proclamado el mesianismo de Jests (Mc 8,29), se quiere
indicar la naturaleza de este mesianismo mediante los anuncios
de la pasién (Mc 8,31) 69. Son escasos, sin embargo, los textos
de los sinépticos en este aspecto de pasién y resurreccién de
tradicién Unica, es decir, exclusivos en Mateo o en Lucas. En
los textos de tradicién doble, comunes a Mateo y Lucas, no
se encuentra ninguno; tal vez porque esta fuente de logia no

68 L os paréntesis sin indicacién de texto, sino sélo con puntos, indican
que aun encontrdndose en un contexto de triple tradicién, tal evangelista
carece en este caso de la mencién de Hijo del hombre. Asf, en el texto concreto
en que Marcos (8,51) y Lucas (9,22) aluden al Hijo del hombre, Mateo, en
cambio, no lo menciona aqui, habiéndolo adelantado tal vez al comienzo de la
escena de Cesarea de Filipo (Mt 16,13).

69 Cf. c.I, p.20-21.
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contenia relato alguno de la pasién 70. En el cuarto evangelio
se alude, sin embargo, a esta faceta del Hijo del hombre; pero
con la caracteristica de que los textos que hablan de la pasién
encierran en si, al mismo tiempo, un contenido de glorifica-
cién. Por eso, estos mismos textos que encontramos en Juan
en este segundo apartado volveremos a verlos en el apartado
sigulente.

3) TEXTOS SOBRE LA GLORIA DEL HIJO DEL HOMBRE

Los textos que pertenecen a este grupo presentan la figura
del Hijo del hombre en su venida ultima (Mt 10,23; 16,28;
24,30; 25,31; 26,64; Lc 11,30; 12,40; 18,8), en su parusia
(Mt 24,39; 17,24.26.30), como juez (Mt 13,41; 16,27; 19,28;
Mc 8,38; Lc 12,8; In 5,27), en el dia de su glorificacién (Lc 17,
22; Jn 1,51; 3,13; 6,62; 12,23.34; 13,31), comunicando tam-
bién a otros vida (Jn 3,14-15; 6,27.53), conocimiento de si
y del Padre (Jn 8,28). Como en los grupos anteriores, también
los textos de gloria se pueden resumir en este esquema:

Q
A ™~ r—'_‘/“'_"‘ﬁ

rI\/Ic Mt Lc Lc IVIIt In

| | j

| 10,23 | | | 1,51

] 13,41 } ] | 3,13

| 16,27 | | ] 3,14-15"%

| 16,28 | i | 5,27

8,28 (....) 9,26 | | |

| 19,28 | 11,3071 12,40 6,27

[ | J 12,8 10,32 6,53

J | I 12,40 24,44 6,62

| | 17,22 | f 8,28*

| | | 17,24 24,27 12,23%

| | | 17,26 24,37 12,34*

| | 17,302 [

| | 18,8b |

| 24,30 | !
13,26 24,30 21,27 |

| | 21,36 |

| 24,39 | |

| 25,31 | I
14,62 26,64* 22,69* 13,31%

70 Higeins, Jesus and Son of Man, 132-133.

7t El texto de Lucas sobre el Hijo del hombre en comparacién con Jonds
se encuentra también en Mateo, pero en cada uno con un sentid(_) diverso.
El logion de Mt 12,40 habla del Hijo del hombre en clara referencia a la pa-
si6n y resurreccién; este contenido de la expresién «Hijo del hombre» no es
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El esquema muestra algunos datos dignos de ser destaca-
dos. Este aspecto de gloria del Hijo del hombre se conserva
en todas las fuentes: en los textos de triple tradicién, en los
de doble tradicidon v en los textos exclusivos de Mateo, Lucas
y Juan. Es el sentido més originario y propio de la expresién
Hijo del hombre, como se ve en el texto de Daniel (Dan 7,
13-14). En los textos de triple tradicién, provenientes de Mar-
cos, este aspecto de glorificacién, al igual que el anterior de la
pasién, comienza a presentarse después de la escena clave de
Cesarea de Filipo (Mc 8,27-30). Lucas ha reunido todos los
textos sobre la glorificacién del Hijo del hombre, tanto los
propios como aquellos que provienen de logia comunes tam-
bién a Mateo, en la seccién caracteristica suya del camino
hacia Jerusalén (Lc 9,51-19,44); ese camino no conduce sélo
a la pasidn, sino también a la glorificacién. En los textos sinép-
ticos ya hay algtn indicio de que la gloria del Hijo del hombre
comienza en la misma pasién (cf. Mt 26,64; Lc 22,69) 72,
Esta fusién de pasién y gloria la desarrolla sobre todo el cuar-
to evangelio; los textos de Juan que se encuentran en el grupo
de la pasi6n se repiten aqui para subrayar un sentido de glori-
ficacién. Los anuncios de la pasién en los sindpticos estin
marcados, mediante la mencién del Hijo del hombre, por una
nota especialmente subrayada de dolor y humillacién (cf. Mc
8,31; 9,31; 10,33-34); en el cuarto evangelio se dan también
en cierta manera esos tres anuncios de la pasién mencionando
igualmente al Hijo del hombre, pero con un sentido de ¢exal-
tacién» (Jn 3,14; 8,28; 12,32.34)73. Esa exaltacién gloriosa,

propio de la doble tradicién, como anotamos en el grupo anterior (cf. supra,
nota 70). La explicitacién del dato de pasién y resurreccién en referencia a
Jonds es una evolucién redaccional del texto de Mateo; cf. Hicgins, Jesus
and the Son of Man, 134-136. Por eso, en Lucas no se encuentra esa refe-
rencia a la pasién y resurreccién; en Lucas se habla del Hijo del hombre
que serd sefial para la generacién presente como lo fue Jonds para los ni-
nivitas. La sefial pedida se niega; se le da otra que no es la resurreccién del
Hijo del hombre, sino su parusfa; cf. Scamip, Lukas, 168-169; Hiccins,
Jesus and the Son of Man, 138; Epwarps, The Sign of Jonah, 105-107.

72 En la respuesta de Jests al sumo sacerdote se habla de la venida del
Hijo del hombre en un sentido de gloria, pero tanto Mateo como Lucas le
dan un sentido presente: «desde ahora» &mw'&pt1 (Mt), &wd To¥ viv (Lc). En
el esquema, estos textos estdan marcados con un asterisco, ya que al igual
que los otros textos de Juan, marcados también con un asterisco, se ca-
racterizan por esta fusién de pasién y gloria.

73 En alusién a ser levantado en cruz el Hijo del hombre, San Juan uti-
liza en todos estos textos el verbo Uydw, el mismo que se utiliza en el libro
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precisamente en el momento de la elevacién en cruz del Hijo
del hombre, queda fundamentada en el cuarto evangelio por
ser causa de salvacién para otros, ya que el que cree en él
tendra vida (Jn 3,14-15); por ser fuente de revelacién, ya que
entonces se mostrard y se conocerd quién es él (Jn 8,28); por
ser fuerza imén de atraccién, ya que, al ser levantado (Jn 12,
34), atraerd a todos hacia si (Jn 12,32). Este sentido de exalta-
cion gloriosa del Hijo del hombre en la pasién queda adn
més explicitado en Juan cuando se une el momento de la
«hora» futura, que no es otra que la pasion, con la glorifica-
cién del Hijo del hombre como algo que se preanuncia (Jn 12,
34); la hora preanunciada se hace realidad presente, al co-
menzar la pasién, cuando sale el traidor del cenaculo y, por
tanto, en ese momento (viv) comienza a ser glorificado (&5o-

€4oon) el Hijo del hombre (Jn 13,31).

c¢) Elementos comunes y diferenciales
de la expresién «Hijo del hombre»

Supuesto el triple contenido genérico que se observa en
la formulacién «Hijo del hombre» en los evangelios, se puede
ahora establecer qué elementos son comunes entre esta ex-
presién de los evangelios y las expresiones de los otros textos
de Daniel y literatura extrabiblica antes estudiadas; se puede
ahora igualmente apreciar qué elementos son caracteristicos
de la redaccién evangélica.

1) Entre los elementos comunes, habria que sefialar las
notas de poder y gloria del Hijo del hombre. La nota de poder
es algo que estd explicitamente subrayado en el texto de Da-
niel, ya que a ese personaje Hijo de hombre se le concede el
sefiorio, la gloria y el imperio y todos los pueblos, naciones
y lenguas le sirvieron, y su dominio es dominio eterno que
no se acabari, y su imperio, imperio que nunca desaparecera»
(Dan 7,14). El libro I Enoc presenta al Hijo de hombre como
«baculo para los justos, para que se puedan apoyar sobre él
y no caer» (c.48,4); al Elegido—otra denominacién del Hijo
de hombre—Ilo presenta como ¢poderoso en todos los secre-

de los Hechos para hablar de la exaltacién de Cristo a la diestra de Dios
(Act 2,33; 5,31) o en la carta a los Filipenses cuando se habla de que Dios
lo exalt6 (Umeplywoev) y le dio un nombre sobre todo nombre (Flp 2,9);
cf. SmaLLy, The Johannine Son of Man Sayings, 291.
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tos de justicia; la injusticia se desvanecerd como la sombra»
(c.49,2). El libro IV Esdras describe al ¢hombre» que sale del
mar exhalando de su boca «como un hilito de fuego, de sus
labios un aliento de llama y de su lengua chispas y tempesta-
des, llegando a sumarse todo juntamente el halito de fuego,
el aliento de llama y la avalancha de la tempestad» (c.13,10).
La nota de poder del Hijo del hombre, diversamente descrita,
se presenta también en los evangelios en el primer grupo de
textos antes enumerados como uno de los aspectos de su ac-
tividad terrena. Pero ese ejercicio de poder estd expresado en
una actuacién que en la mentalidad de los judios estaba re-
servada a sélo Dios: el perdonar los pecados (Mt 9,6; Mc 2,
7.10; Le¢ 5,21.24), su poder se extiende igualmente sobre el
sdbado en el modo y manera de observarlo (Mt 12,8; Mc 2,28;
Lc 6,5), su poder se ejercita en buscar y salvar lo perdido
(Lc 19,10).

El aspecto de gloria del Hijo del hombre es también faceta
comtn en los diversos textos, aunque con diferente formula-
cién. El libro de Daniel utiliza para expresarla el vehiculo de
la nube del cielo sobre la que viene el Hijo de hombre y su
cercanfa al Anciano de dias (Dan 7,13). En el libro I Enoc
el Hijo de hombre muestra su gloria al sentarse sobre su
trono y serle concedida la plenitud de juicio (c.69,27-29). El
libro IV Esdras, junto a la nota de misterio con que el <hom-
bre» sale del mar (c.13,5.52), suma la nota de gloria al apare-
cer también con las nubes del cielo (c.13,3)74. En los evan-
gelios, la nota de gloria del Hijo del hombre est4 especialmente
presente en los textos del tercer grupo. La manifestacién
de su gloria tiene diversas expresiones: al venir sobre las nu-
bes del cielo (Mt 24,30) sentado a la diestra del poder de Dios
(Lc 22,69; cf. Mt 26,64; Mc 14,62), acompafiado de 4ngeles
(Mt 16,27; 25,31; Mc 8,38), como juez que tiene el poder de
juicio (Mt 19,28; In 5,27).

2) Pero hay elementos diferenciales, aun dentro de esas
notas comunes de la expresién Hijo del hombre, que son ca-
racteristicos del evangelio. Si la nota de poder es comun, exis-
te, sin embargo, una diferencia. En Daniel, libro I Enoc y
IV Esdras se habla de un poder que se comunicara, se ejercera

74 Si se lee el texto «cum millibus caeli», también la compafifa de millares
(cf. ¢.13,3) que estén con él (¢.13,52) es una expresién de gloria.

La expresion en los evangelios 183

y se mostrard en un tiempo futuro escatol6gico; en los evan-
gelios se habla de un poder ya presente en el Hijo del hom-
bre (Mc 2,10; Mt 9,6; Lc 5,24). Igualmente, la gloria del Hijo
del hombre en los evangelios se muestra ya desde el momento
presente: &w'dpTt (Mt 26,64), &md 10U viv (Lc 22,69); esta glo-
ria se manifiesta incluso ya en la pasién (Mt 26,64; Lc 22,69;
Jn 12,23; 13,34) v en la cruz (Jn 3,14; 8,28; 12,32.34). Aqui
radica la nota mas diferencial y propia de la expresién Hijo
del hombre en los evangelios: el sentido de sufrimiento y hu-
millacién que le acompafia. Esta nota la muestran aquellos
textos comprendidos en el segundo grupo de textos antes
enumerados en los que se presenta la pasién y sufrimientos
del Hijo del hombre conexionados con su resurreccidn; in-
cluso la muestran también aquellos otros textos del primer
grupo en los que, al hablar de la condicién terrena del Hijo
del hombre, le describen bajo su aspecto de condicién humil-
de presente, no teniendo dénde reclinar la cabeza (Mt 8,20;
Lc 9,58).

Aunque este aspecto de sufrimiento es la novedad de la
expresién Hijo del hombre en los evangelios, sin embargo,
tal vez no esté sin algin precedente. Ya en el texto de Daniel
se habla de uno de los cuernos de la cuarta bestia que hacia
la guerra a los santos y los vencia (Dan 7,21) 75, Pero de nin-
guna manera se encuentra en el libro de Daniel la explicita-
cién del sufrimiento como nota caracteristica del Hijo del
hombre que se da en los evangelios. La explicacién de esta
faceta nueva del Hijo del hombre puesta de relieve por los
evangelistas no se puede aclarar a partir de los textos biblicos
o extrabiblicos sobre el Hijo del hombre, sino a partir de la
figura del Siervo de Yahvé del profeta Isaias76.

75 En el IV Esdras la muchedumbre adversa, aun temiendo, se atreve a
hacer la guerra al <hombre» que sali6 del mar (c.13,8). Anteriormente el
IV Esdras anunciaba la muerte del ungido (c.7,29).

76 CuriManN, Cristologia, 248-256; CoppeNs, Le messianisme royal,
VI: Jésus et I'accomplissement, 964.
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5. Conexion entre Hijo del hombre y Siervo de Yahvé

En aquellos textos evangélicos en que la expresién Hijo
del hombre se usa para mostrar los sufrimientos que éste ha
de pasar, hay una sorprendente sintonfa con la figura del
Siervo de Yahvé. El texto de anuncio de la pasién que se
considera como el mds primitivo (Mc ¢,31) 77 entre los diver-
sos anuncios (Mc 8,31; 10,33) dice que ¢l Hijo del hombre
es entregado en manos de los hombres». Del Siervo se dice
que ¢el Sefior lo entregé por nuestros pecados» (Is 53,6) 78,
Al igual que el Siervo es descrito como ¢despreciado y aban-
donado de los hombres, varén de dolores y familiarizado con
el sufrimiento..., menospreciado sin que le tengamos en cuen-
ta» (Is 53,3), también el Hijo del hombre es presentado te-
niendo que padecer mucho y ser despreciado (Mc g,12)79.
Mediante estos sufrimientos, el Siervo de Yahvé ofrece «su
vida en sacrificio por el pecado...; el justo, mi siervo, justi-
ficard a muchos y cargard con las iniquidades de ellos» (Is 53,
10-11); también el Hijo del hombre vino «para dar su vida
para redencién de muchos» (Mc 10,45) 80.

Los puntos, pues, de contacto entre estas dos figuras, el
Siervo y el Hijo del hombre en los evangelios, se muestran
en que los dos son sujetos de sufrimiento, ambos desempefian
la idea comtn de un sufrimiento personal que revierte en
bien de otros muchos. Del Siervo, como representante del
pueblo escogido, se dice ¢soporté nuestros sufrimientos y car-
g6 con nuestros dolores» (Is 53,4); del Hijo del hombre, como
miembro de la humanidad a la que pertenece, ¢«da su vida en
.77 Su antigtiedad est4 fundada no sélo por su brevedad e indetermina-
cién, sino, sobre todo, por el plano lingiifstico; el presente mapadiSoran hace
pensar en un participio aramaico como origen; la conjuncién de palabras
«Hx]o de hombre» e (hijos del) <hombre» presenta un juego de palabras tam-
b.lén de sabor aramaico; la expresién «en manos», €s xeipos, no es griega,
sino que traduce la preposicién aramaica lidé; cf. Jeremias, Teologia, 342;
Ip., mais Geoll, 711.

78 La traduccién de los LXX hablando del Siervo usa el verbo en acti-
va, teniendo como sujeto el «Sefiorn: Kipios maptbwxey abrév (Is 53,6); el
anuncio .de la Pasién usa un pasivo divino, que tiene, por tanto, implicito
como sujeto activo a Dios y como término el Hijo del hombre: & vids Tob
&vBpddmov TapaBiSota; cf. JEREMIAS, Tals Oeol, 712,

79 Jeremias, Teologia, 332.

80 Elinflujo de la figura del Siervo no es sélo respecto del Hijo del hom-
bre, sino sobre la orientacién de toda la pasién; cf. JereMias, Teologia, 337.
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redencién de muchosy (Mc 10,45). En los dos se da una accién
de la que se benefician muchos8!. La nota diferencial entre am-
bas figuras se da en el punto de partida del que arrancan: la del
Siervo tiene su origen para expresar la mayor humillacién y
abatimiento «como objeto de desprecio», «varén de doloresy, «cas-
tigado, herido» (Is 53,3-4); por el contrario, la expresién Hijo
del hombre intenta ya en su origen presentar un ser celeste,
mayor que los dngeles, que viene sobre las nubes (Dan 7,13-
14). La novedad absoluta de los textos del evangelio sobre el
Hijo del hombre consiste en fusionar en una sola persona
estas dos notas tan dispares de dolor y gloria. La que ya exis-
tfa por separado en las figuras del Siervo e Hijo de hombre,
en el evangelio se concentra en la misma persona. Después
de haber sido proclamado Jesus por Pedro «T1 eres el Cris-
to» (Mc 8,29), como complemento que explica la naturaleza
del mesianismo, se anuncia del «Hijo del hombre que debe
sufrir muchas cosas y ser rechazado por los ancianos y por
los sacerdotes y por los escribas, y morir» (Mc 8,31); después
de confesar Jests, ante la pregunta del sumo sacerdote, que
él es el Cristo (Mc 14,62), de nuevo se alude, como correccién
esta vez de la concepcién mesidnica del sacerdote, al Hijo del
hombre; pero, ahora, con un sentido no ya de dolor, sino de
gloria, viniendo sobre las nubes del cielo. Las dos notas de
dolor y gloria se conjugan mediante la Gnica formulacién de
Hijo del hombre en la persona de Jesis manifestado como
Mesias. La expresién Hijo del hombre es sumamente adecua-
da para contener ambas facetas: la glorificacién futura que ya
comienza en el presente, dado su sentido originario, y la hu-
millacién total del Siervo en su actuacién terrena, ya que per-
tenece también como Hijo de hombre a la colectividad hu-
mana. Es en el dolor y humillacién de la obra terrena donde
convergen el Siervo y el Hijo del hombre; el contenido de esta
ultima expresién se prolongard atin mads hasta la total gloria
futura.

Por tanto, el abundante uso de la expresién Hijo del hom-
bre en los evangelios, partiendo de un precedente veterotes-

81 Serfa como la transposicién del sentido individual del Hijo de hombre
del texto de Daniel (7,13-14) que representa a la colectividad, al pueblo
de los santos del Altfsimo (Dan 7,18.21.22.25.27) (cf. supra, p.161); CuLL-
MANN, Cristologia, 253; JEREMIas, Teologia, 337.
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tamentario, mantiene una linea de continuidad con él, al mis-
mo tiempo que lo enriquece con puntos nuevos de vista. A la
nota de gloria, poder y dominio futuro, elemento comun con
el texto de Daniel, afiade como novedad a la multiplicidad de
su uso un poder ya presente aunque no de signo terreno;
adjunta una condicién humilde y sufrida en linea de Siervo.
Asi, en la expresiéon Hijo del hombre de los evangelios, se
encierra, junto con un pasado y futuro de gloria, un presente
de sufrimiento que, aun en el mismo tiempo en que se padece,
resulta glorioso.

Carituro VII
EL TITULO «HIJO DE DIOS»

ESQUEMA

La expresién ¢hijo de Dios» en el Antiguo Testamento.

La expresién ¢hijo de Dios» en la literatura judaica extrabfblica.
¢Influjo helenistico en la formulacién evangélica de «Hijo de Diosn?
La expresién «Hijo de Dios» en los evangelios.

BN

a) Diverso uso y aplicacién de la expresién «Hijo de Dios».
b) Modo de expresar cada evangelista la filiacién divina.

1) El evangelio de Marcos.
2) El evangelio de Lucas.
3) El evangelio de Mateo.
4) El evangelio de Juan.

¢) Contenido evangélico de la filiacién divina.

Después del estudio de los dos titulos precedentes, co-
menzamos el de este tercer titulo de «Hijo de Dios» que en-
cierra el nucleo esencial de la fe en Jesus. Semejante denomi-
nacién dicha de Jests ha ido adquiriendo a través de los siglos
por reflexion teoldgica, a partir de los datos biblicos, un rico
contenido confesional que muestra la faceta mas sublime de
la figura de Jests. En nuestra exposicién nos atendremos, al
igual que en los titulos anteriores, solamente a los textos del
evangelio. Estos, al mismo tiempo que recogen una actitud de
fe de la comunidad primitiva apostélica plasmandola en for-
mulaciones concretas, son el punto de partida de toda refle-
xién cristolégica ulterior.

La comprensién de esta expresion biblica «Hijo de Dios»,
cualificando a Jesus, presenta sus dificultades. En la Biblia,
tanto en el Antiguo como en el Nuevo Testamento, se habla
de filiacién divina aplicada a diversidad de categorias o gru-
pos; en la literatura pagana, griega y oriental, se encuentra
una denominacién semejante al mencionar la pluralidad de
dioses, emperadores, héroes. Incluso cabria preguntarse si la
expresién «Hijo de Dios» es el desarrollo tltimo de los titulos
antes expuestos: Cristo, Hijo del hombre. Para captar, pues,
el contenido del titulo «Hijo de Dios», tal como se usa en los
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evangelios, es conveniente partir, al menos en visién sintética,
de su sentido en el Antiguo Testamento, en los escritos ju-
daicos extrabiblicos, en la literatura pagana. Este sera, por
tanto, el orden a seguir en el presente capitulo,

1. La expresion «Hijo de Dios» en
el Antiguo Testamento

Al igual que la denominacién genérica de filiacién, y la
correlativa de paternidad, reviste en el Antiguo Testamento
diversidad de matices, asi también presenta diversos aspectos
la forma concreta de filiacién divina. Hay toda una gama en
el modo de aludir a la filiacién o al término relacionado de
paternidad. Se habla de hijo en el sentido méis obvio de gene-
racién natural inmediata, como Salomén respecto de David,
su padre (1 Re 1,30; 3,7) 0 mediata, como los judios en rela-
cién con Abrahén y Sara (Is 51,2). El uso del término «padre»
radica en algunos textos en el hecho de ser autor o productor
(cf. Job 38,28-29). A veces se llama «hijo» a una persona por
simple adopcidn; asf, a Moisés adoptado por la hija del Faraén
(Ex 2,10). El solo afecto hacia otro fundamenta en ocasiones
el denominarle padre o hijo; asi, el amor de Job por los des-
graciados motiva el ser considerado como «padre de los po-
bres» (Job 29,16) v el aprecio del autor de los Proverbios por
su lector le mueve a dirigirse a él como a hijo (Prov 1,10).
La simple pertenencia se expresa, como giro lingiiistico he-
braico, mediante el término hijo; asi, ¢hijo de la fuerza» para
indicar un varén fuerte (1 Sam 18,17), ¢hijo de la muerte»
para sugerir en alguien su destino inmediato a la muerte
(x Sam 20,31) 1.

La filiacién divina, es decir, aquella que pone en especial
conexién a alguna persona o grupo de personas con Dios,
tiene en el Antiguo Testamento diferente uso. A los dngeles,
en ntmero plural, se les llama en su conjunto «hijos de Dios»
(Job 1,6; 38,7); incluso se menciona a uno, en singular, ¢se-
mejante a un hijo de Dios» (Dan 3,25, parte aramaica) 2. Al

1 StRACk-BILLERBECK, Kommentar, III, 15-16; Vaccari, De Messia
«Filio Dei», 49-51.

2 Segtin A. Vaccari, la filiacién indicarfa aquf no tanto una relacién
de origen de Dios, sino de pertenencia a una categorfa celeste; VACCARI,
De Messia ¢Filio Dei», 51.
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pueblo de Israel, considerado como colectividad, Yahvé lo
llama su hijo (Ex 4,22; Os 11,1); también se reserva el mismo
nombre para todos los miembros del pueblo, quienes reciben
igualmente el nombre de «hijos de Yahvé» (Dt 14,1; 32,109;
Os 2,1) 3. Finalmente, una tercera categoria de personas a
quienes se reserva esta filiacién de un modo particular es el
rey, sucesor de David; para el dirigente del pueblo Dios serd
como padre y el rey como hijo (cf. 2 Sam 7,12-14; 1 Par 17,
13-14; Sal 2,7; 88(89),27)4.

En la diversidad de usos de la denominacién de filiacién
divina que aparece en el Antiguo Testamento no se subraya
nunca una caracteristica especial de obrar maravillas ni una
relacién de sustancia con Dios por generacién divina, si no
es en un sentido metatérico (Sal 2,7). Si muestra, por el con-
trario, semejante denominacién una eleccién especial de Dios
para que se realice una determinada misién por parte de los
angeles, del pueblo o del rey. En esta caracteristica de eleccién
radica la actitud de sumisién y obediencia que ha de tener
tanto el pueblo como el rey para con aquel que le ha elegido
v le ha denominado hijo 3.

3 Semejante filiacién puede radicar en el motivo de ser Dios como el
autor que formé el pueblo (cf. Dt 32,6) o en el de un especial afecto de
Yahvé por su pueblo a quien escogié y protegié (cf. Dt 32,11). En virtud
del pacto entre Yahvé y el pueblo surge como un nuevo vinculo juridico por
el que el pueblo puede ser llamado hijo por razén de adopcién. De este
pueblo dird después San Pablo que a él pertenece la adopcién (Rom 9,4);
cf. Vaccart, De Messia «Filio Dei», 51-53.

4 La razén de esta filiacién es el especial afecto de Yahvé que fundamenta
como una adopcién; cf. Vaccari, De Messia «Filio Deiv, 53. El texto del
Sal 2,7 ofrece para A. Vaccari una filiacién mds que adoptiva, una filiacién
propiamente por generacién (p.54-55), sobre todo si se completa con la reve-~
lacién m4s plena del Nuevo Testamento (p.85). Visto el salmo en si, sin co-
nexién con una ulterior revelacién, seria excesivo exigirle una filiacién natu-
ral por generacién, dada la nota de exaltacién mesidnica del rey en linea de
la profecfa de Natdn (2 Sam 7,12-14). Por eso, aun aqu{ se habla de una filia-
cién por adopcién; cf. CookEe, The Israelite King, 202-225; GonzALEZ, Sal-
mos, 55.58-59; CoppENs, Le messianisme royal dynastique, 242-245; ARCO-
NADA, Salmos, 24-25. El texto del Sal 2,7 adquirird una nueva luz en las citas
explicitas que se hagan de él en el Nuevo Testamento (Lc 3,22(?); Act 13,
33; Hebr 1,5; 5,5); cf. J. Durpont, «Filius meus es tus, L'interprétation de Ps 2,7
dans le Nouveau Testament: RScRel 35 (1948) 522-543.

5 CurLLmanN, Cristologia, 409; FULLER, Christology, 31.
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2, La expresion «Hijo de Dios» en
la literatura judaica extrabiblica

Semejante expresién «Hijo de Dios» se emplea también en
Ia literatura judaica extrabiblica, en torno al tiempo de Jesus,
para hablar del pueblo (Salmos de Salomén 17,30; IV Esdras
6,58) o de los justos (I Enoc 62,11)6. En referencia ya a un
personaje concreto, se hace mencién de la filiacién divina en
el dltimo capitulo del quinto libro de I Enoc:

«1 En aquellos dias, el Sefior ordené (a los justos) reunir
a los hijos de la tierra y atestiguar sobre su sabidurfa: "Mos-
tradsela, pues vosotros sois sus guias y también su recompen-
sa sobre toda la tierra. 2 Pues yo y mi hijo estaremos unidos
a ellos eternamente en los caminos de la verdad durante su
vida, y vosotros tendréis la paz. Alegraos, hijos de la verdad.
Amén'».

En el verso segundo se alude al Sefior y su hijo. Sin em-
bargo, es facil reconocer una interpolacién cristiana (ct. Jn 14,
23)7 que no deja apreciar una verdadera concepcién judaica.

En el IV Esdras, en la versién latina, se utiliza con fre-
cuencia la expresién «Filius meus» dicha por Dios por boca
del éngel refiriéndose al Mesias (c.7,28-29) o al thombre» que
salié del mar (c.13,32.37.52) 8. Pero semejante formulacién
es la traduccién latina de Tois de un texto desconocido griego
en su significacién de «Siervos 9,

En los textos de Qumrin leemos alguno que recoge la
profecia de Natdn (2 Sam 7,11-14), llamando de nuevo ¢«hijo»
al descendiente de David que realizar4 la liberacién del pue-
blo apoyado por Yahvé y bajo la égida de un especialista de
la ley:

«10 Yahvé te comunica que El te construird una casa y yo
suscitaré tu linaje después de ti y yo estableceré el trono de su
realeza (para siempre). 11 Yo seré para él padre y él serd para
mi un hijo. Es el retofio de David que se levantara con el In-
vestigador de la Ley» 10,

6 DuaNis, De testimonio Iesu, 129.

7 STracK-BiLLERBECK, Kommentar, 111, 17; Cuarvies, Book of Enoch,
277; BonsirveN, La Bible Apocryphe, 77; CuLLMANN, Cristologia, 408.

8 Para los textos, cf. supra, c.V, p.121; c.VI, p.172.

9 JEREMIAS, Tals Oeol, 680, nota 196; CuLLmanN, Cristologia, 408.

10 4Qio-13 Florilegio; cf. CarMiGNAC-COTHENET-LIGNEE, Les textes de
Qumrdn, II, 27¢-284.
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Tal vez se tenga aqui una muestra de que, en la literatura
judaica precristiana, se denominaba al Mesias esperado con el
titulo de hijo de Dios en el sentido de adopcién de la profe-
cla de Natdn 1. Aunque falten textos claramente probatorios
de que el Mesias, en la expectacién judaica, fuese llamado
hijo de Dios, es facil suponer como probable que al Mesias
se le aplicé semejante expresién. La razén que fundamenta
tal probabilidad es la costumbre judaica de esperar al Mesias
como rey descendiente de David y el considerar frecuente-
mente a este descendiente de David, segin la profecia de
Natén, con un sentido de filiacién especial respecto de Yah-
vé 12, Nada de extrafio, pues, que el Mesias fuese llamado
hijo de Dios como el retofio esperado de David 13, Un indi-
cio de esta mentalidad judaica seria la formulacién de la pre-
gunta del sumo sacerdote a Jests delante del tribunal (Mt 26,
63; Mc 14,61) 14,

3. ¢Influjo del mundo helenistico en la formulacién
evangélica de «Hijo de Dios» ?

No es nada extrafio en la historia de las religiones que
emperadores, reyes y otros personajes célebres entren a for-
mar parte del circulo de seres divinos a quienes los hombres
llegan a tributar culto. Asi, los faraones egipcios no sélo eran
depositarios de un poder politico y civil, sino, ademds, como
una emanacién directa y encarnacién de la divinidad; todos
eran considerados como sucesores de una dinastia divina, hi-
jos de Ra, dios del sol, y ellos mismos dioses 15. Los Ptolomeos
no sélo se atribufan honores divinos, sino que eran llamados
«hijos de dios y de diosa»; son abundantes los datos que hablan

11 FuLLer, Christology, 32.

12 Duanrs (De testimonio Iesu, 129) observa atinadamente: «Aliud esse
Deum, cum aperte loquitur de Messia eum nominare ‘Filium meum’,
aliudque nomen ‘Filii Dei’ ex sese iam habere sensum Messiae, seu esse
velut synonymum Messiae».

13 Dobb, Interpretation, 253; CULLMANN, Cristologia, 409; DHaNis, De
testimonio Iesu, 129; LowusEg, vics, 361-363.

14 Otros textos del evangelio en que se unen el mesianismo y la filiacién
divina de Jesus (Lc 1,32; Mt 16,16) no se pueden aducir como comprobacion,
ya que son expresién de una fe cristiana que vefa realizadas en Jesus las dos
denominaciones; cf. CuLLMANN, Cristologia, 409.

15 CALDERINI, La religione degli Egizii, 732-735.
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de ello 16. Entre los reyes Seléucidas se dan los sobrenombres
de salvador, dios, epifanes (como manifestacién de lo divi-
no) 17, En el imperio romano se utiliza igualmente para el
emperador denominaciones como «divi filius», 6z00 vids, 8edv
¢k 0eol 18, En el helenismo esta divinizacién no estaba reser-
vada al emperador o rey, se aplicaba igualmente a aquellos
que aparecian adornados de una fuerza especial obradora de
maravillas; estos taumaturgos eran llamados «hombres divi-
nos» (feior &vdpes) 19,

Partiendo de esta realidad de divinizacién de seres huma-
nos, existente en tiempos de la formacién de los evangelios,
algunos autores atribuyen al influjo del helenismo el sentido
més que mesidnico que los evangelios encierran en la expre-
sién Hijo de Dios al aplicarla a Jests. Asi, por ejemplo,
W. Bousset, A. Loisy, R. Bultmann, F. Hahn, R. H. Fuller.

W. Bousset afirma que el titulo «Hijo de Dios», cuando se
usa en un sentido de indiscutible soberania, estd unido a re-
presentaciones de mitologia primitiva o especulacién metafi-
sica que no tienen nada que ver con la concepcién mesidnica
de la primitiva comunidad judeo-cristiana 20, Mantiene que
las dos escenas en que se oye la voz del cielo, bautismo y trans-
figuracién, aun con el caricter legendario y mitico que sub-
raya en ellas, pueden pertenecer a la primitiva comunidad
palestinense. Pero aqui lo mis que se tiene es el sentido me-
sidnico de Sal 2,7; de aqui al titulo Hijo de Dios hay todavia,
dice Bousset, un gran camino que recorrer 2!, En otras oca-
siones, la denominacién Hijo de Dios serfa fruto de una ulti-
ma mano del evangelista (Mt 14,33; 16,16; 27,40; Mc 14,61;

16 DgissManN, Licht vom Ostem, 292, nota 1.2.

17 PriiMM, Religionsgeschichtliches Handbuch, s7.

18 DeissMaNN, Licht vom Ostem, 292-295; PrUMM, Religionsgeschichtliches
Handbuch, 83-91.

19 Asf es llamado, por ejemplo, el taumaturgo Apolonio de Tiana en su
vida escrita por Filéstrato; cf. CuLLmany, Cristologia, 405.

20 Bousser, Kyrios, 57: «Denn nun zeigt es sich andrerseits, dass da, wo
der Titel «Sohn Gottes» zur unbestrittenen Herrschaft kommt, also auf dem
Gebiet der volkstiimlichen Vorstellungen in der heidenchristlichen Kirche
und auf dem der paulinisch-johanneischen Christologie, sich mit ihm Vor-
stellungen von teils primitiv mythologischer, teils spekulativ metaphysischer
Art verbinden, die mit jidisch-urchristlicher Messianologie schlechterdings
nichts mehr zu tun haben».

21 Bousser, Kyrios, 55-56.
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Lc 22,70) 22, El titulo Hijo de Dios en las dos primeras ten-
taciones de Jests (Mt 4,3.6; Lc 4,3.9) manifiestan un ambien-
te helenistico 23. La confesién del centurién (Mc 15,39) es el
resumen de la fe en Jests de la comunidad pagano-cristiana 24,
Para Bousset, el titulo Hijo de Dios aplicado a Jests no pro-
viene de la concepcién mesidnica de los judios ni de la primi-
tiva comunidad judeo-cristiana; lo ha forjado Pablo 25. Si Pablo
ha omitido el término Hijo del hombre, sustituyéndolo por
el de Hijo de Dios, es para acomodarse a la formulacién co-
rriente de la comunidad helenistica 26,

Segtin A. Loisy, Jests ha entrado en la esfera de la divini-
dad por su resurreccién. Jests resucitado fue llamado en la
comunidad palestinense Hijo de Dios, pero en un sentido de
Mesias glorificado sentado a la derecha de Dios 27. La escena
de la transfiguracién, en la que la voz del Padre proclama a
Jestis Hijo de Dios, ha sido una anticipacién hecha por Mar-
cos de esta epifania de Jesus. Esta anticipacién de la apoteosis
tenia por objeto el poner bajo el signo de Hijo de Dios la
marcha de Jests hacia Jerusalén, su pasién y su muerte. De
este modo, el testimonio de los apéstoles sobre la resurreccién
tiene una base mas amplia y no se reduce a una mera expli-

22 Ibid., 5s.

23 Ibid., 54-55. En la tercera tentacién (Mt 4,9; Lc 4,6), en la que podria
caber una concepcién judaico-mesidnica, anota Bousset (siguiendo a WET-
TER, Der Sohn Gottes [1916] p.139-140) que falta el titulo Hijo de Dios.

24 Bousset, Kyrios, 55: «Wenn endlich das Markus-Evangelium dem
heidnischen Hauptmann das Bekenntnis zum Gottessohn in den Mund
legt, so kann hier das ulds to G0 doch nicht im Sinne eines Bekennt-
nisses zum jlidischen Messias verstanden werden. Wir sehen vielmehr
deutlich: fiir den Evangelisten war hier (&) vids Tou ©eoU die grosse Formel,
in der sich das Wesen des Jesus Christos fiir den Glauben der heidenchristli-
chen Gemeinde zusammenfasste».

25 BousseT, Kyrios, 151: «So muss mit der Moglichkeit gerechnet werden,
dass wir es hier mit einer selbstidndigen Schépfund des Paulus zu tun haben»,

26 Bousser, Kyrios, 151: «Paulus gerade diesen Begriff gewihlt hat,
wihrend er den Terminus & vlds ToU dwdphmou villig vermied, um seinen
hellenistischen Gemeinden in einer ihnen geliufigen Formel klarzulegen,
wie das Verhiltnis von Gott Vater und Christus etwa gedanklich zu fassen
sel».

27 Loisy, La naissance du christianisme, 350: «Le point de départ, on ne
saurait trop le vappeler, a été que Jésus était devenu Christ et était entré
pour ainsi dire dans la sphére de la divinité par sa résurrection, qui I'avait
mis a la droit de Dieu. Ce fut le premier Evangile apostolique, celui de Paul
comme celui de Pierre: le Fils de Dieu a été déclaré tel et manifesté par sa
résurrectiony.

E!l Jesis de los Evangelios 13
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cacién dada después para justificar el escéndalo de la cruz 28,
Una nueva etapa fue la anticipacién de la epifania del Hijo
de Dios ya al comienzo del ministerio en el bautismo de Jesus
por Juan 29, Los capitulos iniciales de la infancia de Jests en
el evangelio de Mateo y Lucas son un remontar la epifania
de Cristo al primer instante de su existencia humana; aparece
Hijo de Dios en el milagro de su mismo nacimiento, acom-
paflado de otras maravillas tomadas de temas miticos 30, El
cuarto evangelio, en su simbolismo, queriendo ilustrar la epi-
fania del Logos encarnado, muestra a Cristo ¢manifestando
su gloria» al convertir el agua en vino en las bodas de Cani
como un remedo del mito y rito de Dionysos 31, De todo este
proceso concluye Loisy que el cristianismo no ha entrado en
el mundo y en la historia como una gran doctrina ya deter-
minada en sus partes esenciales, sino como una gran esperanza
lanzada en nombre de Jesucristo a través del mundo medi-
terrdneo bajo la capa de monotefsmo judaico. Esta esperanza
durante mas de un siglo se ha ido refractando, como un pris-
ma en mil colores, en las mentalidades diversas de quienes
la han acogido 32,

R. Bultmann mantiene que la primitiva comunidad judeo-
cristiana ya utilizaba el titulo Hijo de Dios aplicado a Jests,
pero en el sentido del salmo 2, para indicar un rey adoptado
como Hijo de Dios segtn la antigua férmula oriental de adop-
cién. Es en la comunidad cristiano-helenistica donde brota el
sentido mitico del titulo Hijo de Dios con un contenido mds
que mesidnico 33, Este nuevo contenido, comprensible para
oyentes paganos, incluye el ser divino de Cristo, su naturaleza
divina en virtud de la cual sale él de una esfera humana y queda

28 Tbid., 351.

29 Ibid., 351.

30 Ibid., 352-354.

31 Ibid., 354.

32 Ibid., 356.

33 BurtManN, Theologie, 52-53: «¢Doch muss es durchaus als méglich
gelten, da Ps 2, der den Konig mit der altorientalischen Adoptionsforme] als
Sohn Gottes bezeichnet, wie in der christlichen Gemeinde, so schon im
Judentum messianisch gedeutet wurde. Klar aber ist, dass dieser Titel weder
im Judentum noch in der christlichen Gemeinde den mythologischen Sinn
haben konnte wie spiter im hellenistischen Christentum, dass er nicht den
Messias als ein von Gott erzeugtes supranaturales Wesen bezichnete, son-
dern einfach eine Kénigstitulatur wam.,
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lleno de una fuerza, 8Uvoms, divina 34. Semejante figura de
Hijo de Dios encaja en el ambiente del helenismo, que conoce
una categoria de ¢hombres divinos», 8sior &vBpes, que reciben
la denominacién de hijos de Dios, violi ©eolf 35, Sobre estos
personajes la atencién y el interés recae no ya en la paradoja
de la humanidad de un hijo de Dios, sino en la excelente forma
de vida (Pios) de hijo de Dios manifestada a través de fené-
menos carisméticos y obras prodigiosas 36. La presentacién he-
lenistica de Cristo como Hijo de Dios tiene diversos aspectos.
El primero, propio de los evangelios sinépticos, es presentar
a Jests como Hijo de Dios que manifiesta su poder divino,
Eovoia, a través de los milagros. Esta primera presentacién
helenistica tiene algo de contacto con la tradicidn judia si, en
analogia con los profetas y David, esa fuerza, &Uvoqus, del
Bsios &viip se atribuye al Espiritu. Tal seria el sentido, segin
Bultmann, de la escena del bautismo de Jesus en Marcos, y en
la versién occidental del texto de Lucas de esta misma escena
del bautismo en que la voz del cielo dice: «Td eres mi hijo,
yo te he engendrado hoy» 37. Un segundo aspecto de esta pre-
sentacién helenistica de la filiacién divina de Jesus, propio de
Pablo y Juan, es mostrar a Jesucristo que se hace hombre
como preexistente Hijo de Dios (cf. Flp 2,6-11) 38, Finalmente,
un tercer aspecto de la filiacién divina, que se encuentra tam-
bién en San Pablo, toma de la mitologia no sélo una significa-
cién soterioldgica, sino, ademds, cosmoldgica; Jests es el me-
diador por el que Dios creé el mundo (cf. Col 1,15-17; Jn 1,
1-3; Heb 1,3) 39.

F. Hahn distingue-diversos estadios en el uso y contenido
del titulo Hijo de Dios aplicado a Jests 40. En la primitiva
Iglesia palestinense la filiacién divina de Jests era usada como

34 Ibid., 131: «Aber freilich gewinnt der Titel (Sohn Gottes), der ur-
spriinglich den messianischen Konig bezeichnete, jetzt einen neuen Sinn,
der fiir die heidnischen Hérer selbstverstindlich war. Er bezeichnete jetzt
das géttliche Wesen Christi, seine gdittliche Natur, kraft deren er von der
menschlichen Sphire unterscheiden ist; er bahauptete, dass Christus géttli-
chen Ursprungs und von gottlicher 8tvaws erfiillt seiv, (El subrayado es del
mismo autor.)

35 Ibid., 132.

36 Ibid.

37 Ibid., 133.

38 Ibid., 133~134.

39 Ibid., 134-135.

40 Hann, Hoheitstitel, 280-333.
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una parte constituyente de su mesianismo real (Lc 1,32-33) 41.
En este primer estadio, el titulo Hijo de Dios es caracteristico
para expresar la funcién escatolégica de Jesus (Mc 14,61-62)
y su dignidad presente de exaltado en el cielo, donde ha sido
adoptado por Dios e instalado en su oficio celeste 42, En un
segundo estadio, en la comunidad judeo-helenistica, la deno-
minacién Hijo de Dios se aplica también al Jesus terrestre.
La aceptacién inicial de los trazos del 6ios évfip en la cris-
tologia se dio en esta comunidad judia del helenismo 43. Jesus,
portador del Espiritu que le capacita para poder hacer mara-
villas, es llamado Hijo de Dios (Mc 1,9-11; 5,7) 44. Finalmente,
en un tercer estadio, bajo el influjo de la comunidad pagano-
helenistica, el titulo Hijo de Dios adquiere una doble faceta:
primeramente, filiacién divina que proviene no ya por una
simple d4ddiva del Espiritu, sino en el sentido de una penetra-
cién del ser Mc 5,25-34; 9,2-8); en segundo lugar, esta filia-
cién conduce a la idea de una original capacidad por natura-
leza 45, Con esta segunda faceta de filiacién divina por natu-

41 Ibid., 281-287, cf. p.287: «Zusamenfassend ergibt sich, dass das
Motiv der Gottessohnschaft in seiner ausgeprigten Form, also in Sinne der
Amtseinsetzung und Herrschaftstibertragung, im Bereich des palastinischen
Spitjudentums sachlich zur kéniglichen Messianologie gehort, Héchst-
wahrscheinlich war dort auch der titulare Gebrauch von «Sohn des Hoch-
gelobten» u.4. schon in vorchristlicher Tradition ublich geworden».

42 Ibid., 292: «Es ist bisher nicht beachtet worden, dass die Verwendung
des Titels «Gottessohn» im Urchristentum anfinglich mit der eschatologis-
chen Messiasvorstellung zusammenhingt und zunichst nur im Blick auf
Jesu endzeitliches Werk gebraucht worden ist... Der Umformungsprozess,
der beim Messiasbegriff zu erkennen war, hat sich aber auch hier ausge-
wirkt, so dass «Gottessohn» ein bezeichnendes Pridikat des Erhshten wurde,
der von Gott adoptiert und in sein himmliches Amt eingesetzt ist».

