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PRESENTACION A LA EDICION CASTELLANA

No hay duda de que el tema de la resurreccién de Jesds est4
hoy en alza!. La obra que presentamos no responde simplemente
a una coyuntura alcista. Ni ha sido solamente el prestigio del autor,
bien conocido de nuestro piiblico? y su preparacién para el tema *
lo que ha determinado su aparicién en castellano. Cuando un estu-
dio especializado salta a la calle y acosa al hombre medio que tran-
sita por ella en todas direcciones, nos hallamos ante un hecho que
reclama explicacién. Este es justamente el caso del libro de Xavier
Léon-Dufour, del que en el pais vecino, de otofio a primavera
(1971-1972), se agot6 una tirada de 10.000 ejemplares. Es verdad
que en €l la resurreccidén de Jesds — un tema viejo como la fe
cristiana, central en ella como ningin otro y delicado como el
que mds — se replantea con absoluta honestidad y se resuelve

1 El mercado bibliogréfico nacional ha acusado también el alza. Princi-
pales publicaciones originales en castellano: J. GUILLEN TORRALBA, Andstasis:
hacia una teologia de la resurreccion, Sevilla 1968; J. I. GonNzALEz Faus,
La resurreccion otra vezr: Marxsen, Schlier, Kremer: Actualidad Bibliogrifica
(Sel. de Lib.) 7 (1970) 11-49; J. ALEU, Resurreccién de Jesdis: Estudios Ecle-
sidsticos 45 (1970) 35-51; Ib., La resurreccién de Jesis en los evangelios: Es-
tudios Bfblicos 30 (1971) 47-75. Traducciones del alemdn: H. ScHLIER, De la
resurreccién de Jesucristo, Bilbao 1970; F. MussNER, La resarreccién de Je-
sds, Santander 1971; E. RuckTUHL - J. PFAMMATTER, La resurreccién de
Jesucristo, becho bistérico-salvifico y foco de la fe, Madrid 1973. Condensa-
ciones de articulos publicados en otras lenguas: cf. SelTeol 6 (1967) 209-216;
7 (1968) 179-180; 8 (1969) 202-210; 9 (1970) 119-141; 10 (1971) 238-248 y
299-313; 11 (1972) 234-242.

Nos permitimos remitir al lector a nuestra presentacién de la persona-
lidad de Léon-Dufour, como exegeta y teSlogo de la Biblia que abre la edicién
castellana de su obra Estudios de evangelio, Barcelona 1969, X1-xxvir.

3 Cf. Ibid., 405407 el Apéndice bibliogrifico, en el que constan todas
sus publicaciones sobre temas biblicos desde 1950 a 1967. Desde este 1iltimo
afio y sobre el tema de la resurreccién: Bulletin d’exégése du nouveau testa-
ment, 11: sur la résurrection de [ésus: Recherches de Science Religieuse 57
(1969) 583-622; Apparitions du Ressuscité et herméneutique, en La résurrec-
tion de Christ et Pexégése moderne, Paris 1969; Présence de Jésus ressuscité:
Etudes 332 (1970) 593-614.
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con toda la seriedad de que es capaz un creyente que maneja con
maestria los instrumentos que pone hoy a su alcance la ciencia
biblica. Pero lo que, a nuestro juicio, explica el hecho insélito a
que hacfamos referencia, es la pretensién del autor de situarse en
el corazén mismo de la fe pascual, tal como ella fue vivida y ex-
presada por la primitiva comunidad cristiana y tal como hoy puede
y debe ser revivida por un creyente que, sin renunciar a su propia
condicién histérica, sino identificado con ella, quiera expresarse de
una forma a la vez actual y coherente con la tradicién viva de la
iglesia. Cuando, conducido por una mano maestra y tras haberse
adentrado por los vericuetos de un andlisis riguroso y metédico,
el lector, en la dltima etapa de su itinerario, alcanza el punto de
mira en el que el autor ha pretendido situarle, entonces se aper-
cibe de que, detrds y méds alld de las péginas de este libro, late
la apremiante invitacién que, segin la versién lucana del relato
de la «tumba abierta», se hace a las mujeres y, en su persona, a
todo creyente: «No busquéis al Viviente entre los muertos»
(Lc 24, 5).

Esa es la palabra: el Viviente. En realidad no se trata aqui de
un hombre que vuelve a la vida de este mundo, sino de aquel que,
«una vez resucitado de entre los muertos, ya no muere mds: la
muerte ya no tiene dominio sobre él» (Rom 6, 9). Y sin embargo,
ese Viviente no estd ausente del mundo en que vivimos. En
unas piginas densas e inspiradas (véase, mds abajo, 322-325) el
autor insiste en la repercusién comunitaria de la resutreccién:
trascendiendo con su presencia todas las angosturas humanas, el
Resucitado continda viviendo en la comunidad de creyentes. Esa
dimensién comunitaria es fundamental en el tratamiento teolégico
de la resurreccién, al menos dentro de la perspectiva paulina.
Lo que san Pablo en la carta a los gélatas afirma a un nivel per-
sonal — «ya no soy yo el que vivo, sino que es Cristo el que vive
en mi» (2,20)— y que luego expresard en clave escatolgica
escribiendo a los filipenses — «él, con su accién poderosa capaz
de subyugarlo todo, transformar4 ese miserable cuerpo nuestro en
un cuerpo glorioso como el suyo» (3, 21) — es lo que, saliendo al
paso de las objeciones de algunos de Corinto contra la resurrec-
cién, le permite saltar de la resurreccién de Cristo (1 Cor 15, 3-8)
a la de los cristianos (1 Cor 15, 23). Porque entre ambas, y sir-
viendo de puente, hay que colocar la vida de Cristo resucitado,
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de la que la comunidad de Corinto tiene experiencia en su propia
vida de justificados por la fe: «Si Cristo no ha resucitado, vuestra
fe no sirve: todavia permanecéis en vuestros pecados y, por con-
siguiente, los cristianos que murieron también se perdieron» (1 Cor
15,17-18)*. Y no estard de m4s recordar aqui que Pablo por un
lado, y Lucas y el autor de la carta a los hebreos por otro, con -
términos semdnticamente emparentados, aunque con matices dis-
tintos, coinciden en exptesar la resurreccién de Cristo como una
especie de retorno «primicial» al Padre, que lleva consigo una
participacién solidaria de los que con é] constituyen un todo. Para
ellos el Resucitado es «primicias (ap-archeé) de los que descansan»
(1 Cor 15, 20), «el que abre brecha (arché-gos) hacia la vida»
(Act 3, 15; cf. Act 5, 31; Heb 2, 10; 12, 2). Asi, el Viviente para
siempre (Ap 1, 17-18) no vive s6lo para si. Continda siendo el
hombre para los demds: vive y da la vida. Con frase feliz de resa-
bio veterotestamentario lo afirma Pablo: «El primer Adédn llegé
a ser alma viviente; el dltimo, espiritu que da vida» (1 Cor
15, 45)°.

Dejando de lado otros valores de la obra, como son el rigor
del andlisis y la insistencia en el valor simbélico del lenguaje ®,
dentro del horizonte hermenéutico en el que el autor se sitia, no

dudarfamos en sefialar como mds significativas las_siguientes apor-

taciones: 1) Se afirma la necesidad tanto de un lenguaje referen-

cial 7 — el neotestamentario -— como de un lenguaje referido — el

4 Cf. S. LyonNeT, La bistoria de la salvacién en la carta a los romanos,
Salamanca 1967, 151-175, sobre todo 166-172.

5 Comparando este pasaje con otros paralelos del mismo Pablo, especial-
mente con Rom 1, 34, en el que Pablo probablemente echa mano de una
antigua férmula cristolégica de fe para expresar esa misma idea, se llega a la
conclusién de que para él la resurreccién hace a Cristo capaz de comunicar
algo que en su condicién prepascual de hombre débil (Rom 1, 3) no podia
de hecho comunicar: su justicia (Rom 4, 25), su santidad (Rom 1, 4), su pro-
pia filiacién (G4l 4, 6; Rom 8, 15) y su misma vida (G4l 2,20; 1 Cor 15, 45;
cf. Col 3, 14).

6 La preocupacién por el valor simbélico del lenguaje biblico es una
constante de la obra de Léon-Dufour. Véase su exposicién, casi dirfamos pro-
gramdtica, en el Vocabulario de teologia biblica, Barcelona 11965, 15-24;
cf. Estudios de evangelio, xx1-xx11,

7 El lenguaje referencial constituye punto obligado de referencia por el
que cabe determinar la situacién relativa de todo otro lenguaje o expresién
sobre la fe y hasta qué punto dicho lenguaje o expresién se encuentra dentro
de la esfera propia de la fe cristiana atestiguada por el nuevo testamento.
En otros escritos suyos, inspitindose probablemente en el pensamiento y en
la terminologia teolégica, utiliza Leén-Dufour el concepto y el término de
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nuestro —. Dicho de otra forma: se afirma la necesidad de un
lenguaje «primicial», el cual, por ser vehiculo de la experiencia
cristiana originaria, es también normativo, y de un «nuevo co-
mienzo» del lenguaje, que, sin limitarse a repetir, intente reex-
presar lo que la resurreccién de Jests significa hoy para nosotros,
creyentes, pero sin perder tampoco de vista su condicién de len-
guaje referido. 2) Se afirma la necesidad de un centro focal — el
acontecimiento de la resurreccién — como presupuesto o condi-
cién de posibilidad de todo lenguaje, tanto del referencial como
del referido, y de toda interpretacién sobre la resurreccién. Para com-
prender dicha afirmacién dentro de sus justos limites, hay que
tener presente la diferencia que establece el autor entre lo «histd-
rico» o (historiogrifico) y lo «real» (o transhistérico). 3) Se hace
un noble esfuerzo por comprender y expresar la corporeidad de
la resurreccién desde dentro de lo que podriamos llamar mentali-
dad cientifica actual.

Dentro del horizonte hermenéutico en el que se mueve el autor,
la_pregunta clave no es qué ocurri6 con el Resucitado, sino qué

significa la resurreccién. En la coyuntura en la que hoy vive el
creyente, marcada por el aprecio de aquellos valores de la existen-
cia que se muestran capaces de erigirse en principios operativos
de la realizacién personal y comunitaria, la pregunta por el signi-
ficado aqui y ahora para nosotros de la resurreccién de Cristo se
yergue como una instancia apremiante a nuestro ser de creyentes.
El autor es plenamente consciente de que esa pregunta por el sig-
nificado presupone un trabajo previo de andlisis del lenguaje refe-
rencial y a eso responden las tres primeras etapas en que divide
su obra (que cubten mds de las dos terceras partes de su texto),
y muy especialmente su empefio por detectar los esquemas de
pensamiento subyacentes a dicho lenguaje. Supuesto que el len-
guaje referencial es punto obligado de referencia para todo otro
lenguaje — denominado, por esto, referido —, en el que queramos
expresar nuestra fe en la resurreccién desde nuestra propia pers-
pectiva histérica, es claro que sélo sobre los resultados del anilisis

«mediacién» de la comunidad primitiva y del lenguaje neotestamentario para
expresar una idea que se aproxima mucho a la del lenguaje referencial. Sobre
este punto véase lo expuesto en Estudios de evangelio, xxi-xxvir. Acaso la
terminologia de lenguaje referencial o «primicial» esté méds en consonancia
con la concepcién vigente en filosofia del lenguaje.
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del lenguaje referencial cabe montar, sin riesgo de desplome, una
hermeneusis, o, si se quiere, una trasposicién en categorias actua-
les. De ahi la importancia decisiva del lenguaje referencial. Y al
mismo tiempo su limitacién. Porque el lenguaje de la fe, como todo
otro lenguaje humano, posee un comienzo «primicial» y un comienzo
«nuevo». En la tarea hermenéutica no se trata de ir reiterando
lo ya dicho, sino de reasumir en su originariedad aquello que fue
expresado por el lenguaje «ptimicial», ddndole asi un comienzo
«nuevo», al reexpresarlo en un nuevo intento de penetracién,
realizado desde la propia perspectiva histdrica. Se trata de una
reasuncién novedosa de la originariedad del lenguaje primitivo
hecha a través de é€l, pero desde dentro de uno mismo. Porque,
segdin un principio axiom4tico de la actual filosofia del lenguaje,
la posibilidad de interpretacién de una expresién lingiiistica deter-
minada no se agota con lo interpretado en la coyuntura histérica
en que ella cuajd, sino que queda abierta a la mayor comprensién
de lo anteriormente expresado por ella, en una nueva coyuntura
histérica 8.

Pero aqui surgen toda una serie de preguntas que van mds all4
Ael lenguaje, intentando bucear, a través de él, en la realidad que
soporta toda interpretacién y todo lenguaje. ¢Qué es lo que pre-
supone mi lenguaje referido al lenguaje primicial o referencial y
coherente con €I? ¢Cudles son los presupuestos reales de uno y
otro lenguaje? ¢Puede una experiencia puramente subjetiva cons-
tituir el dnico soporte de lo expresado en uno y otro caso? Si nos
atenemos al lenguaje referencial, es justo teconocer que para aque-
llos hombres que realizaron la experiencia cristiana originaria y
expresaron por primera vez su fe en el Cristo viviente, no entraba
de hecho en consideracién ni la reduccién a puro subjetivismo, ni
siquiera su posibilidad. La realidad del acontecimiento de la resu-
rreccién de Jests es algo que ad-viene, que irrumpe, que se les

8  Ya Kant en su Critica de la razén pura, hacia la siguiente observacién:
«Advierto solamente que no es de ningtin modo infrecuente, tanto en la con-
versacién ordinaria como en escritos, el que, a base de comparar los pensa-
mientos que un autor expresa sobre un punto determinado, pueda uno enten-
derlo incluso mejor de lo que €I se entendié a si mismo...»: Kritik der reinen
Vernunft, B 370. Cf. E.-W. Kouvs, Kann ein Autor besser verstanden werden
dls er sich selbst verstand?: Theologische Zeitschrift 26 (1970) 321-337; 28
(1972) 125-143.
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impone desde fuera® ¢Queda entonces implicado como presu-
puesto del lenguaje de la fe el hecho «histérico» de la resurrec-
cién? La resurreccién de Jesds no puede ser afirmada simplemente
como un hecho «histérico», al igual que otro hecho cualquiera
que estd sujeto a las condiciones que rigen el mundo, de los fené-
menos y que puede ser averiguado y comprobado por los métodos
propios de la ciencia histérica; pero si puede y debe ser afirmada
como un hecho «real» o, si se quiere, como una realidad trans-
histérica, que es a la vez condicién de posibilidad de la experien-
cia cristiana de Cristo resucitado. Ese presupuesto de toda expe-
tiencia del Resucitado, esa condicién de posibilidad de todo len-
guaje sobre la resurreccién, es lo que, con imagen ptica, es deno-
minado por el autor centro focal . Excluidos estos dos extremos
— el del puro subjetivismo y el de la reduccién de la realidad
transhistdrica a la categoria «histérica» — queda campo libre para
el empefio hermenéutico, el cual en sus resultados de interpreta-

9 Véase lo que a este propésito afirma Kiimmel: «Ambos [Pablo y San-
tiago: 1 Cor 15,7-8] legaron a la fe en la resurreccién por medio de una
acci6n de Dios que desde fuera les encontré impreparados... Ademds hemos
de recordar que Pedro y los Doce (1 Cor 15,5) huyeron en la desesperacién
y que sélo pueden haber llegado a la fe en la resurreccién por medio de una
irrupcién desde fuera. Por esto, incluso el historiador debe afirmar que algo
ha de haber sucedido para que en, todos esos hombres, que de ningin modo
estaban preparados pata ello, surgiese de repente el convencimiento de que
Dios hizo que Jesis resucitado se les apareciese visiblemente; lo que en reali-
dad sucedié no puede ciertamente determinarlo. Es cierto que para los primeros
testigos “ese ver fue un ver en la fe, un ver creyente. Ciertamente no un ver
engendrado por la fe, sino un ver que engendré la fe, en el cual los corazones
incrédulos, obstinados, recalcitrantes, fueron vencidos” (H. Grass). Y estos
hombres vencidos dieron testimonio de la fe suscitada en ellos, y gracias a
su testimonio otros entonces creyeron y otros pueden hoy creer que Dios no
abandoné al crucificado entre los muertos... No es la vivencia de los dis-
cipulos la que puede fundamentar la predicacién de la iglesia [sobre la resu-
rreccién], sino Ia accién real de Dios en Jests»: W. G. KitmmeL, Die Theologie
des Neuen Testaments nach seinen Hauptzeugen, Gottingen 1969, 91-92.

10 K] centro focal viene a ser un presupuesto de la imagen que nos hace-
mos de la realidad, contando con que, cuando (como en este caso) se trata
de un hecho pasado a esa realidad no tenemos acceso directo. Dicho de otra
forma: no podemos hacernos una imagen de lo acontecido sino a través de las
interpretaciones — las imégenes — que, de lo acontecido, han llegado hasta
nosotros. Pero detrds y més alld de todas esas imdgenes — las que llegan hasta
nosotros y las que nosotros nos hacemos —, proporciondndoles soporte, estd
el centro focal, expresién que no debemos tomar imaginativamente, sino con-
ceptualmente. El centro focal es, pues, aquella realidad que, funddndola, est4
mds alli de nuestra realidad conocida. Sin esa realidad, que podriamos llamar
«coagulante», no existirfa ni conocimiento, ni interpretaciones, y carecerfa de
sentido querer expresar algo sobre ellas.
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cién y expresién deberd ser siempre confrontado con el lenguaje
referencial. S6lo aquel lenguaje que resista a dicha confrontacién
podrd ser considerado como expresién correcta de la fe en Aquel
en quien creyd la primitiva comunidad y del que habla la tradi-
cidén de la iglesia 1.

Por lo que se refiere a_la corporeidad de la_resurreccién, el
autor considera posible (pp. 319-320; nota 43) una hipétesis que,

para ser compartida, deberd entenderse en su verdadero alcance
y dentro de sus propios lfmites. Para deshacer de entrada cual-
quier malentendido, apresurémonos a decir que no es exactamente
lo mismo hablar de la resurreccién corporal que de la suerte que
pudo correr el caddver de Jests, y que @ priori no puede excluirse
la posibilidad de que se afirme la primera y se dé a la segunda
una solucién distinta de la habitual 2. Por mds que se nos antoje
que la manera més sencilla de concebir y expresar la resurreccién
corporal de Jesds sea la que presupone que el caddver de Jesiis,
aunque no precisamente reanimado, si fue reabsorbido por la vida
nueva del Resucitado, tal como los relatos de apariciones a menudo
parecen dar a entender, sin embargo no estard de més el esfuerzo

11 Gracias a ese critetio el autor puede descartar de entrada algunas inter-
pretaciones sobre la resurreccién, como la de W. Marxsen, simplemente porque
:11;) 1sga)tlsfacen las exigencias minimas de dicho lenguaje referencial (cf. infra,

12 A rafz del debate en torno a la resurreccidn, en el que se vio envuelto
el libro de Léon-Dufour, la oficina doctrinal del episcopado francés facilité una
nota, fgchada el 10 de marzo del afio pasado, en la que recordaba algunos puntos
«constitutivos de la fe de la iglesia, que deben ser respetados por todos aque-
llos que, a cualquier nivel, han de anunciar el mensaje pascuals. Puede leerse
el texto integro de la nota en La Documentation Catholique 69 (1972) 325-326.
En un articulo sumamente equilibrado y orientador sobre la coyuntura, resume
asi el P. Grelot los tres puntos de la mencionada nota: «El primero reafirma
con fuetza que “la resurreccién no puede ser considerada como una experiencia
puramente subjetiva de los apéstoles”: ella forma parte de los actos objetivos
de Dios que constituyen la historia de la salvacién y su manifestacién a los
primeros testigos de Cristo resucitado entra en el campo de la investigacién
abierto a los historiadores. El segundo punto se refiere a la continuidad “cor-
poral” de Jests, a través de su acceso a una corporeidad “transfigurada por
el Espiritu”: asi queda descartada una concepcién “espiritualista” de la vida
eterna, que verfa en el lenguaje simbélico del nuevo testamento una pura
representacién “mitolGgica” sin consistencia real. El tercer punto muestra las
consecuencias de la resurreccién de Cristo en todos los dominios de la fe y de
la esperanza cristianas»: P. GRELOT, Croire au Christ ressuscité: Etudes 337
(1972) 138. Por lo que se refiere a la corporeidad de la resurreccién, la
nota, pues, delimita muy bien lo que podriamos llamar el micleo esencial de
la fe, pero deja abierta la cuestién a soluciones y formulaciones que difieren
de las habituales.
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por comprender el punto de vista propio de otras hipdtesis serias,
como la que considera el autor. En el supuesto de que queramos
expresarnos en el lenguaje objetivo y técnico propio de las cien-
cias, habrd que afirmar que no es concebible que un cadéver pueda
ser cientificamente pensado como sustraido del mundo de los fené-
menos y que, pot consiguiente, habrd que buscar soluciones cohe-
rentes que satisfagan juntamente los datos evangélicos y las exi-
gencias cientificas. Creemos que dicha hipétesis parte de ese su-
puesto. Y no dudamos de que el autor es bien consciente de los
limites que poseen las afirmaciones a las que, partiendo de dicho
supuesto, puede llegarse. Dichas afirmaciones valen dentro del
nivel propio del supuesto de partida, que es cientifico. Darles
vigencia a nivel de fe serfa cometer una extrapolacién, como lo
seria también querer introducir las exigencias de la fe en un nivel
cientifico. Sin que obste a lo que acabamos de decir el que la
desaparicién del caddver de Jesds, suficientemente comprobada
incluso desde un punto de vista exclusivamente historiogréfico,
resulte provocativa para el cientifico que no encuentre para ella
una explicacién plausible en su propio nivel de ciencia y lo remita
a aquel lenguaje de la primitiva comunidad que hace comprensi-
bles y coherentes a nivel de fe los hechos afirmables a nivel histé-
rico. Por otra parte, en el supuesto de que quisiésemos expresar-
nos en un lenguaje no objetivante sino «interpersonal», no me-
nos actual ni riguroso que el anterior cuando se trata de com-
prender y expresar el misterioso enttesijo de la existencia humana,
llegariamos tal vez a formulaciones en las que la visién unitaria
y totalizante del hombre, tan préxima a la concepcién antropo-
légica que encontramos en la Biblia, implicaria la glorificacién de
Cristo en todas sus dimensiones, sin que esto significase la reani-
macién, cientificamente comptrobable a nivel empirico, de un
caddver 2,

