Yeshua en el Talmud



Es una interpretacién errénea muy comuin tanto dentro del mundo judio como del cristianismo, que el Nuevo
Testamento pertenece sélo a la Iglesia y no al pueblo judio y que JesuUs establecié una nueva religion, una nueva
fe; que el concepto antiguo que relaciona al judaismo como la verdadera religion y al Dios del pueblo judio como
Unico Dios verdadero y pueblo elegido por Dios, no tiene ninguna validez. El concepto que habla sobre el nuevo
Israel o acerca del Israel espiritual, refleja esta idea, la cual prevalece dentro del mundo cristiano, donde la Iglesia
ha tomado el lugar de Israel y de los judios y que si ellos (los judios) pretenden ser salvos, deben convertirse al
cristianismo y por consiguiente, deben renunciar a su judaismo.

Cuando escudrifiamos el material biblico y la fuente de datos posterior a la Biblia, vemos que el Nuevo
Testamento, sus ensefianzas, su esencia misma y su mensaje, estan profundamente enraizadas en el mundo del
primer siglo, en la tierra de Israel y en su legado judio, tanto en su herencia judaica del Antiguo Testamento, como
también y, por supuesto, en su herencia rabinica, contemporaneos de Jesus Cristo en el Siglo I.

Esta serie de articulos estan dirigidos a brindar conocimiento y vivencias que tiene el judaismo rabinico acerca del
tema del Mesias y en forma mas explicita, dirimir de como estos pasajes literales del Talmud y de la Mishna,
afectan nuestra comprension de los tiempos de JesUs Cristo y del mismo Nuevo Testamento.

Existe un nimero de conclusiones que necesitamos definir y esclarecer antes de entrar plenamente en la materia.
La primera conclusién sera en qué consiste el Nuevo Testamento. ¢Es un documento de la Iglesia o un
documento histérico del pueblo judio? Primero, lidiemos con el término Nuevo Testamento. En el cristianismo ha
sido arraigado el concepto de la existencia de un Nuevo Testamento y de un Antiguo Testamento.

El término Nuevo Testamento no proviene por supuesto del libro al que hoy llamamos Nuevo Testamento. El
término Nuevo Testamento emerge por vez primera de la boca del profeta Jeremias. En el capitulo 31 verso 31, el
profeta habla en nombre del Sefior, que Dios hard un Nuevo Testamento, un Nuevo Pacto, un nuevo convenio con
Judea y con el pueblo de Israel. Aqui el término ciertamente no implica un libro. Se refiere al pacto, justo al igual
gue el pacto hecho con Israel en Sinai o al pacto hecho con Abraham en el Monte Moria.

Llamar a estos libros Antiguo y Nuevo Testamento es un desatino. Los libros son en realidad bibliotecas que
contienen material escrito hace miles de afios; algunas personas podran decir que fueron escritos por cuarenta
diferentes escritores y que fueron recopilados para formar La Biblia. Consideremos sélo el amplio periodo de
tiempo y de asentamientos culturales en los cuales La Biblia fue escrita, tales como: el éxodo por el desierto con
Moisés, el inicio de la Casa de David en el Reino de Israel, luego bajo el reino dividido influenciado fuertemente
por Asiria, luego entonces Babilonia, durante el retorno del exilio de Ezra y Nehemias.

Centenares de afios cruzando periodos diferentes y lenguajes diferentes han dejado una huella en el pueblo de
Israel. Estos lenguajes estan reflejados en los escritos de La Biblia.

Con el Nuevo Testamento sucede lo mismo. Fue escrito durante un periodo de mas de cien afios a partir de la
crucifixion de Jesus, Yeshua, hasta finales del siglo. Los escritores del Nuevo Testamento, algunos Israelitas,
otros inmigrantes a Israel, visitantes, estudiantes foraneos, como el apéstol Pablo que en origen era de Tarso pero
gue llegd a Jerusalén a estudiar en la escuela de Gamaliel. Otros que llegaron fueron doctores gentiles, tal es el
caso de Lucas. En otras palabras, tenemos aqui una biblioteca de libros inspirados por el Espiritu Santo, escritos
en un periodo de mas de mil afios y seria una pobre simplificacion referirse a estas recopilaciones como Antiguo y
Nuevo Testimonio.

iSi! El Libro al cual llamamos Antiguo Testamento o en Hebreo Tanaj, incluye la Torah, Neviim U’Ktuvim que
significa Torah, Profetas y Escritos.

Estas son las tres divisiones principales del Libro al que llamamos Antiguo Testamento, en el cual podemos
encontrar tipos diferentes de literatura. No es so6lo cuestion de un documento pactante legal sino que también
contiene poesia, como el Cantar de los Cantares, bellos poemas de amor. Contiene la cancién de Débora, la cual
es un monumento de guerra a la victoria de Deborah y Barak sobre los caananitas. También estan Los Salmos de
David que son himnos con profundidad devocional y emocional, himnos de alabanza y de ruego por el auxilio de
Dios. Contiene documentos histéricos como las porciones del Libro de Samuel 1y Il de Reyes y | y Il de Cronicas.
Hay profecias, como los profetas clasicos Isaias, Jeremias, Ezequiel, Miqueas, Amés y Habakuk. Este libro es
una amplia gama de literatura que tiene que ver con todo, desde documentos legales hasta las historias narradas
desde el campo de batalla, la poesia y los escritos histéricos.

Uno no puede simplemente resumirlo todo y decir entonces, todo lo que existe es sélo el Antiguo Testamento y
luego decir: bueno, esto es la ley. En el Nuevo Testamento tenemos por igual una variedad de tipos literarios.



Algunos son legales, hay leyes en el Nuevo Testamento. Pablo hace mencién en muchos casos al igual que los
apostoles en Hechos Céap. 15, refiriéndose en realidad a requerimientos legales, leyes que deben ser respetadas,
tanto por la Iglesia como por parte de los seguidores de Jesus Cristo, sean judios o gentiles, teniendo cada una de
ellas con un requerimiento especifico hecho por los apdstoles bajo el poder del Espiritu Santo.

Por lo tanto, uno no puede decir —como se ha dicho tradicionalmente dentro del cristianismo- que el Antiguo
Testamento es ley y el Nuevo Testamento es gracia. jNo! Hay gracia en la ley y ley en la gracia que recibimos de
Jesus Cristo. Resumir todas estas cosas y decir Antiguo y Nuevo Testamento nos hace errar el objetivo principal.

Esta no es una terminologia biblica. Esta es una terminologia que proviene del cristianismo tradicional atribuida a
los libros a los cuales llamamos Biblia, el libro, Biblia significa libro. El libro de todos los libros. Ahora, cuando
hablamos del Nuevo Testamento, la pregunta que debemos formular es si se trata de un libro de cristianismo o si
es un libro judaico. Cuando escudrifiamos el cristianismo del siglo dos o incluso el del S. XX, nos damos cuenta
de inmediato que los temas expuestos en el Nuevo Testamento, no son netamente cristianos. No estan
relacionados con problemas eclesiasticos, ni con asuntos relacionados con la Santa Sede, o con el Papa,
arzobispos u otras cosas por el estilo, puesto que éstas son caracteristicas meramente cristianas. Tampoco las
festividades, politicas o dogmas del cristianismo estdn mencionadas concretamente en el Nuevo Testamento.
Todos los temas aludidos en el Nuevo Testamento estan involucrados con el ambito judio del primer siglo. Por
ejemplo, uno de los principales tdpicos a los que Pablo hace referencia en casi todas sus epistolas fue qué hacer
con los gentiles. ¢Debian ellos guardar la Ley de Moisés o no? ¢Debian circuncidarse o no? Esto no es un
problema de la iglesia, los judios hicieron estas preguntas y los judios las respondieron bajo la inspiracién de Dios
y del Espiritu Santo. La estructura del Nuevo Testamento es la estructura del judaismo, la Iglesia Primitiva era
una iglesia judia. En realidad Dios, con su vision toda poderosa convencié al apostol Pedro para que fuera a
predicar a los gentiles, a Cornelio y toda su casa en Cesarea. Dios no mostré claramente esa vision a los
apostoles, que los gentiles eran parte de su misién. Esto tenia que darse al final del Ministerio de Yeshua, antes
de ascender al cielo y después de su resurreccion. Entonces El envi6 a los apdstoles a todas las naciones. En
otras palabras, durante los tres afios en los cuales ensefié a sus discipulos, el pueblo de Israel discutia con los
fariseos y los saduceos. Durante estos tres afios no tenemos ningun registro biblico en el cual nos sefiale que
Yeshua les dijera: Oid, el profeta de Israel, Isaias dice: “Mi casa sera casa de oracion para todas las naciones”.
Lo que si tenemos es una historia totalmente diferente, la de una mujer sirio-fenicia que viene a Yeshua para ser
sanada. El le dice que no se debe dar la comida de los hijos a los cachorros de los perros. Soélo después de
presionarlo y de convencerlo con su humildad y con su anhelo de ser sanada en nombre del Dios de Israel,
Yeshua cura a su hija. No hay ningln signo en su ministerio de que los gentiles sean parte en el campo de la
salvacion. Y ese campo 0 ambito de salvacion es para Yeshua y para los apdstoles el mundo judio, el mundo de
la Torah, el mundo de la tierra de Israel en el siglo primero, del cual Yeshua nunca se alej6. Jamas asistié a una
escuela en Roma ni tampoco se gradud en Harvard.

La cuestion es, el Nuevo Testamento es un libro judio, ¢si 0 no? Si es un libro judio, para poder entenderlo,
entonces, necesitamos colocarlo en su lugar en la vida real, regresarlo a su entorno histérico, linguistico, cultural y
religioso. Creo que ésta es la Unica forma por la cual podamos entender el Nuevo Testamento y su significado
verdadero para nosotros hoy en dia. Si lo regresamos a su contexto de primer siglo y en ese contexto que es un
concepto judio, usted podria decir que tiene matices de judaismo helénico, pero no es helénico en si mismo sino
gue es judaismo helénico, una de las tantas limitaciones culturales en las que esta sumergida la tierra de Israel en
esa época, de cualquier manera, sigue siendo un libro judio, un mensaje judio.

Da inicio con las palabras: Este es el libro de la generacién de Yeshua el Mesias, hijo de David, hijo de Abraham.
Este verso por si solo coloca todo el contexto del Evangelio directamente dentro del judaismo. En primer lugar el
escritor dice: éste es el Libro de las Generaciones. Si revisamos la terminologia encontraremos algo muy
importante en este pasaje. Solamente hay otro lugar en La Biblia en la que esta frase es utilizada y esta en
Génesis Cép. 5, verso 1: “Este es el Libro de la Generacién de Adan”. El escritor de Mateo por inspiracion
empez6 el Evangelio con estas palabras con el propésito de recordarle al hombre lector que Dios creé al hombre.
Soplé en él aliento de vida. El lo cre6 del polvo de la tierra y el Dios que cred al hombre, no tenia ningln problema
en inseminar a una mujer de forma sobrenatural y traer a su Hijo al mundo encarnado, tal como prometio la
llegada del Mesias al Rey David y a Abraham. El Rey David y Abraham son las dos figuras en la historia de Israel
gue recibieron un pacto garantizado de Dios, un pacto incondicional que incluye la salvacion del pueblo de Israel y
bendicién para todas las naciones, por tanto, estas dos figuras, Abraham y David, son mencionadas en el primer
verso del libro de Mateo, para recordarle al lector que lo que va a leer y la historia del Mesias, de Yeshua, de
Jesus, es el relato de la historia de Israel. No es la historia de Calvino o de Lutero, se trata de la historia del
pueblo judio y Yeshua es el tipo de Mesias que nuestros ancestros habian esperado. Esa larga espera, esa
anticipacion del Mesias ha sido, es y sera siempre la esperanza de Israel. Esta no era la esperanza del mundo,
porgue el mundo en ese tiempo y aln hoy en dia es, en su mayoria, un mundo id6latra. Ellos estan adorando una
vasta variedad de dioses y no al uno y Unico Dios, del que decimos: “Shemah Israel, A-donai E-loheynu, A-donai



Ejad”. Aqui o en Israel su Sefior es su Dios, el Unico. La mayoria del mundo ain no adora a ese Dios. Sin
embargo, Yeshua, el Messiah, vino al mundo por aquello que fue anticipado por los profetas, esto es, que Israel
fuera la luz para todas las naciones a través de la simiente de Abraham.

Por lo tanto, es importante y mucho mas importante para nosotros, si realmente queremos conocer la verdad y
comprender cual es la voluntad de Dios, aceptar aqui que estamos lidiando con un libro judio. Estamos delante de
un libro que en su esencia profunda, en su lenguaje, en su teologia y en su mundo conceptual es un libro judio.
Para que podamos entenderlo, tenemos que regresar al siglo primero y tratar de comprender el significado de sus
ensefianzas, de sus parabolas, de las afirmaciones de Yeshua, cual era el significado real de la argumentacion en
los conflictos entre fariseos y saduceos dentro del contexto histérico del pueblo judio durante el siglo primero.
Solo entonces podemos estar seguros de tener un concepto biblico de la fe, la gracia, la esperanza, la vida eterna
y la salvacion.

Ahora, ¢cuales herramientas tenemos para auxiliarnos para ver el mundo de Yeshua ha’Mashiaj, el mundo judio
del siglo primero? ¢ Cuéles herramientas tenemos a nuestra disposicion para lograr ese objetivo? En primer lugar
tenemos lo que mencionamos anteriormente acerca del Antiguo Testamento.

Esto es, el Libro Sagrado que Yeshua ley6 en la sinagoga de Nazaret. El libro al cual el hace mencioén una y otra
vez delante de sus oponentes, el libro sobre el cual Pablo comenta: “Toda escritura es inspirada por Dios para
corregir, reprobar, ensefiar y para instruir” (Il Ti. 3:16), es en este libro donde nos encontramos con esta afirmacion
del apéstol Pablo. ¢ Es éste el libro que utilizé para mostrar a las sinagogas de Tesal6nica, Berea y Corinto que el
Mesias habia llegado? Cuando Pablo sali6 a ensefiar lo hizo citando al Antiguo Testamento (la Biblia Hebrea), a
la Torah, demostrando que Yeshua deberia sufrir, ser enterrado y resucitado de entre los muertos y luego
sentarse a la diestra de Dios. Pablo no tenia a su disposicién a Mateo, Marcos, Lucas o Juan. Tampoco tenia la
epistola de Galatas, puesto que ni siquiera la habia escrito. Tampoco tenia a su disposicion el libro de Romanos
cuando anduvo por Listra y Perea o en Iconiun o Efeso y Colosia ensefiando tanto a judios como a gentiles que
Yeshua era el Mesias. Lo que si tenia fueron los cinco libro de Moisés y quizas algunos de los profetas; eso fue
todo lo que tenia a su disposicion.

Asi que la primera fuente para comprender el Nuevo Testamento es eso que llamamos Antiguo Testamento, por
supuesto, pero existen otras fuentes. En el Nuevo Testamento mismo encontramos citas tomadas de los libros
mas populares de la época de Yeshua ha’Mashiaj. Tenemos citas de Enoc, del Libro de Eclesiastico o Ben Sira
en hebreo. Tenemos citas tomadas del material rabinico y un sin nimero de menciones de fuentes que son
citadas claramente y que pertenecen al mundo judio de esa época y que demuestran que Yeshua es el Mesias.
Adicionalmente, a estos materiales del periodo inter testamentario que son citados parcialmente por los apéstoles
en el Nuevo Testamento y en los evangelios mismos, tenemos a Josefo, Flavius Josefus (en latin), Yosef Ben
Matitiahu en hebreo, general del ejército de resistencia en la guerra contra los romanos; capturado y llevado a
prisién y luego adoptado por la familia de Flavius, la casa de los emperadores. Tito y Vespasiano adoptaron a
Yosef y se convirtio en una especie de historiador doméstico para ellos. Como parte de su reaccion hacia la
guerra de los romanos, escribié los dos libros mas importantes para la comprension del siglo primero: “Las
Antigiiedades de los Judios” y “Las Guerras de los Judios”. Después de Josefus, tenemos por supuesto un
periodo de inactividad; pero Juda ha’Nasi, un rabino de la tierra de Israel que vivié en Galilea, recopil6 a finales del
siglo segundo, las deliberaciones y discusiones de los rabinos del primer siglo a.C. y del siglo primero d.C. y del
segundo siglo. Hizo esta recopilacion con el propésito de preservar las deliberaciones, discusiones y
explicaciones de cémo los rabinos llegaron a la conclusién de aspectos practicos acerca de guardar la Ley en la
realidad posterior al templo. Como sabemos, el templo fue destruido en el afio 70 d.C. en Jerusalén y desde
entonces jamas fue reconstruido. Después de la destruccion del Templo, ocurrié la revuelta Bar kojba y el pueblo
judio fue duramente expulsado. Por esta razén, Rabi Yehuda consideré que era pertinente recoger estas
deliberaciones legales, las cuales “encuadernd” en lo que se conoce como Mishnah.

La palabra Mishnah se deriva de su homdloga hebrea “lishnot” que significa estudiar o discutir; esto se hace con
los estudios hechos por los rabinos concernientes a las leyes, en especial a las posteriores al judaismo del
Templo. Muchas de estas deliberaciones legales se remontan al primer siglo a.C. y fueron registradas por rabinos
contemporaneos como Yeshua en la tierra de Israel y que vivieron en el primer siglo. Tenemos registros de
discusiones rabinicas legales que pertenecen a ese periodo. Esto es la Mishnah. A principios del siglo 1V, se hizo
una recopilacién del material derivado de las discusiones rabinicas sobre la Mishnah; en otras palabras, los
rabinos continuaron sus discusiones para tratar de entender y llegar a una mayor forma de implementar la Ley, las
leyes aparecidas en la Mishnah. Esta labor se realiz6 tanto en Babilonia como en la tierra de Israel dando como
resultado a dos versiones del Talmud: (El Talmud es la deliberacion acerca de lo que Rabi Yehuda ha'Nasi
escribio en la Mishnah). Las dos secciones del Talmud se encuentran en la Mishnah. y la discusién acerca de la
Mishnah es llamada “Gemara”.



Gemara en arameo significa “El estudio”. La Mishnah también significa el estudio, pero eso es en hebreo y se le
atribuye a estudios iniciales de los rabinos, los cuales son llamados tanaim. Los rabinos que participaron en las
discusiones de la Mishnah son llamados tanaim y los rabinos que estan en la Gemara son llamados amoraim. Los
tanaim son mencionados con frecuencia por los rabinos en la Gémara, pues son rabinos de mayor edad y
conocen también los pasajes o las discusiones que pertenecen a los primeros siglos del periodo tanaita. La
llamada Baraita la constituyen pasajes o versos fuera de la Mishnah que han sido preservados en la tradicion
judia, la gran mayoria de ellos, aunque algunos estan escritos.

Asi que, en el Talmud tenemos muchos pasajes que pertenecen a la época de Yeshua. No podemos asegurar
gue lo sean en cien por ciento contemporaneos a Yeshua; pero tenemos métodos criticos de distincién por el
lenguaje, por el contexto, para poder determinar cuales son de la época de Yeshua y de primer siglo d.C., o si
fueron confeccionados posteriormente o atribuidos a rabinos antiguos. Sin embargo, esto no debe preocuparnos
ni alejarnos de nuestra comprensiéon del Talmud como un documento muy valioso para el entendimiento de la
historia del Nuevo Testamento, esto, por supuesto, cuando tomamaos en consideracion las diferentes posibilidades
de usos e interrelaciones actualizadas de los rabinos del Talmud. De tal modo, en el Talmud encontramos
pasajes relevantes y discusiones relevantes que describen realidades que fueron contemporaneas al apéstol
Pablo y con el mundo de Yeshua Ha'Mashiaj en el siglo primero. Esta es la razén por la cual debemos estudiar
todo este material si queremos realmente entender el Nuevo Testamento en todo su contenido histérico. El
contexto histérico que tenemos en la literatura judia de ese periodo, sirve para arrojar luz sobre lo que realmente
esta sucediendo en el mundo del Nuevo Testamento. Les voy a dar un pequefio ejemplo antes de finalizar con
esta primera leccién introductoria.

En el libro de Hechos se puede ver que el apdstol Pablo participd en la muerte de Esteban, sosteniendo las ropas
de los que lo llevaron fuera de la ciudad para ser apedreado. La impresién que deja en los lectores del libro de los
hechos es que Pablo era el encargado de vigilar los ropajes de aquellos que iban a apedrear a algin condenado.
Estas personas revisaban sus ropas y sombreros (quizas tlnicas y turbantes) y las depositaban a los pies de este
vigilante para luego ir a apedrear al condenado, en este caso, a Esteban. Mas adelante, mientras continuamos
con la lectura, Pablo se llama a si mismo el principal de los pecadores. Aqui él reconoce que el hecho de ver a
Esteban apedreado fue un evento traumatizante que lo condujo a un profundo sentimiento de culpa, que en
realidad nunca pudo desechar ese sentimiento de su conciencia. Afios mas tarde adn sigue mencionando este
suceso. Ser alguien encargado de cuidar ropajes no deberia hacer que esa persona se sintiera culpable. Para
gque podamos entender el significado de esto, necesitamos acudir al Talmud, en donde todo el procedimiento se
explica con claridad, los detalles involucrados, cémo el condenado era llevado fuera de la ciudad para ser
apedreado y la labor que éste “guardador de ropas” tenia durante la prosecucion y ejecucién del acto.

El Talmud Babilonico, en el Tratado Sanedrin 42, y también en la pagina 43 describe el proceso de ejecucion.
Nos dice que cuando una persona era llevada a la corte para que fuera condenada a morir apedreada, si era en
Jerusalén, debia ser sacada fuera de los muros de la ciudad. Entonces habia un hombre montado sobre un
caballo, quién se colocaba en una colina o un lugar con mas elevacién en relaciéon con el lugar en donde la
ejecucion tendria lugar. Algo parecido a un precipicio de donde una persona pudiera ser arrojada. A este hombre
a caballo o posicionado en una altura determinada, le era entregada una pieza de tela; el Talmud dice sudar,
nosotros usamos la palabra suéter, derivada del griego “sudarus”. En ocasiones usamos el suéter en referencia a
un tipo de bufanda. Esta persona a caballo o puesta en un lugar mas elevado entre el edificio de la corte y el lugar
de ejecucién era generalmente el querellante, el acusador del caso. La razon por la que esta persona tomaba
esta posicion es, sencillamente, la no existencia de teléfonos celulares en esa época que sirvieran de
comunicacion para anunciar la llegada de un testigo nuevo o de nueva evidencia a la corte de juzgado antes de
gue la ejecucion tuviera lugar. En otras palabras, la corte judia era sensible al hecho de que a dltima instancia un
testigo podria llegar o una nueva evidencia apareciera y este testigo dijera: “ yo he mentido, van a ejecutar a una
persona que es inocente”. O alguna persona podria aportar una nueva prueba para defender al acusado. El
Talmud describe esto en detalle, de cobmo el prosecutor podia pararse ahi a caballo en un lugar elevado y agitar
un ropaje o trazo de tela y detener instantaneamente la ejecucion.

Este era el trabajo de Pablo, por lo cual se sentia tan culpable, puesto que él era el prosecutor del caso. El
demandante del caso. El sabia en su corazon que Esteban habia sido ejecutado, no por crimenes en contra del
Templo, tampoco por crimenes contra el pueblo judio, sino porque creyd que Yeshua de Nazaret resucité de entre
los muertos, que era el Mesias de quien los profetas habian hablado. El es el Mesias que es la Gnica esperanza
de salvacion para el pueblo judio y de hecho para el mundo. Ese sentimiento de culpa, de no haber detenido la
ejecucion, sabiendo que las acusaciones eran falsas y falsos los testigos y aldn asi no evitar esa ejecucion de
Esteban, lo hizo sentirse como el principal de todos los pecadores. Sin el conocimiento de estos detalles que nos
son revelados en el Talmud, quedamos en oscuridad para conocer las razones de esa carga de culpa de Pablo.
Existen muchos otros detalles que en lecciones siguientes vamos a utilizar para esclarecer los textos y tratar de



entender el proceso histérico y el asentamiento del Evangelio, de las Buenas Nuevas que estan preservadas para
nosotros en el libro, al que llamamos el Nuevo Pacto.