43 Ibid., 295: «Zu einer ersten Ubernahme von Ziigen der eios dwfip
Vorstellung in die Christologie ist es im hellenistischen Judenchristentum
gekommenn,

44 Ibid., 308: «Die iibernahme des Gottessohn titels zeigt sich daher
auch deutlich an den Uberlieferungsstiicken, die von Ddmonenaustreibungen
handeln. Waren diese zunichst als gottgewirkte Machttaten verstanden und
dan auf den stindigen Geistbesitz Jesu zuriickgefithrt werden, so wurde
nun die Gottessohnpridikation damit verbunden».

45 Tbid., 319: «Sobald die jidischen Voraussetzungen in den Hinter-
grund getreten sind, setzte sich eine stirker hellenistische Denkweisse
durch. Das zeigt sich zunichst daran, dass die Geistbegabung nicht nur im
Sinne einer Ausrustung, sondern einer wesensmissigen Durchdringung
verstanden wurde, Damit ist der Schrift von einer primér funktional ge-
dachten Gottessohnschaft zu einer wesensmaissigen vollzogen, auch wenn
zuerst noch an dem Einsetzungsakt festgehalten wird»,

éInflujo del helenismo en la formulacidn? 197

raleza estdn vinculados los temas de la concepcién virginal y la
preexistencia, aunque ellos entre si estén desconectados en un
comienzo y desarrollados independientemente 46. Las férmulas
de concepcién virginal (Lc 1,26-28; Mt 1,18-25) en el am-
biente del helenismo tuvieron que encontrar la comprensién
de la unidén de un ser sobrenatural con una virgen47; la pre-
existencia se desarroll6 mediante el motivo del «envio» (Mc 12,
1-9) y, sobre todo, con el motivo de la encarnacién (Jn 1,14) 48,
Con estos dos motivos, «envio» y ¢encarnacidn», se muestra
una oposicién al pensamiento docetista del helenismo. De este
modo, el cristianismo, tomando de prestado formas de pensar
adoptadas del mundo del tiempo, dio a su proclamacién y teo-
logia una forma que le es propia en lo decisivo; el ambiente
helenistico le valié para dar actualidad a la revelacién de Dios
en Jesucristo 49,

R. H. Fuller, en su libro de cristologia del Nuevo Testa-
mento, se confiesa deudor de la obra cristoldgica de F. Hahn 50,
Fuller distingue los mismos estadios descritos antes por Hahn
en la formacién de los titulos cristolégicos, aunque los pre-
senta de un modo mds sistemético. El primer estadio lo cons-
tituye la primitiva comunidad palestinense; en ella hay dos
puntos claves que son dos focos de atencién: por un lado, la
resurreccién, como punto culminante del ministerio terrestre
de Jests, en la que Dios ha comenzado a actuar escatolégica-
mente en Jests vy continda actuando mediante el kerigma de
la Iglesia; por otro lado, la parusia de Jesds cuando venga

46 Ibid., 314-315.

47 Ibid., 314, nota 5.

48 Ibid., 315-317.

49 Ibid., 317. A este triple estadio que establece F. Hahn habrfa que
hacer algunas observaciones que apunta R. Schnackenburg (cf. Cristologia,
406-407): En cuanto al primer estadio, aunque la comunidad judeo-cristia-
na se exprese en categorfas judaicas de la entronizacién del mesfas-rey a la
derecha de Dios, no por eso la filiacién queda en mera «adopcién» (p.406,
nota 51); en cuanto al poder milagroso del @eos dvip que informa la cris-
tologfa en la comunidad cristiano-helénica, cf. infra, p. 214; en cuanto al
tercer estadio, cabe afirmar: «El paso de la representacién del mesfas-rey
a la de Hijo de Dios en sentido natural se verificé més facil y rapidamente
de lo que parece suponerse en la exposicién de Hahn; cabe afirmarlo con
seguridad a la vista de varias frases de Jests y de la relacién absolutamente
unica con Dios que en ella resplandece (la locucién Abba)»; cf. SCHNACKEN-
BURG, Cristologia, 407; cf. infra, ¢.X, p. 281.

50 FuLLERr, Christology, 11,
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como Hijo del hombre 51. Los titulos que la comunidad aplica
a Jesus en este primer estadio, son los de Hijo del hombre 52,
puesto sélo en labios de Jests, y otros mds adaptados a una
proclamacién  kerigmética: Rabbi 53, Maran(a) 54, Masiah 55,
Hijo de David 56, Hijo de Dios 57, siervo-profeta 58, El segundo
estadio se centra en la comunidad judeo-helenistica 9. Los
puntos de atencién en este estadio son: primero, la exaltacién
de Jests en el tiempo que media entre la resurreccién y la
parusia; en segundo lugar, una mirada retrospectiva a la obra
terrena de Jesds. La nota de exaltacién se expresa mediante
los titulos: Sefior y Cristo 69, Hijo de Dios 6. Al mirar a la
obra terrena de Jesus se le aplican los tftulos de hijo de Da-

51 Ibid., 142-181.

52 Ibid., 154: «The Son of man tradition thus witnesses to a christologi-
cal pattern in earlist Palestinian Christianity which is focused upon two
poles: (1) the earthly work including the death of the historical Jesus un-
derstood as the saving act of God—and including, at a later stage, the sote-
riological interpretation of the death of Jesus as a vicarious atonement in
terms of Isa. 53; and (2) his return to consummate that saving work».

53 Ibid., 155: «Its preservation and circulation in the church indicates
that Jesus continued to be regarded as their Rabbi even after the resur-
rectiony,

54 Ibid., 158: «Lord (maran[a]) was firmly embedded in Palestinian
Christianity. There it was used in two senses. It covered the authority of
Jesus in his earthly ministry, and in liturgical invocations his coming again
as Son of man».

55 Ibid., 159: «We cannot say that earliest Palestinian Christology held
that Jesus became the Messiah at his resurrection (Acts 2,36). Rather, it
held that at the parousia Jesus will return as «the Christ appointed for you»
(Acts 3,20). Thus, the term Ma$iah must have entered the Palestinian
church as an equivalent to Son of man in its future sense».

56 Ibid., 162: ¢«Once Jesus had been identified in the Palestinian tradi-
tion the MaSiah this inevitably brought along with it the other features of
Jewish Messianology, particularly the use of «on of David» and «Son of
God». At first, these titles would be associated with the parousia».

57 Ibid., 164-167. El uso de este titulo aplicado a la resurreccién y en
un sentido de adopcién, Fuller no lo pone en la comunidad palestinense,
lo reserva mas bien a la comunidad helenistica. El uso que se hace de este
titulo en la comunidad palestinense es, no aplicado a la exaltacién de Jesus,
sino en sentido de pre-destinacién a la parusfa: «In the Palestinian formu-
lae Jesus is not adopted at the resurrection to a new status or function, but
pre-destined to be the eschatological judge at the parousia» (p.166).

58 Ibid., 167-173: «The early Aramaic speaking church interpreted Je-
sus’ earthly ministry explicitly in terms of the Mosaic prophet servant»
(p.167).

59 Ibid., 182-202.

60 Tbhid., 184-186.

61 Ibid., 187-188: «Divine Sonship is the royal function to which Jesus
is exalted after the resurrection» (p.187).
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vid 62, Cristo 63, Hijo de Dios 4. Finalmente, un tercer esta-
dio, el de la comunidad pagano-helenistica 65, En este estadio
el doble foco de atencién de la comunidad judeo-helenistica
anterior—vida terrena y exaltacién— se amplia a tres puntos:
preexistencia, encarnacién y exaltacién 6, En este ambiente se
constatan una serie de himnos cristoldgicos en los que a veces se
exponen puntos de vista del mundo helenistico 7. La concepcién
helenistica del 8¢ios dvfip deja traslucir su influjo en la pre-
sentacion de la vida encarnada de Jestis como una epifania 68,
v al mostrar a Jests poseyendo una fuerza especial que emana
de él y acttia por solo contacto aun independientemente de su
voluntad 69. Los titulos cristoldgicos de este tercer estadio son:
Hijo del hombre 79, Cristo 7!, Sefior 72, Hijo de Dios 73. De
esta manera, toda la evolucién de la cristologia—y, por tanto,
también del titulo Hijo de Dios—presenta en la obra de Fuller
una esquematizacién muy sefialada 74,

62 Ibid., 188-191.

63 Tbid., 191-192: «As a term applied to Jesus in his earthly life Christos
is surprisingly rare» (p.191).

64 Ibid., 192-197. En este estadio se le aplica a Jesus la denominacién
de Hijo de Dios, como profeta escatolégico, poderoso en obras y palabras
(Lc 24,19; Act 2,22) al igual que Moisés (Act 7,22.36). Asf se le presenta
en el bautismo con el carisma permanente del Espiritu (p.193-194), en las
tentaciones es incitado como Hijo de Dios a utilizar su poder milagroso
(p.194), en el exorcismo el demonio se dirige a Jests como al «Hijo del Alti-
simo» (Mc 35,7) (cf. p.194).

65 Ibid., 203-242.

66 Ibid., 232.

67 Los himnos aducidos: Flp 2,6-11; Col 1,15-20; 1 Tim 3,16; 1 Pe 3,
18-22; Col 1,15-20; 1 Tim 3,16; 1 Pe 3,18-22; Heb 1,1-4; Jn 1,1-14. Los
puntos de vista del mundo helénico los explicita en el texto de Flp 2,6-11:
preexistencia, encarnacién, vida encarnada, ascensién, exaltacién (p.207).

68 FuLLER, Christology, 227: «It was suggested that this new conception
(the incarnate life as an epiphany) was influenced by the hellenistic concep-
tion of the divine man».

69 Ibid., 228.

70 Pero como descripcién de la humanidad de Jestds en contraste con la
designacién de la divinidad a través de la denominacién «Hijo de Dios»;
cf. FuLLER, Christology, 229.

71 No como titulo, sino a nivel de nombre propio; cf. FULLER, Christo-
logy, 230.

72 Ibid., 230: «Kyrios, Lord, in the gentile mission, has come to denote
not merely functional lordship, but divine nature ontically conceiveds. El
aumento del uso de este titulo estd en conexién con el culto imperial (p.231).

73 Ibid., 231: «Together with the Kyrios title, this designation was very
popular in the Gentile mission... it became in combination with the incar-
nation concept the title par excellence for the Redeemer’s pre-existence
(Gél 4,4-5; Rom 1,3; 8,3; Jn 3,16),

74 El esquema de su desarrollo lo presenta, incluso de forma grafica, en
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En todos los autores antes mencionados es el mundo del
helenismo el que influyé en dltimo término en la presentacién
evangélica del contenido del titulo Hijo de Dios. La exposicién
siguiente sobre el modo de tratar los evangelios el titulo Hijo
de Dios v el ultimo capitulo sobre su origen histérico nos
capacitarin para enjuiciar lo problemdtico de semejante postura
en lo que tiene de desacertado y en lo que pueda tener de
positivo.

4. La expresion «Hijo de Dios» en los evangelios

El estudio del titulo Hijo de Dios en los evangelios lo ha-
remos ahora en este capitulo sélo a nivel de redaccién, al igual
que hicimos en capitulos precedentes con los titulos Cristo
e Hijo del hombre. Comprobaremos primero el uso diverso
de la expresién Hijo de Dios en sus diferentes modalidades
y aplicaciones, para pasar después, en segundo lugar, al modo
concreto como cada uno de los evangelistas trata el tema en
referencia a Jesus. Este desarrollo redaccional del titulo Hije
de Dios facilitard el contenido propio de la expresién en los
evangelios, en contraste con el uso que hemos visto en los
textos veterotestamentarios, en la literatura judaica extrabiblica
y en el ambiente del helenismo.

a) Diverso uso y aplicacién de la expresién
«Hijo de Dios»

En los evangelios es frecuente emplear la denominacién
en plural: hijos de Dios (uloi ©eolf) aplicada a los hombres.
Asl, en los sinépticos se declaran bienaventurados a los paci-
ficos porque serdn llamados ¢hijos de Dios» (Mt 5,9), se exhorta

varias paginas del dltimo capfitulo sintesis, p.243-247. Aunque en esta pre-
sentacién esquematica de Fuller haya bastante de verdadero, no se puede
olvidar que no siempre es posible trazar una linea clara en la evolucién cris-
tolégica. A veces, ya en los primeros escritos, como aparece en la experiencia
de San Pablo en Damasco (cf. 1 Cor 9,1; 15,8; G4l 1,15-16), hay una com-
prensién de Cristo que es propia del mayor desarrollo cristolégico del Nuevo
Testamento; cf. SCHNACKENBURG, Cristologfa, 408-409. Ademds, la idea de
exaltacién de Jests no se puede limitar a un estadio posterior de evolucién
(Fuller lo reserva para el segundo estadio); la idea de exaltacién de Jests
estd presente en toda comunidad como frutoinmediato de la resurreccién; ct.
ScHNACKENBURG, Cristologia, 267-284.
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a orar por los perseguidores para mostrarse como «hijos del
Padre» que estd en los cielos (Mt 5,45), se estimula a prestar
sin esperanza de remuneracion, para, asi, ser «hijos del Alti-
simo» (Lc 6,35). El cuarto evangelio y otros escritos de San
Juan también hablan de los hombres como hijos de Dios, pero
reservando para ello una denominacién diversa: Téxva ToU
Oeot (Jn 1,12; 11,52; I Jn 3,1.2.10; 5,2). Esta filiacién de los
hombres la expresa otras veces Juan aludiendo a un nuevo
nacimiento que tiene como principio el Espiritu (Jn 3,3.5.6.
~.8), a una nueva generacién del hombre que nace de Dios
(Jn 1,13 [?]; cf. 1 In 2,20; 3,9; 4,7; 5,1.18). Es claro que esta filia-
cién divina de los hombres tiene un sentido de adopcién por
parte de Dios. Prescindimos de esta aplicacién de la expresién
hijos de Dios para centrarnos en las veces que se dice de Jesus.
La filiacién divina de Jests la presentan los evangelios con
diferentes matizaciones: mediante la formulacién integra «Hijo
de Dios», completada a veces en San Juan con el término de
«Unigénito» (povoysvrs); mediante la denominacién sola de
«Hijo», con la alusién explicita o implicita del Padre; o me-
diante la denominacién o invocacién de Dios como Padre en
referencia a Jests, con lo que él es llamado también implicita-
mente Hijo. Este serfa el esquema del uso y modo diverso de
mencionar la filiacién divina de Jesds en los evangelios:
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Los cuatro evangelios mencionan, ya desde el principio, la
filiacién divina en sus diversas formas, sin tener sobre ella una
actitud de secreto como se podria hablar de ¢secreto mesidnicon,
especialmente en el evangelio de Marcos, respecto al titulo
Cristo. De este uso complexivo de las expresiones que contie-
nen referencia a la filiacién divina de Jesus se podria hacer un
esquema aun més sintético, teniendo en cuenta las veces que
usan estas expresiones bajo diversidad de aspectos: 1.2 El uso
que se hace de estas expresiones en cada uno de los evangelios;
2.2 ¢l uso que se hace de estas expresiones, pero teniendo sélo
en cuenta las fuentes de donde proceden; 3.° el uso que cada
evangelista hace de estas expresiones de una manera individual,
independientemente de fuentes comunes:

2.2 Seginlas 3.2 Usoindivie

1.2 Segin los diversos evangelios fuentes dual
Mec Lc Mt ]n Mc Q
Hijo de Dios... 5 7 9 11 3 2 20
Hijo......... 4 6 9 16 4 3 18
Padre........... 3 12 23 114 3 7 132

De este cuadro numérico se puede apreciar, en primer lu-
gar, el uso cada vez mds creciente de cada una de las expre-
siones: Hijo de Dios, Hijo, Padre. Esta observacién se constata
ficilmente tanto si se atiende a las veces que aparecen en los
diversos evangelios, como si se contrasta el uso segtn las fuen-
tes mas primitivas (Mc y Q) con el uso individual que se mul-
tiplica después. Pero, ademds, se deja entrever que las diversas
expresiones que manifiestan la filiacién divina de Jests en sus
diferentes formas de Hijo de Dios, Hijo y Padre ya se usan
desde antiguo en las fuentes més primitivas. Su uso aumentard
en los evangelios con las caracteristicas propias que veremos
a continuacién en cada uno de ellos.

b) Modo de expresar cada evangelista
la filiacién divina
Al hablar de la presentacién que cada uno de los evange-
lios hace de la figura de Jests, se tratd ya algo sobre el tema

de la filiacién divina, especialmente en los evangelios de Mar-
cos, Mateo y Juan. Se trata ahora de hacer un parangén con-
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trastante entre los diversos evangelios, para ver mejor las ca-
racteristicas y diferencias. Eso facilitard el captar el contenido
evangélico de la filiacién divina.

1) EL EvanGELIO DE MARCOS

El tema de la filiacién divina de Jesds tiene en el evangelio
de Marcos una importancia central, ya que entra en la tematica
programdtica enunciada en el primer versiculo (1,1) y llevada
a su punto culminante en la confesién del centurién (15,39) 75.
Una confirmacién del puesto central que ocupa esta filiacién
divina de Jests en el evangelio de Marcos aparece en los testi-
monios excepcionales que la proclaman. La nota comun de
todos estos testimonios nos pone de relieve la conviccién que
tiene el evangelista Marcos de la personalidad de Jests. No
son meras frases que colorean el mesianismo de Jesus, sino
que expresan la persuasién del evangelista de que la persona-
lidad de Jests es sobrehumana 7. Lo proclaman como Hijo de
Dios los demonios (3,11; 5,7), la voz que procede del cielo en
el bautismo (1,11) y en la transfiguracién de Jests (9,7). La
manifestacién mas clara de su filiacién se pone en labios de
Jests mismo, de una manera implicita al invocar a Dios como
Abba, Padre (14,36), o de una manera directa, aunque parabé-
lica, al presentarse Jests, segtn la redaccién de Marcos (cf. 12,
12), como el Hijo enviado a la vifia por el Padre, una vez
maltratados los siervos que le precedieron (12,6). A ningtn
otro sino a Jests pueden referirse las palabras que él mismo
pronuncia sobre el conocimiento del tdltimo dia y hora: «Nin-
guno lo conoce ni los 4ngeles ni el Hijo, sino el Padren(13,32)77.
Es impensable que todas estas proclamaciones de la filiacién
divina de Jests, aun recogiendo alusiones mesidnicas del Anti-
guo Testamento, como en Mc 1,11 (cf. Sal 2,7; Is 42,1) 0 en
Mc 9,7 (cf. Dt 18,15), se queden, en la redaccién de Marcos,
en mero sentido mesidnico diverso de la profesién de fe del

75 La correspondencia y contenido de estos dos pilares basicos en la
estructura del evangelio de Marcos se expuso al ver la presentacién de la
figura de Jests en el segundo evangelio; cf. supra, c.I, p.11.21

76 TAYLOR, Mark, 228,

77 Habrfa que notar, para la comprensién del término «Hijos, la coloca-
cién en sentido ascendente de los términos: dngeles-Hijo-Padre.
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versiculo inicial (1,1) y que se recoge enriquecida con una pre-
paracién esmerada en la proclamacién final (Mc 15,39) 78.

No obstante esta filiacién divina de Jests tenga un puesto
central en el segundo evangelio, Marcos hace, sin embargo,
un uso discreto de la expresién ¢Hijo de Dios» y sus equivalen-
tes. El autor del segundo evangelio sabe que se trata de la
revelacién més profunda de Jests; por eso, teniendo cuidado
de respetar la discrecién misma con que Jests hablaba de ello,
lleva al lector, poco a poco, y s6lo a través de la representacién
de las cosas, a la confesién final del centuridn (15,39)79. La
proclamacién més explicita de la filiacién divina de Jests, y
como reasuntiva de todo el evangelio de Marcos, estd puesta
en boca de un pagano. Se sintetiza asi la fe en Jesus de los
destinatarios cristianos, procedentes de la gentilidad, a quienes
Marcos dirige su evangelio.

2) EL evancerio pE Lucas

En el evangelio de Lucas la mencién de la filiacién divina
de Jests, en sus diversas formulaciones, tiene varias proceden-
cias: los demonios, Jests, Dios mismo. Los demonios se diri-
gen a Jesus llaméandole Hijo de Dios en la primera y tercera
tentacién del desierto (4,3.9), en la curacién de los endemo-
niados de Cafarnadm (4,41) v Gerasa (8,28). Jests alude a su
filiacién cuando se denomina Hijo (10,22; 20,13; 22,70), cuando
llama a Dios su Padre (2,49; 10,22; 22,29; 24,49) o le invoca
como tal en la oracién (10,21; 22,42; 23,34.46). La proclama-
cién de filiacién procede de Dios mismo en la anunciacién, en
la que el 4ngel es enviado de parte de Dios (1,32.35), en el
bautismo (3,22) y transfiguracién de Jests (9,35) cuando se oye
la voz procedente del cielo 80, En todo este uso hay como unas
constantes que caracterizan la redaccién de Lucas: ambiente
de misterio en la presentacién de la filiacién divina, conexién

78 Cf. supra, c.I, p. 21. Asi, a propésito de la proclamacién de la voz
en el bautismo de Jests (Mc 1,11), dice TayLor, Mark, 162: «What is ex-
pressed is a new and vital relationship to God wich transcends Messiahship
as it was understood in Jewish thought».

79 CuLLMaNN, Cristologia, 436.

80 No todos estos textos son exclusivos de Lucas; algunos son comunes
con los otros sinépticos. Textos propios de Lucas son: en la anunciacién
(1,32.35), en el templo (2,49), en la curacién de los endemoniados de Ca-
farnadm (4,41), en la dltima Cena (22,29), en la cruz (23,34.46), antes de la
ascensién (24,49).
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entre mesianismo y filiacién, superacién de la filiacién divina
sobre la filiacién adoptiva propia del mesianismo del Antiguo
Testamento 81,

a) La ténica de misterio en la presentacién de la filiacién
divina de Jesus estd subrayada por el conocimiento sobrehu-
mano que siempre aparece en torno a esta realidad. En el
evangelio de Lucas sélo proclaman esta filiacién los demonios,
Jests, Dios mismo. Lucas no pone en boca de los hombres
semejante proclamacién; més adn, parece evitar positivamente
tal uso humano. Asi sucede en la confesién del centurién (23,
47); por un lado, las muchas semejanzas entre el texto de
Lucas y el de los otros sindpticos (Mc 15,39; Mt 27,54)82
muestran algiin contacto al menos en una fuente comun; pero,
por otro lado, la ausencia en Lucas del titulo Hijo de Dios
y su sustitucién por la denominacién de justo (Sixenos) mues-
tran una finalidad intencionada de Lucas de evitar tal procla-
macién en labios del centurién 83, Semejante supresién de la
filiacién divina de Jests en labios humanos se da en Lucas en
el texto paralelo que tiene con Mateo; mientras que, segin
San Mateo, los transetntes (Mt 27,40) v sacerdotes (Mt 27,
43) se burlan de Jests al pie de la cruz tomando ocasién de la
denominacién «Hijo de Dios», Lucas, por el contrario, pone
en boca de los soldados la expresién «rey de los judios» (Lc 23,
37), o «Mesias de Dios» en boca de los principes de los judios
(Lc 23,35). Esta sustitucién de la filiacién por la expresion
«Mesjas de Dios» la hace otra vez Lucas en la confesién de
Pedro (Lc 9,20; cf. Mt 16,16; Mc 8,29) 8. El sentido de mis-

81 Fl desarrollo de estas caracteristicas las tomamos en lineas generales,
aunque siguiendo un orden propio, del sugestivo articulo de A. GEoRraE,
Jésus Fils de Dieu dans I'évangile selon S. Luc: RB 72 (1965) 185-209; cf. p.206-
209.

82 En el texto de los tres sinépticos se encuentra el participio del verbo
wer» (épéw), la partfcula adversativa 8, el uso de un adverbio &Anbds
—(Mt-Mc)—8vtws (Lc), el adjetivo demostrativo «ester (olros).

83 Por otra parte, Lucas mantiene la mencién de Dios, pero como tér-
mino de la glorificacién del centurién: «glorificé a Diosy; incluso no deja
caer la alusién a la filiacién de Jests, pero la expresa mediante la oracién
que Jesus dirige a Dios como Padre en el versfculo anterior, exclusivo de
Lucas: «Padre, en tus manos encomiendo mi espiritu» (23,46).

84 Da la impresién de que Lucas realiza aquf, en una sola expresién, la
fusién sintética de los textos de Mateo y Marcos. El uso de esta férmula
«Mesfas de Dios» se encuentra sélo en Lucas (9,20; 23,35), no en los otros
evangelistas; en la traduccién de los LXX sélo dos veces: aplicada a David
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terio que tiene la denominacién de «Hijo» en Lucas se presenta
igualmente cuando, en la pardbola de los vifiadores homicidas,
el Hijo que es matado (Lc 20,13-15) llega a ser, en la redaccién
de Lucas, no sélo piedra angular (Lc 20,17; cf. Mt 21,42;
Mec 12,10), sino también piedra de tropiezo; sélo Lucas afiade
«Todo el que cayere contra esta piedra se quebrantara y aquel
sobre quien ella cayere quedard aplastado» (Lc 20,18; cf. 2,34).

b) La conexién de mesianismo y filiacién de Jests ya se
encuentra en Ja tradicién sinéptica de una manera explicita en
la respuesta de Jests ante el sanedrin (Mc 14,61-62; Mt 26,
63-64) 0, de una manera implicita, bien en las palabras que
muestran la misién de Jests en el bautismo (Mc 1,11 par.)
y transfiguracién (Mc 9,7), o bien en las palabras de los de-
monios (Mc 3,11; 5,7 par.). Lucas, que depende también de
esta tradicién sinéptica, se hace eco de esta conexién con un
acento especial, al yuxtaponer con frecuencia al sentido mesia-
nico el sentido de filiacién divina. Asf, en la escena de la
anunciacién se da una primera etapa en que se presenta el
mesianismo de Jesds con términos ya clésicos de la esperanza
judaica: se habla de «Hijo del Altisimo» (Lc 1,32) en linea de
lo ya preanunciado (2 Sam 7,14; Sal 2,7), se dice que el Sefior
Dios le dari el trono de David, su padre, y reinaré en la casa
de Jacob por los siglos, y su reino no tendrd fin» (Lc 1,32-33),
con expresiones que pertenecen al vocabulario real (cf. 1 Re 1,
31; Sal 4s5,7; 72,17; Dan 2,4; 3,9; 5,10; 6,7.22) vy a la perspec-
tiva del mesianismo tradicional (cf. Is g,6). Sigue una segunda
etapa en la que se precisa la novedad de esta filiacién: a la
pregunta de Maria (Lc 1,34), se responde aludiendo a una
especial intervencion del Espiritu que vendré sobre ella como
fuente de vida: «Por esto el Hijo engendrado sera santo, serd
llamado Hijo de Dios» (Lc 1,35). En la escena del bautismo
de Jesus, Lucas hace preceder un sentido mesidnico de la es-
cena (cf. Lc 3,15), antes de la proclamacién de la filiacién
(Lc 3,22). Cuando los demonios proclaman a Jests como Hijo
de Dios, explicitamente se afirma que ellos conocian que Jesds
era el «Mesias» (Lc 4,41). La declaracién de Jests sobre el
conocimiento mutuo y exclusivo de! Hijo y del Padre (Lc 10,
22) la inserta Lucas en un contexto mesidnico, al aludir pre-

(2 Re 23,1) o para hablar de la uncién del sacerdote (Lev 21,12); cf. GEOR-
GE, Jésus Fils de Dieu, 194.
i



208 P.II ¢.7. El titulo «Hijo de Dios»

viamente al poder concedido a los discipulos de arrojar demo-
nios, de andar sobre serpientes, escorpiones y sobre toda po-
tencia enemiga (Lc 10,17-20), y al mencionar después la feli-
cidad de los discipulos que han podido ver y oir lo que los
profetas y reyes, aunque lo desearon, no vieron ni oyeron
(Lc 10,23-24). En la Gltima cena de nuevo, al hablar del Padre,
se relaciona filiacién de Jests con mesianismo, al disponer del
reino en favor de los discipulos (Lc 22,29). Por dltimo, en la
escena ante el Sanedrin, Lucas, en contraste con los otros dos
sinépticos, desdobla la pregunta del sumo sacerdote yuxtapo-
niendo a una primera interrogacién a nivel mesiédnico (Lc 22,
67) una segunda sobre su filiacién divina (Lc 22,70). Se sigue,
pues, una vez mads, el esquema empleado en la anunciacién
y esbozado con frecuencia en las otras escenas.

¢) Pero junto a la conexidn de mesianismo y filiacién hay
una marcada tendencia en Lucas a mostrar una neta supera-
cién de la filiacién divina de Jests que desborda todas las espe-
ranzas cifradas en la filiacién adoptiva del Mesias. Para resaltar
esta superacién, Lucas emplea dos procedimientos: uno, de
relacién especial entre Jesus y el Padre en linea de intimidad
y sumisidn; otro, de relacién especial con el Espiritu que estd
en la base de su misma filiacién. La intimidad de Jests con el
Padre se transparenta en la oracién de Jests precedida siempre
de la invocacién de Dios como Padre; asi lo hace Lucas en
textos comunes con los otros sindpticos: en el himno de exul-
tacién de Jests (Lc 10,21; cf. Mt 11,25), en la oracién de
Getsemani (Lc 22,42; cf. Mt 26,29; Mc 14,36) v también en
otros textos que le son propios: al pedir perdén para sus ene-
migos (L.c 23,34), al cerrar sus labios con las dltimas palabras
de su vida mortal (Lc 23,46) 85, Es cierto que esta invocacién
que hace Jestis de Dios como su Padre no muestra por si misma
el caricter especifico de su filiacién; también los discipuloes lo
han de invocar como Padre (cf. Mt 6,6.9; Lc 11,2). Pero esta
invocacién de Jests que se dirige a Dios como a Padre (Lc 10,
21) hay que enmarcarla en el cuadro de relaciones completa-
mente singulares que se dan entre ambos, en linea de conoci-

85 Asf forma Lucas una perfecta inclusién: en las primeras palabras de
Jests se pone al Padre en el centro de su vida (Lc 2,49); en las tltimas,
Jesus se abandona en las manos del Padre (Lc 23,46). Incluso las dltimas

palabras de su vida gloriosa, en el evangelio de Lucas, contienen igualmente
la mencién del Padre (Lc 24,49).
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miento mutuo exclusivo (Lc 10,22b) y en linea de pleno poder
recibido (Lc 10,21.22¢) y de transmisién del mismo poder que
posee (Lc 10,19). La relacién de Jests con el Padre estd pre-
sidida no sélo por la intimidad con él, sino también por la
sujecién a la voluntad del Padre. Asi, en las tentaciones del
desierto, ante la sugerencia del diablo de mostrar su filiacién
utilizdndola en provecho propio (Lc 4,3) o en exhibicién (Lc 4,
9), la respuesta de Jesus est4 en linea de sujecién y obediencia
al cumplimiento exacto de la ténica de su mesianismo (Lc 4,
4.12). La oracién en el huerto dirigida al Padre esti condicio-
nada al cumplimiento de su voluntad (Lc 22,42). Esta actitud
de Jests se expresa de una manera programaética ya en sus pri-
meras palabras: «Yo debo ocuparme en las cosas de mi Padre»
(Lc 2,49) %6,

La relacién de Jests con el Espiritu en base a su filiacién
divina est4 puesta de manifiesto en la escena de la anunciacién.
Precisamente porque el Espiritu Santo descenderd sobre Maria
y el poder del Altisimo la cubrird con su sombra, lo que nacerd
de ella serd santo y serd llamado Hijo de Dios (Lc 1,35)87.
La mencién del Espiritu contintia atin presente otras veces en
el evangelio de Lucas al hablar de la filiacién de Jests. Asi,
inmediatamente después de ser proclamado Jests Hijo en el

86 En la relacién de Jests con el Padre, Lucas prefiere omitir algunos
trazos que tal vez podrfan ser duros de entender para sus lectores proce-
dentes del paganismo. Tales serfan el desconocimiento que los dngeles y el
mismo Hijo tienen del dltimo dfa y hora (cf. Mc 13,32; Mt 24,36) y el grito
de desamparo en la cruz con las palabras del salmo: «Dios mio, Dios mio,
épor qué me has abandonado?» (Mc 15,34; Mt 27,46). Estos dos elementos
estdn presentados por Lucas de otra manera. La ignorancia del tiempo y
mornento fijado por el Padre se indica en relacién con los discipulos (cf. Act 1,
7); las palabras dirigidas a Dios desde la cruz se expresan en linea de aban-
dono en las manos del Padre: «Padre, en tus manos entrego mi espiritu»
(Lc 23,46).

87 Semejante tradicién de conexionar concepcién virginal de Jests y
accién del Espiritu se encuentra también en el evangelio de San Mateo
(Mt 1,20-21). En Mateo, en cambio, no se da, como en Lucas, la mencién
explicita de la denominacién «Hijo de Dios» (L.c 1,35). Por esta accién del
Espiritu, dice A. George: «Jésus est uni a Dieu a une profondeur qui dépas-
se tout ce qu'ont pu concevoir ’Ancien Testament et le judaisme. Par la,
il est Fils de Dieu en un sens absolument nouveau»; cf. GEORGE, [ésus Fils
de Dieu, 191. Dado el paralelismo de construccién entre la escena de la
anunciacién y Jests ante el sanedrin (cf. supra, p.207s), cuando en esta tlti-
ma escena se hace la segunda pregunta en torno a la filiacién divina de
Jests (Lc 22,70), habria que decir también: «Le contexte impose a ce titre
un sens plus proche de la pensée chrétienne que dela pensée juives; cf. GEor-
GE, Jésus Fils de Dieu, 199.

El Jeséis de los Evangelios 14
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bautismo (Lc 3,22), sélo Lucas subraya que «se volvié del
Jordén lleno del Espiritu Santo» (Lc 4,1); igualmente, la ora-
cién que Jests hace dirigiéndose a Dios como a Padre se realiza,
segun la expresion de Lucas, inundado de gozo en el Espiritu
Santo (Lc 10,21). Al final del evangelio de Lucas hay una
dltima conexién de la filiacién de Jests, mediante la denomi-
nacién de Dios como su Padre (Lc 24,49), con el Espiritu, al
hablar de la promesa que enviard a los discipulos (Lc 24,49;
cf. Act 2,33) 8.

Al desarrollar Lucas de este modo el tema de la filiacién
de Jests, lo hace en armonia con una tematica frecuente en su
evangelio, temdtica del Espiritu e intimidad con Dios. Des-
arrolla también este titulo en acomodacién a sus lectores cris-
tianos procedentes del paganismo, al presentar la filiacién en-
vuelta en una atmésfera de misterio y al mostrarla en conexién
con el mesianismo, pero en una superacién neta de la filiacién
divina sobre el mesianismo preanunciado.

3) EL EvanceLio pE MATEO

El evangelio de Mateo presenta notas comunes y notas di-
ferenciales respecto de los otros sinépticos en el modo de tratar
la filiacién divina de Jesus 89, Como en el evangelio de Marcos,
el tema también es central en el evangelio de Mateo. Sin em-
bargo, mientras que Marcos muestra una gran parsimonia en
la mencién de la filiacién divina de Jests, Mateo, por el con-
trario, no tiene el temor reverente de Marcos, sino que penetra
con profusidén en el misterio de la filiacién. La expresién com-
pleta de Hijo de Dios aplicada a Jests, aun con diversos mati-
ces, la emplea Mateo unas nueve veces; otras nueve veces
s6lo el término de Hijo, y unas veintitrés veces la denominacién
o invocacién de Dios como Padre de Jesus 90,

Si se compara la presentacién de la filiacién que hace Ma-
teo con la de Lucas, se nota también una gran diferencia entre

88 Ibid., 202.

89 Fl tema de la filiacién divina de Jests en el evangelio de Mateo se
traté al hablar de la presentacién de la figura de Jests en este evangelio
(cf. .11, p.47). Nos limitaremos ahora a contrastarlo con los otros sinépti~
cos, exponiendo al mismo tiempo sus principales caracteristicas.

90 Sobre los diferentes textos de Mateo y el contraste con Marcos,
cf. supra, p.202s.
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los dos. Aunque hay un uso abundante en los dos, los sujetos
que lo utilizan son diversos. En el evangelio de Lucas los
hombres quedan excluidos de su uso, estando circunscrito sélo
a los demonios, Jests, Dios. Por el contrario, en el evangelio
de Mateo, la filiacién divina de Jests, en uno u otro sentido,
la utilizan ademés otros diversos personajes: los endemoniados
(8,29), el centurién pagano (27,54), los transetntes bajo la cruz
(27,40), los sacerdotes (27,43), el sumo sacerdote (26,63), los
discipulos (14,33), Pedro (16,16).

Como caracteristicas de la presentacién que hace Mateo de
la filiacién divina de Jestds, se podrian sefialar, por un lado,
el punto de partida en la concepcién virginal; por otro lado,
la conjuncién que hace con la descendencia davidica de Jests.
Para estos dos puntos es de suma importancia el capitulo pri-
mero de Mateo. Se comienza con la afirmacién tajante de la
filiacién davidica de Jests: «Libro de la genealogia de Jesucristo,
hijo de David» (1,1). Como comprobacion, sigue toda la genea-
logia davidica comenzando desde Abrahdn hasta llegar a José
(1,2-16), hijo de David (1,20). Pero, al terminar toda esta com-
probacién genealdgica, sorprende que José no tuvo en todo
ello otra intervencién que la de poner el nombre de Jesus al
Nifio (1,21), ya que lo concebido en Maria fue obra del Espiritu
Santo (1,20). Juridicamente, Jesds nace en una familia davidica
con todos los derechos de hijo de David. Pero, por su con-
cepcién virginal, trasciende su procedencia davidica 91. Al final
de la vida publica, Jests hard a los fariseos una pregunta que,
sobre todo en la redaccién de Mateo, pone en la pista del
misterio: «(Qué os parece del Cristo? gDe quién es hijo?
(Mt 22,42). El fundamento de su dignidad no se agota en su
procedencia davidica, segin la concepcién judaica; de lo con-
trario, David no le llamaria en espiritu su sefior (Mt 22,43).
Se deja entrever otro concepto, el cristiano. La concepcién vir-
ginal, su procedencia del Espiritu, hard que sea llamado Hijo
de Dios (ct. Lc 1,35). Serd la confesién que Mateo pondrd en
labios de Pedro, uniendo al mesianismo la filiacién divina que
lo trasciende: «Td eres el Cristo, el Hijo de Dios vivoy
(Mt 16,16).

91 LeonNarp1, L'infanzia di Gesil, 44.
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4) EvL EvaANGELIO DE Juan

El modo de tratar el tema de la filiacién divina de Jesus
tal vez sea uno de los puntos en los que hay una diferencia
miés notable entre el cuarto evangelio y los sinépticos. Por un
lado, al igual que los sindpticos, Juan ve en la filiacién divina
de Jesuds una realidad permanente en él, lo mismo que el hecho
de un mutuo conocimiento entre el Padre y el Hijo. Pero en
Juan, la manifestacién de esta filiacién no estd circunscrita a los
momentos especialmente salientes que nos cuentan los sinép-
ticos, como el bautismo, la transfiguracién o el himno de exul-
tacién de Jests; el cuarto evangelio desarrolla el tema y se
manifiesta de un modo mdas unitorme 92,

Si se compara bajo este punto de vista el cuarto evangelio
con el de Marcos, se nota una semejanza y una gran diferencia.
En ambos el tema de la filiacién divina de Jests ocupa un
puesto central. Marcos lo preanuncia como finalidad de su
evangelio, al exponerlo como idea programética ya desde el
primer versiculo: «Comienzo del evangelio de Jests, Mesias,
Hijo de Dios» (Mc 1,1). Juan confiesa tener esta misma finali-
dad cuando, al poner una primera conclusién de su evangelio,
afirma: «Estos (signos) fueron escritos para que creiis que Jesus
es el Mesias, Hijo de Dios» (Jn 20,31). Por el contrario,
mientras que Marcos trata con gran reserva el tema de la
filiacidn, aun siendo central, aludiendo a él pocas veces, Juan
lo trata frecuentemente y sin reservas, exponiéndolo igual-
mente a judios y discipulos.

5i la comparacién se establece entre el cuarto evangelio
y los otros dos sinépticos, la conveniencia habria que ponerla
en un mayor uso del tema en todos ellos. La diferencia se
manifiesta ya desde el comienzo. El evangelio de Mateo y de
Lucas, aun con diversidad de matices, intentan mostrar la
filiacién divina de Jests partiendo ya de su concepcidén virgi-
nal mediante la intervencién del Espiritu Santo. El evangelio
de Juan, por el contrario, no pretende explicar el cémo de la
generacién del Hijo de Dios mediante la concepcidn virginal;
Juan insistird, junto con la preexistencia y unidad con el Pa-
dre 93, en su procedencia divina del mismo Padre, sin enmar-

92 TavLor, La Personne du Christ, 31.
93 Cf. c.IV, p.g6.
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carla en el cuadro de concepcién o nacimiento humano 94,
Esta procedencia del Hijo que viene del Padre la expresa el
cuarto evangelio no sélo en el sentido de cercania mediante
la preposicién mopé (cf. In 17,5) 93, ni sélo mediante la pre-
posicién &mwé indicando separacién y misién recibida de Dios
(cf. In 3,2; 13,3; 16,30) 96, sino también subrayando un sen-
tido de origen intimo mediante la preposicién éx (cf. Jn 8,42;
16,28) 97, Junto a todos estos aspectos de unidad, envio y pro-
cedencia del Hijo respecto del Padre, el cuarto evangelio sub-
raya otro intimamente conexionado con la filiacién: la depen-
dencia que tiene del Padre, la completa sujecién v obediencia
a la voluntad de aquel que le ha enviado. El buscar no la vo-
luntad propia, sino la de aquel que le envié (cf. Jn 5,30), es
algo tan intimo y personal en Jests como la comida que toma:
«Mi alimento es hacer la voluntad del que me envié y acabar
su obra» (Jn 4,34) 98. Nota constante de su vida es hacer
siempre lo que agrade al Padre (cf. Jn 8,28-29). Por esta ra-
zén, porque siempre hace la voluntad del Padre, en confor-
midad con la teologia expresada por San Juan en labios del
ciego de nacimiento de que Dios escucha al que hace su vo-
luntad (cf. Jn 9,31), se oird también de labios de Jests: «Yo
sé que siempre me escuchasy (Jn 11,42) 99. Esta sujecién y
obediencia al Padre, por la que Jests hace siempre la volun-
tad del que le envid, es algo que se presenta como enraizado
en la misma esencia del Hijo, al igual que es connatural al

94 CurLManN, Cristologia, 440-441.

95 También emplea el cuarto evangelio esta preposicién para hablar del
envio de otros mensajeros de Dios, como el Bautista (cf. Jn 1,6).

96 En el cuarto evangelio no se encuentra esta preposicién para indicar
la misién de otro enviado por Dios. Este sentido de misién recibida aparece
claro en el envio del 4ngel Gabriel de parte de Dios (cf. Lc 1,26). Esta fa-
ceta de «misién», de enviado, es clave en el cuarto evangelio en la manera
de presentar la figura de Jests; cf. c.IV, p.go.

97 En el texto de Jn 8,42 hay una clara distincién entre las dos preposi-
ciones &md y &; Dobp, Interpretation, 259-260: «Christ’s coming was not
initiated by Himself—He came not é&mw’#uautol but &md Tol @eol, since the
Father sent Him; but not only so—He had His origin in the being of the
Father. It is in this precise sense, and not in any vaguer sense with the
words might also bear, that He is & 100 ©eoU. In this sense, applicable to
no prophet or messenger, Jesus is Son of Godp.

98 CoLLManN, Cristologia, 443: «Como el cuerpo humano no puede
vivir sin la comida, asf forma parte del ser mas intimo de Jests el deber ha-
cer lo que Dios hace».

99 CasBa, La oracién de peticién, 284-292.
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Padre el amor de complacencia sobre el Hijo (cf. Jn 17,23-
26) 100, Es cierto que el vocabulario para describir esta suje-
cién del Hijo respecto del Padre recuerda el lenguaje de los
profetas del Antiguo Testamento (cf. Is 6,8; 1 Re 22,14) 101,
Sin embargo, hay una diferencia radical, ya que, mientras los
profetas adoptan esta actitud tal vez de forma intermitente
para una realizacién concreta, en el Hijo su postura se da de
manera absoluta y permanente (cf. Jn 8,34-35) 192. Esta su-
jecién del Hijo a la voluntad del Padre se extiende hasta el
cumplimiento dltimo de la misién (cf. Jn 9,4; 14,31) para la
que el Padre le ha enviado al mundo (cf. Jn 3,16) 103, Pero
esta sujecién del Hijo al Padre no merma la igualdad y unidad
de su actuar con el actuar del Padre, de manera que, al igual
que el Padre, continta actuando aun en sibado (cf. Jn 5,16-
17). La actitud de oposicién mortal de los judios contra Jests
brotara, en ultimo término, de semejante pretensién de lla-
mar a Dios su Padre v hacerse de este modo igual a Dios
(In 5,18; 10,33). Juan, como ningdn otro evangelista, ha pro-
fundizado en el misterio de la filiacién divina presentando,
junto con la obediencia y sumisién del Hijo, su igualdad y
unidad con el Padre.

c) Contenido evangélico de la filiacién divina

Partiendo de la manera como cada evangelista ha desarro-
llado la expresién Hijo de Dios, podemos ahora asomarnos a
su contenido evangélico. De ¢l habria que excluir una serie
de elementos que no se encuentran en los evangelios o que

100 1 .a relacién de dependencia del Hijo y autoridad del Padre la explica
de este modo sugestivo Taylor (La Personne du Christ, 113): «Ce n’est pas
la relation d'un serviteur a un maitre, d’un inférieur a un supérieur, mais
celle de deux étres qui vivent dans une unité parfaite, dans une éternelle
communauté d’amour. C'est un mode d’étre dans lequel I'autorité est la
fonction de I'un, I'obeissance celle de l'autre, dans une relation d’amour
qui enléve a 'autorité toute note de supériorité, & 1’obeissance toute appa-
rence d’inferiorité»,

10t Dobp, Interpretation, 254-255.