Mis alld de la obra que presentamos, pero dentro del tema
que nos ocupa, se plantea una cuestién que concierne a todo cre-

yente y a la que vamos a dedicar nhiestras Gltimas reflexiones.
El lenguaje de fe sobre la resurreccién | f—_tag_t_q_cl_u_f:xsmal.mmo
el referido — es v ha de ser lenguaje de testigo, entendiendo por

13 En esa linea de trasposicién, basada en la indole radicalmente «inter-
personal» de la existencia humana, pueden leerse también las sugestivas obser-
vaciones de J. ALEU en Resurreccién de Jesis: EstEccl 45 (1970) 42-45.
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tal no sélo al que estd presente 2 un hecho o participa en una
experiencia comun, sino a aquel que con su vida posibilita a los
demds el acceso a la misma experiencia de que es testigo. Esto
significa que la iglesia, como comunidad de los llamados a vivir
la vida de Cristo y a proclamarle ante el mundo como viviente y
vivificador, ha de tomar conciencia de que la credibilidad de la
resurreccién depende hoy, como ayer, del testimonio vivo que de
la vida del Resucitado ella dé. Sélo a través de la vida del Resuci-
tado en la comunidad de los que creen en €I, realizada de acuerdo
con la imagen ideal que de ella traza el autor de los Hechos de
los Apéstoles (Act 2,42)™ podrin los hombres llegar de hecho
a la resurreccién de Cristo. A los creyentes les incumbe, pues, la
tarea de proclamar el acontecimiento de la resurreccién no sélo
con la palabra, sino primordialmente en el sacramento de su vida
nueva, en el cual, como en una trasparencia, los hombres han de
vislumbrar la presencia viva del Resucitado en el mundo y hallar
abierto y expedito el acceso a la fe en la resurreccién. Si esto es asi
y si nuestra expetiencia actual de la resurreccién condiciona la
credibilidad y la comprensién de la resurreccién de Cristo, ¢no
urge el empeiio por acercarnos a la auténtica experiencia actual
de la resurreccién vivida por creyentes de todas las latitudes, de
todas las mentalidades e incluso por creyentes que acaso se ima-
ginen no serlo *?

La_presente edicidn castellana incorpora las pequefias modifi-

caciones de redaccién introducidas en la 2.* edicién francesa y en
la versién italiana, como también las observaciones que, a demanda
nuestra, nos ha hecho el propio autor sobre puntos particulares.
Por lo demiés se ajusta en todo a la edicién original francesa, de
la que conserva incluso los apéndices por considerarlos un valioso

14 Véase la exposicién que hace del pasaje S. LyonNET en el estudio
policopiado (Roma, P.1.B.) La nature du culte dans le nouveau testament,
15 Ademds de la presencia de Cristo resucitado, experimentada y expre-
sada por la comunidad de los que creen en él y que por esto podemos llamar
«temdtica», existe otra presencia «atemitica» — inexpresada porque no es
experimentada como tal — fuera del dmbito eclesial. Al leer por ej. las Cartas
de condenados a muerte victimas del nazismo (Barcelona 1972), uno se pregunta
si esas auténticas confesiones en unos valores del hombre que estin mds alls
de la vida del individuo, escritas al borde de la muerte tanto por creyentes
como por personas que no se tienen por tales, no pueden y deben ser conside-
radas como testimonio de la vida de Cristo resucitado en la humanidad.
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instrumento de trabajo. Para los textos biblicos hemos adoptado
la traduccién de la Biblia de Jerusalén (Bilbao 1967), acomodin-
dola, cuando ha convenido, a las interpretaciones personales del
autor. A la Srta. Araceli Herrera, que ha compartido conmigo la
tarea de revisar la versidn castellana por lo que se refiere tanto
a la exactitud y fidelidad al original como al aspecto literario y
técnico, se debe la versién del Vocabulario (pp. 375-381) y la
adaptacién de la Bibliografia final, en la que hemos querido que
constasen las eventuales traducciones castellanas de las obras cita-
das en otras lenguas, para facilitar asi el acceso a las fuentes
bibliogrificas a un mayor nimero de personas. La minuciosidad
propia del trabajo de anilisis y la finura que requiere toda tarea
hermenéutica han exigido un esfuerzo considerable por lograr que
la traduccién, sin perder fluidez, se ajustase lo mds posible al ori-
ginal. Valia la pena hacerlo: la obra de Léon-Dufour es sin duda
un modelo de acercamiento responsable al misterio de la resurrec-
cién de Cristo, que es como decir un acercamiento respetuoso con
los textos, 2 los que se hace hablar con su lenguaje y su acento
propios, respetuoso con las exigencias de un hombre que, porque
razona, piensa y critica, se propone interpretar qué significa pata
nosotros hoy lo que los textos dicen, y, sobre todo, respetuoso
con la fe de la iglesia, que cree en Aquel «que, habiendo resucitado
a Jesucristo, vivificard también nuestra existencia deleznable por
medio de su espiritu que habita en nosotros» (Rom 8, 11).

MARIO SALA
San Cugat del Vallés, Pascua de 1973

PROLOGO

Si Cristo no ba resucitado,
nuestro mensaje es vacio
y vacia es vuestra fe.

Pablo a los Corintios

¢Ha resucitado Jesds o no? Esta es la pregunta que tiene la
pretension de ser la definitiva. Propuesta al creyente, esta pre-
gunta le intima a justificar su fe: al bablar de la resurreccion de
Jesds, se afirma que la muerte ba sido vencida, al menos para un
bombre; decir, de acuerdo con esto, que él vive para siempre,
equivale a situarse audazmente en el fin de los tiempos. Propuesta
al incrédulo, la pregunta le invita a revisar la idea que tiene de la
vida: en efecto, si un hombre vive para siempre después de su
muerte, ¢por qué no les puede ocurrir lo mismo a todos los bhom-
bres al fin de los tiempos? ;Por qué no puede haber tras la
muerte esa existencta que se llama cielo?

A estas preguntas que se concatenan y Se urgen unas a4 otras
no tengo intencion de responder en esta obra. Quiero decirlo
abiertamente: sélo la fe puede darles una respuesta satisfactoria.

Pero querria st precisar los términos en los que la pregunta
se formula. Para responder por medio de la fe a la cuestién de
becho (;ba resucitado o no?) conviene saber de qué se babla y
por consiguiente, cudl es el lenguaje utilizado (¢qué significa la
expresion «ba resucitado»? ). Tengo incluso la ambicién de afron-
tar el problema del lenguaje en el que hoy se puede expresar y
transmitir el mensaje pascual, la buena nueva, es decir, el acon-
tecimiento de la resurreccion y su alcance.

Es sélo al término de una lenta evolucién cuando nos hemos
planteado el problema del lenguaje; cualesquiera que sean las eta-
pas superadas y las que les quedan por recorrer, numerosos lecto-
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res se sitwarén acaso con facilidad en el itinerario que vamos a
describir a grandes rasgos.

Nacido en la fe cristiana, nutrido en ella con ayuda de un sis-
tema de representacin clisico o tradicional, be confundido du-
rante mucho tiempo wunas representaciones legendarias con los
relatos evangélicos de las apariciones del Resucitado. Tras haber
becho tambalear con su oriflama a los guardias deslumbrados, el
caddver reanimado de Jesis habia salido vivo de su tumba. Dotado
de sutiles propiedades podia aparecer y desaparecer a voluntad,
franquear incluso las puertas cerradas... ;Para Dios nada es im-
posible!

Cuando, bace treinta afios, inicié mis estudios de teologia,
comencé por admirar las riquezas dogmiticas contenidas en la
herencia de los padres de la iglesia y luego, de la mano del padre
de Grandmaison, estudié las relaciones entre los datos de la bis-
toria de las religiones y nuestros relatos; la originalidad de éstos
me resulté indiscutible. Después, siguiendo en la linea trazada
por el padre Lagrange, Alfred Loisy y Maurice Goguel, quise
leer criticamente los textos originales. Entonces me di cuenta de
que era imposible encontrar en ellos una biografia del Resucitado
y que los evangelistas se esforzaban en expresar, bajo la forma
de relatos, lo que en realidad permanece inexpresable. Afortuna-
damente para mi vida dentro de la iglesia, dos afios més tarde,
en 1943, Pio XII autorizaba oficialmente a los exegetas a aplicar
a los textos el método llamado de los «géneros literarioss. Si en
nuestros dias son tantos los que experimentan dificultades en la
lectura de los relatos evangélicos esto se debe en gran parte al
becho de que no han penetrado todavia en la etapa de los géneros
literarios. Las alusiones a éstos serén continuas a lo largo de la
presente obra. -

Al mismo tiempo, aunque a otro nivel, me planteé gl _pro-
blema de_orden filoséfico. Con Edouard Le Roy me rebelé contra
la idea de un cuerpo sustraido al mundo de los fenémenos. ;Cémo
admitir que los restos de Jesds se babian «volatilizador? ;Se pue-
de concebir la existencia de un cadéver reanimado que, como por
ensalmo, se inserta sibitamente en la trama de los fenémenos a
pesar de no poder ser clasificado entre ellos? Una respuesta pro-
visional calmd entonces mi inquietud: nuestro universo no debe
ser concebido como un mundo cerrado, determinado, impermeable
a toda presencia que no sea material y particular.
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Pero, como consecuencia de esto, el problema me parecid
todavia mas complejo. Se impusieron a mi espiritu algunas evi-
dencias-que cuestionaban determinadas convicciones, las cuales a
su vez babian descansado basta entonces en una fe ingenua en la
resurreccion, y que me llevaron a modificar la manera como yo
entendia el término «resurreccidn» vy, cosa que a algunos pare-
cerd paradéjica, a descubrir el significado miéis amplio y més pro-
fundo que le daban nuestros padres en la fe. Me parecié que la
clisica antitesis entre cielo y tierra dependia de un lenguaje que
estd referido a una cierta cosmologia: ¢existen en redlidad dos
mundos sucesivos, o no hay mis que una realidad — el universo
en que vivimos— que se iransforma sin cesar y que un dia serd
Dlenamente transfigurada? Hacerse esta pregunta no significa ne-
gar el cielo, sino interrogar la redlidad que vivimos. Otra dificul-
tad: la antropologta dudlista — el hombre estd compuesto de alma
y cuerpo— no es biblica, sino que procede de una determinada
corriente cultural del belenismo; ;es preciso entonces pensar nece-
sariamente la muerte como la «separacién del alma y del cuerpo»,
de forma que el alma inmortal pase, incélume, a través del abismo?
En tal caso la muerte resultaria ser una broma que uno se esfuerza
en convertir en algo serio mediante las sanciones del miés allé.
¢Pero cudl es el grado de consistencia de este «mas allé», de estas
«sanciones»? ¢Dénde esti la seriedad con la que hoy se quiere
considerar el acto supremo de la vida que es la muerte?

Es asi como el lenguaje mismo ba guedado poco a poco cues-
tionado. ¢Es necesario todavia sostener que el mensaje pascual
consiste en repetir invariablemente «Cristo ha resucitado»? ¢No
implica este lenguaje toda una serie de imdgenes y de representa-
ciones las cuales nos mantienen dentro de un mundo cultural que
ya no es el nuestro?

Al poner manos a la obra y comenzar este libro, constaté que,
para expresar el acontecimiento y el mensaje pascual, también nues-
tro lenguaje actual estaba condicionado por una cultura determi-
nada y que a menudo habiamos distorsionado las palabras de la
Biblia, o babiamos eliminado expresiones e imdgenes biblicas con
el fin de podernos expresar en términos que nos parecian mids
accesibles y mds conformes con nuestra manera de pensar. Me di
cuenta también de que los primeros cristianos, ademis del len-
guaje «resurrecciény», se babian servido asimismo del lenguaje
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«exdltacién»; con ello obedecian a dos estructuras mentales dis-
tintas: la del «antes y después», que permite decir que la resu-
rreccion de Jestis ocurrié «después» de su muerte, y la del «arri-
ba y abajo», que permite manifestar la gloria definitiva, «celeste»,
enla que Jesis entrd.

Si_esto_es exacto, se plantean dos cuestiones: ¢no es posible
expresar el mensaje pascual en un lenguaje distinto del lenguaje
«resurreccién»? Y por otra parte, jcudl serd la funcion del len-
guaje «resurreccidn» en la elaboracién de una nueva manera de
expresar el mensaje pascual?

Escrito con lentitud y bajo el asedio de otras preocupaciones,
este modesto_ensayo, que sin duda deberi ser perfeccionado ulte-
riormente, EZogone presentar el misterio central de la fe cris-
tiana en un lenguaje que intenta ser a la vez fiel a la auténtica
tradicién e inteligible a nuestros contemporineos. La obra qui-
siera contribuir a enraizar en la fe al lector creyente y a plantearle
un interrogante al incrédulo que dormita en cada uno de nosotros.
A través del andlisis critico que necesariamente comporta, intenta
también bacer viva y palpitante una fe mds pura, permitir una
lectura renovada de los textos evangélicos y conducir a una mejor
comprension del mensaje pascual.

Lyoun-Fourvigre, Pascua de 1971

INTRODUCCION

PROPGSITO del acontecimiento central de la fe cristiana, el
credo no ofrece sino datos muy sobrios:

Y por nuestra causa fue crucificado en tiempos de Poncio Pilato, pade-
cié y fue sepultado. Y resucité al tercer dfa segtin las Escrituras. Y su-
bi6 al cielo y estd sentado a la derecha del Padre.

Para enriquecerlos, el creyente recurre de buen grado a una
vida de Jesds: ésta a su vez estd ordinariamente calcada sobre el
modelo narrativo de Lucas, tanto mds cuanto que sélo €l ha
dispuesto en dos tomos — evangelio y Hechos de los apéstoles —
la historia de Jests y la historia de la iglesia naciente.

1. ¢Una biografia del Resucitado?

Veamos ahora c6mo se suceden los acontecimientos en esta
hipétesis. Muerto Jesiis en cruz, su caddver fue depositado en el
sepulcro de José de Arimatea, en un lugar preciso que las santas
mujeres fijan cuidadosamente en su memoria. El dia siguiente al
sdbado las mujeres se dirigen al sepulcro, pero en él no encuen-
tran el cuerpo de Jesds. Luego dos seres misteriosos les dicen
que dejen de buscar entre los muertos al que estd vivo. Enterados
del asunto por las mujeres, los apéstoles permanecen escépticos;
sin embargo, Pedro comprueba personalmente que el sepulcro
estd vacio. Entonces JesGs se aparece a los discipulos que van
camino de Emads y luego a los apdstoles reunidos. Vence sus
dudas mostriandoles las manos y los pies e incluso comiendo ante
ellos; y, lo que mds importa, a la luz del designio de Dios, les
explica ¢6mo ha podido suceder todo aquello y les confia la mi-
sién de evangelizar las naciones. Cuarenta dias después los apés-
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toles ven a Jests subir al cielo; Iuego permanecen en Jerusalén
donde reciben el Espfritu el dia de pentecostés, y con ello quedan
transformados en «testigos de la resurreccién». Estos testigos, cuyo
nimero queda limitado a doce, sirven de puente entre la vida
terrestre de Jests y la iglesia. Finalmente Saulo, el perseguidor,
es favorecido con una tltima aparicién del Resucitado. Efectiva-
mente, si se exceptda la aparicién a Esteban moribundo, ninguna
otra ha sido narrada. Esto significa que al tiempo de Jests ha
sucedido el tiempo de la iglesia, el tiempo del Espfritu.

Reducido, pues, a su estructura elemental, el texto presenta la
historia de Jesds tras su muerte como una sucesién de aconteci-
mientos: hallazgo de la tumba vacia, diversas apariciones, ascen-
sién, pentecostés y, a la postre, aparicién a Pablo. A la vida de
Jests de Nazaret le sigue la biografia del Resucitado cuyo retrato
es esbozado.

Ahora bien, ¢autorizan los evangelios semejante reconstruccién
biogréfica? Con esta pregunta no queremos entregarnos al maligno
placer de echar por tierra unas evidencias, sino que deseamos
ayudar al lector a enfocar con mayor nitidez dentro de la verdad
los datos de la fe.

Toda biografia presupone la determinacién, al menos de forma

sumaria, de las coordenadas topogrificas y cronolégicas sin las
cuales el relato flota sin amarras. Pero una lectura atenta de los
textos lanza un desafio a quien pretendiera hacer concordar los
diversos relatos tanto en el tiempo como en el espacio.
1 Si se afirma que las apariciones se han sucedido primero en
Jerusalén (Lc, Jn), después en Galilea (M, Jn) y finalmente de
nuevo en Jerusalén (Act), ¢cémo explicar por un lado que la cita
a los discipulos se fije en Galilea donde deben ver al Resucitado
(Mt 28, 7 = Mc 16, 7) y por otto que el mismo Resucitado prescriba
a los discipulos permanecer en Jerusalén hasta que reciban el don del
Espiritu Santo (Lc 24,49)? ¢No habrd que renunciar a atribuir
cualquier valor topogréfico a estos datos?

Si se pretende fijar el tiempo en que tuvieron lugar las dis-
tintas apariciones, resulta que Lc entra en conflicto consigo mismo.
Afirma por una parte que las apariciones duraron muchos dias,
exactamente cuarenta (Act 1,3) y por otra parece datar la ascen-
sién el mismo dfa de pascua (Lc 24, 51). El Espiritu Santo es anun-
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ciado como un don futuro (Lc 24,49; Act 1,4) cuando (de
hecho) fue otorgado por Jesiis a partir del dia de pascua (Jn 20,
22). ¢Cémo respetar simultdneamente estas distintas afirmaciones,
si no es suponiendo que los diferentes textos evangélicos obedecen
a construcciones literarias? Entonces, si los relatos evangélicos no
se presentan como una «biografia del Resucitado», ¢cémo hay
que leerlos?

2. Los relatos evangélicos y el
nuevo testamento

La cuestién se complica por la dificultad en compaginar los
datos evangélicos con los de los restantes escritos neotestamenta-
rios. Ciertamente el nuevo testamento estd de acuerdo en el hecho
de que ha habido apariciones del Resucitado; pero la enumeracién
que hace de ellas la primera carta a los Corintios (15, 3-8) apenas
concuerda con los relatos evangélicos: se trata alli — cierto — de
una aparicién a Cefas, es decir, a Pedro (cf. Lc 24, 34), pero
¢puede establecerse una equivalencia entre la aparicién a los Doce
y las apariciones a los Once con sus acompafiantes (Lc 24, 33-36)
o sin Tomds (Jn 20, 24) o a los Siete (Jn 21, 2)? Finalmente no
consta en los evangelios ninguna aparicién a Santiago, ni a los
«apdstoles», ni a los Quinientos.

Otra dificultad: el relato del hallazgo del sepulcro vacio, que
ocupa un lugar tan importante en los evangelios, es ignorado por
el resto del nuevo testamento. Si, con toda razén, se niega uno a
suponer que los evangelistas inventaron el hecho, ¢cémo explicar
el silencio de los demis escritores neotestamentarios?

El lector va de sorpresa en sotpresa. Se da cuenta no sélo de
que, al aludir a la aparicién en el camino de Damasco, Pablo
habla de manera diferente a como lo hace Lucas, sino también de
que el mismo Lucas presenta tres relatos del mismo hecho que
dificilmente concuerdan entre sf.