En la primera lecciéon dimos una introduccién y algunas definiciones de lo que es el Talmud. Ahora, puede causar
sorpresa a muchos cristianos, pero en realidad el Talmud, que estd compuesto por escritos rabinicos que datan de
los siglos tres, cuatro y cinco, habla en su contenido mas antiguo acerca de Yeshua, JesuUs y realmente lo
menciona por su nombre.

Una de estas narraciones interesantes que tienen que ver JesUs y que menciona incluso su crucifixion, la
encontramos en el Talmud, el babildnico, tratado Sanedrin, pagina 43a. El contexto del pasaje relata de como un
criminal convicto debia ser ejecutado. La Mishnah en realidad dice y estoy leyendo la traducciéon al inglés de la
edicién Sonsino:

Si entonces, ellos lo encuentran inocente, era puesto en libertad, de lo contrario tendria que salir para ser
apedreado y un heraldo le precedia (clamando, llorando), "tal y tal”, el hijo de “fulano”, es llevado para que sea
apedreado porque ha cometido tal y tal ofensa, y sus testigos son “mengano” y “zutano” y cualquiera que tenga
algo que decir en favor del acusado, que se presente aqui y lo exponga.

Es interesante que incluso después de darse la declaracién de culpable, y después que la corte ha pronunciado la
sentencia, la Corte da una oportunidad hasta el Ultimo momento antes de la ejecucion, por si un testigo puede
aparecer y cambiar el veredicto. Es también interesante saber que si una persona atestiguaba en contra del
acusado, era proclamada publicamente en las calles de la ciudad, antes de que la ejecucién tuviera lugar. En
otras palabras, si usted era un testigo que llevd condenacion a otra persona, usted no podia esconderse y
convertirse en un testigo anénimo.

Las fuentes de informacién y los testimonios que condenaban al acusado, eran hechas publicas para que ninguno
de los miembros de la comunidad supiera algo acerca de un complot o en una situaciéon de que un testigo falso
pudiera ser aceptado como testigo kosher (fiel, fidedigno).

En la ley judia no todas las personas podian ser un testigo valido. Debia ser una persona justa, sobresaliente,
honesta y respetada por el resto de la comunidad, para ser aceptado. De hecho, la situacion llegé al punto donde
en muchas ocasiones el testimonio de una mujer no era aceptado, pues se pensaba que el testimonio de una
mujer no era confiable. Por supuesto, hoy en dia las cosas han cambiado en el mundo. Movimientos de
liberacion femenina y otros movimientos han penetrado en congregaciones y comunidades de creyentes y han
cambiado el concepto acerca de la mujer. Sin embargo, en el antiguo mundo talmidico del periodo bizantino, la
mujer no era reconocida como testigo, s6lo un hombre, que incluso debia tener una buena reputacién, es decir,
era una persona justa para poder ser aceptado como un testigo Kosher. De tal manera, el testigo era proclamado
publicamente y entonces si alguien se presentaba ya fuera para declarar que el testigo no era kosher o que nueva
evidencia habia sido encontrada, esto debia tomarse en consideracién y por tanto obligaba a suspender la
ejecucién por el tiempo necesario para aclarar el asunto.

Ahora, en este contexto, los rabinos del periodo talmudico tienen sus discusiones, uno de los rabinos, de nombre
Abaye y que vivié en Babilonia en el siglo cuarto dice: ‘Debe ser anunciado también el dia, la hora y el lugar
especifico donde el crimen tuvo lugar. En otras palabras, no es un crimen imaginario, sino que debe tener fechas
y lugares determinados y por tanto la condena debe darse a partir de testigos especificos en esos lugares y fechas
especificos. Abaye continlGa diciendo: si hubiera alguien que evidencia que pruebe lo contrario, pueden
presentarse y probar que el testigo es jomemin. Jomemin significa que en este contexto la persona es un testigo
perjuro o que testigos se han confabulado para que una persona sea condenada.

Ahora, el Talmud prosigue con la discusion y menciona la manifestacién de la Mishna y el heraldo lo preside, etc.
El heraldo precede al convicto clamando: Fulano ha cometido tal y tal crimen y esto es lo que el Talmud dice
acerca de esto y lo que Gemara dice acerca de esto. Esto aplica sélo inmediatamente antes (de la ejecucién). En
contradiccion a esto, fue enseflado que al anochecer de la Pascua Yeshu (refiriéndose a Jesus) fue colgado
durante 40 dias antes de la ejecucion un heraldo sali6 y clamé: El sera apedreado pues ha practicado la
hechiceria y ha seducido a Israel hacia la apostasia.



Aqui esta el contexto. El Talmud dice normalmente, cuando una persona es ejecutada, el heraldo sale y proclama
su crimen y quienes son los testigos, el lugar y la hora de la ejecucién antes de que ésta ocurra. Sin embargo,
Jesls es una excepcion de acuerdo con este relato del Talmud. Cuarenta dias antes de su ejecucion salié y
proclamo en las calles de la ciudad diciendo: El va a ser apedreado porque ha practicado la hechiceria y ha
inducido a Israel a la apostasia, cualquiera que tenga algo qué decir en su favor que salga y lo manifieste en su
causa. Estas son las palabras del Talmud y que el heraldo dijo durante cuarenta dias, dia tras dia antes de la
ejecucion de Jesus.

El Talmud contintia diciendo: pero puesto que nada habia sido declarado en su favor, fue colgado al anochecer del
dia de Pascua. Es algo interesante, primero que todo tenemos aqui una fuente de informacion rabinica, una
fuente judia que admite que Jesus fue colgado por decisién de una corte judia. En segundo lugar, tenemos aqui
una fuente que admite que JesUs fue colgado al anochecer del dia de Pascua; estos dos hechos son muy
importantes en la historia judia, porque por siglos la comunidad judia negé que JesuUs fuera crucificado por
decision de una corte judia, de hecho durante siglos rabinos judios y eruditos judios negaron incluso la existencia
de Jesls. Y aqui tenemos dentro de sus registros rabinicos mismos una admision clara de estos dos eventos:
Jesus existid, fue juzgado por una corte judia, y fue ejecutado al anochecer del dia de Pascua por orden de una
corte judia.

Estas admisiones son en si mismas muy importantes, pero como podemos ver, el relato es polémico, no es un
relato historico, no viene a confirmar un hecho histérico, mas parece ser una pieza propagandistica en contra de
Jesus y del cristianismo, y vamos a ver esto en la continuacion de este tema. Por supuesto, el relato mismo no
encaja con las fuentes del Nuevo Testamento. Primero que todo, JesUs fue juzgado la noche antes de su
ejecucién, de acuerdo con el Nuevo Testamento, no cuarenta dias antes. En segundo lugar, la frase que indica
que iba a ser apedreado por practicar hechiceria e inducir a Israel a la apostasia, es una frase comun en el
talmud, atribuida a casi todo hereje. No es precisamente las acusaciones hechas a Jesus, puesto que a todo
hereje se le culpaba de lo mismo. Sera interesante para nosotros en lecciones siguientes preguntar por qué es
gue esta frase también se le relaciona con Jesus.

Otra polémica interesante que estd afiadida en este pasaje, es que durante todos los cuarenta dias el heraldo
salié a proclamar, de acuerdo con el relato, pidiendo a cualquiera que tuviera que decir algo a favor de Jesus y
gue nadie lo hizo en todos esos cuarenta dias. Es una técnica de hacer la polémica interesante, en otras
palabras, justifica la crucifixion de JesUs, y parece decir: ve, nosotros le dimos la oportunidad, le dimos al publico
la oportunidad de venir y defenderlo, pero nadie se acerco en todos esos dias. En otras palabras, fuimos mas alla
de nuestra obligacion para que Jesus tuviera un juicio justo. Ese es el proposito polémico de este relato hasta
este punto.

Ahora, otro Rabi del siglo cuarto de nombre Ulla, hace una manifestacion que difiere de lo dicho en nombre de
Abaye. Ulla replica: ¢Supone usted que él era alguien a quien se le pudiera fabricar una defensa? En otras
palabras, ¢ por qué salen durante cuarenta dias enviando al heraldo, sabiendo ellos —de acuerdo con Ulla que vivio
también en Babilonia en el siglo cuarto— que para un hombre como Yeshu no podia haber defensa alguna? Y Ulla
formula la pregunta: ¢(No era él un Mesit (engafador), de quien las Escrituras dicen que ‘no compartirds ni
conciliards con éI'? Este es un pasaje de Deuteronomio, Capitulo 18:9, refiriéndose a un falso profeta o a un
hechicero.

El Talmud responde a la pregunta de Ulla. Con Yeshu (con Jesus) sin embargo, fue diferente, pues él estaba
conectado con la realeza (en hebreo, mekural le maljut). Esta es una afirmacion extrafia, y laconica, lo que el
Talmud implica aqui es posible de entender de muchas y diferentes maneras. Una de ellas es como la
entendieron los rabinos judios tradicionalistas medievales, que él era influyente, que tenia contacto con el
gobierno, es decir, con el gobierno romano, el gobierno de Herodes, Herodes Antipas, en cuyos dias fue
crucificado. Asi que, siendo una persona tan importante, de acuerdo con la interpretacion de los rabinos
medievales, tenian que ser muy cuidadosos a la hora de ejecutarlo. Ellos debian tomar esto en cuenta y entonces
encubrirse a si mismos cuidadosamente, para que nadie pudiera culparlos de haberle dado muerte de manera
injustificable. Es por esto que dieron tantas oportunidades y por cuarenta dias enviaron al heraldo a que fuera
delante de JesuUs y preguntando si habia alguno con una defensa para él.

Sin embargo, la afirmacion en el Talmud pudiera tener un significado diferente. Lo que significa que con Yeshu
era distinto porque estaba relacionado con la realeza, “mecurar le malhut”, en hebreo. Literalmente esto significa
que era cercano al Reino, a cual Reino no estd bien claro. Los rabinos medievales que ya habian tenido
encuentros con los cristianos, en forma muy desagradable por cierto, no podian imaginar que alguien en el siglo
cuatro dijera que él estaba conectado con el reino. Sin embargo, hay algo mas en esto de lo que la vista puede
abarcar cuando el Talmud dice que JesUs estaba relacionado con el reino. Lo que algunos rabinos pensaron es
gue JesuUs estaba relacionado con el Reino, era que en realidad él pertenecia a la Casa de David. En otras



palabras, en este caso estar relacionado con el reino es asunto de estar relacionado con el linaje de David, el
reino de Israel y ésta es la raz6n por la que no podian apresurarse a ejecutarlo sin este periodo extra de cuarenta
dias, buscando a alguien que hiciera algun tipo de defensa para él. No sélo hay un propdsito polémico que
pudiera estar escondido detras de esta afirmacidn, sino también una tradicion, que Jesus pertenecia a la Casa de
David, y por esta razén estaba “conectado” con el Reino. En mi opinién, esto tiene mucho mas sentido que el
estar cercano al gobierno de Roma o al de Herodes. No existe ninguna otra fuente histérica que pueda implicar
dicha cercania.

Joseph Klausner en su libro “Jesls de Nazaret”, que fue publicado a inicios del siglo XX, comenta acerca de este
pasaje en el Talmud que menciona a JesUs y a su cercania con el reino (pag. 27 del libro de Klausner): “Las
autoridades del Talmud no niegan que Jesus hizo sefiales y milagros, pero los vieron como actos simples de
hechiceria’. En los evangelios encontramos algo igual, “y los escribas que bajaron de Jerusalén dijeron: ‘El tiene a
Belcebu, y por el Principe de los demonios echa afuera a los demonios™ (Marcos 3:22). Lo mismo en Mateo 9:34
—12:24 en donde los fariseos se expresan de igual modo.

Que fue por inducir y por encantar que las razones por las que fue enviado al madero, estaba claro para los
tanaim, puesto que en esos dias los discipulos se habian convertido en una secta judia separada, que negaba
muchos de los principios religiosos del judaismo; por lo tanto, su maestro Jesus, por lo menos de acuerdo a los
rabinos, los habia encantado y guiado lejos de la fe judia. Pero vale la pena destacar que la baraita enfatiza el
hecho de que ellos no se apresuraron en matar a Jesus, a pesar de ser un encantador y que dilataron la ejecucion
de su sentencia por cuarenta dias, en caso de que alguien hablara en su favor (un asunto que sorprende al amora
Ulla).

Esto es exactamente lo opuesto a las narraciones de los evangelios, acorde a los cuales el juicio de Jesus delante
del Sanedrin fue finiquitado rapidamente y la sentencia pronunciada en forma apresurada por parte del procurador
romano. En opinién de quien escribe, el tema del Heraldo tiene una “tendencia” obvia y es muy dificil pensar que
sea historica.

Asi, Klausner, en su muy diplomatica forma de poner las cosas, dice que le es dificil creer que esta declaracion en
el Talmud sea histérica, y nosotros ya hemos afirmado que claramente se trata de una afirmacion propagandistica
gue se encuentra dentro de las fuentes talmudicas.

Quiero retomar el tema donde el Talmud hace alusién de Jesus, no sélo crucificado al anochecer del dia de
Pascua y crucificado por decision de una corte judia, el Sanedrin, sino también su relacién con la realeza. Si
estaba relacionado con la realeza, hay opiniones que se inclinan por pensar en una relacion directa con la Casa
de David. Siendo que pertenecia a la Casa de David, debian ser mucho mas cautelosos en como ejecutarlo y por
lo tanto, de acuerdo al Talmud y a pesar de que este pasaje es meramente propagandistico, ellos tenian que
justificar —por lo menos en la mente de este rabi de la Babilonia del siglo cuatro— que ellos tomaron estas
precauciones (que no son histéricas) debido a que él estaba ligado al Rey David. Una tradicién fue transmitida
dentro del seno judio, que JesUs no era simplemente alguien, sino que esta ligado con la realeza. Otra manera de
ver las cosas es que estaba claro en la tradicion y en las mentes, tanto de la judia como la cristiana, que Jesus fue
crucificado como el “Rey de los judios”, y esa fue otra razén por la que se le considera como un miembro de la
realeza.

El texto del Talmud contindia hablando de JesUs y sus discipulos, pero le daremos méas seguimiento a este pasaje
en nuestro proximo articulo. Pero deseo retornar y reiterar la importancia de estudiar estas fuentes externas que
hablan de JesUs. Para nosotros, por supuesto, tienen mucha mas importancia aquellas que méas se acercan a la
era del siglo primero. La Baraita, fuera de la declaracién de la Mishnah y que se incorpor6é en este pasaje con el
gue estamos tratando, se originé probablemente durante los siglos Il y lll, pero llega hasta nosotros en boca de los
rabinos del siglo IV. Contiene en ella esta tradicién importante de puntos de contacto con el relato biblico, las
cuales fortalecen y reafirman en nosotros algunas de estas verdades biblicas. No es que necesitemos esta
confirmacion proveniente de fuentes rabinicas, puesto que nuestra fe estd basada realmente en Dios y en la
palabra de Dios Unicamente, y el Talmud no es parte de la Palabra de Dios sino una recopilacion de afirmaciones
rabinicas de aqui y de alla, pero si contiene informacion cruzada que nos muestran dos cosas: cémo el pueblo
judio se acercé al evangelio; por qué, ademas el hecho fundamental de que el evangelio no puede ser negado —
auln en los tiempos mas oscuros del cristianismo— por los rabinos judios.

Ahora, esta idea de que JesUs fue acusado o condenado por practicar hechiceria e inducir a la apostasia al pueblo
de Israel, es en si misma muy interesante. Como Klausner lo dice —y nosotros hacemos mencién de su libro— que
incluso en el Nuevo Testamento los fariseos trataron de acusar a Jesus de echar fuera demonios en nombre de
Belcebl, en nombre del demonio, ellos no pueden negar que estos acontecimientos sucedieron en realidad, que



milagros fueron hechos y que Jesus eché fuera demonios, sélo que ellos distorsionan la verdad diciendo que hizo
esto por el poder de la hechiceria. Ahora dicen que fe un acto del demonio, pero esto no tuvo ningin efecto en el
Nuevo Testamento. Durante el periodo del Talmud, ellos ya sabian de esa inefectividad, por lo que idearon toda
clase de rumores para explicar los poderes con los cuales JesUs habia llegado. Vamos a estudiar estos rumores e
historietas en los préximos capitulos, sélo permitanme mencionar como Jesus realmente actué con las fuerzas del
Todopoderoso y en Su Nombre: el tetragramaton, las cuatro letras que componen el Nombre Sagrado y que tantas
veces ha sido errbneamente traducido como “Jehova”.

Como dice la historia, la cual se encuentra en el libro llamado Toldot Yeshu o la Historia de Jesus, cuando nifio en
su bar mitzva, llegé a Jerusalén con sus padres y discutid con los rabinos y sacerdotes del Templo. El entr6 al
Lugar Santisimo y escuch6 a los angeles pronunciar el Nombre de Dios y lo utilizé. Siendo que era un nifio precoz
y muy inteligente, él supo que mientras viviera los angeles borrarian su memoria. Asi que tomo un trozo de cuero
en el cual grabé la pronunciacion del Nombre de Dios, se hizo un corte a si mismo y colocé el trozo de cuero bajo
su piel. Entonces us6 el Nombre de Dios para sanar su herida.

Cuando se alejo del Lugar Santisimo, de acuerdo con esta fantastica e increible historia, los angeles borraron su
memoria y no recordé el Nombre de Dios ni cémo pronunciarlo, pero si recordd haberse introducido algo bajo su
piel y por supuesto que se cortd otra vez y obtuvo entonces el poder del Nombre de Dios.

Dicha historia es interesante porque nos explica dos cosas. Nos dice que JesuUs realmente obré milagros, algo
que ellos no pudieron negar. Lo segundo es que ellos no pudieron probar que lo que él hizo provenia de un poder
diferente, de otra fuente de poder, porque él hizo cosas buenas. Sand a los enfermos, resucité a muertos, abrid
los ojos de los ciegos, limpi6 a los leprosos de su lepra, etc. Quién puede decir que esto es maldad. Asi que si es
bueno, tiene que haber sido en el Nombre de Dios, y esto explica cémo obtuvo el Nombre de Dios.

El hecho de que ellos no pudieran negar estas cosas y en la historia trataran de explicarlo como en este relato,
debe servir de mucho estimulo para nosotros, saber que aiun hoy en dia no se puede negar el poder de Dios en
Jesus el Mesias.

En esta leccién estudiaremos la seccidn que se encuentra en Sanhedrin pag. 43a y que se refiere a Yeshua. En la
leccién anterior omitimos —por error- mencionar cuando estudiamos este texto, que esta es una seccién del
Talmud en las que algunas porciones de ese texto fueron sometidas a censura. Durante el periodo medieval, la
Comunidad Judia se encontraba bajo el control y el gobierno de la Iglesia Catélica. Como resultado de esto,
muchas de las personas, (Judias por supuesto), que vivian en paises cristianos lefan con temor estos pasajes
pensando en las consecuencias que esta lectura podria acarrear sobre ellas. Estos versos, de los que la gente
tenia temor en ser descubierta en su lectura, son los que vamos a estudiar en esta seccidn. Hubo pasajes en el
Talmud relacionados con Yeshua que fueron censurados y eliminados. Por lo tanto, todas las ediciones del
Talmud hasta épocas recientes, no incluyen estos pasajes, ellos fueron preservados en una especie de hesronot
ha’ Shas, (exclusiones del Talmud) en un escrito separado y manejado de forma secreta dentro de la Comunidad
Judia de Yeshiva a Yeshiva.



En afios recientes, el establecimiento del Estado de lIsrael, sirvi6 de medio para que en nuevas ediciones del
Talmud se incorporaran de nuevo estos textos, con lo cual tenemos una version legitima. La Unica edicién que ha
sufrido un retraso en su publicacién es la edicion Adin Steinsaltz, que es una version inglés-hebreo. Una nueva
version tendra incluidos tanto el hebreo como el inglés. La versién Artscroll del Talmud ha incluido estas
secciones. En la edicibn Soncino, esta especificado en la traduccién al Inglés que son menciones hechas
diplomaticamente como notas de pie de pagina o como anotaciones, las cuales envian al lector a hesronot
ha’Shas, pero las notas de pie de pagina no aparecen en el texto hebreo. Yo voy a leer directamente de la edicion
Soncino en Inglés, de la adicion al texto. Como podemos recordar de la Gltima leccién y que tiene que ver con la
forma inusual en la que Yeshua fue ejecutado, un heraldo fue enviado por cuarenta dias anunciando y
preguntando si alguien podria emitir un argumento a favor de Yeshua o traer algun tipo de evidencia que lo
pudiera absolver del crimen del cual estaba acusado. La historia nos dice que durante esos cuarenta dias nadie
aparecio ni para lo uno ni para lo otro. Al final, un Rabi llamado Ulla de Babilonia, en la Babilénica amora, formula
la pregunta de por qué Yeshua tuvo un tratamiento especial siendo mesit umediah, en otras palabras, un
encantador. La respuesta que el Talmud le da a la pregunta de Ulla es que Yeshua era diferente, porque estaba
relacionado con la realeza, o con el gobierno ( mecurav le maljut en hebreo). Entonces el editor del Talmud trae a
colacién otra mencion interesante de la Baraita, la cual voy a leer y tratar de analizar para una mayor
comprension.

Nuestros Rabinos nos ensefian, que Yeshua tuvo cinco discipulos: Matay, Nakai, Nezer, Buni y Todah. A partir de
este punto, el Talmud nos presenta una interpretacion de las Escrituras en forma de controversia, de duelo
(alguien contra alguien), en unos versos defiende a estos discipulos y en otros los condena incluso a muerte. De
tal manera vamos a empezar con estos pasajes a pesar del hecho de tener que lidiar con una traduccién al inglés
que hace mas dificil la comprension del lazo gramatical que los une. Muchos de estos versos son juegos de
palabras, es decir, estan elaborados en juego de palabras, asi que la traduccion al inglés pueda que no haga
justicia al texto, pero de todas formas vamos a intentarlo.

Cuando Matay (se supone Mateo) es llevado a la corte, él le dice a los jueces: Deberia Matay ser ejecutado, esto
no esta escrito. Matay,
(cuando) ¢ debo yo venir y presentarme ante Dios? (Esto es un texto del libro de Salmos 42, verso 3). El juego de
palabras se da porque la palabra ‘matay’ significa “cuando” y dice entonces: ¢ Cuando debo venir y presentarme
delante de Dios? Asi que ellos mencionan este verso como una especie de defensa. Decir Matay, que en Espafiol
se define como Mateo, derivado del griego, era un nombre proveniente del periodo de los macabeos y realmente
fue el padre de Yehuda ha’Macabi y su nombre era Matitiahu y de ahi la abreviatura, Matay. Asi que, el escritor
del Talmud crea esta especie de defensa proveniente de los Salmos y que Matay aparecera delante de Dios. Es
un hecho, que si él aparece delante de Dios es porque no es culpable, que él es un hombre justo. Porque sélo los
justos se pueden presentar delante de Dios. El Talmud entonces responde: Si, Matay debe ser ejecutado puesto
gue asi estaba escrito: Cuando Matay muera y su nombre perezca (un verso de Salmos 41, 6). En otras palabras,
existen textos “compafieros” y que significan en casi todos los casos lo opuesto uno del otro. Ellos juegan con dos
textos, diciendo en uno, no lo maten pues Matay debe presentarse delante de Dios, mientras que el segundo texto
dice, Matay debe morir y su nombre debe perecer.