102 Jbid., 255: «The difference between prophet and Son is that the
latter possesses in an absolute sense that which the prophests posses ideally
but not in full actuality, and possesses permanently what they perhaps
posses intermittently and ad hoc (cf. VIII, 35).

103 En este texto de Jn 3,16, dado el paralelismo con el sacrificio de
Isaac (Gén 22,2; cf. supra, ¢.IV, nota 8, p.84), se alude también al sacrificio
de Jests; cf. CuLLMANN, Cristologia, 444-445.
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positivamente se rechazan como constitutivos de la filiacién,
para subrayar otros que son los que propiamente la caracte-
rizan.

1) Segtn la manera como los evangelistas han presentado
la filiacién divina, no se puede hacer entrar en ella, como
nota distintiva, el poder especial de realizar maravillas o por-
tentos. En el evangelio de Marcos no aparece jamds la cone-
xi6n de milagros con la formulacién Hijo de Dios. La pro-
clamacién del centurién hacia la que converge el evangelio
como tema central, en la redaccién de Marcos, estd provocada
por el hecho y modo de la muerte de Jesis (Mc 15,39). En los
evangelios de Mateo v Lucas se excluye expresamente la co-
nexién entre obras prodigiosas y la denominacién de Hijo de
Dios. Asl, en el relato de las tentaciones, Jests rehusa cam-
biar las piedras en pan o arrojarse del pindculo del templo
para exhibir la propia filiacién divina (Mt 4,3.6; Lc 4,3.9) 104,
La misma tentacién, pero bajo otra forma, se presenta a Jests
pot parie de los transedndes, escribes v andianes, ceande le
sugieren bajar de la cruz y salvarse a si mismo como compro-
bacién de su filiacién (Mt 27,40-43). Su filiacién la mostrara
en llevar hasta lo dltimo el cumplimiento de su misién. Al
final, en la tredaccién de Mateo, el centurién dira, al ver el
terremoto vy lo acaecido: «Verdaderamente éste era Hijo de
Dios» (Mt 27,54). La confesién de la filiacién divina en la
muerte de Jests va acompafiada en el evangelio de Mateo
con los rasgos propios de una teofania veterotestamentaria:
temblor de tierra (Mt 27,51; cf. Jue 5,4; Sal 67(68),8-9) o te-
mor (Mt 27,54; cf. Ex 3,6; 19,18), o con las notas distintivas
del dia de Yahvé (cf. J1 2,10; 3,3-4; Am 8,9-10). Estas circuns-
tancias de la proclamacién del centurién en la redaccién de
Mateo (T& ywdpeva: Mt 27,54) no son para justificar una reac-
cién tipicamente pagana en las palabras del soldado roma-
no 105, sino para encuadrar la confesién de filiacién divina en
un marco teofdnico de claras pinceladas biblicas 106,

Hay, sin embargo, algunas ocasiones en que la proclama-

104 Cullmann observa, finamente, que es grandemente significativo que
sea el mismo Jests el que rechace como diabélica la concepcién helenfstica
de la filiacién divina en linea de mostrarse como taumaturgo; CULLMANN,
Cristologia, 412.

105 BoNNARD, Matthieu, 407. .

106 BeNort, Passion et Résurrection, 226-230; McKENzIE, Mateo, 290.
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cién de Hijo de Dios parece conexionarse con la realizacién
de obras milagrosas, como el expulsar demonios (Lc 4,41)
o andar sobre las aguas (Mt 14,33). Con todo, hay que adver-
tir que cuando se proclama a Jests como Hijo de Djos con
motivo de un exorcismo, Lucas identifica expresamente la ex-
presién Hijo de Dios con su realidad mesidnica; segtn el
evangelista, Jests «reprendia (a los demonios) y no les dejaba
hablar, porque conocfan que él era el Mesfas» (Lc 4,41). Cuan-
do Jests anda sobre las aguas, en el relato de Mateo, los dis-
cipulos terminan diciendo: «Verdaderamente td eres Hijo de
Dios» (Mt 14,33). Esta confesién, que, por otra parte, falta
en la escena paralela de Marcos (Mc 6,45-52), no manifiesta
una concepcién en que el titulo Hijo de Dios se identifique
con el poder taumatidrgico; es, més bien, reflejo de la fe de
una comunidad que cree en la filiacién divina de Jests y la
proclama en esta ocasién. Igualmente, hay momentos en que
el cuarto evangelio parece relacionar también los milagros,
los ¢signos», con el titulo o realidad de Hijo de Dios; asi,
cuando en su conclusién escribe: «Muchas otras sefiales hizo
Jests en presencia de sus discipulos que no estin escritas en
este libro; y éstas fueron escritas para que credis que Jesis
es el Mesias, Hijo de Dios» (Jn 20,30-31). De la misma ma-
nera habria que decir que Juan no identifica la fuerza realiza-
dora de milagros con la filiacién divina. Esta Juan la expresa,
como hemos visto, de otra manera; los milagros contados por
el evangelista son ciertamente signos manifestativos de la rea-
lidad existente en Jesus; ellos pueden introducir en la fe de
que Jesus es el Cristo, el Hijo de Dios 107,

Del contenido evangélico de filiacién divina habria que

107 R. ForMEsYN, Le Sémeion johannique et le sémeion hellénistique:
ETL 38 (1962) 856-804. En este documentado estudio, R. Formesyn dis-
tingue el contenido del ¢signo» (onueiov) en ambiente helenfstico y el «igno»
de resonancia veterotestamentaria, El «signo» helenfstico consiste en un fené-
meno, milagroso o no, proveniente de los dioses, con lo que se da pie para
presagiar el futuro (p.862-869); el «signo» para un fiel veterotestamentario
es, por el contrario, un suceso cuyo cardcter milagroso es evidente; en él ve
una sefial demostrativa de una palabra de revelacién de Yahvé o de un pro-
feta (p.877). Un andlisis del onuefov en el evangelio de San Juan (p.881-893)
le lleva a la conclusién: «Le onpeiov johannique comme miracle démonstratif
exprime une conception si spécifiquement vétérotestamentaire, qu'il est
impossible de chercher a1lIeurs une explication de son emploi. Le onuelov
hellemsthue ne pourrait qu’avoir faussé tout le contenu essential des con-
ceptions johanniques sur les miracles de )ésus» (p.889-89o).
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excluir también una identidad entre el titulo de Mesfas e Hijo
de Dios; méas atn, éste no se puede considerar como una exi-
gencia esencial que emane de la realidad mesiédnica. En el
Antiguo Testamento no se dan textos en que se formule de
una manera conjunta la denominacién de Mesias e Hijo de
Dios. No seria, sin embargo, de extrafiar que en tiempos de
Jests, dada la concepcién judaica sobre el Mesfas como des-
cendiente de David, también se le aplicase al Mesias, como
al rey, la denominacién de filiacién divina; asi se deja entrever
tal vez en la pregunta del sumo sacerdote a Jests (Mt 27,63;
Mc 14,61) o en la aclaracién que hace Lucas con ocasién de
los gritos que proferian los demonios (Lc 4,41). Por el con-
trario, si en otras ocasiones se yuxtaponen en los evangelios
las dos denominaciones: Cristo e Hijo de Dios (cf. Mt 16,16;
Jn 20,31), no es por una identificacién de ambos titulos, sino
por ser una formulacién de fe que confiesa las dos realidades
y las dos denominaciones en una misma persona. El contenido
evangélico es totalmente diverso, con una superacién clara
de la filiacién sobre el mesianismo, como aparece en la dind-
mica del evangelio de Marcos 198, en la orientacién del evan-
gelio de Mateo 109, en la preocupacién del evangelio de Lu-
cas 110 y en la profundidad del evangelio de Juan 111,

2) El contenido positivo de la filiacién divina estd ex-
presado en los cuatro evangelios, como ya hemos visto, en
una explicita referencia al Padre. Esta referencia se pone en
linea de sumisién y obediencia en el cumplimiento de la mi-
sién recibida. Esta actitud reviste en el evangelio de Juan
una formulacién especialmente significativa, al considerarse
como el alimento de la propia vida (Jn 4,34). En los sinépti-
cos, la sumisién y obediencia es lo que impulsa a rechazar
manifestaciones aparatosas en el desierto, manteniéndose fiel
a la orientacién trazada (Mt 4,3.6; Lc 3,9); lo que hace tam-
bién encajar en la oracién del Getsemani el propio querer del
Hijo en la voluntad del Padre (Mc 14,36; Mt 26,39; Lc 22,42);
y, finalmente, lo que alienta a¥permanecer hasta el final en la
cruz a pesar de insinuaciones contrarias (Mt 27,40.43). No

108 Cf. c.I, p.13.21; c.VII, p.204.
109 Cf, c.Il, p.47; c.VII, p.210.
110 Cf. ¢.VII, p.205.

111 Cf, c.1V, p.96; c.VII, p.212.
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obstante esta sumisién del Hijo al Padre, hay una perfecta PARTE TERCERA

unidad entre ambos en una actuacién continua que estd por

encima del sébado (Jn 5,16-17), en un conocimiento mutuo PROCESO DE FORMACION DE
que no se da en ningtin otro (Mt 11,25-27; Lc 10,21-22), en

un amor reciproco que existe desde siempre (Jn 14,31; 17,24). LOS DIVERSOS TITULOS

Esta manifestacién de filiacién y unidad con el Padre (Jn 10,
30) hard que los judios, una vez concebidas sus intenciones
de muerte (Jn 5,18; 10,31-33), las realicen (Mt 27,65-66;
Mc 14,63-64; Lc 22,70-71). Una vez sea levantado en alto,
se manifestard quién es él (cf. Jn 8,28); entonces el centurién
proclamard con nitidez: «Verdaderamente este hombre era
Hijo de Dios» (Mc 15,39; Mt 27,54).



En las dos partes anteriores hemos tratado dos aspectos
fundamentales de la cristologia de los evangelios, pero siem-
pre a nivel de redaccién. La primera parte se centrd en la
presentacién que cada evangelio hace de la figura de Jesus,
obedeciendo al conjunto estructural de su evangelio. La se-
gunda parte abordé el sentido de los diversos titulos cristols-
gicos que aparecen como centrales en esa presentacion de la
figura de Jests en cada evangelio. El contenido de esos titulos
nos lo ofrecid, junto con el andlisis de precedentes veterotes-
tamentarios y literatura extrabiblica, el uso que de ellos hacen
los evangelios mismos en su formulacién redaccional. Las dos
partes precedentes eran necesarias y fundamentales al esbozar
una cristologia de los evangelios. Pero no podemos detenernos
en ellas sin asomarnos al menos a la prehistoria de esa redac-
cidn, es decir, a la tradicién previa por la que se han transmi-
tido esos titulos antes de llegar a la redaccién definitiva.

El objeto de esta tercera parte ser4 el estudio de esta tra-
dicién de los titulos cristolégicos hasta remontarnos a su ori-
gen fontal y primitivo. Semejante tradicién presenta diversos
aspectos que hay que desarrollar. Ya supone una tradicién
diversa la distinta presentacién que cada evangelista hace de
Jesus, segtn la orientacién peculiar de su evangelio, la enmar-
cacién de los diferentes textos cristolégicos y la misma for-
mulacién propia que hacen de esos mismos textos. Estos di-
versos aspectos implican tradicién distinta, ya que siempre
se da un texto mas primitivo del que proceden los otros en
un proceso evolutivo. Pero, sobre tado, se comprueba la di-
versidad de tradiciones, porque los diversos titulos que se
dicen de Jesus presentan a veces una especial resonancia adap-
tada a los diversos ambientes en los que se han desarrollado.
Serd, pues, necesario hacerse eco de esta resonancia ambien-
tal, pero para descubrir, incluso a través de ella, cudl es el
punto de origen que, partiendo de Jestis mismo, ha motivado
un desarrollo acomodado de esos titulos cristolégicos. En el
estudio de la tradicién y origen de esos titulos nos atendremos
fundamentalmente a los tres titulos ya antes analizados: Cris-
to, Hijo del hombre e Hijo de Dios. La tradicién y origen de
cada uno de estos tres titulos constituira los tres capitulos de
esta tercera y altima parte.



CarpfturLo VIII
TRADICION Y ORIGEN DEL TITULO «CRISTO»

ESQUEMA
1. La tradicién del titulo «Cristo».
Origen del titulo.

a) El titulo «Cristo» en labios de Jesus.
b) Actitud de Jests ante preguntas y confesién mesidnicas.

1) Actitud de Jesus ante las preguntas.
a) Pregunta del Bautista (Mt 11,2-6; Lc 7,18-23).
1.° La pregunta del Bautista.
2. La respuesta de Jesus.

b) Pregunta del sumo sacerdote (Mc 14,61-62; Mt 26,63-64;
Lc 22,67-69).
¢) Ante la sugerencia de la samaritana (Jn 4,25-26).
2) Actitud de Jests ante la confesién mesidnica de Pedro.

3. El titulo «hijo de Davidy.

Entre los diversos titulos aplicados a Jesus, tal vez éste de
Cristo sea el que ha tenido una tradicién més consistente 1.
No sélo ha llegado a integrar una unidad con el nombre his-
térico de Jests, formindose la denominacién de Jesucristo
(Mt 1,1; 16,21; Jnn 1,17; 17,3), sino que lo sustituye incluso,
convirtiéndose el titulo «Cristo» en el nombre propio de la
persona (Rom 9,5; 1 Cor 15,3). El principio fontal de esta
tradicién presenta, sin embargo, sus dificultades.

1. La tradicion del titulo «Cristo»

Como caracteristica general se puede decir que este titulo
ha tenido un uso cada vez ma4s frecuente. El término Cristo
aparece unas siete veces en el evangelio de Marcos 2, unas

1 CurrMmany, Cristologia, 213-214.

2 Cuatro veces es llamado «Cristo»: dos veces por el evangelista (1,1;
9,41), una vez por Pedro (8,29) y otra vez por los sacerdotes en plan de
burla (15,32). Dos veces como pregunta: de Jests, refiriéndose al hijo de
David (12,35), y del sumo sacerdote en referencia a Jests (14,61). Una vez
se utiliza en forma impersonal no aplicada a Jests (13,21).
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doce veces en el de Lucas 3, diecisiete en el de Mateo 4 y die-
cinueve en el de JuanS. Sin embargo, en estas ocasiones la
denominacién de Cristo no adquiere la solidez de nombre
propio, permaneciendo ain como titulo. Si en expresiones
de las cartas de San Pablo se verifica a veces semejante trans-
posicidn, siempre queda en Pablo la conciencia de que Cristo
no es nombre propio sino titulo, como lo muestra el que a
veces coloque el término Cristo ante el nombre de Jesus
(Rom 3,24; 6,3.11.23...). Esta evolucién de utilizar el término
Cristo como nombre se ha desarrollado sobre todo en lugares
donde residfan comunidades cristianas helenisticas, en las que
no existia ningtn interés mesidnico en el sentido originario
de la expresién. En estas comunidades, el simple titulo era
insuficiente para expresar la dignidad de Jests, ya que él en-
cerraba en si mucho mis que el Mesias de la expectacién ju-
daica. De este modo, el término Cristo en estas comunidades
s6lo podia sobrevivir como designacién personal de Jests aso-
ciado a las otras denominaciones de «Sefior» e «Hijo de Dios» 6.
Esta tendencia creciente a un uso mayor del término Cristo,
incluso con la consistencia de nombre propio, ha traido con-
sigo la existencia de un hecho paraddjico, es decir, una mayor
cercanfa a la concepcién mesidnica original de Jesus, al ser
despojado el nombre de toda implicacién nacionalista y poli-
tica 7. El desarrollo del titulo «Cristo» y su matizacién especial
de nombre aparece cada vez mias elocuente en los restantes
escritos del Nuevo Testamento (Heb 3,6; 9,11.24; 1 Pe 1,11;
2,21; 4,1...).

Pero este uso cada vez mayor de la expresién Cristo pre-

3 Lc 2,11.26; 3,15; 4,41; 9,20; 20,41; 22,67; 23,2.35.39; 24,26.46. Todas
las veces se aplica a Jests, a excepcién de la ocasién en que plantea la pre-
gunta sobre el Bautista (3,15) y en que se interroga sobre el hijo de David
(20,41). En el libro de los Hechos de los Apéstoles aparecer4 unas veintiocho
veces.

4 Mt 1,1.16.17.18; 2,4; 11,2; 16,16.20.21; 22,42; 23,10; 24,5.23; 26,63.68;
27,17.22. Los textos hacen referencia a Jesus, excepto dos veces en que se
hace indagacién sobre el Mesfas (2,4) e hijo de David (22,42), o se aplica
a otros que se pueden presentar como Mesfas (24,5.23).

5 Jn 1,17.20.25.41; 3,28; 4,25.29; 7,26.27.31.412.42; 9,22; 10,24; 11,27;
12,34; 17,3; 20,31, En tres ocasiones se niega el término del Bautista (1,20.
25; 3,28). Otras se aplica en general al Mesfas, pero detrds estd la figura
de Jests (4,25; 7,27.31.41.42; 12,34).

6 ZeDDA, Il Gest della storia, 89.

7 CuLLMANN, Cristologia, 214.
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senta su dificultad. A primera vista parece que implica una
linea contraria a la actitud de reserva que Jestis muestra tener
en los evangelios. Por eso se impone analizar aqui cuédl fue
el uso que hizo de ¢l Jestis mismo, ver si el titulo Cristo puede
tener su origen en la figura misma de Jests. Este andlisis nos
explicard la armonia existente entre el uso que hizo de él Je-
stis y el uso que tuvo la comunidad posterior.

2. Origen del titulo

Hemos de preguntarnos abiertamente: jJests dijo de si
que era el Mesifas? ¢Se mostré como poseedor de tal prerro-
gativa? ¢Cull fue su actitud cuando otros le ponian en el
disparadero, preguntindole abiertamente sobre su mesianis-
mo, o con proclamaciones sin rodeos de su realidad mesia-
nica? Al comenzar el estudio de los textos, habria que partir
de un principio que en su apreciacién general muestra toda
garantia de validez: habria que excluir que en el proceso de
la tradicién evangélica se haya perdido una palabra de Jests
con la que él hubiese manifestado a las claras ser el Mesfas,
ya que era muy viva la sensibilidad del tiempo para la que po-
driamos llamar «cristologia incipiente» 8,

a) El titulo «Cristo» en los labios de Jesus

Son escasas las ocasiones en que los evangelistas ponen di-
rectamente en labios de Jests el término Cristo en una posi-
ble referencia a ¢l. Durante la vida publica los textos quedan
reducidos a tres. Uno de ellos se encuentra sélo en la redac-
cién de Marcos, ya que Mateo presenta otra formulacién. Las
palabras del evangelista San Marcos son: «El que os diere un
vaso de agua en (mi) nombre porque sois de Cristo, os digo
en verdad que no perderd su recompensa» (Mc 9,41). La razén
«porque sois de Cristo» tiene todos los trazos de ser una expli-
cacién redaccional del evangelista, como lo pone de manifiesto
el texto paralelo de Mateo: ¢El que diere de beber a uno de
estos pequefios un vaso de agua fresca en razén de discipulo,
en verdad os digo que no perderd su recompensa» (Mt 10,42);

8 Brox, Das messianische Selbsverstdndnis, 175; CoppENS, Le messianisme
royal, VI: Jésus et I'accomplissement, 953-954; ZEDDA, Il Gesit della storia, 89.
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no se comprende que el texto de Mateo haya cambiado el
texto de Marcos. Sin embargo, es mas explicable que el texto
de Marcos sea secundario como profesién mds explicita de
fe en Jesus 9,

Otras dos ocasiones en que se pone el término Cristo en
labios de Jesis muestran también claros indicios de no pro-
ceder originariamente de la persona que aparece pronuncian-
dolos, sino mds bien de la redaccién del evangelista. Tal seria
el uso absoluto que se hace del término Cristo y que trae
Mateo: «No os hagdis llamar maestros, porque uno solo es
vuestro maestro, el Mesfasy (Mt 23,10) 19. Lo mismo sucede
con el texto de San Juan, en el que el mismo evangelista hace
el comentario al contenido de la vida, poniéndolo en labios
del mismo Jesus: «Esta es la vida eterna, que te conozcan a ti,
unico Dios verdadero, y a tu enviado, Jesucristo» (Jn 17,3) 11

No aparece, pues, en los evangelios ningtn texto que ga-
rantice la procedencia de Jests en que él mismo utilice el tér-
mino Cristo aplicindolo a si.

b) Actitud de Jesds ante preguntas
y confesidon mesidnicas

Si a partir de los evangelios no sabemos si Jests utilizé la
denominacién de Cristo refiriéndose a si mismo, tenemos, en
cambio, datos en esos mismos evangelios que nos muestran
cudl fue la actitud original de Jesds en aquellas ocasiones en
que le preguntaban sobre su mesianismo o le confesaban abier-
tamente Mesias.

1) ACTITUD DE JESUS ANTE LAS PREGUNTAS

En dos escenas se le plantea a Jests con toda nitidez la
interrogante de su mesianismo: una vez por los enviados del

9 Py frecuente considerar asi el texto de Marcos; cf. TayLoOR, ScHMID,
ALONSsO, en los diversos comentarios; Brox, Das messianische Selbsverstdnd-
nis, 195, nota 18; CoPPENS, Le messianisme royal. VI: Jésus et I'accomplisse-
ment, 954. Algunos incluso llegan a pensar en la intervencién de un copista
en la mencién del término «Cristo» en el texto de Marcos; asf, LAGRANGE,
Mare, 249. Por el contrario, es también frecuente considerar el texto de
Mateo mas cercano al origingl; cf. ALonso, Marcos, 423.

10 GAECHTER, Matthdus, 730; Brox, Das messianische Selbsvertdndnis,
195, nota 18; GRUNDMANN, Matthdus, 486-487.

11 WeEestcorT, John, 240; BarreTT, John, 419.

El Jesds de los Evangelios 15
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Bautista, durante su vida puablica (Mt 11,2-6; Lc 7,18-23);
otra, por el sumo sacerdote en el transcurso de la pasién
(Mc 14,61-62; Mt 26,63-64; Lc 22,67-69). En ambas escenas
tenemos una respuesta de Jests que nos deja entrever su ac-
titud ante su realidad mesiénica.

a) Pregunta del Bautista (Mt 11,2-6; Lc 7,18-23)

La embajada enviada por el Bautista la cuentan Mateo
y Lucas con rasgos muy iguales (Mt 11,3-6; Lc 7,19.22-23),
aun dentro de la diversidad (Mt 11,2; Lc¢ 7,18.20-21). Tal
semejanza nos habla de una fuente comtn a los dos evange-
listas, que ha sido tratada diversamente por cada uno. Mateo
ha insertado la escena después de los capitulos que recogen
variedad de milagros de Jesus (Mt 8,1-9,38) y la mencién
explicita de su predicacién por las ciudades (Mt 11,1). Asi
se explicard mejor la respuesta de Jests a los enviados del
Bautista, encargindoles de anunciar lo que oyen y ven
(Mt 11,4). Lucas, por el contrario, ha colocado la escena des-
pués de la resurreccién del hijo de la viuda de Nain (Lc 7,
11-1%7), relacionando asi este hecho con la dltima de las obras
que han de comunicar los enviados al Bautista: «Los muertos
resucitany (Lc 11,22). Ademas de la colocacidn redaccional
de la escena de la embajada de Juan el Bautista, hay otros
elementos que manifiestan la mano de cada uno de los evan-
gelistas al narrar. Asi, Lucas habla de un envio ¢l Sefior
(Lc 7,19) 12 y pone en el mismo momento de la respuesta una
serie de milagros (Lc¢ 7,21), preparando las palabras de Jests
(Lc 7,7.22) 13, Mateo, que en su relato es mucho maés escueto
que Lucas, presenta una nota redaccional que introduce todo
el pasaje de la embajada. Es una interpretacién mesidnica que
el mismo evangelista hace de la escena, al hablar de «as obras
del Mesias» (Mt 11,2). De esta manera, Mateo prepara al lec-
tor para comprender el sentido mesidnico de las obras enu-
meradas a continuacién (Mt 11,5) 14,

Dentro de este conjunto redaccional diverso en cada evan-

12 Expresién muy frecuente en Lucas, como aparece en la misma escena
anterior de la resurreccién del hijo de la viuda (Lc¢ 7,13); ¢f. LA PoTTERIE,
Le titre Kyrios, 117-146.

13 Creep, Luke, 106; GEORGE, Paroles de Jésus, 287, nota 22.

14 DuronT, L'ambassade, 944; SapuGAL, Xpwotés, 84.
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gelista, hay dos elementos que constituyen el nucleo de la
escena y tienen una sorprendente semejanza en la formula-
cién de los sindpticos: La pregunta del Bautista (Mt 11,3;
Lc 7,19) 15 y la respuesta de Jests (Mt 11,4-6; Lc 7,22-23) 16,
Se ha puesto en duda la unién primitiva de estos dos ele-
mentos, afirmandose no corresponder su conexién a un dato
original, sino ser mdés bien fruto de la redaccién postpascual
de la escena 7. Ademds de no ser convincentes las razones
que se aducen para ello, hay motivos para juzgar como origi-

15 Como diferencia en la pregunta se da sélo el cambio de pronombre:
trepov en Mateo, &\hov en Lucas. En este tltimo evangelista se da, ademds,
un desdoblamiento de la pregunta: una vez se pone en boca del Bautista
(Lc 7,19); otra, en labios de los enviados (Lc 7,20).

16 En la respuesta de Jesds existen algunas diferencias en la formulacién
externa. Mateo invierte el orden que hay en Lucas de ver y ofr (Lc 7,22),
formandose asf en Mateo un quiasmo: OfrR-ver-obras-PREDICACION. Asf, el
acento en la redaccién de Mateo recae sobre la predicacién de Jesus, que
queda aludida al comienzo y al final. L.a enumeracién de las obras se hace
en Mateo mediante dos pares unidos por la particula xal, a los que siguen otros
dos elementos especialmente relevantes, cada uno de ellos por la particula ko
que les precede. Una vez mds, subraya asi Mateo la importancia de la pre-
dicacién en la evangelizacién de los pobres. En el relato de Lucas se yuxta-
ponen las obras, poniendo sélo una vez el kaf, cf. GRUNDMANN, Matthdus, 304.

17 I.as razones que inclinarfan a tal afirmacién serfan: 1.2 Parece ser que
la actividad de Jestus y la realizacién de sus milagros ha comenzado des-
pués de la muerte del Bautista, como lo sugiere Mc 6,14 y Mt 14,2 al
considerar Herodes a Jestis como el Bautista resucitado. En este caso, la
escena de Mt 11,1-6 serfa imposible; cf. BurtMann, Geschichte, 22; PERrcy,
Die Botschaft Jesu, 232. La hipétesis, sin embargo, no es evidente, habiendo
ademads textos que inclinan a pensar en una actividad de Jests viviendo adn
el Bautista: Mc 1,14; Jn 3,22-4,3. 2.* La unién habria sido creada para
conectar con Jesus a los discipulos de Juan. La redaccién ofrecerfa algunos
indicios de ello: la pregunta proviene no tanto del Bautista como de sus
discipulos; no existe al final reaccién alguna de Juan el Bautista; cf. BuLt-
MANN, Geschichte, 22; FrRIDRICHSEN, Le probléme du miracle, 66-68; VOGTLE,
Wunder und Wort, 226-227.230. Las razones aducidas tendrfan su interés
para el sentido del texto en la tradicién, pero no concluirfan una creacién
en la composicién. Por otra parte, la ausencia de la reaccién final del Bau-
tista no es sorprendente, ya que en el apotegma se termina frecuentemente
con la palabra de Jesus; cf. Mc 2,17.19.25; 12,17.24. 3.% Juan no podrfa
preguntar si Jesus era ¢el que habfa de venir. Este que habia de venir, para
Juan, era sin duda Dios mismo o un juez escatolégico trascendente a la ma-
nera apocaliptica; y éste no podia ser un precursor humano, ya que Juan
tenfa conciencia de ser el dltimo. Aunque viese a Jestis como un profeta,
no podia vislumbrar su venida escatolégica; cf. GOGUEL, Jean-Baptiste, 63;
GEORGE, Paroles de Jésus, 2go. Esta tercera razén tampoco es convincente,
va que no sélo por los textos de expectacién mesidnica del Antiguo Testa-
mento, sino por otras formulaciones de Juan (cf. Mc 1,7; Mt 3,11; Lc 3,16;
Jn 1,26-27), el Bautista vivia también en esta expectacién «del que habfa
de veniry, Una sintesis de estos tres capitulos de razones y autores que los
patrocinan, en GEeORGE, Paroles de Jésus, 289-290.
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naria la conexién de la pregunta del Bautista y la respuesta
de Jests: el sentido de originalidad de la pregunta del Bautista
vy su misma formulacién. Mientras que el Bautista suele apa-
recer en los evangelios como el que testimonia sobre Jests
(Lc 1,76-77; Mc 1,3.8; Jn 1,7-8.32.34), aqui aparece pregun-
tando a Jests sobre su misién. El término de la pregunta como
¢el que ha de venir» no responde ni a un uso judaico frecuente
de expectacién mesidnica ni a un uso de la primitiva comu-
nidad cristiana. Si los cristianos hubieran formulado ellos mis-
mos la pregunta que se le atribuye a Juan Bautista, hubieran
empleado, sin duda, una expresién mdas familiar para infor-
marse sobre Jesus 18. La unién de los dos elementos que com-
ponen la escena, pregunta del Bautista y respuesta de Jesus,
presenta, pues, garantias de transmitir con fidelidad una tra-
dicién digna de fe 19. Esto supuesto, vamos a ver el contenido
de cada uno de estos elementos.

1.° La pregunta del Bautista presenta en primer lugar un
término, & épydpevos, que, recogiendo ecos del Antiguo Tes-
tamento, deja entrevel la concepcién mesidnica del mismo que
pregunta. Si la denominacién 6 épyduevos no fue aplicada
expresamente por el judaismo para significar el Mesias 20, en-
clerra, sin embargo, una serie de resonancias veterotestamen-
tarias de expectacién mesidnica que se dejan sentir en aclama-
ciones del Nuevo Testamento. Asi, las aclamaciones de la
muchedumbre en la entrada de Jests en Jerusalén: «Bendito
el que viene en nombre del Sefior» (Mc 11,9; Mt 21,9; Lc 19,
38; Jn 12,13) recogen las palabras del salmo (Sal 118,26) a las
que habfa aludido Jestis previamente (Lc 13,35). Incluso esas
aclamaciones parecen aludir veladamente a la venida de aquel
a quien pertenece el biculo y cetro (Gén 49,10), concretizado
después en la figura del rey «que viene justo y victorioso, hu-
milde, sentado sobre un asno» (Zac 9,9; cf. Mt 21,4-5) 21, Pero
el contenido de esta expresién biblica, & &pybpevos, en la
composicién del que pregunta a Jests en esta escena de la
embajada, estd sugerido por las otras ocasiones en que seme-
jante expresion se pone en labios del mismo Bautista o referida
g lf; KomMEL, Verheisung, 103; Hauck, Lukas, 97; DuronT, L'ambassade,

I01-‘>I]I)'m=or~rr, L’ambassade, 811.

20 Strack-BILLERBECK, Kommentar, I, 850.
21 BrEnkINsoPP, The Oracle of Juda, 57; Dupont, L'ambassade, 815.
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a él. La misién del Bautista estd descrita por dos oriculos
proféticos, uno de Isaias y otro de Malaquias 22. Al oriculo
de Isafas aluden los cuatro evangelistas al presentar al Bautista
como «a voz de aquel que grita en el desierto: preparad el
camino del sefior» (Is 40,3; Mc 1,3; Mt 3,3; Lc 3,4; Jn 1,23).
Este sefior al que hay que preparar el camino no es Dios 23,
El sefior al que tiene que preparar el camino el Bautista es pre-
cisamente aquel de quien dira: «tras de mi viene uno mds fuerte
que yo» (Mc 1,7; Lc 3,16) 24,

La razén de esta mayor fuerza «del que viene después» se
pone en el bautismo que administrard ¢en Espiritu Santo y
fuego» (Mt 3,11; Lc 3,16). El sentido de este fuego purificador
lo dan dos comparaciones; una que precede: ¢Ya estd puesta
el hacha a la raiz de los 4rboles, y todo 4rbol que no dé buen
fruto seré cortado y arrojado al fuegoy (Mt 3,10; Lc 3,9), v otra
comparacién que sigue: «Tiene ya el bieldo en su mano y lim-
piaré su era y recogerd su trigo en el granero, pero quemara
la paja en fuego inextinguible» (Mt 3,12; Lc 3,17). Con este
bautismo y estas imdgenes se habla «del que viene» como de
un juez soberano que aparecerd «fuerte» precisamente en el
castigo que infligird a los pecadores 25,

La cita de un segundo oraculo profético describe la misién
del Bautista al preparar el camino del que viene. Es el texto
de Malaquias: «He aqui que voy a enviar a mi mensajero, que
prepararé el camino delante de mi» (Mal 3,1). La alusién un
poco diferente que hacen los sindpticos de esta cita hablando
del Bautista muestra que aquel a quien hay que preparar el
camino no es Dios mismo: «He aquf que envio delante de ti
a mi 4dngel, que preparara tu camino» (Mc 1,2) 26. Este a quien

22 DuponT, L’ambassade, 818.821.

23 Esta cita del profeta Isafas estd prolongada por los tres sinépticos
cambiando el texto del profeta. En vez de las «sendas de nuestro Dios», como
trae Isafas, los sinépticos ponen un pronombre otrol en referencia al «Sefior».

24 La expresién «wiene» (§pxert) de Marcos y Lucas se pone en parti-
cipio (¢pxduevos) en el texto de Mateo (3,11). Igualmente Juan utiliza el
participio al decir «el que viene detrds de mf, a quien yo no soy digno de
desatar la correa de su calzado» (Jn 1,27).

25 Dupont, L'ambassade, 820. El mismo Espiritu con el que bautizara,
en la alusién del Bautista, «no designa aqui el Espiritu santificador, sino una
fuerza divina que debe cumplir la purificacién de Israel, extirpando todas
las iniquidades y todos los crimenes» (cf. Is 4,3-4); DuponT, L’ambassade,
819, nota 61.

26 En ocasién diversa presenta también este texto Mateo y Lucas, apli-



230 Pl ¢.8. El isiulo «Cristoy

hay que preparar el camino se describe a continuacién en el
texto de Malaquias con trazos parecidos a los que describen
el bautismo de aquel fuerte que vendré después del Bautista:
«¢{Quién podrd soportar el dia de su venida? ¢Quién podra
mantenerse firme cuando aparezca? Porque serd como fuego
de fundidor y como lejia de batanero y se pondrd a fundir
y depurar la plata y a juzgar a los hijos de Levi» (Mal 3,2-3).

Cuando el Bautista pregunta sobre «l que ha de venir
hay, pues, toda una concepcién de aquel a quien él preparaba
el camino como un juez soberano; al manifestarse en su venida,
los culpables serdn castigados sin poderse sustraer a la pena.
Se trata, pues, de la venida de un juez severo escatolégico 27.

Esta concepcién que el Bautista muestra tener de aquel
a quien ha preparado el camino como de juez escatoldgico,
parece reflejar una mentalidad comun a través de la determina-
cién muy concreta de ese «que ha de veniry, & #pydpevos, v a
través del verbo de expectacién que se afiade: «o hemos de
esperar a otro» (Mt 11,3; Lc 7,19).

2. La respuesta de Jesis a la pregunta del Bautista deja
entrever la concepcién de su mesianismo en claro contraste
con la expectacién de Juan. Este habfa planteado explicitamente
la realidad de su mesianismo apuntando en su formulacién algo
del modo como entendia su realizacién; Jests, por el contrario,
en la respuesta aborda directamente la matizacién de la realidad
misma. En las palabras de respuesta de Jests hay dos aspectos
distintos que se complementan. Uno es la enumeracién de las
diversas intervenciones de Jests (Mt 11,4-5; Lc 7,22) que en
la redaccién del evangelista Mateo constituyen «las obras del
Mesias» (Mt 11,2); otro es la actitud que se habifa de mantener
ante estas intervenciones y la persona que las realiza (Mt 11,
6; Lc 7,23).

La enumeracién de las obras mesinicas: «Id y referid a Juan
lo que ois y veis: los ciegos ven, los cojos andan, los leprosos
quedan limpios, los sordos oyen, los muertos resucitan y los
pobres son evangelizados» (Mt 11,4-5), se hace mediante la
fusién de varios textos de Isafas (35,5-6; 61,1)28. Si en la re-
cindolo también al Bautista. Precisamente después de la escena de la em-
bajada que envia Juan a Jesus (Mt 11,10; Lc 7,27).

27 Dupont, L'ambassade, 821; SasucaL, Xptotds, 82,

28 Como programacion del mesianismo de Jestis, Lucas habfa presentado
una fusién parecida de otros textos de Isafas en la escena de Jests en la sina-
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daccién de Mateo y Lucas estas palabras se entendieron como
una enumeracién de acciones milagrosas de Jests, en su sen-
tido originario muestra la exclamacién gozosa de Jests que,
a través de los rasgos de la luz que reciben los ciegos, del
oido recuperado por los sordos, de la curacién para los lepro-
sos, de la vida para los muertos y las buenas noticias para los
pobres, apunta el comienzo de una nueva época de redencién 29.
En el texto de Mateo, v el paralelo de Lucas, se alude a los
rasgos que no se encuentran en los textos de Isafas: «Los lepro-
sos quedan limpios, los muertos resucitan». La realidad mesié-
nica queda asi superada respecto a la esperanza 30, La realiza-
cidén mesidnica se manifiesta no en la discriminacién de jus-
ticia que esperaba el Bautista, sino en las obras por las que
Jesus se dedica a aliviar a los que sufren. De entre todas las
obras enumeradas se subraya una a la que se alude al comienzo
de las palabras de Mateo: «Referid a Juan lo que habéis oido»
(Mt 11,4), v se recoge al final: «Los pobres son evangelizados»
(Mt 11,5) 31, Esta categorfa de pobres cualifica a las diversas
personas enumeradas antes como necesitadas, pero, al mismo
tiempo, quedan abiertas a todo el contenido amplio que en-
cierra en los evangelios. Las personas que recibieron el buen
mensaje de Jests quedan catalogadas de diversa manera segin
el origen de procedencia de esta catalogacién. Los adversarios
de Jestis subrayan la condicién de «publicanos y pecadores» de
aquellos que frecuentemente constitufan su séquito (Mc 2,16
par.; Mt 11,19 par.; Lc 15,1); tal vez a estos adversarios se
deba también, dado su caricter peyorativo, la denominacién
de los seguidores de Jestis como ¢los pequefios» (Mc 9,42;
Mt 10,42; 18,10.14), «los sencillos» o simples (Mt 11,25 par.) 32,

goga de Nazaret: «El Espiritu del Sefior est4 sobre mf, porque me ungié para
evangelizar a los pobres, me envié a predicar a los cautivos la libertad, a los
ciegos la recuperacion de la vista, para poner en libertad a los oprimidos,
para anunciar un afio de gracia del Sefior» (Lc 4,18; cf. Is 61,1-2; 58,6). En
esta ocasién se abre la cita con la mencién de la evangelizacién a los pobres,
cobrando asf éstos un especial relieve y matizando en su cualidad de pobres
a las diversas personas que se enumeran a continuacién.

29 JereMias, Teologfa, 127-128.

30 Ibid., 129.

31 Es el mismo relieve que adquiere semejante alusién en el texto de
Lucas en la sinagoga de Nazaret, quedando al comienzo (Lc 4,18); cf. supra,
nota 28.

32 Jeremias, Teologia, 134-136. Como consecuencia de estos y otros
datos, concluye J. Jeremias: «Los seguidores de Jestis consistfan predomi-
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Por el contrario, estas mismas personas eran consideradas por
Jests como os fatigados y agobiados por el peso», a quienes
queria dar alivio y descanso (Mt 11,28.29), como «los pobres»
a quienes pertenece el reino (Mt 5,3; Lc 6,20). 5i «los pobres»
en la redaccién de Mateo y Lucas adquieren matices diversos,
aunque complementarios, tal vez por la situacién diferente de
las distintas comunidades en que se encontraron, en la predi-
cacién de Jesus, sin embargo, «los pobres» revisten el signi-
ficado amplio que presentan los textos del Antiguo Testamento
(Is 61,1; cf. Mt 11,5 par.; Lc 4,18) y que con frecuencia se
desarrolla en los evangelios mediante las denominaciones e ima-
genes de los que tienen hambre, los que lloran, los enfermos,
los que estin agobiados por el peso, los dltimos, los sencillos,
los perdidos, los pecadores 33. El que a los «pobres» pertenezca
el reino, se hace patente en la vida de Jesuds no sélo a través de
pardbolas en que se perdonan deudas (Lc 7,41-43), se busca
a la oveja perdida (Mt 18,12-14; Lc 15,3-7), se recibe de nuevo
al hijo que marché lejos (Lc 15,11-32), sino que se realiza
también a través de palabras expresas de perdén de los peca-
dos (Mc 2,11 par.; Lc 7,48-49), incluso se evidencia por medio
de acciones al recibir Jests a los pecadores (Lc 15,2) y sentarse
a la mesa con ellos (Mc 2,15 par.; Lc 15,2). Semejante actitud
de Jests con estos desgraciados motivé el gran escindalo de
los fariseos: «He aqui un hombre comilén v bebedor de vino,
amigo de publicanos y pecadores» (Mt 11,19 par.) 34,

Por esta reaccién escandalizada de los enemigos de Jesus
se explica perfectamente la segunda parte de la respuesta de
Jests a los enviados del Bautista cuando, después de enumerar
las intervenciones mesidnicas, afiade: «y dichoso el que no se
escandalizare en mi» (Mt 11,6; Lc 7,23). Al hablar de este
tropiezo que podia producir la actuacién de Jests, no se refiere

nantemente en personas difamadas, en personas que gozaban de baja repu-
tacién y estima..., los incultos, los ignorantes, a quienes su ignorancia reli-
giosa y su comportamiento moral les cerraban, segin la conviccién de la
época, la puerta de acceso a la salvaciény (p.137).

33 Este sentido amplio del «pobre» queda clarificado por el texto de
Is 61,1 citado en este pasaje de la embajada de Juan, ya que la mencién inicial
de pobre queda desdoblada por expresiones que le son paralelas: «os de
corazén quebrantados, «los que se encuentran cautivos ( /de la culpa?)»,
dos encadenados» (v.1), «los afligidos» (v.2), «los de espiritu abatido» (v.3);
cf. Jeremias, Teologla, 138.

34 Ibid., 138-141.
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ciertamente al hecho de dar luz a los ciegos u oido a los sor-
dos, sino més bien a esta otra accién evangelizadora de los
pobres por la que son llamados al perdén, al reino, a la amis-
tad con Dios.

La garantia histérica de esta palabra de Jesus es general-
mente admitida por los autores 35. Las razones que apoyan la
procedencia de Jests de estas palabras habria que centrarlas
en un criterio de discontinuidad con la época en el modo de
entender el mesianismo y en un criterio de continuidad con el
modo de proceder de Jests. Las palabras de Jesus dejan en-
trever una concepcién original del mesianismo que contrasta
no sélo con la mentalidad judaica de su tiempo, sino con la
misma expectacién del Bautista. Es esta misma concepcién la
que se presenta como piedra de tropiezo. Tampoco esta pre-
sentacién es propia de los tiempos de la Iglesia, ya que después
de Pascua la apologética cristiana més bien se apoyaba sobre
la resurreccién 36 y no se hubiera ciertamente expresado con
la reserva que se trasluce en la respuesta de Jests 37. Por el
contrario, las palabras como las transmiten Mateo y Lucas
estdn en linea de continuidad con el modo de proceder de
Jests no sélo en el contenido de su predicacién como evange-
lizacién de los pobres, sino también en el modo de dar la res-
puesta, ya que, sin abordar directamente la pregunta del Bau-
tista, la responde y la sobrepasa 38. No parece se pueda aducir
en contra de este modo de proceder de Jesus la lista triunfalista
de maravillas enumeradas, més propia de una apologética pos-
pascual que del modo de comportarse del Maestro 39. Si en la
redaccién de Mateo y Lucas estas palabras de Jests se entien-
den como una enumeracién de acciones milagrosas realizadas
a la vista de los enviados de Juan, originariamente el logion
debié tener en labios de Jesus un sentido diferente, a saber,
un jubiloso clamor escatoldgico por el que se constata una
época nueva mediante la evangelizacién de los pobres 40.

35 BurLtMaNN, Geschichte, 22; KunnN, Enderwartung, 195; LUHRMANN,
Die Redaktion der Logienquelle, 25-26; PErcY, Die Botschaft Jesu, 188; GRUND-
MANN, Matthdus, 304; DuPONT, L’ambassade, 810-811; SaBUGAL, Xp10Tés, 83;
Jeremias, Teologia, 127-128.

36 LinrMANN, Die Redaktion der Logienquelle, 25-26.

37 SaBucGAL, Xpiotds, 83.

38 Duront, L’ambassade, 956-957.

39 GEeoRrGE, Paroles de Jésus, 292,

40 Jeremias, Teologia, 127-128.
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Tenemos, pues, en estas palabras de Jests, que ofrecen
toda la garantfa de proceder de él en respuesta a una embajada
de inquietud mesidnica del Bautista, la concepcién propia de
Jesds mismo sobre su mesianismo, en claro contraste, aun ra-
yano en escindalo, con la mentalidad de la época y del mismo
Bautista. Frente a la expectacién que tiene el Bautista «del
que ha de venir» como juez escatolégico severo, se presenta la
orientacién de Jesus, hecha ya realidad en su actuacidén, como
un Mesias préximo a aquellos que sufren, comunicando a los
«pobres» la buena nueva de su pertenencia al reino.

b) Pregunta del sumo sacerdote (Mc 14,61-62;
Mt 26,63-64; Lc 22,67-69)

Al igual que en la anterior, tenemos aqui de nuevo una
escena en la que se formula una abierta pregunta mesidnica
y a la que se da también explicita respuesta. Nos interesa, pues,
saber cudl es la actitud originaria de Jesis que se encierra
detréis de la diversa formulacién redaccional de los evangelistas.