En fin, la figura misma del Resucitado resulta problemdtica:
al ver al Resucitado trasladarse, comer, hablar con los discipulos,
se tiende espontdneamente a considerarlo como un cadéver reani-
mado que, como otro Lézaro vuelto a la vida, viniese a pasearse
entre nosotros. Si luego, en virtud de unos conocimientos que pro-
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ceden de otras fuentes, se reconoce en el Resucitado un influjo
especial con respecto a la iglesia, se tiende, no obstante, a ignorar
que la resurreccién de Jests no es solamente un hecho asombroso,
sino también un misterio.

En efecto, segtin el nuevo testamento, Jesds resucitado ya no
muere. Vivo para siempre, ha entrado en la gloria del Padre, ha
sido exaltado al cielo, y, como Sefior de la historia que es, estd
presente a todos los hombres y a todos los tiempos. ¢Cémo estd ex-
presada en los textos esta conviccién? Las cartas paulinas hablan
del dltimo Adén, de aquél que vivifica a los hombres, de la Cabeza
dada al cuerpo, que es la iglesia; pero estos titulos no constituyen
un «retrato». Los evangelios si nos lo trazan, pero el lector mo-
derno experimenta una cierta dificultad en fijar en él su atencién
sin reservas. Con la sobriedad que les es habitual, los evangelistas
superponen dos realidades: una perteneciente a esta tierra, la otra
que viene del cielo. Los discipulos estdn encerrados en el cendculo,
llega el Resucitado y se planta en medio de ellos. Mientras los
textos nada dicen sobre el cémo de la aparicién, el lector moderno
se apresura a llenar este vacio con la imaginacién y a construir
un verdadero escenario: las puertas estdn cerradas, luego Cristo
ha pasado a través de las puertas cerradas; Cristo llega y se planta
alli en medio de ellos, luego aparece de repente. Al proceder asi,
se tiende a hacer del Resucitado una especie de mago capaz de
pasar a través de las paredes. Mientras el nifio no toma lo que se
le cuenta como si todo hubiera acaecido, sino que capta el sentido
oculto en el relato, el hombre moderno choca con lo maravilloso
que €l mismo ha introducido en el relato y que tiende a prevalecer
en la imaginacién, perdiendo asi su valor de signo del misterio.
El lenguaje de los evangelios es ciertamente vilido, pero, para
entenderlo correctamente, hay que someterlo a la critica.

3. El problema del lenguaje

Nos encontramos asi enfrentados con la problemitica del mo-
mento: la del lenguaje. Es preciso «comprender» lo que significa
un lenguaje dado, por ejemplo, el de los evangelios o, mejor atin,
el de la primitiva fe cristiana. El lector se encuentra encarado con
las exigencias de los criticos contemporineos, para quienes las
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dificultades apuntadas hasta ahora no son méds que una introduc-
cién al verdadero problema. No se trata de preguntarse: «¢ha
resucitado Cristo?», sino «¢qué significa el término resucitado?».
Tal es la problemética que caracteriza dos intentos recientes sobre
el sentido de la resurreccién de Jests: la de Rudolf Bultmann y
la de Willi Marxsen. Al presentarlas sucintamente, quisiéramos
introducir a una lectura reflexiva de los datos del nuevo testa-
mento.

Ya en 1941 Bultmann planteaba radicalmente la cuestién en
estos términos: la resurreccién «expresa el significado de la cruz» .
El dnico acontecimiento histérico que nos es posible alcanzar es
la muerte de Jestis en cruz, que puso punto final a su existencia
terrestre. La resurreccién no es un «milagro que hace creer», sino
el objeto mismo de la fe. Creer en la resurreccién es admitir que
la cruz es un acontecimiento salvifico para mi. Es escuchando la
predicacién del kerygma apostélico que hoy me alcanza, como Ilego
a esta fe; y la prestada a esta palabra es realmente la fe cristiana.
La resurreccién no es, por tanto, un hecho aferrable en si mismo;
sélo me resulta accesible a través de la fe pascual de los testigos.
Estos no salen garantes del hecho de la resurreccién, son simple-
mente los iniciadores de la fe pascual que distingue al cristiano.

Es cierto que Bultmann no reduce la resurreccién a una espe-
cie de recuerdo, como si Jesis estuviese presente entre los cre-
yentes a la manéra como lo estarfa el espiritu de Beethoven entre
los oyentes de la Quinta Sinfonfa. Bultmann se niega sélo a iden-
tificar la resurreccién con el retorno de un muerto a la vida de
este mundo, pues en este caso, de acuerdo con su terminologfa, se
convertitia en un acontecimiento mitico. Pero, ¢qué es entonces?
Conceddmosle la palabra.

Se dice con frecuencia, y la mayoria de las veces en forma de critica,
que, segiin mi interpretacién del kerygma, Jesds habria resucitado en
(y a través de) el kerygma (dass... Jesus ins Kerygma auferstanden sei).
Acepto la férmula. Es absolutamente exacta, a condicién de que se la
entienda exactamente. Supone que el kerygma es en si mismo un
acontecimiento escatoldgico y afirma que Jesis estd realmente presente
en el kerygma (im Kerygma), que éste es su palabra que alcanza al
oyente en el kerygma. Si esto es asf, todas las especulaciones sobre el
modo de existir del Resucitado, todos los relatos sobre el sepulcro va-

1 R. BuLTMANN, Neues Testament und Mythologie (1941), 44-46.
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cfo y todas las leyendas pascuales quedan desprovistas de valor, aun
en el caso de que contengan elementos de orden histético y puedan
ser verdaderas por lo que se refiere al simbolismo de su contenido.
El sentido de la fe pascual consiste en creer en Cristo presente en (im)
el kerygma 2,

Pata comprender tales afirmaciones, aquf evidentemente un
poco simplificadds, es preciso tener presente algunos presupuestos
bultmannianos. El primero se refiere a la relacién entre lo natural
y lo sobrenatural: la «naturaleza» constituye un sistema cerrado
de datos que Ia ciencia estudia; lo divino, en cambio, no tiene nada
que ver con la historia de este mundo. No se trata, pues, de exa-
minar la relacién de lo teolégico con las ciencias de la naturaleza;
en adelante es preciso «desmitologizar» todo lenguaje que repre-
sente en términos humanos la realidad divina.

El segundo presupuesto afecta a la relacién entre «compren-
der» y «creer», es decir, en términos cldsicos, «entre la razén y
la fe». Para Bultmann la auténtica comprensién no se realiza mds
que en la existencia; no puedo oir la palabra de Dios sino a través
de mi decisién personal respecto a ella.

El tercer presupuesto, finalmente, es de orden exegético. Los
relatos sobre el sepulcro vacio o sobre las apariciones son produc-
tos tardios, desconocidos para Pablo: insisten en la corporeidad
del Resucitado. «Es cierto que también Pablo, al enumerar los
testigos oculares, quiere, en definitiva, asegurar una base histérica
al milagro de la resurreccién», pero con esta argumentacién, que
pretende hacer creible la resurreccién como hecho histérico obje-
tivo, Pablo se contradice a si mismo dejindose arrastrar asi a la
polémica antigndstica.

Serfa inttil desconocer la aportacién de Bultmann a la com-
prensién de nuestro tema. Tiene cumplida razén cuando, contra
toda suerte de positivismos, pone de relieve el alcance actual de
la resurreccién: ésta no es un simple hecho diferente, sino un
acontecimiento que me concierne. La reaccién bultmanniana con-
serva todo su valor contra la decadencia de una teologfa protes-
tante que trataba la resurreccién de Jesis como apéndice de la
muerte justificadora de Jesucristo?®; puede ademds ayudar a los
catSlicos a reaccionar contra una apologética trasnochada. La resu-

2 R. BULTMANN, Verbiltnis ( 1960), 27.
3 Cf. G. KocH, Auferstebung (1959), 4.
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rreccién no es un simple suceso del pasado. Tampoco es una
«prueba» de la fe. Por tltimo, tampoco es un suceso como los
demis; es el hecho escatolégico por excelencia.

No obstante, nos resulta dificil suscribir la presentacién que
hace Bultmann de su teorfa. Primero desde un punto de vista
exegético: su interpretacién de 1 Cor 15 estd subordinada a la
concepcién que tiene de la revelacién y del «mito»; el pensamiento
de Pablo no coincide en este pasaje, como lo mostraremos a lo
largo de esta obra, con el de Bultmann. Ademds Bultmann no
valora suficientemente lo que dice Pablo: para éste, segtin G. Born-
kamm, la resurreccién es «un acontecimiento en este tiempo y en
este mundo y a la vez un acontecimiento que impone a este mundo
un término y unas fronteras» *. Finalmente, si la resurreccién debe
estar siempre ligada al kerygma actual, también debe ser exami-
nada como «acontecimiento», cosa que Bultmann rechaza a priori
en nombre de su concepcién de la relacidn entre razén y fe.

Intentando interesarse por el acontecimiento mismo, ha creido
Willi Marxsen llevar mds lejos que Bultmann el estudio del tema?®.
Pero para él en este caso el acontecimiento histético se reduce al
acceso de Pedro a la fe. La férmula «Jesds ha resucitado» es una
interpretacién (Interpretament) que expresa esta realidad histé-
rica. Al interpretar este hecho a base del término «resurreccién»
se ha facilitado una solucién al problema planteado, pero una solu-
cién que — siempre segin Marxsen— no es la tunica posible.
La férmula no se ha impuesto por casualidad, sino por razén de
su proximidad privilegiada a la afirmacién capital de la fe: el Cru-

cificado vive.

Consideto, pues — concluye —, que no se puede renunciar radical-
mente, al menos en nuestra tradicién, a esta manera de proclamar la
fe. Sélo que uno debe saber lo que con ello confiesa y lo que no con-
fiesa. Lo que con esta férmula se confiesa es que, al abrazar la fe, se
ha experimentado que Jesds vive, actdia; se confiesa que su pasado
es presente... Pero con ello no se confiesa una forma de representar el

4 G. BornkAMM, Jesus von Nazareth, Stuttgart 1957, 168. Existe una
versién italiana: Ges# di Nazaret. 1 risultati di quaranta anni di ricerche sul
«Gesii della Storia», Torino 1968, 211.

5 W. MArxSEN, Die Auferstebung Jesu als historisches und als theolo-
gisches Problem, Giitersloh 1964; Die Auferstehung Jesu von Nazareth,
Giitersloh 1968. Véase nuestra recensién en RSR 57 (1969) 588-594.
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acontecimiento que esté desconectada de esta confesién, pues sélo en
la fe se puede hablar teolégicamente con exactitud de la resurreccién
de Jesds, del mismo modo como no se puede decir Sefior Jesiis si no
es en el Espiritu Santo 6.

El esfuerzo de Marxsen se centra, pues, en la bisqueda de
un equivalente de este Interpretament. Y llega a proponer la si-
guiente férmula: Die Sache Jesu gebt weiter, que puede tradu-
cirse: «la realidad de Jests contintia». El pasado no es tal pasado
y continuamos siendo interpelados por Jesds. «El viene todavia
hoy». Este «él» es Jests de Nazaret, sin que se llegue a precisar
la relacién que tiene con aquél que fue llamado «el Resucitado».

No podemos extendernos aqui con una critica amplia de este
intento. Notemos solamente que la base exegética en que se apoya
es muy reducida: Marxsen distingue entre «ver a Jests» (lo tinico
que habrfa dicho Pablo) y «ver al Resucitado» (que es fruto de
una interpretacién ulterior). Ademds reduce los relatos de apari-
ciones al envio en misién, negdndose a admitir el aspecto de reco-
nocimiento que, como veremos, es fundamental. Consiguiente-
mente y por mds que Marxsen emplee a veces el término «en-
cuentro», puede uno preguntarse si, en su teoria, la experiencia
(Widerfabrnis) no queda reducida a algo anénimo, cuando por
el contrario el aspecto personal del «encuentro» forma parte de
su esencia. Finalmente, no estamos de acuerdo con los presupues-
tos que se refieren a las relaciones entre razén y fe. Nos parece
que, al hacer consistir la fe en un simple riesgo, el autor separa
radicalmente las dos actividades’. Pero esta critica estd condicio-
nada por la propia postura confesional.

Sin duda Marxsen tuvo razén en insistir sobre el hecho de
que la férmula «Jests ha resucitado» es una interpretacién, pero
no ha considerado en su justo valor su caricter privilegiado; si de
un modo u otro, no se la toma como punto obligado de referencia,
queda uno a metced de la arbitrariedad de las sucesivas interpre-
taciones.

Estas breves indicaciones nos inducen a pensar que Bultmann
y Marxsen no profundizan suficientemente en la critica del len-
guaje. El primero, al renunciar con una prisa excesiva al aconteci-

6 W. MARXSEN, Auferstebung 11 (1968), 151.
7 W. MARXSEN, Auferstebung II (1968), 153-158.
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miento al que el lenguaje apunta, lo reduce a lo que acontece en
mi existencia actual, cuando en realidad el mismo lenguaje exige,
como condicién de posibilidad, que en su origen haya algo: un
«acontecimiento» que ha «acontecido» realmente y que no se con-
funde con el «acontecimiento» que hoy me «acontece». El segundo
intenta si remontarse hasta el acontecimiento originatio, pero, al no
reconocer la relacién necesaria que une lenguaje y acontecimiento,
tampoco salvaguarda el papel tnico que desempefia el lenguaje
original. Ahora bien, no es el acontecimiento pasado el que inter-
pretamos, sino el lenguaje en que nos es «presentado» el aconte-
cimiento de otro tiempo. El hecho no es sino indirectamente objeto
de la hermenéutica; el empefio de ésta recae directamente sobre
el lenguaje en que es transmitido el hecho.

4. El método de esta obra

¢Cémo vamos a proceder? Contrariamente a lo que aparece en
ciertos estudios anteriores, preocupados ante todo por establecer
lo que es propiamente «histérico»®, consideramos que es preciso
comenzar dejando hablar a los textos. La fe en Dios que ha resu-
citado a su Hijo de entre los muertos ha sido transmitida en una
pluralidad de lenguaje; uniremos a esta constatacién una bisqueda
sobre las relaciones mutuas de estos lenguajes.

Ante nosotros se abren distintos caminos. El objeto de la inves-
tigacién son siempre indudablemente los textos, pero podemos
partir de ellos tomindolos o bien en el estadio final de su redac-
cién, o bien en su génesis. Un andlisis de tipo estructuralista se
atendria al texto tal como hoy se nos presenta y desconfiaria de
cualquier clase de reconstruccién del texto realizada con ayuda de
la historia de la tradicién. Por otra parte, un anélisis que no des-
embocase en el examen de los distintos textos que han llegado
hasta nosotros y se contentase con establecer sus fuentes, setfa
decepcionante y no conduciria a una lectura sabrosa de los relatos
evangélicos. Teniendo en cuenta todo esto, hemos optado por se-
guir el orden mds corriente en la critica exegética contempordnea
y que consiste en trazar primero las lineas de la evolucién del len-

8 Talesel obietivo de H. voN CAMPENHAUSEN, Ablauf (1952, 31966) y
de H. Grass, Ostergescheben (1956, 31964).
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guaje en que fue expresado el acontecimiento pascual. Este método
presupone en el que lo adopta un estudio previo de los mismos
textos; peto este trabajo critico, que resulta evidentemente indis-
pensable, no hay por qué imponerlo aqui al lector que intenta
sobre todo recoger el fruto maduro de una exégesis teoldgica.

Nuestra obta comienza, pues, con la presentacién de los tipos
de lenguaje y de los géneros literarios empleados en el nuevo tes-
tamento. Esta exposicién resulta ardua, ya que debe abarcar nume-
rosos textos en los que se descubre una antigitedad superior a la
de los evangelios; el que quiera meterse de veras en este estudio
puede sentirse desconcertado en sus hédbitos mentales y puede
tener la impresién de que se estd minando su confianza en la lec-
tura normal de los textos. Por esto, y con el fin de granjearme la
confianza del lector, me atrevo a aconsejarle que, en caso de sen-
tirse tentado de desaliento, pase directamente a la tercera etapa,
en la que se exponen las perspectivas de los diferentes evange-
listas; esperamos que mds tarde se sentird tentado a volver atrds
y abordar las dos primeras etapas. .

Algunos lectores se extrafiardn quizds de que no se trate desde
el comienzo el problema de la historicidad de la resurreccién.
Ellos consideran que lo esencial es saber lo que ocurtié exactamen-
te: ¢Resucité Jests realmente? ¢En qué consistieron las apari-
ciones? ¢Se encontré realmente vacio el sepulcro de Jesds la
mafiana de pascua? Por importante que sea, la respuesta a estas
cuestiones no puede darse mds que después de una lenta investi-
gacién de los relatos; sobre todo debe ser situada en el punto
justo, que no es ni al comienzo ni al final, sino en medio: se
trata, ni mds ni menos, de un momento en la bisqueda del sentido.
Por eso me atrevo a pedir al lector que mantenga a raya el deseo
que experimenta de alcanzar el hecho bruto y que tenga paciencia
hasta la dltima etapa, para concentrar asi mejor su atencién sobre
los problemas del lenguaje.

En el transcurso de la primera etapa nos proponemos descu-
brir cuédles son las diversas categorias de pensamiento subyacentes
a las férmulas de anuncio pascual y trazar las lineas del desarrollo
operado a partir de dichas categorias.

La segunda etapa nos invita a examinar el género literario de
los relatos referentes al acontecimiento pascual y a remontarnos
al origen de las tradiciones de las que dichos relatos dimanan. No
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se trata todavia del problema de la historicidad de estas tradicio-
nes, sino solamente de su naturaleza.

La tercera etapa nos mantiene en un contacto constante con
los textos evangélicos actuales, al paso que nos hace ver la vatie-
dad de sus perspectivas. Ya no se trata simplemente de «catego-
rias» que expresan el hecho de la resurreccién, sino de perspec-
tivas sobre el mismo «mensaje pascual».

La dltima etapa abordari finalmente el problema de la herme-
néutica y de la comunicacién. Es entonces cuando se estudiardn
las relaciones entre la fe y el conocimiento histdrico. Asimismo
entonces, y dentro del contexto global de la bisqueda del sentido
y de la interpretacién, serd tratado el problema de la historicidad.
Finalmente, para ayudar al lector a verter el anuncio en un len-
guaje accesible a nuestros contempordneos, proponemos, a modo
de ensayo, en un apéndice, algunos esquemas sobre el modo de
presentar la resurreccién a partir de los relatos evangélicos.

Afiadamos una tltima observacién. No pretendemos hacer
creer que nos acercamos a los textos sin ningiin presupuesto,
«objetivamente». Reconocemos que entre el texto y el que lo in-
terpreta se establece un movimiento circular. No voy al texto sin
pre-comprensién; antes de abordarlo, poseo una determinada con-
cepcién del hombre, de la muerte, de la resurreccién... Y tiendo
a hacer decir al texto lo que tengo en mi mente. Podriamos recor-
dar aqui los principios generales de hermenéutica®, pero preferi-
mos ir entreverando las exposiciones con algunas indicaciones
orientadas a precisar los esquemas mentales dentro de los cuales
se mueve tanto el autor como los posibles lectores .

9 Pueden verse en nuestra obra Estudios de evangelio (1969), 14-23,
20-29 (a partir de ahora citaremos EE).

10 F] lector dispone en un apéndice de una traduccién de los principales
textos referentes a la resurreccién de Jesis.

-
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Los relatos evangélicos no son ni la dnica ni la primera expre-
si6n del misterio pascual. Durante algunos decenios, antes de ser
puestos por escrito, habfa cundido una literatura muy variada .
De ello poseemos algunos testimonios: entre otros las cartas de
Pablo, pero también textos breves mds antiguos adn, que fueron
integrados en los diversos escritos del nuevo testamento y que asi
llegaron hasta nosotros. Por estos testimonios pre-evangélicos po-
demos alcanzar una expresién més inmediata, casi original, de la
experiencia cristiana. En efecto, mientras que los relatos evangé-
licos fueron redactados por natradores de segunda mano (y esta
afirmacién vale también para el 1v evangelio, incluso aunque en
su origen literario se encuentre Juan el apédstol), Pablo es el tinico
testigo que, agraciado con una aparicién del Resucitado, ha habla-
do personalmente de ello. El otro testigo que se expresa mediante
textos breves, cuya existencia hemos sefialado, es la iglesia nacien-
te, portavoz de la fe comiin en el misterio de pascua. He aqui por
qué en la primera etapa de esta obra, antes de presentar el men-
saje pascual en las perspectivas y en la narracién de los evange-
listas, queremos investigar el modo en que la experiencia pascual
ha sido en un principio sobriamente afirmada.