Este tipo de confrontacién sigue igual y el siguiente caso es Nakai, del cual el Talmud dice: Cuando Nakai es
llevado ante la corte, él le dijo a los jueces: Que Nakai sea ejecutado no esté escrito, Nakai y todos los justos no
deben ser eliminados (esto es una mencion de Exodo Cép., 23, verso 7). En otras palabras, para entender lo que
este verso significa realmente, tenemos que saber cudl es el significado aqui de Nakai. ‘Nakai’ significa ‘limpio’ o
‘puro’ y asi en el pasaje de Exodo en su contexto dice: “Naki, (el inocente, el puro) y los justos, no deben ser
ejecutados”. El Talmud de nuevo responde con el juego de palabras utilizando ‘nakai’. Nakai debe ser ejecutado
porque asi esta escrito. En lugares secretos Naki (el inocente, el puro) es muerto. Esto es una cita realmente de
Salmos 10 verso 8. Vemos entonces aqui un verso que se refiere a no matar y entonces otro verso se utiliza para
decir que debe ser ejecutado (muerto). Seguiremos con los otros tres discipulos antes de analizar esto de manera
mas profunda. El préximo discipulo después de Nakai es Netzer. Netzer significa un retofio, un arbusto. Cuando
Netzer fue llevado a la corte dijo: ¢ Debe Netzer ser ejecutado? Eso no esta escrito. ¢Un Netzer (arbusto, tallo) no
puede crecer fuera de su raiz? (Este pasaje viene de Isaias 11:1) Entonces ellos dicen, Netzer debe ser ejecutado
porqué asi estaba escrito, de tu sepulcro seras echado al igual que Netzer (como un retofio aborrecido). Esto lo
encontramos en Isaias 14:19, donde el contexto que encontramos es que el rey de Babilonia empieza a salir de su
tumba en forma de retofio.

El cuarto discipulo que se menciona en este contexto es Buni, el que se identifica como un juego de palabras que
quiere decir “mi hijo”. Buni fue llevado a la corte y dijo entonces: ¢ debo yo ser ejecutado? Eso no esta escrito,
Buni, (mi hijo), mi primogénito. Este pasaje es tomado de Exodo 4:22 que habla acerca de Israel. Entonces el
Talmud responde, Buni debe ser ejecutado porque asi esta escrito, “dejaras ir a mi hijo para que me sirva y no has



querido dejarlo ir, entonces voy a matar a tu hijo, a tu primogénito”. Este pasaje se menciona en Exodo 4:23 y esta
relacionado con la circuncision del hijo de Moisés durante la travesia por el desierto.

El dltimo de estos discipulos es llamado Todah. Cuando Todah es llevado a la corte, les dice: ¢Debe Todah ser
ejecutado? Asi no esta escrito. Un Salmo de accién de gracias de Todah, es el pasaje tomado de Salmos 100:1.
Entonces el Talmud viene y responde: Todah debe ser ejecutado, porque esta escrito, aquel que ofrece sacrificio
de parte de Todah (de accién de gracias) me honra, (tomado de Salmos 50 verso 23).

Hemos visto entonces, en la esgrima de las Escrituras, que los versiculos que utilizan las mismas palabras para
absolver a los discipulos se usan para condenarlos. Todo este contexto, todo el panorama que se nos presenta en
esta escena, pareciera ser el de una corte de juicios. En otras palabras, Jesus es juzgado y condenado, y ahora el
Talmud nos muestra una sala de juicios con los discipulos. Sus discipulos son llevados a la sala de juicio uno por
uno, se presenta una defensa para cada uno de ellos, pero al mismo tiempo se da un alegato en su contra, que los
culpa y los condena a muerte.

Existen muchos problemas con este texto. El primer problema que notamos de inmediato es que el Gnico nombre
gue encaja con los nombres de los discipulos de Jesls es el nombre de Matay, el primero de ellos. Los otros
cuatro nombres, Buni, Netzer, Nakai y Todah no tienen ninguna relacién histérica, a menos que usted quiera
relacionar el nombre de Todah como uno de los ap6stoles que lleva el nombre de Tadeus, Levi. Usted podria decir
gue este nombre le es familiar si lo estiramos un poco y entonces tendriamos dos nombres de los cinco a los que
podriamos reconocer. Del resto no tenemos ni siquiera sefial alguna de quienes fueron o si en algiin momento
dado fueron discipulos de Yeshua.

Esto por si solo, nos presenta un problema, pero mas problemético que esto nos resulta el lidiar con el inicio del
texto. El Talmud dice en hebreo: jamisha talmudim hail lo le’Yeshua Notzri, esto es JesUs de Nazaret tuvo cinco
discipulos (traducido literalmente, son cinco ensefianzas). Sin embargo, Talmud no significa discipulo, significa
ensefianza. Las versiones modernas del Talmud contienen la palabra talmidim que significa discipulos, pero es un
hecho conocido por todos que en las palabras talmudim y talmidim, la letra (vav) y la (yud) son muchas veces
intercambiadas en los manuscritos antiguos del Talmud y podrian tener un significado de una u otra forma. Sin
embargo, puesto que no tenemos evidencia de ese reemplazo por parte de las cortes de justicia rabinicas,
podemos asirnos a los pasajes de la Baraita, una seccién que no esta incluida en la Mishnah pero que hemos
traido a colacién y que tiene una relaciéon de hermanos y hermanas en la literatura talmadica para asi poder estar
seguros de su interpretacion. Dos de los mayores eruditos que han expuesto su opinidon sobre este tema, lo han
interpretado en sus libros que se relacionan con el tema Jesus en el Talmud. Joseph Klausner en su libro “Jesus
de Nazaret”, dice que este parrafo es una fabricacion polémica del periodo Amoraico que pretende justificar el
alejamiento de la Iglesia Primitiva de su contexto Judio. Entonces él dice que s6lo podemos dirigirnos en este
sentido como un “joe de pri”, provocado sin duda alguna por algin hecho real (“joe de pri” en Francés significa un
juego espiritual).

He descubierto que el Talmud hace cosas similares -la contraposicion de textos- en pasajes que se relacionan con
otros temas. Podemos ver en la pagina 33b en el Talmud Babil6nico un uso interesante del mismo pasaje que se
relaciona con Nakai, utilizando un texto opuesto. Nuestros Rabinos ensefiaron: De donde (suponemos nosotros)
gue si el acusado abandona el Bet Din (tribunal) como culpable y alguien dice que tiene una declaracion que hacer
en su favor, debe ser llevado de nuevo a ese tribunal, y la Escritura dice que “el inocente (naki), no debera ser
ejecutado” (tomado de Exodo 23, verso 7), y de dénde (suponemos nosotros) que si el acusado es hallado
inocente y al salir de la Sala de Juicio alguien dice que tiene una declaracién en contra de él, ¢nho deberia ser
llevado de nuevo a ese tribunal? Del versiculo ‘y el justo no debera ser ejecutado’, nuevamente de Exodo 23, 7.
Ahora, el mismo contexto aqui, es encontrado en otros versiculos y con el mismo sentido opuesto y que no se
relaciona con Jesus ni con sus discipulos. Podemos ver entonces, que esta técnica de contraposicion de versos
era muy conocida y utilizada en la época del Talmud.

Ahora, ¢cédmo podemos esclarecer este pasaje? Existen varias formas para poder relacionarnos con este verso.
La primera es que todo se debe a una creacion hecha por los rabinos babil6nicos durante el periodo bizantino, que
recordaban un poco de alguna Baraita y que fueron textos polémicos en contra del Cristianismo en el siglo
segundo o a inicios del siglo tercero. Como quiera que sea, esto no explica el por qué de los nombres usados ni
de ddénde aparecieron estos nombres: Matay, Naki, Nezer, Buni y Todah. Es dificil creer que ellos simplemente los
inventaron. Como dice Herd, deben estar relacionados con un acontecimiento real o de algun texto que existiera
antes que ellos.

Yo he manifestado, no sélo enfrente del grupo al que me estoy dirigiendo ahora, sino que en otros circulos
académicos, que lo que se nos presenta aqui es un antiguo himno judeo-cristiano que no hablaba de discipulos
pero si de ensefianzas. Es el credo de un himno que menciona cinco aspectos y que la Iglesia Primitiva creia



acerca de JesuUs. Estos son: matay, “cuando”. ¢ Cuando llegé el Mesias? El vino en el cumplimiento de la era. El
segundo nombre es naki , que significa limpio, puro, inocente. El murié de forma inocente, sin culpabilidad ni
pecado. El tercer nombre es netzer, del cual tenemos el nhombre hebreo de cristianos-nazarenos y como sabemos
segun Hechos 24:5, Pablo es acusado de ser el cabecilla de la secta de los nazarenos, Notzrim. Esto significa que
el Nuevo Testamento esta familiarizado con este término judio dirigido a los primeros cristianos, judeo-cristianos
de la secta Nazarena. También, netzer ha sido relacionado por mucho tiempo con Isaias 11:1 de dénde hemos
tomado esta idea de Nazaret, Nazarenos, notzrim. En otras palabras, él fue el netzer de la descendencia de la
Casa de Jacob, fue simiente de David. El cuarto nombre, buni, que significa mi hijo . El es el Hijo de Dios. El
quinto, todah, El es el sacrificio de accidn de gracias. Yo creo que el texto original del himno era, jamisha talmudim
haia lo le’Yeshu hanotzri . Cinco ensefianzas que Jesus, el nazareno, tuvo acerca de si mismo: 1) Que vino en el
cumplimiento de la era, 2) que fue inocente, puro y sin pecado, 3) que fue el Hijo de Dios, 4) que fue simiente de
David, 5) que fue el sacrificio de accién de gracias hacia Dios. Y este himno fue tomado por los rabinos y usado
para polémica, respondiendo a cada linea con un verso incluido.

La afirmacion que él vino en el cumplimiento de la era. ¢Cuando debo presentarme delante de Dios? — matay-
significa que vino y que ahora se encuentra sentado a la diestra de Dios. La segunda, naki, justo, puro e inocente
y el justo no perecera. Luego netzer, el verso dice que un nazareno brotara de la raiz, de la raiz de Jacob, linaje
de David. El cuarto, buni, mi hijo, mi hijo es mi primogénito y el primero nacido de entre los muertos. La
resurreccién y también su monogénismo, el Unico en su especie, la primera generacion de Dios. El quinto, todah,
el sacrificio de accién de gracias, un himno, una alabanza, salmo de accion de gracias para Dios. Por lo tanto, los
rabinos se estaban refiriendo a un himno de los judios-mesianicos. Ellos agarraron verso por verso y les dieron
otra apariencia para negar cada afirmacion. Colocaron todo en un contexto polémico entre el Judaismo y la Iglesia
durante el periodo bizantino.

¢, Qué podemos aprender de todo esto y que sea de provecho para nosotros como creyentes? Primero, si mi teoria
es correcta y tengo que admitir que es so6lo una teoria, no es mi intencién desechar, por supuesto, lo antes
mencionado, como un disparate meramente rabinico. Como lo propone Klausner, no existe nada que nos hiciera
relacionar la historia con esta posicion. Sin embargo, yo creo que hay algo en ella. Yo creo que encerraba un
himno de la Iglesia Primitiva, que presentaba estas cinco ensefianzas acerca del Mesias y que ellos utilizaron este
himno como un instrumento polémico para negarlas, con la tactica conocida de enredar los versos.

Existen muchas otras ocasiones —pero que estan fuera del ambito de este articulo- en las que un texto es usado
para beneficiar a una persona y otro para agraviarla, utilizando esa misma tactica. Asi que podemos ver aqui, una
preservacion de esta propuesta de un himno antiguo, la respuesta rabinica a éste, sacandolo de su contexto
original y llevandolo a un jurado. Una corte que condena no sélo a los discipulos sino a Jesls mismo, algo que
s6lo pudo darse en algiin momento dentro del periodo amoraico-bizantino en Babilonia. Lo mas importante para
nosotros es que podemos darnos cuenta de que el Talmud no ignoré el tema de Jesus completamente y de que
existen vestigios de conflictos antiguos entre la Iglesia y la Sinagoga preservados en el Talmud.

Ahora, dentro de la comunidad judia, hasta tiempos recientes, en su mayor parte ni siquiera creia que JesUs
existio o que fuera un personaje histdrico. Ellos pensaban que era una invencién dentro de la imaginacion de la
iglesia para justificar el antisemitismo. Podemos ver ahora que el Talmud hace algunas menciones de Jesus
aungue sélo sean en el contexto de su juicio y ejecucion. Vemos también que trae a colacion estas actitudes
polémicas contra el Cristianismo utilizando material judio muy antiguo en esta Baraita, para justificar su odio y su
condenacién hacia el Cristianismo Primitivo. Esto por si solo, es una leccién invaluable.

De aqui en adelante, en el cuarto articulo, no hablaremos de los pasajes relacionados con Jesus sino con pasajes
que se refieren al Mesias en general. Siento que ha sido importante mostrar que el Talmud si reconoce la
historicidad de Jesus, aunque esto se haya dado durante ese polémico contexto del periodo bizantino y que
conserva una memoria antigua de la persona de JeslUs como alguien mekurav le’'maljut que esta relacionado con
la realeza. Esto, solamente, debe servir de inspiracién y estimulo para todos nosotros.



Nos trasladamos ahora de la seccion del tratado Sanedrin en donde se habla de Yeshuah, su crucifixion y las
diferentes actitudes o reacciones sobre el tema de los discipulos de las cuales nos ocupamos en los articulos
anteriores, al tema principal de estos articulos, el Mesias en el Talmud. Quiero reiterar, que el concepto acerca del
Mesias en su totalidad es judio y que se relaciona con las expectativas y las promesas de Dios a la nacion de
Israel, para que pudiera tener una era de redencién y que obrara de igual forma para la toda la humanidad.
Emerge de la necesidad palpable y biblica de traer salvacion a toda esa creacién de Dios que ha torcido su
camino y que ha llevado a la raza humana a un estado de alejamiento y de separacion del Creador que hizo los
cielos y la tierra.

Como lo mencionamos en articulos anteriores, la literatura judia esta llena de textos y pasajes alusivos al Mesias.
En la misma Biblia, por lo menos en las Escrituras Hebreas, el concepto acerca del Mesias esta presente, pero
hasta cierto punto, es un misterio que no esta expuesto abiertamente en esos textos y por lo tanto, usted tiene que
estudiarlos basado en esa realidad, es decir, que el Mesias es un misterio en el Tanaj (Biblia Hebrea). Aunque la
idea de un redentor se encuentra presente, no esta claramente expresada. Esta idea empieza a gestarse desde la
caida en el Jardin del Edén en donde Dios promete que la simiente de una mujer aplastara la cabeza de la
serpiente, como se encuentra registrado en Génesis 3:15, y continGa todo su camino, hasta el Gltimo de los libros
de los profetas. El conjunto de todos estos escritos lo solemos llamar “Antiguo Testamento”.

Los rabinos que vivieron antes de la era de JesUs, y fueron sus contemporaneos y por supuesto todos los que han
intervenido en la literatura rabinica que hemos estado escudrifiando, trataron de descifrar, entender, definir y
refinar a plenitud el concepto del Mesias.

Tomemos por ejemplo un péarrafo del Tratado Sanedrin en la pagina 96b que menciona al Mesias. Yo creo que
muchos cristianos se sorprenderian al leer estos pasajes y tratar de ubicarlos en alguna perspectiva. Las
discusiones al final de esta pagina se encuentran después de que alli se menciona al profeta Zacarias.

"Rabi Nahman dice a Rabi Isaac: ¢Ha escuchado usted cuando sera la venida de Bar Nafle? (Y quién es Bar
Nafle?, pregunt6 el otro. El Mesias, respondié Nahman. Entonces, ¢ Llama usted al Mesias como Bar Nafle? Asi
es, contestd, como esta escrito: Y ese dia levantaré el tabernaculo de David que ha caido (ha'nofelet)".

Se puede observar aqui un juego de palabras entre Nafle y el vocablo en hebreo para caido en la expresion
“Sukat David ha'nofelet”. Hagamos una pausa aqui y regresemos para poder entender qué es lo que sucede en
este pasaje y su contexto. Dos Rabinos estan sentados y discutiendo versos proféticos, o por lo menos asi lo
describe el Talmud dentro del ambito de las discusiones sobre las promesas proféticas hechas a Israel en
Zacarias, Isaias y Ezequiel. Entonces esta pregunta es formulada por Rabi Nahman a Rabi Isaac: ¢Ha oido usted
cuando sera la venida de Bar Nafle? Debemos comprender que la palabra Nafle no es nada sencilla. Significa



“nube” en arameo y es adoptada de su homdloga en griego “nefelei”, que también quiere decir nube. En hebreo,
proviene de la raiz de la palabra caida, por lo menos en este contexto. Asi que, Bar Nafle podria significar el hijo
gue desciende o el hijo de las nubes tal y como aparece traducido en el libro de Daniel 7:13: “Aqui viene desde las
nubes del cielo, uno parecido al hijo del hombre”. Esa es la conexidn que hace Rabi Nahman con el hebreo, en
otras palabras, esta preguntando: ¢cuando vendra el hijo de las nubes? Por supuesto que Rabi Isaac jamas oy6
hablar de eso y entonces preguntd quién era el hijo de las nubes y la respuesta que recibié fue, el Mesias. El
verso que se utiliza como prueba de esto, proviene del hebreo y no del arameo y se encuentra en Amos 9:11: “En
ese dia Yo levantaré el tabernaculo de David que se encuentra caido”. Caido es ha'nofelet, que hace juego con la
palabra 'Nafle'. Eso fue lo que Rabi Nahman replicé y que en hebreo existia otro pasaje para probar este
argumento.

Rabi Yojanan dijo que “en la generacion existente durante la llegada del Hijo de David (el Mesias), los sabios
serén escasos y el resto sOlo vera delante de sus ojos tristeza y sufrimiento, con infinidad de tribulaciones y
enfrentando nuevos decretos funestos y cada uno de estos nuevos decretos entrara en vigencia antes que el
anterior haya expirado.

El trae a colacién aqui una respuesta a la pregunta inicial acerca de la venida de Bar Nafle. Rabi Yojanan es
probablemente del primer siglo. Digo esto, porque tenemos una serie de nombres iguales y el Talmud no
especifica a un Yojanan determinado. Si embargo, es una seccion en hebreo y no en arameo lo cual nos indica
gue se trata de una Baraita, una fuente externa de la Mishnah. Asi que se trata de un pasaje que no esta incluido
ahi y es atribuido a Rabi Yojanan, y que casi se puede asegurar que se trata del mismo Rabi que escapé junto
con sus discipulos durante la caida de Jerusalén, para establecer posteriormente, la academia en Jamnia (la
Yavne actual).

Asi que, ¢se encuentra aqui la respuesta de Rabi Yojanan a la pregunta acerca del momento en que acontecera
la venida del Hijo de Nafle, hijo de las nubes? Esto acontecera durante una generacién en la cual los sabios seran
muy escasos Y en la que el resto de la poblacion llorara tanto, que sus ojos se caeran debido a la tristeza y a los
sufrimientos acarreados por el sistema politico y los decretos malignos que éste promulga. Es como decir, “que
llueve sobre mojado”. Esta es la respuesta que nos da Rabi Yojanan sobre el tiempo de la venida del Mesias.
Inmediatamente después a este parrafo el Talmud nos muestra su posicién oficial con la frase “Nuestros Rabinos
ensefaron, esa es la tradicién”.

Nuestros Rabinos también ensefiaron que durante el final del ciclo de siete afios, el Hijo de David vendra; en el
primer afio, este verso se cumplira: Y haré llover sélo sobre cierta ciudad; en el segundo, lanzas de ira seran
arrojadas; en el tercero, habrd una hambruna inmensa durante la cual hombres, mujeres y nifios moriran; en el
cuarto, hombres santos y justos moriran y los estudiantes de la Torah se olvidaran de ella casi por completo;
durante el quinto, habra abundancia y los hombres comeran y beberan, y la memoria de la Torah sera devuelta a
sus discipulos; en el sexto, sonidos celestiales seran escuchados; en el séptimo habrd guerras y antes de la
conclusion del septenario, el hijo de David llegara.

Esta es la tradicion oficial hablando acerca del ciclo de los siete afios. Ahora, ¢de donde sacaron los Rabinos la
idea de este ciclo? La obtuvieron por supuesto del profeta Daniel quien habla acerca de los setenta afios y los
ultimos siete afios componen el ciclo. Ellos lo dividieron en dos mitades de tres afios y medio cada una y al final de
la segunda mitad, la redencion junto al Mesias llegara. Una primera mitad de hambre y tribulaciéon y una segunda
de abundancia, al final de la cual habra guerra tras guerra y entonces el hijo de David vendra. Sabemos que esto
también est4 mencionado en el Nuevo Testamento, sin embargo, esta alusion a causado serias divisiones dentro
del mundo del Cristianismo relacionados con el concepto del pre y post mileanialismo, y de la dispensacién que ha
provocado que una gran cantidad de sectas Cristianas hayan emergido por todo el mundo. Discutir acerca de la
venida del hijo de David o de la venida del Mesias puede causar divisiones, pero podemos ver aqui que los
Rabinos incluyen en el ciclo sufrimiento, incluso para los justos: guerras, hambres, cosas a las que JesUs hace
alusion en el mismo Nuevo Testamento y que estaran presentes en la humanidad hasta su retorno. Rabi Yosef, un
rabino de época mas tardia, formula una réplica a esta posicién rabinica de forma muy respetuosa: "Rabi Yosef
dijo: Pero ya han pasado tantos siglos y él todavia no ha llegado". En otras palabras esta diciendo: “Bueno, hemos
visto ciclos de siete afios una y otra y otra vez y no hemos visto llegar al Mesias. Generacion tras generacion la
gente ha salido a decir que ya él viene, que las sefiales que se ven son un anuncio de su llegada, esto es lo que
va a suceder, eso es lo que va a pasar, pero él sigue sin llegar”. Nuestro Rabi Yosef cuestiona este razonamiento.
Abaye, un Rabino que vivi6 en el siglo cuarto en Babilonia responde a este cuestionamiento de Rabi Yosef.

Abaye pregunta, ¢en donde se han dado esos sonidos (celestiales) en el sexto y las guerras en el séptimo?. Mas
aun, ¢se han dado ( esas tribulaciones) en este orden?



Dicho de otra forma, Rabi Abaye viviendo en Babilonia esta contestando a la afirmacién de Rabi Yosef diciendo:
Escuche, siempre han habido problemas en el mundo, ¢pero se han presentado en el orden del que estamos
hablando? ¢Se han dado en la continuidad que esta descrita en el tema de los siete afios? ¢ Se han presentado
los sonidos celestiales en el sexto y las guerras en el séptimo?¢ Ha existido una sequia en varias ciudades a la vez
durante el primer afio y dolor y hambre en el segundo afio? ¢En el tercer y cuarto afio ha habido hambrunas que
incluso los justos las han experimentado?, porque esto es un asunto que se relaciona con las promesas Biblicas.
El libro de los Salmos, como usted sabe, dice: “No he visto justo alguno padecer hambre o estirando sus manos
en busca de pan”. Sin embargo dice que el justo y el santo padeceran hambre. Sabemos que Dios bendice a los
justos y que existen muchos otros pasajes de bendiciones para ellos.

Ahora debemaos explicar el significado de los sonidos celestiales del sexto afio. Sonido del cielo es tomado aqui de
Isafas 27:13. EI mismo concepto se encuentra en el libro de Apocalipsis, que dice que a la llegada del Mesias, los
cielos anunciaran su advenimiento con un fuerte sonar de trompeta. Podemos leer esto en muchas partes de este
libro, angeles soplando una inmensa trompeta y anunciando el advenimiento y aparicion del Mesias. Bueno, por
supuesto el Talmud no se satisface a si mismo con esta explicacion de Abaye y continda lidiando con el tema.

Con relacién al verso que se encuentra en Salmos 89:51 y que dice: “Tus enemigos han llevado oprobio a los
pasos de Tu ungido,” y es un hecho que en hebreo, el Ungido, es el Mesias, veremos lo que el Talmud alude al
respecto.