No cabe duda de que en cada uno de los relatos sinépticos
se da una presentacidn estilizada en clara correspondencia con
una fe pascual en Jests. Asi, la forma de la pregunta en el
evangelio de Mateo: i«Eres tu el Cristo, el Hijo de Dios?»
(Mt 26,63), con su sorprendente paralelismo con las respues-
tas de Pedro en la escena de Cesarea de Filipo (Mt 16,16),
presenta una matizacion cristiana y, por tanto, secundaria res-
pecto a la formulacién de Marcos: «¢Eres ta el hijo del Ben-
dito?» (Mc 14,61). Adn mis elaborado esti el texto de Lucas,
al separar en dos partes la pregunta del sumo sacerdote y, por
tanto, también la:f:respuestaq‘de Jests. Asi, en la segunda res-
puesta de Jests: «Vosotros decis que yo soy» (Lc 22,70) hay
una evidente confluencia de elementos de la respuesta de Ma-
teo: «Tu lo has dicho» (Mt 26,64) v de Marcos: «Yo soy»
(Mc 14,62) 41, El mismo evangelista Marcos, que en su redac-
cidn parece ser el més primitivo de todos los sindpticos en la

41 Al cardcter redaccional de Lucas habrfa que atribuir la omisién de la
reaccién que tiene el sumo sacerdote, tachando de blasfema a la respuesta
de Jests (Mt 26,65; Mc 14,64). Lucas en su relato de la pasién tiene frecuen-
temente la tendencia a evitar todo aquello que puede ser injurioso para
Jesus; cf. VanHOYE, Structure et théologie, 142; LamarcHE, Christ vivant, 159.
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composicién de esta escena 42, tiene también muy elaborado
el relato, como lo muestra la estructura de todo su evangelio
mediante la conexién de los momentos més salientes 43. Por
tanto, seria exagerado rechazar un influjo cristiano pospascual
en la redaccién y diversa tradicién de esta escena. Sin embargo,
hay diversos indicios, junto con dificultades, que inclinan a
creer que se ha conservado en lo esencial el recuerdo histérico
en su nucleo original 44, Las dificultades que mueven a algunos
autores contra la historicidad, parten o bien de la carencia de
fuentes de informacién de la escena, o bien del anilisis del
relato 45,

a) Algunos niegan la historicidad de lo que sucedié ante
el sumo sacerdote por la falta de informadores de lo sucedido
en tal escena; el proceso ante el Sanedrin no fue seguido por
Pedro o por cualquier otro discipulo. Por tanto, el relato no
ofrece la garantia suficiente de historicidad 46, Si fuese vélida
esta exigencia de un testigo ocular de los hechos para admitir
su historicidad, entonces la indagacién histérica tendria que
renunciar a seguir adelante en el caso de otros muchos relatos.
Pero es que, ademads, en el caso concreto que nos ocupa, aun-
que no estuviese presente alguno de los doce, no se excluye
que lo sucedido alla se haya transmitido por algin otro de los
que intervinieron, como podria ser José de Arimatea o Nico-
demo 47; también se pudo obtener a través de discusiones entre
judios y cristianos 48; incluso entra dentro de lo posible que
alguno de los componentes del Sanedrin, ganado después por
el Evangelio, haya contado a los cristianos lo que sucedid en-
tonces cuando se tomé la decisién contra Jests 4.

b) Por tanto, al tratar de la historicidad de esta escena
ante el Sanedrin interesa mdas el analizar las dificultades que
puedan provenir de la redaccidn misma del texto. Del interro-

42 Una muestra de ello serfa la formulacién de la pregunta del sacerdote
en la que se sustituye el nombre de Dios por la denominacién de «Benditon:
10U eldoynrol (Mc 14,61). Semejante término, como sustantivo, es un
hapax en el Nuevo Testamento.

43 C.I, p.18.

44 CorPENS, Le messianisme royal. VI: Jésus et I'accomplissement, 955.

45 Una sintesis de estas dificultades y la via de solucién, en BLINZLER,
Der Prozess Jesu, 174-183.

46 LIETZMANN, Der Prozess Jesu, 254.

47 BLINZLER, Der Prozess Jesu, 175.

48 TavLor, Mark, 565.
49 GOGUEL, Procés de Jésus, 294.
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gatorio de Jesus ante el Sanedrin se ha dicho que bajo un
punto de vista histérico es improductivo 50, Algunos autores
han llegado a semejante conclusién, partiendo de la redaccién
del texto de Marcos como mds primitivo, por diversas razones
de secundariedad del relato mismo de Marcos,

1.2 Asi, para algunos, la mayor antigiiedad del relato de
las negaciones de Pedro (Mc 14,54.66-72) muestra la secunda-
riedad de la escena ante el sumo sacerdote (Mc 14,55-65), va
que esta ultima es una interrupcién de la primera 5!, Sin em-
bargo, dificilmente se puede afirmar que la narracién de la
negacién de Pedro sea la mas antigua. Como ntcleo base de la
pasién en el evangelio de Marcos hay que poner un relato
catequético para explicar cédmo el pueblo elegido puso en cruz
al Mesias; asi se explicaba cé6mo el mensaje de un Mesias cru-
cificado pudo constituirse en un mensaje de salvacién 52, Ahora
bien, el centro de este relato no era Pedro, sino Jests; por
tanto, el relato mis antiguo no seria el relato de la negacién
de Pedro, sino el del proceso de Jests ante el Sanedrin. Dada
la contemporaneidad de los hechos, negacién de Pedro e inte-
rrogatorio de Jesus ante el Sanedrin, Marcos ha insertado el
relato de Pedro en el més antiguo 33,

2.2 La secundariedad del interrogatorio de Jests ante el
Sanedrin la deducen otros, en relacién con la escena de la ne-
gacién de Pedro, por el sentido parenético que Marcos ha pre-
tendido al entrecruzar las dos escenas. El evangelista Marcos
ha buscado mostrar, por un lado, a Pedro que sucumbe al ser
interrogado por la criada; por otro lado, a Jests que permanece
fiel al ser preguntado por el sacerdote. Jestis es presentado
a los fieles como un ejemplo de fidelidad. Semejante intencio-
nalidad parenética sugeriria la creacién misma que Marcos hace
del interrogatorio de Jests y, por tanto, su falta de histori-
cidad 4. En contrario habria que notar, sin embargo, que la
intencién de hacer parenesis no excluye la historicidad de un
hecho, ya que éste se puede presentar de forma que encierre

50 HanuN, Hoheitstitel, 177.

51 LietzmanN, Der Prozess Jesu, 254. Esta insercién en la historia de
Pedro y, por tanto, la total secundariedad de Mc 14,55-64 par., la mantiene
también BuLTMANN, Geschichte, 290-292.

52 DuaN1s, L’ansevelissement, 372.

53 BLINZLER, Der Prozess Jesu, 175.

54 WINTER, The Treatment, 162, nota 1.
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una exhortacién. Pero, ademés, no es la parenesis lo que ex-
plica el entrecruzarse de la negacién de Pedro y el proceso
ante el Sanedrin, ya que, para conseguir semejante finalidad,
bastaria con yuxtaponer las dos escenas, como lo hace Lucas
anticipando la negacién de Pedro (L.c 22,54-65.66-71). Por
tanto, al alternar Marcos los dos relatos, méds bien pretende
mostrar la simultaneidad de los hechos recibidos en la tradi-
cién. Asi, una vez terminado lo referente a las negaciones
(Mc 14,66-72), se vuelve a relacionar a las personas que inter-
vienen en el proceso del Sanedrin (Mc 15,1) con lo que se
habia dicho ya antes sobre ellas (Mc 14,53.55) 55.

3.2 Para otros, una prueba de la secundariedad de la es-
cena ante el Sanedrin la toman de la comparacién entre la
escena del interrogatoric (Mc 14,55-64) con el proceso ante
Pilato (Mc 15,2-5) 56. La conclusién a la que llegan es la si-
guiente 37 el interrogatorio ante Pilato y el interrogatorio ante
el sumo sacerdote son dos relatos en correspondencia aun en
sus detalles 58; en la base de este paralelismo estd la depen-
dencia que tiene la escena del interrogatorio ante el sacerdote
que aparece como secundaria en relacién con la escena ante
Pilato. Marcos es el que ha reunido y arreglado las dos tradi-
ciones de manera que se igualen, causando al lector la impre-
sién de sucederse una a otra 59. Ciertamente que hay un pa-
ralelismo entre las dos escenas, tal vez causado por la analogia
de las circunstancias. Sin embargo, no hay un contacto tal
entre las dos que la existencia de la escena ante el sumo sacerdo-
te se deba a su dependencia de la escena ante Pilato. En el
interrogatorio en el Sanedrin hay elementos que estdn exigidos
al margen de cualquier dependencia. Asi seria la acusacién
sobre las palabras referentes al templo (Mc 14,58). De ellas

55 BLINZLER, Der Prozess Jesu, 176.

56 (UIGNEBERT, Jésus, 567; G. BrRAUMANN, Markus 15,2-5 und Mar-
kus 14,55-64: ZNW 52 (1961) 273-278.

57 Ibid., 278.

58 El paralelismo entre las dos escenas aparece: en el doble interrogato-
rio que se da en cada una (Mc 14,60a.61b = 15,2.4), en el silencio de Jesus
(Mc 14,61 = 15,5), en las preguntas que se hacen (Mc 14,61b= 15,2), en
la insistencia que se propone (Mc 14,60b = 15,4b), en la respuesta de Jests
(Mc 14,62 = 15,2). El paralelismo queda acentuado por la semejanza verbal
de algunas formulaciones: oU & (Mc 14,61 = 15,2), oUk &mokpivy oUBty
(Mc 14,60= 15,4), 6 & ’Inools (Mc 14,61.62= 15,2.5); cf. BRAUMANN,
Markus 15,2-5, p.274-276.

59 Ibid., 278.
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no habla Marcos durante la vida de Jests 60, aunque estin
respaldadas por otra tradicién (cf. Jn 2,19; Act 6,14). Ello im-
plica que Marcos las conocié por la tradicién transmitida sobre
lo sucedido en el interrogatorio ante el Sanedrin, aunque tal
vez el lector sea conocedor por otro conducto del momento
en que Jests pronuncié durante su vida tales palabras6l, La
misma respuesta de Jests dada al sacerdote (Mc 14,62) no se
explica si no es surgiendo de estas circunstancias en que se
inserta. Seria inexplicable que tal respuesta hubiera sido for-
jada por los judios para justificar ante los cristianos la conde-
nacién de Jests, pues, en el fondo, serfa alimentar la fe que
ellos reprobaban. Tampoco se justificaria por creacién de la
comunidad cristiana, ya que su justificacién hubiera estado
centrada en el hecho de la resurreccién misma al tercer dia,
en vez de dejarla pendiente de confirmacién en una espera de
venida escatolégica 62,

4.2 Una cuarta razén de secundariedad de la totalidad de
esta escena de Jests ante el sumo sacerdote la basan algunos
en la completa creacién del evangelista que la introduce, no
sin violencia, rompiendo la marcha de la narracién y menosca-
bando la coherencia 63; esta escena seria como una construccion
que Gnicamente tiene como objeto servir de puente entre los
dos hechos histéricos de la prisién de Jesds y el proceso ante
Pilato ¢4, Para justificar esta afirmacién se aduce que el motivo
del arresto, juicio y condena de Jests adquiere su unidad de la
condicién de malhechor que se deja entrever en el momento
de su prisién (Mc 14,48b) y de su pretensién de ser rey de
los judios que aparece en el interrogatorio de Pilato (Mc 15,2)
y, después, en la cruz (Mc 15,26); los motivos de querer des-
truir el templo (Mc 14,58) y de blasfemia (Mc 14,62-64a) caen
tuera del marco de la narracién, no desempefiando ningtn pa-
pel ulterior 65, A este primer motivo se quiere sumar un se-
gundo motivo de tiempo: imposible que todo haya sucedido,
es decir, el desarrollo del proceso con la intervencién de los

60 A ellos se alude de nuevo en plan de burla al pie de la cruz (Mc 15,29).

61 BLINZLER, Der Prozess Jesu, 178.

62 GoGuUEL, Procés de Jésus, 298; LOHMEYER, Markus, 328-329; KOMMEL ,
Verheissung, 43-44; BLINZLER, Der Prozess Jesu, 179.

63 WINTER, Markus 14,53b.55-64, p.261.

64 Barrtsch, Wer verurteilte Jesus, 212.

65 WINTER, Markus 14,53b.55-64 p.261-262.
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testigos, el interrogatorio, la vejacién del acusado, en el espa-
cio comprendido entre dos cantos del gallo66. A todo ello se
afiade el motivo que ha justificado la creacién del evangelista,
aun deteriorando la armonia del relato: Marcos ha querido
hacer bien a la comunidad romana para la que escribfa su
evangelio, intentando evitar el presentar a Jests como un an-
tecesor de los judios revolucionarios de los afios 66-70 d.C.
Para esto, el evangelista ha puesto el proceso de Jesus
(Mc 14,53b.55-64) en el que no es condenado por el procurador
romano por delito politico, sino que es estimado culpable por
los judios por motivos de orden totalmente distinto a los po-
liticos. Por tanto, se deduce que en esta escena (Mc 14,53b.
55-64) no hay elementos de tradicidn ni cardcter propiamente
secundario en cuanto que sea arreglo de algo precedente, sino
m4s bien intencién puramente literaria 67.

Sin excluir, claro estd, una intencionalidad redaccional del
evangelista, la escena de Jests ante el sumo sacerdote no se
puede tomar como pura construccién del evangelista, Los mo-
tivos aducidos no inducen a ello. En cuanto al primero, no se
puede hablar de unidad de motivos que justifiquen todo el
proceso de Jesus en su arresto, proceso, condena. La denomi-
nacién que se hace de Jestis a quien se prendié «como si fuera
un ladrény (Mc 14,48), deja entrever un tercer término de com-
paracién como si Jesds fuera un malhechor a quien hubiera
que prender de noche porque teme la luz del dia®. A una
persona asi no se la puede considerar como pretendiente al
trono de los judios (Mc 15,2.26). Por tanto, esta segunda acu-
sacién no estd en linea de la primera 69. El que el motivo de
destruccién del templo y blasfemia no tuviese ningtn ulterior
influjo en el proceso de Jests, se explica por la falta de reso-
nancia que semejantes acusaciones podrfan tener a los oidos
de un procurador romano 70, El segundo motivo referente al
tiempo en el que transcurre todo, no se puede tachar de insu-

66 Ibid., 262.

67 Ibid., 263.

68 Bien anota Josef Blinzler que el término Mofs (Mc 14,48) no podria
significar como un guerrillero defensor de la libertad, ya que esto, en la men-
talidad del tiempo, no implicaria nota de deshonra; cf. BLINZLER, Der Pro-
zess Jesu, 176-177.

69 Ibid., 177.

70 Laacusacién hecha sobre la destruccién del templo aparecerd después,
aun irénicamente, en las burlas al pie de la cruz (Mc 135,29).
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ficiente, ya que por la redaccién de Marcos no se saca el tiempo
concreto en el que todo transcurrié; no se dice que el consejo
del Sanedrin comenzara después del primer canto del gallo
(Mc 14,68) ni se indica que terminara después del segundo 71,
Finalmente, en cuanto al Gltimo motivo sobre la intencién del
evangelista de excluir la intervencién del procurador romano
en la condena de Jests, no parece estar justificada, ya que
dificilmente se explicarian las diversas alusiones que hace Mar-
cos sobre ello a lo largo de su relato (Mc 15,15), incluso con
matices que suele dejar entender coloracién politica (Mc 15,
2.9.12.18,26) 72,

Por tanto, las diversas razones que se aducen de secunda-
riedad del relato no justifican la no historicidad de la escena
en que Jests responde al sumo sacerdote (Mc 14,62). Tampoco
la evidencian los pretendidos motivos de creacién por parte
del evangelista. Mias adn, al igual que la respuesta de Jests
(Mc 14,62) no se explica ni por intervencién judaica ni por
creacion de la comunidad pascual 73, sélo adquiere su sentido
y explicacién teniendo su origen en Jests mismo. La respuesta
dada al sumo sacerdote estd perfectamente de acuerdo con el
espiritu y la forma habitual de responder de Jests 74, Est4 en
armonia, en primer lugar, con el espiritu que reviste siempre
la actuacién de Jests en el evangelio. Jamés niega ser é] Mesias,
aunque tenga su reserva en aceptarlo o mas bien su precaucién
en manitestarlo. Siempre aflade una declaracién para evitar
una inteligencia de su mesianismo segtn el matiz politico fre-
cuente en aquel tiempo. Si en este momento desaparece el
signo del secreto mesidnico que ha caracterizado su proceder
anterior, es debido a que ya en este momento de la pasién
desaparece el motivo que inspiraba la reserva precedente. Pero,
ademas, la misma formulacién de la respuesta de Jests muestra
caracteristicas especiales que hacen acercarnos al modo pecu-
liar de expresion de Jests: tal seria la nota de majestad y segu-
ridad reflejada en el uso del pronombre personal ¢y, el pre-
sente del verbo eipi, la adicién un poco misteriosa y enigmé-
tica de la explicacién que sigue sobre el Hijo del hombre 75,

71 BLINZLER, Der Prozess Jesu, 177.

72 Ibid.

73 Cf. supra, nota 62.

74 KLAUSNER, [ésus de Nazareth, 496; TavLor, Mark, 568-569.
75 ScHURMANN, Die Sprache des Christus, 58-60. Para algunos, esta alu-
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c¢) Ante Ia sugerencia de la samaritana (Jn 4,25-26)

El didlogo de Jests con la mujer samaritana nos brinda
otra ocasién en que se expresa la actitud de Jests ante su me-
sianismo. No se trata de una pregunta que se le haga a Jesus
sobre su caricter mesidnico como en los casos precedentes de
la embajada del Bautista e interrogatorio ante el sumo sacerdote.
Sin embargo, hay una sugerencia en labios de la samaritana en
torno al Mestas en la que se expresa su convencimiento: «Yo
sé que el Mesias, el que se llama Cristo, esti para venir,
y cuando venga nos hara saber todas las cosas» (Jn 4,25). La
respuesta de Jests en su tono afirmativo e incluso en su formu-
lacién literal recuerda parte de las palabras dichas al sumo
sacerdote: «Yo soy, el que habla contigo» (Jn 4,26).

Es evidente el trabajo redaccional del evangelista en la com-
posicién de todo el didlogo (Jn 4,4-26) 76, Todo él tiende a una
revelacién de Jests que, partiendo de una evocacién sugestiva
(Jn 4,10) y pasando por diversos estadios (Jn 4,12.19), llega a la
manifestacién dltima por parte de Jesus (Jn 4,25-26). El trabajo
redaccional en este proceso se nota en la misma formulacién
literaria. En la evocacién inicial se le insintia a la mujer: «5i
conocieras el don de Dios y quién es el que te dice (tis foTw
& Mywv oor): dame de beber...» (Jn 4,10). La respuesta a esta
sugerencia evocadora va teniendo un desarrollo creciente en el
que se van recogiendo términos y temas anteriores: «Acaso
eres ti (W oU peileov el...) mds grande que nuestro padre
Jacob, que nos dio este pozo y de él bebid él mismo y sus
rebafios?» (Jn 4,12). En esta pregunta de la mujer se alude de
nuevo a la sugerencia de Jests: Tis éoriv (v.10) — oU... €l
(v.12) y a su peticién misma: «Dame de beber» (v.10)~, ¢nos
dio... y él bebié» (v.12). La primera revelacién de Jests ma-
nifiesta ser mayor que Jacob; se hace la contraposicién de Jesus
y Jacob, recogiendo los dos verbos anteriores pero contras-

sién al Hijo del hombre indica una prueba de no proceder de Jesus esta
respuesta en que se suman dos titulos tan diversos; asf, HauN, Hoheitstitel,
181; FuLLER, Christology, 110-111. El contraste que Fuller ve entre la res-
puesta afirmativa de Jests aqui y la respuesta de Jests a Pedro en Cesargy
de Filipo, hace que estas mismas palabras de Jesds al sacerdote las consi-
dere como no auténticas (p.110). Estos aspectos los consideraremos al tratar
la escena de Cesarea de Filipo (cf. infra, p.244) y el titulo Hijo del hombre
(cf. infra, p.262). ’
76 SABUGAL, Xplotés, 207-233, especialmente p.208-224.

El Jesds de los Evangelios
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tando la sed que deja el agua que dio Jacob y la que dara
Jesus: «El que beba del agua que yo le diere no tendrd sed
Jamds» (Jn 4,14). Sigue una segunda manifestacién de Jesus
a través de su actuacién puesta de relieve por la misma mujer
y siempre con el mismo verbo: «Sefior, veo que eres un profeta»
(Jn 4,19). La revelacién final sigue a la afirmacién de la sama-
ritana sobre la venida del Mesias, el que se llama Cristo; esa
revelacién tultima se hace mediante las palabras de Jests que
recogen formulaciones anteriores: ¢«Yo soy, el que contigo ha-
bla» (v.26; cf. v.10.12.19). El trabajo, pues, redaccional del
evangelista hasta llegar a la afirmacién mesidnica de Jests es
evidente. A través de todo este trabajo redaccional se ha ido
dejando entrever el contenido mismo de esa cualidad mesiénica
de Jesus: aun estando en linea de continuidad con personajes
del Antiguo Testamento, les supera, puesto que es mayor que
Jacob (v.12-14); esté cualificado por su condicién profética, pero
no sélo al escrutar los secretos de la vida pasada de la mujer
(v.16-19), sino también al descorrer los misterios del presente
anunciando que «la salvacién viene de los judios» (v.22) v tam-
bién los misterios de un futuro, ya comenzado, en el que «los
verdaderos adoradores adorardn al Padre en espiritu y en ver-
dad» (v.23).

En todo este trabajo redaccional es dificil aislar una tra-
dicién pre-joanea que sea el nicleo de la historia, ya que estd
escrita como un todo77. La afirmacién de Jests a la mujer
samaritana en la redaccién de Juan tiene después un eco en
la sospecha que formula la misma mujer a los samaritanos:
«¢No serd éste el Cristo?» (v.29). Semejante formulacién, aun
con las mismas palabras, no ya en forma interrogativa, sino
en clara aseveracién, es el contenido del kerigma cristolégico
en Damasco (Act 9,22) y Tesaldnica (Act 17,3). El tema de la
predicacién de Felipe en Samaria, precisamente es sobre el
Cristo (Act 8,5)78. Es muy posible que, en la redaccién del
encuentro de Jests con la samaritana, Juan haya recogido el
tema de la predicacién primitiva, tanto méas que no es posible
que la mujer de Samaria haya preguntado a un interlocutor
judio sobre el Mesias. La mujer, segtin la concepcién escato-
légica de los samaritanos, esperaba la venida de un personaje
distinto del Mesias. Ellos aguardaban la vuelta de un nuevo

77 BARRETT, John, 191. 78 SABUGAL, XpioTés, 224-226.
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Moisés profeta, restaurador del orden religioso y politico. El
restauraria el culto en el monte Garizin y bajo su accién se
reunificaria Israel. Su nombre era Ta'eb 4l que retorna» 79,
A este personaje aludiria la samaritana cuando habla de aquel
«que estd para venir y cuando venga nos haré saber todas las
cosas? (Jn 4,25). En la respuesta afirmativa:« Yo soy, que habla
contigo» (v.26) se identifica Jestis con ese personaje profético
y religioso del Ta’eb, pero superdndolo, va que es mayor que
Jacob y Moisés. Al término originario y primitivo se le ha
dado el contenido mesianico y cristolégico del kerigma, po-
niéndolo en labios de la mujer samaritana e insertindolo en
un marco que encierra garantfas de historicidad, no sélo por
los datos concretos a que se alude, sino por otras formulacio-
nes que la transparentan. Todo sucedié junto a un pozo de
una localidad de Samaria, llamada Sicar, cuando Jests, cansa-
do del camino, se senté fatigado en el brocal del pozo a la
hora de sexta (Jn 4,5-6). En la conversacién que sostienen la
samaritana y Jests, la mujer habla convencida de la venida
inminente de un personaje (v.252) con funcién profética
(v.25b) y religiosa, ya que él revelard todo, incluso dénde hay
que adorar a Dios, si en el monte Garizin o en Jerusalén
(v.25b; cf. v.20-24). La respuesta de Jests «Yo soy» (v.26),
con su clara transparencia y solemnidad, con una formulacién
que esti casi reservada para él, manifiesta el sello personal
que le caracteriza 89, El cardcter escatoldgico de algo que se
cumple en el momento en que Jesus habla, en el whorar de
su presencia (Jn 4,23), es una nota propia del mensaje de
Jestis 81, En este marco histérico el evangelista ha insertado
los términos «Mesias» y «Cristo», recogiendo todo su conteni-
do de kerigma cristolégico y enriqueciéndolo con todo el pro-
ceso revelador de Jests en su conversacidon con la mujer sa-
maritana.

79 A. MERX, Ein samaritanisches Fragment iiber den Ta’eb oder der Messias
(Leiden 1893); Ip., Der Messias oder Ta’eb der Samaritaner (Giesen 1909);
J. A. MonTcoMmERy, The Samaritans. The Earliest Jewish Sect, their History,
Theology and Literature (Philadelphia 1907) 239-250; SaBUGAL, Xpiotés,
226-233.

sossBCHﬁRMANN, Die Sprache des Christus, 58-62; SCHNACKENBURG, Johan-
nesevangelium, Il, 59-62; STAUFFER, Probleme der Priestertradition, 147-148;
SABUGAL, XpioTds, 230.

81 ScHURMANN, Die Sprache des Christus, 73-74; SaBUGAL, XpioTds,
231-232.
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2) ACTITUD DE JESUS ANTE LA CONFESION
MESIANICA DE PEDRO

Después de haber estudiado la actitud original de Jestis
ante las preguntas que se le formularan sobre su mesianidad,
hemos de abordar cuil es también su actitud en esas otras
ocasiones en que se le confiesa abiertamente como Mesias.
La escena mis caracteristica sobre el particular es la confe-
sién mesidnica de Pedro contada por los tres sinépticos (Mc 8,
29-30; Mt 16,16-20; Lc 9,20-21). No cabe duda de que el
relato de cada uno de los evangelistas presenta elementos que
descubren el trabajo redaccional. Asi aparece en el evangelio
de Mateo a través no sélo de la confesién tan completa y aca-
bada de Pedro que refleja la fe de la comunidad postpescual
(Mt 16,16), sino también a través del macarismo que le sigue
(Mt 16,17-19) 82, El evangelio de Marcos, al girar todo él en
torno a la escena de Cesarea de Filipo como punto central
de la estructura, manifiesta también la mano del autor al re-
dactar este relato 8. Igualmente, la composicién sintética que
presenta Lucas en la respuesta de Pedro (Lc 9,20), uniendo
elementos de la formulacién de Mateo (Mt 16,16) y de Mar-
cos (Mc 8,29), deja entrever su caracter secundario 84, Dentro
del aspecto redaccional de la respuesta de Pedro en los tres
relatos, es el de Marcos el que presenta un carécter més pri-
mitivo en su mayor brevedad y concisién. Pero el matiz re-
daccional del relato de Marcos, aun dentro de su cardcter mas
primitivo, no significa que la respuesta de Pedro en este evan-
gelio, junto con la escena en que se encuadra, no contenga
elementos que nos pueden remontar hasta su origen histérico 85.

Ateniéndonos, pues, al evangelio de Marcos, hay, por un
lado, motivos que excluyen la posibilidad de una creacién de
la comunidad de fe o la simple intervencién del evangelista.
No esta justificada la actividad creadora de la comunidad en
la localizacién de la escena en Cesarea de Filipo, ya que esta
localidad no desempefié un papel tan importante en la primi-
tiva Iglesia como para que se le asignara la nota excepcional

82 Cf. ¢.V, p.142, nota 54.
83 Cf. c.], p.13.
84 Cf, c.V, p.143.

85 Brox, Das messianische Selbsverstdndnis, 175-176; CoppENs, Le messia-
nisme royal. VI: Jésus et I'accomplissement, 954-955; SABUGAL, Xpiotés, 90-94. ,
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de ser escenario de la confesién de Pedro 86. No se puede ex-
plicar por creacién de la comunidad la reprensién que se le
dirige a Pedro un poco después de su confesién (Mc 8,33),
bien se considere que estas palabras duras de Jests fueron
pronunciadas poco después de la confesién de Pedro, bien
fueran pronunciadas en otra ocasion. Asi lo exige un criterio
claro de discontinuidad respecto a una comunidad de fe 7.
Tgualmente, la confesién misma de Pedro, en la simplicidad
que presenta en el relato de Marcos, no tiene trazos de ser
formulacién que surge exclusivamente por inventiva de la co-
munidad. Fsta tiende mayormente a férmulas mdas plenas
(cf. Mt 16,16; Jn 11,27; 20,31; Act 2,36). La misma imposi-
cién de secreto que sigue a la confesién de Pedro (v.30), aun
siendo una faceta que subraya muy particularmente Marcos,
en su realidad méas interna es un elemento extrafio, mas adn,
estd en oposicién con la actitud de fe abierta de la comunidad 88.

Otros elementos del relato impiden ver en él una nueva
actividad redaccional del evangelista. Tales serian la mencién
del lugar en que suceden, Cesarea de Filipo (Mc 8,27), ya
que es la tnica vez que Marcos menciona esta localidad 89,
la denominacién de Juan como é Bamtiotds (Mc 8,28), que no
es tan frecuente en Marcos como la de & PamriZewv (Mc 1,4
6,14.24) 90; incluso la formulacién de la confesién de Pedro
con la simple denominacién de & Xpiotéds no es tampoco usual
en Marcos, ya que él tiende a completarlo con otras denomi-
paciones (cf. Mc 1,1; 14,61; 15,32). La misma imposicién de
secreto (Mc 8,30), aun siendo nota especialmente frecuente

86 K. L. ScaMipt, Der Rahmen, 216; SaBucaL, Xpiovés, 91. La locali-
zacién en Cesarea de Filipo se encuentra en el relato de Marcos (8,27) y de
Mateo (16,13). 8i Lucas omite la mencién del lugar, no tiene nada de par-
ticular, ya que él tiende a suprimir la mencién de sitios que salep del marco
de la Galilea incluso en la parte del evangelio anterior a la seccién del «a-
mino hacia Jerusalén»; CaBa, Evangelios, 285-286.293.

87 TRILLING, Jesus, 54; MussNER, Der historische Jesus, 227-230; SaBu-
GAL, Xpiotds, g1; CaBa, Evangelios, 394.

88 Cf. c.I, p.32; SABUGAL, XpioTés, 92.

89 Junto con la denominacién del lugar, hay otros elementos que pueden
ser redaccionales de Marcos, como serfa el subrayar que sucedi6 ¢en el ca-
mino» (cf. Mc 8,27; 9,33; 10,32.52); CaBa, Evangelios, 203, nota 61; Hanx,
Hoheitstitel, 227.

90 En otra ocasién aparece & Pammiords (Mc 6,25) en texto paralelo con
Mateo (Mt 14,8), tal vez para evitar la repeticion de la otra denominacién
que le ha precedido (Te0 Bamrtifovtos) como exclusiva de Marcos (Mc 6,24);
SABUGAL, XpioTés, gI.
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en Marcos, tampoco se puede decir que provenga por sola
creacién suya, ya que es un dato que, al encontrarse en los
otros sindpticos °1 y aun en el cuarto evangelio 92, deja su-
poner una tradicién tan constante, que en su multiple testi-
monio 93 no encuentra su solucién satisfactoria en una mera
procedencia del evangelista.

Por el contrario, asi como una serie de rasgos de la escena
no adquieren su justificacién ni en la comunidad ni en el
solo autor, quedan, sin embargo, explicados teniendo su ori-
gen en Jests. Al igual que la confesién de Pedro declarando
a Jestis Mesias tiene su explicacién en la convivencia que los
discipulos habian tenido con Jesus viendo sus obras (cf. Mt 11,
2-6; Lc 7,18-23) y oyendo sus instrucciones (Mc 4,11; Mt 13,
11; Le 8,10), también la respuesta de Jests imponiendo silen-
cio (Mc 8,30) estd plenamente en armonia con la conducta
y proceder normal de Jesus 94. El exigirles no hablar sobre el
particular no supone negacién de su realidad mesidnica, no
conservamos de él respuesta negativa; el mantener la reserva
est4 justificado por el ambiente de la época y por la actuacién
precavida de Jests que no tendié a divulgarlo abiertamente 95.
El complemento explicativo de la naturaleza mesidnica me-
diante la prediccién de la pasién del Hijo del hombre, que
sigue a esta actitud de reserva de Jesus, lo abordaremos al

91 Cf. c.I, p.32.

92 1, Coutrts, The Messianic Secret in St. John's Gospel, en Studia Evan-
gelica (Berlin 1964) 45-57.

93 Casa, Evangelios, 392-393.

94 1bid., 308-403.

95 Eg totalmente infundado el colocar como respuesta inmediata a la
confesién de Pedro (Mc 8,29), la repulsa de Jesus: «Retirate de mf, Satands»
(Mc 8,33), como hace Fuller (cf. Christology, 109) al suprimir la imposi-
cién (v.30) de secreto como redaccional de Marcos y la prediccién de la
pasi6n (v.31-32) por no pertenecer originariamente a esta escena; F. Hahn
hace provenir a Mc 8,27-33 de un apotegma biogrdfico que tendrfa esta
ordenacién: Mc 8,27a.29b.33; cf. Hann, Hoheitstitel, 227-229. Aun supo-
niendo que la prediccién de la pasién pertenezca a otro contexto histdrico
(cf. infra, p.259 n.33), la reprensién a Pedro estd més en armonfa con su in-
inteligencia de la pasién (cf. Mc 9,31-32.33-36; 10,32-34.35-45) que con su
confesién precedente (Mc 8,29); ademds, el que Ia.. reprensién a Pedro siga
inmediatamente a la confesin, supone la supresién de la imposicién de
silencio (v.30) por redaccional. El que la nota de silencio sea frecuente en
Marcos y, pot eso, redaccional no implica que esté carente de fundamento
histérico, y mucho menos en este momento en que estd granc!emente justi-
ficado por las circunstancias, como lo muestra la incomprensién misma de

los discipulos.
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tratar del titulo siguiente. Aun supuesta la intencién redac-
cional del evangelista que suma a la nota mesi4nica el caric-
ter paciente del Hijo del hombre, no se puede rechazar el
fundamento histérico de la misma concepcién de Jests sobre
su misién como motivo aglutinante de Mesfas e Hijo del hom-
bre. Es este fundamento el que ocasiona, casi siempre que
se alude a su mesianismo, como es en la pregunta del Bautista,
interrogacion del sumo sacerdote o confesion de Pedro, el
afiadir la matizacién peculiar y caracteristica de su realidad
mesianica.

3. El titulo «Hijo de David»

Al tratar en este capitulo sobre el origen en Jesus del titulo
«Cristo», se ha de aludir también a la otra denominacién de
«Hijo de David» intimamente conexionada con la expectacién
mesidnica. El titulo «Hijo de David» es especialmente usado en
el evangelio de San Mateo con claros rasgos redaccionales 96,
Cuando se intenta establecer el origen de la expresién «Hijo
de David» aplicada a Jests en los evangelios, hay autores que,
aun admitiendo la descendencia davidica de Jests, ponen la
denominacién misma como una formacién tardia de la co-
munidad cristiana judeo-helenistica 97. Sin embargo, hay va-
rias dificultades para admitir que la formulacién «Hijo de Da-
vid» dicha de Jests y la realidad que encierra, sean creacion
de la comunidad. No cabe duda de que la tradicién de la des-
cendencia davidica de Jests es mucho mas antigua que la

96 Cf. c.II, p.38.

97 BorRNKRAMM, Jesus, 207; Hanxn, Hobheitstitel, 242-279; FULLER, Chris-
tology, 111-114. De un modo mas conciso este ultimo autor establece:
La discusién sobre la descendencia del Mesfas (Mc 12,35-37 pat.) es una
reflexién con ocasién de los debates de la primitiva Iglesia, proveniente,
concretamente, de la comunidad cristiana judeo-helenistica (p.111); la acla-
macién de Jests como hijo de David por el ciego Bartimeo es un tema espe-
cifico de la cristologfa de la Iglesia en la que esta descendencia davidica
expresa la funcién de Jestis como taumaturgo compasivo (p.111-112); en la
entrada triunfal en Jerusalén (Mc 11,9-10) hay una complicada combina-
cién de diferentes tradiciones: junto al aramaico «Hosanna» (tradicién de la
Iglesia de Palestina), sigue la denominacién el que viene», no para referirse
a la colectividad de los peregrinos (como era el uso original judio), sino para
individualizar de una manera cristolégica a Jestis como «l que viene» (tra-
dicién de la comunidad cristiana judeo-helenistica); originariamente, Jests
no fue aclamado como mesfas davidico, sino simplemente como un pere-
grino (p.112-114).
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denominacién que tenemos en los evangelios; asi, ya San Pa-
blo habla sobre esta descendencia davidica de Jests (Rom 1,
3-4). Esto supone que la tradicién es mucho mdis antigua que
la misma formulacidén. Al coexistir esta tradicién de descen-
dencia davidica cuando atn estaban en vida miembros de
esta descendencia, es dificil creer que se haya inventado se-
mejante tradicién bajo los mismos ojos de personas interesa-
das sin que esta tradicién se remonte hasta {os tiempos de
Jests mismo 98, Mis atin, la formulacién misma de «hijo de
David» aplicada a Jesus dificilmente se explica como creacidn
de la comunidad. La invocacién que se hace como hijo de
David en algunas curaciones y en la entrada de Jesds en Je-
rusalén no queda suficientemente explicada en un ambiente
comunitario de fe en Jests, ya que no es una faceta que ocupe
un puesto clave y tenga un uso frecuente en formulaciones de
fe en la primitiva comunidad 99, La misma escena polémica
sobre la descendencia del Mesfas como hijo de David (Mc 12,
35-37 par.), de ser creacién de la primitiva Iglesia, seria mu-
cho menos ambigua y mucho més clara 109,

Al mismo tiempo que hay motivos para excluir la aporta-
cién creadora de la comunidad sobre la realidad de descen-
dencia davidica de Jests y sobre la formulacién ¢Hijo de Da-
vid», hay también indicios que garantizan su historicidad. Uno
de ellos serfa algunos de los contextos en que se enmarca la
denominacién «Hijo de David» dicha de Jests para indicar su
descendencia davidica. Asi, la curacién del ciego Bartimeo
(Mc 10,46-52 par.) con su forma de paradigma !0 presenta
las garantias de historicidad de estas formas 192 a ello se
afiade, como notas que respaldan la historicidad del relato,
la serie de detalles que se acumulan en él: el mendigo
sentado al borde del camino, su rapidez en captar la oportu-
nidad, el atrevido uso del titulo «Hijo de Davidy, su negativa
a guardar silencio, su rapidez de dejar el manto y venir a Je-

98 CuLLMaNN, Cristologia, 208,

99 Mientras que se encuentran algunas alusiones a la realidad de la des-
cendencia davidica de Jests fuera de los evangelios (Rom 1,3; 2 Tim 2,8;
Ap 5,5; 22,16), la formulacién misma «Hijo de David» sélo se da en los
evangelios. Fuera de los evangelios no tenemos en el Nuevo Testamento
ninguna férmula de oracién que esté dirigida a Jestis como hijo de David.

100 CyrLLMaNN, Cristologia, 212.
10t Disevius, Formgeschichte, 40.

102 Jbid., 66; WIKENHAUSER, Introduccién, 201; CaBa, Evangelios, 22. ,
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stis, su confianza y seguimiento en el camino 103, El otro re-
lato en que son curados dos ciegos y gritan también la misma
invocacién «Hijo de David» (Mt 9,27-31), en su cardcter tal vez
de doble de la anterior curacién 194, participa de la nota de
historicidad del relato del que procede y en lo que funda-
mentalmente coincide 195. Por el modo de proceder en las
narraciones de curacién de ciegos en que se llama a Jests
hijo de David, es licito concluir que estos enfermos pudieran
dirigirse a Jesds con una suplica de este tipo 106,

Pero no sélo el contexto literario y forma de los relatos
justifican a veces el origen histérico del titulo «Hijo de Davidy,
sino que la invocacién y denominacién en si mismas pueden
estar garantizadas como procedentes originariamente de las
personas que las pronuncian en las escenas evangélicas. Nada
extrafio que en el marco de expectacién mesidnica del tiempo
de Jests, los enfermos le llamasen, ante los milagros realiza-
dos, con la denominacién «Hijo de David», propia para designar

103 TavLOR, Mark, 446; asi, citando a Branscomb, Taylor considera
todos esos detalles como reminiscencias de un testigo ocular; cf. BRanscoms,
Mark, 192. A estos detalles se pueden afadir la mencién del sitio en que
acaece, Jericé (cf. DEscamps, Le messianisme royal, 59) y el nombre mismo
de Bartimeo, ya que en Marcos los nombres, que raramente se aluden, me-
recen crédito; as{ opina, con razén, TAYLOR, Mark, 446, disintiendo de
BurtManN, Geschichte, 228, y DiseLius, Formgeschichte, 40.

104 ByLTMANN, Geschichte, 228; GRUNDMANN, Matthaus, 276-277.

105 A, Descamps considera este relato mds bien como una especie de
sumario, dado su caracter poco individualizado y compuesto de f6rmulas
comunes. Semejantes sumarios encierran, bajo la forma de un solo hecho
literario, una serie de hechos reales del mismo tipo; cf. DEscamMps, Le mes-
sianisme royal, 59. En realidad, a estas curaciones de ciegos se alude en la
respuesta de Jesus al Bautista (Mt 11,5) como muestras de las «wbras del
Mesfas» (Mt 11,2). A este género de sumario asigna también A. Descamps
la otra curacién de un ciego-mudo, a la que sigue después la mencién de
hijo de David en referencia a Jests por parte de la muchedumbre (Mt 12,
22-23),

106 MicHagLls, Die Davidssohnschaft Jesu, 326; Descamps, Le messia-
nisme royal, 59; COPPENS, Le messianisme royal. VI: Jésus et I'accomplissement,
956-957. El que la aclamacién «Hijo de David» tenga una resonancia histérica
en algunas curaciones, no quita que en la formulacién conservada por los
evangelistas se transmita un eco de la primitiva oracién littrgica de la co-
munidad que aclamaba también a Jests como hijo de David (cf. Rom 1,3);
cf. IerseL, Fils de David, 88. El origen histérico de la aclamacién hijo de
David en labios de los ciegos no se podria postular también en el caso de
la cananea que invoca igualmente a Jests como hijo de David (Mt 15,21-28);
serfa extrafio que una mujer gentil usara un vocabulario propio de los judfos.
En este caso, tal vez sea Mateo el que pone en labios de la mujer la expre-
sién frecuente de otras curaciones; cf. Descamps, Le messianisme royal, 59-60.
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al Mesias que esperaban 107, Tampoco puede causar asombro
el que sea el cardcter taumatirgico el que provoque la invo-
cacién mesiénica bajo la denominacién de «Hijo de David», ya
que el Mesias no sélo era esperado bajo el aspecto real davi-
dico, sino también con el poder taumaturgico (Is 61,1-2) 108,
Con ocasién de la entrada en Jerusalén, se da de nuevo la
denominacién de Jestis como hijo de David (Mt 21,9.15;
cf. Mc 11,9; Lc 19,38; Jn 12,13). En el marco de una escena
que, junto con evidentes elementos redaccionales de los evan-
gelistas 109, presenta también en lo esencial claros indicios de
historicidad 110, muy bien se pudo denominar a Jests con la
expresion hijo de David para manifestar el sentido de espe-
ranza mesidnica del pueblo. Mas problematico es determinar
la férmula més primitiva de aclamacién, ya que difieren los
diversos evangelistas. Con todo, muy razonablemente se pue-
de afirmar que la aclamacién de Mateo, «hosanna al hijo de
Davidy, por su mayor nitidez y explicitacién cristolégica, por
su igualdad en la repeticién (Mt 21,9.15) v por su conve-
niencia con una afirmacién muy querida de este evangelio,
presenta més rasgos de secundariedad que la paralela de Mar-
cos y Lucas 111,

Finalmente, la escena en que a Jests ni se le invoca ni se

107 Ciertamente que la férmula <hijo de David» no se encuentra en el
Antiguo Tgstamento para designar al Mesfas, pero se da la realidad de su
descendencia davidica (2 Sam 7,12-16; 23,5; Sal 17(18),51; Is 7,13-14;
Jer 23,5). Esta realidad de descendencia davidica del Mesfas se encuentra
en textos contempordneos extrabiblicos (4Q Florilegium 11-13; cf. ALLE-
cro, Fragments of a Qumran, 353), incluso la misma formulacién de hijo
d;gDaw;l (Sal. Salomén 17,23; cf. Lonsg, Der Kénig aus Davids Geschlecht,
339-341).

, 108 DEescames, Le messianisme royal, 60-61: «Le titre Fils de David
n’évoque pas tant la figure d’un prince que celle, beaucoup plus riche et
plus co.rflglexe_, du Messie juifs Al subrayarse, pues, aquf mds bien el aspec-
to mesldnico judfo, poco importa la afirmacién de F. Hahn que no se espe-
raba en gl judafsmo al Rey mesidnico como realizador de milagros (cf. HauN,
Hohfntstttel, 262), ya que, si no bajo el aspecto de rey, st bajo el aspecto de
mesias se esperaba de él la realizacién de obras milagrosas.

109 Una estilizacién evidente de la escena la muestra la cita del profeta
Zacarfas (9,9) que traen Mateo (21,5) y Juan (12,13), matizando el sentido
mesidnico de la entrada en Jerusalén.

1.10 Hay una serie de detalles en la narracién—como la localizacién al
comienzo, el caricter vivo del relato, la instruccién a los discipulos, la des-
cripcién de lo sucedido, Ja naturaleza sobria de la aclamacién—que sugieren
la presencia de un testigo ocular mas bien que el esmero de un artista; asi,
TavLor, Mark, 452; DEscampes, Le messianisme royal, 62-63.