El estudio del lenguaje paulino (capitulo 3) trata un tema bien
definido: las cartas de Pablo. La bisqueda de las fé6rmulas de la

1 El nuevo testamento abarca los cuatro evangelios, los Hechos de los
Apéstoles, las trece cartas atribuidas a Pablo, la carta a los Hebreos, las cartas
llamadas «catélicas» (Santiago, Pedro, Juan, Judas) y el Apocalipsis. Estos
escritos no estdn colocados en orden cronoldgico, sino segiin su género (evan-
gélico, «actas», epistolario, apocaliptica) o segiin su extensidn (cartas de san
Pablo). Estos escritos no pueden ser datados sino aproximadamente; las
cartas auténticas de Pablo se escalonan entre los afios 50 y 65; el evangelio
de Marcos datarfa de los afios 65-70, los de Mateo y Lucas de los afios 70-80,
el de Juan del afio 100. Para los demds escritos no existe acuerdo entre los
criticos, a no ser para situar la mayor parte de ellos dentro del primer siglo.
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iglesia naciente (capitulos 1 y 2) requiere, por el contratio, pre-
cisar qué textos las transmiten. Uno se sentirfa inclinado a leer
antes de nada los discursos que Lucas narra en los Hechos de
los Apéstoles, como si dichos discursos reprodujesen en forma
de actas las primeras predicaciones apostélicas. Sin embargo, tal
itinerario, seguido por muchos autores?, nos parece menos seguro.
Efectivamente, resulta muy dificil distinguir en tales discursos ?,
profundamente retocados y orientados por Lucas, lo que es primi-
tivo de lo que es lucano®. Por tanto, es conveniente al comienzo
apoyarse en los textos mds evidentes; esto no entrafia falta de
confianza en Lucas, autor del que conocemos el rigor de infor-
macién y el respeto a sus fuentes; se trata de evitar toda confu-
sién. Por lo demds, iluminados por las férmulas que la critica
considera ciertamente primitivas, estaremos a punto de dar a
estos documentos mds complejos su justo valor.

Sin duda el lector se sentird satisfecho de poderse iniciar en
los criterios que permiten discernir en un texto la presencia de
una férmula estereotipada . Citemos las principales: 1) La férmu-
la estd introducida por palabtas como «transmitir», «creer», «con-
fesar»$, 2) La insercién de la férmula ha provocado perturba-
ciones en el contexto circundante, dejando asi una cicatriz en el
texto actual’. 3) La concordancia gramatical es defectuosa®. 4) La

2 Asf recientemente en un trabajo, a pesar de todo, muy critico, P. SEI-
DENSTICKER, Auferstebung (1967), 11-16.

3 Act 2,14-36; 3,12-26; 4,8-12; 5, 29-32; 10, 34-43; 13, 16-41. Dejamos
aparte el discurso d& Esteban (7, 1-53) y el de Pablo en el Are6pago (17, 22-31).

4 La presentacién hecha por C. H. Dobp, Prédication apostolique (1944),
ha sido impugnada por U. WiLckeNs, Die Missionsreden der Apostelgeschichte,
Neukirchen 1961; contra este dltimo J. Dupont ha indicado el camino de
una interpretacién vélida: Les discours missionnaires des Actes des Apbtres
d’aprés un livre récent: RB 69 (1962) 37-60 ( = EE, 134-155 edic. franc.)

5 Han sido propuestos doce criterios por E. STAUFFER, Die Theologie
des Neuen Testaments, Stuttgart 41949, 322-324. De ellos ha hecho una apli-
cacién minuciosa P. E. LANGEVIN, Jésus Seigneur et l'eschatologie, Montréal
1967.

6 «Si confiesas con la boca... y crees...» (Rom 10, 9). «Os transmito lo
que yo mismo he recibido» (1 Cor 15, 3).

7 1 Tim 3, 16 anuncia un misterio de la piedad (mysterion es de género
neutro), que de hecho se refiere a Jesucristo, introducido por un relativo
masculino.,

8 En Ap 1,4 se desean la gracia y la paz de parte de «( = por) aquél
que es, que era y que ha de venir»; ahora bien, mientras que la preposicién
«por» (en griego apo) rige genitivo, aqui hay de hecho un nominativo; se de-
duce que la férmula «el que es...» estd estereotipada.
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lengua y la terminologia difieren de lo que es costunibre en el
autor que cita el pasaje’. 5) La férmula se repite algunas veces,
con ligeras modificaciones . 6) La construccién de la férmula es
simple, rimada, majestuosa, a veces estréfica y ordinariamente no
justificada!'. 7) Por tltimo, estas f6rmulas emplean con predilec-
cién los principios y las proposiciones relativas 2. No sin funda-
mento, pues, los criticos se creen autorizados a ver en tales pasa-
jes unos fragmentos primitivos anteriores al escritor que las integra
en su composicién.

Es importante no confundirse acerca de la intencién que guia
esta bisqueda. No pretendemos rehacer la historia de la formu-
lacién de la fe en la resurreccién, como si a partir de una férmula
considerada como m4s antigua se pudiese llegar a establecer Ila
genealogia exacta de los textos que han llegado a nosotros: no
parece llegado el momento de precisarlo®. Pero si quisiéramos
llegar a conocer los esquemas de pensamiento que subyacen y
condicionan el lenguaje de la fe. ¢Cémo han podido los discipulos
llegar a expresar su conviccién de que Jesids — aquél cuya muerte
habian conocido — estaba vivo? Cuil es el sentido de las pala-
bras utilizadas por ellos para expresar su experiencia, es el come-
tido de esta primera etapa.

9 1 Cor 16, 22; Flp 2,6.

1 1 Tes 4,3-5; 1 Cor 6,14; 15,3-4; Gdl 1,1; 2 Cor 4, 14; Rom 4, 24;
8,11; 10,9.

11 Col 1, 15-16; 1 Tim 3, 16; Act 4, 10.

12 1 Tes 4,3-5; Rom 1, 34.

13 A pesar de la tentativa de W. KRAMER, Christos (1963).
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DIOS HA RESUCITADO A JESUS
DE ENTRE LOS MUERTOS

DURANTE los cuarenta afios que separan la muerte de Jests
de la redaccién de los evangelios, la iglesia naciente vio
circular entre los fieles numerosas tradiciones; sobre todo pro-
dujo f6rmulas en las que se vertia la fe comiin!. Al elaborar estas
férmulas respondia a necesidades vitales. Asi se encontraba con-
densado en ellas lo esencial de la fe, ya para instruir a los neéfi-
tos?, ya para asegurar la autenticidad de la fe en tiempo de
persecucién?, ya para proclamar en la liturgia la unanimidad de
los participantes. Para ello la comunidad disponfa de dos registros
de lenguaje segtin que se tratase de confesiones de fe o de himnos:
las primeras afirman més bien el hecho mismo de la resurreccién
de Cristo (capitulo 1), los segundos proclaman ante todo la exal-
tacién del Sefior (capitulo 2)*.

Las férmulas de fe tenfan por objeto expresar primeramente
que Jesds era el Mesias, luego que era Sefior, o Hijo de Dios?;
raramente se referian al Dios tinico®, puesto que ello era evidente
tanto para los cristianos como para los judios. La formulacién
se centrd rdpidamente en el acontecimiento capital de la existencia
de Jesds de Nazaret, a saber, su resurreccién de entre los muertos.

! O. CULLMANN, Les premiéres confessions de foi chrétiennes (1943);
V. H. NevreLp, The carliest Christian Confessions (1963); W. KRAMER,
Christos, Kyrios, Gottessobn (1963); R. DEICHGRABER, Gotteshymnus und
Christushymnus (1967), 107-117.

2 Col 2,6-7; 3 Jn 7-9.

3 Heb 4,15; 10, 23.

4 Flp 2,5-11; 1 Cor 12, 3; Act 8,37 (v!); cf. Rom 10,9; 1 Tim 6, 12;
2 Tim 2,2; 1 Pe 3,1822; 1 Jn 4, 2.

5 Jn1,34; 1 Jn 4,15; Mt 16, 16; Mc 14, 61; Jn 11, 27; 20, 31.

6 Gil 3,20; 1 Cor 8, 6; Mc 10, 18; 12,29; Rom 3, 30; Ef 4,6; 1 Tim 2,
5; Rom 16, 27; cf. Dt 6, 4.
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La resurreccién de Jesds se evocaba de dos maneras diferentes,
ya afirmando simplemente el hecho, ya uniéndolo a la muerte de
Jestis y a su muerte salvifica. Hay otra diferencia: la atencién se
dirige unas veces a Dios, autor de la resurreccién, otras a Cristo
resucitado. Para presentar cémodamente los datos del nuevo testa-
mento vamos a retroceder: comenzaremos por las férmulas mds
desarrolladas para finalizar en las f6rmulas mds simples.

Se planteardn numerosos problemas. Desde el punto de vista
de la historia literaria, ¢se puede determinar la «férmula-madre»
de donde, de modo verosimil, derivan las otras? Desde el punto de
vista teoldgico, ¢refleja la diversidad de férmulas una evolucién
en la cristologia? Finalmente, desde el punto de vista hermenéu-
tico, ¢qué relacién une las diversas férmulas y cudl es su valor
en vistas a una interptetacién actual? Dejando este 1iltimo tema
para un capitulo ulterior (c. 11), tratemos de precisar el contenido
de estas afirmaciones de la fe, determinar su origen y considerar
su alcance.

I
LAS FORMULAS DE FE

Entre las férmulas de fe que enuncian simplemente el hecho
de la resurreccién se pueden distinguir aquéllas en que Dios es
sujeto activo de la frase, y las més desarrolladas que ponen a Cristo
como sujeto pasivo de la accién. Comencemos por estas Gltimas.

1. Cristo ba resucitado

Cuando los discipulos de Emas se reunieron en Jerusalén con
los Once, a quienes acababan de hacer participes de su encuentro
con Cristo, oyeton que se les adelantaban diciendo: «;Es verdad!
El Sefior ha resucitado y se ha aparecido a Simén» (Lc 24, 34).
Se trata aqui con toda verosimilitud de una férmula tradicional
insertada por Lucas en este lugar’”. De modo semejante Pablo

7 Véase mds adelante, c. 9.
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cita en su primera carta a los Corintios una férmula cuyo cardc-
ter hierdtico y tradicional es evidente®:

Os transmiti, en primer lugar, lo que a mi vez recibi:
que Cristo murié — por nuestros pecados — segin las Escrituras, que
fue sepultado,
que resucité — el tercer dia — segtin las Escrituras, que se hizo ver
de Cefas...

(1 Cor 15, 3-5)

El ritmo de la férmula se hace sentir de inmediato: 3 +1,
3 -+ 1, ritmo que cesa en la continuacién del texto y asi caracte-
riza los versfculos citados. Su antigiiedad estd garantizada por la
misma fecha de la carta (hacia el 55/56), por la alusién a la visita
anterior del apéstol a Corinto (hacia el 51) y finalmente por el
modo como Pablo introduce estas palabras, al decir que él mismo
ha recibido la tradicién. Se han propuesto dos hipétesis sobre la
fecha de esta tradicién: si el texto es de origen helenistico, se
remonta a la época de su estancia en Antioquia (hacia el 40-42), y
si la f6rmula es de origen palestino se puede fijar en la época
de su conversién en Damasco (hacia el 35).

Pablo no trata aqui de una materia controvertida como lo hace
en el resto de la carta que entrevera exposiciones «a propésito de»
(7,1; 8,1; 12, 1), sino que a sus hermanos en la fe les recuerda
la buena nueva en la que han creido y por la cual se salvardn: esa
palabra que el mismo Pablo ha recibido y que transmite a su vez
como el corazén de la fe (cf. 15, 11). De ningin modo trata Pablo
de demostrar que Jesds ha resucitado®, sino de razonar a partir
de una evidencia de fe; los corintios no deberian dejarse turbar
por opiniones que circulan y que afirman que no hay resurreccién
de los muertos. Un lazo indisoluble une la tesutrreccién de los
muertos al fin de los tiempos con la resurreccién de Cristo acaecida
en el tiempo (15,13.16): el Resucitado es «primicia de los que
durmieron» (15,20; cf. Col 1,18), es el tltimo Adédn en quien
todos los hombres serdn vivificados (15, 22).

8  Ademids de los comentarios a las cartas a los Corintios y de las obras
sobre la resurreccién de Jesus, exlsten numerosas monografias sobre el pasaje.
Una de las mds recientes y de las mds accesibles es la de J. KREMER, Alfeste
Zeugnis (1966).

9 Segin R. BULTMANN, Zu ]. Schniewinds Thesen (1948), 130, Pablo
quiere probar la credibilidad del kerygma: al decirlo, Bultmann desconoce la
argumentacién de Pablo en 1 Cor 15.
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El examen del contexto en que Pablo cita el credo tradicional no
lo podemos llevar mds alld. Examinemos mds de cerca la férmula
de fe. Comprende dos afirmaciones pareadas: una se refiere a la
muerte de Jesds, la otra a su resurreccién. Una y otra mencionan
e interpretan el hecho; una y otra subrayan el modo como los
hechos se han conservado en la memoria de los hombres. En fun-
cién del fin a que apuntamos, consideramos primero la segunda
afirmacidn, la que se refiere a la resurreccién.

a) La resurreccién de Cristo se afirma mediante una palabra
que significa originalmente «despertar, despertarse» (egeirein):
Cristo fue despertado (se sobreentiende de la muerte, que acaba
de mencionarse). En otras férmulas se prefiere utilizar otro verbo
«hacer que uno se levante, levantarse, resucitar» (anistémi, anas-
ténai). Segin especialistas en lenguas semiticas ° la palabra «des-
pertar» serviria para traducir el otro término mds antiguo, «levan-
tarse»; uno y otro, sin embargo, pueden indicar el acto inicial y
el resultado de la resurreccién. No obstante, al no poder apenas
expresarse el resultado mediante la palabra «el Despertado», ciet-
tos criticos preferirian reservar la palabra «despertar» para la
accién misma de Dios que resucita a su Hijo, tanto més cuanto
que ésta de suyo estd mds abierta a otro aspecto: el de la exalta-
cién. Nada se impone en este dmbito.

Es igualmente dificil precisar cuél es el papel de Cristo en el
acto de su resurreccién. Se pensarfa a primera vista que al ser
pasiva la forma del verbo (egégertai), la férmula de fe sugiere, a
la manera semitica, que el autor de la resurreccién es Dios en per-
sona: «Cristo ha sido despertado». Pero la forma pasiva también
puede entenderse igualmente en sentido medio: «Cristo se ha
despertado». En tal caso Cristo habrfa estado activo en su resu-
rreccién, como Juan el tedlogo lo dird mds tarde al presentar a
Jestis como capaz de «recuperar su vida» (Jn 10,17). Se impon-
dria el sentido medio si el tiempo del verbo fuese un aoristo que
se encontrase al lado de otro aoristo, como por ejemplo en Lc
24, 34: «Si, Cristo se ha despertado (egérthé) y se ha hecho ver
(éphthé) de Simén», o también a propésito del nifio epiléptico
que Jesis «hizo levantar» (egeiren): «se puso en pie» (anesté:

LU Movrror, Auferstebung Jesu (1968), 43-94; J. JEREMIAS, en Actes
du ‘gy;npoxwm sur la résurrection de Jésus, Rome 1970 (en curso de publi-
cacién).

Las férmulas de fe 45

Mc 9, 27; cf. 1 Tes 4, 14). Pero no es éste el caso, ya que el verbo
estd en perfecto (egégertai) y sigue a un aotisto: «murié» (ape-
thanen). No se puede, pues, demostrar si la férmula se refiere a
Dios o a Cristo como autor de la resurreccién.

Por el contrario se puede llegar a una certeza sobre otro pun-
to, precisamente a partir de la consideracién de los tiempos de
los verbos. En 1 Cor 15 el tiempo perfecto del verbo significa
que el interés se dirige, no hacia la accién pasada, sino sobre el
efecto que ésta tiene en el tiempo presente. Cristo ha muerto de
una vez para siempre (aoristo), estd vivo hoy (perfecto). El con-
traste parece intencionado, tanto mds cuanto que Pablo utiliza en
seis ocasiones el mismo perfecto en nuestro contexto (1 Cor 15,
12-20)". Al utilizar el tiempo perfecto el autor proclama que
Cristo estd bhoy resucitado; a lo que se apunta es al nuevo estado
de Cristo. Lo que interesa no es propiamente el acto pasado, sea
de Cristo o de Dios, sino Cristo presente.

Dos precisiones en el texto explicitan el sentido que la iglesia
da al hecho de la resurreccién de Cristo: tuvo lugar el tercer dia,
y segin las Escrituras. A primera vista se podria tomar la primera
indicacién por una fecha. En tal caso deberfamos poder precisar
de qué recuerdo histdrico se trata, pero ya estamos dando vueltas
a lo mismo. ¢De qué se puede tratar? ¢Del acontecimiento mis-
mo? Pero nadie ha asistido a él. ¢Del descubrimiento del sepulcro
vacio? Pero tal hipétesis descansa sobre un fundamento histérico
fragil 2. ¢De la primera aparicién 3? ¢Pero cémo datarla? El «ter-
cer dfa» no puede indicar simplemente un recuerdo histdrico.

En oposicién a esta interpretacién, ciertos criticos han visto
en la mencién del «tercer dia» una reflexién teolégica hecha sobre
las profecias. La sugerencia es buena por cuanto que en seguida
se habla del cumplimiento de las Escrituras: pero queda estéril,
ya que el nuevo testamento no cita ningiin texto escrituristico que
hable explicitamente de la resurreccién, ni siquiera Os 6, 2. J. Du-
pont ha propuesto una via media *: habria habido interaccién del

11 1 Cor 15,12.13.14-16.17.20.

12 Asi H. voN CAMPENHAUSEN, Ablauf (31966), 12 y 51. Véase en esta
obra el c. 6.

13 Asi F. Hanw, Christologische Hobeitstitel. Thre Geschichte im frithen
Christentum, Gottingen 1963, 205.

M J. Dupont, Ressuscité «le troisiéme jour» (1 Cor 15,4; Act 10,40):
Bib 40 (1959) 742-761 ( = Etudes, 321-336).
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recuerdo y de la investigacién escrituristica, al impulsar el re-
cuerdo a hojear la Biblia para encontrar en ella una confirmacién.
Pero, aun en tal caso, para caracterizar un «recuerdo» haria falta
que la expresién fuese constante en el nuevo testamento; ahora
bien, en las férmulas de fe en la resurreccién encontramos frecuen-
temente giros diferentes como «en tres dias», «después de tres
dias». La terminologfa del «tercer dia» no se ha impuesto como
un recuerdo evidente ¥°,

La tnica salida vilida y normal, el recurso al lenguaje de la
época, ha sido recientemente examinada con tode pormenor .
Es menester precisar entonces el sentido de los diversos giros.
La férmula «el tercer dia» no puede equivaler a la expresién «en
tres dias» que, en el uso corriente de la Biblia, indica un plazo
breve o un tiempo bastante largo ”’. Se podria aclarar a partir de
la conviccién de que la resurreccién final tendrd lugar el tercer
dia después del fin del mundo, pero el texto alegado es tardio .
Parece preferible ver en ello un modo habitual de indicar un
acontecimiento decisivo que es inminente; asi Abrahdn vio al
tercer dia el lugar en que debia sacrificar a su hijo (Gén 22, 4) .
Al mencionar «el tercer dia» el credo primitivo no pretende pre-
cisar una fecha, sino sugerir que la resurreccién de Jests es el
acontecimiento capital, lo que, en sentido pleno, equivale a esca-
tolégico .

15 «En tres dias»: Mt 26, 61 p; 27,40 p; Jn 2,19-20. «Después de tres
dias»: Mt 27, 63; Mc 8, 31; 9, 31; 10, 34. «El tercer dia»: Mt 16, 21; 17, 23;
20,19; Lc 9,22; 18, 33; 24,7.46; Act 10,40 (en cursiva, porque la férmula
no la dice Jests).

16 K. LEHMANN, Auferweckt (1968), sobre todo 262-290.

17 Plazo breve: Jos 1,11; 2 Sam 20,4; 2 Re 20,8; Mc 14,58; 15 29.
Tiempo bastante largo: 2 Cor 20, 25; 2 Mc 5,14; Jn 3, 3; Lc 2, 46.

18 StrRACK-BILLERBECK I, 747. Entre los textos judios antiguos se hace a
veces mencién de los siete dias que precederin a la resurreccién ltima (4 Esd 7,
30-31), a imagen de los siete dias de la creacién original.