Ha sido ensefado, dice Rabi Yehuda: que en la generacion en la que el Hijo de David venga, la casa de reuniéon
(o sea el Sanedrin) sera para las rameras, Galilea estara en ruinas, Gablan (que hoy es conocida como el Golan y
que era un sector muy préspero y adinerado del territorio) estara desierta. Sus habitantes aledafios vagaran de
ciudad en ciudad sin recibir hospitalidad alguna, la sabiduria de los escribas sera mermada, los hombres
temerosos de Dios seran despreciados, la gente serd descarada y la verdad serd escondida, como esta escrito:
“La verdad sera retenida y aquel que se apartare del mal se convertir4 a si mismo en un prisionero” (Isaias 59:15).
Como decia Rabi Shila en su escuela: “todo aquel que se aparte del mal sera llamado insensato por sus
compafieros”.

Este es un parrafo algo extenso. Regresemos para tratar de comprenderlo de una manera mas adecuada. La cita
mencionada de Salmos 89:51, que dice que no sé6lo el hombre de esa generacion padecerd y sufrimiento sino que
incluso los pasos del ungido seran deshonrados, nos esta diciendo que el Mesias mismo sera perseguido. Esto es
ampliado por Rabi Yehuda quien dice que en la generacion en la que se produzca la venida del hijo de David,
tanto la casa de reuniones como el mismo Sanedrin seran para las rameras, es decir, que no habra erudicion,
justicia ni juicio en las cortes de Israel. Galilea estara en ruinas y el Golan desolada, los habitantes a orillas de la
ciudad o en las ciudades sin muros, vagaran de lugar en lugar por toda la Tierra (de Israel). Ellos no recibiran
ningln alojamiento, la sabiduria de los escribas caera en desgracia. Las personas seran descaradas, sin ningun
escrupulo, faltos de verglienza unas con otras y la verdad estara totalmente ausente. Incluso los hombres
temerosos de Dios seran repudiados Yy los justos delante de Dios seran perseguidos y encarcelados. Se describe
aqui un panorama tétrico, pero por supuesto, coincide con el concepto expresado por los Rabinos en los inicios
del texto y que esta relacionado con el tema del tiempo de la venida del Mesias. Demuestra que habra tribulacion
y persecucion y esto no es mas que una ampliacién del marco en que se sucederan las cosas. Ahora, alguien de
la escuela de Rabi Shila viene y dice: “En la generacion en la que el Mesias venga, si alguien se aparta del mal,
trata de hacer lo justo, de actuar de acuerdo a la moral, a la santidad, y andarr por los caminos del bien, sera
considerado como un insensato por el circulo de personas con los que se relaciona”. En otras palabras, el mundo
estara al revés desde el punto de vista moral, los justos seran llamados estupidos, y aquellos que roban, asaltan,
engafian y matan, seran considerados miembros honorables de la sociedad. Claro que si damos un vistazo a lo
gue esta sucediendo en la actualidad, es una profecia casi cumplida. Se podria decir dos cosas con certeza. Una,
gque estamos viviendo en los tiempos de la venida del Mesias, pero también algunos podrian estar de acuerdo con
Rabi Shila en que este circulo de injusticia se ha visto muchas veces y que generaciones perversas se han
lanzado en nuestra contra y que se hace dificil discernir si en realidad estamos viviendo esos tiempos en los que
el Mesias habria de venir 0 no, puesto que ya hemos visto que este fendémeno ha tenido lugar en la historia, tanto
de Israel, como de todo el mundo.

Ahora, la importancia de estos pasajes es que podemos ver que a través de generaciones, los Rabinos del siglo
primero al cuarto, han continuado con la discusion del tema acerca de cuando sera la venida del Hijo del Hombre,
y cudles sefiales y como podemos saber que el Mesias vendra pronto. Para nosotros hoy en dia, es de suma
importancia seguir la discusion de este tema, pero sin caer en contiendas sobre ello. Maimonides dice que
aquellos que contienden sobre el final de los tiempos, so6lo ganan discordia en este mundo. De acuerdo con €él, en
su tratado Hiljot Melajim (Leyes para el Reinado), capitulos 11 y 12, que tienen que ver con el Mesias, afirma muy
claramente que todo aquello que fue profetizado se cumplird, pero no esta claramente definido ni establecido lo
suficiente como para argumentar y contender al respecto.



Hasta cierto punto, los profetas -a propésito- no nos dieron un panorama muy claro de la venida del Mesias, para
que no pudiéramos decir, “Oh, tenemos tiempo y no tenemos que preocuparnos por eso ahora mismo”. El va a
venir y el tiempo para prepararse para su llegada es ahora. Asi que parte del asunto es que Dios quiere que
estemos siempre listos, siempre, cada hora y cada dia para recibir al Mesias. Por esto es importante no ser
calculadores ni dogméticos al respecto, sino que debemos mantener ese fuego de esperanza por su llegada y
estar siempre listos para su aparicion.

Estos comentarios rabinicos reflejan dos cosas: la discusion, el fervor y la expectativa sobre el advenimiento del
Mesias y también un cierto grado de realismo. Algunos podrian llamarlo pesimismo por el hecho de que el mundo
de los creyentes y de los justos esté destinado a continuar sufriendo hasta que la venida del Mesias sea realmente
cumplida.

Hemos estado lidiando con los pasajes del Talmud Babilénico, especificamente con el Tratado Sanedrin, pagina
96b, la cual constituye una de las secciones mas amplias de los comentarios de los rabinos que se refieren al
Mesias. La primera seccién tiene que ver con Bar Nafle, el Hijo de las Nubes, el nombre que ha sido asignado al
Mesias. Esta idea también esta reflejada en el Nuevo Testamento, especialmente en la Epistola a los
Tesalonicenses donde esta escrito que el Mesias vendra en una nube. Esto por supuesto, esta tomado por los
escritores del Nuevo Testamento y por los rabinos del texto del libro de Daniel donde describe al Hijo del Hombre
descendiendo entre las nubes.

Bueno, vamos a continuar ahora nuestro estudio sobre la pagina 97 del Tratado Sanedrin en la que encontramos
una serie de diferentes textos que se refieren a la Venida del Hijo de David, y a la generacion en la que el Mesias
vendra. Hay una serie de descripciones de esa generacion dadas por los rabinos en periodos diferentes de la era
del Talmud.

Voy a referirme a algunas de ellas y a tratar de hacer algun tipo de analisis del significado que tiene para los
estudiantes del Nuevo Testamento.

"Nos ha sido ensefiado, dice Rabi Yehuda, que cuando el Hijo de David venga, la Casa de Asambleas (donde se
reunen los eruditos) sera para las rameras, Galilea estara en ruinas, el Golan estard desolado, los habitantes
aledafios vagaran de ciudad en ciudad sin recibir ningn ningun tipo de hospitalidad, la sabiduria de los escribas
caera en desgracia, los hombres temerosos de Dio's serdn despreciados, las personas seran confundidas y la
verdad sera ocultada, tal y como estaba escrito. Si, no habra verdad y aquel que se aparte del mal se convertira a
si mismo en prisionero. Pero, cual es el significado de esta expresion, 'si, no habra verdad (ne’eneret)'? Los
discipulos de la Escuela de Rav dicen que esto es una ensefianza de que se dividird en grupos separados y
partiran. Cual es el significado de "aquel que se aleja del mal y se hace asi mismo una presa (mishtolel)? La
Escuela de Rabi Shila dice: Aquel que se apartare del mal sera llamado insensato por sus compafieros.

Otra ensefianza tradicional que nos es dada en nombre de Rabi Nehemia dice que la insolencia sera
incrementada, el respeto hacia otros desaparecera, los vifiedos daran su fruto pero el vino sera apreciado (es
decir, muy alto de precio), y el reino se convertird en una herejia sin que nadie pueda reprenderlo. Esto corrobora
lo dicho por Rabi Yitzjak que dijo: El hijo de David no vendra sino hasta que el mundo entero se haya inclinado
hacia toda creencia herética. Raba dijo: ¢Cual versiculo nos [prueba esto]? El versiculo es: “todo ha sido
blanqueado: él est& limpio”.

Esto esta tomado de Levitico 18:13, que trata la enfermedad de la lepra. Uno de los sintomas de la lepra es
cuando empiezan a aparecer manchas blancas en la piel. Entonces, usted debe acudir al sacerdote para que lo
diagnostique, ya sea que usted padezca de lepra 0 no. Esto es tomado aqui por Rabi Yitzjak, y Raba lo corrobora
indicando que todo el reino ser& convertido a la herejia, refiriéndose a Levitico 18:13: "todo ha sido blanqueado, él
esta limpio". Esto esta relacionado con el andlisis que el sacerdote hace a alguna persona, la cual ha llegado a
consultarle si padece o no de lepra. Si todo es blanco, entonces esa persona esta limpia, pero si algunas manchas
blancas aparecen por aqui y por alla, entonces es leprosa. Otra tradicion rabinica acerca de lo que sucedera en la
Venida del Hijo de David, en la llegada del Mesias, continua en esa misma péagina, y dice asi: "Nuestros Rabinos
ensefiaron que...". Como usted sabe, la tradicién esta basada en relatos rabinicos individuales, en nombre de
Rabi Nehemi&; en nombre de Rabi Shila; y en nombre de Rav. Entonces tenemos ahora una vision mas o menos
oficial y tradicional del pensamiento de los rabinos de la era talmudica, y por lo general se convierte en una
férmula que empieza con la frase 'nuestros Rabinos ensefaron que', sacando a colacién un verso de



Deuteronomio 32:36, "Nuestros Rabinos ensefaron: Porque el Sefio'r harda justicia a Su pueblo y se apiadara de él
mismo, cuando vea que la fuerza perecié, y que no queda ni siervo ni libre".

El Talmud continla después de esta cita y dice: "El hijo de David no vendra hasta que todos los detractores se
encuentren en todas partes. Otra interpretacion del verso [la fuerza pereci6]: hasta que los sabios sean pocos.
Otra interpretacién del verso [la fuerza pereci6]: hasta que se haya esfumado el [Ultimo] centavo del bolsillo. Sin
embargo podria haber otra interpretacién: hasta que la esperanza de la redenciéon haya desaparecido, pues esta
escrito: "no queda ni siervo ni libre", donde es posible [decir] que, no existe ni quien apoye ni quien auxilie a
Israel".

En otras palabras, después de la interpretacion hecha por los rabinos del verso de Deuteronomio 32:36, la
incégnita sale a relucir, cémo es posible que alguien pueda decir que Israel no tiene en quien apoyarse, porque lo
que describe este verso parece indicar que nadie esta disponible, todos se han ido, todos estan en insolencia y
herejia, no hay dinero, no hay fuerza, no hay sabios y todo parece indicar que Dio's abandoné a Israel. Y la
pregunta es: ¢Realmente Dio's ha abandonado a Israel, no hay quien le apoye ni le auxilie? Entonces, la
afirmacion hecha por estos rabinos recibe un apoyo:

"Incluso, Rabi Zera, que no desperdiciaba cualquier oportunidad enfrente de los eruditos interesados en el asunto
[en calcular siempre el tiempo de la Venida del Mesias] les decia: Les ruego no la pospongan, pues ha sido
ensefiado que tres cosas nos vienen inadvertidas, el Mesias, un objeto perdido (algo que alguien se encontrd) y
un escorpion".

Retrocedamos ahora y analicemos estas tres secciones de la misma pagina del Talmud que se relacionan con la
Venida del Mesias. Primero, existe algo en comun en estas tres secciones que tenemos que tomar en cuenta. Lo
comun es que los rabinos individualmente y su vision colectiva parece indicar que el tiempo de la Venida del
Mesias se dara en tiempos de angustia, de sufrimiento y de un desorden legal y financiero a nivel nacional. Todo
esto indica que el Mesias vendra cuando haya desorden, que los sabios y los justos seran rechazados o
irrespetados o que hayan perdido su posicién dentro de la comunidad.

Estas situaciones no son exclusivas de los eruditos del Talmud. Como usted ya sabe, en el Nuevo Testamento,
cuando Jesus profetiza la caida de Jerusalén esta también profetizando la Segunda Venida y el Dia del Juicio. En
Mateo capitulo 24 leemos que en el tiempo de la Venida del Mesias habran guerras, hambre, y persecucién contra
los justos. Al mismo tiempo leemos que las personas estaran aun en el campo y viviendo una vida mas o menos
normal, justo como lo mencionamos anteriormente, habra abundancia de uvas, abundancia de frutos y sin
embargo el precio del vino sera muy elevado; este panorama pareciera ser paralelo al discernimiento dado en
algunas de las perspectivas biblicas del Nuevo Testamento, sobre la generacion que vera la Venida del Mesias.
Este es un aspecto de la ensefianza del Talmud que hasta ahora podemos ver, pero existen otras opciones
interesantes que parecieran estar conectadas con esta misma ensefianza.

Una de ellas es la declaracion de Rabi Nehemid, la cual dice que durante la Venida del Mesias, el reino sera
convertido a la herejia. La palabra hebrea que se utiliza aqui para 'herejia’ es 'minut' y los comentaristas
tradicionales del Talmud dicen: “el reino sera convertido a la herejia”, significa el Imperio Romano. Es una
impresionante premonicién, Rabi Nehemia quien vivié alrededor del afio 150 D.C., habla de la conversion del
Imperio Romano al Cristianismo, lo que ocurrié durante los dias de Constantino el Grande en el afio 313. Uno
puede ya observar la direccion a la cual se dirige el Imperio Romano en el afio 150 D.C. y que sera su conversion
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a la herejia y aqui 'herejia’ significa Cristianismo.

Es también interesante resaltar el hecho de que ellos conectan el hecho de la conversién al Cristianismo con la
Segunda Venida o con su mirada puesta en la Venida del Mesias.

Un concepto similar a este lo encontramos en Mateo, en el contexto de una comisién menor en la cual Yeshua
envia a sus discipulos a predicar el Reino en las ciudades de Israel. En el verso 34 de Mateo 10, él dice algo
interesante que pudiera tener relaciéon con este concepto: “No piensen que yo he venido a traer paz a la tierra; yo
no he venido a traer paz sino espada. Porque he venido para que el hombre contienda en contra de su padre, y
gue la hija se torne en contra de su madre, y la nuera en contra de su suegra, y los enemigos del hombre seran
aquellos de su propia casa’. El contexto aqui se refiere a que en la era del Mesias y su presencia traera
confrontacion en el mundo entre el bien y el mal, entre aquellos que estan comprometidos con Dio's y los que no lo
estan. En el mismo capitulo Jesls dice que no vendra hasta que el Evangelio, las Buenas Nuevas hayan sido
predicadas en todas las ciudades de Israel. En Mateo capitulo 10:23, leemos: “Cuando os persigan en una ciudad,
huid a la otra, porque ciertamente os digo, vosotros no acabareis de ir a todas las ciudades de Israel antes de que
el Hijo del Hombre venga”. En otras palabras, el concepto es que toda la tierra tiene que haber sido cubierta por el



Evangelio antes de que él venga. Podemos ver aqui la posicién en mayor escala que habla de la conversion del
Imperio Romano a la herejia. Desde el punto de vista de los rabinos, por supuesto que la fe en el Mesias era la
herejia. Por lo tanto esta es la vision que nos da Rabi Nehemia, y que Raba apoya: la conversion de todo el reino
a la herejia esta relacionada con la enfermedad de la lepra. En otras palabras, relacionan al Cristianismo con la
lepra. Es una especie de infeccidn que se propaga y eventualmente toma posesién de todo el cuerpo. Esa es la
idea interpretada por los rabinos.

Ahora, esto es muy interesante porque cuando abordemos la siguiente pagina, veremos lo que los rabinos
piensan, que el nombre del Mesias es “el leproso”. Permitanme adelantarles algo de lo que estudiaremos en la
siguiente leccién acerca de lo que los rabinos discuten sobre cual sera el nombre del Mesias. Esta seccién que
dice que el Mesias es un "leproso”, esta incluida dentro de esta discusion. Aparece luego en la pagina 98b, y esto
es lo que dice el texto de acuerdo a los rabinos: "Su nombre es “el erudito leproso”, como esta escrito:
Ciertamente llevd él nuestras enfermedades y sufrid nuestros dolores, jpero nosotros lo tuvimos por un leproso!,
herido y afligido por Dio's".

El vocablo que se utiliza aqui para 'leproso’ es 'nagua’ (herido, enfermo). Al espafiol se traduce como 'herido’, pero
en realidad la implicacion aqui es que estaba enfermo de lepra, por lo menos en el contexto del hebreo biblico. Es
asi, que esta mencion justifica que el nombre del Mesias o uno de los nombres, es 'el Leproso’, esta es una cita
tomada de Isaias 53, la cual esta por supuesto en el contexto de la profecia mesianica que predecia el sufrimiento,
la muerte y la expiacion que el Mesias haria por la humanidad. Asi que esta seccion es muy importante desde el
punto de vista que relaciona a Isaias 53 con el Mesias y el nombre de leproso que se le asigna.

Regresemos ahora a nuestro tema y veamos el significado de esta relacion con Raba. Raba establece una
comparacion del tiempo de la Venida del Mesias con la conversion del Imperio Romano al Cristianismo, y esa
comparacion esta descrita en términos de la enfermedad de la lepra y aun esta relacionada con el leproso de
Isaias 53.

De esta forma, hay un ciclo profético que existe entre los rabinos y que en cierta forma se ajusta adecuadamente
al concepto biblico del Mesias, y que también esta presente en el Nuevo Testamento, el Mesias es el siervo
sufriente de Dio's y es el que cumple a plenitud la prediccion de Isaias 53.

Como usted debe recordar, el eunuco etiope de Hechos 8, viajaba de Jerusalén después de haber adorado en el
Templo durante las festividades. Viajaba de regreso a Etiopia en un carruaje en el camino a Gaza donde
probablemente tomaria un bote y navegaria por el rio Nilo hasta Etiopia. Ese eunuco etiope, aparentemente habia
comprado una copia nueva del pergamino de Isaias. Entonces, mientras €l se encontraba leyendo el libro de
Isaias, Dios le dijo a Felipe el evangelista, que fuera a buscar transporte y que se uniera al eunuco en su carruaje
camino a Gaza. Felipe, que desde luego buscaba un medio de transporte, logré subirse en ese carruaje y se
encontré con el etiope leyendo al profeta Isaias, precisamente en la pagina que correspondia al capitulo 53 que
hoy en dia conocemos. Digo "hoy en dia", porque ciertamente en esa época los escritos no tenian capitulos ni
versiculos, y él simplemente estaba leyendo esa seccion a la que hoy llamamos Isaias 53. Y la pregunta que el
etiope formuld a Felipe fue: ¢ A quién se esté refiriendo el profeta, de si mismo o de alguien mas?

Esa ha sido la posicién del mundo judio en los ultimos mil afios, ellos no quieren aceptar que Isaias 53 se esta
refiriendo al Mesias. Por supuesto que nadie en toda la historia de la humanidad ha cumplido con esa prediccion
como se ha cumplido en Yeshua. Como ustedes lo han notado, algunas veces yo digo JesUs y otras veces
Yeshua. Su nombre es Yeshua en hebreo y tiene su significado. Jesus es el nombre tradicional que los Cristianos
han transliterado del Griego a lenguajes europeos, Francés; Inglés; Espafiol, Jesls; Jesus; Jésus, son s6lo una
transliteracion. Su verdadero nombre en hebreo y que tiene un significado, es Yeshua. Yo a propésito, utilizo
ambos de vez en cuando para que tanto el escucha como el lector se acostumbren a la forma en que debe ser
pronunciado y esa forma es Yeshua. Pero con el propoésito de que el sonido indique de que estoy hablando de
alguien completamente diferente, entrelazo los nombres para que la persona que escucha y el lector puedan hacer
en su mente la conexion entre Jesus y Yeshua.

En mi opinidn, es muy importante discernir el significado de la prediccién de Rabi Nehemia. Primero, porque
histéricamente la conversién del Imperio Romano al Cristianismo se diera 163 afios después de que él lo predijera.
En segundo lugar, que la declaracion de Raba apoyando la prediccién de Rabi Nehemia es tomada de la seccién
del libro de Levitico relacionada con la lepra. Esto es muy importante, y continuaré en la proxima lectura, en una
posicion oficial rabinica, no en una posicion individual, que esta basada en Deuteronomio 32:36.

Antes de profundizar un poco mas en este verso, me gustaria decir algo acerca de Deuteronomio capitulo 32, al
cual también se le llama el Cantico de Moisés, a diferencia de Exodo 15 que es el Cantico de Moisés sobre los



hijos de Israel después de cruzar el mar. En este caso, es el Cantico de Moisés en el que le habla a su pueblo
Israel antes de subir a la montafia para morir alli. Es el Gltimo cantico de Moisés, él canta basicamente su canto
del cisne, basado en un patrdn riv (riv en hebreo significa ‘juicio’ o 'corte’, un asunto judicial). Moisés le implora al
pueblo de Israel y lo invita a ir a la corte con él. Invita a los cielos y la tierra para que sean jueces entre Israel y
Dio's, y Moisés es el testigo principal en la acusacion.

“Prestad oidos oh cielos y hablaré y deja que la tierra escuche las palabras de mi boca. Que mi ensefianza sea
como gotas de lluvia y que mi discurso destile como rocio, como suave lluvia sobre la grama y como gotas sobre
la hierba. Proclamaré el Nombre del Sefio'r. Engrandeced a nuestro Dio's” (v. 2-3).

Dio's ha sido traido a juicio, El es el demandante, e Israel es el acusado. Moisés es el testigo departe de Dio's, los
cielos y la tierra son el jurado. Es asi, que el cantico se desarrolla, como un caso judicial. Entonces, cuando
llegamos al verso del cual estamos hablando, el 36, el contexto es como Israel provocé el enojo de Dio's al adorar
otros dioses, nuevos dioses que no conocian, dioses detras de los cuales existian demonios, como lo dicen los
versos 17 y 18. Y Dio's dice en el verso 20, que escondera Su rostro del pueblo, en el verso 36 Dio's esta
empezando la declaraciéon de la sentencia. Tiene misericordia de ellos pero también les da el veredicto de
culpables. Empezaré a leer ahora desde el verso 34 para tomar el contexto de como los rabinos analizan el tiempo
y la Venida del Mesias:

"¢ No tengo yo esto guardado conmigo, Sellado en mis tesoros? Mia es la venganza y la retribucién; A su tiempo
su pie resbalara, Porque el dia de su afliccion esta cercano, Y lo que les esta preparado se apresura. Porque el
Sefio'r juzgara a su pueblo, Y por amor de sus siervos se arrepentird, Cuando viere que la fuerza perecié, Y que
no queda ni siervo ni libre. Y dira: ¢ Dénde estan sus dioses, La roca en que se refugiaban; Que comian la grosura
de sus sacrificios, Y bebian el vino de sus libaciones? Levantense, que os ayuden Y os defiendan".

El contexto por supuesto esta en el verso 36. “el Sefio'r hara justicia a Su pueblo” y la traduccion judia que se
observa en el Talmud del mismo pasaje dice: “Por cuanto el Sefio'r juzgard a Su pueblo y luego se arrepentira a
causa de Sus siervos”. En espafiol dice: "Porque el Sefio'r juzgard a su pueblo, Y por amor de sus siervos se
arrepentird”. El original en hebreo es mucho mas severo que las traducciones convencionales como la RVR1960,
pero no establece aqui alguna diferencia para nuestra comprensién. En ambos casos, el pecado del pueblo ha
alcanzado un cierto incremento, un cierto nivel, y Dio's tiene dos sentimientos con los cuales tiene que lidiar. Uno
es justicia, Su venganza, Su recompensa y la otra es Su misericordia. Y estos dos sentimientos estan en el
Cantico de Moisés y por supuesto en todos los profetas. Asi que los rabinos leen este pasaje del verso 26: “El
Sefior juzgara a su pueblo (o justificara a su pueblo) y tendra compasién (o en hebreo, se arrepentira por sus
siervos)". Dos traducciones diferentes pero de cualquier forma, Dio's al mismo tiempo le esté diciendo al pueblo,
esta bien, han escogido adorar a otros dioses, han caido en tribulacién y sufrimiento. Ahora tendré compasion de
ustedes y esa compasion tendra que ser paso a paso, sera en etapas.