11 TavLOR, Mark, 457; Scumip, Marcos, 296-2g7. /
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le denomina directamente hijo de David, sino que se propone
sencillamente la pregunta sobre la proveniencia del Mesias
(Mc 12,35-37 par.), contiene elementos que garantizan en su
nucleo un origen en Jests. A la disputa de Jests con los fa-
riseos, algunos autores le asignan una procedencia de la co-
munidad cristiana 112, Sin embargo, aun supuestas las mati-
zaciones redaccionales con que elaboran la escena cada uno
de los sindpticos, y excluida la probabilidad de una elabora-
cién de la comunidad para mostrar a Jesis como algo mds
que hijo de David 113, el nucleo esencial del relato se puede
atribuir a un didlogo de Jestis con miembros judios de su
tiempo. Mientras que, por un lado, se presenta la concepcién
de los fariseos sobre el Mesias como hijo de David en linea
de continuidad con la mentalidad de la época 114, por otro
hay una discontinuidad grande entre la concepcién de los
judios v la de Jesus 115, Dada la poca probabilidad de prove-
judios y la la poca p P

nir esta escena de la comunidad por el modo algo antiguo en
que se expresa la superioridad del Mesias sobre David, es
sumamente valido el criterio de discontinuidad con la opi-
nién del ambiente 116, A esta discontinuidad hay que afadir,
como garantia de historicidad, la continuidad 117 que se ob-
serva entre la actitud de Jesds en esta escena sobre su mesia-
nismo bajo el aspecto de hijo de David y las otras ocasiones
en que se menciona su mesianismo bajo tal denominacién.
Sin negar la descendencia davidica del Mesfas ni tampoco su
titulo de hijo de David 118, tampoco lo proclama. Es la acti-
tud que ha ido teniendo Jests ante las diversas invocaciones
como hijo de David que de ¢l han hecho las personas que han
sido curadas 119, El motivo de tal reserva estd perfectamente

112 BuLtMANN, Geschichte, 144-145; BorNkaMM, Jesus, 207; Hann,
Hoheitstitel, 113-115; FULLER, Christology, 111. Una sintesis sobre la varie-
dad de sentencias emitidas sobre este pasaje, en SCHNEIDER, Die Davidssohn-
frage, 66-81.

113 Cf. supra, nota 10o. En esta linea, dice V. Taylor: It is difficult to
think that the doctrinal beliefs of community could be expressed in this
allusive manner»; TAYLOR, Mark, 493.

114 1 ouse, Der Konig aus Davids Geschlecht, 337-345.

115 Cf. ¢.V, p.147.

116 Casa, Evangelios, 396-398.

117 Ibid., 398-403.

118 Cf. ¢.V, p.148.

119 Habrfa que excluir sélo la aprobacién que refiere Mateo a la aclama-

cién que los nifios hacen de Jests como hijo de David, en su entrada en el
templo (Mt 21,15); cf. c.V, p.149.
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justificado para no suscitar malentendidos sobre su mesia-
nismo, dado el matiz politico que revestia la expectacién de
la época.

Pero, ademds, Jests, en esta escena concreta de didlogo
con los judios, sin negar la descendencia davidica del Mesias,
sugiere una descendencia de otro género superior 120, Seme-
jante insinuacién estd en perfecta continuidad con otras su-
gerencias parecidas de Jesus, al aludir a un parentesco supe-
rior al carnal (Mc 3,31-35) 121,

Por tanto, respecto a este titulo de hijo de David, hay un
paralelismo con el titulo «Cristo» en cuanto a su uso, sentido
v actitud que Jests toma ante él. Al igual que no parece que
Jests utilizara el término «Cristo» dicho de si, tampoco aparece
que en los evangelios se proclamara a si mismo hijo de David.
Sin embargo, lo mismo que fue proclamado Mesias por otros,
también fue proclamado hijo de David como expresién con-
creta de una expectacién mesidnica en la dimensién propia
de la época. Precisamente por esta mentalidad reinante, se ex-
plica la actitud de Jests ante las manifestaciones de otros que
lo declaran Mesias e hijo de David. Por una parte, jamds nie-
ga de si ni una ni otra denominacidén; pero, por otra parte,
tampoco muestra una simple aceptacién sin mdas para no sus-
citar un movimiento nacionalista y popular. Asi como la de-
nominacién de Mesias es completada con matizaciones que
caracterizan su mesianismo, también al abordar la descenden-
cia davidica del Mesias se completa igualmente su significado,
dejando entrever en él otro origen que le constituye sobre el
mismo David, por el que, aun siendo hijo suyo. puede ser
llamado su Sefior.

120 Cf, c.V, p.151. ) )
121 Cf, ¢.V p.150s. CuLLMaNN, Cristologia, 212.

CarituLo IX

TRADICION Y ORIGEN DEL TITULO
«HIJO DEL HOMBRE»

ESQUEMA

1. ¢{Uso6 Jests la expresién «Hijo del hombres?
a) Seleccién de textos por andlisis filolégico.
b) Seleccién de textos por andlisis histérico-formal.
¢) Elacceso al Jesus histérico.
1) El titulo «Hijo del hombres, antigua tradicién palestinense.
2) El titulo «Hijo del hombre» no es invencién de la comunidad.
3) El uso de Jests,

2. Sentido de la expresién «Hijo del hombre» en labios de Jests.

a) Textos que miran a un futuro de gloria.
b) Textos referentes al presente.

La expresién «Hijo del hombre» en su dimensién de conte-
nido mesiénico presenta un fuerte contraste entre la escasez
de su uso en el Antiguo Testamento y la abundancia sorpren-
dente que tiene en el Nuevo, especialmente en los evangelios !,
De igual manera, ofrece una diferencia radical el modo como
aluden los evangelistas a este titulo, Hijo del hombre, y la
forma de mencionar otros titulos, como serfa el anteriormente
estudiado. Mientras que la expresién «Cristo» apenas si se pone
en labios de Jests en la redaccién de los evangelistas, por el
contrario, el titulo «Hijo del hombre» se reserva exclusivamente
para que sea pronunciado por Jests 2. Esta circunstancia hace
que se formule con mds motivo la pregunta: (Usé Jests ver-
daderamente esta expresién «Hijo del hombres, o es fruto de
una invencién de la primitiva comunidad cristiana? Serd ésta
la primera cuestién que abordaremos en este capitulo. Una
vez analizado el problema, intentaremos ver el sentido origi-
nario que tuvo semejante expresién y lo que con ella se quiso
significar primitivamente en su aplicacién a Jesus.

1 Cf, ¢.VL, p.175.

2 Sélo se pone una vez en labios de la muchedumbre esta denominacién
(Jn 12,34), pero, aun en este caso, se alude a palabras pronunciadas por
Jests: « ¢{Cémo tu dices ‘es conveniente que sea levantado el Hijo del hom-
bre’? ¢Quién es este Hijo de hombre?»
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1. (Usé Jesus la expresion «Hijo del hombre» ?

Al plantearse semejante pregunta, es obvio que no se cues-
tiona si Jests utilizé semejante expresién todas las veces 3 que
los evangelistas ponen tal denominacién de Hijo del hombre
en sus labios. Hay ocasiones en que se puede apreciar con
cierta garantia que algunas de las ocasiones en que se alude
a tal expresién, ésta no es sino el desarrollo tltimo de una
formulacién primitiva distinta. Por tanto, los textos evangéli-
cos en que Jests aparece utilizando el titulo «Hijo del hombre»
quedan reducidos, no ya sélo por proceder algunos de la mis-
ma fuente 4, sino también por otros dos capitulos sumamente
iluminadores en el planteamiento del problema: un anélisis
filolégico y un andlisis histérico-formal 5.

a) Seleccién de textos por analisis filolégico

La mencidn de la expresion «Hijo del hombre» en la redac-
cién presente de los evangelios encierra siempre un contenido
mesidnico. Sin embargo, no se puede negar la posibilidad de
que en algin caso concreto el punto de partida original de la
formulacién griega vids To¥ &vBpc>mrou haya sido no ya el sen-
tido mesidnico encerrado en el texto de Daniel (7,13), sino el
uso de bar ’enasa (o ben 'addm) con la significacién genérica
de un hombre como individuo perteneciente a la colectividad
humana 6. En este sentido son interpretados por otros auto-
res7 algunos de lgs textos en que aparece la denominacién
«Hijo del hombre», como en la curacién del paralitico8 (Mc 2,
10; Mt 9,6; Lc 5,24), en el logion del poder del Hijo del hom-
bre sobre el sdbado 9 (Mc 2,28; Mt 12,8; Lc 6,5), al contra-

3 Cf. eV, paay6.

4 Cf. ibid.

5 Jeremias, Teologia, 302-306.,

6 Cf. c.VI, p.1ss.

7 CoLPE, & vids Tol &vpdbmou, 433-435; JEREMIas, Teologia, 303-304;
Ib., Die dlteste Schicht, 165-166. #

.3 En este caso, a la objecién que revolvian en su interior algunos de los
far1§eos: « {Quién puede perdonar los pecados si no es sélo Dios? (Me 2,7),
]esus.daria la respuesta contraponiendo: no sélo Dios puede perdonar, sino
también un hombre, como en esta ocasién (Mc 2,10); asi, la denominacién

‘Hijo del I_10mbre» originariamente responderfa no a un tftulo, sino a un sen-
tido genérico de hombre.

9 8i en el versiculo precedente se habla del hombre en sentido genérico:
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poner el pecado contra el Hijo del hombre y el pecado contra
el Espiritu Santo 19 (Mc 3,28; Mt 12,32; Lc 12,10), al hablar
Jestis del Hijo del hombre que no tiene dénde reclinar la ca-
beza 11 (Mt 8,20; Lc 9,58) o al contraponer al Bautista, que
ni comia ni bebid, con el Hijo del hombre, que come y bebe 12
(Mt 11,19; Lc 7,34).

Es cierto que la expresién «Hijo del hombre» pudo haber
tenido originariamente estos dos sentidos: el de titulo y el de
expresién genérica. Por tanto, es posible que algunos de los
textos en los que se encuentra tal formulacién tengan como
origen uno de estos dos sentidos. Pero la realidad concreta
de tener la expresién «Hijo del hombre» su procedencia origi-
naria a partir del sentido indefinido, no se puede afirmar sélo
por la mera posibilidad. Hace falta tener una razén positiva
que lo garantice; de lo contrario, habria que retener el sentido
de titulo que obviamente le confiere la redaccién actual del
texto. Asi, de los textos antes aludidos, dos de ellos muestran
tener un punto de apoyo literario que respalda el sentido ge-
nérico primitivo; tal serfa el logion sobre el sdbado, ya que,
al decirse que ¢l sibado se ha hecho para el hombre» (Mc 2,
27), es concluyente que ¢el hombre sea duefio del sibado»
(Mc 2,28) 13; igualmente el logion del pecado contra el Hijo

«El sibado fue hecho a causa del hombre, y no el hombre por el sibado»
(Mc 2,27), también en el versiculo siguiente se deberfa encontrar la misma
significacién: «El hombre es duefio del sabado» (Mc 2,28).

10 Mientras que el texto de Marcos habla de los pecados que le son
perdonados a los hijos de los hombres (Mc 3,28), es decir, a los hombres, al
hombre—en contraposicién al pecado contra el Espiritu Santo que no se
le perdona (Mc 3,29)—, los otros dos evangelistas (Mateo y Lucas) repro-
ducen el texto tomandolo de una fuente distinta, contrastando el pecado
contra el Hijo del hombre y el pecado contra el Espiritu Santo (Mt 12,8;
Lc 12,10).

11 Jestis confrontaria su propia situacién con la de los animales; asf, el
sentido original serfa: «Las bestias tienen sus guaridas, pero un hombre
como yo no tiene casan.

12 En este caso, las dos veces que sale el término «hombre» (en la expre-
sién & vids Tol dwBpdomrou y &vbpwmos péyos) debié proceder de la denomi-
nacién genérica bar ’ena¥a con el sentido indefinido de «alguien», «uno».
Asf traducen C. Colpe y J. Jeremias este versiculo: «Vino Juan, que no
comia ni bebfa..., vino aiguien que comia y bebia, y dicen: es uno a quien le
gustan las comilonas y bebidas»; COLPE, & vlds ToU &vpdmov, 434; JEREMIAS,
Teologia, 304.

13 GroTius, Annotationes in libros Evangeliorum (1641) 536; W. Man-
soN, The Teaching of Jesus (1931) 214 (de otra manera en Mark 2,27f., en
Coniectanea Neotestamentica [Lund 1947] 138-146); CuLLManN, Cristologia,
241-243; CoppEns, Le Fils de I'homme daniélique, 37.
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del hombre y el pecado contra el Espiritu Santo (Mt 12,32;
Lc¢ 12,10) también pudo tener su origen indefinido detras de
la expresién «Hijo del hombres, ya que estd corroborado por el
sentido genérico que tiene el texto de Marcos al hablar éste
de pecados que se perdonarén «a los hijos de los hombres»
(Mc 3,28), contrastados con la blasfemia contra el Espiritu
Santo (Mc 3,29) 4. En los otros casos mencionados hay una
mera posibilidad de origen genérico, pero sin més garantfa
literaria, aunque tal vez se sienta el atractivo de mantener el
origen indefinido de la expresién por el mero contraste que
surge entre Dios y el hombre (cf. Mc 2,7.10) 15, entre las bes-
tias v el hombre (Mt 8,20; Lc 9,58) 16, entre uno que come
y bebe y otro que ni come ni bebe (Mt 11,19; Lc 7,34) 17.
Estos mismos contrastes también surgen, y atn mdis acentua-
dos, cuando la comparacién se establece no ya entre las bes-
tias y un hombre, sino entre las fieras y un hombre cualificado,
entre el Bautista y aquel a quien anunciaba, entre Dios y la
figura concreta del Hijo del hombre,

b) Seleccion de textos por analisis histérico-formal

Al querer estudiar el origen de los textos en que aparece
la expresién «Hijo del hombre», tiene gran importancia el ele-
mento redaccional, ya que muchos de ellos se muestran como
desarrollo ulterior de un texto primitivo mas simple. El nt-
mero total de textos en que aparece la denominacién «Hijo del
hombre», segin la procedencia de diversidad de fuentes, as-
ciende a unos cincuenta y uno 18, De todos estos textos hay,
por una parte, treinta y siele ocasiones en que, junto al texto
en que aparece la expresién «Hijo del hombre», existe otra tra-
dicién competitiva que carece de ella, apareciendo, por el
contrario, generalmente, el pronombre ¢yo»19; se dan, por

14 CurLMANN, Cristologia, 241-243; CoppEns, Le Fils de I'homme da-
niélique, 37.

15 Cf. supra, nota 8.

16 Cf. supra, nota 11, El mismo J. Jeremias habfa excluido antes que
en este caso la expresién ¢Hijo del hombre» proviene de un sentido genérico,
ya que el no tener dénde reclinar la cabeza no es una nota general de dife-
rencia entre los hombres y las fieras; cf. Jeremias, Die dlteste Schicht, 171,
nota 35.

17 Cf. supra, nota 12.

18 Cf. ¢.VI, p.176, con los textos en las notas 61-65.
19 Jeremias, Die dlteste Schicht, 159-164.
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otra parte, catorce ocasiones en que aparece la expresién «Hijo
del hombre» sin que exista otra tradicién carente de ella 20. En
el caso en que un mismo logion es transmitido de dos formas,
es decir, con alusién al término «Hijo del hombre» y sin él,
surge el problema de cuil de ellos es més primitivo y cudl de
ellos es secundario. El analisis de cada uno de los textos da
como resultado clerto que el titulo «Hijo del hombre» en estas
ocasiones es, sin duda alguna, secundario, es decir, proviene
de una ampliacién o reajuste de un logion més antiguo 21, Asi
aparece, por ejemplo, en el logion en que se afirma que el
Hijo del hombre ha venido a buscar y salvar lo que estaba
perdido (Lc 19,10) 22, en el que se habla de que el Hijo del
hombre sera entregado para ser crucificado (Mt 26,2) 23, en
el que se predice que el Hijo del hombre permanecerd en el
seno de la tierra durante tres dias y tres noches (Mt 12,39-
40 par.; Lc 11,29-30) 24 La frecuencia con que el término«Hijo
del hombre» aparece como secundario en textos que se pre-
sentan como transformacién de un logion mds antiguo, como
su desarrollo ulterior o como una nueva construccién 25, mues-

20 Procedentes de los logia comunes a Mateo y Lucas: Mt 8,20 par. Lc 9,
58 /Mt 11,19 par. Lc 7,34 /Mt 24,27.37 (= 39b) par. Lc 17,24.26; proceden-
tes de Mc: Mc 2,28 par.; 13,26 par.; 14,62 par.; procedentes de la fuente es-
pecial de Mt: Mt 10,23; 25,31; procedentes de la fuente especial de Lc: Le
17, 22.30; 18,8; 21,36; procedentes de Jn: Jn 1,51.

2t Jeremias, Die dlteste Schicht, 166-170.

22 Un logion més primitivo es aquel en el que, sin aparecer el término
«Hijo de] hombre», se habla en primera persona y con una misién restringida
de Jesus: «No he sido enviado sino a las ovejas perdidas de la casa de Israeb
(Mt 15,24). El texto de Lucas (19,10 par. Mt 18,11) aparece como una
transformacién secundaria del logion que trae Mateo, en la que queda lima-
do el particularismo restringido al pueblo de Israel y en la que se sustituye
la expresi6n «he sido enviado» por la otra «vino el Hijo del hombre»; cf. Je-
REMIAS, Die dlteste Schicht, 166; Ip., Teologia, 305, nota 28.

23 El texto de Mateo es un desarrollo ulterior del dato originario del
evangelio de Marcos en que se da el dato cronolégico de faltar dos dfas
para la Pascua y los Azimos (Mc 14,1); Mateo ha ampliado el texto, intro-
duciendo la prediccién de la pasién ya antes aludida: «Y el Hijo del hombre
es entregado para ser crucificado» (Mt 26,2; cf. Mt 17,22); Jeremias, Die
dlteste Schicht, 167; Ip., Teologia, 305, nota 29.

24 Partiendo del texto de Marcos en el que, sin aparecer el término «Hijo
delhombre», se afirma se dara una sefial a la generacién que la pide (Mc 8,12),
Mateo no sélo concreta la sefial en la de Jonis (Mt 16,4), sino que en una
nueva construccién amplfa la sefial de Jonds, que estuvo en el vientre del
ceticeo durante tres dias, y tres noches en el corazén de la tierra (Mt 12,
39-40 par. Lc 11,29-30); cf. JErREM1As, Die dlteste Schicht, 167-168; Ip., Teo-
logia, 305, nota 30.

25 Una ulterior confirmacién y abundancia de ejemplos de secundarie-

El Jesis de los Bvangelios 17
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tra que la comunidad y tradicién encontré en esta férmula
una solemnidad especial y la ha puesto muchas veces en boca
de Jesus, utilizéndola en sus redacciones y reelaboraciones.

No hay, por el contrario, caso en el que suceda lo inverso,
es decir, un logion primitivo en el que aparezca la denomina-
ciéns¢Hijo del hombre»y después en otro secundario esta expre-
sién sea sustituida por el pronombre ¢yo» o expresién similar 26,
Cuando el titulo «Hijo del hombre» se pone en un logion, ya
no desaparece. Por eso, si a veces hay concurrencia entre un
simple ¢«yo» y el solemne titulo de Hijo del hombre, en este
caso se puede ‘afirmar, con J. Jeremias, que la probabilidad
de una tradicién més antigua esta de parte del pronombre, sin
excluir la posibilidad, en algunos casos concretos, de que las
dos redacciones hayan podido existir simult4éneamente ya desde
el principio 27,

Ademads de estas ocasiones en que hay concurrencia de
formulacién sobre un logion, hay otros catorce casos en que
la formulacién «Hijo del hombre» se presenta sola sin tal concu-
rrencia 28, Excluyendo de estos textos alguno que pudiera pro-
venir de una expresién indefinida del hombre (Mc 2,28 par.) 29,
en ellos habrfa que considerar las formulaciones més primiti-
tivas en que aparece el término «Hijo del hombre» 30, La ma-

dad del término «Hijo del hombre» por estos motivos de transformacién,
ulterior desarrollo o nueva construccién, la ofrece J. JEREMias, Die dlteste
Schicht, 166-168.

26 Solamente se da un caso en que la expresién ¢Hijo del hombre», como
texto més primitivo («Comenzé a ensefiarles que es conveniente que el Hijo
del hombre padezca mucho» [Mc 8,31]), es sustituida por un texto posterior
mediante un pronombre: «Entonces comenzé Jesucristo a mostrar a sus
discipulos que es conveniente que él (aUtdv) suba a Jerusalén y padezca
muchor (Mt 16,21). Sin embargo, la excepcién no es sino aparente, ya que
Mateo, méds que suprimir y sustituir aqui el término Hijo del hombre» por
el pronombre, ha adelantado mds bien esta denominacién de Hijo del hom-
bre a la pregunta que hace Jesus a sus discipulos: ¢ (Quién dicen los hombres
que es el Hijo del hombre? (Mt 16,13); cf. JEreEMuas, Die dlteste Schicht, 168;
Ip., Teologia, 305, nota 31.

27 Ip., Die élteste Schicht, 169; Ip., Teologia, 305-306. Asi serfa el anun-
cio de la pasién que, junto con su forma mas primitiva (Mc 9,31), ha ido
revistiendo diversidad de formas; cf. JEReMIAs, Die dlteste Schicht, 169-170;
Ip., Teologia, 326.

28 Cf. supra, nota 20.

29 Cf. supra, p.225 nota 13.

30 J, Jeremias también excluye de este nimero mds primitivo el texto
en que se contraponen Juan Bautista y el Hijo del hombre que come y bebe
(Mt 11,19 par. L¢ 7,34), por considerarlo proviniendo también del sentido
genérico de hombre (cf. supra, nota 12); JEREMIas, Die dlteste Schicht, 170.
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yoria de los trece textos restantes, considerados de més antigua
datacién 31, tratan del futuro del Hijo del hombre en su aspecto
de epifania en gloria 32; con todo, no se excluye en este estrato
més primitivo el aspecto de condicién humilde presente del
Hijo del hombre (Mt 8,20 par.; Lc 9,58; Mt 11,19 par.; Lc 7,
34), incluso de condicién paciente (Mc 9,31 par.) 33,

¢) El acceso al Jesus histérico

Partiendo de estos textos que presentan mds garantias de
antigiiedad, nos preguntamos ahora si hay motivos suficientes
para afirmar el uso por parte de Jestus de esta formulacién
«Hijo del hombre» en referencia a si mismo. La respuesta a se-
mejante pregunta presenta una variada gama de actitudes. Los
autores no siempre se muestran en una linea constante al
expresar su punto de vista 34, La sintesis de las diversas acti-
tudes se podria resumir en tres puntos de vista: Uno, el mis
radical, afirma que todos los dichos en que aparece la expresion

El texto en que se contraponen las zorras con sus guaridas y el Hijo del
hombre sin tener dénde reclinar la cabeza (Mt 8,20 par. Lc 9,58; cf. supra,
nota 11) fue considerado en un tiempo por J. Jeremias entre los mds anti-
guos (cf. Die dlteste Schicht, 172) y excluido posteriormente de esta lista
por considerar que procedfa también de un sentido indefinido de hombre
(cf. Teologia, 305-306). Estos dos textos también los hemos incluido dentro
del ndmero de las expresiones més antiguas; cf. supra, notas 16.17.

31 E] hablar de mds antigua tradicién no implica atin que todas esas oca-
siones en que aparece el Hijo del hombre sean palabras auténticas de Jestus
ni excluye el que se pueda deber a redaccién del evangelista. Asi, el texto
en que se habla del Hijo del hombre en el trono de su gloria (Mt 25,31)
podria provenir del mismo evangelista, a quien agrada semejante formulacién
(cf. Mt 19,28), apareciendo sélo en él; cf. Jeremias, Die dlteste Schicht, 166;
Ib., Teologia, 307.

32 Ip., Die dlteste Schicht, 170-171; Ip., Teologia, 306.

33 A este conjunto de formulaciones més primitivas, por no tener la
concurrencia competitiva de otras formulaciones, habrfa que afiadir este
anuncio de la pasién que, por su brevedad, indeterminacién e incluso indole
lingiifstica, hay que ponerlo en la base de la formacién de los diversos anun-
cios de la pasién; cf. JEreMias, Teologia, 326.

34 Asf, por ejemplo, A. J. B. Higgins, que en un tiempo no consideraba
defendible la opinién que Jestis no se refirié a sf como Hijo del hombre
(cf. Hicains, Son of Man-Forschung, 124), después patrociné precisamente
esa actitud (cf. A. J. B. Hicains, Jesus and the Son of Man [Philadelphia
1964]). Igualmente, R. H. Fuller, que en un tiempo mantuvo que Jesus
utilizé la expresién «Hijo del hombre» para designarse a sf mismo (cf. The
Mission and Achievement of Jesus [London 19541), presenta después una pos-
tura distinta en The Foundations of New Testament Christology (London

1965).
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«Hijo del hombre» son creacién de la primitiva Iglesia 35. Otro
admite que Jests utilizé semejante formulacién de Hijo del
hombre, pero en referencia a una figura escatoldgica distinta
de si mismo; la Iglesia fue la que identificé tal figura con Jests,
creando asi los dichos del Hijo del hombre no escatolégico 36,
Finalmente, un tercer punto de vista mantiene que el titulo
¢Hijo del hombre» asciende hasta Jestis mismo y en una plena
identificacién con su figura 37, Por las razones que a continua-

35 Asf, P, VIELHAUER, Gottesreich und Menschensohn in der Verkiin-
digung Jesu, en Festschrift fiir Giinther Dehn, ed. W. Scheemelcher (195%)
51-79; ID., Jesus und der Menschensohn. Zur Diskussion mit H. E. Tédt und
E. Schweizer: ZTK 60 (1963) 133-177. A P. Vielhauer sigue H. ConzEL-
MANN, Gegenwart und Zukunft in der synoptischen Tradition: ZTK 54 (1957)
277-296, especialmente p.281-283; Ip., Jesus Christus, en Die Religion in
Geschichte und Gegenwart, I11 (Tibingen 1959) col.630-631; H. M. TEEPLE,
The Origin of the Son of Man Christology: JBL 84 (1965) 213-250. Como
punto de apoyo para tal punto de vista parten de la conexi6én, meramente
yuxtapuesta, que muestran los textos de los sinépticos en que aparecen los
términos «Reino de Dios» e «Hijo del hombre»; asi, por ejemplo, en Mc 8,38
y 9,1; Lc 17,21 y 17,22; Mt 13,37 ¥ 13,43. De Jests procede la expresién
«Reino de Dios» y de la comunidad la denominacién «Hijo del hombre».

36 R. BuLtmanN, Theologie des Neuen Testaments (Tiibingen 31958) 30-
36; H. E. TépT, Der Menschensohn in der synoptischen Uberlieferung (Giiter-
sloh 1959); J. Kwox, The Death of Christ (London 1959); F, Hann, Christo-
logische Hoheitstitel. Ihre Geschichte im frithen Christentum (Géttingen 21964)
13-53; A. J. B. Hiceins, Jesus and the Son of Man (London 1964); R. H. Fur-
LER, The Foundations of New Testament Christology (London 1965) 119-125.
El punto de partida para esta opinién es la distincién que a veces se observa
entre el que habla y la denominacién «Hijo del hombre» en los textos refe-
rentes al futuro; asi, por ejemplo, Mc 8,38; Lc 12,8. De esta manera, los
textos en que aparece la distincién (o no se afirma la identificacién) son autén-
ticos, es decir, provienen de Jests; en cambio, aquellos en que el Hijo del
hombre se identifica con Jests provienen de la comunidad, que unié el Hijo
del hombre futuro con el Jesds terreno. Fuller matiza ain mds, adoptando
una postura intermedia: aunque Jesus se distinguié a sf mismo del futuro
Hijo del hombre que habfa de venir en gloria, sin embargo, se consider6é
a si mismo como realizando «prolépticamente», con anticipacién, las funcio-
nes del Hijo del hombre que ha de venir; cf. FurLier, Christology, 122.

37 Q. CuLLMaNN, Cristologia del Nuovo Testamento (Bologna 1970)
219-295; E. ScHwWEIZER, Der Menschensohn, Zur eschatologischen Erwartung
Jesu: ZNW 50 (1959) 185-209; In., The Son of Man: JBL 79 (1960) 119~
129; Ip., The Son of Man Again: NTS 9 (1963) 256-261; J. CorPENS, Le
Fils de I'homme daniélique et les relectures de Dan VII, 13 dans les Apocryphes
et les Ecrits du Nouveau Testament: ETL 37 (1961) 5-51; J. JEREMIAS, Die
dlteste Schicht der Menschensohn-Logien: ZNW 58 (1967) 159-172; Ip., Teo-
logia del Nuevo Testamento (Salamanca 1974) 299-320. Aun en este tercer
punto de vista se encuentran grandes diferencias en la apreciacién: mientras
que, para J. Jeremias, los textos mds antiguos son aquellos en los que la
expresién ¢Hijo del hombre» tiene referencia al futuro (cf. Teologia, 306), para
E. Schweizer, en cambio, los textos que tienen mds garantias de proceder
de Jesus son aquellos que se refieren a la actividad terrena del Hijo del hom-
bre, en referencia al mismo Jests (cf. ScuwEeizer, Der Menschensohn, 206).
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cién se expondrdn, creemos que sélo esta tercera opinidn es
valedera.

Al establecer el acceso al Jests histérico de la expresién
«Hijo del hombre,, partiendo de los textos antes indicados como
més primitivos, habra que proceder con un cierto orden, sub-
rayando primero el cardcter palestinense de la expresién que
confirma su antigiiedad, excluyendo, después, su creacién por
parte de la comunidad, para ver, por fin, las razones que su-
gieren el uso que Jests hizo de semejante expresion «Hijo del
hombre» en referencia a si.

1) Ev Tiruro «Hijo DEL HOMBRE», ANTIGUA
TRADICION PALESTINENSE

El origen palestinense del titulo «Hijo del hombre» aplicado
a Jests est4 respaldado, en primer lugar, por datos lingiiisticos.
Los textos expuestos antes como mds antiguos muestran ras-
gos que no tienen afinidad con su formulacién actual griega,
sino que revisten trazos de procedencia semitica. Asf, el texto
que habla del Hijo del hombre sentado a la derecha de la
Potencia (Mc 14,62) sustituye el nombre de Dios por el de
Poder, segtin el uso frecuente judio 38. Ademas, la desaparicién
rapida de la expresién «Hijo del hombre» del uso corriente de
la comunidad helenistica muestra también su origen palesti-
nense. Fuera de las palabras de Jesus, el titulo «Hijo del hombre»
s6lo aparece en el ambiente judeo-cristiano de Palestina en la-
bios de Esteban (Act 7,56) 39, San Pablo, aun conociendo con
toda probabilidad la denominacién de Hijo del hombre aplicada
a Jestis 49, no la utiliza nunca. La razén podria ser el prevenir
el peligro de que la comunidad griega entendiera erréneamente
el titulo como una designacién de origen 4. Todo esto muestra

38 Jeremias, Teologia, 307, nota 36. Afiade ademds J. Jeremias otra serie
de datos lingtiisticos que no corresponden a una formulacién griega, como
serfan la insélita presencia del articulo fv delante del demostrativo értpav
(Mt 10,23) o del sustantivo mioTv (Lc 18,8) v el uso superfluo del adjetivo
demostrativo oty (Mt 10,23).

39 En el Apocalipsis aparece dos veces la expresién tHijo del hombre»
(1,13; 14,14), citando a Dan 7,13; y una en la carta a los Hebreos (2,6), ci-
tando el Sal 8,5.

40 Asf lo muestra la denominacién que hace de Cristo como ¢hombre»
(Rom 35,15; 1 Cor 15,21) vy la presentacién tipolégica que hace de Adan en
referencia a Cristo; cf, Jeremias, Teologia, 308.

41 Ibid,
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que ya anteriormente a San Pablo se usaba la expresién «Hijo
del hombre» aplicada a Jests, pero atn no dice nada de la pro-
cedencia de Jestis mismo, ya que pudo brotar en la comunidad
misma palestinense.

2) EvL rituro «Hijo DEL HOMBRE» NO ES INNOVACION
DE LA COMUNIDAD

Aunque es clerto que muchos de los textos en que aparece
la expresién «Hijo del hombre» se debe a un trabajo redaccional
de los autores y refleja el tono solemne que la comunidad en-
contraba en esa formulacién 42, sin embargo, no se puede afir-
mar que tal titulo aplicado a Jests tuviese su origen en la
comunidad cristiana. Algunos, para atribuir a la comunidad
la procedencia, parten de la mera yuxtaposicién que presentan
en el evangelio los términos «reino de Diosy e «Hijo del
hombre»; tal yuxtaposicién mostraria que el tema de predica-
cién del reino procede de Jesus y la denominacién «Hijo del
hombre» procede de la comunidad 43, Sin embargo, contra esta
idea de una creacién de la comunidad est4 el hecho extrafio de
que mdés de ochenta veces semejante expresién la haya puesto
la comunidad sélo en labios de Jesus 44. Ademds, seria inexpli-
cable que la comunidad cristiana, creyendo ya en la identifica-
cién entre Hijo del hombre y Jests, pusiese en sus labios esta
expresién inventando formulaciones en que tal identificacién
podria dar lugar a duda, dejando entrever una separacién entre
el «yo» de Jests y el Hijo del hombre (Mc 8,38; 14,62)45.
Igualmente es inexplicable como creacién de la comunidad los
logia del Hijo del hombre en que aparece su sentido humilde
y terreno (Mt 8,20 par.; Lc 9,58; Mt 11,19 par.; Lc 7,34), ya
que estd en linea de discontinuidad con una comunidad de fe

42 Cf. supra, p.156.
43 Cf. supra, nota 35.

_ 44 Con la dnica excepcién de Jn 12,34; incluso se podria hablar de excep-
cién aparente, ya que la multitud habla citando una palabra de Jests. Es ex-
trafio el que esta expresién se ponga sélo en labios de Jesds, mientras que
justamente lo contrario sucede con el titulo Cristo, que se utiliza siempre
en formulaciones eclesiales y locuciones del pueblo al hablar de Jests y prac-
ticamente nunca en labios de Jests mismo; cf. Scuwgizer, The Son of Man,
119; CopPENns, Le Fils de I"homme daniélique, 36.

45 ScHWEIZER, Der Menschensohn, 187-188; Ip., The Son of Man, 119-
120; Ip., The Son of Man Again, 257-258; Jerem1as, Teologia, 309.
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que cree en Jests 46, En esta misma linea de discontinuidad se
encontraria el sustrato Gltimo de los anuncios de la pasién bajo
la denominacién «Hijo del hombre» (Mc 9,31) que motiva la
fuerte repulsa que hace Jests de la insinuacién disuasiva de
Pedro (Mc 8,31-33) 47,

A pesar de estas razones, atin parece quedar por explicar
por qué no aparecen combinados en los textos, sino yuxta-
puestos, el tema del reino de Dios y la denominacién de Hijo
del hombre. Semejante yuxtaposicién no seria una novedad, ya
que también aparece en el judaismo del tiempo de Jests;
mientras que era frecuente el tema del reino en la expectacién
del futuro, la otra denominacién quedaba més bien reducida
a un circulo estrecho 48, Por dltimo, una muestra clara de la
no procedencia de la comunidad de esta denominacién del
Hijo del hombre aplicada a Jesus serfa la falta de alusién a la
resurreccién de Cristo en los textos en que se habla de la exal-
tacién futura y gloriosa del Hijo del hombre; asf, en Mc 14,
62, se habla de exaltacién y parusia, no de resurrecciéon4?. La
creacién de la comunidad le hubiese llevado a presentar como
prueba evidente de la glorificacién del Hijo del hombre la
resurreccién de Jests, centro de la fe de la comunidad. En
consecuencia, por todas las razones antes expuestas se puede
afirmar que el uso del término «Hijo del hombre» no es inno-
vacién de la comunidad, sino que es prepascual, asciende
a Jests mismo.

46 ScHWEIZER, Der Menschensohn, 200-201; Ip.,, The Son of Man
Again, 258.

47 Ip., The Son of Man, 120-121; Ip., The Son of Man Again, 258.

48 Jeremias, Teologia, 310. Proyectando el ambiente de la época de Jests
a su predicacién, dice con agudeza J. Jeremias: «Exactamente igual ocurre
en la predicacién de Jests. En la predicacién publica, principalmente en las
pardbolas, Jestis hablé del ‘reino’ venidero. En cambio, la tradicién de Mar-
cos pone en labios de Jesus, desde la confesién de Pedro, el titulo Hijo del
hombre, pero s6lo cuando Jestis habla con los discipulos. Tan sélo, y por
primera vez, cuando comparece ante el Sanedrin, Jesus—segin Marcos—
rompe el velo del secreto que comienza con Mc 8,27ss. Todas las probabi-
lidades hablan en favor de que la restriccion del empleo del titulo de "Hijo
del hombre’ a los logia en que Jesds habla con sus discipulos, tal vez sea un
recuerdo de algo histérico, y quede asf explicada la yuxtaposicién inconexa
de la predicacién del ‘reino’ y de las palabras del ‘Hije del hombre’: el ‘reino’
de Dios es la palabra clave de la predicacién exetérica, el ‘Hijo del hombre®
lo es de la predicacién esotérica de Jests»: Teologia, 310-311. El que en
ocasiones Jestis aparezca hablando a la muchedumbre sobre el Hijo del
hombre (Mc 8,38) se debe a la redaccién de Marcos (Mc 8,34); cf. Ip., Teo~
logia, 311, nota s1. 49 1bid., 300.



264 PIII ¢.9. El titulo «Hijo del hombrey

3) EvrL uso pE JEsUs

Junto al ntimero abundantisimo de veces que los evangelios
ponen en labios de Jesus la denominacién de Hijo del hombre,
sorprende el que no se encuentre tal titulo en ninguna formu-
lacién de fe de la primitiva Iglesia o como fundamento para
dirigirse a Jestis en una invocacién de la comunidad. Tenemos
el caso extrafio que, mientras, por un lado, la comunidad griega
evita sisteméticamente la denominacién «Hijo del hombre» para
evitar malentendidos 59, por otro, muestra una tendencia a mul-
tiplicar, incluso redaccionalmente a veces, la denominacién de
Hijo del hombre y siempre en labios de Jests. La tnica expli-
cacién plausible de semejante paradoja estd en la conviccién
de la comunidad, fundada en un hecho histérico, del uso real
que Jests hizo de esta expresién «Hijo del hombres. Por una
parte, no la utiliza ella por temor a mala interpretacién; pero,
por otra, la respeta sin cancelarla, sino més bien multiplicin-
dola, por carifio y veneracién a la formulacién que debid usar
Jestis mismo 51. Pero este uso de Jests no se puede reducir
exclusivamente a aquellos textos que hablan de la venida futura
del Hijo del hombre 52, por las razones antes expuestas 53. Mu-
cho menos atn se puede afirmar que Jests, al utilizar esta
denominacién aludiendo a una escatologia futura, establece una
distincién entre si mismo y la figura del Hijo del hombre que
ha de venir después. No es precisamente el tenor de la figura
de Jests el ser un simple profeta que anuncia la venida de
otro. No es ésta la impresién que producen sus palabras
(cf. Mt 5,21) ni la conviccién que dejaron sus obras (cf. Mt 11,
2-6 par.; Lc 7,18-23; Mt 12,28 par.; Lc 11,20) en sus disci-
pulos 34. A veces, la misma comparacién de textos paralelos
excluye la distincién entre Jests y el Hijo del hombre, ya que

50 Cf. supra, p.261.

51 Scuweizer, The Son of Man Again, 257; Jeremias, Teologia, 309-
310; Correns, Le Fils d’homme daniélique, 35-36.

52 Cf, supra, notas 36-37.

53 Cf. supra, p.262.

54 No habla Jests al estilo de los profetas del Antiguo Testamento: «As{
dice el Sefior, sino mds bien con la aseveracién del que habla con autoridad
propia (Mt 5,21.27.31.33). La impresién que produjo la muerte de Jesus
en sus discfpulos no fue la de un simple mensajero o simple profeta, como
la mayoria de los precedentes; cf. ScHwEIZER, The Son of Man Again, 257-
258; JErEMIas, Teologia, 320.
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en una formulacién més primitiva, en vez de la expresién «Hijo
del hombre», aparece el pronombre ¢yo». Asi se puede apreciar
al constatar la formulacién en el texto de Lucas en que se
dice que el Hijo del hombre confesard delante de los édngeles
de Dios a aquel que confesare a Jests delante de los hombres
(Lc 12,8),con la otra formulacién paralela de Mateo en la que
el término «Hijo del hombre» se sustituye por este otro: «Yo le
confesaré delante de mi Padre en los cielos» (Mt 10,32) 55.

Ni siquiera se puede decir que Jests, distinguiéndose del
futuro Hijo del hombre que habia de venir en gloria, se con-
siderara, sin embargo, como realizando prolépticamente las
funciones del que habia de venir 36, La actuacién de Jests no
es la del que estd destinado a ser Hijo del hombre glorioso,
sino la del que ya es Hijo del hombre y serd un dia glorifica-
do 57, Jests, pues, debié utilizar la expresién «Hijo del hombre»
en referencia a su condicién terrena, a su aspecto paciente y a
su gloria futura, pero en una plena y total identificacién con él.

2. Sentido de la expresion «Hijo del hombrey
en los labios de Jesis

Supuesto este uso de la expresién «Hijo del hombre» por
parte de Jests, habria que precisar el sentido que tal formula-
cién tenia en sus labios. Para ello vamos a partir, en primer
lugar, de los textos que hablan de su condicién futura gloriosa
y, después, de su situaciéon presente, no solo en su aspecto de
condicién humilde, sino también en su faceta paciente.

a) Textos que miran a un futuro de gloria

En todos estos textos, aun en aquellos que tienen mds ga-
rantias de antigiiedad 58 y tienen en su ndcleo clave proce-
dencia de Jesus 59, se hace una referencia clara a la figura del
Hijo de hombre del profeta Daniel (Dan 7,13)60. Al igual

55 Jeremias, Teologia, 319-320. Semejante fenémeno aparece también
al comparar Mc 8,38 («Hijo del hombre») con el texto de Mt 10,33 (¢cyor)
o el texto de Mt 19,28 («Hijo del hombre») con el de Lc 22,29-30 (syo»).

56 FuLLER, Christology, 122.

57 Hooxker, The Son of Man in Mark, 188.

58 Cf. supra, p.258.

59 Cf. supra, p.259.

60 Cf, c.VI, p.156.
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que en el texto profético, también en este conjunto de textos
se habla frecuentemente del Hijo del hombre en referencia
a su venida sobre las nubes del cielo (Mc 13,26; 14,62), él mismo
sentado en el trono a la derecha del Poder (Mc 14,62; Mt 26,
64; Lc 22,69) con poder y gloria (Mc 13,26; Mt 25,31), rodeado
de angeles (Mc 13,27; Mt 25,31; Jn 1,51), con una nota de
universalidad en su dominio al reunirse ante ¢l todas las gentes
(Mt 25,32) v congregar a los elegidos de los cuatro vientos
desde el confin de la tierra hasta el extremo del cielo (Mc 13,
27). Con la expresién «Hijo del hombre» va unida en este grupo
de textos la méxima glorificacién y también la méxima univer-
salidad de su dominio, al igual que al Hijo de hombre de
Daniel que, viniendo sobre las nubes del cielo (Dan 7,13), se
le da gloria e imperio para que todos los pueblos y naciones
le sirvan (Dan 7,14).

Si en estos textos de glorificacién futura del Hijo del hom-
bre se habla de él en tercera persona (Mt 10,23; 25,31; Mc 14,
62; Lc 22,69), no es precisamente porque se establezca una
distincién entre Jesus y el Hijo del hombre 61, ni aun siquiera
porque la expresién «Hijo del hombre» en esos casos sustituya
al pronombre ¢yo», manteniendo asi una identidad clara entre
los dos 92, antes bien para hacer distincién no entre las dos
figuras, Jesus y el Hijo del hombre, sino para contraponer el
estado presente de Jests, Hijo del hombre, y su estado futuro
de glorificacién y exaltacién 63, En esta figura evangélica del
Hijo del hombre, junto con esta nota de glorificacién de un
grupo de textos propia del Hijo de hombre de Daniel, existe
otra faceta de humillacién y abajamiento caracteristica de otro
grupo de textos evangélicos en los que aparece igualmente la
expresién «Hijo del hombren».

61 Cf. supra, p. 264.

62 Algunos dan la explicacién de que bar ’ena$a sustituye al pronombre
«yo», Pero esta explicacién no satisface porque, aunque el bar ’enada tiene
una significacién genérica de «hombre» en la que también estd contenido el
pronombre «yo», no es por identificacién, sino porque en el sentido genérico
de <hombre» se incluye también el pronombre personal «yo» en su condicién
de hombre; cf. Jeremias, Teologia, 303, nota 21 y p.319. Serfa diverso el
caso aludido antes (cf. supra, nota 55), ya que en los textos antes mencio-
nados se trata de una referencia primitiva «yo» en un evangelista, que otro
?vangelista después ha sustituido con un titulo que caracteriza ese «yo» de

esus.