19 Véase también Gén 42, 18; Ex 19,11.16; 1 Re 12,12; 2 Cor 10,12;
Est 5, 1-8, y sobre todo Lc 13, 31-33.

20 A titulo de informacién, recordamos la hipétesis segtin la cual el
alma del muerto permanecia hasta la mafiana del tercer dia junto al caddver;
esta permanencia se ponia en relacién con el tiempo que transcurre antes de
que comience la descomposicién (cf. Jn 11, 39). Sostenida por M. GoGUEL,
Foi & la résurrection (1933), 167-169, y por J. SCHMITT, Jésus ressuscité (1949),
171, esta hipdtesis es rechazada por J. Dupont, L’utilisation apologétique de
Pancient testament dans les discours des Actes (1953) en EE, 256, ne 17.
No es imposible, sin embargo, que la concepcién popular, duplicado de la in-
terpretacion teolégica que ve en la muerte una potencia que corrompe el
cuerpo, haya podido tener influencia en la elaboracién de la férmula.
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En la misma perspectiva se dice que la resurreccién ha tenido
lugar «segin las Escrituras». Esta férmula podria remitir a un
texto preciso, Sal 16, 10 que se cita notablemente modificado en
Act 2, 27; 13, 35: «No dejards que tu santo vea la fosa» (ver més ade-
lante, el capitulo 6). Sin embargo, dificilmente podria uno con-
tentarse con esta tnica referencia; la resurreccién de Jesus da
cumplimiento a la larga espera de Israel, Los primeros cristianos
no intentaban justificarla mediante tal o cual profecia, sino situar-
la en la economia de la alianza divina. Esta forma de razonar
estd en conformidad con la tendencia bien conocida de la iglesia
primitiva 2,

Finalmente la férmula evoca la aparicién del Resucitado a
Cefas. No es éste el lugar de examinar su alcance (véase el capi-
tulo 5); baste indicar su sentido en relacién con la afirmacién
precedente. La resurreccién se ha presentado como el acto defi-
nitivo de Dios; la aparicién la inserta en la trama de la historia
de los hombres y muestra su presencia concreta; es éste sin duda
uno de los motivos que ha contribuido a hacer de Cristo el sujeto
de la frase: el mismo que resucité se hizo ver de testigos privi-
legiados.

b) La mencién de la muerte de Cristo precede a la de la re-
surreccién de modo que ésta llega como contrapartida de la
afirmacién de la muerte, hecho brutal: el mesias compartié la
suerte de los mortales. Fue entregado al enemigo despiadado
(1 Cor 15,26.54-55), como a un poder que encadena por «los
lazos de la muerte» (cf. Act 2, 24). Cristo conocid, pues, perfec-
tamente el fin de su vida.

Ahora bien, apenas enunciada, esta muerte cobra sentido; no
lo tiene por si misma, sino solamente gracias a la comprensién
que recibe por la fe en la resurreccién. La luz de pascua ilumina
el suceso escandaloso de la crucifixién del mesias. Jesis no ha
muerto a causa de sus propios pecados, sino, nos lo dice el credo,
a causa de los nuestros, para borrar nuestros pecados. De esta
forma la resurreccién no es simplemente un acontecimiento pa-
sado que contintia mostrando sus efectos en el presente, en par-
ticular por las apariciones a los discipulos; es la respuesta de

21 Véase C. H. Dopp, Conformément aux Ecritures (1952).
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Dios que declara redentora la muerte de Jests. Asi —y esto
confirma esta manera de ver las cosas — pueden entenderse las
afirmaciones de Pedro que relatan los Hechos de los Apéstoles:
la accién de Dios al resucitar a Jesis es una accién salvifica que
concierne a todos los hombres. «Sepa, pues, con certeza toda la
casa de Israel que Dios ha constituido Sefior y Cristo a este Jests
a quien vosotros habéis crucificado» (2, 36; cf. 13, 33), y hay
que concluir: «El es la piedra que vosotros los constructores
habéis despreciado, y que se ha convertido en piedra angular.
Porque no hay bajo el cielo otro nombre dado a los hombres por
el que nosotros debamos salvarnos» (4, 11-12). La salvacién es
una consecuencia de la resurreccién: «(Dios) nos mandé que pre-
dicdsemos al pueblo y que diésemos testimonio de que él estd
constituido por Dios juez de vivos y muertos» (10, 42). El acto
que ha resucitado a Cristo no alcanza, pues, s6lo a Jesds de Naza-
ret, sino a todos los hombres que son liberados por él de sus
pecados.

Como la resurreccién, la muerte redentora se sitda en el plan
de Dios y se ha cumplido segtin las Escrituras. Mds aiin que para
la resurreccién es indispensable esta mencién, ya que no se trata
de decir tan sélo que la muerte tuvo lugar «segtin el determinado
designio de Dios» (Act 2, 23; cf. 3,18; 4, 28; 13, 29): su cardc-
ter redentor estaba profetizado en el poema del siervo de Yahvé
(Is 53,4-5.6-8.11-12). De este modo el creyente se abre a la
comprensién profunda de la muerte y resurreccién de Cristo.

Sin embargo la férmula sefiala ademds la sepultura. ¢Por qué?
Ciertos criticos han estimado que esta mencién significaba que,
si Jesds habia resucitado, es que habia salido del sepulcro ?; asi
el credo arcaico confirmaria a su manera una conviccién comun:
que Jesis surgi§ vivo de su sepulcro. Pero el ritmo del pasaje
(3-+1y 34+ 1) invita a enlazar la referencia a la sepultura no
con la de la resurreccién, sino con la de su misma muerte. De he-
cho, segin el pensamiento judio, la sepultura se menciona ordina-
riamente como una sancién de la muerte, no para subrayar la rea-
lidad del ébito, sino para expresar su aspecto definitivo: cuando
la puerta del sepulcro se cierra sobre el difunto, entonces se
realiza el descenso a los infiernos; por ello la tumba se identifica

2 Asi J. ScHMITT, Jésus ressuscité (1949), 121-130; J. KREMER, Alteste
Zeugnis (1966), 38-39,
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a menudo con el sheol. Segin la férmula biblica, Cristo «murié
y fue sepultado» #: descendié a la mansién de los muertos.

La sepultura ofrece otro sentido a los ojos de los judios, el de
mantener la identidad del difunto. Si los sepulcros son objeto de
particular veneracién #, es porque garantizan la identidad de Ila
persona sepultada. He ahi por qué la peor de las desgracias que
pueda acaecer es la de no tener sepultura (Jer 8, 1-4; 16, 14; Ez
29, 5). De aquélla cuyos huesos han sido dispersados «ya no se
podr4 decir»: Es Jezabel» (2 Re 9, 37). Lo que a los ojos de los
vivos asegura la permanencia de la personalidad del muerto no
es el caddver que se pudre, sino la tumba que perdura.

Conclusion

Se puede decir, pues, que en esta confesién de fe muy anti-
gua, el misterio de la resurreccién de Jestis se manifiesta en dos
planos. Por una parte, muerte y sepultura, resurreccién y apari-
ciones se suceden, y manifiestan claramente que estos aconteci-
mientos se inscriben en la historia de los hombres. Por otra parte
estdn comprendidos en el gran designio de Dios. Asi, el misterio
no se puede reducir a un simple acontecimiento del pasado, ni
siquiera a la victoria de Dios sobre la muerte de Jests, sino que
da sentido a esta muerte y desemboca en una presencia perma-
nente y redentora. El interés de la comunidad que asi se expresa
no se dirige a la evocacién de una historia antigua, sino a la his-
toria actual de los hombres, que deben referirse incesantemente
al testimonio que asi se da de Cristo resucitado y redentor.

2. Dios resucité a Jesds de
entre los muertos

En relacién con la férmula precedente, existen otras férmu-
las, mds cortas, que estdn desprovistas de toda interpretacién
teolégica, pero que han conservado el diptico muerte/resurreccién.
Asi leemos en 1 Tes 4, 14:

23 Cf. Gén 25,89; 35,8; 2 Crén 24, 15-16; Jue 8,23; 1 Re 2, 10; 11,43;
Dt 10, 6; Lc 16,22; Act 2,29,
24 7, Jeremias, Die Heiligengriber in Jesu Umwelt, Gottingen 1958.
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Si creemos que JESUS MURIS Y RESUCITO. .. 25

El paralelismo muerte/resurreccién es siempre significativo:
indica las dos vertientes del misterio de la redencién. ¢Es por
tanto tan estable como parece a primera vista? El problema se
plantea porque, a diferencia del credo de 1 Cor 15, que es tnico
en su género, la férmula breve de dos miembros trae espontinea-
mente consigo otras consideraciones. Ahora bien, si se examinan
estas férmulas, se constata que sélo el primer miembro (Jesiis
murid) se presta a reflexiones teoldgicas, mientras que el segundo
(resucit6) permanece invariable. Asi Pablo dice que los creyentes
deben «vivir para aquél que por ellos muri6 y resucité» (2 Cor
5,15), y también que «Cristo murié por nosotros» (Rom 5, 8)%.
La precisién «por nosotros» corresponde al texto de 1 Cor 15 y
es probablemente de una gran antigiiedad; pero si la expresién
muerto por nosotros fuese la mds primitiva, no se comprenderia
por qué por nosotros habria sido suprimido después; la afiadidura
es, pues, mds verosimil: la evolucién marcha en el sentido de la
explicitacién de la cristologia, y no a la inversa. En los Hechos
de los Apéstoles se puede observar una transformacién semejante:
«A quien vosotros crucificasteis y a quien Dios desperté (= resu-
citd) de entre los muertos» (Act 4, 10; cf. 2, 23-24), o también:
«Mientras que vosotros hicisteis morir al principe de la vida, Dios
le despertd (== resucit6) de entre los muertos» (Act 3, 15). El pri-
mer miembro de la férmula se adapta a las circunstancias (cf. 2,
32) o incluso desaparece (17, 31). Todo inclina a pensar que antes
de la férmula doble habfa una férmula simple que mencionaba
solamente la resurreccién de Jesis.

A primera vista, uno se inclinaria a aislar la férmula «Cristo
se levanté» (Christos anesté) o «Cristo se desperté» (Christos
egerthé). Como en el credo antioqueno, Jesis es el sujeto de la
frase; sin embargo el tiempo del verbo no es ya el perfecto sino

5 1 Tes 4,14 (anesté); Rom 8,34 (egertheis); 14,9 (ezésen), todos
en aoristo.

% Cf. Rom 8, 32; Gil 1, 4; 2,20; Ef 5,2.25; 1 Tim 2, 6; Tit 2, 14. Con
R. DEICHGRABER, Gotteshymnus (1967), 112, a pesar de W. KraMER, Christos
(1963), 28-29, pensamos que no se puede demostrar que la férmula «por
nosotros» (hyper hémén) es anterior a la férmula simple. Cf. W. Popxes,
Christus traditus. Eine Untersuchung zum Begriff der Dahingabe im Neuen
;I'legségr)ne;l;b 123ii1rich 1967, 201-203; igualmente K. LEHMANN, Auferweck?
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el aoristo; se trata aqui simplemente de evocar el hecho de la
resurreccién de Jests: Jesis recuperd la vida, se levanté de entre
los muertos... Estos matices precisan una manera de confesar la
fe pascual. Pero no se puede hablar de «férmula», porque la ex-
presién aparece siempre haciendo pareja con la de la muerte
(Rom 4, 25; 6,4; 2 Cor 5,15; 1 Tes 4,14), y ademds porque
es poco frecuente.

Por otra parte existen férmulas simples en contextos de pro-
clamacién de la fe:

Si confiesas con tu boca que JESUS ES SENOR,
y en tu corazén crees que DIOS LE DESPERT( DE ENTRE LOS MUERTOS,

seras salvo
(Rom 10, 9).

En otro texto, para decir en qué consiste la conversién cris-
tiana, Pablo utiliza una antigua confesién de fe que recoge la
misma férmula:

Servir a Dios vivo y verdadero
y esperar asi a su Hijo Jests que ha de venir de los cielos, A QUIEN DES-
PERTO DE ENTRE LOS MUERTOS,

y que nos salva de la célera venidera
(1 Tes 1, 10).

Algunos indicios tienden a probar que esta férmula es sin
duda mds antigua que la del credo antioqueno examinado mds
arriba. Comparada con este 1ltimo, se caractetiza por una extrema
sobriedad: nada de explicacién sobre «el tercer dia», ni de rela-
ci6n explicita con la muerte de Cristo «por nuestros pecados».
Ahora bien, es sabido que la evolucién va de lo menos complejo
a lo mds complejo, sobre todo cuando se trata de un pensamiento
teolégico concentrado en las confesiones de fe.

Esta visién de conjunto se precisa a través del examen de los
diversos elementos. El sujeto de la frase no es Cristo, sino Dios,
y Dios que actda no en Cristo, sino en Jesis de Nazaret. Cierta-
mente el sentido es idéntico y los lingiiistas no se entretendrian
quizds en esta consideracién, diciendo que remitente y destina-
tario son los mismos. De hecho, sin embargo, ha habido modi-
ficacién y la variacién que se advierte de un texto al otro des-
cubre un camino de perspectiva, en que se refleja una evolucién
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conocida por otros textos: la de la cristologia naciente. En los
origenes, en conformidad con ciertas corrientes del pensamiento
judio Z, Dios es el autor de la resurreccién de Jesdis (Rom 8, 11;
Gidl 1, 1; Col 2, 12; Ef 1, 10); al término de la tradicién, es Jesds
mismo quien da su vida y la recobra (Jn 2,19; 10,17); en un
estadio intermedio segin parece, Cristo es el sujeto del verbo,
pero de un verbo que entonces estd en pasiva; «Cristo fue resu-
citado» #. Es muy verosimil que la tradicién neotestamentaria
haya atribuido progresivamente a Cristo lo que, al principio, era
obra de Dios #. La férmula simple parece, pues, mds arcaica que
las otras.

Lo es también en razén del tiempo del verbo. El aoristo del
indicativo (égeiren) remite a una accién del pasado. Ahora bien,
la fe sabe que esta accién tiene un alcance en el presente;
es lo que marca el perfecto (egégertai) utilizado por 1 Cor 15.
En Rom 10, 9, por el contrario, solamente gracias a la frase para-
lela «Jests es Sefior» se expresa la presencia actual del misterio
de la resurreccién. Estos matices gramaticales no deben descon-
certar al lector, sino indicarle que, incluso en el detalle, se mues-
tra la mentalidad de los redactores de estas diversas férmulas.
Si la eleccién de la forma verbal es significativa, la eleccién del
vocablo lo es menos: como dijimos mds arriba, es muy verosimil
que el término «levantarse», «resucitar» (anasténai) sea més anti-
guo que «despertarse».

Y como dltimo punto digno de atencién, la expresion «de
entre los muertos» (ek nekrén) tiene esto de particular: que no
se encuentra en griego fuera del nuevo testamento®. Sin duda

21 «Dios, que hace vivir a los muertos»: asi oraba el judio en la segunda
de las Dieciocho bendiciones. Esta invocacién dataria del siglo 1 a.C.: Fin-
KELSTEIN, The Development of the Amidah: Jewish Quarterly Review 16
(1925-1926) 23. Que Dios sea designado asi como autor de la resurreccién, se
encuentra frecuentemente en la tradicién littirgica y en la tradicién rabinica
posterior (Ber 60a; San 90a...), peto raramente en los textos apocalipticos del
judaismo antiguo (2 Mac 7, 9.14; Vida de Adién y Eva 28, 41; Sib 11, 221222,
238; IV, 179-183) en los que de ordinario es la tierra o el sheol quien restituye
y quien hace que los muertos se levanten (Ap Bar 50, 2-4; véase el texto en el
Apéndice, 359).

28 Véanse las referencias indicadas en la nota 11.

2 Cf. L. CErRFAUX, Jesucristo en san Pablo, Bilbao 1955.

30 P. HorrMaNN, Die Toten (1966), 180-185; F. N6TSCHER, Altorientali-
scher und alttestamentlicher Auferstebungsglauben, Wiirzburg 1926 (reeditado
enéfli)ar)mstadt en 1970, por J. Scharbert, con un importante apéndice biblio-
gréfico).
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intenta designar el sheol, el mundo de los muertos, del que Jesis
ha sido liberado. Comparado con la mencién de la muerte de
Jestis, propia de las férmulas binarias, expresa algo equivalente,
al presentar a Jestis que sube del reino de los muertos, vencedor
de la muerte. La evolucién, pues, parece it méds bien de esta
sustanciosa expresién a la formulacién més elaborada de 1 Cor 15.

En conclusidn, a partir de un andlisis que algunos encontrardn
rdpido, nosotros creemos haber alcanzado asi la formulacién mds
antigua del mensaje pascual que se haya hecho en los términos
de resurreccién: «Dios resucité a Jests de entre los muertos».
Tal vez es la voz de la fe pascual en estado naciente.

II
EN EL ORIGEN DE LA FORMULA

Al colocar asi la simple afirmacién de un hecho en el origen
de la formulacién de la fe, ¢no desembocamos en una paradoja?
Ciertamente, para un realismo ingenuo que persista en admitir
que se pueden afirmar los hechos brutos independientemente de
todo sentido, no hay nada extrafio en ello. Pero para el que sabe,
con los filésofos, que no se enunciaba hecho alguno sin interpretatlo
y darle asi un sentido, ¢cdmo se ha podido afirmar pura y sim-
plemente el hecho de la resurreccién? Esto significa que en el
caso presente el enunciado del hecho coincide con la afirmacién
del sentido. Esto supuesto, queda atin por mostrar cémo ha podi-
do originarse esta afirmacién. Dicho de otro modo, ¢de dénde
procede el lenguaje utilizado? Al hablar asi, los creyentes no for-
jaban una expresién de nuevo cufio, sino que se referian a un
hecho de lenguaje que estaba a su disposicién: ¢cudl y cémo?

1. Dos explicaciones ilusorias

La primera respuesta, muy simple, consiste en decir que la
afirmacién traduce por las buenas la experiencia de los apéstoles
cuando vieron a Jestis aparecérseles vivo. Pero esto no es mds
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que una explicacién aparente. Ciertamente la experiencia apos-
télica se encuentra en el origen de la férmula empleada, pero no
es la dnica que la produjo. Ha entrado en juego otro factor que
desconoce la tentativa de explicacién propuesta: el lenguaje que
los apéstoles recibieron de su época. Para decir que Jesis habia
resucitado, los discipulos debfan tener ya en su espiritu una
nocién o, tnds exactamente, una cierta categoria: la de la «resu-
rrecctdn de los muertos».

Se tiende a veces a explicar la génesis de esta férmula a partir
de la reflexién de los sumos sacerdotes y fariseos que se presen-
tan en corporacién ante Pilato: «Recordamos que ese impostor
dijo cuando atin vivia: “A los tres dias resucitaré”’. Manda, pues,
que quede asegurado el sepulcro hasta el tercer dia, no sea que
vengan sus discipulos, lo roben y digan luego al pueblo: “Resuci-
t6 de entre los muertos”» (Mt 27, 63-64). La férmula, pues, ha-
bria sido empleada por Jestis de Nazaret cuando anunciaba a los
discipulos su propia suerte.

Por natural que parezca, esta explicacién no le basta, sin em-
bargo, al lector critico. ¢No es extrafio que los enemigos de Jestis
se acnerden de un anuncio asi formulado, mientras que el 4ngel
tiene que invitar a las mujeres a acordarse de lo que Jesiis habia
dicho cuando estaba en Galilea (Lc 24,7) y que segin Jn 20,9
sus propios amigos hayan olvidado la Escritura que habla de ello?
Se argitird quizds que, si Pedro y el discipulo amado no se acuer-
dan de ello, es porque estdn ante la tumba en que Jesds ya no
estd; por el contrario, la presencia de Jesiis es la que pronto hace
volver la férmula a la frigil memoria de los discipulos. De hecho
Cristo habla a los discipulos reunidos: «Asi estd escrito que el
Cristo padeciera y resucitara de entre los muertos al tercer dia»
(Lc 24, 46). Para responder a esta dificultad deberfamos haber
expuesto ya la teologfa lucana del mensaje pascual, lo que haremos
en la tercera etapa (capitulo 9). Contentémonos con decir aquf
que las palabras del Resucitado no se pueden asimilar simplemente
a las que habfa pronunciado durante su vida publica: el acuerdo
de los criticos es firme en este punto. Resumdmoslo: sin duda
Jesds presintié y dijo en términos velados cudl serfa su suerte
(Lc 9,44; 13,31-33; 17,25); pero su pensamiento se ha expli-
citado en los anuncios consignados por los evangelistas. Jestis
hablé de la resurreccién de los muertos en el lenguaje comtn de
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los judios (cf. Mt 22,23-32 p)®. Pero para anunciar su propio
destino no utilizé la terminologia de la iglesia primitiva, que se
precis6 después de los acontecimientos de pascua (Mt 16, 21 p;
17, 22-23 p; 20, 18-19 p).

2. La simbologia subyacente

Evidentemente existe un lenguaje, extendido universalmente,
para intentar decir qué es la muerte y qué pasa después de la
muerte. El hombre ha percibido «una analogia entre su destino
que se ensombrece en la muerte y el letargo aparente de las fuer-
zas que presiden el fenémeno de la vida en la vegetacién y la
naturaleza entera»; por otra parte «la experiencia irrepresentable
de la muerte se ha visto traspuesta bajo una forma espacial en Ja
imaginacién mitopoyética de los antepasados: la tierra, o mejor,
lo que estd bajo la tierra, los infiernos, han pasado a ser el domi-
nio propio de la muerte, el habiticulo de los muertos» . Asi la
muerte de las divinidades de la naturaleza se concebia como un
«descenso a los infiernos»; y para representar sus actividades vita-
les, eran presentadas «resurgiendo» a la luz, fuera de los infier-
nos en que habian estado aprisionadas.