La primera etapa es que seran capaces de ver que su fuerza se ha ido. No quedara ningin poderoso, no tendran
en quien apoyarse y en ese momento Yo les diré: Esta bien, llamen a sus dioses a los cuales han estado
adorando, veamos quien come realmente de la grasa del sacrificio. A los pueblos a los que han ofrecido
sacrificios, a los dioses a los cuales les han ofrecido sacrificios y dado su devocién, veamos a ver si ellos vienen
en su ayuda. Por supuesto, cuando ese momento llegue, cuando todas las tlnicas se hayan agotado y no existan
salidas para Israel, ese sera el momento para que Dio's intervenga y tenga compasion de sus hijos. Asi de simple.

En este contexto de la discusion rabinica, la afirmacion de Rabi Zera, es traida para terminar esa discusion y dice:
Cuando ustedes sabios rabinos se unen para calcular el tiempo y la hora de la llegada del Mesias, y como sera y
gué sucedera en esa generacion, recuerden, hay tres cosas que son desapercibidas, que vienen sorpresivamente:
El Mesias es una de ellas, un articulo que se encuentra mientras usted camina por la calle, “justed no espera
encontrarse algo!”, y un escorpion que viene como sorpresivo ladron. Rabi Zera y su declaracion sella la discusion
acerca del tiempo, hora y acontecimientos acerca de cuando sera la Venida del Mesias.

Usted debe estar listo para recibir la sorpresa sin importar cuando sea que él venga y no mezclarse en
discusiones que especifiquen la era y la generacion en las cuales el Mesias vendrda, porque él vendra de sorpresa.
Esto es lo que ensefia Mateo 24 y muchos otros pasajes del Nuevo Testamento. Vendra como ladrén en la noche,
vendra cuando nadie menos lo espere, vendra cuando los pueblos digan paz, paz; vendra cuando las personas
estén en el campo. Ellos no estaran listos para el fin del mundo, como hoy lo sabemos, ellos se estaran
preparando para mafiana, es por esto, que la persona va a los campos a sembrar. El espera que eventualmente
vaya a llover y la semilla que él sembr6 crezca y pueda luego cosecharla. Si supiera que es el final, no iria a
sembrar, él sigue sembrando porque espera que el mundo siga siendo tal como es. Por lo tanto, cuando las



personas menos lo esperen, el Mesias vendra como un escorpién y como un objeto que se encuentra en la calle.
Cuando las personas menos lo esperen, es ahi cuando el Mesias vendra, como reldmpago en el cielo.

Aqui cerramos esta porcion del Talmud, y sugiero que la dejemos hasta aqui en este momento y continuemos con
nuestro préximo estudio con una seccién muy interesante que esta relacionada con el calendario judio que tiene
un concepto del Milenio y explica realmente su concepto en términos de la interpretacion biblica y segun el
contexto judio de la era talmudica.

Hemos estado lidiando con pasajes en el Talmud, principalmente de la seccién del Tratado Sanedrin que estan
relacionados con conceptos mesianicos que los rabinos escribieron entre el siglo | A.C. y el siglo V D.C.

Este fue el periodo en el cual el pensamiento y escritura del Talmud fueron coleccionados, recopilados y editados
juntamente. Estamos ahora en la pagina de Sanedrin 97a, relacionada con un pasaje muy interesante que
basicamente hace un trazado de la historia que los cristianos llaman doctrinas del milenio. En el Nuevo
Testamento encontramos sélo un libro que habla del Milenio y es el libro de Apocalipsis en el capitulo 20. Esto es
lo que Juan nos dice en ese capitulo:

“Vi a un angel que descendia del cielo, con la llave del abismo, y una gran cadena en la mano. Y prendi6 al
dragén, la serpiente antigua, que es el diablo y Satanas, y lo até por mil afios; y lo arrojé al abismo, y lo encerré, y
puso su sello sobre él, para que no engafiase mas a las naciones, hasta que fuesen cumplidos mil afios; y
después de esto debe ser desatado por un poco de tiempo. Y vi tronos, y se sentaron sobre ellos los que
recibieron facultad de juzgar; y vi las almas de los decapitados por causa del testimonio de JesUs y por la palabra
de Dios, los que no habian adorado a la bestia ni a su imagen, y que no recibieron la marca en sus frentes ni en
Sus manos; y vivieron y reinaron con Cristo mil afios. Pero los otros muertos no volvieron a vivir hasta que se
cumplieron mil afios. Esta es la primera resurreccion. Bienaventurado y santo el que tiene parte en la primera
resurreccion; la segunda muerte no tiene potestad sobre éstos, sino que seran sacerdotes de Dios y de Cristo, y
reinaran con él mil afios. Cuando los mil afios se cumplan, Satanas sera suelto de su prision, y saldra a engafiar a
las naciones que estan en los cuatro angulos de la tierra, a Gog y a Magog, a fin de reunirlos para la batalla; el
namero de los cuales es como la arena del mar”.

Esto es todo lo que sabemos de la doctrina del milenio en el Nuevo Testamento donde esta escrito explicitamente
en la Biblia concerniente al periodo de los mil afios. Ahora, la pregunta que surge en nuestra mente es de dénde



procede esta enseflanza y cémo encaja en el esquema general del pensamiento biblico. No hay mucho en el
Nuevo Testamento mismo o en la literatura cristiana que sea lo suficientemente antiguo como para lograr una
interpretacién sobre el Nuevo Testamento. Pero nosotros si tenemos esta ensefianza en la literatura judia, la cual
leeremos y trataremos de entender a la luz de su historia y que nos pueda iluminar en cémo deberiamos tratar
esta porcidn del capitulo 20 de Apocalipsis que acabamos de revisar. Vamos a leer del Tratado Sanedrin,97a:

"Rabi Katina dice: El mundo existira por seis mil afios y el otro [milenio, el séptimo] sera de desolacién como esta
escrito: 'Y el Sefio'r Unicamente sera exaltado en ese dia’, [mencion de Isaias. 2:11]. Abaye dice: Sera desolacion
por dos mil afios, como esta escrito: 'Después de dos dias El nos revivird; en el tercer dia, nos levantara y
estaremos a su lado [mencionando a Oseas 6:2]. Dos dias significan dos mil afios de acuerdo al Salmo 90:4 que
se menciona mas adelante.

Ha sido ensefiado de acuerdo a Rabi Katina: Justo como el séptimo afio es un afio de productividad en siete, asi
es con el mundo: mil afios de siete seran improductivos, como esta escrito: 'Y sé6lo el Sefio'r sera exaltado en ese
dia, [mencionando el Salmo 90, que es un canto dedicado al dia del Shabat], queriendo decir que ese dia sera
Shabat, y también se ha dicho, que mil afios para tus ojos son pero como el ayer que ya paso.

Un dia también es explicado en el mismo Salmo verso 4, como si fueran mil afios. Asi que, el Salmo 90, el cual es
leido en Shabat en todas las sinagogas, es interpretado por Abaye y por el Talmud mismo como un periodo de
reinado de mil afios. El asunto que necesitamos observar aqui es que todo el esquema de este reinado de los mil
afios es tomado de la historia de la Creacion. El mundo fue creado en seis dias y al séptimo dia Dio's descanso.
Asi, toda la historia esta vista bajo un panorama de una semana: seis dias y un séptimo de descanso. Si usted
toma el relato de la Creacidn la cual durd seis dias y lo interpreta de acuerdo al Salmo 90, en el que un dia
equivale a mil afios, usted tiene ve la historia con una perspectiva de seis mil afios y algo de para-historia en el
afio siete mil, que es el dia en que solo el Sefio'r serd exaltado. En la literatura judia y en los libros de rezos
(sidurim), se hace mencioén de un dia el cual sera enteramente Shabat, es decir, sera como el Shabat. No habra
faenas agotadoras, no se hara ningun trabajo, no habra enojo ni dolencia. Sera un dia divino, de descanso
celestial para la humanidad, porque el Sefio'r descansé en el séptimo dia. Asi que, los siete mil aflos después de
un periodo de seis mil, seran mil afios de descanso. Voy a regresar a este pasaje en un momento, pero primero
continuaré con este pasaje del Talmud y regresaré luego al Apocalipsis para entender la relacién que existe entre
uno y otro.

La mencion nuevamente del salmo 'un canto para el dia del Shabat', esto es un total Shabat, un dia que es un
periodo de completa desolacion. Quiere decir que no hay creacién sino descanso, también esta escrito: ‘porque
ante mis ojos mil afilos son como el dia de ayer que ya pasd'. Aqui de nuevo se menciona al Salmo 90, justificando
gue un dia equivale a mil afios. El Talmud nos trae otro pasaje, uno mas antiguo, atribuido a Tana Debey Eliyahu
gue es una fuente del Talmud que contiene gran cantidad de material midrashico y tiene alguna atribucion al
profeta Elisha, que es talmidico por naturaleza.

Esto es lo que el Tana Debey Eliyahu dice: "El mundo existird por seis mil afios. En los primeros dos mil afios
habia desolacién; desolacion aqui es 'tohl va'vVohu', que significa lo que habia en el mundo antes de los seis dias
de la creacion, 'caos total', asi el mundo estara desolado por dos mil afios. Los rabinos lo interpretan como que la
Tora no existe. Es una tradicion que Abraham tenia 52 afios cuando empezé a convertir a los hombres para que
adoraran al Unico y Verdadero Dio's. Desde Adan hasta entonces, dos mil afios transcurrieron de acuerdo con la
tradicion judia. Asi, los primeros dos mil afios se dieron antes del gobierno de la Tord, antes de que fuera dada en
el Monte Sinai, antes de que el hombre tuviera conocimiento de que existe un Dio's verdadero, Creador del cielo y
de la tierra. Por dos mil afios la Tora florecera, significando esto que sera un periodo de la Ley Mosaica. Desde el
52° afio de Abraham hasta 172 afios después de la destruccion del Segundo Templo. Esto no implica que la Tora
dejara de existir a partir de ese momento, de acuerdo con el Talmud, es simplemente para distinguir la era
siguiente. Este es el comentario rabinico que esta hecho para interpretar estos pasajes: Por dos mil afios la Tora
florecera y los siguientes dos mil afios de acuerdo con el Talmud seran la era mesianica. EI Mesias vendra
durante ese periodo y establecera su reino durante estos dos mil afios siguientes, los cuales son llamados la era
mesianica. Pero por causa de nuestras iniquidades, estos afios se habran perdido, afiade el Talmud. En otras
palabras el Mesias debia haber venido al final de los cuatro mil afios a partir de la creacién, pero siendo nosotros
tan pecadores, afiade el Talmud, él no vino, no se mostrd, y todos estos afios de acuerdo con el Tana Debey
Eliyahu fueron perdidos por causa nuestra y la promesa no se cumplid. Esta es una actitud muy interesante que
necesitamos examinar mas de cerca.

Regresemos y hablemos un poco acerca de este concepto de historia mundial en el esquema de una semana, el
esquema del Shabat. La Creacion no es vista por los rabinos como un acto Unico de la naturaleza. Es visto como
un evento césmico, que el Creador de todo el Universo, no sélo de la tierra, sino también el Creador del sol, de la
luna y de todas las estrellas, tiene un plan, un esquema en el cual y por alguna razén necesité crear nuestro



mundo. Y el mundo fue creado en seis dias y en el séptimo dia dej6 de crear y descansé. Lo mismo aplica como
verdad con toda la historia, existe el micro y el macro. En el micro estaba el jardin del Edén, en el macro hablamos
de todo el mundo. De la manera en que Dio's ordené a los hijos de Israel que descansaran en el séptimo dia, hay
un esquema de siete. Cada siete afos la tierra debe estar inactivada, es un afio sabatico. Siete veces siete, el
cincuentavo afio es el afio del jubileo, se liberan los prisioneros, se cancelan las deudas y se libera la tierra que
fue vendida. Es un afio a favor del Sefio'r, es decir, liberar todo el pueblo de Dio's y de retornar todo a su estado
anterior, este es el afio del jubileo. Esta es la forma en que los rabinos miraron la Creacion, y toda la historia, que
se mueve en un esquema de siete. Y se guia por un esquema de siete y si miramos este pasaje del Salmo 90 que
indica que un millar de afios es un dia ante los ojos del Sefio'r, entonces, si dice siete dias, significa que el mundo
durara siete mil afios. Pero entonces, ¢qué sucede con este dia, que es un dia de Shabat, el Gltimo dia en estos
ultimos siete mil afios? ¢ Existe un cambio en el sistema bajo el cual el mundo funciona, como el cambio que existe
en el dia del Shabat cuando usted deja de trabajar, 0 como en el afio sabatico en el cual usted no trabaja y deja la
tierra reposar y usted no la labra? En ese afio Dio's le provee al igual que lo hizo cuando alimenté a los hijos de
Israel con el mana en el desierto. Por seis dias ellos recogian el mana, pero si lo recogian por partida doble, es
decir, el miércoles, el mana se pudria y se llenaba de gusanos y se volvia incomestible; pero si recogian el mismo
mand el dia viernes, el sdbado no recogian y el mana se mantenia bueno y no era atacado por gusanos en el
séptimo dia. Asi que hay algo sobrenatural en el esquema al que los Rabinos miran para entender la relacion
entre la creacion y la historia. Y de este esquema idearon diferentes métodos y argumentos, como la discusion
entre Rabi Kattina y Abaye de si son mil o dos mil afios, cada uno de ellos mencionando un pasaje de los profetas
para justificar su argumento.

Después de la discusién entre R. Kattina y R. Abaye, sacan a colacion otro argumento de R. Kattina que el afio
siete mil es un dia de Shabat y lo hacen basados en el Salmo 90, porque es un Salmo, un canto para el dia del
Shabat y en el mismo Salmo encuentran la razén, porque el dia de Shabat no es el mismo al final de cada
semana que el dia de Shabat al final de cada mil afios, puesto que el mismo Salmo lo dice, mil afios delante de tus
ojos son como el dia de ayer que ya paso . Porque mil afios son como el dia de ayer. Por lo tanto, haciendo una
conexion entre las dos cosas que vienen del Salmo 90, los Rabinos podian deducir que el periodo de los Ultimos
mil afios de los siete mil seria un periodo de liberacién, un periodo de desolacién en el sentido de que nada nuevo
seria creado y que no habra nuevas leyes sino que Dios descansara al igual que todos los santos. Encontramos
algo relacionado con este descanso en Hebreos capitulo 3 y 4. Aqui tenemos un midrash con el Salmo 95 y en el
contexto de esta midrash el escritor también utiliza la palabra dia como el dia del Shabat eterno. Hebreos capitulo
4: “Tengamos por lo tanto temor, no sea que no alcancemos alguna promesa de entrar en su descanso con EI".
Notemos que la promesa es que entrariamos en un su descanso. Verso 2: “Porque a nosotros nos ha sido
predicado el evangelio al igual que a ellos, pero no les fue de provecho pues no tuvieron fe en lo que escucharon.
Para los que hemos creido, entraremos en su descanso. Conforme El lo dijo: Como lo he jurado en mi ira, si acaso
entraran en mi reposo, sus obras estaban acabadas desde la fundacién del mundo.” En otras palabras, estas
obras que Dios habia preparado en la creacién del mundo, ya estaban acabadas antes de la creacion, en la
fundacion del mundo. De otra manera, este plan de que el mundo existiera y que al final de éste los santos
entraran en un periodo de reposo, siempre pertenecié al plan de Dios, de acuerdo con el verso 3 del capitulo 4 de
hebreos.

Ahora, capitulo 4 verso 4 de Hebreos:

“Porque EIl hablo en cierto lugar del séptimo dia y dijo que Dios repos6 de todas sus obras en el séptimo dia.” De
nuevo, refiriéndose al acto de la creacion y al descanso de Dios en el séptimo dia, tenemos en el verso 5: “Y otra
vez en este mismo lugar, si ellos debieran entrar en mi reposo (alusiéon al Salmo 95) puesto que hay algunos que
puedan entrar en él, y a aquellos a quienes se les pregon6é primeramente las buenas nuevas y no entraron a
causa de su desobediencia, se determina un dia: Hoy, diciendo después de tanto de tiempo por medio de David
(incluso como ya tantas veces se ha dicho antes), si oye hoy mi voz, no endurezca su corazén. Porque si Josué
hubiera dado el descanso, no estaria hablando de otro dia. Queda por tanto otro dia de reposo Shabat para el
pueblo de Dios”.

Es un esquema, un plan, que el escritor de Hebreos obtiene del Salmo 95 y del relato de la creacion que
basicamente quiere decir, si el Salmo 95 que fue escrito por David mucho tiempo después de la creacion, promete
aun otro reposo, entonces esto no es un descanso, es una promesa hecha por la ley de Moisés en la Torah. Es
otro descanso, del cual se habla en el acto de la creacién. Es un reposo escatoldgico e infinito por el que estamos
esperando. Que ellos no entraran en este reposo en el tiempo de Josué cuando arribaron al Territorio. Ellos no
entraron en ese reposo postrimero que Dios habia prometido. Porque si hubiesen entrado, no existiria la promesa
de David, no habia necesidad de que David prometiera, ellos hubieran tenido ya ese reposo. Pero desde David,
muchos afios después de Josué, todavia promete un descanso, ellos deben estar esperando por este reposo, esto



es, el descanso futuro que esta por venir. Es el mismo plan, el mismo esquema que vemos con los Rabinos del
Talmud. En otras palabras, hay un acto de creacion y hay un séptimo dia de creacién en el cual Dios descanso, lo
cual es obligado en la ley de Moisés, pero existe otro reposo, uno infinito.

El reposo con el que estamos lidiando aqui es un dia de descanso absoluto, como lo expresa el Talmud, mil afios
de ese reposo.

Ahora es importante mirar a ese esquema, porque creo que es histérico, tomado del acto de la creacion.
Regresemos por un momento al pasaje de Tana debe Elyyahu donde dice que el mundo existira por seis mil afios
y luego habra desolacién, Tohu vaBohu, caos o0 en cualquier otro lenguaje que el Génesis sea interpretado. En el
verso dos dice: “Ve eretz haita Tohu vaBohu” (el mundo estaba revuelto, en caos.) Y asi, los primeros dos mil
afios seran desastre total. Por qué caos? No hay Torah antes que la ley fuera dada. Y por supuesto es la
generacion del diluvio que destruy6 toda clase de vida — Tohu vaBohu-. Fue la generacién de la torre de Babel
antes de Abraham —Tohu vaBohu-. EI hombre fue confundido por Dios, le dio diferente idioma, diferente lenguaje y
por tanto es Tohu vaBohu, caos. En los proximos dos mil afios la Torah reinara y la Ley de Moisés florecera y el
hombre vivira en el mandamiento de la Torah, no Tohu vaBohu, la Torah trae orden a la creacion. La tercera era
de acuerdo con Tana debe Eliyyahu, es la Era Mesianica.

Es interesante notar que en la actualidad el calendario Judio marca hoy 5757 afios. Eso significa que de acuerdo
con el calendario Judio que por cierto lo admiten los Rabinos y los cientificos, hay doscientos afios perdidos entre
el periodo de Esra y Nehemiah y la primera literatura Judia tradicionalista que resurge durante el periodo
Helénico. Estos doscientos afios se perdieron en el calendario Judio y nadie sabe mucho acerca de esto, nadie
sabe que sucedid con los judios en el Territorio y no existe ninguna tradicion rabinica al respecto. Por lo tanto
generalmente se agregan estos doscientos afios de historia Judia al calendario, es una especie de era oscura en
la historia del Judaismo y que se desconoce lo sucedido durante ese tiempo, pero que al agregarlos al calendario
significaria que hoy estariamos en el afio 5957 muy cerca de llegar a los 6000 afios. Si le restamos 1957, nos
estariamos devolviendo al primer siglo, al tiempo en que Yeshua vivid y camind por el Territorio y fue crucificado
por los Romanos y al tercer dia resucité de los muertos y cuarenta dias después ascendi6 para estar con su Padre
en el Cielo.

Esta perspectiva de Tana debe Eliyahu es sumamente interesante, muy interesante. Nos dice que los Ultimos dos
mil afios seran la era Mesianica. Ahora estamos en el afio 1997 del calendario Cristiano Gentil Occidental, lo cual
significa, de acuerdo con Tana debe Elyyahu, que estamos viviendo en este momento, la era Mesianica. Pero el
Talmud, escrito por rabinos que vivieron en Babilonia durante el reinado Bizantino, dice que es cierto lo que Tana
debe Elyyahu expresa, que los ultimos dos mil afios seran de la era Mesianica pero que debido a todas nuestras
iniquidades, estos afios estaran perdidos. Pero para nosotros, que creemos en el Mesias, que sabemos que es
Yeshua, el Hijo de David, al cual llamamos en otros idiomas Jesus de Nazareth, esos afios no estan perdidos.
Dios ha mantenido su promesa y los Ultimos dos mil afios han sido la era del Mesias. Israel se ha mantenido en
la didspora y no gozado de la guia ni de la presencia del Mesias, pero para nosotros que si le conocemos,
sabemos que nos encontramos en la era Mesianica.

Regresemos ahora al libro de Revelaciones para ver si podemos comprender un poco mejor lo que el escritor del
libro esta tratando de explicarnos. Si nos aferramos a esta idea de los siete mil afios, siendo los Gltimos mil afios
un Shabat, entonces nos damos cuenta de que el escritor del libro de Revelaciones esta utilizando este mismo
pensamiento, de que Satan estd atado y que por supuesto sera un dia de reposo puesto que Satan estara atado,
es un afo de reposo, mil afios de descanso, de Shabat. Asi que Satén, el dragén, la serpiente, el Demonio (todos
estos apelativos se encuentran en el capitulo 20 verso 2) estara encadenado en el abismo y no podra engafiar a
las naciones hasta que se cumpla el periodo de los mil afios y luego sera librado por un corto periodo de tiempo.
Pero luego habra un final para él después de ese tiempo. Esta era de mil afios son equivalentes a un dia de
Shabbath. La creacidn, seis mil afios, seran seis periodos de mil afios como usted lo puede ver en la historia de la
creacién y en los Ultimos mil afios Satanas serd encadenado. No engafiard mas a las naciones. Cuando el milenio
haya culminado —motzey Shabbath- serd soltado por un corto periodo de tiempo, pero inmediatamente después,
vendra el juicio. El verso 4 en el capitulo 20 dice: “Y vi tronos y ellos se sentaron en ellos y les fue dado juicio...”
¢,De quién esta hablando? El se refiere a los apostoles en una nueva alusion al Salmo 122 que dice que vi a las
tribus en Jerusalén sentadas en el trono de David, en los tronos de David para juzgar a las naciones. Y aqui desde
luego aparecen los apostoles, los doce apdstoles, como las doce tribus, ellos estan sentados en los tronos de
David y estan proclamando juicio. El primer juicio que proclaman es para los martires, aquellos que han sido
decapitados y que sufrieron por ser testigos en la causa de JesUs y por la palabra de Dios y que no han adorado a
la bestia.

Ahora, después del Shabat viene el juicio. Hay un dia de Shabat y entonces el juicio. Por supuesto para que para
exista el juicio, el dia de Shabat sera de resurreccion, es un dia en el cual el alma es revivida, hay una nueva vida.



Por lo tanto, el escritor toma el contexto del Shabat y dice que es un dia de reavivamiento, un dia de regreso a la
vida, pero sélo para los santos. Los santos resucitaran, los otros esperaran al dia del juicio, la segunda
resurreccién, que sera para todos aquellos que estén para ser juzgados. El verso 7 dice: “Y cuando los mil afios
hayan concluido, Satan sera liberado de su prision y saldra a engafar a las naciones en los cuatro angulos de la
tierra y a Gog y Magog". El escritor del libro de Revelaciones se sitla de nuevo en el contexto de la guerra
escatoldgica llamada Gog y Magog, tomado del libro de Ezequiel. El apéstol Juan se refiere a Gog y Magog
sefialado en el libro de Ezequiel y que habla de una guerra escatoldgica que tendra lugar después de que Satan
sea liberado, después del dia del Shabat y el tratara de devorar a los santos, devorar a la tierra, pero fracasara en
su intento y perdera esa guerra y sera su final, sera también el final de la bestia y de los falsos profetas.