63 Hooxker, The Son of Man in Mark, 188; JErEMIaS, Teologia, 320.
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b) Textos referentes al presente

Hay una nota muy frecuente en el evangelio, al exponer
palabras y actuaciones de Jests: Con su presencia, con su in-
tervencién verbal y operativa se inaugura una época nueva ya
anunciada por los profetas; asi, al presentarse Jests en la si-
nagoga de Nazaret (Lc 4,21), al responder a los enviados por
el Bautista (Mt 11,3-5; Lc 7,19-22), al constatar la venida del
reino en la expulsién que hace de los demonios (Mt 12,28;
Lc 11,20). Con la persona de Jesds de alguna manera el fin
de los tiempos ya ha comenzado, el reino de Dios estd presente
sin necesidad de esperar al futuro. Sobre esta actividad terrena
de Jests con la que se inicia una nueva etapa, se proyecta tam-
bién la denominacién «Hijo del hombre». Unas veces, para co-
lorear la actuacién humilde del que tiene una condicién seme-
jante a los demdas hombres comiendo y bebiendo (Mt 11,19
par.; Lc 7,34) o, mds precaria atn, al no tener dénde reclinar
la cabeza (Mt 8,20 par.; Lc 9,58), y presentarse, no en actitud
de ser servido, sino de prestar servicio (Mc 10,45; cf. Lc 22,
27). Es innegable que los discipulos, los evangelistas y la co-
munidad han atribuido a Jests en su condicién de Hijo del
hombre esta caracteristica de despojo y abajamiento en su ac-
tuacién terrena en el presente. Serfa inexplicable la nueva
creacién de esta faceta por parte de la comunidad si no estu-
viera respaldada por un fundamento histérico en la atribucién
de Jestis mismo 64,

Dentro de esta actuacién terrena en el presente del Hijo
del hombre, su condicién de despojo se lleva al limite cuando
se anuncian los sufrimientos y muerte por los que ha de pasar
(Mc 9,31). Aunque este anuncio primitivo, breve e indetermi-
nado, haya podido tener ampliaciones posteriores y ulteriores
precisaciones (Mt 17,23; 20,19) 65, responde a una realidad que
Jests ha podido prever y la ha expresado en anticipacién, uti-
lizando la denominacién «Hijo del hombre» para concretar en
ella su final tragico 66, De esta manera, el titulo «Hijo del hom-

64 Cf, supra, p.252.

65 Tal serfa la precisacién «al tercer dfa» (Mt 17,23; 20,19) en vez de
«después de tres dfas» (Mc 9,31), o la mencién de la crucifixién (Mt 20,19)
en vez de la muerte que trae Marcos (Mc 9,31; 10,34); cf. JErREMIAS, Teo-

logia, 326. )
66 Hay datos suficientes en el evangelio que muestran la previsién que
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bre» ha sido empleado por Jests, no sélo para mostrar la exal-
tacién y gloria, sino también para indicar la condicién humilde
en su actuacién terrena llevada al extremo del abajamiento en
su final de muerte. Asi, junto a la glorificacién del Hijo de
hombre descrita por el profeta Daniel, expresa la humillacién
suma del Siervo de Yahvé prevista por el profeta Isafas 67,

Aqui radica, pues, la novedad que presenta la concepcién
del titulo «tijo del hombre» usado por Jests. Las figuras que
va existian en el pasado representando cada una aspectos dis-
tintos—de gloria en el Hijo del hombre v de humillacién en el
Siervo de Yahvé—quedan unidas en una misma persona, Jests,
que se identifica con el Hijo del hombre, pero encerrando en
si el doble aspecto de humillacién y gloria.

Jesus podifa tener de su final: las palabras de amenaza contra los que matan
a los profetas (Mt 23,34-36), la suerte del Bautista (Mt 14,12-13), la actitud
adversa de los fariseos después de verle transgredir el sibado (Mc 3,6), la
noticia que le comunican de que Herodes quiere matarlo (Ic 13,31); cf. Je-
REMIAS, Teologia, 323-331.

67 Cf. ¢.VI, p.184.

Carfruro X
TRADICION Y ORIGEN DEL TITULO «HIJO DE DIOS»

ESQUEMA

1. Opiniones de los otros sobre Jesus.
a) «Quién dicen los hombres que soy yo»
b} «Vosotros, {quién decfs que soy yo?»

1) Confesién de fe en Jestas como «Hijo de Dios» en textos pre-
paulinos.

2) Confesién de fe en Jests como «Hijo de Dios» en la predicacién
de Pablo.

3) Confesiones de fe en Jests como «Hijo de Dios» en los evan-
gelios.

2. Afirmaciones de Jests sobre sf mismo.

a) Posiciones contrarias.
b) Origen fontal en las manifestaciones de Jesus.

1) Actitud general de Jests en sus palabras.
2) La denominacién de «Hijo de Dios».
3) La denominacién de «Hijon,

a) La denominacién de Dios como Padre.
b) La designacién de Jests como «Hijo».
1.° La parabola de los vifiadores homicidas (Me 12,1-12;
Mt 21,23-46; Lc 20,9-19).
a) Un proceso alegorizante creciente.
b) El ntcleo originario primitivo.
¢) La procedencia de este nicleo originario.
2.2 Logion sobre el conocimiento de ¢aquel dfa y hora»
(Mc 13,32; Mt 24,36).
a) Enmarcacién en el contexto.
b) El texto mismo.
¢) Origen del logion.
3.2 El Hijo» en el himno de exultacién (Mt 11,27; Lc
10,22).

a) Contexto y forma del texto.
b) Origen del texto.
c) Contenido y sentido del texto.

Venimos una vez mas a la afirmacién culminante de la cris-
tologia del Nuevo Testamento en general, y de los evangelios
en particular: Jests es el Hijo de Dios. Este titulo lo veremos
ahora no bajo el aspecto de redaccién en los evangelios !, sino
con la finalidad de determinar el desarrollo de su tradicién y el

1 Cf., ¢.VII, p.200.
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punto de partida de su origen. Aunque ahora la fe cristiana
con esta denominacién (Jests, Hijo de Dios» expresa la filia-
cién ontoldgica de Jesucristo en cuanto que la naturaleza divina
le es comunicada por el Padre en una generacién eterna 2, sin
embargo, este contenido profundamente teoldgico no se formu-
16 ya en los albores de los escritos neotestamentarios, sino que
se llegé a ¢l mas tarde, partiendo sin duda de los mismos textos
del Nuevo Testamento.

En el Antiguo Testamento y en el judaismo la denomina-
cién «hijo de Dios», como ya hemos dicho antes 3, no superaba
el sentido de una filiacién moral o adoptiva. Que haya una evo-
lucién grande entre el uso que se hacia de semejante expresién
en el Antiguo Testamento, y el sentido que en ocasiones se le da
en el Nuevo Testamento es algo que parece natural y obvio. La
dificultad grande surge cuando se trata de ver si el contenido
cristiano de la expresién «Hijo de Dios» tiene sus raices en la
misma vida terrena de Jesus, ya que la denominacién y conteni-
do de la expresién «Hijo de Dios» es para algunos 4 una nueva
creacién de la primitiva comunidad cristiana tomada del mundo
helenistico circundante y segtn el sentido que en él tenia. Es,
pues, importante estudiar cuél es el verdadero origen de este
titulo «Hijo de Dios» aplicado a Jesus.

El estudio del origen de este titulo lo podriamos encuadrar
en la escena de Cesarea de Filipo (Mc 8,27-29 par.), pero am-
pliando las preguntas que en ella se formulan. A una primera
pregunta « ;Quién dicen los hombres que soy yo»? (Mc 8,27), se
afiade una segunda: «Pero wvosotros, iquién decis que soy yo»
(Mc 8,28). A estas dos preguntas se podria sumar una tercera,
formulada ahora a Jesds con las palabras que se le dirigieron
al Bautista: «/Qué dices de ti mismo?» (Jn 1,22). Este serd,
pues, nuestro modo de proceder: partiremos sumariamente de
lo que dicen los otros de la persona de Jesus, circunscritos
ahora siempre al titulo «Hijo de Dios», primero ¢los hombres»,
después «osotros», es decir, los discipulos con una formula-
cién de fe 3. Desarrollaremos sobre todo lo que Jests dice de

2 Amerosanio, Cristologia, 383.

3 Cf. ¢.VII, p.188.

4 Cf. ¢.VII, p.1ga.

3 El estudio pormenorizado de las formulaciones de fe sobre la persona
de Jesus en el Nuevo Testamento y en el sucederse de sentencias dogma-
ticas serfa materia del tratado de Cristologia propiamente dicho como res-
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si mismo respecto a este titulo «Hijo de Dios» como fundamento
que origina las formulaciones de fe que después se dirdn de él
en el Nuevo Testamento e Iglesia.

1. Opiniones de los otros sobre Jesus

a) «¢Quién dicen los hombres que soy yo?»

La opinién de los hombres sobre Jests, en contraposicién
a la opinién de los «discipulos», apenas si se expresa en los evan-
gelios bajo la denominacién de Hijo de Dios. Lo consideran
més bien como Juan el Bautista, Elfas o uno de los profetas
(Mc 8,28; cf. 6,14-16), lo aclaman como hijo de David 6 en el
sentido mesiénico politico de pura descendencia davidica. La
denominacién «Hijo de Dios» aplicada a Jests no se encuentra
en labios de los «hombres», es decir, en labios de aquellos que
no son portadores de formulaciones de fe propias de los ¢dis-
cipulos». Si semejante expresién la utiliza el demonio en las
tentaciones de Jests (Mt 4,3.6; Lc 4,3.9) y exorcismos (Lc 4,
41), el sumo sacerdote en el interrogatorio del Sanedrin (Mc 14,
61 par.), por los transetntes al pie de la cruz (Mt 27,40-43), es
s6lo con el contenido judaico que poseia tal formulacién 7.

b) «Vosotros, ¢quién decis que soy yo?»

La opinién de los discipulos sobre Jesus, en cuanto mani-
festacién de fe bajo esta denominacién de Hijo de Dios, estd
muy clara y repetidamente expresada en el Nuevo Testamento
y, en concreto, en los evangelios. La confesién de fe en Jests
como Hijo de Dios atraviesa todos los estratos de la tradicién,
aunque a veces revista diversidad de matices.

puesta a la pregunta a los «discfpulos» en su condicién de tales: «Vosotros
¢quién decis que soy yo?»

6 Cf. c.V, p.147.

7 No se enumera aquf la proclamacién del centurién (Mc 15,39), ya que
en la redaccién de Marcos y también de Mateo se encierra una verdadera
formulacién de fe, propia de discipulo que cree.
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1) CoNFESION DE FE EN JEsUs como «Hijo b Dios»
EN TEXTOS PREPAULINOS

En una confesién de fe prepaulina® inserta en la carta
a los Romanos, San Pablo habla de Jestis como hijo de David
segun la carne y como Hijo de Dios en conexién con su resu-
rreccién: «Nacido de la descendencia de David segin la carne,
constituido Hijo de Dios, poderoso segin el espiritu de san-
tidad a partir de la resurreccién de entre los muertos, Jesucristo
nuestro Sefior» (Rom 1,3-4). La resurreccién se presenta aqui
como la fuente de una nueva condicién de Jesus, de una nueva
funcién. La formulacién «Hijo de Dios» no habria que consi-
derarla aqui como una afirmacién de la naturaleza metafisica
del Seiior; sin referirse San Pablo a la unién de las dos natu-
ralezas en una sola persona, presenta la persona concreta de
Cristo 9. Semejante presentacién estd en consonancia con otros
textos del Nuevo Testamento que nos muestran el nivel anti-
guo de la primitiva comunidad. Asi, en la primitiva predica-
cién de Pedro se habla de Jesus de Nazaret, el crucificado, que
llega a ser «Cristo y Sefiory, es decir, el Mesias entronizado
al cual se le da todo poder (Mt 28,18) mediante su resurreccién
de los muertos: «Tenga, pues, por cierto toda la casa de Israel
que Dios le ha hecho Sefior y Mesias a este Jests a quien vos-
otros habéis crucificado» (Act 2,36). Por esta entronizacién me-
sidnica y real se pueden decir de Jesus las palabras del salmo:
«T eres mi Hijo; yo te he engendrado hoy» (Sal 2,7). La filia-
cién se aplica a Jesus junto con la resurreccién y el texto de en-
tronizacién mesidnica (cf. Act 13,33; Heb 1,5; 35,5). Al igual
que en estos textos, también en la confesién de fe prepaulina
(Rom 1,3-4) la filiacién de Jests se toma en un sentido fun-
cional mesidnico y no propiamente ontoldgico 10,

En otro texto, tal vez de tradicién también prepaulina !1,
encontramos la misma conexién entre la resurreccién del Cru-~
cificado y el nuevo ser de Mesias y Sefior entronizado (Flp 2,
6-11). Junto con la nota de exaltacién como Sefior en la resu-

8 O. CULLMANN, Les premiéres confessions de la foi chrétienne (Paris 1948)
45-46; A New Catholic Commentary on Holy Scripture (Westminster 1969)
1105.

9 Ibid., 1104.

10 KreMER, Sohn Gottes, 6.

11 Segovia, Filipenses, 753-754.
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rreccién, se apunta también la de preexistencia (Flp 2,6-7), al
igual que a ella se alude en textos en que se habla del envio
que Dios hizo del Hijo (Rom 8,3; G4l 4,4). Por tanto, en la
comunidad primitiva de donde San Pablo cita himnos y textos,
hay una conexién entre el titulo «Hijo de Dios» y la resurreccién
de Jests, al mismo tiempo que se proclama un sentido de pre-
existencia en su filiacién 12,

2) CoONFESION DE FE EN JEsUs comMo «Hijo pE Dios»
EN LA PREDICACION DE SAN PasLo

No cabe duda de que en la predicacién de Pablo fue éste
un tema central. El mismo se presenta, al hablar de su voca-
cién, siendo objeto de una revelacién especial del Hijo con la
misién de comunicarla a los gentiles (Gal 1,15-16). En esta
fe del Hijo de Dios vive (G4l 2,20) y ésta misma transmite,
Por eso, ya desde el comienzo se dice de él que hizo del tema
de la filiacién el ntcleo de su anuncio: «En seguida comenzé
a predicar en las sinagogas que Jests es el Hijo de Dios»
(Act 9,20); pretende que todos lleguen a la unidad de fe y co-
nocimiento del Hijo de Dios (Ef 4,13); hay que servir al Dios
vivo y verdadero en espera de que Jests, su Hijo, a quien re-
sucité de entre los muertos, vuelva del cielo (1 Tes 1,10).

Al igual que en aquellos textos de tradicién prepaulina se
conexiona filiacién y resurreccién (Rom 1,3-4; Flp 2,6-11),
también en los textos propios de Pablo se da semejante cone-
xi6n al decir que Dios resucité a Jests, su Hijo (1 Tes 1,10),
a quien se le someteran todas las cosas, ya que aun la muerte
se le ha sometido por la resurreccién (1 Cor 15,26-28). Pero
junto a este sentido funcional de la filiacién por la exaltacion
de la resurreccién, San Pablo se expresa también de modo que
la filiacién no se puede reducir a un mero sentido mesidnico
funcional. El habla de la filiacién de Jests en términos tan ex-
presivos que recuerdan la oblacién que Abrahdn hizo de su
propio hijo Isaac: «El que no perdoné a su propio Hijo, antes
le entregé por todos nosotros, {cémo no nos ha de dar con ¢l
todas las cosas? (Rom 8,32). No se trata, pues, de una filia-
cién mesidnica, sino que la entrega del propio Hijo es sefial
del amor de Dios (Rom 5,8), con quien hemos sido reconciliados

12 KREMER, Sohn Gottes, 6.
El Jesis de los Evangelios 18
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por la muerte de su Hijo (Rom 5,10). A la luz de estos textos
en los que San Pablo habla del propio Hijo de Dios, adquieren
sentido aquellos otros en que se habla de una preexistencia
del Hijo (Flp 2,6-7; G4l 4,4; Rom 8,3). Podemos, pues, decir
que al formular San Pablo su fe en Jests como Hijo de Dios,
la presenta no s6lo bajo el aspecto funcional mesiénico referido
a la resurreccidn, sino también bajo este otro sentido de filia-
cidén en referencia a su origen como Hijo verdadero de Dios 13,

3) CONFESIONES DE FE EN JEsUs como «Hijo pE Dios»
EN LOS EVANGELIOS

Sin duda alguna, los evangelios han sido redactados con
una visién de fe en Jests a partir de su resurreccién y con ma-
yor conocimiento de las palabras y obras de Jesus bajo la luz
del Espiritu. En este sentido se podria decir que los evange-
lios, en su conjunto, constituyen la respuesta de los discipulos
a la pregunta de Jests: «Y vosotros, {quién decis que yo soy?»
(Mc 8,29). El sentido de la respuesta de los evangelios ya se
puede entrever a través de la presentacién que hacen de la
figura de Jests bajo el titulo de Hijo de Dios 14, Pero, al igual
que los textos prepaulinos y los de San Pablo no tienen siem-
pre la misma significacién, también los textos del evangelio
pueden presentar semejante diversidad y no siempre es ficil
distinguir, ya que son multiples las tradiciones que se recogen
en el evangelio; y, a veces, aunque una tradicién tenga en si
misma o en su origen un sentido, al insertarse en el conjunto
del evangelio puede adquirir un sentido més completo.

Asi, en el evangelio de Marcos muchas de las expresiones
sobre la filiacién, aunque tal vez en si tengan un sentido fun-
cional, por el trabajo de redaccién del evangelista su signi-
ficacién sobrepasa el mero sentido del «Cristo» que llega a ser
Hijo de Dios por su exaltacién. El versiculo programético de
Marcos (Mc 1,1) v la confesién del centurion (Mc 15,39),
dada su colocacién clave y correspondencia mutua 15, encie-
rran en la mencién de la filiacién un contenido que supera
ciertamente el mero sentido mesidnico, incluyendo toda la

13 Ibid., 6-7.
14 Cf, ¢.VII, p.200.
15 Cf. c.I, p.21 y c.VII, p.204."
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profundidad de fe del evangelista en la figura de Jests. Hay,
sin embargo, otras ocasiones en que se alude a la filiacién de
Jesus en las que tal vez la tradicién usada por Marcos utiliza
el término de Hijo para mostrar su designacién mesidnica,
manteniéndose asi en una faceta puramente funcional. Tal
seria la mencién que se hace de Jesis como Hijo en el bautis-
mo (Mc 1,11) vy en la transfiguracién (Mc 9,7). Sin embargo,
aun estos textos en el conjunto del evangelio de Marcos ad-
quieren una significacién ulterior; la designacién de «Hijo ama-
do» Mc 1,11; 9,7) queda iluminada por otros textos en que
Marcos habla del Hijo amado enviado por el Padre a la vifia
(Mc 12,6), en que muestra a este Jestis, Hijo, llamando a Dios
«Abba, Padre» (Mc 14,36). Por eso, en el evangelio de Mar-
cos, tanto para el autor como para los lectores, la denomina-
cién de Jests como Hijo de Dios sobrepasa el sentido funcio-
nal mesidnico para indicar su filiacién propia de origen divino.

El sentido méas que tuncional de la denominacién de Hijo
de Dios en el evangelio de Mateo es bastante claro en las di-
versas formulaciones de fe pascual sobre la persona de Jesus.
Aqui habria que incluir la proclamacién que hacen los disci-
pulos cuando ven a Jests caminar sobre las aguas y apaciguar
el mar: «Verdaderamente ta eres el Hijo de Dios» (Mt 14,33),
la confesién solemne y completa de Pedro en Cesarea de Fili-
po: «T1 eres el Cristo, el Hijo de Dios vivo» (Mt 16,16), apro-
bada por Jestis (Mt 16,17) y la f6rmula trinitaria que leemos
en el evangelio de Mateo para bautizar a las gentes ¢en el nom-
bre del Padre, y del Hijo, y del Espiritu Santo» (Mt 28,19).

En el evangelio de Lucas, junto a un sentido funcional me-
sidnico de la filiacién de Jests al presentarlo ocupando el tro-
no de David su padre y reinando en la casa de Jacob (Lc 1,32),
también se habla de su condicién de Hijo, subrayando una
conexién y descendencia especial de Dios por la concepcién
virginal de Jests (Lc 1,35). Esta filiacién especial quedard con-
firmada al hablar Jestus de su Padre (Lc¢ 2,49; 10,21).

Es el evangelio de Juan el que con mis relieve que ningun
otro presenta el cardcter mis que funcional de la filiacién de
Jests. Ya desde el comienzo se habla del Verbo que estd en
el seno de Dios y que, siendo Dios (Jn 1,1), se hizo hombre
(Jn 1,14). A este que se hizo hombre se le llama Hijo de Dios
Jn 1,49; 11,27). Si esta filiacién puede presentar un sentido
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funcional mesidnico al conexionarse con su condicién de rey
de Israel (Jn 1,49) o Mesias (Jn 11,27), queda, sin embargo,
superada al mostrarlo como preexistente, ya que es anterior
a Abrahin (Jn 8,58-59), enviado del Padre (Jn 6,57; 8,18-26;
20,22), bajado del cielo (Jn 6,41.50.58). La confesién de la
divinidad de Jests plasmada en las palabras de Tomés (Jn 20,
28), es precisamente la finalidad que pretende el mismo evan-
gelista al redactar su evangelio (Jn 20,31). La «funcionalidad»,
pues, de la filiacidn de Jests como Mesfas estd fundada y res-
paldada por su origen y ser mismo divino 16,

2. Afirmaciones de Jesis sobre si mismo

La opinién de la Iglesia primitiva sobre la persona de Je-
sts es clara y se formula abiertamente en la predicacién de
Pablo y en los evangelios. Esta es la opinién de los «discipu-
los» sobre Jesus. Pero esta actitud de fe de la Iglesia, de los
«discipulos», en la filiacién divina de Jestis ¢qué fundamento
tiene? (Se ha tomado del ambiente helenistico circundante?
¢Ha sido creacién de la primitiva comunidad cristiana? (O tie-
ne su fundamento en manitestaciones concretas del Jests his-
térico? La respuesta a esta pregunta es lo que queremos ana-
lizar a continuacién. En este tltimo apartado pretendemos es-
tudiar las manifestaciones v afirmaciones de Jests sobre si mis-
mo que fundamentan esta fe de la comunidad en su condicién

de Hijo de Dios.

a) Posiciones contrarias

No han faltado quienes estimen como procedente del he-
lenismo el titulo «Hijo de Dios» que se predica de Jests 7. Hay
que afirmar, sin embargo, que el cardcter de filiacién divina
con que la fe de la primitiva comunidad cristiana presenta la
figura de Jesus no tiene nada que ver con el marco politefsta
en que se inserta toda la concepcién helenista de hijos de Dios
(viol Oeol) 18. Los hombres divinos (8eior &v8pes) del helenis-
mo tienen como nota peculiar el estar dotados de una fuerza

16 KREMER, Sohn Gottes, 8-9.
17 Cf. ¢.VII, p.191.
18 CuLLMANN, Cristologia, 411.
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divina que les lleva a la realizacién de los prodigios. El modo,
sin embargo, como presentan los evangelios la figura de Jesus
bajo el aspecto de Hijo de Dios no es precisamente bajo el
punto de vista de obrador de maravillas. Se tiende mis bien
a evitar esta faceta, subrayando, por el contrario, la nota de
sumisién y obediencia 19, La razén por la que a veces se afir-
ma la procedencia del titulo «Hijo de Dios» de un ambiente
helenistico radica, en dltimo término, en la negacién de que
procedan del Jests histérico los textos en que se apoya seme-
jante denominacién 20,

Como consecuencia de esta negacién de procedencia del
Jests histérico y junto con el influjo del ambiente helenistico,
los autores que mantienen esta actitud subrayan el papel es-
pecial de la primitiva comunidad cristiana de la que, segun
ellos, en dltimo término provienen los textos en los que se
designa a Jests como Hijo de Dios o simplemente como Hijo.
No cabe duda de que, en teoria, cabria la posibilidad de que
esta comunidad, consecuentemente con la fe que profesaba
en Jesus, hubiese puesto en sus labios la autodesignacién de
Jests como Hijo e Hijo de Dios, al igual que otras confesiones
de fe que encontramos también en boca de otras personas.
Sin embatrgo, aun dentro de esta misma posibilidad, hay que
advertir, como se ha anotado muy atinadamente 2!, que en
los evangelios sindpticos sélo en casos excepcionales Jesus es
denominado como Hijo de Dios, y aun en este caso, el cono-
cimiento es fruto de un conocimiento sobrehumano. Tal seria
la confesién de Pedro, a quien no se lo revela nila carne nila
sangre (Mt 16,16-17), la insinuacién del diablo en las tenta-
ciones (Mt 4,3-6) v exorcismos (Mc 3,11; 5,7), la voz que le
proclama Hijo en el bautismo (Mc 1,11) y transfiguracién
(Mc 9,7), las mismas denominaciones que hace Jesus de si
mismo (Mt 11,27; Mc 12,6; 13,32). Esta misma constatacién
nos podria sugerir que los evangelistas, al transmitir estos da-

19 Cf. ¢.VII, p.214.

20 Para F. Hahn, no sélo la expresién «Hijo de Dios», sino aun la misma
simple denominacién de Hijo (cf. Mt 11,25-26.27; Mc 13,32) tienen su
origen no en Jesus, sino en la comunidad helenistico-cristiana; cf. Hamnn,
Hobheitstitel, 321-328.329. Igualmente, para R. H. Fuller, esos textos en
que aparece ¢l término Hijo (Mt 11,27; Mc 12,6; 13,32) provienen también
de la comunidad; cf. FuLLer, Christology, 114-115.

21 CyurLLManN, Cristologia, 415.
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tos, muestran que este reconocimiento que se hace de Jests
como Hijo de Dios tiene su punto de partida en la manifes-
tacién que Jestis mismo hizo en su vida terrena 22, Por tanto,
nuestro empefio se ha de centrar ahora en ver esas manifes-
taciones originarias de Jests que han dado pie a la fe que la
comunidad muestra confesdndolo Hijo de Dios.

b) Origen fontal en las manifestaciones de Jestis

Prescindimos ahora, en esta bisqueda del origen fontal de
la fe en Jests como Hijo de Dios, de todos aquellos textos en
que otros confiesan su filiacién divina, ya que es posible que
estas confesiones sean una consecuencia redaccional de los
evangelistas, que expresan asi lo que han recibido de Jesus.
Nos atendremos, pues, a las manifestaciones propias de Jesus
por las que ¢l trasluce su filiacién. Es posible que en las acti-
tudes y palabras de Jests exista como una «cristologia impli-
cita», aun en referencia a su filiacién, que se ha desarrollado
en ¢cristologia explicita» en formulaciones siguientes de Ia
Iglesia 23,

1) ACTITUD GENERAL DE JESUS EN SUS PALABRAS

Aqui se encierra el germen de excepcionalidad de la figura
de Jests que crecerd cada vez mis en la apreciacién de los
demdés, hasta dar la imagen nitida de su personalidad. Hay
palabras en los evangelios puestas en labios de Jestis que por
su originalidad presentan garantia de historicidad y, por la
autoridad que implican, dejan entrever algo de la condicién
tnica del que las pronuncia 24, Entre esas palabras habria que
colocar aquellas por las que se contrapone lo que en la Ley
antigua se dijo a los antepasados y lo que se dice en una época
nueva: «Habéis oido que se dijo a los antiguos..., pero yo os
digoy (Mt 5,21.22.27.28.33.34.38.39.43.44). En ellas se con-
trasta no sélo el contenido diverso de las disposiciones, sino,
ademas, los sujetos que las deciden: «Se dijo—pero yo os digo».
Son dos legisladores los que se yuxtaponen con una supera-

22 Ibid.

23 KRreEMER, Sohn Gottes, 4.

24 H. ScuirMaNN, Die Sprache des Christus. Sprachliche Beobachtungen
an den synoptischen Herrenworten: BZ 2 (1958) 54-84.
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cién clara del segundo sobre el primero. El escuchar estas
palabras y ponerlas en practica equivale a edificar la casa so-
bre roca; no la destruird ni la lluvia, ni los torrentes, ni los
vientos (Mt 7,24-25). Més atn, la actitud que el hombre man-
tenga ante las palabras y persona de Jesus decidird en parte
su suerte futura: «Yo os digo, a quien me confesare delante
de los hombres, el Hijo del hombre le confesars delante de
los dngeles de Dios. El que me negare delante de los hombres,
sera negado ante los dngeles de Dios? (Lc 12,8-9). Asi se ame-
naza con un juicio duro a las ciudades de Corozain y Betsaida
porque no han cambiado ante las palabras y milagros realiza-
dos en ellas por Jests (Mt 11,20-24) 25, Semejante actitud y
seguridad en las palabras reviste una autoridad en el que habla
no parangonable con la autoridad de cualquier otro profeta
del Antiguo Testamento. La misma denominacién de Hijo
del hombre, con la garantia que tiene de proceder de Jesus,
muestra la excepcionalidad sobrehumana de Jesus, dada la re-
ferencia que implica al personaje del que habla el profeta
Daniel 26,

2) La peEnoMinaciON pE «Hijo pe Dios»

El titulo completo de «Hijo de Dios» no se encuentra nun-
ca en labios de Jests dicho de si. Si los fariseos al pie de la
cruz dicen de Jests: «Ha puesto su confianza en Dios; que él
le libre ahora si es que le quiere, puesto que ha dicho: Soy el
Hijo de Dios» (Mt 27,43), es una referencia a la pregunta del
sumo sacerdote a Jests: «Te conjuro por Dios vivo a que me
digas si eres ta el Mesias, el Hijo de Dios» (Mt 26,63). Igual-
mente, si en otra ocasién, en el evangelio de San Juan, Jests
pregunta a los judios: «;De aquel a quien el Padre santificé
y envié al mundo decis vosotros: Blasfemas, porque dije: Soy
Hijo de Dios?» (Jn 10,36), tales palabras estén fundadas en
toda la teologfa joanea, en que ciertamente se muestra a Jesus
como Hijo de Dios 27,

25 La autenticidad de estos milagros y palabras aludidas por Jests estin
fuera de duda, dado que, por una parte, tales palabras manifiestan de glguna
manera una especie de fracaso de Jesus, y, por otra parte, a estos milagros
no se hace referencia en ninguna otra parte; cf, Mussner, Los milagros de
Jests, 21-23.

26 KREMER, Sohn Gottes, 4-5. .

27 SCHNACKENBURG, Sohn Gottes, 851. Schnackenburg pone la formulacién
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Aunque la expresién completa «Hijo de Dios» no se en-
cuentre en Jos labios de Jests, no se puede decir, sin embargo,
que la aplicacién a Jesds sea mera creacién de la primitiva
comunidad cristiana. No se puede decir que sea mera inven-
cién de la comunidad en su sentido funcional mesidnico o de
exaltacién por la resurreccién; la comunidad cuenta con mo-
tivos suficientes para aplicirselo a Jests. Cuenta con la exal-
tacién de Jests en la realidad de su resurreccién, cuenta con
el cardcter mesidnico de Jests, cuenta con el dato veterotes-
tamentario que habla del Mesias, rey exaltado o entronizado,
como Hijo que es engendrado por Dios (Sal 2,7). Més atn,
la expresién «Hijo de Dios» no se puede considerar como mera
invencién de la comunidad cristiana ni aun en su sentido de
filiacién de origen o de filiacién realmente procedente de Dios.
La primitiva comunidad cristiana contaba con un punto de
apoyo para denominar a Jests Hijo de Dios, aun en su con-
tenido de procedencia y origen: las diversas maneras con que
Cristo ha manifestado su especial v completamente excepcio-
nal caracteristica de filiacién. En este sentido no se puede de-
cir que la formulacién «Hijo de Dios», como la aplica la comu-
nidad cristiana a Jesds en su sentido global, es decir, funcional
y originario, tenga una tradicién diferente del uso absoluto
del término Hijo dicho de Jestis en su cardcter de singular
excepcionalidad 28, Se podria decir que la expresién «Hijo de
Dios», sélo respecto a su sentido exclusivamente funcional,
tendrfa una tradicién diferente del término absoluto «Hijon.
Pero la comunidad cristiana primitiva utiliza la expresién «Hijo
de Dios» al aplicarla a Jests iluminada siempre por su sentido
originario, tal como le corresponde por el uso absoluto del
término «Hijo» que empled Jests y por las diversas manifesta-
ciones de su filiacién especial y Gnica.
més antigua del titulo completo «Hijo de Dios», dicha de Jesus, en el texto
prepaulino que se encuentra en la carta 3 los Romanos (Rom 1,4); en él

la tradicién cristiana aplica a Jesds, como hijo de David, también el titulo

¢Hijo de Dios» ) .
28 Semejante diferencia la establece Hamn, Hoheitstitel, 329.
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3) La pENommNAciON DE «Hiyor

Por tanto, la manifestacién que Jests hace de si como
«Hijo» en un sentido tnico y especial, es de una importancia
capital, ya que es como el germen de donde brota y se desdo-
bla el mismo titulo «Hijo de Dios». Este modo de manifestarse
Jests como Hijo presenta diversidad de cauces: uno es la de-
nominacién de Dios como Padre suyo, también con un caréc-
ter correlativo de excepcionalidad; otro es el uso absoluto del
término «Hijo» dicho de si mismo con el mismo matiz de irre-
petibilidad. Esta manera de llamar a Dios Padre muestra todas
las garantias de procedencia histérica de Jestds mismo; el uso
absoluto del término «Hijo», aunque encierre mayores dificul-
tades, presenta igualmente indicios conclusivos de tener tam-
bién su origen fontal en Jests.

a) La denominacién de Dios como Padre

Hay que partir de la constatacién de dos hechos contras-
tantes: el uso de la denominacién de Dios como Padre en los
evangelios y en la literatura judaica tanto biblica como extra-
biblica.

En los evangelios, ademis de la denominacién que se hace
de Dios como Padre no sélo de Jesus, sino también de todos
los hombres, hay una serie de oraciones de Jesus en las que
invoca a Dios como Padre 29, En una de ellas, en la oracién
de Jests en el huerto de Getsemani, se conserva el término
originario arameo abba (Mc 14,36). Probablemente este mis-
mo término seria el que se utilizaria en las otras invocaciones
de Jesus 30. Como eco de este uso que Jesus hizo del término

29 JereEMIAS, Abba, 57. Esta invocacién aparece velntiuna veces, si se
tienen en cuenta también los textos paralelos; si se cuentan una sola vez los
textos paralelos, se da dieciséis veces: Mc, una sola vez: 14,36 (par. Mt 26,
39; Lc 22,42); Mt y Le, tres veces: Mt 6,9 (par. Lc 11,2); 11,25.26 (par. Lc 10,
21a.b); Le, dos veces: Lc 23,34.46; Mt, una vez: Mt 26,42 (repeticién de
Mt 26,39 par. Mc 14,36); Jn, nueve veces: Jn 11,41; 12,27-28; 17,1.5.11.21.
24.25 {dos veces acompafiado de un atributo: 17,11 whrep &yie; 17,25 whrep
5ixne). En todas las oraciones de Jestis a Dios precede la invocacién de
Padre, a excepcién de una que es propiamente una cita de un salmo: «Dios
mio, Dios mfo, {por qué me has abandonado?» (Mc 15,24 par. Mt 27,46;
cf. Sal 21 (22),)1.

30 Asf lo deduce J. Jeremias partiendo de las diversas formas como se
hace la invocacién «Padre» en el texto griego: junto a la forma correcta griega
en vocativo wérep (Mt 11,25 par. Lc 10,21; Lc 11,2; 22,42; 23,34.46; Jn 11,
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abba, las cartas de Pablo nos informan que la comunidad cris-
tiana empleaba la misma invocacién abba, considerdndola como
expresién inspirada por el Espiritu (Rom 8,15; G4l 4,6).

Por el contrario, el uso del término abba en la literatura
Jjudaica es diverso. En el Antiguo Testamento Dios es cierta-
mente denominado Padre 31, a veces bajo la misma faceta de
Creador (Dt 32,6; Mal 2,10). Esta paternidad de Dios se re-
fiere solamente a Israel de una manera que no encuentra pa-
ralelo, ya que se da una relacién particular entre Dios y este
pueblo. Israel queda constituido hijo de Dios por la eleccién
especial que Dios ha hecho de ¢! entre todos los pueblos que
hay sobre la faz de la tierra (Dt 14,1-2) y por la accién salva-
dora que ejercité sobre él llaméndolo de Egipto (Os 11,1) 32,
Sin embargo, no hay textos en el Antiguo Testamento en los
que en este pueblo se invoque a Dios como Padre bajo un as-
pecto individual 33,

41; 12,27-28; 17,1.5.11.24.25) o w&rep pou (Mt 26,30.42), existe también el
nominativo é watip con valor de vocativo, uso no correcto en griego (Mc 14,
36; Mt 11,26 par. Lc 10,21; Rom 8,15; G4l 4,6), Esta alternancia entre voca-
tivo y nominativo (cf. Mt 11,25.26 par. L¢ 10,21) muestra que la palabra
abba era un término frecuente en el arameo palestinense del primer siglo
no s6lo como un tratamiento, sino también como el equivalente de «el Padre»
(estado enfitico); cf. JErReMias, El mensaje central, 25-26.

31 Ademds de las veces que en el Antiguo Testamento se compara a
Dios con los padres de la tierra (cf. Dt 1,31; 8,5; Sal 102(103), 13; Prov 3,12),
se afirma la denominacién de Padre unas quince veces: Dt 32,6; 2 Sam 7,14
(par. 1 Cr 17,13; 22,10; 28,6; Sal 67(68),6; 88(89),27; Is 63,16 (bis); 64,7;
Jer 3,4.19; 31,9; Mal 1,6; 2,10); cf. JEREMIAS, Abba, 8, nota 4; MARCHEL,
Abb1, Pére!, 23-62.

32 Jeremias, El mensaje central, 19.

33 Ib., Teologia, 82-83. En el Antiguo Testamento los tinicos textos que
se encuentran en este sentido de invocacién individual los tenemos en el
libro del Eclesidstico. De un modo cierto, semejante invocacién de Dios
como Padre, bajo un aspecto individual, sélo se da en Eclo 23,1: «Oh Sefior,
padre y gobernador de mi vida! y Eclo 23,4: «{Oh Sefior, padre y Dios de
mi vida!; cf. MARCHEL, Abba, Pére!, 66-77. Asi, se pueden considerar estos
textos como una especie de transicién a la invocacién que se da en el evan-
gelio. Pero aun esta expresién griega del libro del Eclesidstico: xupte mdrep
(23,1.4) tiene la probabilidad de provenir de un original hebraico, segun la
perifrasis descubierta de este texto (cf. J. Markus, A Fifth Ms. of Ben Sira:
Jewish Quarterly Review 21 [1930-31] 238) y su formulacién serfa ’el *abf,
significando no «Dios, padre mio», sino «Dios de mi padre»; cf. JEREMIAs,
Abba, 26. Como texto especialmente dudoso, ya en su lectura, estdn Eclo 51,1
(cf. MaRrcHEL, Abba, Pére!, 66-69) y Eclo 51,10 que, aunque esté garanti-
zada su lectura, se puede presentar més como afirmacién que como invoca-
cién de Dios (cf. MarcHEL, Abba, Pére!, 6g-71). En otro texto de la Sabi-
duria (14,3) se llama e invoca a Dios como Padre, pero con un sentido de
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En el resto de la literatura judaica se encuentra igual ten-
dencia a evitar el dirigirse a Dios invocdndole como Padre.
Asf aparece en la literatura de Qumrén, en la que sélo se da
un pasaje en el que se aplica a Dios el nombre de Padre 34,
En el judaismo rabinico, aunque se da algo mis la denomina-
cién de Dios como Padre, incluso la invocacién, se hace, sin
embargo, en un sentido comunitario, «Padre nuestro», de ple-
garia litargica 35. Asi, de estas constataciones se afirma «que
no existe evidencia de que, en el judaismo palestinense del
primer milenio, se dirigiera alguien a Dios como ¢mi Padre» 36,

El contrastar la realidad precedente con el hecho insdlito
que exponen los evangelios, es decir, no sélo la denominacién
que Jests hace de Dios, sino también la invocacién que hace
de él como ¢su Padre» nos sitda en la pista, por criterio de dis-
continuidad 37, de encontrarnos ante un dato histérico que
parte de Jests. Més atn, en este hecho habria que subrayar
no solo la realidad de la invocacién que Jests hace de Dios
como Padre, sino también el término mismo empleado: Abba.
Nos encontramos de nuevo con una invocacién en el ambiente
palestinense del tiempo de Jests. Semejante término, signi-
ficando originariamente el balbuceo que el nifio pequefio di-
rigfa a su padre, se aplicaba s6lo en referencia al tratamiento
que los nifios pequefios y también los adultos hacian de sus
padres, nunca en referencia a Dios 38, Por el mismo criterio
de discontinuidad podemos, pues, detectar la misma palabra
que Jests utilizé para invocar a Dios padre: Abba 39, Si Jests
en los evangelios, al mismo tiempo que llama e invoca a Dios
«su Padre», sugiere también que los hombres todos lo llamen
e invoquen igualmente padre (Mt 6,9; par. Lc 11,2), deja en-

universalidad, preparando asi la denominacién universal de Padre que
usard Jesus; cf. MarcHEL, Abba, Peérel, 77-84.

34 1QH 9,35s; cf. JErEMIAS, El mensaje central, 22.

35 Ibid., 22-24; Teologia, 82-83.

36 Ip., El mensaje central, 24; Teologia, 83. Esta invocacién personal
no aparece, seguin J. Jeremias, hasta la Edad Media, en la Italia meridional
(cf. Abba, 25-26).

37 Casa, Evangelios, 393.

38 Jeremias, El mensaje central, 28-20; Ip., Kennzeichen, 86-9: «Fiir die
Gottesanrede 'abba (ohne Suffix) gibt es in der gesamten judischen Litera-
tur keinen einzigen Beleg» (p.89).

39 Jeremias, El mensaje central, 27; Ip., Kennzeichen, 89, afirma del uso
del término Abba: «er ist ein einwandfreies Kennzeichen der ipsissima vox
Jesu»; Ip., Teologia, 86; GrRuNDMANN, Sohn Gottes, 126-128.
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trever, sin embargo, una diferencia entre Dios ¢su Padre» y
‘nuestro Padre», ya que expresamente se contrasta: «Subo a mi
Padre y a vuestro Padre, a mi Dios y a vuestro Dios» (Jn 20,17).
En esta relacién singular y tnica de Jests con Dios por la
que le invoca como a «u Padre» es donde radica el funda-
mento, que después explicitard abiertamente la comunidad
cristiana, de llamar a Jests también en sentido especial y tni-
co «Hijo de Dios» 40,

b) La designacién de Jestis como «Hijo»

Comenzamos otro aspecto que ha podido originar también
la denominacién completa de Jests como Hijo de Dios en la
comunidad de fe: La designacién que Jestis ha hecho de si
mismo como «Hijor, Prescindimos ahora de los textos de Juan
que desarrollan con frecuencia una teologia y nos impedirfan
llegar, partiendo del texto mismo y de su formulacién, hasta
el Jests de la historia. Dentro de los textos sinépticos nos
atendremos a aquellos mis antiguos, que son como el funda-
mento de toda ulterior tradicién en esta linea. Los textos si-
ndpticos en los que se encuentra la denominacién absoluta
de Jests como Hijo y estd puesta en sus labios, son tres: la
mencién del Hijo en la pardbola de los vifiadores homicidas
(Mc 12,6; Mt 21,37; Lc 20,13); el conocimiento que tiene el
Hijo sobre el dltimo dia y hora (Mc 13,32; Mt 24,36); el him-
no de jubilo de Jesus (Mt 11,27; Lc 10,22).

1. La pardbola de los vifiadores homicidas (Mc 12,1-12; Mt 21,
23-46; Lc 20,6-19).

Esta pericopa del evangelio, en su conjunto, presenta una
problemética tan variada y complicada, que le ha hecho ser
catalogada entre las més dificiles de las parabolas4l. La te-
mitica que ahora nos puede interesar principalmente se po-
dria centrar en esta triple interrogante: (Se trata de una ale-
goria creada toda ella por la comunidad cristiana, o presenta
mas bien garantia de proceder de Jesus al menos en un nu-
cleo esencial del que ha procedido todo ulterior desarrollo?

40 KREMER, Sohn Gottes, 5.
41 Dobp, Parables, 124: «The most difficult of the parables».
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{Ese posible nucleo originario de JesUs primitivamente era
pardbola o alegoria? 42 §Qué se significaba en ese ntcleo pri-
mitivo mediante la figura del «Hijo» de la pardbola?

Como es natural, acerca de este pasaje evangélico se mul-
tiplican las opiniones, sobre todo si se atiende a los ultimos
detalles. En general, las posiciones se polarizan en estas dos
lineas completamente contrarias. Unos ven en este relato evan-
gélico una alegoria que surge toda ella en la primitiva Iglesia
como un producto del grupo de creyentes 43, como una ela-
boracién de la comunidad 44, como una interpretacién comu-
nitaria de la historia de la salvacién 45, como una meditacién
de un maestro o profeta sobre Is 5,1-746. Otros, por el con-
trario, consideran que al principio de la tradicién, partiendo
de Jests mismo, existia una verdadera pardbola, que sélo des-
pués, a través de diversas ampliaciones, ha llegado a ser una
alegorfa 47; el sentido parabélico original lo ven no sélo en
armonia con el ambiente de la época de Jesus, sino también
confirmado por recientes descubrimientos 48, No falta tampoco
algin autor que, excluyendo igualmente como tGnicas posibi-
lidades del estadio originario del relato evangélico la alegoria
en la comunidad y la pardbola en Jesus, busca un camino in-

42 Asi distingue X. Léon-Dufour pardbola y alegorfa: «La pardbola es
una comparacién que se desarrolla en forma de historia, la alegoria es una
metafora desarrollada... Los diversos detalles de una pardbola convergen
en una unica ensefianza, como si fuesen adornos de un mismo cuadro; en
la alegorfa cada rasgo tiene su propio significadoy; cf. Lton-Durour, Vifia-
dores homicidas, 303

43 JoricueRr, Gleichnisreden, I, 115-116: ¢ein Produckt des Kreises der
Glaubigen; ibid., II, 406.

44 BuLTMANN, Geschichte, 191: «Auch inhaltlich erweist sich das Stiick
als Gemeindebildung».

45 KimmeL, Das Gleichnis von den bosen Weingdrtnern (Mk 12,1-9), en
Heilsgeschehen und Geschichte (Tiibingen 1965) 207-217.

46 HancHEN, Der Weg Jesu, 399-402; MERLI, La parabola dei vignaioli
infedeli, 105.

47 Dobb, Parables, 124-132.

48 Asi siguen a Dodd, apoyandose en el Evangelio de Tomds, reciente-
mente descubierto: JErEmias, Pardbolas, 86-94; IERSEL, Der Sohn, 124-145.
Esta misma opinién de Dodd y Jeremias adopta también M. Hengel, adu-
ciendo para ello diversos pasajes de los papiros de Zenén y tradiciones de
parabolas rabinicas que muestran que ya unos doscientos ochenta afios antes
de Jests, y algtn tiempo después, existfan situaciones similares al contenido
que encierra la parabola evangélica; cf. M. HENnGEL, Das Gleichnis von den
Weingdrtnern Mc 12,1-12 im Lichte der Zenonpapyri und der rabbinischen
Gleichnisse: ZNW 59 (1968) 1-39.
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termedio poniendo el punto de partida originario en Jesus,
que pronuncié una pardbola con cierto giro alegérico 49.