Detrés del lenguaje judio, hay una simbélica humana comtin a
todas las civilizaciones. La constatacién es importante, incluso
si no podemos desarrollar aqui las consecuencia del hecho. Diga-
mos solamente 'que renunciar al lenguaje de la resurreccién, seria
abandonar el patrimonio simbélico heredado de la humanidad
entera.

Otro es el problema, secundario, de una dependencia de Israel
respecto al lenguaje mitico muerte/resurreccién. En nuestros dias
los criticos ya no sienten apenas la tentacién de ver en estos con-
tactos un signo de dependencia ®. Sélo se dejan deslumbrar por

31 A, VocrL, Ekklesiologische Auftragsworte des Auferstandenen
(1959), 280-294; W. TRILLING, Les traits essentiels de V'église du Christ (1964),
20-32,

32 P, GReLOT, La résurrection de Jésus (1969), 221-22.

33 Léase el excursus de L. DE GRANDMAISON, Jésus Christ 11, Paris 71929,
522-524 (ed. cast.: Jesucristo, Barcelona 1932, 845-847, traducido de la undé-
cima ed. francesa). T. LejpoLdT, Zu den Auferstebungs-Geschichten: TLZ 73
(1948) 737-742; P. GRrELoOT, art. cit., 18-23.
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estas analogias los que ignoran las diferencias fundamentales que
separan la tradicién judeo-cristiana y los mitos de las otras reli-
giones. Si, por ejemplo, muere Osiris, no es él, sino su hijo Horus
el que renace cada mafiana como.dios solar. Ademds, fundamen-
talmente, en la tradicién biblica, Dios no puede morir: es el
Viviente por excelencia. Asi Oseas se levanta contra Israel que
tiende a concebir la alianza segin el modelo naturista de Canadn:
«Vendrd a nosotros como la lluvia, como la lluvia de primavera
que riega la tierra... tan cierta como la aurora es su salida»
(Os 6, 3). Nada de comiin entre estos ritmos de la naturaleza y
Yahvé soberanamente libre y viviente. Por ultimo, hay distancia
entre la generalizacién hecha imdgenes de una experiencia cs-
mica y la brutalidad de un hecho individualizado en Jesis. Con
todo importa permanecer sensible al valor simbdlico del len-
guaje utilizado, a fin de no sentirse satisfecho con un lenguaje
abstracto sin resonancia evocadora. :

3. La fe judia en la resurreccion
de los muertos

Si el simbolismo del surgir de la muerte es comin a numero-
sas religiones, es, sin embargo, por conducto de la teologia judia
como penetré en el espiritu de los primeros discipulos. En el
tiempo de Jesds, los judios en su conjunto crefan que los muer-
tos resucitarian en el tltimo dia. No podemos trazar de nuevo
aqui la historia compleja de esta creencia *; limitémonos a recor-
dar que el lenguaje de este tiempo fue influenciado por dos facto-
res principales: el pensamiento semitico propiamente dicho, tal
como nos lo presentan los textos biblicos anteriores a 250 a.C.,’y
el pensamiento helenistico tal como se deja sentir en las obras
del judaismo palestino de habla aramea o hebrea ¥. En la linea de

3% Haria falta citar aqui todas las Teologias del antiguo testamento, y las
numerosas monografias consagradas a este tema. Sefialemos solamente: R. Mar-
TIN-ACHARD, De la mort a la résurrection (1956) (trad. cast.: De la muerte a
la resurreccidn, Madrid 1967); K. ScHuBERT, Die Entwicklung (1962), 177-
214; P. HoFrMANN, Die Toten (1966), 78-174; P. GRELOT, La résurrection de
Jésus (1969), 17-53.

¥ La distincién de estas dos épocas y de estos dos ambientes de pensa-
miento ha sido perfectamente establecida por M. HENGEL, Judentum und
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nuestra investigacién, ensayemos, pues, una ripida ojeada de los
datos proporcionados primero por la Biblia hebrea, después por
los mejores testimonios de la literatura greco-palestina entre 170
a.C. y 100 d.C *. Asi habremos indicado lo que podia significar a
los oidos de los primeros’ cristianos la férmula «Dios resucité
a Jesis de entre los muertos».

Para ello hay que hacerse cargo de los dos postulados que
orientan la inteligencia biblica de la resurreccién: «Dios hace mo-
rir y hace vivir» (1 Sam 2, 6). La fe en este Dios vivo, autor y
duefio de toda vida, impide confundirlo con los ritmos de la
naturaleza, de modo que, a diferencia de las divinidades de otras
religiones, €l no puede morir para resucitar. El segundo postu-
lado es que el cuerpo no es una «parte integrante» del hombre; es
el hombre mismo en cuanto se exterioriza; el hombre en efecto
se manifiesta entero a través del alma, la carne, el espiritu, el
cuerpo ¥, El hombre es «concebido como un cuerpo animado y
no como un alma encarnada» ®. Asi, cuando muere, desciende
entero al lugar subterrdneo que es el sheol, para llevar alli una
existencia ain corporal, pero tan menguada que no merece ya
ser llamada «vida»: el hombre existe todavia, pero‘ya no vive.
«Vida y muerte no constituyen dos dominios radicalmente dis-
tintos, pues no significan existencia y no existencia» ¥. De estas
profundidades abismales (Sal 63, 10; 86, 13), situadas al extremo
opuesto de las alturas celestes (Is 7, 11), de esta cavidad de boca
sin medida (Is 5, 14) e insaciable (Hab 2, 5), de esta «morada
eterna» (Ecl 12, 5) de las «habitaciones de la muerte» (Prov 7,
27), de este lugar lleno de sombras (Job 17,13), en que no se
puede alabar a Dios (Is 38, 18), de este pais del olvido (Sal 88,
13), del que nadie retorna (2 Sam 12, 23). Y sin embargo, segin
el cintico de Ana ya citado, en que Dios es celebrado como el

Hellenismus. Studien zu ihrer Begegnung unter Beriicksichtigung Paléstinas
bis zur Mitte des 2 Jh. v. Chr., Tiibingen 1969, 193.

3% Nos hemos inspirado en el trabajo de P. HOFFEMANN, o. ¢, y en el de
G. STEMBERGER, Le corps de la résurrection dans le monde juif, que apare-
cerd en la serie Anal. Bibl. de Roma.

37 . PEpERSEN, Israel (1926). Véase en el VIB los articulos «almas,
«carne», «cuerpo», «espiritu», «hombre».

33 H. W. RoBinsoN, Hebrew Psychology (1925), 363; Inspiration and
Revelation in the Old Testament, Oxford 1946, 70.

3 T, PepERSEN, 0. ¢. 11, 153; cf. P. GreLoY, L’homme devant la mort
(1966), en De la mort & la vie éternelle (1971), 51-102.
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que hace morir y hace vivir, «Dios hace bajar al sheol y hace
retornar de all{» (1 Sam 2, 6).

A esta profunda intuicién de la fe, Israel no osa dar soporte
real antes de largos siglos. Dejemos provisionalmente de lado otros
dos factores que han podido intervenir: el hecho de ser arreba-
tados al cielo Henoc (Gén 5,24) y Elfas (2 Re 2,11), y las revi-
vificaciones efectuadas por Elfas y Eliseo (1 Re 17, 17-24; 2 Re
4,31-37; 13, 21); su cardcter excepcional no tiene otra significa-
cién que la de poner de relieve la omnipotencia de Dios. Estas
tradiciones han sobtevivido en la literatura judia, pero de manera
marginal ®; se encuentra ain una alusién a ellas en la oracién
del salmista: «Dios rescatard mi alma del sheol, pues va a llevar-
me consigo» (Sal 49, 16; cf. 73, 24). Por el contrario, el lenguaje
de la resurreccién que, a diferencia de lo que expresa «ser arre-
batado al cielo», supone que la muerte ha tenido lugar, va a modi-
ficarse aplicindose en primer lugar de forma metaférica a la en-
fermedad, que es ya la muerte en acc®én. El enfermo, hombre o
pueblo, puede ser comparado con los que «han bajado a la fosa»
(Sal 88,4-8). Lo que llamamos «resurreccién» no es entonces
mis que el «retorno a la vida de un hombre a quien la enferme-
dad habfa hecho caer bajo las garras de la muerte, o de un pueblo
decaido al que su estado lamentable hacia semejante a los cads-
veres» “'. Asi el profeta repite una liturgia de penitencia: «El ha
herido y él nos vendard; dentro de unos dias nos dard la vida, y
al tercer dia nos levantard, y en su presencia viviremos» (Os 6,
1-2). iNo lo entendamos mal! Sucede lo mismo con la famosa
profecia de Ezequiel, cuando describe los muertos que bajo el
soplo de Dios se endetezan y reviven (Ez 37, 1-14). Poco a poco
se ha formado asi el vocabulario de la resurreccién: «hacer revi-
virs, «<hacer resurgir», «hacer ascender», «despertar» (Is 51, 17)
del suefio mortal causado por el abandono de Dios (Sal 13, 4).
Ciertamente todo ello se halla expresado dentro de una perspec-
tiva escatoldgica (cf. Is 25, 7-8; 26, 14-19), pero no son todavia
sino metdforas: la muerte es en definitiva el fin de la vida.

Ahora bien, he aqui que un dia la resurreccién ya no se refiere
solamente a situaciones que simbolizan la muerte, sino que apunta

# Eclo 44,16; 48,9; 1 Mac 2, 58; Heb 11,5 y el apéerifo de Henoc;
cf. sin embargo, p. 80.
4 P. GRELOT, La résurrection de Jésus (1969), 27.
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directamente a la realidad, a la misma muerte. «En aquel tiempo
muchos de los que duermen en el polvo de la tierra se desperta-
rédn: unos para la vida eterna, otros para el oprobio, para el horror
eterno» (Dan 12,1-3). ¢Cémo pudo la fe llegar a tal certeza?
No es imposible que hayan intervenido influencias provenientes
de culturas vecinas (Egipto, Persia); es cierto que el factor deter-
minante fue la experiencia de la muerte de los mdrtires durante
la persecucién de Antioco Epifanes hacia el 167 a.C., de donde
surgié la siguiente conviccién: el Dios de toda justicia no podia
dejar en el sheol a los que habfan sido testigos de su alianza *.
Por el contrario, una especie de evidencia, la esperanza escatol6-
gica de una resurreccién nacional, podia aplicarse individual y con-
cretamente a los justos de aqui abajo. El hecho estd ahi. En cuan-
to al modo de la vida tras la muerte, es natural que las especu-
laciones se abriesen ripidamente camino, no en la Biblia hebrea,
sino en las obras apécrifas que se escalonan desde el siglo 11 a.C.
al siglo 1 d.C. Para proyectar un poco de luz en este campo es
preciso examinar ahora el segundo postulado que rige el lenguaje
de la resurreccién, o sea, la concepcién del hombre.

La respuesta resulta dificil por el hecho de que el pensamiento
y el vocabulario helenistico influyen cada vez mds en el lenguaje
judio. Para nuestro tema basta evocar la antropologia popular de
la época, sin aventurarnos en el laberinto de los sistemas filosé-
ficos ®. Con peligro de simplificar un tanto los datos, aunque no

2 Jbid., 34.

43 «Tenemos tendencia a poner la etiqueta de “platénico” en doctrinas
tan diferentes como las de Platén, las del platonismo medio, del hermetismo,
del gnosticismo, del judaismo y del cristianismo desde el momento que estas
filosofias o religiones profesan la inmortalidad del alma, sin tener en cuenta
el contexto en que se inscribé esta creencia y los principios que la determinan.
Por lo mismo calificamos de semitica la concepcién contraria, aunque se en-
cuentre deducida de principios aristotélicos o estoicos. De ahi las falsas opo-
siciones, las alternativas que no lo son de verdad y que impiden captar la
novedad de la fe cristiana y su verdadera originalidad. Muy a menudo los teé-
logos protestantes, incluso O. Cullmann en su sugestivo ensayo ¢Inmortali-
dad del alma o resurreccion de los muertos?, tienen la tendencia a presentar
“inmortalidad y resurreccién”, “antropologia griega y antropologfa semitica”
como los dos miembros de un dilema perfecto... (Los teSlogos cristianos se
han esforzado por el contrario en) superar estos pretendidos dilemas y crear
una antropologia respetuosa de la especificidad de Ia fe cristiana»: F. REFOULE,
Immortalité (1963), 52. Muy bien, y no se puede decir que «la ortodoxia,
desde el punto de vista metafisico, es el pensamiento hebreo»; pero, ¢hay
derecho a criticatlo porque de él se han deducido errores como el de la «mor-
talidad del alma»? También creemos que para expresar el mensaje cristiano
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la oposicién radical entre el helenismo y el semitismo, se puede
decir esto: para el «griego», el hombre estd compuesto de alma
y cuetpo; el alma es inmortal, el cuerpo un material puesto provi-
sionalmente a su disposicién y que la tiene encerrada; a la muerte
el alma se libera del cuerpo-prisién #. Seglin esta antropologia
la resurreccién consistirfa en reanimar el cuerpo: ya, segin el
pitagorismo, un cuerpo nuevo gracias a la migracién de las almas,
ya, segin un cristianismo helenizado, su propio cuerpo hecho
caddver.

Segiin la antropologia judia no puede ser asi. En los escritos
de la época la reaccién es caracteristica: se puede decir que hay
"mezcla, pero no fusién. Sin duda que la palabra «alma» se hace
cada vez mids frecuente, pero no designa nunca una sustancia
espiritual o inmortal por oposicién a un cuerpo que serfa material
y mortal ©. La muerte sigue designdndose como el hecho de estar
«reunido con sus padres»; no obstante, si a veces se expresa como
separacién del alma y del cuerpo, no consiste en la liberacién del
alma %, que no llega a ser, por consiguiente, «espiritual», en el
sentido griego del término. Aun «corporales» pero menguadas, las
almas de los muertos se van, si no a un sheol tenebroso, al me-
nos a receptdculos ¥ en los que esperan inertes el wltimo dia.
Asi, la resurreccién consiste en el acceso del difunto a la vida

original el pensamiento semitico le es mds connatural que el pensamiento
helénico, pero siempre es imprescindible interpretar. En tal sentido debe ser
estimulada la empresa de C. TRESMONTANT en sus Idées muaitresses de la
métaphysique chrétienne, Paris 1962.

4 Segiin Platén el cuerpo (séma) es una prisién (séma) de la que el
alma es liberada (Gorgias, 400); la muerte es «separacién del alma y del
cuerpo» (chdrismos psychés apo sématos), Fedén, 67 d. Sobre el conjunto de
la cuestién véase M. P. NiLssoN, Geschichte der griechischen Religion, Miinchen
11955 y 21961; véanse también las precisiones de G. DAUTZEMBERG, Sein
Leben bewabren (1966), 1348, y C. TRESMONTANT, Le probléme de lime
(1971), 22-28 (sobre Aristételes, 28-50).

45 Cf. G. DAUTZEMBERG, 0. c., 42, sobre los textos particulares de Sab 1,
4; 8,19-20; 9, 15; segiin P. GRELOT, L'eschatologie de la Sagesse (1961), 176,
el autor del libro, aun utilizando una terminologfa helenistica, es fiel a la
escatologia semitica: «las almas son, en suma, lo que subsiste de la persona
viva cuando los huesos reposan en la tierra», de modo que se podria hablar de
«resurreccién de las almas».

4%  Liber Antiquitatum Biblicarum ( = LAB) 44, 10; 4 Esd 7, 100; ef. 4
Esd 5, 14 (sir); 7, 15 (ar); E, 78 (arm. et.). Segiin G. Stemberger un solo texto
judio parece hablar del cuerpo como de «miembros de cautividad» (Ap Bar
49, 3). Ordinariamente se dice del cuerpo que es creacién de Dios (4 Esd 3, 5).

41 «promptuaria» (4 Esd 7, 32; Ap Bar 21, 23-24),
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plena, segin un modo nuevo de existencia y de expresién (2 Mac
7,9). Segtin los textos litdrgicos, es Dios quien hace revivir;
segiin los textos apocalipticos, se hace también mencién de la
tierra o del sheol, que restituye a los muertos ®.

Tal es el fondo de pensamiento que inspiraba probabilisima-
mente a los primeros cristianos cuando tuvieron la experiencia de
que Jests habia franqueado las puertas de la muerte. Hay que
guardarse, pues, de incluir en la palabra «resurreccién», utilizada
para expresar el acontecimiento, la concepcién dualista del hom-
bre que nos es familiar; hay que entenderla segin la antropologia
de los judios de la época: se trata de la plena vivificacién de
Jestis de Nazaret a todos los niveles de su ser.

A partir de los dos postulados del pensamiento judio, la f6r-
mula «Dios resucité a Jesis de entre los muertos» toma a nues-
tros ojos una cierta densidad. Sin embargo, un problema conti-
niia siendo apremiante, pues la tradicién cristiana, como la judia,
no se ha contentado con la afirmacién del hecho, sino que se ha
planteado la cuestién sobre la nueva existencia de los resucitados.
En los apécrifos judios se abren paso dos tendencias que se en-
cuentran también entre los cristianos: tendencia a la representa-
cién en imdgenes, y tendencia a la espiritualizacién de la vida
nueva.

¢Cémo entrarfan, pues, los resucitados en contacto con los
vivos? Conocemos de qué manera los relatos evangélicos han
representado el encuentro de Cristo con sus discipulos. No deja
de tener interés el referir aqui la manera en que se representaba
el «mundo futuro». El Apocalipsis de Baruc, texto judio apoca-
liptico que data del siglo 1 d.C., por tanto contempordneo de da
redaccién de los evangelios, se hace las preguntas siguientes:
«¢Bajo qué aspecto vivirdn los que verdn su Dfa? ¢Qué serd de
su esplendor tras estos acontecimientos? ¢Recobrardn entonces su
figura actual?». Esta pregunta es semejante a la que Pablo hace
que le planteen los corintios: «¢Cémo resucitan los muertos?
¢Con qué cuerpo vuelven a la vida?» (1 Cor 15, 35). He aqui la
respuesta ofda por el vidente Baruc: «La tierra devolverd los

8 «Yo vivificaré a los muertos y haré levantarse de la tierra a los que
duermen. Y el sheol devolveri lo que debe y el abismo devolver su depésito»
(LAB 3,10; cf. Hen 51,1; Ap 20, 13). Sobre los textos litdrgicos véase la
nota 27.
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muertos... tal como los recibié y, tal como se los entregd, los hard
resucitar. Pues entonces convendrd manifestar a los vivos que
los muertos viven... Y cuando los que hoy se conocen se reco-
nozcan mutuamente,’ entonces el juicio entrard en vigor... Enton-
.ces serd cambiado el aspecto de los que hayan sido condenados
y la gloria de los que hayan sido justificados... Su esplendor se
hard glorioso» ®. La semejanza con el nuevo testamento es evi-
dente. Para Pablo, igualmente, la transformacién se contradistin-
gue de la resurreccién, al menos en la parusfa: «No moriremos
todos, pero todos seremos transformados» (1 Cor 15, 51). Tam-
bién en los evangelios las apariciones tienen la finalidad, entre
otras, de convencer de que el Resucitado es en verdad Jests de
Nazaret. Asi, una estructura semejante conserva la misma secuen-
cia de acontecimientos: resurreccién, seguida de apariciones, des-
pués gloria definitiva.

Este apécrifo es “discreto. No lo son asi todos en la represen-
tacién del mundo futuro. «El procedimiento comportaba un ries-
go: el de una lectura “objetivante” que tomase al pie de la letra
los elementos utilizados a titulo simbélico “historizdndolos”, como
si se tratase de descripciones realistas andlogas a las del “mundo
presente”. La teologia no siempre ha escapado a este peligro» *.
Es lo menos que se puede decir.

Admitido esto, hay que tener en cuenta, no obstante, que el
mismo vidente termina su descripcién de los elegidos anuncian-
do: «Se asemejardn a los dngeles, serdn comparables a las estre-
llas» (Ap Bar 52, 10). Igualmente, a los saduceos que pretendian
ridiculizar la resutreccién y el mundo futuro, Jesis les responde
en los mismos términos de las Pardbolas de Henoc (este pasaje
data del siglo 1 d.C.): «En aquellos dias todos los justos serdn
como los dngeles en el cielo» (Hen 51, 4; cf. Mc 12, 25). No se
puede decir que las representaciones materializantes hayan supe-
rado las concepciones «espirituales» (lo que no quiere decir «no
cotporales»). El lenguaje «resurreccién» no estd fatalmente con-
sagrado a materializar el misterio que quiere expresar.