El verso 10 del capitulo 20 dice: “Y el diablo que engafiaba fue lanzado al lago de fuego y azufre donde se
encuentran la bestia y los falsos profetas y seran atormentados por siempre jamas”. En otras palabras, es como el
Faraon y sus ejércitos cuando salieron de Egipto y se ahogaron en el Mar Rojo. Asi el escritor del libro de
Revelaciones toma este esquema y lo une con lo que sucedera al final de la esclavitud. Satan y toda maldad seran
lanzados al lago de fuego como el Faraon y su ejército y sufriran por siempre, como lo estipula Daniel en el
capitulo 12. Ahi nos dice que va a suceder después de la resurreccion de todos los que han muerto. “Todos
aquellos que duermen en la tierra despertaran y los justos viviran eterno gozo y la maldad vivird una dominacion
eterna. Unamos todos estos esquemas, todos estos planes de la Biblia, la creacion del mundo, el dia del
Sabbatah que incluye el afio Sabatico y el afio del Jubileo, todo el ciclo de los siete, junto con el Exodo de Egipto,
unamos todas estas cosas, veamos el panorama a la luz de este concepto, que el mundo existira por siete mil y
gue los ultimos mil afios serd una era enteramente dedicada al Shabat.

Todas estas cosas, como lo hemos visto desde el contexto Judio de nuestra fe y del libro de Revelaciones, nos
confirman ese contexto. La pregunta aqui si lo tomamos como un esquema, un plan histérico o como una forma de
interpretar el programa que Dios tiene para la historia. De cualquier manera, no podemos negar lo que el texto
dice, nadie puede negar el historial Judio de donde proviene. El libro de Revelaciones no nos da una idea de que
esos mil afios sean un dia Sabético sacado del patron de la creacion. Pero si unimos todo el panorama se nos
aclara, las expresiones del libro de Revelaciones se relacionan con su historial Judio y como debemos
interpretarlas a la luz del Shabat y a la historia de la creacion.

Estamos en la leccion namero siete de una serie de las llamadas el Mesias en el Talmud. Estamos revisando
pasajes del Talmud que se relacionan con el Mesias. Estos versos constituyen un importante bloque de textos,
gue se encuentran entre las paginas 96 y 105 del tratado de Sanedrin. Estamos ahora en la pagina 97 de ese
tratado que pertenece al Talmud Babilénico. En el Ultimo articulo estudiamos una serie de pasajes que se
relacionan con la venida del Mesias y con el concepto histérico que se ha generalizado después de la semana de
la creacion. Es decir, en toda la historia se habla de siete dias, donde cada dia representa mil afios y el sétimo dia
es el milenio final, un milenio de Sabbath. Vamos a continuar con este mismo concepto de esta pagina 97b del
tratado de Sanedrin.



Elijah le dijo al R. Judah, hermano del R. Salla el Pio: “El mundo existira por un periodo no menor a 85 jubileos y
en el ultimo jubileo el hijo de David vendra”. Entonces él pregunta que si sera al comienzo o al final. Elijah le
responde que no sabe. R. Judah pregunta: ¢Debe este periodo ser completado 0 no? “Yo no lo sé”. R. Ashi
comenta que Elijah le dijo que “antes de esto, no lo espere, pero después de este periodo debe esperarlo”.

En otras palabras, esta seccién que estamos estudiando se relaciona aun al mismo tépico, esto es, cuando sera la
venida del Mesias. Aqui esta presente el concepto de que el existira por un tiempo no menor a los 85 jubileos,
esto significa 4250 puesto que cada jubileo se compone de 50 afios y en el Ultimo jubileo el Mesias vendra. La
pregunta que formulé R. Judah es que si el Mesias vendra al principio o al final del Gltimo jubileo. Pero Elijah no lo
sabe. Esta cita, es Baraita, es decir que se encuentra fuera de Mishna y es una antigua fuente tannaitica. La
seccion deja a los rabinos en el aire. Da una fecha similar a las discusiones anteriores, sélo que ahora no esta
basada en una semana sino mas bien en los jubileos. Se sitta en el mismo marco de tiempo.

En la leccion anterior el tiempo era de 2000 afios Tohu vaVohu, caos antes que la Torah fuera entregada. Por
2000 afios la Torah florecera y los siguientes dos mil afios seran la era Mesianica. Esto hace suponer que el
Mesias que El vendra aproximadamente en el afio cuatro mil de acuerdo al calendario Judio. Los 85 jubileos se
encuentran en el mismo “parque de pelota” con sus 4250 afios. Hasta el dia de hoy el calendario Judio marca
5757 afios. Asi que de cualquier forma que usted lo mire, de acuerdo al punto de vista del Talmud, el Mesias
deberia haber venido hace 1750 o hace 2000 afios de acuerdo al calendario Judio, pero el Mesias no vino.

Rav Ashi responde a este planteamiento. R. Ashi es un Amora, un rabi Talmuadico del siglo cuarto. La respuesta
basicamente dice: “Antes de ese dia no esperen que venga, pero después del Ultimo jubileo deben estar
preparados para su llegada cada dia”.

Continuamos con la lectura del Talmud. R. Hanan b. Tahllifa le envié (mensaje) a R. Joseph: Una vez me encontré
con un hombre que poseia un pergamino escrito en Hebreo en caracteres Asirios. Voy a detenerme aqui para
explicar un poco lo que sucede. El texto Hebreo que tenemos hoy en la Biblia y la forma en que lo escribimos en
el presente es de caracter Asirio. Estos caracteres son las letras de forma cuadrangular del alfabeto Hebreo. Los
caracteres que nuestros ancestros utilizaron durante el periodo del primer Templo, son los llamados Cananitas.
Estos difieren en mucho de lo que leemos hoy. En promedio los Israelies, yo diria un 99.9% no puede leer la
escritura antigua que fue escrita durante ese periodo. Sélo los palientélogos o los arquedlogos que han estudiado
tienen la capacidad para leerla. Los sabios biblicos tampoco pueden leerla, ellos no estudian este tipo de escritura
la cual es encontrada con evidencia arqueolégica y en escritos antiguos. Los pergaminos del Mar Muerto
contienen un poco de este tipo de escritura. Basicamente el tetragrdmaton, el Santo nombre de Dios, esta
preservado en los caracteres cananitas antiguos del Hebreo en esos pergaminos. Asi pues, R. Hanan le esti
diciendo a R. Joseph: Una vez me encontré con un hombre que tenia un pergamino escrito en Hebreo con
caracteres Asirios (eso significa los caracteres cuadrangulares similares a las letras que hoy conocemos) y yo le
pregunté: ¢cuando llegé a sus manos? (¢, Como encontré ese pergamino con letras diferentes?). El me contesto:
Yo me enrolé como mercenario en el ejército Romano y lo hallé entre los archivos de Roma.

En él se afirmaba que 4231 después de la creacion el mundo estara huérfano. Algunos de ellos (con el transcurso
de los afios) seran perdidos en la guerra contra los grandes monstruos marinos y otros en la guerra de Gog y
Magog vy en el resto (del periodo) sera la era Mesianica, cuando el Unico Santo, bendito sea El, renovara a su
mundo después de siete mil afios. R. Aha hijo de Raba dijo que seria después de cinco mil afios.

Esta es una discusion interesante. Contiene muchos aspectos histéricos importantes. Tenemos dos rabinos
discutiendo la venida del Mesias y se encuentran con la historia del hombre que hallé el manuscrito en los
archivos Romanos, muy probablemente del periodo del segundo Templo, escrito en Asirio y que fija la venida del
Mesias después de 4231 afios y que se acerca mucho a la anterior Baraita que hablaba acerca de 4250 afios y en
el dltimo jubileo. Asi que se sigue lidiando aqui con este jubileo de acuerdo a esta posicion sobre la venida del
Mesias y se apoyan en ese manuscrito en lenguaje Hebreo.

Es interesante en si mismo (el pergamino) puesto que nosotros sabemos que el ejército Romano después de
saquear Jerusalem en el afio 70 D.C., tom6 del Templo objetos y muchos de los documentos que ahi se
encontraban, de hecho muchos estudiosos han encontrado muchos de estos documentos en los archivos
Romanos que estan en poder de la Iglesia Catdlica hasta el dia de hoy. Aln existen miles y miles de manuscritos
Hebreos que no han sido ni mostrados ni revelados a nadie por parte de esa Iglesia. Ahora lo estan haciendo
poco a poco, gota a gota, revelando la qué clase de documentos tienen en su poder. En conexién con esto, yo
mismo me encontré un manuscrito en el palacio de Escorial en Espafia en 1988. Este palacio pertenecio al rey
Felipe, el segundo rey de Espafia. Tenian una fabulosa biblioteca de escritos y le pegunté al sacerdote Catélico
encargado que si habia algin manuscrito Hebreo y de inmediato me llevé a una vitrina en la que habia un bello



escrito de la Biblia, iluminado con hermosisimas pinturas. Yo le pregunté: ¢Tiene algin otro manuscrito
interesante en Hebreo? Y me dijo: Si, si. Ellos tienen muchos. Me encerré en una habitacion y después de
algunos minutos me trajo tres grandes manuscritos. Los abri y vi que estaban escritos a mano en pergamino en
una escritura Hebrea bellisima y muy legible. Cuando abri el primero estuve a punto de sufrir un desmayo. Se
llamaba “El Libro de la Sabiduria de Dios” y estaba dedicado al obispo de Toledo, Espafia, escrito en 1472, veinte
afos antes de la expulsion de los Judios de ese pais. Estaba escrito por un Judio, obviamente un estudiante del
rabinismo muy letrado en la materia. Estaba escrito en Hebreo y su titulo era “El Libro de la Sabiduria de Dios”,
pero estaba dedica a nuestro Sefior, Yeshua HaMashiah. Era una exposicién de fuentes estrictamente Judias, sin
una cita del Nuevo Testamento, del por qué Yeshua era el Mesias. Pedi permiso al sacerdote para publicar el
manuscrito y me contestd que regresara al dia siguiente. Cuando regresé, me dio un microfilm de manuscrito
completo -el cual conservo hasta el dia de hoy- y un permiso por escrito para su publicacion. Era totalmente
desconocido y nunca se publicé. Aln lo conservo; la Unica cosa que no tengo es ni tiempo ni dinero para
sentarme y poder traducirlo y publicarlo. Asi que literalmente, existen cientos de miles de manuscritos en posesion
de la Iglesia Catélica en idioma Hebreo.

Este pasaje del Talmud, escrito en algun periodo del cuarto o quinto siglo, reflejan esta realidad, que en los
archivos Romanos habian escritos que se referian a la venida del Mesias. El Talmud preserva esta verdad y
registros de que este manuscrito habia sido encontrado y en el que se dice que el Mesias vendra en el 4231
después de la creacion del mundo y que a su venida se maneja el concepto de una gran guerra mitoldgica contra
los monstruos del mar y la guerra de Gog y Magog. Después de estos afios de guerras sera la era Mesianica. En
otras palabras, este manuscrito sostiene —si lo ponemos dentro del marco de la teologia Cristiana- la venida del
Mesias, una gran guerra mitolégica en contra de monstruos y Gog y Magog, luego la bendicion de la era
Mesianica, uno diria que se trata de una teologia posterior a la tribulacion. La era Mesianica tomara lugar y luego
el mundo sera renovado después de 7000 afios. La era Mesianica empezara en el 4231, pero el mundo renovado,
nuevos cielos, nueva tierra en la forma en que lo describe lo profetizado por Isaias, sera solo a partir del periodo
de siete mil afios. Estos rabinos no ven un milenio aqui, ellos ven un periodo de casi dos mil afios y esa posicion
ya la hemos visto en secciones previas que hemos estudiado.

Rav Aha, un erudito Babilonio posterior, viene y dice: “La afirmacion era después de cinco mil afios y no después
de siete mil”. Bueno, sabemos que R. Aha estaba equivocado pues nuestro calendario sefiala el afio 5757.

Continuamos la lectura de la misma pagina. Ha sido ensefiado, dice R. Nathan: Este verso penetra y desciende
hasta el abismo, hablando de un versiculo tomado de Habacuc, capitulo 2, verso 3. Es un pasaje muy importante,
informativo sobre el pensamiento Judio acerca del Mesias y especialmente en el concepto de Maimonides del
Mesias. Vamos a analizarlo en un instante, pero leamos como el Talmud menciona este verso. Esta es la forma en
que lo traducen los Judios: “Porque la vision estd aln para un tiempo sefialado, pero al final hablara y no
mentird; aunque se tarde, espéralo, pero ciertamente esto vendra, no tardard”. Voy a leer este verso otra vez, para
gue notemos la confusién en la gramatica que esta traduccion refleja del texto Hebreo. El sujeto es la visién, pero
al final hablara, no mentira. ¢ Quién hablara y no mentira? La visidn; aunque se tarde, espéralo; entonces el sujeto
cambia a la mitad de su significado. Usted puede pensar que el sujeto sigue siendo la visién, pero en este punto el
sujeto es un pronombre masculino, él, no la. Aunque se tarde, espéralo. Porque ciertamente esto vendra no
tardara. De nuevo hay un intercambio entre él y esto, un pronombre personal por un adjetivo demostrativo.
Continuando la lectura del Talmud del pasaje: “No como nuestros Maestros, que interpretaron el verso, hasta el
tiempo y los tiempos y la divisién del tiempo.

En otras palabras, tiempo, otro tiempo y un tiempo dividido, esa es la forma traducida aqui de Daniel 7, verso 25,
los Gltimos tres afios y medio de la visién de Daniel. EI Talmud menciona este verso en la persona de R. Nathan,
de Habacuc y luego rechaza la opinion de los Maestros o sea los grandes rabinos, quienes lo interpretaron a la
luz de Daniel 7:25 y no como lo hace R. Simlai que expreso: Aliméntalos con pan de lagrimas y dales lagrimas a
beber una tercera vez; no como R. Akiba que escribi6: Aunque una vez es un corto tiempo y yo haré temblar los
cielos y la tierra, tomado de Hageo capitulo 2 verso 6. Tenemos tres versos, escritos por diferentes rabinos o
grupos diferentes de rabinos, de hecho, en diferentes periodos de tiempo. En cada uno de estos versos se dice o
parecen indicar un tiempo en el cual el Mesias vendria. Asi que tenemos el primer verso tomado de Habacuc 2:3,
el segundo tomado de Daniel 7:25 y el tercero tomado de Hageo 2: 6.

Regresemos a estos tres versos. La opinion de R. Akiba basada en Hageo es: La primera dinastia (los
Hasmoneanos) durard setenta afos, la segunda dinastia (los Herodianos), 52 y el reino de Bar-Kaziba dos afios y
medio. Esto es lo que el Talmud presenta como visién de R. Akiba de cuando el Mesias vendra. El por qué de la
relevancia de esta vison es que el fue quien nombré y ungié a Bar Kaziba, pero incluso hoy podemos llamarle Bar
- Kohba, como el Mesias. La gran revuelta Judia que fracasé durante los dias del César Romano Hadrian, 135
D.C. durd tres afios aproximadamente. En el afio 135 D.C. R. Akiba y otros nueve grandes rabinos que apoyaron
la revuelta, fueron ejecutados, crucificados de hecho, por los Romanos. Y la revuelta de Bar Koziba trajo gran



calamidad, Jerusalem fue totalmente destruida por Hadrian. Cuando digo totalmente, me refiero a que cada uno
de los edificios fue aplanado, cubierto con tierra y una nueva ciudad fue construida en la cima del monte en el que
una vez estuvo Jerusalem. El nombre de esa ciudad fue Aolia Kapitolina . Hedrian quiso cambiar, borrar el nombre
Jerusalem del mapa. Hoy por supuesto nadie sabe lo que Aolia Kapitolina significa y nadie ha escuchado nada de
ella excepto los arquedlogos e historiadores. Pero Jerusalem adn se mantiene aqui! Estamos viviendo en
Jerusalem ahora mismo, mirando por la ventana hacia el Parlamento, a la Corte Superior que fue reconstruida.
Nadie volvié a saber de Hadrian, algunos cuantos de Bar Kochba, pero todos saben de Jerusalem y de JesUs
Cristo, el Mesias.

Bueno, estas notas histéricas no son tan importantes, pero si lo es el repasar estos tres versos relacionados con la
venida del Mesias, con el desacuerdo entre los rabinos acerca de la interpretacion de ellos y la versiéon de R.
Akiba que interpreta este verso de Hageo como tres periodos con diferentes dinastias, incluyendo el corto reinado
de Bar Kochba, Bar Kaziba en el deletreo del Talmud que es el correcto. Hoy sabemos que {el se firmaba Bar
Koziba porque hemos encontrado sus letras en el area del mar muerto y tenemos su caligrafia y su firma. Asi que
sabemos que nombre real no fue Bar Kochba, que significa hijo de las estrellas, sino Bar Koziba que significa hijo
de la mentira y por supuesto que la historia a comprobado que tanto R. Akiba como Bar Koziba fueron falsos al
nombrar el primero como el Mesias al segundo y que trajeron una terrible y horrible calamidad sobre la nacién de
Israel y que caus6 que la mayoria del pueblo de Israel fuera echado de su Territorio, de Judea y de Jerusalem. En
ese tiempo el centro de aprendiza Judio se mudé hacia Galilea y de ahi hacia Babilonia y no ha regresado adn a
Jerusalem. La mayoria de aprendizaje Judio se encuentra en los Estados Unidos de América y no en Jerusalem.
Poco a poco pudiere ser que regrese, pero no se encuentra en este momento en Jerusalem.

Pero permitanme regresar a la opinién de R. Nathan tomada de Habacuc capitulo 2, verso 3 y analizarla mas
profundamente. ¢ Qué es lo exactamente dice? Dice que dentro de nuestras promesas existe una visién od hason
lamoed en Hebreo. Hay un tiempo para la visién, un tiempo sefialado. No mentira y al final hablara. Nuestra mision
es esperarlo, esperar sin rendirse, esperar y continuar esperando. Porque El vendra y no se tardara. ¢Por qué?
Porque hay un tiempo establecido, no lo conocemos pero nuestra tarea es esperar. Muy similar a Maimonides, la
posicion de un milenio de R. Nathan. Una actitud milenial en la cual la mision del creyente es no desmayar, no
perder la esperanza sino que esperar, estar listo.

La segunda posicién que sostuvieron nuestros Maestros, nuestros rabinos fue interpretada del capitulo 7 verso 25
de Daniel, un tiempo, tiempos y division del tiempo. En otras palabras, un periodo de tres afios y medio, esto es,
gque existe un tiempo establecido y debemos esperar ese tiempo, pero sin ansiedad o ansiosos antes que ese
periodo de tiempo venga. Muchos de los Cristianos del pre-milenio viven bajo esa ilusion, que hay ciertos
acontecimientos que tienen que darse en la historia antes de la llegada del Mesias. Por lo tanto, tenemos tiempo y
estos acontecimientos no se han dado y es el momento de vigilar y ver las sefiales que tienen que cumplirse antes
de Su venida.

La posicion de R. Akiba es que el Mesias viene en su propio tiempo y de hecho esa significa Bar Kojba, pero
sabemos que tal cosa no se dio en la historia. La discusién es interesante por si misma en el uso de estos versos
y su interpretacion referente a la llegada del Mesias. Voy a continuar leyendo del Talmud en la misma péagina. El
Talmud pregunta: ¢Qué significado tiene “pero al final esto hablara y no mentira?. Se refiere al pasaje de
Habacuc, al final esto hablara, se refiere a la visién, y no mentira.

Rav Shmuel ben Nahmani dice en nombre de Rav Jobatha: Quebrantados sean los huesos de aquellos que
calculan el final. Una declaracion bastante severa: Quebrantados sean los huesos de aquellos que calculan el
final. Hay una maldicién sobre todos aquellos que se entregan a si mismos a especulaciones acerca del final de
los tiempos. El Talmud prosigue después de esta maldicién diciendo: Pues ellos diran que el tiempo
predeterminado ha llegado y sin embargo El no ha venido, entonces no vendra. El Talmud predice aqui que
sucedera con esos calculadores del fin, con aquellos que se entregan a si mismos a estas doctrinas especulativas
del fin de los tiempos. La misma especulacién que trae division y odio entre los Cristianos y entre los creyentes.
Dice que es lo que sucedera cuando alguien sefiala un tiempo y dice, el Mesias vendra en este tiempo, porque he
hecho los célculos a partir del libro de Daniel y de Revelaciones o de Habacuc o de Hageo o de Isaias, entonces
esta lidiando con su propia interpretacion, cuando usted sefiala tal y tal tiempo y esto no funciona, destruye la fe
de las personas. Esto ha sucedido mas de una vez en la historia del Cristianismo, destruye la fe de las personas y
se rinden totalmente a la creencia de que no vendra. El Talmud predice lo que sucedera a los que predican dichas
doctrinas y que no suceden en la forma que pensaron. Estos causan desesperacion en las personas y dicen,
bueno, como no vino como pensamos, es porque fue ensefiado que nunca vendra.

Pero no es asi, el Talmud repite que esperemos por El, como esta escrito, aunque se tarde, espérelo. No se
rindan. El Talmud continua, usted dira, eso esperamos (su llegada) pero El no viene, entonces la Escritura dice:
Por lo tanto el Sefior esperara, para que pueda tener gracia hacia vosotros, entonces sera exaltado y tendra



misericordia de vosotros. Esta cita es tomada de Isaias 30:18 y refleja la posicién del Talmud, que usted debe
esperar y Dios mismo esta esperando por el advenimiento del Mesias. Dios esta esperando debido a su
misericordia, para piedad hacia usted, para poder mostrarle su misericordia. El pasaje tomado aqui es muy, muy
estimulante. En el Nuevo Testamento Jesus ensefid lo mismo. Dijo que el Mesias podria atrasarse para que mas
personas pudiesen escuchar el Evangelio, cambiar sus vidas, caminar en la luz y ser salvos. Porque si viniera en
este momento, la mayoria del mundo seria impio, estaria aiin en desobediencia y en rebelién con Dios. Asi que le
esta dando una oportunidad a la humanidad, El mismo esta esperando su venida, dandole a la humanidad una
oportunidad para cambiar, para que la obra de evangelizar se realice, para hacer la obra que los rabinos llaman
ha-tikun ha-gadol, la gran obra de restauraciéon, que la humanidad necesita y espera con urgencia, para su
desorden espiritual, su desorden moral, su desorden social y es por esto que Dios esta atrasando la venida del
Mesias.

Continuamos con la lectura. Pero puesto que nosotros lo estamos esperando, El hace o mismo, ¢Por qué atrasa
su venida? En otras palabras nosotros estamos esperando por El, El esta esperando venir, pero adn no viene y
su llegada se retrasa. Dice, que el Atributo de la Justicia lo retrasa. El Atributo de Justicia es uno de los
principales atributos de Dios. Dios tiene dos atributos principales, Justicia y Misericordia. Y Dios equilibra estos
atributos en la historia. Jesus es el Atributo de Misericordia y tuvo que morir a causa de la Justicia de Dios. Eso es
lo que el libro de Romanos nos explica en el capitulo cinco. Porque el Atributo de la Justicia de Dios no puede
guedar insatisfecho, es parte de su caracter. Por lo tanto la actitud de Dios hacia la humanidad es un balance de
su amor, de su misericordia y de su deseo por la verdad y justicia. Y en Jesus Cristo estos dos aspectos se unen
como lo describe Juan en el capitulol verso 17 diciendo: “la Ley fue dada a Moisés, pero la verdad y la justicia le
fue dada a JesUs Cristo”. Verdad y justicia, la verdad es el atributo de la justicia, que es absoluta y la gracia es el
atributo del amor y caridad de Dios, que dice que lo absoluto puede sobrevivir sin su compromiso de su verdadera
justicia. JesUs pag0 por nosotros, para que pudiéramos recibir la gracia. Asi lo dice el Talmud, ¢Qué retrasa la
venida del Mesias? El atributo de la Justicia de Dios, simplemente porque no somos merecedores en este
momento de ser salvos y Dios no quiere condenarnos, asi que utiliza ese atributo de justicia esperando que
nosotros respondamos a su gracia. Seguimos leyendo. Pero puesto que el Atributo de Justicia lo retrasa, ¢ Por qué
lo esperamos? La respuesta, para ser recompensados con esperanza, para que creamos Como esta escrito,
benditos sean todos aquellos que lo esperen. Otra mencién del mismo pasaje en Isaias capitulo 30, verso 18. Y
ahora lo esperamos para que podamos ser bendecidos.