Nosotros ahora, ateniéndonos exclusivamente a los pun-
tos que principalmente nos interesan, vamos a centrarnos en
las conclusiones que se apoyan en el analisis de las redacciones
actuales del relato evangélico. El estudio comparado de los
textos de cada uno de los evangelistas sindpticos muestra, por
un lado, un proceso alegorizante creciente en la exposicién
del pasaje; pero, por otro lado, deja entrever un ntcleo origi-
nario que, en su contenido fundamental de pardbola, debié
tener su punto de partida en Jesds mismo.

a) Un proceso alegorizante creciente.—Este proceso, que
desarrolla un dato primitivo mediante amplificaciones sugeri-
das por el mismo texto del que parte y por reflexiones perso-
nales o comunitarias, gueda patentizado a través de una serie
de elementos claramente amplificadores, comunes a las tres
redacciones, o por rasgos propios de cada evangelista que dejan
entrever su intencién peculiar,

Los elementos comunes que amplifican estdn colocados, sobre
todo, al comienzo y al final de los relatos. Asi, a la mencién
inicial del hombre que planté una vifia (Mc v.1; Mt v.33;
Lc v.g), evocacién de la cancién de Isaias (Is 5,1), se afiaden
una serie de elementos que matizan la condicién del hombre,
amo de casa (olkoBeomdtng) (Mt v.33) 50, o la accién que
realiza al plantar la vifia, con elementos tomados del profeta
Isajas: «La roded de una cerca, cavé en ella un lagar, edificé
una torrer (Mt v.33; Mc v.1) 51, Igualmente, al final se hace
la amplificacién de un punto que no es el eje en el nacleo pri-
mitivo, la muerte y expulsién del hijo del duefio de la vifia,
pero que en una reflexién comunitaria posterior adquiere una
importancia capital: «La piedra que los edificadores habjan re-

49 LEoN-Durour, Vidadores homicidas, 308: (No se ve por qué Jests
no pudo dar a algunas de sus pardbolas cierto giro alegéricos.

50 Es caracteristico de Mateo yuxtaponer a <hombre» un sustantivo:
sembrador (Mt 13,24), enemigo (Mt 13,28), propietario (Mt 13,52; 20,1),
rey (Mt 18,23; 22,2); cf. LEoN-Durour, Vifiadores homicidas, 311.

51 Lucas no amplifica este tema de la vifia (Lc v.9). Sélo mds tarde se
pregunta en la redaccién de Lucas: «Dijo el sefior de la vifia, ¢qué haré?»
(v.13), que podrfa recordar a Is 5,4.5. Sin embargo, esta formulacién de
Lc v.13 puede estar plasmada de la expresién del v.15 que se encuentra
también en Mateo (v.40) y Marcos (v.9): « ¢(Qué hari el Sefior de la vifia?s
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chazado, ésa resulté cabeza de esquina» (Mt v.42; Mc v.10;
Lc v.17; cf. Sal 117(118),22) 52.

Los rasgos redaccionales propios de cada evangelista mues-
tran también con evidencia el proceso alegorizante creciente
del que ha sido objeto este pasaje evangélico. Este desarrollo
queda atin méas patente si se tiene en cuenta el texto que se
conserva del Evangelio de Tomds 3. En ¢él, junto a la mencién
escueta del hombre que tenfa una vifia y la arrendé a obreros
para que la cultivasen, se afiade el envio para conseguir el
fruto. Se alude a tres envios: en el primer envio se habla de un
solo siervo, al igual que en el segundo; en el tercero se trata
del hijo. Los dos criados enviados s6lo son maltratados, no
matados; solamente al hijo le quitan la vida. Esta presentacién
escueta del Evangelio de Tomds tiene matices muy diversos en
las redacciones actuales de los evangelios sinépticos 54,

En la redaccién de Marcos se aumentan los envios y se in-
tensifican los malos tratos. A las dos primeras misivas de un

52 La cita del salmo la prolongaran atn mas Mateo y Marcos: «Esta es
obra del Sefior y es admirable a nuestros ojos» (Mt v.42, Mc v.11; cf. Sal 117
(118),23). Lucas, por el contrario, suprimiendo esta segunda parte del salmo
y partiendo de la idea de que la piedra rechazada llegé a ser piedra angular,
subraya la «efial de contradiccién» (cf. Lc 2,34) que encierra esa piedra:
«Todo el que cayere contra esa piedra, se quebrantard, y aquel sobre quien
ella cayere, quedara aplastado» (Lc 20,18).

53 Este es el texto segiin se expone en Evangelio copto de Tomds:
«Un buen hombre tenfa una vifia; la arrendé a unos colonos para que la cul-
tivasen y asi poder recibir el fruto de ella. Envié a un siervo suyo para que
los agricultores le entregasen el fruto de la vifia. Ellos agarraron al siervo
y lo maltrataron, por poco no lo mataron. El siervo se volvié y lo refirié
a su sefior. Su duefio dijo: tal vez no lo reconocieron. Envi6 otro siervo; los
vifiadores maltrataron también a este otro. Entonces el sefior envi6é a su
hijo y dijo: quiza tendrdn respeto de mi hijo. Los agricultores, que sabfan
que ¢l era el heredero de la vifa, lo cogieron y lo mataron. Quien tenga oidos
que escuche; cf. Evangelium coptum Sti. Thomae, 65, en K. ALaAND, Synopsis
Quattuor Evangeliorum (Stuttgart 1964) 525.

54 Prescindimos aqui ahora del problema de la mayor o menor antigie-
dad de la tradicién que representa el Evangelio de Tomds en esta escena,
en comparacién con las tradiciones que ostentan los sinépticos. Hay quienes
mantienen que el Evangelio de Tomds no representa en este caso una tradi-
cién mds antigua, sino que es una contaminacién o abreviacién de los sinép-
ticos; cf. HANCHEN, Der Weg Jesu, 404; H. Scutirmann, Das Thomasevan-
gelium und das lukanische Sondergut: BZ 7 (1963) 236-260; M. HENGEL,
Das Gleichnis von den Weingdrtnern Mc 12,1-12 im Lichte der Zenonpapyri
und der vabbinischen Gleichnisse: ZNW 59 (1968) 5. Otros, por el contrario,
ven en el relato del Evangelio de Tomds un eco, en este caso concreto, de
una tradicién anterior a la tradicién sinéptica; cf. JEremias, Pardbolas, 95;
IerseL, Der Sohn, 124-145.
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solo siervo (Mc v.2.4) se afiade el envio de otro siervo (Mc v.5a)
al que siguen ¢otros muchos» (Mc v.5b); finalmente es enviado
el hijo (Mc v.6). Los malos tratos de los criados se acenttan
progresivamente aun a costa de romper la gradacién ascendente
en la muerte del hijo; asf, el primer criado es apaleado (Mc v.3),
el segundo abofeteado y deshonrado (Mc v.4), el tercero es
matado (Mc v.5a) al igual que otros que le siguieron
(Mc v.5b) 55, La gradacién respecto al hijo, a quien se le de-
nomina ¢amado» (&yamnTév) (Mcv.6; cf. 1,11; 9,7), se pone no
en el hecho de ser éste también matado, como los anteriores,
sino en ser deshonrado aun después de muerto, ya que «lo
arrojaron fuera de la vifia» (Mc v.8).

En la redaccién de Lucas se mantiene el triple envio de los
siervos, cada vez uno (Lc v.10.11.12). El ¢ltimo no es matado,
sino sélo golpeado, y asi se establece una gradacién entre los
criados maltratados y el hijo «amado» (Lc v.13) que es arrojado
fuera de la vifia y matado (Lc v.15) 56, Esta disposicién nitida
de la redaccién de Lucas atenua la amplificacién irregular que
se da en el relato de Marcos, pero clarifica asi el sentido ale-
gorico 7,

La redaccién de Mateo acentta el sentido alegérico de Lu-
cas y la amplificacién de Marcos. Aunque mantiene sélo el
nimero ternario de envios, comprendido el del hijo (Mt v.34.
36.37), sin embargo, en los dos primeros envios no se manda
a la vifia un solo siervo, sino muchos. De ellos, incluso de entre
los primeros, unos son golpeados, otros apaleados, otros ma-
tados (Mt v.35). El hijo, primero es expulsado de la vifia, des-
pués matado. La intencién alegérica de Mateo queda clara-
mente expuesta, ya que es el Unico que llega a concretar qué
significa la vifia, el reino de Dios (Mt v.43); insintia quiénes son
los vifiadores, vosotros (Mt v.43), es decir, los sacerdotes vy fa-
riseos (cf. Mt v.45); incluso apunta quiénes son los otros vi-
fiadores a los que se les entrega el cultivo de la vifia, un pueblo
que dard frutos (Mt v.43).

55 Esta amplificacién de los envios es incluso anterior al relato de Marcos,
ya que él inserta en su narracién algo que no va con su modo de escribir:
ols ptv... ols 8&... (Mc v.5); cf. JErREMIAS, Pardbolas, 88, nota 182.

56 Alusién a la muerte de Jesus fuera de la ciudad (Jn 19,17; Heb 13,
12-13); cf. JEREMI1AS, Pardbolas, go.

57 Como anota J. Jeremias, la impecable simetrfa de e 20,10-12, junto

con las caracteristicas de estilo y lenguaje, muestra ser toda esta construccién
obra de Lucas; JEremias, Pardbolas, 88, nota 183.

Afirmaciones de Jesis sobre si mismo 289

El proceso de desarrollo creciente aparece, pues, en las
alegorizaciones posteriores que han hecho la comunidad cris-
tiana y los evangelios 38, Tales serian las adiciones iniciales
que, utilizando el texto de Isafas, muestran el amor por la vifia
(Mt v.3; Mc v.1); la multiplicacién de los envios como mani-
festacidn concreta de ese amor; las precisiones sobre los malos
tratos que sufren los criados, mostrando asi, por contraste,
la prevaricacién de los vifiadores; la denominacién del hijo
como ¢amado»; la misma ordenacidén de la muerte del hijo
después de haber sido arrojado de la vifia; la cita literal del
Sal 117(118),22-23; la aplicacién final sobre el reino de Dios,
que se dard a otro pueblo (Mt v.43), o sobre la piedra objeto
de tropiezo (Lc v.18) 59,

b) El nicleo originario primitivo.—Sin poder tener en este
caso concreto garantia de cudles fueron las palabras originales de
donde han partido los relatos evangélicos69, si se puede indicar
el nucleo primitivo que ha originado el desarrollo posterior.
Como es ldgico, su contenido base ha de estar constituido, en pri-
mer lugar, por esas notas comunes a los tres relatos que no pueden
ser eliminadas sin que desaparezcan puntos esenciales. Estos
serian los datos bdasicos: el hombre, la vifia, los vifiadores, los
frutos que hay que entregar. Estos datos basilares estdn amal-
gamados por una serie de rasgos parabdlicos, ya que sin ellos
no habria parébola: la marcha del propietario, el arriendo de la
vifia, el envio de mensajeros pidiendo los frutos, ultrajes de los
enviados, la muerte final del hijo 6. El ndcleo tiene valor de

58 L.ton-Durour, Vifadores homicidas, 321,324-328.

59 Si el desarrollo creciente del pasaje es obvio, no es tan clara, sin em-
bargo, la intencién alegorizante de los evangelistas. Mientras unos autores
ven en los relatos sinépticos una referencia a la historia de la salvacién, esbo-
zada en la pericopa de Marcos y llevada hasta las ultimas consecuencias en
la narracién de Mateo, aludiendo a los profetas antiguos y recientes en los
envios primeros, y a Jesus, en el tercero (Dopb, Parables, 128-130; JEREMIAS,
Pardbolas, 88-89.94-95), otros, con un andlisis cuidadoso y esmerado, apun-
tan a perspectivas teolégicas diversas en cada uno de los evangelistas, a saber,
orientacién cristolégica en Marcos y Lucas, al contrastar la realidad de su
muerte con su futuro destino salvifico y decisivo, u orlentacién eclesial en
Mateo al unir a la muerte del Hijo (Mt v.39) y a su resurreccién (Mt v.42)
el destino del nuevo pueblo, la Iglesia, a quien se dard el reino de Dios
(Mt v.43); cf. Lton-Durour, Vidiadores homicidas, 328-336.

60 Ibid., 320.

61 Ia reconstruccién de este nicleo primitivo debié ser, aunque existan
sus diferencias, muy parecido al relato que se conserva del Evangelio de
Tomds (cf. supra, nota 53); JErEMIas, Pardbolas, 95; IErseL, Der Sohn, 140-
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parabola en si mismo sin necesidad de acudir a una verdadera
alegoria en su punto de partida, aunque sin que, por ello, se
excluya su aptitud para convertirse en alegoria precisamente
por el tema de la vifia. Refleja realistamente el espiritu revolu-
cionario de los campesinos de Galilea hacia los grandes terra-
tenientes que no eran del lugar 62, El tema biblico de la vifia,
aunque con diferencia de matices respecto al enfoque del pro-
feta Isafas (Is 5,1-7) 63, era apto para que los oyentes captaran
el comportamiento de Israel para con Dios, de quien, a pesar
de su predileccién por el pueblo, rechazé los diversos mensa-
jeros, llegando a matar a su propio hijo. La parabola, pues, en
su sentido originario no pretendia ser directamente ni un anun-
cio de la muerte del Hijo, ni una revelacién de su filiacién di-
vina %4, ni, mucho menos, dejar entrever la realidad de su
resurreccién., Con ella se expresaba sencillamente el juicio de
una actitud crecientemente hostil de los dirigentes de Israel
para con Dios; se negaban a dar a Dios lo que le correspondia
al oponerse a los diversos mensajeros enviados, incluso al tl-

141; LEoN-Durour, Vifiadores homicidas, 320. Asi reconstruye Léon-Du-
four el ntcleo primitivo de la pardbola, en clara armonia con la reconstruc-
cién de B. M. F. van lersel, aunque también con sus diferencias: «Un hom-
bre planté una vifia, la arrendé a unos vifiadores, y luego se fue lejos. Pa-
sado clerto tiempo, envid a los vifiadores un siervo, para recibir su parte
de los frutos de la vifia. Mas los vifiadores, apoderandose del siervo, le apa-
learon y le reexpidieron (de vacio). De nuevo el hombre les envié a otro
siervo; pero también a éste le (golpearon en la cabeza y) deshonraron. Envié
a un tercero; a éste le hirieron y expulsaron. Por dltimo, les envié a su hijo
diciendo: A mi hijo le respetaran. Pero los vifiadores, al ver al hijo, se dije-
ron entre ellos: Este es el heredero. | Vamos! Matémosle y quedémonos con
su herencia. Y apoderindose de ¢l, le arrojaron fuera de la vifia y le mata-
ron. ¢Qué les hara entonces el amo de la vifia? Vendra y hard perecer a esos
vifiadores, y luego arrendara la vifia a otros» (p.320-321). En la exposicién
del ndcleo primitivo, Léon-Dufour considera como originaria la ordenacién
de la suerte del hijo que traen Mateo y Lucas: le arrojan fuera y le matan
(Mt v.39; Lc v.15), en vez de la de Marcos: le matan y le arrojan (Mc v.8).
Estimamos, por el contrario, como mds primitiva la presentacién de Marcos,
que ha sido después ordenada conforme a una realidad histérica por Mateo
y Lucas.

62 Dopp, Parables, 125-128; JEREMIAS, Pardbolas, 92-94.

63 En la pardbola de Isafas se subraya la esterilidad de la vifia que, a
pesar del cultivo exquisito que tuvo, dio agraces (Is 5,1-4); el preanuncio
que de ella se hace es su destruccién (Is 5,5-6). En la parabola de Jesds no
se trata de esterilidad de fruto en la vifia, sino de querer los dirigentes con-
servar esos frutos para sf, no devolviéndolos a su duefio. La amenaza no es
la destruccién, sino el traspaso.

64 LEoN-Durour, Vifadores homicidas, 322.
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timo, expresién méxima de la predileccién de Dios. Fn esta
actitud se estaba jugando su destino futuro.

¢) La procedencia de este niicleo originario.—Este nucleo,
con el contenido y forma antes expuesto, no presenta garantia
de haber brotado como invencién en el seno de la primitiva
comunidad cristiana, antes por el contrario, los datos que en
ese nucleo se contienen se despegan de una comunidad de fe
en Jesus. De ser la comunidad la creadora de la parabola pri-
mitiva, hubiera situado la figura del hijo en el centro de la
pardbola por ver en él la figura de Jests en quien creia. Sin
embargo, no es él el que ocupa el centro de la atencidén en ese
estadio original, sino més bien la actitud de Israel con Dios.
S6lo en un estadio posterior, precisamente cuando en el des-
arrollo cristolégico de la pardbola interviene la comunidad que
cree en Jesus, es cuando se pone en primer término la figura
de Jesus, destacando, después de la muerte, su papel de piedra
angular por su resurreccién, mediante la cita del salmo 117
(118),22-23 65, Mas aun, este dato sobre 1a resurreccién habria
estado en el mismo ntcleo de la pardbola, ya que no se explica
que la comunidad, al hablar de la muerte del Hijo, solo alu-
diera a su muerte sin insinuar al menos su exaltacién 66, Incluso
la referencia misma que se hace de la muerte del Hijo no en-
caja en la mentalidad de fe de una comunidad innovadora,
como seria el poner la muerte del Hijo al mismo nivel de la
de los otros siervos 67 o el aludir a la muerte, no conforme a la
realidad de expulsién y muerte, sino 2 la inversa, de muerte
y expulsién (Mc v.8) 68, La misma escueta denominacién de
«Hijon, aplicada a Jests, dificilmente se explicaria en una comu-
nidad palestinense para designar a Jests en un pleno sentido
cristoldgico 99. A todos esos detalles habria que afiadir que no

65 Hencer, Das Gleichnis von den Weingdrinern, 36.

66 JErEMIas, Pardbolas, 89; Lton-Durour, Vifiadores homicidas, 323;
HeNGEeL, Das Gleichnis von den Weingdrtnern, 36.

67 TavLor, Mark, 472. oo

68 Cf. supra, nota 61; JereEmias, Pardbolas, 90; HENGEL, Das Gleichnis
von den Weingdrtnern, 35-36.

69 La observacién la hace M. Hengel, preguntando muy agudamentei
«Verstanden etwa schon die galildischen Gemeinden den ‘einzigen Sohn
im christologischen Sinne, obwohl nach tberwiegender Meinung der Exe-
geten der Begriff ‘Sohn Gottes’ keine bekannte jiidische Mesgia§bezelcfznung
war und Jesus anscheinend erst in der sogenannten ‘hellenistischen’ Ge-

meinde zugelegt wurde?; cf. HengeL, Das Gleichnis von den Weingdrt-
nern, 35.
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corresponde al medio ambiente vital de la comunidad, a su
Sitz im Leben, el tenor general del ntcleo primitivo: a su tono
polémico iria mejor el uso de la Escritura no al final, como
mera adicién yuxtapuesta (cf. Mc v.10-11), sino en una inser-
cién més interna; si se trataba de hacer responsables a los di-
rigentes judios mediante la parébola, se hubiera atendido mas
a la parte que tuvieron en lo sucedido, como se hace con fre-
cuencia (cf. Act 2,23; 3,15; 4,10; 5,30; 7,52; 10,39; I Tes 2,15) 70,

Por el contrario, ese ntcleo primitivo que se descubre a tra-
vés de las redacciones evangélicas encaja perfectamente en el
medio ambiente en el que se desenvolvié la vida de Jests y en
él adquiere su pleno sentido. En primer lugar, el marco general
en que se desenvuelve la pardbola, el de la vifia, podia ser en-
tendido perfectamente por sus oyentes por su conexién con el
tema que desarrolla el profeta Isajas. Ma4s atn, el punto central
de la pardbola, es decir, la actitud que tienen los vifiadores
con los diversos enviados, est4 en plena coherencia con la si-
tuacion misma en que JesUs enmarca su propio ministerio. Su
actuacién y suerte culminan la actuacién y suerte de tantos
cuya sangre inocente ha sido derramada, desde la sangre del
justo Abel hasta la de Zacarfas, hijo de Baraquias (Mt 23,34-
35; Lc 11,50-51) v ha recaido sobre el pueblo71, Que Jests
mismo previese su muerte, corresponde no sélo al preanuncio
que de ella ya habfa hecho, sino al marco de odiosidad que
con ¢l mantenian los dirigentes 72. La mencién que se hace
de los «otros» (Mc v.9) a quienes seria entregada la vifia, facil-
mente la podian entrever los oyentes dada la frecuencia con
que se habia hablado del puesto privilegiado que adquirfan los
«pobres» en la nueva etapa que comenzaba 73. Que Jests mismo
se denominase como «Hijo» (tév vidv pou: Mc v.6; Mt v.37;
Lc v.13) nada tiene de extrafio, dada la frecuencia con que
llamaba a Dios «Padre» 7. Por eso, si no toda la muchedumbre,
al menos los dirigentes pudieron captar que detréas del hijo de
la parébola hablaba de sf mismo. Incluso la denominacién del
hijo como ¢heredero» (kAnpovépos: Mc v.7; Mt v.38; Lc v.14)

70 Ibid., 36.

7t Dobp, Parables, 130-131,

72 Cf. c.IX, p.267, nota 66; JeremIias, Teologla, 323-331.

73 Jeremias, Pardbolas, 94; HenGeL, Das Gleichnis von den Weingdrt-
nern, 34.

74 Cf. supra, p.281.
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muy bien pudo ser aplicada al hijo aun en el nucleo primitivo.
Es clerto que la realidad de ¢heredero» aplicada a Jests esta
en intima conexién con la exaltacién del resucitado (cf. Mt 28,
18) vy, por tanto, pudo ser aducida por la comunidad, que, de
hecho, desarrollé semejante tema (Rom 8,17; Gal 3,29). Pero
también estd en estrecha conexién con las manifestaciones de
Jests en que habla de haberle sido dado todo por el Padre
(Mt 11,27; Lc 10,22) 5.

Por tanto, al terminar el anélisis sumario de esta parabola
de los vifiadores homicidas, podemos responder, como conclu-
sién, a las preguntas hechas al comienzo. Los textos evangé-
licos del pasaje no son ciertamente una alegorfa creada toda
ella por la comunidad cristiana. Se da un nucleo primitivo que
ofrece garantias de proceder de Jesds mismo. En él se denominé
a si mismo como «Hijo», consciente de su condicién presente
y suerte futura. Esa pardbola originaria pudo ser y de hecho
fue entendida en su mensaje principal, la actitud respecto
a Dios de los dirigentes judios, que quedaban asi severamente
enjuiciados y avisados del futuro que les esperaba. Este sentido
parabélico originario, por el tema de la vifia y demés elementos
complementarios, daba pie a que de ella la comunidad cristiana
desentrafiase su gontenido, convirtiéndola en verdadera alego-
ria, matizdndola al mismo tiempo en proyeccién cristolégica y
eclesial. De este mismo nucleo inicial con la denominacién que
Jestis hizo de si como «Hijo», la comunidad de fe, que creyd
después en Jesus, tomé pie para desarrollar y explicitar la rea-
lidad de su filiacién divina, atribuyéndole con pleno funda-
mento y adecuacién el titulo de «Hijo de Dios».

2.9 «Logion» sobre el conocimiento de «aquel dia y hora» (Mc 13,
32; Mt 24,36)

Hay otro texto todavia en el que se usa el término absoluto
de «Hijo». Se trata del logion en el que se habla de un conoci-
miento que tiene sélo el Padre y se niega que lo tenga cual-
quier otro; no lo tienen ni los 4ngeles ni aun el Hijo. La sen-
tencia la traen s6lo Marcos y Mateo. Lucas, que alude a los
versiculos vecinos en que se inserta este logion en la redaccién
de Marcos vy Mateo, no hace mencién de este desconocimiento

75 1ERSEL, Der Sohn, 145.
76 Cf. supra, p.284.
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del Hijo, aunque al comienzo de su discurso escatolégico formu-
la una pregunta de los discipulos (Lc 21,7) que parece corres-
ponder al contenido del versiculo omitido 7. En torno a este
logion de Marcos y Mateo, en que se excluye del Hijo el co-
nocimiento de ¢aquel dia y hora», vamos a centrarnos en su
enmarcacién en el contexto, en la formulacién y contenido del
texto mismo, en su origen y procedencia.

a) Enmarcacidn en el contexto.—Es el discurso escatoldgico
el que sirve de marco a esta sentencia del Sefior. Todo el dis-
curso, cuidadosamente elaborado en la redaccién de Mateo
vy Marcos 78, se sittia ante la contemplacién admirativa de la
grandiosidad del templo de Jerusalén (Mt 24,1; Mc 13,1), la
prediccion de su destrucciéon (Mt v.2; Mc v.2) y la pregunta
de los discipulos por el tiempo en que sucederdn estas cosas
(Mt v.3; Mc v.3-4). En la formulacién de la pregunta de los
discipulos en Marcos, ¢estas cosas» parece aludir a la ruina
preanunciada de Jerusalén 79; en la pregunta de Mateo, sin
embargo, se interroga explicitamente a Jesds no sélo sobre la
destruccién de la ciudad, sino también sobre la sefial de su
«parusfa y de la consumacién del mundo». Sin embargo, a lo
largo del discurso, en la formulacién de los dos evangelistas
se hace mencién de los dos temas, destruccién de Jerusalén

77 Al comienzo del libro de los Hechos, Lucas trae otro logion del Sefior
muy semejante a este otro emitido en esta ocasién, pero en referencia sélo
a los discipulos, sin mencionar al Hijo: «No os toca a vosotros conocer los
tiempos y los momentos que el Padre ha fijado en virtud de su poder»
(Act 1,7).

78 V. Tavror, The Apocalyptic Discourse of Mark XIII: ExpTim 6o
(1948-49) 94-98; A. FeuILLET, Le discourse de Jésus sur la ruine du temple
d’aprés Marc et Luc XXI, 5-36: RB 55 (1948) 481-502; Ip., La synthése
eschatologique de Saint Matthieu (24-25) : RB 56 (1949) 340-364; 57 (1950)
62-91.180-211; Ip., Parousie, en DBS VI (Paris 1960) 1347-54; C. E. B. CraN-
FIELD, St. Mark 13: Scot]T 6 (1953) 189-196.287-303; 7 (1954) 284-303;
R. SumMeRrs, Matthew 24-25: An Exposition: Revieu and Expositor 59
(1962) sor-sr1; J. Lamerecut, Redactio Sermonis Eschatologici: VD 43
(1965) 278-287; In., Die Redaktion der Markus-Apokalypse. Literarische
Analyse und Strukturuntersuchung (Roma 1967); R. Pesch, Naherwartungen.
Tradition und Redaktion in Mk 13 (Dusseldorf 1968).

79 Aunque pueda parecer a primera vista que Marcos se refiere en la
pregunta sélo a la destruccién del templo, hace, sin embargo, una distin-
cién entre «cuando serdn estas cosas» (Ta¥ra) (Mc 13,4a) y la sefial cuando
se cumplirdn «todas estas cosass (TodTa mévra) (Mc 13,4b). Junto a la des-
truccién del templo, se alude también a algo mis, el suceso final; cf. R. PescH,
Naherwartungen (Diisseldorf 1968) 101-105; DuroNT, La parabole du figuier
qui bourgeonne (Mc 13,28-29 et par.): RB 75 (1968) 528-529.
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(Mt 24,4-25; Mc 13,5-23) y parusia final (Mt 24,26-31; Me 13,
24-27) 89, Precisamente el logion en que aparece el uso absoluto
de Hijo (Mt 24,36; Mc 13,32) contrapone los dos aconteci-
mientos. Frente a «todas estas cosas® que sucederdn antes de
que pase la generacién presente (Mt 24,34; Mc 13,30), se habla
de otro acontecimiento «de aquel dia y hora» (Mt 24,36; Mc 13,
32). Igualmente, si antes se ha hablado de una serie de sefiales
que se pueden conocer, por lo que es posible deducir que lo
anunciado ya estd a las puertas (Mt 24,28-29; Mc 13,28-29),
sin embargo, ¢aquel dia y hora» no la conoce ningin otro, ni
los angeles ni aun el Hijo, sino sélo el Padre (Mt 24,36; Mc 13,
32). Esta realidad de desconocimiento «del dia y hora» es pre-
cisamente lo que motiva el contexto siguiente de exhortacién
a la vigilancia (Mt 24,42; Mc 13,33-37), ya que no se sabe
cuéando serd el momento ( & koupds: Mc 13,33) de la venida
del Sefior de la casa (Mc 13,35), no se sabe en qué dia vendrd
(Mt 24,42) o en qué hora se presentara el Hijo del hombre
(Mt 24,44).

b) El texto mismo.—El logion comienza en las dos formu-
laciones, en la de Marcos y Mateo, con una particula (8¢) que,
al mismo tiempo que une el versiculo con el anterior, subraya
un fuerte contraste 81, Frente a los acontecimientos de la des-
truccién de Jerusalén, alude a algo distinto del dltimo dia
y hora; frente a algo que se podia conocer, menciona algo de
lo que se tiene absoluto desconocimiento a excepcién del Padre,
que lo conoce. Lo que se contrasta se expresa mediante la
formulacién «acerca de aquel dia y hora» (mwepi 8¢ tfis fpépos
¢xefvns A T Gpas: Mc 13,32). El contenido de esta expresién
estd aclarado, no tanto por fuerza de las palabras mismas como
expresién técnica 82, cuanto por lo que a continuacién se ex-

80 La simultaneidad de los dos temas es la interpretacién mds frecuente
del contenido del discurso. Prescindimos ahora de la opinién que ve, aun
en la alusién de la parusfa, una mencién también a los acontecimientos de
la destruccién de Jerusalén; cf. FeviLLeTr, Parousie, 8-5so; In., Marc XIII
et Lc XXI, 5-36, 481-502.

8t LamerecHT, Die Redaktion der Markus-Apokalypse,2 29; WiNaNDUY,
Le logion de l'ignorance, 71.

82 LamsrecHT, Die Redaktion der Markus-Apokalypse, 230-231. Asf no
tiene valor técnico «de ultimo dia» la expresién: parecida de Mc 2,20; 4,35,
ni aun Mc 14,25, ya que aqui, aun tratindose de un contexto claramente
escatolégico por referirse a la bebida en el reino de Dios, hay, sin embargo,
una clara diferencia con la nueva venida aludida en Mc 13,32.
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presa. Asi, en la redaccién de Marcos se habla de ignorancia
del momento (xaipds: Mc 13,32) en que vendrd el Sefior
(Mc 13,35); en la redaccién de Mateo se habla a continuacién
de una ignorancia sobre la parusia del Hijo del hombre (Mt 24,
38-39), del dia de la venida del Sefior (Mt 24,42) v de la hora
de la llegada del Hijo del hombre (Mt 24,44). En el logion
(Mt v.36; Mc v.32) se trata, pues, del momento preciso de la
venida del Hijo del hombre a la que ya se ha aludido antes
(Mt 24,29-31; Mc 13,24-27) 83, Sobre ello se afirma que nin-
guno conoce el momento, a excepcién del Padre. En la enu-
meracién hay una estudiada progresién, ya que se parte de los
hombres (oU8efs) y, pasando por los 4dngeles y el Hijo, de
quienes se niega que conozcan el dia y hora, se llega al Padre,
de quien se dice que es el tnico que lo conoce. Se establece,
pues, por una parte, un doble plano diferencial, no entre cielo
y tierra, sino entre el Padre y quien no lo es 84; pero, por otra
parte, se establece al mismo tiempo una existencia sobrehu-
mana del Hijo, que, al estar sobre los 4ngeles, estd mas cerca
del Padre 85. Aunque el peso de la frase recaiga sobre el hecho
de que ninguno conoce el dia y hora sino el Padre 86, el pro-
blema se plantea también respecto del Hijo, de quien se excluye
igualmente el conocimiento. El impacto de tal dificultad ya se
acusé muy desde el principio. Tal vez el que esta idea pudiera
ser piedra de tropiezo motivé la omisién en Lucas 87. También
diferentes cédices del evangelio de Mateo hicieron caso omiso
de las palabras reterentes al Hijo 88. Si con el texto de Marcos
no ocurrié lo mismo en los manuscritos, alguien lo explica por
ser menos leido que el texto de Mateo 89, A lo largo de la
historia de Ia exégesis y estudio cristolégico no han sido pe-
quefias las dificultades que ha suscitado esta «wignorancia» del
Hijo 990,

83 CRANFIELD, St. Mark 13, 294; Lamsrecut, Die Redaktion der Mar-
kus-Apokalypse, 236.

84 Tbid., 238.

85 IerseL, Der Sohn, 123,

86 WinaNDUY, Le logion de l'ignorance, 65.

87 Cf. supra, p.293; BurtMany, Geschiclfte, 130; CRANFIELD, St. Mark 13,
293-294; PrzzELLA, La scienza di Cristo, 149; Bornkamm, Jesus, 206.

88 Asf en W, en la mayoria de los manuscritos bizantinos, en la Vulgata,
en algunas correcciones del Sinaftico.

89 CrANFIELD, St. Mark 13, 204.

.99 El intento de solucionar el problema ha buscado diversidad de ex-
plicaciones: 1.* Las palabras del evangelio se refieren a Cristo en cuanto

Afirmaciones de Jesis sobre si mismo 297

Supuesta, pues, la dificultad que encierra el contenido del
texto, patentizada por las omisiones en manuscritos que se han
realizado de él aun en la continuidad de su transmisién, habria
que preguntarse sobre el origen real de semejante sentencia
evangélica.

c) Origen del dogionn.—Cuando se trata de determinar la
procedencia de esta dificultosa afirmacién del evangelio, son
varias las actitudes que de hecho se adoptan, aunque no todas
son igualmente validas y convincentes. Una primera postura
seria la de aquellos que consideran todo el versiculo como
producto de la primitiva comunidad, bajo el influjo del retraso
de la esperada parusia 91, Esta primera actitud tiene el grave
inconveniente de no estar en linea de continuidad con una ac-
titud de fe en Jestis. No es precisamente la consecuencia mas
16gica de una confesién de fe en Jests el negar que conozca el
dia y hora de su tdltima venida 92. Por eso muy bien se dice
que son mas dificiles de explicar las palabras de esta sentencia
atribuyéndolas a la comunidad que poniéndolas procediendo
de labios de Jests 93.

Una segunda postura atribuye a Jesus parte de la sentencia,
es decir, «nadie conoce sobre aquel dia y hora», mientras que
afirma provenir de la comunidad la insercién «ni el Hijo» con
su correlativo ¢sino sélo el Padre» 94, Las razones en que se
quiere fundamentar tal postura son varias: la posible evolu-
cién de una palabra judia hasta la conclusién cristiana ¢ni el

hombre, y su ignorancia se explica por no haber recibido del Padre la mi-
sién de revelarlo; cf. StMoN-Dorabo, Praelectiones Biblicae, 853; Husy, Marc,
315-317. 2.* Aun admitiendo que el texto se refiere a Cristo en cuanto
Hijo, la ignorancia se puede explicar de la misma manera; cf. Vaccari, La
Sacra Bibbia, VIII, 177. 3.* El Hijo recibe todo del Padre, toda la verdad
que ha de revelar; el Padre es la fuente, el principio; por eso el Hijo, en
cuanto Hijo, puede decir que no conoce ese dia, porque su conocimiento
le proviene del Padre; cf. PezzeLLa, La scienza di Cristo, 151. Una sintesis
de las diversas opiniones, ibid., 147-152.

91 BousseT, Kyrios, 43-44.52; Haun, Hoheitstitel, 327.

92 TavLOR, Mark, 522; LamBRECHT, Die Redaktion der Markus-Apo-
kalypse, 228-229; SCHNACKENBURG, Reino, 191-192; MarsHALL, The Divine
Sonship, 94.

93 CurLLMANN, Cristologia, 428.

94 BurLtMANN, Geschichte, 130; BoRNKRAMM, Jesus, 206; JEREMIaS, Abba,
36-37; PescH, Naherwartungen; 192-193: en boca de Jesus sélo estaria la
gradacién «i los dngeles en el cielo, sino sélo Dios», no la otra formulacién
i el Hijo, sino sélo el Padre» (p.192).
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Hijo, sino sélo el Padre» 95; la proveniencia de la comunidad
helénica, no palestinense, del titulo mesidnico «Hijor (& vids)
¥y, por tanto, el correlativo «Padre» 96; el solucionar la comuni-
dad, mediante el desconocimiento del mismo Hijo, los proble-
mas que le podian surgir de su propia ignorancia del fin, aun-
que Jests lo habfa situado en la presente generacién (Mc 13,
30) 97, Sin embargo, ninguna de estas tres razones se muestran
concluyentes. La primera razén no esta fundada, sélo afirmada,
y aun esto, con sola insinuacién de posibilidad 9. En cuanto
a la segunda razén, no est4 plenamente garantizado que la de-
nominacién de Hijo en relacién al Mesfas sélo haya que atri-
buirla a la comunidad helénica; ya en los textos de Qumran
se aplica al Mesias esperado esa denominacién %2, Ademds, en
otros textos evangélicos (Mt 11,27; Lc 10,22) con claros indi-
cios de no proceder de comunidad helénica 10¢ se utiliza la
denominacién de Hijo. La mencién del Padre, aun siendo
correlativa con el término Hijo, no surge por mera correlati-
vidad, ya que es algo que tiene un respaldo fuerte en el uso de
Jestis 101, Respecto de la tercera razén, es vélido también el
argumento dado antes contra la primera; es dificil que la pri-
mitiva comunidad haya subrayado y explicitado la ignorancia
del Hijo para solucionar sus propios problemas. Con esa nota
se crean problemas atin mayores. Ademds, no es el caso que
Jests haya anunciado la inminencia de la parusia para que la
comunidad sintiera necesidad de evitar su desilusién de seme-
jante manera 102,

Una tercera postura es la que atribuye a Jests la procedencia
del logion, la mencién del Hijo en su desconocimiento de «aquel

95 BuLTMANN, Geschichte, 130.

96 JereMIas, Abba, 36-37.

97 PescH, Naherwartungen, 192-193.

98 BurLTMaNN, Geschichte, 130: «Vielleicht ein jiidisches Wort bis auf
den christlichen Schluss (08¢ & uids, &l uh & Tarfp)y,

99 4Q Florilegium 10-14; cf. supra c.7, p.190. Ciertamente que aqui
el nombre «Hijo» no es un verdadero titulo, pero habrfa que convenir con
Fuller: «Son of God was yust coming into use as a Messianic title in pre-
christian judaism... It meant not a metaphyhical relationship, but adoption
as God’s vice-gerent In hxs kingdom» (FULLER, Christology, 32); cf. MAr-
suarL, The Divine Sonship, 92-93.

100 Cf. infra, p.300.

101 Cf. supra, p.281; MarsHaLL, The Divine Sonship, 92-93.

102 CranFIELD, St. Mark 13, 287-293; Ibrser, Der Sohn, 118-110;
MarsHaLL, The Divine Sonship, 94; SCHNACKENBURG, Reino, 190-192.
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dia y hora» y, por tanto, la mencién de su filiacién 103. Seme-
jante postura no implica que el logion fuera pronunciado por
Jests en la ocasién en que se coloca 104, En un pasaje tan re-
daccional como el discurso apocaliptico de Marcos 195, el mismo
evangelista ha unificado multiplicidad de sentencias provenien-
tes de circunstancias diversas. Es incluso posible que una tra-
dicién anterior a Marcos haya acercado logia tan diversos 106
como Mc 13,30.32, para contrastar, en un clima de expectacién
de parusia inminente (cf. 2 Tes 2,1-4), acontecimientos pre-
sentes (Mc 13,30) y acontecimientos futuros totalmente desco-
nocidos (Mc 13,32). Pero la procedencia de Jestis mismo del
logion que habla del desconocimiento del Hijo sobre «aquel
dia y hora» es algo que se presenta con plena garantia. A ello
conduce—supuesta la seguridad que muestran los cdédices del
evangelio de Marcos al referirlo—la dificultad que implica el
mismo logion. Semejante afirmacién solamente es explicable
por discontinuidad con una comunidad de fe, teniendo su ori-
gen en Jests. Por otra parte, nada de extrafio que Jesus hable
una vez més de Dios como Padre 197 y se denomine a si mismo,
en conversacién privada con los discipulos, como Hijo 108,
Estas dos expresiones correlativas las encontraremos de nuevo,
y con garantias de procedencia de Jests mismo, en el logion
sinéptico que estudiaremos a continuacién (Mt 11,27 par.;
Lc 10,22) 109,

103 CRANFIELD, St. Mark 13, 293; TAaYLOR, Mark, 522; CuLLMANN,
Cristologia, 428; IERSEL, 117-119; LaMBRECHT, Die Redaktion der Markus-
Apokalypse, 228-229; SCHNACKENBURG, Reino, 191-192; MARSHALL, The Di-
vine Sonship, 94-95; ALoNso, Marcos, 457; Rauner-TrHUsING, Cristologia,
210, nota 174.

104 CranFIELD, St. Mark 13, 295; IERSEL, Der Sohn, 121; LaMBrecHT,
Die Redaktion der Markus-Apokalypse, 228; SCHNACKENBURG, Reino, 192,

105 L amBRECHT, Die Redaktion der Markus-Apokalypse, 263-297.

106 SCHNACKENBURG, Reino, 192.

107 Cf, supra, p.281.

108 Algunos sugieren que de labios de Jestis procedié en este caso la de-
nominacién de «Hijo del hombre», siendo después sustituida por el término
absoluto de «Hijo»; cf. LonMmeYER, Markus, 283; FuLLEr, Christology, 114-
115. Semejante punto de vista es una mera conjetura creada por el mismo
contexto apocaliptico del logion, pero no estd respaldado por otras sustitu-
ciones en esa misma linea; cf. MarsuaLL, The Divine Sonship, 95.

109 SCHNACKENBURG, Reino, 192: ¢Tampoco hay fundamento alguno para
borrar las ultimas palabras (i el Hijo, sino sélo el Padre»), mientras se ten-
gan por auténticos los testimonios de Mt 11,27 = Lc 10,22»; MaRsHaLL,
The Divine Sonship, 95.
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3.0 El «Hijo» en el himno de exultacion (Mt 11,27; Lc 10,22)

En este dltimo texto que estudiaremos encontramos nue-
vamente el uso absoluto del término «Hijo». El logion lo traen
solo Mateo y Lucas, procedente de una fuente comtn a en-
trambos. No sélo el versiculo en el que aparece el término
«Hijor, sino todo el himno de exultacién en que se encuentra
(Mt 11,25-30; Lc 10,21-22) ha sido objeto de abundante y de-
tenido estudio motivado por la dificultad que le caracteriza 119,
por su rico contenido dentro de los evangelios sindpticos 111
y por su parecido con la temética del cuarto evangelio 112,
Ateniéndonos ahora al tema de la filiacién de Jesus, nos deten-
dremos en el contexto y forma del texto (Mt 11,27; Lc 10,22),
su origen y contenido.

a) Contexto vy forma del texto.—El contexto en que lo
inserta cada uno de los evangelistas que lo refiere es diverso.
Mateo lo trae antes de la escena de la confesién de Pedro en
una seccién (Mt 11,1-13,52) dedicada, a través de las obras
y palabras de Jests, a establecer una opcién por él o contra &1 113,
El himno de jubilo (Mt 11,25-30) de Jests lo coloca Mateo,
mediante la expresién redaccional en aquella ocasién (v.25;
cf. 12,1), como contraste entre la actitud de rechazo que han
tenido las ciudades de Corozain y Betsaida (Mt 11,20-24) y
aquellos otros «pequefios» a quienes el Padre ha revelado estas
cosas (Mt 11,25-26). Lucas, por el contrario, sitda el himno de
jubilo de Jests (Lc 10,21-22) al comienzo de la gran seccién
del «iter lucanumy» hacia Jerusalén (Lc 9,51-19,44) 114 y, por
tanto, después de la confesién de Pedro (Lc ¢,20). Con oca-
sién de la vuelta gozosa de los setenta discipulos (L.c 10,17-20),
Lucas coloca «en esa hora» la alegre proclamacién de Jests en
el Espiritu Santo (Lc 10,21-22). Aunque tanto la seccién del
evangelista Mateo en que se coloca el himno de jabilo como
el siter lucanum» de Lucas son claramente redaccionales, pre-
senta, sin embargo, més armonia con una realidad el que esas

110 HuNTtER, Crux criticorum-Matt 11,25-30, 241-249.

111 Thid., 241: «These are perhaps thé most important verses in the
Synoptic Gospels».

112 Alguno incluso le ha llegado a llamar «meteoro cafdo del cielo
joaneoy; cf. K. A. Hask, Die Geschichte Jesu (Leipzig 1876) 422.

113 Casa, Evangelios, 258. Es una seccién en la que existe una notable

coherencia en ilustrar el tema de lo «escondido» y «reveladoy; cf. RANDELLINI,
L’inno di giubilo, 195. 114 Capa, Evangelios, 282,
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palabras de jabilo de Jests se pronunciasen no como contraste
con la imprecacién pronunciada contra Corozain y Betsaida
(Mt 11,20-24), sino como reaccién alegre por la confesién pre-
cedente de Pedro (Lc 9,20) y la vuelta feliz de los discipulos
(Lc 10,17-20) 115,

La forma del texto que nos interesa (Mt 11,27; Lc 10,22)
presenta en los dos evangelios grandes semejanzas entre si y,
al mismo tiempo, algunas diferencias. Las semejanzas aparecen
en el modo de conexionarse en los dos casos con los versiculos
precedentes en temdtica y estructura comunes. Asi como en
las dos formulaciones del logion (Mt v.27; Lc v.22) aparecen
el término «Padre» (& mothp), el verbo revelar (&mokoAinpcn)
y el tema de querer (2w PoUAnTanr), también se dan en los
versiculos que preceden en ambos casos (Mt v.25-26; Lc v.21)
la invocacién de Dios como Padre (mémep), alusién a la revela-
cién (&mexduyas) a los pequefios y el tema del querer del
Padre por complacencia (g¥8okic). Igualmente, hay grandes
semejanzas entre la estructura de los dos versiculos (Mt v.27;
Lc v.22) y los versiculos anteriores con los que se conexionan
(Mt v.25-26; Lc v.21).

Mateo Lucas
A v.25-26 Av.ar

v.25 a) «Te alabo, Padre, Sefior a) «Te alabo, Padre, Sefior del cie-

del cielo y de la tierra,

lo v de la tierra,

b) porque has escondido b) porque has escondido
estas cosas a los sabios estas cosas a los sabios
y entendidos y entendidos

¢) v las has revelado ¢) v las has revelado
a los sencillos. a los sencillos,

v.26 d) Si, Padre, porque asf d) Sf, Padre, porque asf
ha sido de tu agrado ha sido de tu agrado
ante ti. ante ti.