49 Ap Bar 49, 2-51, 3 (véase el contexto en el Apéndice, 358-359).
50  P. GRELOT, La résurrection de Jésus (1969), 36.
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CONCLUSION

Desde los origenes y de forma undnime los cristianos expresan
su fe mediante la férmula: «Dios resucité a Jestis de entre los
muertos». En ella afirman que un acto tuvo lugar en un pasado
y para un hombre bien determinados; especialmente quieren pro-
clamar asi que Jests estd vivo para siempre y que es.Sefior. Entre
dos maneras de expresarse -—— «Dios hace que se levanten los
muertos» y «Dios hace que vivan los muertos» —, han escogido
la primera para comunicar su experiencia completamente nueva:
utilizando el lenguaje judio forjado para el fin de los tiempos y
todos los justos lo aplicaron a un individuo y a un tiempo del
pasado reciente, Asi se nos muestra el origen y a la vez la origina-
lidad de la férmula «Dios resucité a Jesis de entre los muertos».

Aplicando a un momento preciso del tiempo una categoria
vilida para los dltimos dfas, los cristianos pasaban de lo escatolé-
gico a lo histérico: un hecho anunciado para el fin de los tiempos
tuvo lugar en el curso del tiempo. Gracias a esta anticipacién, la
«resurreccién» de Jesds se convierte en un acontecimiento que
se inserta en una secuencia de acontecimientos. Después de la
muerte viene la sepultura y luego la resurreccién; entonces les
suceden las apariciones del Resucitado y, cerrando la serie, la
ascensién. Tal es, aparentemente, el esquema de la narracién evan-
gélica. Lucas lo condujo a su término al describir la subida de
Jesus al cielo. Asi el lector queda en presencia de una sucesién
de misterios que es accesible a su razén, la cual establece espon-
tdneamente una analogia entre esa secuencia de hechos y un cono-
cimiento histérico ordinario; pero, ¢se reconocerd en esto la fe?

Y es ahi precisamente donde el lenguaje utilizado se encuentra
impotente para expresar de forma adecuada el misterio a que
apunta. Colocdndolos en el esquema del antes y el después los
evangelistas, y Lucas en particular, no han querido nunca reducir
a una simple dimensién terrestre esos hechos que saben que en
primer lugar pertenecen al orden celeste. Esta diferencia capital
la expresan ya diciendo explicitamente que ha cesado el contacto
con el Resucitado, ya recurriendo a otro esquema, complementa-
rio, el de lo de arriba contrapuesto a lo de abajo. Asi se muestran
herederos de la tradicién biblica: después de haber entregado su
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mensaje, las apariciones celestes desaparecen (Jue 6,21) e incluso
«suben hacia el cielo» (Jue 13, 20). El texto de Baruc antes citado
dice lo mismo: los «resucitados» son transformados en gloria
cuando se han hecho reconocer de los vivos. La secuencias antes/
después estd detenida por la desaparicién o por la subida a lo
alto. ¢Cesa por tanto de actuat? De hecho el otro esquema no
rompe el primero mds que en apariencia: desempefia el simple
papel de correctivo. La subida al cielo no es sino un paréntesis
en la secuencia de acontecimientos, que contindia hasta el retorno
de Jests, término de la historia. Absorbido por el esquema de
antes/después, el esquema abajo/artiba no tiene aqui la consis-
tencia propia que le reconoceremos en el préximo capitulo.

Es necesario, pues, cefiirse estrechamente al lenguaje de tipo
«histérico» del que Lucas es el m4s claro representante. Para cap-
tar correctamente su presentacién de la historia de la salvacién se
debe permanecer atento a la dimensién celeste de esta «historia».
Si no, se corre el peligro de encontrarse solamente en presencia
de un subproducto empobrecido del mensaje evangélico. La resu-
rreccién, en efecto, resulta un acontecimiento sin duda extra-
ordinario perteneciente a la historia de la salvacién, pero aconte-
cimiento que se coloca en la sucesién de los otros acontecimientos
histéricos, tendiendo asi a limitar la dimensién del misterio. El Re-
sucitado es representado con la imagen de un personaje de este
mundo; por ello, ciertamente, no puede ser tomado por un fan-
tasma, pero asi corre el peligro de velar la verdadera naturaleza
de su nueva existencia. En cuanto a la ascensién, sin duda quiere
expresar la entronizacién gloriosa; pero el modo descriptivo pue-
de ocultar el misterio, como ocutre cuando se representa a Jesis
a punto de tomar posesién del universo recorriendo espacialmente
los cielos, después de haber bajado a los infiernos. El peligro est4
en olvidar que este lenguaje, en la medida en que no se le per-
cibe la dimensién simbélica, desemboca en una reduccién del
misterio a la dimensién de un hecho prodigioso cualquiera; la
vida gloriosa es entonces la de L4zaro con alguna cosa mis.
¢Dénde estd, pues, el misterio?

Por si misma, la expresion «Dios resucité a Jests de entre
los muertos» manifiesta muy bien cémo el individuo Jests de
Nazaret salié vivo de la muerte. Y eso es una ventaja innegable
que permite identificar al Viviente. Pero no indica ni sugiere nada
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que manifieste la dimensién universal que adquirié Jesis con su
resurreccién, su plenitud césmica y su funcién respecto a la huma-
nidad entera. Por esto debe completarse con consideraciones que
son indispensables si se quiere caracterizar a Jesds en su nueva
existencia.

Con no pocas reservas hemos podido trazar las lineas de una
cierta evolucién en el uso de la f6rmula primitiva que presenta
el mensaje pascual en el lenguaje de la resutreccién. Poco a poco
el interés se desplaza para considerar que es Cristo en persona el
que resucité. En tanto que Dios permanece sujeto de la frase,
el acontecimiento resulta un comienzo, una apertura a un estado;
de hecho la accién de despertar orienta hacia la de sentarse a la
derecha de Dios. Con el cambio de sujeto el estado de Cristo se
describe como el de un Despertado, de un Resucitado; se define
y se delimita asi su existencia por lo que, de suyo, no pretendia
ser mds que una apertura a otra cosa.

Al responder a esa necesidad normal de cristologizar el acon-
tecimiento, se tiende a separar en dos momentos lo que estd
intrinsecamente unido, el despertar y la exaltacién. Ahora bien,
la expresién «resucitado» deberfa evocar a la vez el aconteci-
miento del pasado y el estado glorioso presente. ¢Lo hace en
realidad para el lector contempordneo del evangelio? Al examinar
en el préximo capitulo otro lenguaje, el que han utilizado los
primeros cristianos, veremos que, pata lograr todo su verdadero
alcance, el lenguaje «resurreccién» necesita manifestar esta otra
dimensién que es la exaltacién en la gloria.
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2
JESUS, SENOR EN LA GLORIA

N las pdginas precedentes acerca de la férmula de fe «Dios
resucité a Jesds de entre los muertos», los diferentes lec-
tores han encontrado quizds una confirmacién a sus propios pen-
samientos. Uno habri aceptado y profundizado en el lenguaje en
que reconoce la fe que ha heredado de sus padres. Otro, al con-
trario, se verd confirmado en su propensién a rechazar un lenguaje
que estima pasado, sin resonancia en nuestra época. Ahora bien,
demasiado frecuentemente uno y otro admiten sin discusién, como
una evidencia no controlada, que el contenido de la fe es idéntico
al lenguaje en que se expresa. No es éste el lugar de hacer ver
cémo esta identificacién estd en el origen de numerosos rechazos
de la fe; pero si es importante decir cémo el lenguaje, que toma-
mos ficilmente por algo absoluto, siempre es relativo, relativo a
una época dada, relativo a otras maneras de hablar.

Este aspecto relativo del lenguaje de la fe se constata en
primer lugar en el hecho de que la fe primitiva se ha expresado
de otras maneras méds que mediante la férmula analizada hasta ahora.
Esta respondia sin duda a una necesidad profunda de la iglesia,
pero no a todas. No puede agotar por tanto el objeto de nuestra
investigacién. Otras expresiones, en efecto, no menos vitales,
revelan al historiador atento el pensamiento de la iglesia naciente.
La liturgia expresa la fe de la asamblea, pero lo hace de diversos
modos: el credo la proclama, el canto la expresa. Al lado de las
férmulas de fe existen himnos en los que se aclama en Jestds al
Sefior glorificado por Dios. Estas piezas poéticas son identificables
a través de los textos neotestamentarios, tanto en los aleluyas
del Apocalipsis como en los estribillos o estrdfas que Pablo o
Pedro han recogido en sus cartas ',

! Véanse las referencias a los estudios en nota 1 del capftulo 1, 41.
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Estos dos tipos de proclamacién de la fe se distinguen por
su funcién y también se diversifican por su contenido. Las férmu-
las de fe confiesan esencialmente el hecho de la resurreccién de
Jests; los himnos no lo celebran: proclaman inmediatamente la
glorificacién de Jests. Los términos empleados son diferentes y
diferente también el lenguaje. Este wltimo punto debe subrayarse,
pues los himnos no solamente ofrecen una forma diferente de los
credos, sino que toman la forma de un género literario que, obede-
ciendo a una funcién diferente, revela una estructura mental de
otro tipo, o mds bien un «lenguaje» diferente. A éste lo califica-
mos de «himnico», por oposicién a «kerygmdtico».

Esta situacién de hecho plantea una pregunta sobre el origen
del lenguaje himnico. ¢Deriva del lenguaje kerygmdtico o es inde-
pendiente de él? Y si es independiente de él, ¢es su fuente o sélo
concurrente con él? La mayor parte de los autores estiman que
todo se puede hacer derivar del lenguaje kerygmaitico?, algunos
ponen como fuente el lenguaje himnico®; nosotros queremos mos-
trar que han coexistido desde un principio dos tipos de cristo-
logfa, tan firme una como la otra*,

Entre los himnos del nuevo testamento nos fijamos con pre-
ferencia en los que de ordinario son admitidos por los criticos
como anteriores al autor que los cita®. Después procederemos a
una confrontacién de este lenguaje con el que ha sido precisado
en el capitulo precedente.

2 Asf entre otros, R. SCHNACKENBURG, Zur Aussageweise «Jesus ist (von
den Toten) auferstandens: BZ 13 (1969) 1-17.

3 Asi Ph. SEIDENSTICKER, Auferstebung (1967), 146-147.

4 La hipétesis vale aun cuando haya que reconocer que el lenguaje ke-
rygmético refleja un ambiente palestinense (probablemente m4s antiguo) y el
lenguaje himnico un ambiente helenistico (relativamente mds reciente).

Los fragmentos auténticos son lo bastante importantes como para ma-
nifestar un lenguaje recibido, a sabet: Flp 2, 6-11; 1 Tim 3, 16; dejamos apar-
te los textos siguientes: Ef 1,20-23; 2, 14-18; Col 1, 16-20; 2,9-15; 1 Pe 3,
18-22; Heb 1, 3; 5, 5-10; 7,1-3.
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I
ALGUNOS HIMNOS NEOTESTAMENTARIOS

1. Filipenses 2, 6-11

Segin el parecer general de los comentadores, el pasaje ha sido
incluido por Pablo en su carta con una intencién parenética. Por
el contrario, no existe acuerdo sobre las eventuales modificacio-
nes que Pablo le habria hecho ni sobre la divisién estréfica. Todos
apelan a las evidencias de la poética, semitica o griega, pero nin-
guno llega a convencer del todo. He aqui en traduccién la distri-
bucién que estimamos preferible é:

°®El cual, siendo de condicién divina
no retuvo dvidamente el ser igual a Dios,

7 sino que se despojé de si mismo
tomando condicién de esclavo,
haciéndose semejante a los hombres

y apaseciendo en su porte como hombre;

% se humill$ a si mismo
haciéndose obediente hasta la muerte (muerte de cruz),

® por lo cual Dios le exalté a lo mds alto
y le otorgé6 el nombre que estd sobre todo nombre,

' para que al nombre de Jesis toda rodilla se doble
(en los cielos, en la tierra y en los abismos),

"y que toda lengua proclame: JESUCRISTO ES SENOR
(para gloria de Dios Padre).

No pretendemos desarrollar aqui una exégesis de este famoso
pasaje, sino sélo hacer algunas reflexiones referentes a nuestro

6 Véase J. MurPHY-O’CoNNOR, Pbhilippiens (Epitre aux), en SDB 7
(1965), col. 1.223-1.232, con bibliografia. Véase también el estudio de R. P.
MAaRrTIN, Carmen Christi. Philippians II, 5-11 in Recent Interpretation and
in the Setting of Early Christian Worship, Cambridg= 1967. Cf. L. CErRraUX,
L’hymne au Christ-Serviteur de Dieu, en Miscellanea bistorica A. de Mayer 1,
1946, 117-130 ( = Recueil L. Cerfaux II, Gembloux 1954, 425.437); P. La-
MARCHE, Cristo vivo, Salamanca 1968, 29-51.
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tema. El himno no estd construido sobre la secuencia: muerte,
sepultura, resurreccién, apariciones, ascensién, sino sobre una opo-
sicién entre dos estados: humillacién (6-8) y elevacién (9-11).
A diferencia de las férmulas de fe, no menciona la resurreccién
después de la muerte, ain menos la sepultura y las apariciones;
en cuanto a la exaltacién, inmediatamente es glorificacién de
Jesis, su acceso al sefiorfo universal. Si se hubiese preguntado al
autor del himno: «¢Resucitd Jests?», evidentemente hubiera con-
testado afirmativamente. Pero sin duda hubiera hecho compren-
der que lo esencial no estaba expresado ahi: lo que importa es el
sefiorio y la gloria de Jesucristo.

¢A qué corresponde exactamente el binomio humillacién/exal-
tacién que estructura el himno? La respuesta a esta pregunta
ayudarj a determinar su origen y su sentido. Durante mucho tiem-
po se ha leido en ella una descripcién de la encarnacién: Cristo
preexistente habria asumido la naturaleza humana, presentada aqui
como la de un esclavo. Pero esta interpretacién tropieza con una
consecuencia inaceptable para Pablo: Cristo habria abandonado
provisionalmente su naturaleza divina para tomar la de hombre.
Ademds supone que se traduce el término morphé por «natura-
leza», cuando significa indudablemente no sélo «aspecto», sino
«condicién, estado».

Ciertos criticos quieren precisar y hablan de tres estados: pre-
existencia, vida terrestre, glorificacién celeste. Al describir la ba-
jada del cielo a la tierra y la subida al cielo, el himno estarfa de
acuerdo con el esquema helenistico de la bajada mitica de la divi-
nidad en medio de los hombres. Dependeria, pues, no del pensa-
miento judio, sino del mundo helenistico. Sin duda éste es reco-
nocible por la presencia de un cierto mimero de expresiones grie-
gas’; pero el esquema de los tres estados no refleja exactamente
nuestro texto. La expresién «estando en la forma de Dios» (by-
parchén en morphé theou) significa un estado «que se posee»
y no transitorio; tampoco puede tratarse aqui de pre-existencia
en el sentido temporal del término, como si Cristo.existiese antes de
su encarnacién. Desde el comienzo hasta final del himno, se trata de
Cristo tal como se mostré aqui abajo. La mirada de la fe descu-
brié6 en profundidad la super-existencia de Cristo al que adora

7 Harpagmon hégeisthai, morphén labén, bypékoos theou patros, sché-
mati.
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como Sefior. El himno describe la persona de Jesucristo en sus
dos estados: condicién divina velada en la humillacién de la con-
dicién terrestre y manifestacién de la condicién divina glorificada
a los ojos de todos.

La antitesis se expresa a través de la oposicién griega entre
«esclavo» y «sefior», a través del contraste entre Jesis y Addn
(incluso en el tema de la igualdad con Dios), a través de la refe-
rencia al camplimiento por parte de Jestis de la profecia del siervo
de Yahvé. Estas antitesis son significativas, pero se quedan en la
corteza del lenguaje utilizado. Para comprender en qué consiste
la humillacién hay que captar especialmente la oposicién entre el
mundo de la cruz y el mundo celeste de la divinidad; tal oposi-
cién sustituye la que se da entre la muerte y la resurreccién.
No se trata ya de la sucesién (horizontal) de dos «acontecimien-
tos», sino de la comprehensién (vertical) de dos mundos. Notemos
finalmente que, muy probablemente, este himno recibié su formu-
lacién en un ambiente de vida cultual, sin que sea posible pre-
cisar mejor si se trata del bautismo o de la eucaristfa.

2. 1 Timoteo 3, 16°

Otro himno destaca por su introduccién y su ritmo:

Grande es el misterio de la piedad:

1 EI que ha sido manifestado en la carne,
ha sido justificado en el espiritu,
ha sido visto de los dngeles,

ha sido proclamado a los gentiles,
ha sido creido en el mundo,

ha sido levantado a la gloria.

[« AV I SRV V]

El sujeto del himno no es el misterio (en griego palabra de
género neutro), sino Jesucristo (palabra de género masculino, como
lo indica el relativo bos, «el que»). El ritmo estd marcado por la
sucesién de los verbos (aoristo pasivo) que estin construidos con

8 Entre los comentarios de 1 Timoteo, el de J. JEREMIAS, en Das Neue
Testament Deutsch 9, Gottingen 1949, es de los més significativos. Véase tam-
bién E. ScHwEIZER, Erniedrigung und Erbébung (21962), 104-108; Ib., Two
New Testament Credo Compared (1962) y R. DEICHGRABER, Gotteshymnus
und Christushymnus (1967), 133-137.
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una preposicién ex y el dativo (salvo en 3). Se precisa gracias
al paralelismo antitético, evidente en las antitesis carne/espiritu
(1/2), celeste/terrestre (3/4 y 6/5): de ahf nace una estructura
de oposicién y de inversién @b/ba/ab, donde a designa lo terres-
tre y b lo celeste. La oposicién es propiamente espacial: todo
ocurre tanto en la tietra como en el cielo.

A menudo el pasaje se interpreta en funcién de los datos evan-
gélicos expresados en otras partes del nuevo testamento: la resu-
rreccién de Jesds y su ascensién’, concebidas como hechos his-
tdricos. Cierto: se trata de un esquema ritual de subida al trono .
Se designa ast al que, a pesar de las apariencias (maldito quien ha
estado bajo la maldicién de la cruz), ha sido justificado por Dios,
cuando ha querido elevarlo cabe si. Después Jestis es presentado
como soberano Sefior a los personajes angélicos de la corte celes-
te ''; entonces se le proclama en toda la tierra: los mensajeros se
apresuran a través del mundo, que son las naciones: «He aqui
que viene a ti tu rey» (Zac 9,9). El mundo acoge el mensaje y
presta su fe. Asi Cristo es glorificado: asciende a su trono real.

A pesar de una apariencia de sucesién temporal, la 16gica que
preside este himno es la de una totalidad recabada sin cesar. Todo
estd incluido ya en el primer diptico. La tierra se une al cielo;
aun en el segundo diptico el cielo y la tierra reciben la misma
buena nueva; y de nuevo en el tercero el mundo creyente es, en
Jests, elevado al cielo. Todo en él estd presente a la vez; el cielo
y la tierra se reconcilian.

Ahora bien, en este himno como en el de Filipenses no se
alude a la resurreccién de Jests, ni a sus apariciones ni incluso a
su muerte, sino m4ds bien a su manifestacién en la humillacién
de la carne y a su manifestacién en la gloria del espiritu. Parece
evidente que este himno de origen litirgico refleja una mentalidad
diferente de la que animaba las confesiones de fe: ninguna pro-

9 Tan es asf que se leen a veces explicaciones de este género: «*Justifi-
cado en el Espititu”: la justicia y la divinidad de Cristo fueron especialmente
atestiguadas por el hecho de su resurreccién gloriosa, cf. Rom 1,4. “Elevado
ala glotia™: en la ascensién». Ahora bien, ¢presenta nuestro texto la resu.
rreccidn o la ascensién como hechos histéricos?

0 Cf. J. Jeremias, Das Neue Testament Deutsch 9 (1949), 21.

Il «He aqui el que...»: Is 42,1; 52,13; Mt 3,17; 12,18; Mc 9,7;
Jn 1,}19—36; «anunciado a las naciones»: Is 52, 7; acogido por el mundo en-
tero €l es «elevado a la gloria», Io que seguramente evoca el sentarse a la
derecha del Padre (Sal 110, 1; Mc 16, 19; Act 2, 33-34).
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yeccién en el desarrollo de la historia, sino la captacién desde
dentro del misterio de Jesuctisto, oftecido a la piedad del creyente.

3. Algunos otros textos
(Ef 4, 7-10; Rom 10, 5-8; 1 Pe 3,18-22; 4,6)

En el nuevo testamento existen otros pasajes que corroboran
o completan las indicaciones precedentes; estos fragmentos son
también de origen himnico, si no en su forma actual, si al menos
en los materiales que los constituyen; q bien derivan de antiguas
tradiciones orales judias (Ef 4,8; Rom 10,6; 1 Pe 3,18; 4,6).
En todo caso los elementos examinados ahora son anteriotes a los
autores que los utilizaron y permiten remontarse con seguridad hasta
la iglesia primitiva.