(YK1) ¢ Cémo puede ser esto Hebreo no tiene un género neutro?



Nos encontramos ahora en la leccién 8 de estos estudios sobre el Mesias en el Talmud. Podriamos decir que
estamos arando a través del tratado del Sanedrin en el Talmud de Babilonia, entre las paginas 96 y 105 y
actualmente nos encontramos en la pagina 982 y que al final de ésta menciona la declaracion de Rabi. Yohanan
dice: “El hijo de David vendra solo cuando una generacion sea absolutamente justa o malvada. Durante una
generacion que sea totalmente justa, como esta escrito, Tu pueblo también sera justo: ellos heredaran la tierra
por siempre”.

Esta es una cita de Isaias capitulo 60 verso 21 y su implicacion es que el pueblo heredara la Tierra por siempre y
sera un pueblo justo.

Continuando con la lectura del Talmud: O absolutamente malvado, como esta escrito: Y vio que no habia hombre
y se maravillé que no hubiera intercesor ( esta mencién es tomada de Isaias 59:16, todo dentro la misma seccion
del profeta Isaias) y esta escrito en otras partes, por mi, por mi mismo lo haré (Isaias 48:11).

Cuando los sabios del Talmud se encontraban discutiendo la venida del Mesias, se encontraron promesas
relacionadas con su llegada en un ambiente de ambas circunstancias. En una, el pueblo merecia su venida debido
a su justicia, o en la circunstancia de que era tan malvado y tan perverso que Dios finalmente intervendra para
terminar con esa maldad mediante la venida del Mesias. Trayendo a colacion estas dos posibilidades, ellos
decidieron que la venida del Mesias podria darse en cualquiera de los dos casos. En el caso de que la generacion
sea absolutamente justa y se encuentre haciendo la voluntad de Dios y por tanto se merecian la redencion del
Mesias y su advenimiento, o aquella en que el pueblo era perverso y se merecian la venida del Mesias con el
proposito de que se les pronunciara juicio en su contra. Como bien lo sabemos a partir del Nuevo Testamento, la
venida del Mesias trae salvacion para los creyentes, pero al mismo tiempo trae condenacion para los inconversos
gue no creen en Dios. En verdad, Juan 3 verso 18 y 36 nos dice que el mundo ya esta condenado y por lo tanto la
venida del Mesias es para traer salvacion a los creyentes, pero al mismo tiempo, aquellos que se rehdsan a la
salvacion ya estaran condenados.

Es muy interesante notar que en tiempos actuales, el rabino principal de Israel, R. Kook, que era un hombre con
un amor profundo por el pueblo de Israel y por la tierra de Israel, dijo que nuestra generacién, la generacién que
estableciod el estado de Israel, seria la generacién que veria la venida del Mesias, debido que es una generacion
justa e igualmente malvada. Somos perversos porqgue hos hemos alejado del camino de nuestros ancestros, nos
convertimos en un estado secular, un pueblo secular en gran escala, no religioso. La gran mayoria del pueblo de
Israel sigue siendo irreligiosa a pesar del hecho de que el nimero de creyentes se ha incrementado
dramaticamente en estos Ultimos afios, pero casi en su totalidad sigue siendo un pueblo secular y por lo tanto no
guardan la Ley, no obedecen los mandamientos, no guardan el Sabbath y basicamente hacen lo que quieren
hacer. Su moral es incontrolable; en ciudades como Tel-Aviv es dificil encontrar algunas veces un restauran
kosher, es un estado tan secular. Asi que, desde ese punto de vista es una generacion perversa. Pero lo es
también justa, porque esta generacion ha venido a la Tierra de Israel y ha tenido el privilegio de reconstruir el
Territorio. De tal manera, la visién de R. Kook estaba relacionada con el decir del Talmud de que el hijo de David
vendra en una generacion que sera absolutamente justa o perversa. La idea de R. Kook era que nuestra
generacion tiene las dos caracteristicas y por tanto podria ser la misma a la que se refiere en sus palabras
“estamos escuchando las pisadas del Mesias” en nuestra generacion.

Continuamos leyendo ahora de la pagina 98a. El R. Alexanderi dijo: Rabi Yehoshta b. Levi sefial6 una
contradiccion. Esta escrito, Yo (el Sefior) lo apresuraré! El contexto de este pasaje esta en Isaias 60:22, es el
contexto de la venida del Mesias, el arribo de la redencion para el pueblo de Israel. Asi que, en un verso dice “a su
tiempo”, o sea que hay un tiempo establecido en el cual el Mesias vendra y el mismo verso dice Yo lo apresuraré.
Después de la cita dice: Si son merecedores lo adelantaré, si no (El vendra) a su debido tiempo.

Rabi Alexandra dijo: Rabi Yehishla contrapuso dos versos, esta escrito “He aqui que uno parecido al hijo del
hombre desciende de los cielos en una nube” (tomado de Daniel cap. 7:13) y escrito también esta (en otras partes)
he aqui el rey viene hacia ti...humildemente, cabalgando sobre un asno,(tomado de Zacarias 9:9) .Ahora, esto
pareciera ser una contradiccion, por lo menos en el pensamiento de Rabi Yehoshla en el que estos dos versos no
concuerdan con la misma persona o la misma ocasién. Uno viene en una nube de forma sobrenatural y gloriosa y



el otro viene humildemente y montado en un burro. Como entonces puede darse la venida del Mesias en ambas
formas? Esto inquietd a Rabi Yehoshua, la doble descripcién de la venida del Mesias que parecen contradecirse
una con la otra, pero lo que vimos anteriormente, es la forma en que el Talmud resuelve esa aparente
contradiccion.

Continuamos leyendo del Talmud. Si son meritorios, (El vendra) sobre una nube desde los cielos, si no,
humildemente y cabalgando sobre un asno. En otras palabras, Rabi Yehoshua resuelve el problema diciendo que
la naturaleza de la venida del Mesias depende del mérito, la justicia del pueblo de Israel, si son merecedores —que
significa justos- vendra en una nube y glorioso. Pero si no tienen los méritos suficientes —que es una generacion
malvada y perversa- vendra humildemente y montado sobre un asno.

Por supuesto que los escritores del Nuevo Testamento y de hecho Yeshua mismo resuelven este dilema de una
forma totalmente diferente. En lugar de hacer referencia a dos tipos diferentes de advenimientos, dependientes del
mérito del pueblo, ellos hablan de que en realidad existen dos formas diferentes relacionadas con la venida del
Mesias. No viene de esta forma si el pueblo es justo y viene de la otra si el pueblo no lo es. Pero aqui, la primera
venida, es aquella en que viene humilde y cabalgando sobre un asno y la segunda venida serd descendiendo de
los cielos en una nube.

Existen dos maneras diferentes de resolver el mismo problema textual, porque tenemos en la Tanach y de forma
similar en el resto de la Biblia, dos clases de Mesias y los dividimos en dos clases diferentes de venidas, esto es,
primera y segunda venida. Pero los rabinos que no sabian acerca de los dos advenimientos, dividieron la misma
estructura, la misma aparente contradiccion de los versos, de una forma diferente en la cual hablan de una venida
condicionada del Mesias. En otras palabras, si El viene en el momento en el que Israel es justo, El vendra en
gloria, pero si viene en el momento en que Israel es perverso, vendra humildemente y montado en un asno. Pero
lo importante aqui es notar aqui que estamos lidiando con los mismos dos versos. Es decir, ellos son concientes
de que estos versos en la Torah, en los Profetas y en los Salmos estan relacionados con la venida del Mesias y en
lugar de decir que hay una primera venida y una segunda venida, estan hablando de que El vendra de una forma
si el pueblo es justo y que vendra de otra forma si el pueblo no lo es.

Sigamos leyendo después de este pasaje y veamos la continuacion de este texto. El rey Shapur le dice a Samuel:
Usted dice que el Mesias vendra montado sobre un asno, entonces yo prefiero enviarle un caballo blanco que es
de mi pertenencia. Samuel le responde que si tiene un corcel con cien actitudes diferentes. En otras palabras le
pregunta que si tiene un caballo con 100 colores diferentes. Esta es una diminuta resefia histérica. El Rey Shapur
luché contra Roma, era rey del area de Irak y la Perigee de hoy, Persia. Luché contra los Romanos por muchos
afios y de hecho Roma nunca pudo llegar a conquistar Persia. Asi que el rey Shapur, cuando oyé hablar acerca de
la venida del Mesias montado sobre un burro, dijo: “Escuchen, El no deberia montar un burro. Le daré mi propio
caballo”. Es decir, tenia tanto respeto por el Mesias que fue capaz de ofrecerle su propio caballo. ¢Por qué tiene
que montar un asno?

Rabi Shmuel no quiso contestarle, “escuche, no queremos su caballo, es mejor que lo dejemos montar en un asno
porque eso fue lo que los profetas predijeron”. En lugar de eso dijo: “Escuche, usted no tiene el caballo que
realmente necesitamos. El necesita un caballo de cien colores diferentes y si usted no tiene uno como ese
entonces el asno sera suficiente. Esa fue una manera muy diplomética de decirle al rey Shapur, gracias, pero no
gracias. Esta es una pequefia anécdota historica dentro del contexto de la venida del Mesias sobre un asno.

En la actualidad por supuesto, dentro del mundo religioso del Judaismo, a uno se le haria muy dificil creer que
sobre las calles de Jerusalén vendra el Mesias cabalgando en un asno. Lo hallaria dificil de admitir por muchas
razones. Primero porque el asno dejé de ser uno de los principales medios de transporte en esa parte del mundo.
Segundo porque ha habido gran cantidad de falsos mesias que han entrado a Jerusalén montados en un burro y
de hecho durante meses siempre ha habido alguien que entre a Jerusalén sobre un burro con largos rizos en su
cabello, peot, con un turbante sobre su cabeza y seguido de una mujer con un nifio en sus brazos y vestidos con
ropas a la usanza Biblica. Y desfilan de arriba a bajo dentro de la ciudad esperando que alguien los reconozca
como el Mesias y que se convierta en su discipulo y conseguir algo de comida gratis o alguna otra cosa. Pero la
posibilidad de que en la actualidad alguien que entre a Jerusalén montando un burro y que sea reconocido como
el Mesias, esta muy lejos de ser aceptada, pero cuando Yeshua entré a Jerusalén una semana antes de la
Pascua, el pueblo lo miré de inmediato como un rey. Hoy en dia esto dificilmente ocurriria.

Continuemos ahora con la lectura del Talmud. Rabi Yehoshla ben Levi se encuentra con Elijah en la entrada de la
tumba de Rabi Shimén bar Yohai y le pregunta: ¢ Tengo yo alguna parte del mundo por venir? El le responde que
sélo si el Maestro lo desea, queriendo decir que Unicamente si Rabi Shimén bar Yohai le permite tener una parte
del mundo por venir. Rabi Yehoshla ben Levi dijo: “Yo vi dos personas pero escuché la voz de una tercera



persona’. En otras palabras, él se encontraba en la tumba de Rabi Shimén bar Yohai hablando sélo con Elijah
pero también escuchd la voz de Rabi Shimén bar Yohai hablando desde su tumba. Entonces Rabi Yehoshia ben
Levi le pregunta a Elijah: ¢Cuando sera la venida del Mesias. Elijah le responde que vaya y le pregunte a él
mismo. Rabi Yehoshta ben Levi pregunté que dénde estaba el lugar y se le dijo que a la entrada. ¢,Por cuales
sefiales lo puedo reconocer? “El estd junto a los pobres leprosos, todos ellos descubiertos uno por uno pero
amortajados todos juntos, sin embargo los separa y los amortaja por separado (uno después del otro) pensando
gue de ser aceptado (cuando aparezca como el Mesias) no debe atrasarse por tener que vendar gran cantidad de
heridas. Asi que se alleg6 a él y lo salud6 diciendo “Paz sea sobre ti Maestro y Sefior”. “Paz sea sobre oh hijo de
Levi, respondi¢”. ¢ Cuando vendras oh Maestro? Preguntd y su respuesta fue “Hoy”. Cuando regreso a donde se
encontraba Elijah, este le preguntd: ¢Qué te dijo a ti? El le respondid, “Paz sea sobre ti hijo de Levi. Entonces
Elijah le comenté: “Mediante estas palabras te aseguré a ti y a tu padre de una porcién del mundo por venir”. Pero
€l me hablé con falsedad diciéndome que vendria el dia de hoy pero no lo ha hecho. El (Elijah) le contest6: “Esto
es que te dijo, hoy, si escucharas mi voz”. Una cita de Salmos 95 verso 7.

Permitanme analizar esto historia un poco mas para que la entendamos un tanto mejor. Rabi Yehoshia ben Levi
va a la tumba de Rabi Shimén bar Yohai la cual se encuentra cerca de Merdn en la mitad de Galilea. Shimén b.
Yohai era un rabino, uno de los discipulos, comparferos de estudio y de lucha de R. Akiba, quien lideré una
rebelion a la que hoy llamamos la revuelta Baar Coba y que dio inicio en el 132 y en la que Rabi Shimén bar Yohai
junto con Rabi Akiba y otros ocho rabinos fueron ejecutados, asesinados por los Romanos. Dichos diez rabinos,
lideres de esa rebelion fueron muertos en el 135 y son considerados como martires que murieron por la causa de
la Tora y de Israel. A Rabi Shimén bar Yohai se le atribuyen toda clase de milagrosas y poderes sobrenaturales
dentro de la tradicion Judia. Hasta su llegada la ciudad de Tiberia era considerada impura y los Judios que eran
religiosos no vivian ahi porque en realidad habia sido construida por Herodes el Grande sobre un cementerio.
Pero fue Rabi Shimén bar Yohai, de acuerdo con esta tradicion, quien llegé y purificé la ciudad haciendo flotar un
craneo sobre las aguas del Tiberias y entonces todos los esqueletos salieron a flote, fuera de sus tumbas y
entonces la ciudad fue purificada por los Fariseos y se vino a convertir en un gran centro para el aprendizaje de la
Torah y para el establecimiento de lectura tradicional del texto Hebreo de la Biblia. Tiempo después, la tumba de
Rabi Shimén bar Yohai se transformé en un lugar de peregrinaje hasta el dia de hoy. Durante el Lag baOmer ,
miles y miles de Judios ortodoxos van a su tumba a celebrar y es considerado como uno de los maestros misticos
del Judaismo.

Rabi Yehoshua ben Levi se dirige a la tumba de Rabi Shimén bar Yohai y ahi se encuentra con Elias. También
Elias es considerado como una figura mistica del Judaismo, un personaje que nunca murié y que ascendi6 a los
cielos y por lo tanto se encuentra en apariencia de acuerdo con esta historia comunicandose con Rabi Shimén
bar Yohai dentro de su sepulcro. Luego Rabi Yehoshia ben Levi le formula a Elias la pregunta mas pertinente que
cualquier Judio pueda hacer: “Estoy yo en la lista de aquellos que heredaran la vida eterna, o no?” Si usaramos
terminologia Cristiana podriamos decir: ¢Soy salvo? Elias le respondié que sélo si el Maestro accedia. Por
supuesto que esa contestacion de Elias se refiere Unicamente aqui a Simén b. Yohai puesto que no hay nadie
mas que él y Rabi Yehoshta ben Levi. Asi que la alusion al maestro aqui es dirigida a Rabi Shimén bar Yohai.
Pero hay algo interesante de mencionar, que Rashi , uno de los grandes comentaristas del Talmud, dice que este
Maestro se referia a Shejina , a la presencia de Dios que se encontraba con ellos en la tumba. Lo dice debido
viviendo en la Europa del siglo once, no puede imaginarse que ellos estuvieran hablando con un muerto puesto
gue esto va en contra de la Torah. La Necromancia esta prohibida en Deuteronomio capitulo 18 versos 9y 10 y
por lo tanto no podian haber estado hablando con una persona muerta. Asi que esta es la interpretacién de Rashi.
Rabi Yehoshuta ben Levi dice que vio dos personas, a él mismo y a Elijah, pero que escuché a una tercera y de
acuerdo con Rashi seria Shejina, pero de con una simple interpretacion del texto podria ser Shimén que se
comunicaba con ellos y dijo algo y es la tercera voz de la que aqui se habla.

Entonces, Rabi Yehoshua le dice a Elias que no obtuvo respuesta a su primera pregunta que si él tendria parte
en la vida del mundo venidero. Luego le hizo la segunda pregunta: ¢ Cuando vendra el Mesias? Elias le respondio
que fuera donde Shimén y se lo preguntara a él mismo. ¢ Pero, dénde esta? “Se encuentra sentado a la entrada
de la ciudad junto con todos los pobres y leprosos, los cuales no tienen ningdn lugar donde permanecer y se
sientan a las puertas de la ciudad mendingando y esperando la caridad de alguien que les provea alguna forma de
sustento.

Este es por supuesto un punto de vista muy interesante. De acuerdo al Talmud y a este relato, el Mesias esta
aqui! No est& en los cielos. Esta aqui, afuera de la ciudad, esta sufriendo y es un leproso. Es muy claro que este
concepto de leproso proviene de Isaias 53. “Ciertamente el sufrid nuestras enfermedades y cargd nuestras
tristezas, pero nosotros lo tuvimos por herido.” Herido aqui, en el sentido médico significa leproso. Y el Mesias en
toda esta tradicién era un leproso (lo ampliaremos mas en la pagina 98), que el Mesias era una persona sufrida,
leprosa y esto era sin duda una de las impurezas mas grandes dentro del Judaismo. El esta aqui ahora, no esta
en el cielo, ha venido.



El relato sugiere que el Mesias ha llegado y que esta esperando a que nosotros le invitemos. Notemos que lo
dicho a Rabi Yehoshua es que podia identificar al Mesias por la forma que se quitaba sus vendajes uno por uno,
mientras que el resto de los leprosos lo hacia de una sola vez y luego se trataban sus heridas y se envolvian en
vendajes a un solo tiempo. Pero el Mesias se los quitaba uno por uno y trataba sus heridas una por una
diciéndose a si mismo: “A menos que me necesiten, ellos me invitaran a venir y no me demoraré.” Este es el
pensamiento del Mesias, esto es como el texto contempla esta posibilidad. Asi que, no importa lo que digamos, el
Mesias esta aqui, esta sufriendo y esperando a que lo llamemos. De esta forma, Rabi Yehoshuta va y encuentra al
Mesias en las afueras de la ciudad y la conversacion que se da entre los dos es: “Shalom aleichem, Mori veRabbi
— mi Sefior y Maestro.” El Mesias le contesta: “Shalom lecha, ben Levi — Paz sea sobre ti, hijo de Levi". Y Joshua
le pregunta que cuando vendra, como un tipico Israeli hutzpan , cuando sera tu llegada? No le dijo que como
estaba y que si podia ayudarle, sin nada de cortesia para la persona. Y el Mesias le dice que “hoy”. Entonces Rabi
Yehoshla empieza a correr, para poner a su casa y a si mismo en orden; no espera mas conversacion, pero por
supuesto el dia transcurre y el Mesias no viene.

De tal forma, la siguiente vez que Joshua acude a la cueva de la tumba de Shimén b. Yohai, se encuentra a Elias
de nuevo y Elias le dice: ¢Dime que sucedio? El le resonde: “Paz sea sobre ti, hijo de Levi". Asi que Elias le
manifiesta de que si él queria saber si tenia parte en la vida del mundo venidero, esa expresién del Mesias
significaba aceptacion para él y su padre al decir hijo de Levi. Pero le dice a Elias que El le mintié. Elias le
pregunta que fue lo que le dijo y Joshua le contesta que el Mesias dijo que vendria hoy pero que no lo hizo. Elias
le dice que le va a explicar qué quiso decir. Hoy significa, si escuchares su voz (mencionado al Salmo 95 verso
7).

Esto es muy interesante porque todo el Salmo 95 es usado como una forma de Midrash en Hebreos capitulo 3. De
hecho Hebreos 3 y 4 son totalmente construidos como una Midrash sobre el Salmo 95. Pero, ¢,qué era realmente
lo que Elias le estaba diciendo a Rabi Yehoshia? Le estaba diciendo que cuando el Mesias dijo hoy, no
significaba que fuera precisamente en ese dia, que vendria hoy. Lo que quiso decir era que vendria para usted
hoy si usted personalmente escuchara su voz. En otras palabras, si usted cree en el Mesias y lo obedece,
entonces vendra para usted hoy. Esta es la interpretacion de esta historia y de cémo Elias se proyecta para
resolver la incongruencia y la mentira en la mente de Rabi Yehoshua.

Y por supuesto ese Salmo es usado en el Nuevo Testamento y el escritor del libro de Hebreos dice: Reprobaos los
unos a los otros mientras exista un tiempo que se llama hoy, mientras el sol se levanta cada mafiana y se pone
cada tarde y halla tiempo. Entonces ustedes tienen que corregirse los unos a los otros y ayudarse el uno al otro,
para que cuando El venga no diga a su generacion lo que le dijo al generacidon que vagaba en el desierto: Juro
gue no entraran a mi reposo. En otras palabras Dios jurd no dejar entrar en su reposo a la generacion que salié de
la tierra de Egipto, porque no reconocieron su autoridad o por lo menos la autoridad del Mesias y su lugar en el
plan de Redencion de Dios.

Hemos estado discutiendo el Mesias en el Talmud. Nos encontramos ahora en la leccién nimero 9. Estamos
leyendo ahora de la pagina 98b del Talmud Babildnico en el tratado del Sanhedrin.

Empezaremos con la declaracién de Rav: El hijo de David no vendra hasta que el poder cubra a Israel por nueve
meses, como esta escrito, que El los entregara hasta que la que aquella que tiene que dar a luz haya dado a luz:
entonces el remanente de su semilla retornara a los hijos de Israel. En otras palabras, Rav, gran rabino de la
generacion de los amoraitas, expresas su opinion acerca de la llegada del hijo de David.

El concepto hijo de David es equivalente a Mesias, puesto que debe ser hijo de David, siendo que toda la
expectativa Mesianica esta basada en las promesas de Dios hechas al rey David. Asi que, ciertamente, nadie que
no sea hijo de David puede ser el Mesias. Por esto en el Talmud en muchas ocasiones no se habla de Mesias
sino del hijo de David. Esto es debido a razones técnicas al igual que polémicas, pues no quisieron seguir usando
el nombre Mesias que se prestd para confusion en el periodo Bizantino con el concepto Cristiano de Cristo en la
Iglesia Bizantina. Asi que muchas veces hablaron del hijo de David como una oposicién al concepto Cristiano del
Mesias. Rav dice, refiriéndose a la misma interrogante de cuando sera la venida del hijo de David, que esto no se
dara hasta que el poder cubra a Israel. Esto tiene que ver y nos indica que se refiere al Imperio Romano y hasta
gque éste se apodere de todo el mundo sobre el cual Israel se encuentra esparcido. Esa es la interpretacion de
Rashi puesto que durante ese tiempo no era independiente ni se encontraba en su propia tierra. Durante el
Imperio Bizantino Israel ya se encontraba esparcido incluso en Europa dentro del siglo cuarto o mas bien a finales
del tercero. Fue durante este tiempo que Rav hacia estas declaraciones cuando Israel ya estaba en ruinas y el
pueblo Judio separado y el Imperio Bizantino estaba en su mayor apogeo, comenzando con el periodo Cristiano.
Por esta razon muchas veces el nombre de hijo de David es usado como sindnimo de Mesias.