B v.27 Bv.a2

a) Todo me ha sido dado a) Todo me ha sido dado
por mi Padre, por mi Padre,

b) vy ninguno —conoce b) vy ninguno conoce
al Hijo sino quién es el Hijo sino
el Padre el Padre,

¢) ni nadie —conoce ¢c) vy
al Padre sino quién es el Padre sino
el Hijo el Hijo

d) y aquel a quien el Hijo d) y aquel a quien el Hijo

quiera revelarlon,

quiera revelarlo»,

115 CHARLIER, L’action de grdces de Jésus, 88-8g; RanpeLLINI, L'inno di
giubilo, 196.
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Se trata, como se puede observar, como de dos estrofas, en
Mateo v en Lucas. En cada una de ellas (A-B), al principio
se enuncia el tema a tratar (a) y después se desarrolla con tres
expresiones (b-c-d) 116,

Dentro de esta semejanza de estructura, se da absoluta
identidad entre Mateo y Lucas en la primera estrofa (A) y al-
gunas diferencias en el logion que ahora nos interesa funda-
mentalmente (B) (Mt v.27; Lc v.22). Asi, Lucas explicita dos
veces quién es el Padre y el Hijo; el verbo conocer lo expresa
s6lo una vez (b) (ywdoxkea). Mientras que en Mateo se dice
dos veces (b-c) (Emywdoxer) 117,

b) Origen del texto.—Cuando se trata de establecer el ori-
gen del texto que nos ocupa, habria que distinguir estas dos
actitudes diversas en los autores que se plantean el problema.
Unos niegan la autenticidad vy, asi, la procedencia de Jesis de
todo el himno de jabilo; por tanto, también del versiculo en
que aparece el término «Hijor» (Mt v.27; Lc v.22). Los motivos
en que se fundan los formulan con variedad de matices: por
ser creacién de la primitiva comunidad 118, por su procedencia
joanea 119, por su origen de un esquema prefabricado de lite-

116 CERFAUX, Les sources scripturaives, 331-332; RanpeLLINI, L'inno di
giubilo, 184.

117 Los dos verbos Emywdokew y ywdokew pueden provenir de un
mismo original semitico, ya que los LXX los emplean para traducir los
mismos verbos hebreos. Mientras que unos autores no ponen diferencia en
el significado precisamente porque en los LXX y NT los dos verbos se
usan frecuentemente como sinénimos (cf. FEUILLET, Jésus et la Sagesse di-
vine, 169, nota 1; RANDELLINI, L’inno di giubilo, 233-234), otros, por el con-
trario, en el verbo compuesto (fmiywcokev) ven un conocimiento mds
profundo; cf. GeorgE, Jésus Fils de Dieu, 196; BAuErR-ARDNT- GINGRICH,
Greek-English Lexicon, 290-291. Segin esta diferencia, A. George insinta
el matiz diferente de las redacciones: Mateo ha querido subrayar la plenitud
del conocimiento mutuo del Padre y del Hijo, mientras que Lucas ha pre-
tendido insinuar que aun el mds pequefio conocimiento del Padre y del
Hijo sélo es accesible por revelacién. Con la doble repeticién quién es (vis
¢omv) ha expresado el objeto del conocimiento: la personalidad del Padre
y del Hijo; cf. GEORGE, Jésus Fils de Dieu, 196-197.

118 Loisy, L'évangile et I'église, 78: «Un produit de la tradition chré-
tienne des premiers temps». Todo depende del libro del Eclo 51; Hannx,
Hokheitstitel, 328, pone el origen de Mt 11,27 par. en la creacién de la pri-
mitiva comunidad palestinense; FuLiLer, Christology, 115, considera a
Mt 11,25-27 par. como «a church-formation representing a bridge between
the synoptic Jesus and the Jesus of the fourth gospel».

119 K. A. Hasg, Die Geschichte Jesu (Leipzig 21876) 422; BousseT,
Kyrios, 45; BorNkAMM, Jesus, 206,
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ratura mistica 120, por su semejanza con un dicho de revela-
ci6én helénica 121,

Otros, por el contrario, afirman la autenticidad del himno
de jubilo, junto con el versiculo en que se menciona al «Hijo» 122,
Las razones que fundamentan semejante actitud suponen, por
un lado, la reduccién de los motivos que respaldan la postura
contraria y, por otro lado, aducen aspectos positivos que ga-
rantizan la autenticidad. Como respuesta general a todos aque-
llos que propugnan el origen helénico del logion (Mt v.27;
Le v.22) hay que subrayar el cardcter marcadamente semitico
en sus términos 123 y estilo 124,

Respecto al cardcter joaneo del logion sindptico, hay que
confesar la existencia de elementos semejantes entre la estrofa

120 NorpeN, Agnostos Theos, 277-308. Este autor habla de un esquema
convencional de propaganda religiosa, procedente de la literatura mistico-
teos6fica del mundo helenista. El esquema consistia en estas tres ideas:
conocimiento de un misterio, accién de gracias por el conocimiento, invita-
cién a los hombres. Huellas de este esquema las encuentra no sélo en el
himno de jubilo de los sindpticos: accién de gracias (Mt v.25-26), entrega
de este conocimiento (Mt v.27), invitacién a los hombres (Mt v.28-30), sino
también en Eclo (24,1-2.3-6.18-19; 51,1.17.23-27), Odas de Salomén 33,
Corpus Hermeticum I, 27-29, cartas de San Pablo (Rom 11,25-32.33-36;
12,1s8); cf. NORDEN, Agnostos Theos, 293-296.

121 BuLtMANN, Geschichte, 171-172, ve en el himno de jabilo de los
sinépticos tres partes distintas, reunificadas, de procedencia diversa: 1.2 Mt
11,25-26 par. es un dicho de origen aramaico que, sin atribuirlo a Jesus,
tampoco ve razones para negarlo. 2.8 Mt 11,27 par.: «in spezifisch hellenis-
tisches Offenbarungsworts. 3.2 Mt 11,28-30, proveniente de la literatura
sapiencial judaica (Eclo 24,19ss; 51,23ss), no del Corpus Hermeticum I, 27s,
puesto en labios de Jesus; DiseLrus, Formgeschichte, 279-281.

122 LAGRANGE, Matthieu, 226-231; Ip., Luc, 304-309; Duront, Gnosis,
58-61; BENoIT, La divinité de Jésus, 60-61; Manson, The Sayngs of Jesus, 79;
CERFAUX, Les sources scripturaires, 342; Ip., «Le logion johannique», 158-150;
FeuILLET, Jésus et la sagesse divine, 196; MERTENS, L’hymne de jubilation
chez les synoptiques (Gembloux 1957); GAECHTER, Matthaus, 378; JEREMIAS,
Abba, 45-50; Ip., Teologia, 74-80; RaNDELLINI, L'inno di giubilo, 185-195.

123 Asi, la conexién entre olSeis [ el ufiy corresponde a una perifrasis tipi-
camente aramaica (let/’élld) para decir «olamente»; el término &moka-
Mmrew en el sentido de «revelar no es de uso griego; cf. JerREmias, Teolo-
gia, 75.

124 Entre las notas de estilo semitico J. Jeremias enumera las siguientes:
la falta de particula inicial que una el versiculo (Mt v.27; Lc v.22) con lo
anterior; la repeticién del verbo «conocery (Mt v.27b.c), desagradable para
un ofdo griego (asi, Lucas omite la repeticién); el paralelismo entre la se-
gunda y tercera expresién del logion (Mt v.27b.c; Lc v.22b.c), sustituyendo
el pronombre reciproco, desconocido en arameo; la estructura en cuatro
partes en armonia con los versiculos precedentes (cf. supra, forma del him-
no, p.301); Jeremias, Teologia, 75; FEUILLET, Jésus et la Sagesse divine,
177-178; RanpELLINI, L'inno di giubilo, 183,
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sinéptica y el cuarto evangelio 125. Pero hay términos en la
estrofa de Mateo y Lucas que no se encuentran en el vocabu-
lario de Juan, como serfa: entregar (opadiSww) 126, conocer
(Brrywadokew) 127, revelar (&mroxoUTrTeo) 128, M4s atin, no sélo se
dan razones para que el himno de jubilo y el logion (Mt v.27;
Lc v.22) no esté inserto en el «corpus ioaneumy, sino que, ade-
mas, hay rasgos que muestran una coherencia especial con la
tradicién sindptica 129, Las cuatro ideas fundamentales del
himno tienen resonancia en la temética de los sindpticos: el
Hijo ha sido elegido heredero y revelador del Padre 130, el
Padre sélo conoce al Hijo 131, sélo el Hijo conoce al Padre 132,

también conoce al Padre aquel a quien el Hijo quiera reve-
larlo 133,

125 Tales serfan, por ejemplo, el uso absoluto de los términos Padre-
Hijo, el que todo le ha sido entregado al Hijo, la nocién de revelacion y
conocimiento del Padre.

126 En el sentido de transmitir una doctrina no lo usa San Juan, sino con
la significacién de <entregar a uno» (Judas a Jesus), cf. Jn 6,64.71; 12,4;
13,2.11.21; 18,2.5.30.35.36; 19,11.16; 21,20; 0 de entregar el espiritu,
cf, Jn 19,30.

127 No aparece ni una sola vez en todos los escritos joaneos.

128 S6lo se da una vez (Jn 12,38), al citar un texto del profeta Isafas
(53,1); cf. CerFaux, ¢Le logion johannique», 153; RaNDELLINI, L'inno d
giubilo, 192,

. 129 Cerraux, «Le logion johanniques, 148-153. Asi, el tema de lo tescon-
dido» que es objeto de «revelaciéni—central en estos versiculos (Mt 11,25-27
par.)—tiene una coherencia teolégica notable con los c.11-13 de Mateo,
donde domina también el tema de lo escondido (cf. Mt 13,11b.14-15.19)
y de lo que se conoce (cf. Mt 12,7; 13,112.14-16.19.51); cf. BONNARD,
Matthieu, 166; RaANDELLINI, L’inno di giubilo, 192.

130 Esta idea est4 contenida en el objeto de la accién de gracias de Jesus
en la primera estrofa (Mt v.25-26; Lc v.21): el Padre lo ha constituido reve-
lador de los misterios. Lucas hablara en otra ocasién (22,29) de la facultad
que tiene Jesus, otorgada por el Padre, de disponer del reino en favor de
los discipulos. La posesion del reino que tendran los discipulos por conce-
si6n de Jests implica el conocimiento de los misterios que encierra; cf. CEr-
FAUX, «Le logion johannique», 150.

131 Es precisamente el Padre el que revela que Jesus sea el «<Hijo» porque
lo conoce. Asf en el bautismo (Mt 3,17) y transfiguracién (Mt 17,5); si
Pedro le ha conocido y le confiesa «Hijo de Dios» (Mt 16,16), es precisa-
mente porque el Padre se lo ha revelado (Mt 16,17); CerrFaUX, ¢Le logion
Johannique», 151. i

132 Precisamente Jesus revela los misterios porque los conoce; ningin
otro los revela, porque sélo €l los conoce (cf. Mt 13,11.16-17). El subrayar
que el Hijo no conoce ¢aquel dfa y hora» (Mc 13,32; Mt 24,36) implica
que es cosa excepcional, Es normal que conozca los otros misterios; CEr-
FAUX, «Le logion johannique», 150.

133 Jests revela los misterios a quien quiere (cf, Mt 13,11.16-17; Lc 22,
29); CeRFAUX, ¢Le logion johannique», 148-130.
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En cuanto al paulinismo del himno sinéptico, ciertamen-
te se dan ideas afines con temas de las cartas del Apéstol; asi,
Pablo habla de la complacencia de Dios que elige la flaqueza
de este mundo para confundir a Yos fuertes (x Cor 2,27), trata
de una sabiduria misteriosa (1 Cor 2,6-8), alude a un poder
de Cristo a quien todo le estd sometido (1 Cor 15,27). Pero
en el contenido de estos temas hay grande diferencia entre lo
expuesto por San Pablo y lo declarado en el himno sinéptico.
Asi, el Apéstol habla de la predicacién de la cruz como medio
para confundir a los sabios y fuertes (1 Cor 1,22-25), trata de
una sabiduria misteriosa revelada por el Espiritu (x Cor 2,10),
alude a una sumisién de todas las cosas a Cristo, pero con un
sentido césmico y universal (1 Cor 15,27). Nada de esto se
encuentra en el himno y logion sindptico: ni la mencién de
la cruz, ni la revelacién por el espiritu, ni la alusién a un poder
césmico de Cristo 134,

Igualmente, es supetficial y aparente el parecido que se
puede encontrar entre el himno de jubilo sinéptico y otros
escritos, como el tratado I del Corpus Hermeticum 135, Asi,
carece también de fundamento el establecer un paralelismo
tan estrecho entre el libro del Eclesiastico, el Corpus Herme-
ticum y el himno de jabilo de los sinépticos, de manera que
respalde un esquema comun a todos ellos 136,

134 RaNDELLINI, L’inno di giubilo, 192-193. Las semejanzas que sin duda
existen entre la visién que tiene San Pablo de la sabidurfa cristiana y el
contenido del himno de Jesis mas bien habrfa que atribuirlas a un influjo
del contenido del logion evangélico en la concepcién paulina; cf. FEUILLET,
Jésus et la sagesse divine, 178, nota 2. En cuanto al texto de Pablo (Rom 11,
25-32.33-36; 12,1ss; cf. supra, nota 120), babria que decir que no se sigue
el esquema del himno sinéptico, ya que éste comienza con la accién de gra-
cias (Mt 11,25-26 par.), mientras que en el supuesto paralelismo de la carta
a los Romanos, la accién de gracias se encuentra en segundo lugar (Rom 11,
33-36).

135 Asf, mientras que en el texto sinéptico se trata del conocimiento
mutuo y exclusivo entre el Padre y el Hijo, en el Corpus Hermeticum todo
iniciado puede conocer a Hermes. Aunque se pudiera dar un esquema lite-
rario tipico comun a la literatura griega e himno sinéptico (cf. supra, nota
120), hay, sin embargo, una diferencia radical entre el objeto de la revela-
cién en el Poimandres (se trata de la cosmogonia, antropologia, escatologia)
v la revelacién en el logion sinéptico (el conocimiento mutuo del Padre y
del Hijo); cf. RanpELLINg, L'inno di giubilo, 193-194).

136 Asf, en el c.51 del Eclesidstico no se puede ver un sentido unitario.
Los v.1-12, que se ponen en relacién con la primera estrofa del logion
joaneo, son una accién de gracias por haber sido librado del peligro: estos
versiculos no tienen nada que ver con la adquisicién de la sabiduria, que

El Jesis de los Bvangelios 20
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Existen también razones positivas para afirmar la autenti-
cidad del logion sobre el conocimiento mutuo entre el Padre
y el Hijo (Mt v.27; Lc v.22). El cardcter semitico 137 del logion
no sélo lo excluye de una procedencia helénica, sino que lo
sitda en un clima apropiado para que pueda proceder de Jesus.
La unién estrecha con que este versiculo se conexiona con la
invocacién con que Jests se dirige a Dios como Padre (Mt v.25;
Lc v.21) es un elemento resolutivo en favor de su autenticidad
y garantia de su procedencia de Jesds 138, Por tanto, si en la
primera estrofa del himno (Mt v.25; Lc v.21) Jests invoca
a Dios como Padre, nada de particular tiene el que en la se-
gunda estrofa Jesis denomine de nuevo a Dios Padre y, en
consecuencia, a si mismo como Hijo 139,

c) Contenido y sentido del texto.—Este logion en que se
habla del conocimiento mutuo y exclusivo entre el Padre y el
Hijo (Mt v.27; Lc v.22), dada su conexién con los versiculos
precedentes, adquiere su total y pleno sentido en linea de con-
tinuidad con los versiculos anteriores. El hecho de la conexion
entre las dos primeras estrofas (Mt 11,25-26.27; Lc 10,21.22)
que componen el himno de jubilo es evidente por razén de
estructura comun, incluso por vocabulario 140, Pero a esa re-
lacién externa se suma una unidn interna, légica y progresi-
va 141, Vamos, por tanto, a ver el sentido de la primera estrofa,

comienza a partir del v.18. Esta busqueda de la sabidurfa (Eclo 51,13-22)
no ofrece sino un parecido muy vago con el tema de la revelacién. Ademds,
no hay contacto literario entre esta segunda parte de Eclo 51 y la segunda
estrofa de Mateo (11,27 par.); cf. FEUILLET, Jésus et la sagesse divine, 175;
CERFAUX, Les sources scripturaires, 340-341; JEREMIAs, Abba, 50, nota 92.

137 Cf. supra, p.303, notas 123-124.

138 JErEMIAS, Abba, 50; Ip., Teologia, 77. En tGltimo término, es la origi-
nalidad de la invocacién de Dios como Padre (cf. supra, p.281) lo que res-
palda su origen en Jests. Esta procedencia de Jests no impide el que se-
mejante himno de accién de gracias de Jesus y el logion de conocimiento
mutuo entre el Padre y el Hijo tenga su fuente de inspiracién en ideas y
expresiones del Antiguo Testamento (cf. infra, p.307, nota 143).

139 Cf, infra, p.310, nota 155.

140 Cf, supra, p.301.

141 RanpELLINI, L'inno di giubilo, 204: «Si se acepta esta hipétesis [que
la unidad de los dos logion se remonte hasfa Jests], se podrfa suponer que las
cosas sucedieron asf: en el primer logion Jests se dirigié una o dos veces a
Dios con la afectuosa y carifiosa denominacién de Abba, padre [babbino =
papa(ito)]. Los oyentes quedarfan sorprendidos, y Jesds tomé ocasién de
ello para ensefiar qué relaciones le ligan a Dios, al cual puede dirigirse con
el afectuoso y carifioso nombre de padre [babbino = papa(ito)]». Prescin-
diendo ahora de esta hipotética reconstruccién, no faltan datos que unen
internamente los dos logion.
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para adentrarnos después en el contenido de la segunda como
complemento y continuacién de la primera,

La primera estrofa (Mt 11,25-26; Lc 10,21) parece ha te-
nido su fuente de inspiracién veterotestamentaria en la ora-
cién que encontramos en el libro de Daniel, cuando al profeta
le fue revelado en visién nocturna el misterio del suefic de
Nabucodonosor: «A ti, Dios de mis padres, te confieso y te
alabo, que me has dado sabiduria y fortaleza y me has dado
a conocer lo que te hemos pedido, v nos has revelado el se-
creto del rey» (Dan 2,23) 142, Por las semejanzas que hay entre
el texto de Daniel (2,23) y la primera estrofa del himno sinép-
tico (Mt v.25-26; Lc v.21) 143, se puede catalogar a ésta como
una oracién de accién de gracias y de alabanza a Dios, que
revela y da conocimiento de los misterios. Pero, por las nota-
bles diferencias que también existen entre los dos textos 144,
en el himno de alabanza de Jesds quedan atin més subrayados
los siguientes elementos: la paternidad singular de Dios res-

142 CerrFaUx, Les sources scripturaires, 740-746; MERTENS, L’hymne de
jubilation, 47; RaNDELLINI, L'inno di giubilo, 197-203; CoLLANTES, La Iglesia
de la palabra, 1, 120-126.

143 En las dos ocasiones se trata de alabanza dirigida a Dios por un co-
nocimiento recibido. Esta semejanza fundamental de contenido queda aun
mds patente por términos idénticos que se encuentran en los dos textos
mismos: «Te alabo... porque» (éouohoyolpar cot: Mt v.25; Lc v.21; cf. Dan
2,23), o en los contextos: el término de revelacién (&mokehimtawv: Mt v.26;
Lc v.21; cf. Dan 2,19.22), mencién de los sabios y entendidos a quienes se
ocultan las cosas (&mwd gopdiv kat ouverdv: Mt v.25; Lc v.21; cf. Dan 2,27), los
nifios a quienes se les revela (vamios: Mt v.25; Lc v.21; ¢f. Dan 1,17: men-
cién de los cuatro «jévenes», waidaplo, a quienes se les concede sabidurfa),
la denominacién ¢«sefior del cielo» (xUpie ToU obpavol: Mt v.25; Lc v.21;
cf. Dan 2,19.23: «Dios [Sefior] del cielo»... «de mis padres»), el objeto de la
revelacién (Mt v.25; Lc v.21: «estas cosas»: TaUra... otd = en Mt 13,11;
Lc 8,10: el misterio del reino; cf. Dan 2,28-29: «Dios revelador de los mis-
terios» = «cuanto sucederd»); cf. CErFaUX, Les sources scripturaires, 743-745;
CovrrLanTES, La Iglesia de la palabra, I, 123.

144 L as principales diferencias serfan: En el libro de Daniel, el misterio
del rey se revela al profeta durante la noche (Dan 2,19); son los sabios y los
doctos los beneficiarios de la sabidurfa de Dios (Dan 2,21); se expresa expli-
citamente el objeto de la revelacién (Dan 2,28-29); no se dice el motivo de
haberse verificado la revelacién del misterio; a Dios se le invoca no como
Padre, sino como Dios «de mis padres» (Dan 2,23). En el himno de jubilo
de los sinépticos, por el contrario: No se alude a la noche; no es Jests el be-
neficiario de la revelacién, como allf Daniel, ni tampoco son los sabios y
entendidos, sino los sencillos (Mt v.25; Lc v.21); no se dice expresamente
el contenido concreto de la revelacién, sino genéricamente, aunque se pueda
deducir por otros rasgos complementarios (Mt 13,11; Lc 8,10); a Dios se le
invoca como Padre; se menciona el motivo de la revelacién (Mt v.26; Lc v.21).
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pecto a Jesus, por la invocacién que hace de él como Padre;
los beneficiarios de la revelacién de Dios son los sencillos y no
los sabios, como en el libro de Daniel; la razén ultima de la
revelacién radica en la complacencia del Padre.

Supuesto este contenido de la primera estrofa del himno
de alabanza de Jesus, la segunda estrofa lo continta y completa
en esta linea precisa de conocimiento concedido, de paterni-
dad de Dios invocada, de motivacién que respalda la revela-
cién. Son éstas las tres ideas fundamentales que se encierran
en el contenido de las cuatro partes que constituyen la segun-
da estrofa del himno (Mt v.27 a.b.c.d. par.) 145,

Mt v.27a par.: «Todo me ha sido dado por mi Padre».

Al querer desentrafiar el contenido de esta primera afir-
macién solemne de la segunda estrofa del himno de Jests,
cabe una doble posibilidad de interpretacién. Una serfa el
subrayar la concesién, en linea de poder, otorgada a Jests por
el Padre. El fundamento de esia interpretacién radicaria en la
evocacion que sugiere este texto de aquella afirmacién de Je-
sus: «Me ha sido concedido todo poder en el cielo y en la tie-
rra» (Mt 28,18) 146, o en un influjo ampliado del libro de Da-
niel sobre el himno sindptico, ya que en este libro el Hijo de
hombre recibe el poder y el reino (Dan 7,13-14) 147, Sin que
se excluya semejante sentido en una relectura del texto con la
visién del conjunto del evangelio de Mateo, incluido el logion
postpascual (Mt 28,18), sin embargo, no parece ser éste el
enfoque que aflora del sentido originario del texto mismo en
su conexidn dentro del himno. A hacer semejante afirmacién
nos induce, por un lado, la diferencia evidente entre esta pri-
mera idea de la estrofa y el logion pascual de Mateo (28,18) 148,

145 Cf. supra, p.30I.

146 ScHNIEWIND, Matthdus, 151; DuponT, Gnosis, §9-62; BONNARD,
Matthieu, 168.

147 CerrFaux, Les sources scripturaires, 333-336; MERTENS, L'hymne de
jubilation, 47.

148 T3 diferencia mayor entre Mt 11,272 par. y Mt 28,18 estarfa en la
situacién diversa en que se pronuncia; en la primera es el Jests prepascual
el que habla, en la segunda es el resucitado. Pero, ademds, es distinto el
verbo utilizado: mientras que en la primera se expresa la concesién me-
diante mapeddn (apto para significar la comunicacién de un conocimiento
por tradicién; cf. infra, p.309), en la segunda, la concesién de poder se dice

s6lo mediante el verbo #46n (cf. Lc 12,32: «dar [Sotven] el reino»); Ran-
DELLINI, L’inno di giubilo, 205-206.
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y, por otro lado, el sentido del texto de Daniel (2,23) que ha
podido influir sobre el himno de jubilo de Jesus 149, Pero es
sobre todo la mayor garantia que ofrece esta primera idea de
la segunda estrofa del himno en linea de conocimiento y re-
velacién la que hace preferir otra interpretacién que no esta
en linea de poder, sino de conocimiento.

Esta otra interpretacién que subraya la revelacién plena
concedida por Dios a Jests tiene su fundamento en el marco
en que se inserta la afirmacién y en su formulacién misma 150,
Si en los versiculos precedentes (Mt v.25-26; Lc v.21) se ha
hablado de la revelacién que Dios ha hecho a los sencillos de
4estas cosasy (TaUto—alUTtd), al exponer el versiculo siguiente
(Mt v.27a, Lc v.22a) ¢todo» (évra) lo que el Padre le ha con-
cedido, es légico designe el misterio de la revelacién. Por
tanto, equivale a decir: «Dios me ha comunicado la revelacién
plena y total» 151, Esta misma idea de conocimiento continua-
rd después en las expresiones siguientes (Mt v.27b.c.d.;
Lc v.22 b.c.d.). El verbo utilizado para hablar de la concesién
(wopeddOn) es adecuado, como término técnico, para indicar
la transmisién de un conocimiento proveniente de otra per-
sona 152, En este caso el verbo mopeddfn sefialaria un contraste

149 E] texto de Daniel (2,23) que tiene més garantia de influjo sobre el
himno sinéptico por razén de temdtica, incluso de vocabulario, sdlo trata
en sf mismo y en su contexto de sabiduria, conocimiento, revelacién. La
ampliacién del influjo a Dan 7,13-14 sélo es explicable por una visién de
conjunto en que actdan no ya los textos mismos, sino una teologfa mas ela-
borada, aunque verdadera.

150 J AGRANGE, Matthieu, 228; MansoN, The Sayngs of Jesus, 79; VOGTLE,
Reflexions exégétiques, 98; HUNTER, Crux criticorum-Mt 11,25-30, 246; JE-
REMIAS, Abba, 50-51; Ip., Teologia, 77-80; RaNDELLINI, L'inno di giubilo
205-207.

151 MansoN, The Sayngs of Jesus, 79; HuNTER, Crux criticorum-Mt 11,
25-30, 246; JEREMIAS, Abba, 51; Ip., Teologia, 78.

152 BEUMER, La tradition orale, 16.20; JEREMIAS, Abba, 50-51; ID., Teolo-
gia, 78. Es cierto que en el Antiguo Testamento no se utiliza el verbo mapa-
5{8com para indicar la transmisién de una tradicién oral, pero lo encontra-
mos ya en Pablo (1 Cor 11,23; 15,3), en el evangelio de Marcos (7,3.9:
wapédoois), en el de Lucas (1,2), en el tratado Pirgé Aboth, que contiene
sentencias de rabinos célebres de los siglos 1 y i1 d.C. Nada de particular
tiene el que en tiempos de Jests semejante formulacién, con su equivalente
msr, fuera conocida para indicar la transmisién de una tradicién. Tampoco
es valida la objecién de que el verbo Tapedéén no se refiere a doctrina trans-
mitida en el pasado, como lo indica lo que se afiade «por mi Padre» (Umd 100
Tatpds pov); cf. BUCHSEL, mopadidwwm, 173, Semejante observacién tendrfa
su valor si esta expresién estuviera sola y aislada, no al estar conexionada
con un contexto de conocimiento; cf. RANDELLINI, L'inno di giubilo, 205,
nota 93.
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entre la persona de Jesus y los escribas y fariseos; para éstos,
la fuente de su informacién son las tradiciones de los mayores
(Mc 7,3,9); para Jesus, en cambio, la fuente de su conocimien-
to es lo que ha recibido de Dios, su Padre 153,

Mt v.27 b.c. par.: «y ninguno conoce al Hijo sino el Padre
y nadie conoce al Padre sino el Hijo».

Mediante estas dos afirmaciones correlativas se mantiene
una linea de prolongacién con lo que ha precedido; esta con-
tinuidad se da en un doble aspecto: en un sentido de pater-
nidad de Dios y en un sentido de conocimiento mutuo. Si ya
antes se ha invocado a Dios como Padre (Mt v.25; Lc v.21)
y se ha aludido a él como fuente de donde Jests ha recibido
todo, nada de extrafio que se contintie con la denominacién
de Dios bajo esta misma faceta de Padre. A esta invocacién
y denominacién de Dios «Padre» corresponde, como al-
go correlativo, la presentacién de Jests como Hijo. Es el
sentido que va hemos encontrado en el uso absoluto de
los términos «Padre» e «Hijo» en los textos antes estu-
diados de Mc 12,6 par. y Mc 13,32 par. 154, Dado el estrecho
paralelismo existente entre las dos estrofas (Mt v.25-26.27
par.), seria trivial encontrar en los términos absolutos de &
TatAp y 6 vids de la segunda estrofa (Mt v.27b.c. par.) un
nuevo sentido genérico de paternidad y filiacién, para signi-
ficar el conocimiento mutuo que se da entre todo padre y todo
hijo 155, Incluso en la hipétesis que se diera en este caso un

153 HunNtER, Crux criticorum-Mt 11,25-30,246.

154 Por otra parte, no hay que acudir a una edad muy avanzada para
encontrar la denominacién absoluta de 6 viés como correlativo de Padre
(cf. 1 Cor 15,24-28); cf. RANDELLINI, L'inno di giubilo, 211-213; SCHWEIZER,
Matthdus, 176.

155 Segun J. Jeremias, los términos «Hijo» (& vids) y «Padres (6 mwoatfp) en
el logion del mutuo conocimiento (Mt v.27; Lc v.22) hay que entenderlos
en un sentido genérico. Los miembros paralelos de Mt v.27b.c. expresan
una imagen sacada de la vida ordinaria y, por tanto, su sentido seria «como
solamente un padre conoce de verdad al hijo, asf sélo un hijo conoce al pa-
dre»; cf. JErREMIAS, Abba, 51-52; Ip., Teologia, 78. La razén en que se basa
es el modo semitico de expresar la reciprodidad; al carecer la lengua de pro-
nombres que la expresen, lo han de suplir con perifrasis o con repeticiones;
cf. Jeremras, Abba, 47-48; Ip., Teologia, 75-77; Dopp, Une parabole cachée
dans le quatriéme Evangile: RHPhilRel 42 (1962) 107-115. Sin embargo,
habrfa que hacer algunas observaciones a esta interpretacién. Con esta orien-
tacién del logion se encerrarfa en él un sentido casi trivial, al afirmar que los
mejores conocedores mutuos son padre e hijo. Pero aun admitida la razén,
no se exige que siempre que exista una repeticién o perffrasis, como en el
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modo semitico de expresar la reciprocidad mediante los tér-
minos «padre» e «hijo», aun entonces se manifestaria con esa
frase un conocimiento e intimidad de Jests con Dios como
la que tiene un hijo con su padre 156,

Fl segundo aspecto que se subraya en esta doble afirma-
cién es, precisamente, el conocimiento mutuo que se da entre
el Padre v el Hijo. Hay algunas diferencias en el modo de for-
mular Mateo y Lucas 157, Prescindiendo de estas matizaciones
diversas, que tal vez respondan a mera formulacién estilistica
de Lucas 158, hay que atender a la nota comin de realidad de
conocimiento mutuo y exclusivo que presentan los dos evan-
gelistas. Supuesto el influjo veterotestamentario en la primera
estrofa y la conexién de ésta con la segunda, es obvio que la
mencién del mutuo conocimiento al que se alude tenga fuer-
tes resonancias biblicas. Por tanto, en ese conocimiento reci-
proco, sin excluir su aspecto noético 159, hay que afiadir otras
notas que se incluyen en el término hebraico (jada‘) que lo
respalda. El conocer biblico no queda reducido a un frio in-
telectualismo; también resulta afectada en él la voluntad que
ama 160, Es toda una comunidad de vida la que se subraya en

caso de este logion, por eso sélo se dé la expresién de una mera reciproci-
dad. Existen razones, como las apuntadas arriba en el texto, para ver en el
uso absoluto de «Padre» e «Hijo» una denominacién reciproca de llamar asi
a Dios y a Jesus; cf. ScHWEIZER, Matthdus, 176.

156 GonzArLez Giv, Cristo, I, 431-436.

157 Cf. supra, p.302, nota 117,

158 Tal serfa, por ejemplo, la mera repeticién que evita Lucas del verbo
«conocer, el uso simple que hace del verbo (ywdoxe, en vez de Emywdoxer),
el empleo mis elegante de la doble interrogativa indirecta: «quién es» (vis
torwv),

159 Este sentido de conocer se da en el Antiguo Testamento; es la toma
de conciencia que se tiene de objetos y personas que brotan de relaciones
concretas objetivas, de la experiencia; es el captar y saber algo; cf. Ex 1,8;
Dt 9,2.24; 1 Sam 10,11... Semejante sentido del conocimiento, como es
l6gico, se da también en el Nuevo Testamento; en ¢l se habla de conoci-
miento, fruto de una experiencia por la que se conoce la naturaleza de un
arbol (Mt 12,33; Lc 6,44), el tiempo que hard (Mt 24,32; Mc 13,26), los pen-
samientos de otra persona (Mt 16,8; 22,18); se habla de conocimientos que
se adquieren por informacién (Mc 15,10; Act 9,24); cf. BULTMANN, ywookw,
696; RanpELLINI, L'inno di giubilo, 219-220.

160 Asi, el conocimiento que Dios tiene del hombre implica un amor
que elige y cuida de aquellos que son objeto de la eleccién (Ex 33,12; Am 3,2;
Os 13,5; Jer 1,5); cuando se trata del conocimiento que el hombre tiene de
Dios, el aspecto volitivo se manifiesta en un ¢reconocimiento» de las obras
de Dios (Is 41,20; Os 11,3; Miq 6,5) o de Yahvé como Dios (Dt 4,39; 8,5;
29,5; Is 43,10), desembocando en una actitud de temor de Dios (Os 4,1;
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ese conocimiento mutuo: el amor de predileccién que el Pa-
dre tiene por el Hijo, su Hijo amado (Mt 3,17; Mc 1,11;
Lc 3,22 [SABW]), el amor del Hijo, que vive en sumisién
y obediencia al Padre (Lc 2,49; Mt 26,39; Mc 14,36; Lc 22,
42; Jn 4,34; 14,31), de quien ha recibido todo, y, por tanto,
también ese conocimiento revelado y revelador del Padre.

Mt v.27d. par.: «Y aquel a quien el Hijo quiera reve-
larlo».

Esta ultima afirmacién de la segunda estrofa continta, por
una parte, el tema de la revelacién expuesto antes en la pri-
mera; por otro, completa el proceso de conocimiento mutuo
que ha precedido en las afirmaciones anteriores. Mientras que
a los sabios y entendidos se les ocultaron los misterios del
reino, el Padre, por su complacencia, los reveld a los sencillos
(Mt v.25-26 par.). El Hijo estd también sellado con una nota
de revelador, y precisamente de revelador del Padre. El Pa-
dre, porque es el que conoce al Hijo, es el que lo revela y ma-
nifiesta (cf. Mt 16,17). El Hijo, por haber recibido todo del
Padre, por ser el que conoce al Padre, es también el que lo
puede revelar. Lo que nos estd oculto del Padre, eso es lo que
nos revela el Hijo 161, y lo revela a quien quiere. La igual-
dad entre e! Padre y el Hijo no sélo se subraya en lo referente
al conocimiento mutuo, ni en el carcter revelador que carac-
teriza a los dos, sino también en el motivo de revelacién: el
Padre revela a los sencillos por complacencia, el Hijo revela
al Padre a quien quiere. La voluntad y actividad reveladora
que el Hijo tiene del Padre es precisamente la que desarrolla
San Juan; el Hijo nos cuenta de Dios lo que conoce de él,
como fruto de su convivencia con él, y que a nosotros nos
estd escondido por no haberlo visto nadie: ¢A Dios nadie le
vio jamds; Dios unigénito que estd en el senc del Padre, ése
6,6; Is 11,2.9) y obediencia a su voluntad (1 Sam 2,12; Is 1,3; Jer 2,8; Dan 11,
32). En el Nuevo Testamento se mantiene una implicacién mutua del cono-
cimiento que el hombre tiene de Dios y el que Dios tiene del hombre sella-
do con un matiz de amor (cf. 1 Cor 8,2-33 13,12; Giél 4,9); cf. BULTMANN,
ywaookw, 697-698; SCHWEIZER, Matthdus, 176.

161 Lo que se revela supone un correlativo previo de ocultamiento, no
s6lo como realidad de hecho, sino también por incapacidad. Asf, lo que el
Padre revela a los sencillos es precisamente lo que estd oculto a los sabios,
incapaces de llegar por sf mismos a ello, por tratarse de «misterios del reino»

(cf. Mt 13,11; Mc 4,11; Lc 8,10); igualmente, si algo se revela del Padre
es porque estaba oculto, conociéndolo sélo el Hijo.
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le ha dado a conocer» (Jn 1,18) 162, En la afirmacidén sinéptica
de la segunda estrofa del himno de jubilo tenemos, pues, como
en embrién, la obra reveladora del Hijo: él, que lo ha recibido
todo del Padre y lo conoce en la intimidad que implica su
condicién de Hijo, lo da a conocer a quien quiere. Esta cris-
tologfa inicial sindptica, que parte de la invocacién que Jesus
hace de Dios como su Padre y de la presentacién correlativa
que hace de si como Hijo, adquirira su total y pleno desarrollo
en la cristologia del cuarto evangelio.

Al terminar este capitulo sobre el titulo «Hijo de Dios» di-
cho de Jests, podemos formular su origen a través de su variada
tradicién. Este titulo de Hijo de Dios se encuentra con fre-
cuencia como formulacién de fe en textos prepaulinos, en la
predicacién de Pablo y redaccién de los evangelios. Aunque
a veces semejantes formulaciones del titulo, sobre todo en los
textos prepaulinos, tienen un caricter funcional mesidnico, al
conexionarlo con la glorificacién recibida en la resurreccién,
sin embargo, estos textos hay que iluminarlos con otros que
hablan sobre la filiacién divina bajo un aspecto no funcional,
sino de origen. Ciertamente que la misma formulacién integra
de «Hijo de Dios» no la utiliza Jests, sino que es usada por la
comunidad como formulacién completada. Pero esta expresion
tiene su fundamento en el Jesus histérico en cuanto que él
mismo ha manifestado su propia filiacién divina mediante la
denominacién e invocacién de Dios como su Padre bajo un
aspecto completamente Unico, y mediante la condicién suya
correlativa de Hijo en referencia al Padre. Aunque las deno-
minaciones de ¢Hijo de Dios» y de «Hijo» en referencia a Jests
tengan procedencias diversas—Ila primera de la comunidad y
la segunda de Jests—, cuando la comunidad aplica a Jests la
expresién completa «Hijo de Dios», encierra en si el sentido de
filiacién especial contenido en la presentacién que Jesds hace
de si mismo como Hijo y de Dios como Padre. Por tanto, la fe
de la Iglesia, proclamada en su formulacién «Hijo de Dios», ra-
dica, se fundamenta, parte de Jesus que revelé y present6 a
Dios, con un sentido singular y tnico, como su propio Padre.

162 En este caso concreto, San Juan no utiliza el verbo «revelars (&moxa-
AUTTT®), sino «contar, narrary ((nyroaro), algo que el Hijo ha vivido en el
seno del Padre. En otra ocasién usara el verbo «evelar» (&mwoxedimrte) en cita

del profeta Isafas (Jn 12,38; cf. Is 53,1) para indicar cémo a través de los
signos de Jesus se ha revelado el brazo y fuerza del Sefor.
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1. A lo largo de estas péaginas hemos intentado acercar-
nos al Jesus de los evangelios. Su figura inabarcable nos la han
transmitido los diversos evangelistas. Cada uno de ellos lo
mird con ojos iluminados de fe, desentrafiando las virtualida-
des de su persona. El material de que disponian, comtn y
propio, les ha servido para matizar la multiplicidad de sus fa-
cetas. Asi, un mismo personaje, como rayo tnico de luz, se
refracta en variedad polivalente al pasar por el prisma de la
diferente redaccién.

El evangelista San Marcos muestra un Jesus, Mesias e Hijo
de Dios. Lo peculiar de su mesianismo suscita reserva en la
proclamacién. La naturaleza paciente de su condicién de Hijo
de hombre provoca la dificultad de su comprensién. Sin em-
bargo, se termina confesindole abiertamente «Cristo», se ma-
nifiesta a si mismo como Hijo de hombre, trascendente y su-
frido. Precisamente en la culminacién de su mesianismo sin-
gular, en el mismo momento de su muerte, se le proclama,
por boca de un pagano, Hijo de Dios.

San Mateo, al escribir a cristianos provenientes del judais-
mo, subraya en el mesianismo de Jests su nota de descenden-
cia judaica y ascendencia davidica como hijo de David. Pero
no se queda este evangelista en la concepcién judaica, que
agota la dignidad del Mesias en ser hijo de la dinastia real.
Presenta otra concepcidn, la cristiana, que, sin negar la reali-
dad del Mesifas como hijo de David, ve en Jests al Cristo
que es ciertamente hijo de David, pero, ademds, Hijo de Dios.

San Lucas, entre otras muchas facetas, resalta la que le
confiere su condicién itinerante hacia la ciudad de Jerusalén.
Por eso, como profeta, sigue Jestis su camino, hoy y mafiana,
para terminar alld donde todo profeta debe morir. De alli,
a raiz de la muerte de este profeta con el que comienza la
nueva época, llegard hasta el extremo de la tierra la salvacién
de Dios.

San Juan clavar4 de nuevo su mirada escrutadora sobre
Jests, cuestiondndose en torno a su persona. La pregunta es
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solo el trampolin que le sitve para dar su respuesta precisa.
Fste personaje Jests constituye el centro del mundo judaico
por estar en el eje de las Escrituras y dar sentido aun al mismo
culto de las fiestas judias. Pero su influjo vital se extiende al
mundo entero, va que es el que lo sacia en sus apetencias
esenciales y universales de luz, camino, verdad, vida. El se-
creto ultimo de su misterio radica en su condicién de Envia-
do, Cristo, Hijo del hombre, Hijo de Dios. En la misma per-
sona, en un momento determinado, lo trascendente de la Pa-
labra, que desde siempre estaba en Dios, comenzd a existir
junto con lo fragil de la condicién humana. Por éste, por Je-
sucristo, nos vino la gracia y la verdad.

2. Estas visiones diversas de los evangelistas convergen
en la unidad no sélo porque es el mismo Jestis el que se tras-
luce a través de la variedad de presentacién, sino porque,
ademds, son los mismos titulos los que de él se proclaman:
Cristo, Hijo del hombre, Hijo de Dios. No son formulaciones
que brotan de improviso o como por generacién espontéinea.
Todas ellas recogen un eco veterotestamentario que se ha ido
transmitiendo en etapas sucesivas, preparando el personaje
esperado que habia de llegar en época escatolégica. Ese eco
ha resonado incluso en la literatura extrabiblica, en acomoda-
cién a los diversos ambientes. Sin embargo, cuando en los
evangelios cristalizan tales titulos, aun recogiendo ecos de tra-
dicién preexistente, presentan la originalidad misma del per-
sonaje que los encarna. Asi, aunque a Jests se le proclama
Mesias y Cristo, no es con los moldes de su época, sino con
el tinte propio de un mesianismo que le caracteriza. 5i se le
llama Hijo del hombre, no encierra sélo la trascendencia del
personaje de la profecia de Daniel, como tampoco exclusiva-
mente la humillacién del Siervo de Isafas; en una sola persona
se encarna la gloria y el dolor, el poder y la bajeza, lo trascen-
dente y lo humano. Si se le confiesa como Hijo de Dios, no
es sblo en linea de adopcién mesi4nica, sino en forma que la
desborda, ya que la paternidad de Dios sobre él es excepcional
v Unica.

3. Semejantes titulos han seguido ciertamente una tradi-
cién diversa hasta llegar a cristalizar, en formulacién de fe,
en las varias redacciones de los evangelistas. Pero no son los
autores de los evangelios ni la comunidad misma, de cuya fe
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se hacen eco los evangelistas, los que crean e inventan el con-
tenido de su actitud confesional ante Jests. Cada uno de esos
titulos que con veneracién profunda proclaman de Jests: Cris-
to, Hijo del hombre, Hijo de Dios, tienen su punto de arran-
que, su origen y procedencia en la misma persona histérica
de Jests, a quien los ficles se adhieren por su fe. Esta proce-
dencia reviste caracteres diversos, pero siempre hay un fun-
damento que garantiza en Jestis mismo la realidad encerrada
en cada uno de los titulos. Lo inusitado de la expresién «Hijo
del hombre», en discontinuidad con el ambiente cristiano, la
exclusiva reserva en ser pronunciada sélo por Jests, garanti-
zan que semejante formulacién asciende hasta Jests mismo.
Si Jesas no utilizé, dicha de si, la expresién «Cristor e «Hijo
de Dios», si actud de tal manera que, a través de sus palabras y
acciones, se reflejaba su caricter mesidnico y filiacién divina.
Su actitud y obras podian declarar a los que las contemplaban
que él era el esperado; la invocacién de Dios como Padre y la
correlativa denominacién de si como Hijo, junto con su com-
portamiento singular con Dios, le situaban en la dimensién
tnica de filiacién, no ya en adopcidn, sino en igualdad de co-
nocimiento y amor entre Padre e Hijo.

Este es el Jests de los evangelios. Una visién de fe hace
que la primitiva comunidad cristiana y los evangelistas lo con-
fesaran y nosotros también lo proclamemos como el Cristo,
el Hijo del hombre, el Hijo de Dios. Pero esta fe de todos
asciende, a través de multiplicidad de tradiciones enriquece-
doras, hasta anclarse en Jestis mismo, que se manifesté como
el Mesfas anunciado, como el Hijo del hombre trascendente
y paciente, como el Hijo de Dios en unidad con el Padre.
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