Por eso es que dice que el Mesias no vendra hasta que el Imperio Romano haya tomado el total de la Diaspora y
oprima a Israel por nueve meses. En otras palabras, tienen que gobernarlo todo por nueve meses y hace mencion
de dos versos del libro de Miqueas en el capitulo 5. Permitanme empezar con el verso 2: “Pero ti Belén Efrata,
que eres pequeia para estar entre las familias de Juda, de ti saldra para mi el que gobernara a Israel cuyo origen
y dias son antiguos. Esto es una profecia Mesianica. Ahora el verso 3: “Por tanto él los dejara hasta que ella, que
esta en dolores de parto haya dado a luz y entonces el resto de sus hijos retornara al pueblo de Israel.” El verso
dos es Belén Errata, profecia del nacimiento del Mesias que es utilizado en Mateo y de hecho en todos los
Evangelios, que JesUs seria nacido en Belén. Pero el verso siguiente nos habla de tiempo, las palabras hasta que,
hasta que ella que esta en dolores de parto haya dado a luz. Es decir que de alguna manera esta relacionado con
el Sefior de Juda que nace en Belén después de los dolores de parto a los nueve meses y con la redencion y
salvacion de Israel. Y Rav dice, bueno, el Mesias no vendra, el hijo de David no vendra hasta después de nueve
meses en que el poder —y poder aqui es equivalente a Roma tomando todo el control de Israel-.

Esto es interesante, sobre todo porque relaciona la opinién de Rav del tiempo en que el Mesias vendra con la
profecia de que el Mesias naceria en Belén y que también se relaciona con toda la historia del Mesias que
proviene de la tribu de Juda, de la familia de David. Por supuesto, los Evangelios del Nuevo Testamento, por lo
menos dos de ellos, se inician con la historia del nacimiento. Y el relato del nacimiento es la circunstancia historica
de la recaudacion de impuestos relacionada con Belén, en donde José y Maria, que eran Betlehemitas de la
familia del rey David vienen a Belén a registrarse y a pagar sus impuestos cuando vivian en Nazaret. Ellos eran
Judios de Judea que se mudaron a Nazaret y que vienen a Belén a registrarse en su lugar de nacimiento. Y asi,
Yeshua es nacido en esta ciudad. Rav relaciona la historia de Belén y la historia de la mujer en cinta por nueve
meses con la redencion de Israel. Este es un aspecto interesante de cémo vio Rav la venida del hijo de David.

Vamos a continuar la discusion mencionando a otro rabino del mismo periodo, Ula, que dijo: Dejen que venga (el
Mesias) pero no dejen que yo le vea. Esta es una declaracién ambigua. En otras palabras, Ula cree en la venida
del Mesias pero no quiere estar ahi cuando eso suceda. Esta es una actitud extrafia. ¢Por qué Ula el gran rabino
no quiere estar ahi cuando el Mesias venga? Porque él espera que todas la profecias acerca de la venida del
Mesias se cumplan. ¢Cudles profecias no quiere experimentar Ula? Las profecias del periodo de nueve meses,
de sufrimiento que esta supuesto a llegar junto con el Mesias. Hay muchas profecias que hablan que la venida del
Mesias sera durante una generacién que no lo merece, en una era de hambre, guerra y dolor, irrespeto a Dios y a
la comunidad, desprecio por los rabinos y en una era de pobreza. Por esta razon Ula dice que dejen que venga el
Mesias pero no cuando yo esté por ahi. Yo no quiero experimentar estas dificultades y estas tribulaciones que
estan asociadas como preludio a la venida del Mesias y la llegada de la nueva era, justo en el amanecer del
Mesias.

Ravbah expresa algo similar (continuo con la lectura): Permitanle venir pero no me permitan verlo. Rabi Yosef dijo:
Dejen que venga y que yo merezca sentarme a la sombra de la silla de su asno. Tenemos aqui a tres grandes
rabinos, dos de los cuales estan de acuerdo en que el Mesias venga pero cuando ellos no estén presentes y esta
Rabi Yosef diciendo: “Escuchen, no me importa cuando venga pero que venga. Estoy dispuesto a sentarme bajo
la silla del asno.” Hay dos formas de interpretar eso en Arameo, en el cual esta escrito. Podria ser que esta
dispuesto a ser su asno, es decir que puede poner la silla de montar sobre él 0 sentarme a la sombra de su silla,
literalmente. De cualquier forma la humildad de Rabi Yosef es impresionante, pareciera indicar que esta dispuesto
a pagar el precio de poder ser un siervo del Mesias a su llegada.

El Talmud regresa y cuestiona la opinién de Rav Ula y de Ravbah. Rabi Abaye, uno de los principales jefes de las
yeshivot en Babilonia viene posteriormente y le pregunta a Ravbah: “Cudl es la razén por la que usted no quiere
verlo?” Podriamos decir que es debido a los dolores del nacimiento (predecesores de la venida) del Mesias? Pero
ha sido ensefiado que los discipulos de R. Eleazar le preguntaron que debia hacer un hombre para evitar esos
dolores y su respuesta fue: Que se empefie en el estudio (de la Tord) y benevolencia (haciendo buenas obras,
haciendo caridad). Los discipulos de R. Eleazar dijeron: “Pero Maestro usted tiene ambas”. El respondio: “Temo
que el pecado lo cause”, de acuerdo con la ensefianza de Rabi Yaacov ben Idi, que se opuso a los versos.

Vamos a regresar en un minuto, pero permitanme explicar lo que sucede aqui. Los discipulos de R. Eleazar
vienen donde Ravbah y le dicen: “Escuche, de qué tiene temor, por qué le teme a ver con sus propios ojos la
venida del Mesias?” Pero también vienen ha él rodeando el tema. Ellos dicen que como puede un hombre escapar
a los dolores del Mesias, al periodo de sufrimiento que precede la venida del Mesias. El dice que hay dos
maneras, una estudiando la Tora y la otra haciendo caridad. Entonces ellos le dicen que a qué le teme siendo un
gran estudioso y un hacedor de caridad y cantidad de buenas cosas. El responde: Tengo temor porque el pecado
me puede causar sufrimientos de todas formas. Es decir, pueda que no pueda hacer buenas obras y poder
estudiar con suficiencia la Tora para merecer escapar de estas tribulaciones. En si misma, esta es una pregunta
muy importante y por supuesto el Nuevo Testamento se relaciona con ella. Existen muchas sectas dentro del
mundo del Cristianismo que con argumentos, contiendas y reclamos dividen a la Iglesia. La pregunta es los



creyentes tendran que pasar por toda esta tribulacién o podran escapar de ella. Existe tribulaciéon anterior y
tribulacién posterior al rapto y existe un pre-milenio y un pos-milenio y todas estas cosas por las que discuten los
Cristianos son basicamente interrogantes que también fueron relevantes para los Judios puesto que provienen de
las mismas escrituras. Por lo tanto los Judios deben hacerse estas mismas preguntas si quieren relacionarse con
este tema de la venida del Mesias.

Por tanto, Ravbah dice que para que un hombre pueda escapar de la tribulaciéon debe tener el estudio de la Tora 'y
al mismo tiempo hacer buenas obras y hacer caridad. Pero él mismo esté viviendo bajo el temor, dice de si mismo
gue quizas no tenga suficiente, tal vez tengo un pecado y ese pecado es que todas las buenas obras, todo el
estudio de la Tora y la caridad hecha, puedan no ser suficientes para escapar del periodo de la tribulacién. Debido
a esto es que no desea vivir en el tiempo de la venida del Mesias. Es decir, que esta seguro que en el Dia del
Juicio el sera hallado sin pecado, pero no esta seguro de que cualquiera cosa que haya hecho tenga el valor
suficiente para Dios para que lo libre de la tribulacién y por esto exclama: Dejen que venga, pero yo no lo quiero
ver por mi mismo.

La discusion continua y el Talmud dice que esto es exactamente lo que Jacob b. Idi demostré al mencionar dos
versos que se contradicen el uno al otro. Estos son los dos versos. Esta escrito, “Y he aqui que yo estoy contigo y
te guardaré en todos los lugares a los que fueres”. Es el verso tomado de Génesis 28 verso 15, después de que
Jacob ha visto en su suefio la escalera que llega hasta el cielo y los angeles de Dios descendiendo y ascendiendo
sobre esta escalera y entonces Dios le hace esa promesa a Jacob. Y hay otro verso relacionado con Jacob que
dice: “Y Jacob estaba muy temeroso y en angustia! Este verso es tomado de Génesis 32 verso 8, cuando Jacob
ha dejado a Laban con Raquel y Lia, a sus hijos y rebafios y el esta cruzando el Rio Yabok y se encuentra con el
angel. Ahi en este contexto dice: “Y Jacob estaba grandemente angustiado. Asi que si Dios le habia prometido
con anticipacion que estaria con el en todos los lugares a los que fuera, por qué de pronto se encuentra temeroso
y angustiado? Estos versos que se contradicen el uno al otro mencionados por Rabi Yaacov ben Idi, son
examinados por el Talmud y llegan a una conclusién del por qué el temor de Jacob. Tenia temor de que el pecado
pudiera causar la anulacion de la promesa de Dios.

Incluso como fue ensefiado: Hasta que tu pueblo pase Oh sefior; esto es en referencia a la primera entrada al
Territorio. Y de nuevo, hasta que Tu pueblo pase oh Sefior, al cual TU has comprado; aqui se refiere a su segunda
entrada al Territorio. Asi pues, ustedes pueden pensar que los Israelitas eran merecedores de un milagro que se
les otorgé tanto en la segunda como en la primera entrada, pero que el pecado caus6 que esto no sucediera. Es
decir, tenemos una respuesta a actitudes diferentes sobre la venida del Mesias traidas de una tercera fuente, Rabi
Yaacov ben Idi, que sefala a partir de estas dos situaciones en las que se encontré Jacob. La primera es cuando
Dios se le aparece en Betel, en el capitulo 28 de Génesis que describe el suefio de Jacob en el ve una escalera
gue llega hasta el cielo y la segunda, relacionada con su retorno de Haran cuando Labéan lo persuade hasta el
punto de que se halla en camino a encontrarse con Esal y se esta preparando para su encuentro con su hermano
al que cambié la progenitura por un plato de lentejas. En esta fase de preparacion antes de reunirse con su
hermano, se encuentra con el angel. El relato dice: Entonces Jacob esta grandemente temeroso y angustiado y
dividié al pueblo que esta con él, los rebafios, los camellos y las reses en dos grupos pensando: “Si Esau viene y
ataca a un grupo y lo destruye, el segundo grupo tendra opcién de escapar.” En otras palabras, Jacob esta
utilizando una estrategia en el capitulo 32 versos 7 y 8, estd usando esa estrategia por el temor y angustia que
siente, es debido a lo que segun él, Esau le hara después de su retorno al Territorio después de permanecer 21
afios en Haran al norte de Siria, donde laboré para Laban con el propdsito de obtener a Raquel por esposa y que
pudiera conseguir ovejas y reses para traerlas consigo. Trabajé sin salario para Laban durante 14 afios, s6lo para
poder casarse con su hija y los otros siete los trabajo para lograr algun sustento. Ahora en su regreso tiene miedo
de su hermano Esau. Por qué tiene miedo? De acuerdo con Rabi Yaacov ben Idi estd temeroso porque peco y
tenia temor de que su pecado anulara la promesa de Dios en su camino a Haran, la promesa de que Dios estaria
con él todo el tiempo y en cualquier lugar al que fuere. Por supuesto que Dios estuvo con él todo el tiempo y en
todas partes, pero ahora que regresa tiene miedo de Esau. Por qué? Porque de acuerdo con su forma de pensar,
el habia pecado contra Esau. El pecado consistia en haberlo cambiado la progenitura por una sopa de lentejas, lo
gue seguln su manera de ver las cosas, no fue un trato justo aunque éste fuera legal. Asi, de acuerdo con Rabi
Yaacov ben Idi, el temor de Ravbah cuando dijo que dejaran venir al Mesias, pero que él no queria verlo,
obedecia al hecho de que probablemente tenia un pecado que anularia la promesa de Dios hecha a él.

Voy a continuar con la lectura del Talmud a partir del punto en que la dejamos. El tenia temor de que el pecado
causara la nulificaciéon de la promesa de Dios. Incluso como fue ensefiado, hasta que tu pueblo pase oh Sefior y
gue se refiere a la primera entrada y hasta que tu pueblo al que tu compraste oh Sefior, pase. Estos versos son
tomados del Canto del Mar de Exodo capitulo 15 verso 16,después de cruzar el Mar Rojo con todo el pueblo de
Israel; Moisés con gran gozo y gran celebracion trae el Canto del Mar que se convierte en uno de los mas
grandiosos himnos biblicos y de la historia de Israel. Ahi, Moisés canta alabanzas a Dios, dandole gracias por
permitir el paso por el Mar Rojos a los hijos de Israel, por la muerte de sus enemigos al ahogarse en el mar y



esperando las promesas del Templo Eterno, no hecho por la mano del hombre en el cual el pueblo adoraria hasta
el final del Canto del Mar. Pero en el verso 16 dice: Hasta que el pueblo pueda cruzar, hasta que el pueblo al has
compra pueda cruzar. Entonces aprende de aqui de que existen dos cruzamientos. Que hay un cruce en la
primera entrada y otro cruce en el segundo, pero de acuerdo con el Talmud se dice que no cruzamos la segunda
vez, incluso cuando estaba prometido en el canto de Moisés. Por qué no se logr6? Por qué la redencién, compra
(estas dos palabras no sinénimas para un mismo concepto, por qué no se dio esta redencién? Por causa de
nuestro pecado. El Talmud dice que los Israelitas eran merecedores de que aconteciera un milagro en la primera
vez, pero su pecado hizo que esto no se diera. De acuerdo al Talmud la completa redencion de Israel no ha tenido
lugar a causa de nuestros pecados.

Por supuesto que de acuerdo al Nuevo Testamento si se ha dado a pesar de nuestros pecados, pero por la
misericordia y por la gracia de Dios. Es decir, acorde con el Nuevo Testamento JesUs es la segunda Pascua, es el
Cordero de Pascua (I Corintios 5). Somos el pan sin levadura y El es el Cordero de la Pascua y convertirnos en
creyentes es como estar saliendo de Egipto por segunda vez, de una manera mas fortalecida que en el tiempo
fisico en que ellos lo hicieron la primera vez. En 12 de Corintios capitulo 10, Pablo dice que no todos nuestros
ancestros fueron bautizados solo por cruzar el mar y no recibieron la comida espiritual de la nube que los
acompafiaba durante el dia ni el fuego durante la noche. En otras palabras, los que cruzaron el mar la primera
vez, se localizan en un tiempo fisico, y los que lo hacen en la segunda ocasion es en el sentido espiritual y este es
mucho mas fuerte por lo que Yeshua, Jesus, hizo por nosotros. Este es el mismo concepto sélo que esta invertido.
Los rabinos dicen que la segunda entrada a la Tierra Prometida no sucedi6 debido a nuestros pecados. El Nuevo
Testamento dice que a través de Yeshua, haMashiah, el segundo Exodo tuvo lugar, porque nos saco de las
tinieblas a la luz, de una vida ligada a la carne terrenal a una vida que estéa dirigida por el Espiritu de Dios. Todas
estas cosas se han dado a pesar de nuestros propios pecados. No se ha detenido por culpa de nuestro pecado
sino que vino, a pesar de nuestro pecado, por la misericordia de Dios.

Continuando la lectura nos encontramos que Rabi Yojanan dice algo parecido: Dejen que venga pero no permitan
gue lo vea. Resh Lakish le dice entonces: Por qué eso? Podriamos decir, como esta escrito, “como el hombre que
huye del le6n y se encuentra con el 0so, 0 que va a Su casa y apoya su mano en la pared y una serpiente lo
muerde? Este verso es tomado de Amés capitulo 5 verso 19. Como podemos ver, los rabinos retoman el tema,
con la misma intencién, en diferentes generaciones. Es decir, siempre ha habido gente que dice, si, si, yo quiero
gue el Mesias venga, yo creo que deberia venir muy pronto, pero no quisiera estar ahi cuando El venga. De hecho
yo solia decirlo en méas de una ocasién. Yo realmente no conozco la interpretacion final para todos los eventos, ni
de todas las cosas que sucederan a la llegada del Mesias. Si sera algo maravilloso, 0 como sabemos, muchos de
mis amigos y otras personas que no son creyentes tendran que sufrir y morir o si yo tendré que sufrir la tribulacion
en mi propia carne, es algo que de seguro no lo sé. De cualquier manera, como lo podemos ver, son los mismos
versos del Antiguo Testamento que

son cuestionados y opinados de diferentes maneras por la gente y la misma situacién se da en el Nuevo
Testamento y asi la pregunta recurrente en diferentes generaciones es: ¢ Quiere usted estar aqui cuando el
Mesias venga? Es la misma pregunta formulada por el profeta Amds cuando dice: Usted dice al Sefior, el Dia del
Sefior, el Dia del Sefior, el Dia del Sefior! Usted deberia saber que el Dia del Sefior podria ser un dia oscuro, sin
luz. No esté tan seguro usted mismo y orgulloso espiritualmente cuando dice: Oh bueno, que se llegue ese dia, yo
estoy preparado para eso y por qué deberia preocuparme por todos los demas. Si usted tiene esa clase de
actitud, ya estd en pecado y entonces no deberia apresurarse a querer que ese Dia del Sefior, la venida del
Mesias, llegue.

Ahora, en una generacion posterior la misma pregunta se repite cuando Resh Lakish le pregunta a Rabi Yojanan:
¢Por qué no quiere que el Mesias venga cuando usted esté aqui? Es por lo que dice Amads, que el hombre huyé
del le6n y se encontré con el 0so, o se fue a su casa y se apoy6 contra una pared y una serpiente lo mordio? Resh
Lakish explica ahora su punto de vista acerca del verso y su relacion con la venida del Mesias y a la situacion que
se pueda dar. Esta escrito: Pero vengan y les mostraré que serd muy parecido a este mundo (la venida del Mesias
serd como cualquier dia ordinario en este mundo.) Cuando uno va al campo y se encuentra con un bailiff. Un bailiff
es un recaudador de impuestos que hace competir su titulo con el campo. Rashi lo traduce como un oficial
sobreviviente que sefiala las lineas limitrofes de cada propietario y puede asi aumentar o disminuir el area de la
propiedad de uno.) Asi que cuando sale y se encuentra con un leén es como encontrarse con un bailiff. Cuando
entra al pueblo y se encuentra con el recaudador de impuestos, es como si se hubiera topado con el 0so. Al entrar
a la casay ver a sus hijos e hijas muertos del hambre, es como si lo hubiera mordido una serpiente.

Lo que Rabi Resh Lakish esta tratando de decir aqui al Rabi Yojanan es que la venida del Mesias, su tribulacién,
es algo de lo que no se puede huir. Es una maldad que lo persigue no importa en qué lugar usted se encuentre. El
meollo del verso es que no se puede escapar del juicio que Dios ha preparado para usted y por lo tanto no se
puede huir de la tribulacidon que precedera la venida del Mesias y todos los problemas que vienen junto con El, si



viene o cuando venga. Pero Rabi Resh Lakish continua, (su indisposicion a ver al Mesias es porque esta escrito:
Preglntense ahora y vean si un varén puede dar a luz? Porque he visto a cada gever (gever en Hebreo significa
hombre, también gallo, un pollo masculino) con sus manos sobre sus lomos, como una mujer que dara a luz y
todos los rostros se han empalidecido. Este verso es tomado de Jeremias capitulo 30 verso 6, en donde dice que
el hombre parird como una mujer y este es un contexto mesianico.

Por lo tanto, la idea aqui es que Rabi Yojanan no queria ver la venida del Mesias debido a estos dolores, como los
de una mujer prefiada, de sufrimiento, de los dolores del Mesias que vendran a los hombres, no sélo a las
mujeres, pero la palabra hombre aqui es un sentido generalizado para todos. Ellos no tienen a los justos
escapando de la tribulacion sino que tienen a los justos pasando por la tribulacion primero, luego la venida del
Mesias, de acuerdo con la interpretacién que Lakish hace de opinién de Rabi Yojanan. Y el Talmud formula esta
pregunta: Que quiere decir con “porque ha visto a cada gever?” Ravbah, el hijo de R. Isaac dice a nombre de Rav:
Se refiere a El, a quien toda ge’vurah (fortaleza) pertenece.

Ellos se refieren ahora a Jeremias capitulo 30 verso 6 y la pregunta mencionada es formulada. La respuesta es:
todo hombre no es solamente hombre, que todo poder y toda fortaleza estara de parto. Luego pregunta acerca de
la segunda parte del verso: y qué es lo que significa “y todos los rostros se empalidecieron? El mismo Rabi
Yojanan dice: Se refiere a la familia celestial de Dios (los angeles) y su familia terrenal (Israel), cuando Dios dice
estos son mi obra manual (Los gentiles) y también lo son estos (los Judios). Como puedo destruir a los primeros
por causa de los ultimos? Es decir, de acuerdo con Rabi Yojanan la tribulacion vendra sobre todo hombre, tanto
Judios como gentiles y todos los rostros quiere decir también judios y gentiles. Por tanto, Dios no puede destruir
su trabajo manual, que es no sélo Israel sino también los gentiles.

Rav Papa dijo: Sus hombres dicen, “cuando el buey corre y cae, el caballo es puesto en su cuadra”. Esta es una
afirmacion interesante. Rashi le da la interpretacion que el caballo esta hecho para remplazarlo, pero cuando el
buey se recupera es dificil sacar al caballo. Asi que los Israelitas, habiendo caido fueron remplazados en poder
por los gentiles. Pero cuando se recobren, sera muy dificil remover a los gentiles de su posicién sin causar
mucho sufrimiento.

Es interesante la interpretacion de este pasaje del Rav Papa. Dice, cuando el buey corre y cae, el caballo es
puesto en su cuadra, refiriéndose a Israel.

Recordemos el contexto historico que discutimos anteriormente, Israel esta en el exilio, los gentiles en apariencia
estan en el apogeo de su poder. Estan elevados en el poder pero Israel esta en desacreditado, Israel ha caido y el
tiempo vendra cuando Dios querra remplazar a los gentiles y poner a Israel de vuelta en su posicién original, pero
sera muy dificil remover a los gentiles. El papel de la tribulacion de acuerdo de acuerdo a esta posicion de de Rav
Papa es basicamente traspasar el poder de los gentiles hacia Israel y colocarlo en su posicién original, lo cual es
un procedimiento muy dificultuoso. Considerando que usted ha tenido a los gentiles instalados en el poder por un
periodo tan largo y nadie, ni siquiera el caballo quiere entregar su posicion facilmente y dejar que el buey vuelva a
tomar su lugar.

Asi que esta es la discusion de estos conceptos, de estos versos y de estos puntos de vista, que hemos podido
ver la experiencia y la relacién del Talmud con las ensefianzas del Mesias. La importancia para nosotros por
supuesto es observar como estan ligadas al Nuevo Testamento. Vemos de nuevo que la cosa mas importante es
gue los Rabinos Judios lidiaron con el concepto del Mesias, con los mismos materiales, con los mismos versos,
con la misma estructura, problemas con los que el mundo Cristiano tiene que lidiar hasta el dia de hoy. En otras
palabras, estamos lidiando en ambos casos con un material muy Judio acerca del Mesias, con diferentes
historiales, diferentes escuelas de pensamiento, diferentes periodos histéricos y diferentes circunstancias. Pero
todo lo que sabemos es la profecia mesianica: O Belén Ephratah...Que el concepto de la venida del Mesias esta
en dolores de parto. Y formula la pregunta: ¢ Quiero yo estar ahi cuando El venga y experimentar la tribulacion que
se presentara de una forma o de otra cuando el poder terrenal sea destronado y el establecimiento del Poder de
Dios para gobernar sobre el mundo, lo cual no sucedera sin tribulacién, en opiniéon de la mayoria de estos
Rabinos.