Volvemos a encontrar en estos textos uno u otro elemento de
la orientacién indicada anteriormente: la relacién cielo/tierra, la
ausencia de la mencién de la resurreccién de Jesds, la afirmacién
de la exaltdcién de Cristo. Sin embargo, y en esto se centra el
interés de nuestra bisqueda, la cosmologfa aparece aqui en toda
su amplitud: a las menciones del cielo y de la tierra viene a afia-
dirse la de los infiernos, hasta el punto que el «abajo» no es sola-
mente la tierra en relacién al cielo, sino los infiernos, el sheol de
donde Cristo sube, lo cual supone que ha bajado. En resumen, el
«abajo» hace pareja con el arriba, la subida al cielo se pone a
menudo en relacién con la bajada a los infiernos. En el credo las
afirmaciones se suceden en linea recta: «Fue crucificado bajo Pon-
cio Pilato, muri6, bajé a los infiernos, resucité de entre los muer-
tos, subié a los cielos». Ahora bien, en este enunciado, los actos
aparentemente sucesivos no constituyen una secuencia propiamente
histérica; el descenso a los infiernos y la ascensién no son aconte-
cimientos histéricos de la misma categorfa que la crucifixién y
la muerte. Asi el descenso a los infiernos no estd a continuacién
de la muerte de Cristo, es esta misma muerte. Nuestro fin no es,
sin embargo, examinar el lenguaje tan interesante del descenso a
los infietnos 2, sino simplemente completar el lenguaje «exalta-
cién» que los himnos precedentes nos han ayudado a determinar.

12 Sobre el descenso a los infiernos, léase, por ejemplo, H. VORGRIMLER,
Cuestiones en torno al descenso de Cristo a los infiernos: Concilium 11 (1966)
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a) Efesios 4,7-10

7 A cada uno de nosottos le ha sido concedida la gracia a la medida del
don de Cristo. ® Por eso dice: Subiendo a las alturas llevé (a los) cau-
tivos, dio dones a los hombres. * ¢Qué quiege decir «subié» sino que
antes bajé a las regiones inferiores de la tierra? **(Y) el que bajé es
el mismo que subié por encima de todos los cielos, para llenarlo todo.

Para mostrar que todo creyente ha recibido un don particular,
Pablo cita el Sal 68,19, pero modifica el texto original. Este
decia: «Td has subido a la altura, has hecho prisioneros, has reci-
bido dones de entre los hombres, aun rebeldes, para tener una
mansién, Sefior Dios». La modificacién de has recibido en dio
es importante; extrafia menos, si se lee el targum arameo: «Has
elevado al cielo a Moisés el profeta, has ensefiado las palabras de
la ley, has dado dones a los hombres». Aqui como en la carta a
los Efesios no es Dios quien ha subido, es Moisés a quien Dios
ha hecho subit y por quien Dios ha dado su ley. El cristiano,
habituado a ver en Jests al nuevo Moisés, atribuye a Jesds sin
dudar la subida y la concesién de bienes. La alusién es evidente:
Jesds subié al cielo, distribuidor de los dones maravillosos del
Espiritu. Sin embargo, no estd ahf lo nuevo, sino en el hecho de
que la exaltacién supone el descenso a las regiones inferiores de la
tierra. ¢Cudles son estas regiones inferiores? A veces se las iden-
tifica con la tierra misma, y se ve ahi una alusién a la kénosis de
Cristo, como en el himno de la carta a los Filipenses; de hecho,
el cielo se opone a la tierra como lo superior a lo inferior (Sal
139, 15); pero aqui, ya que en el texto tampoco se trata de pre-
existencia, parece preferible ver en las regiones inferiores al mis-
mo sheol (cf. Sal 55,16).

b) Romanos 10, 5-8

En otro pasaje se refiere todavia Pablo ocultamente al Sal 68,
y explicitamente al Deuteronomio. Lyonnet ha demostrado la rela-
cién que tiene este texto con el targum arameo ¥:

140-151; C. PerRoT, La descente du Christ aux enfers dans le nouveau testa-
ment: LV 87 (1968) 5-29. El lector debe distinguir el infierno adonde van los
condenados, de los infiernos, o sheol, mansién de los muertos, segtin el anti-
gug 3t7e7stamento (léase el excelente articulo de J. Quillet, en VIB (1967),
375-377.

13 S. LYONNET, Saint Paul et Vexégése juive de son temps. A propos de
Rom 10, 6-8, en Mélanges A. Robert, Paris 1957, 494-506. Tras €l con mids
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3 E1 mismo Moisés escribe de la justicia que viene de la ley: Quien la
cumpla vivird por ella. ®* Pero la justicia que viene de la fe habla asf:
«No digas en tu corazén: ¢Quién subird al cielo?», es decir, para ha-
cet bajar a Cristo; * o bien «¢Quién bajard al abismo?», es decit, para
hacer subir a Cristo de entre los muertos. ® Entonces ¢qué dice? «Cer-
ca de ti estd la palabra: en tu boca y en tu corazén». Esta palabra es
la palabra de la fe que proclamamos.

Pablo quiere mostrar que la justificacién por la fe estd al
alcance de todos, ya que Cristo nos ha sido dado. Utiliza el tar-
gum palestinense que ofrece una parifrasis de Dt 30, 11-14:

La ley nd estd en el cielo para que tengas que decir: «Ojald pudiéra-
mos tener a alguien como Moisés el profeta que suba al cielo y nos
la traiga»... La ley no estd tampoco al otro lado del mar para que ten-
gas que decir: «QOjald pudiéramos tener a alguien como Jonds el pro-
feta que baje a las profundidades del mar para hacérnosla subir y ha-
cernos oir los preceptos para que la cumplamos».

A los ojos de un creyente cristiano Jesus es el nuevo Moisés,
es el nuevo Jonds, y estd, por tanto, al alcance de todos los que
quieren creet en él.

Por lo que a nuestro tema se refiere, hace falta notar que se
representa a Cristo como el que ha recorrido las dimensiones
secretas del universo, lo alto y lo bajo. Subié, pero subié también
desde el abismo al que habfa bajado. La indicacién es clara: la
muerte de Cristo equivale al descenso a los infiernos, y por tanto
la subida corresponde a este descenso.

El texto es paralelo al de Efesios y nos esclarece el significado
que se da al acontecimiento pascual. Este no es designado por el
nombre de resurreccién, sino por el triunfo que sefiala la supre-
macia de Cristo sobre todas las dimensiones del cosmos. El inte-
rés se centra no sobre el acto por el cual Dios resucité a su Hijo
de la muerte, sino sobre el papel desempefiado por el Resucitado.

c) 1Pe31822;4,6

Los datos proporcionados por las textos que acabamos de leer
son confirmados por otros pasajes, como 1 Pe 3,18-22; 4, 6. Una
palabra sobre este fragmento. Estd compuesto de materiales diver-

amplitud y mencionando el Codex Neofiti, M. McNaMara, The New Testa-
ment and the Palestinian Targum, Anal. Bibl. n.° 23, Roma 1966, 70-81.
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sos que son de origen litdrgico, tanto de himnos, como de confe-
siones de fe. Se encuentra mencionada en él la resurreccién de
los muertos, pero también, paralelamente y en concurrencia, textos
que no tienen en cuenta mds que el sentarse a la derecha de Dios
y la vivificacién de Jests, asi como el descenso a los infiernos.

* Muerto segin la carne,

vivificado segiin el Espiritu...

2 &1 que, habiendo ido al cielo, est a la diestra de Dios,

y le estdn sometidos los 4ngeles, las dominaciones y las potestades.

Reconocemos ahi elementos reunidos en los himnos de Flp 2
y de 1 Tim 3. Mas he aqui el que recuerda los textos precedentes:

** En el espiritu fue también a predicar a los espfritus encarcelados,
® que en otro tiempo se habfan negado a creer, cuando la longanimidad
de Dios, contemporizaba en los dfas en que Noé construfa el arca.

Se afiade una precisién sobre la actividad de Jesds cabe los
muertos. Durante mucho tiempo se ha pensado que Jesds habia
hecho esto durante los tres dfas que precedieron a su resurreccién:
habfa ido a predicar la buena nueva a las «almas separadas» ™.
Hoy se opina que no cabe determinar aquf épocas sucesivas: es en
su misma muerte en la que Cristo ha llegado a mostrar su triunfo
ante las potestades angélicas. Su muerte fue su triunfo. También
aqui hay que guardarse de cosificar bajo la forma de acciones tem-
porales sucesivas (muerte, después descenso a los infiernos) lo
que estd unificado en el misterio de la muerte redentora de Cristo:
«Por esto hasta a los muertos se ha anunciado» la buena nueva
(1 Pe 4, 6).

Por estos distintos textos queda claro que una tradicién neo-
testamentaria presenta el paso de la muerte a la vida como el de
la glorificacién, de la predicacién universal de la salvacién, del
sefiorio a través de las dimensiones del universo. La subida, fre-
cuentemente ligada a algin descenso, significa la resurreccién pro-
piamente dicha de Jests, el Cristo.

4 C. Spicq expresa bien la opinién cldsica: «¢Cémo Cristo... no se
habtfa aprovechado del plazo de su triduo sagrado para ir a manifestar su
compasién a las “almas separadas” como la suya... y ofrecetles la dltima oca-
sién de salvacién?»: Les épitres de saint Pierre, Paris 1966, 137. C. Petrot, al
que debemos esta referencia, refuta claramente esta interpretacién: art. cit.,
121-25. Véase también el trabajo detallado de W. J. Davrrton, Christ’s procla-
mation to the spirits, Anal. Bibl. n.° 23, Roma 1965.
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II
EN EL ORIGEN DEL ESQUEMA

Si intentamos expresar en una férmula el esquema cuya utili-
zacién acabamos de constatar en distintos textos de gran antigiie-
dad podrfamos decir: «Dios elevé a Jests al cielo en la gloria»,
o también de modo menos figurado: «Dios hizo a Jests Sefior
del universo». La misma realidad se encuentra de manera expre-
siva bajo esta forma: «Subo a mi Padre que es vuestro Padre» (Jn 20,
17), o bajo la figura de la bendicién dada por Jests en el momento
de su partida (Lc 24, 50). La atencién se dirige aqui no tanto al
acontecimiento original de la resurreccién de Jesis como a su
nuevo estado de vida. Este lenguaje utiliza ordinariamente el
esquema de la exaltacién, cuyo origen interesa buscar.

1. Exaltacién y ascension

Esponténeamente el lector habrd colocado la experiencia apos-
télica de la ascensién en el origen de este nuevo modo de expre-
sién, ya que, si bien Jesds no ha anunciado de manera clara este
misterio, lo cierto es que Lucas ha descrito su realizacién en los
Hechos de los Apéstoles:

Y dicho esto fue levantado en presencia de ellos, y una nube le oculté
a su vista. * Estando ellos mirando fijamente al cielo mientras se iba,
he aqui que dos hombres vestidos de blanco se plantaron a sus lgdos
1y dijeron: «Galileos, ¢qué hacéis ahi mirando al cielo? Este mismo
Jestis que os ha sido llevado al cielo, vendrs del mismo modo que lo
habéis visto it al cielo» (Act 1,9-11).

Esto tuvo lugar al término de los «cuarenta dias» durante los
cuales se les aparecié Cristo (Act 1,2-3). Hoy los ctiticos estén de
acuerdo en clasificar este relato no como del género histérico, sino
del teofdnico . Efectivamente, numerosos rasgos impiden otorgar
un valor histérico propiamente dicho, no a la experiencia de los
discipulos, que es cierta, sino a los detalles del relato. En primer

15 Léanse las sustanciosas pdginas de P. Benoir, L'Ascension (1949) y
Ascensién, en VIB (1967), 89-92; G. LoHFINK, Der historische Ansatz (1963).
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lugar el nimero cuarenta significa espacio de tiempo importante:
por ejemplo, de una generacién como la del desierto, o de una
revelacién de importancia, como la hecha a Moisés (Ex 24, 18),
a Elias (1 Re 19, 8), a Baruc (Ap Bar 76, 1-4); este nimero sig-
nifica también un plazo, un tiempo arquetipo, aqui el de las
apariciones, que contindan siendo la norma de la revelacién de
Cristo. Pero no pretende designar un periodo cronolégico exactamen-
te delimitado. Aparentemente, por lo demds, Pablo coloca su apari-
cién entre las apariciones auténticas del Resucitado (véase el capi-
tulo 3), y, mds tarde, ciertas tradiciones fijardn la duracién de la
estancia del Resucitado sobre la tierra en unos dieciocho meses,
o atin mds exactamente en 545 é 550 dias *.

Otro elerﬁgnto tradicional en los relatos de teofanias es la
nube, cuyo papel es variado: puede manifestar la presencia de Dios
o la gloria del Hijo (Mt 17, 1-8 p); también puede servir de carro
celeste (Mt 24,30 p; 26,64 p) o, como aqui, velar a Jesds hecho
personaje celeste 7,

Los hombres vestidos de blanco corresponden a los mensajeros
angélicos que, ordinariamente, acompafian las teofonfas tanto en
la Biblia como en el judaismo posbiblico .

Todos estos temas no aparecen, sin embargo, en los textos
que hemos estudiado mds arriba. Se podria decir que han sido
eliminados por razén del objetivo pretendido: al tomar su punto
de arranque en la experiencia apostélica, el lenguaje himnico se
habria contentado con retener el hecho de la elevacién al cielo, de-
jando de lado los detalles. Antes de aceptar tal interpretacién,
conviene preguntarse qué se entiende por «experiencia». Como
hemos dicho en el capitulo precedente, ninguna experiencia se
transmite sino en un cierto lenguaje. Aqui igualmente la cuestién
no estd en establecer una relacién entre una experiencia y su expre-
sién, sino entre dos lenguajes: la afirmacién himnica y la descrip-
cién lucana.

16 545 dias segin la Ascensién de Isaias 9,16 (c. 100 d.C.), 550 dias
segin el Apdcrifo de Santiago 2,19 (siglo 1), dieciocho meses segin los Va-
lentinianos (Irenco, Adv. Haer. 1, 3,2) y segin los Ofitas (ibid. I, 30, 14).
Sobte la cifra de 40, cf. H. Barz, Tesserakonta, en TWNT 8 (1966), 134-139;
P. GreLoT, Niémero, en VIB (1967), 529-532.

17 A. Opekg, Nephele, en TWNT 4 (1942), 904-912; X. LEoN-DuFour,
Nube, en VIB (1967), 524-526.

18 Véase W. MicHAEL]s, Leukos, en TWNT 4 (1942), 247-256; G. Bec-
QUET, Blanco, en VIB (1967), 118.
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A este nivel de investigacién no es posible determinar cuél
de los lenguajes estd en el origen del otro. Se podria decir que el
himno ha despojado la descripcién; se podria también decir que
la descripcién ha adornado la fe himnica. Sin embaigo, es dificil
pensar que el uno o el otro se haya entregado a un proceso de
abstraccién o de imaginacién; los temas recordados /lgace poco son
profundamente biblicos y tan poco lucanos que no pueden atri-
buirse a la invencién de Lucas. La mejor solucién es, pues, pensar
que en el origen de una y otra expresién hay un lenguaje mitico
comin, que se halla extendido en la Biblia y en la simbélica
general de las religiones. Ascensién y exaltacién, ambas recogen
la simbélica de la elevacién del justo al cielo. No se puede, pues,
explicar el modo con que Lucas ha procedido para presentar la
ascensién diciendo que ha visualizado el tema teolégico de la exal-
tacién del Resucitado; desde los origenes la fe se ha expresado en
un lenguaje «mitico», o también en un lenguaje simbélico, para
expresar realidades existenciales que, profundamente vividas, des-
bordan el lenguaje racional ordinario ¥°.

2. Simbdlica biblica

La fe en la exaltacién de Jests en el momento de su muerte
utiliza simbolos extendidos universalmente entre los hombres.
En primer lugar el del «arriba» y el «abajo» ®. En todos los tiem-
pos, los hombres han situado en lo «superior» y en lo «inferior»
lo que es mejor y lo que es menos bueno. Asf Dios es situado en
las alturas, y los poderes malignos son relegados a las regiones
inferiores. Esta representacién fue sin duda favorecida por la cos-
mologfa antigua, que colocaba el cielo sobre nuestras cabezas y los
infiernos debajo; segin los especialistas de la historia de las reli-
giones y de los simbolos, esta simbélica, o mejor este «dato inme-
diato de la conciencia total» %, se funda en la experiencia original
de la caida y de la subida. Hablando de esta manera, los prime-
ros cristianos se han mostrado herederos de una vieja simbélica
humana.

19 Cf. J. Goerz, Les religions des primitifs, en F. M. BERGOUNIOUX -
J. GoEtz, Les religions des prébistoriques et des primitifs, Paris 1958, 85.

2 Cf. G. STEMBERGER, La symbolique (1970), 87-90, con bibliograffa.

2t M, EriapE, Tratado de bistoria de las religiones, Madrid 1954, 52.
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Asf se desarrollaron diversas simbélicas, las cuales concutrie-
ron en la elaboracién del lenguaje de la exaltacién. A partir de
la existencia del cielo y de la tierra, que estén el uno arriba, la
otra abajo, se represent6 el encuentro de Dios y del hombre bajo
la figura de un trayecto que recorrer entre el cielo y la tierra.
Para visitar a los hombres, Dios «desciende» del cielo (Gén 11,5;
Ex 19, 11-13; Sal 144, 5) y «sube» a €l (Gén 17, 22); la palabra
de Dios desciende igualmente del cielo y retorna a él (Is 55, 10-
11); los 4ngeles hacen lo mismo (Gén 28, 12; Jn 1, 51). El trayecto
inverso es, en cambio, imposible que lo recorra el hombre: el
cielo es inaccesible (Dt 30,12; Prov 30,4), como decia Pablo
citando el Deuteronomio en el pasaje de la carta a los Romanos
que hemos leido m4s arriba.

Desde ese momento, se comprende que, en ciettos casos, Dios
venga por su justicia y su fidelidad a recoger, a llevatse, a los
justos que no quiere dejar a la suerte comtin de los hombres. Inde-
pendientemente de toda relacién al sheol, pero como si se tratase
de no abandonar al justo a una suerte tal, he aqui una nueva
representacién de la muerte que se ha elaborado muy pronto en
los textos biblicos. La muerte del justo es una «asuncién al
cielo». Asi Henoc fue elevado (Eclo 49, 14) o «trasladado» (Eclo
44,16; cf. Gén 5,24 Lxx; Heb 11, 5), Elias fue arrebatado al
cielo en un torbellino de fuego (Eclo 48,9; 1 Mac 2,58; cf. 2 Re
2,9-11). Con anterioridad al desarrollo de la fe en la resurreccién
de los muertos se habia abierto camino una esperanza en la asun-
cién de] justo al cielo; asf ruega el salmista: «Dios rescatard mi
vida de las manos de la muerte, pues él me levantard» (Sal 49, 16),
y: «Td me has tomado de la mano derecha, me guiards con tu
consejo, y al fin en la gloria me recibirds» (Sal 73,23-24). Siem-
pre vuelve el verbo «tomar, asumir», que expresa el deseo pro-
fundo de no estar nunca separado de DlOS como se estd cuando
se muere, cuando se baja al sheol.

Este profundo deseo se proyecta en el modo como la tradicién
judia ha impedido de alguna manera que Moisés muriese, a pesar
de los textos explicitos del Deuteronomio (34, 5-6): «desaparecié
(aphanizetai: cf. Lc 24,31), «se fue» (anachdrésai: cf. Le 9,33)
cabe Dios; lo mismo ocurre con Adén, Finees, etc.2. Adem4s un

2 Hen 70,1; 71,1; Josefo, Antig. Jud. 4,8,48 ( = § 326); Ap Moisés,
37; Vida de Adén y Eva, 25-28 (a diferencia de 45-49).
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fenémeno lingiiistico viene en apoyo de esta identificacién de la
asuncién y de la muerte; en arameo la misma raiz slg significa a
la vez «morit» y «ser tomado» ®; la misma palabra griega ana-
lémpsis puede tener los dos sentidos, como se constata en Lc 9, 51:
«Cuando llegé el tiempo en que Jests iba a ser tomado del mun-
do»; ¢se trata de la muerte o de la «ascensién»? De las dos, pues
en definitiva se petciben formando un solo eje. Una indicacién
semejante se puede hacer a propésito del verbo que utiliza Juan
evangelista para designar la muerte de la que Jesis habia de mo-
rir, a saber, «ser elevado» (bypséthénai: Jn 12,32-33; cf. 8, 28;
3, 14), que tiene también el sentido de «ser crucificado» #. El fené-
meno es tan sensible que, en algunos escritos judios tardios, «mo-
rir» no significa ya «ir bajo tierra», sino «subir al tercer cielo»,
es decir, al paraiso (2 Hen 8, 1-4; Ap Moisés 37,5). En esta
perspectiva la muerte no tuvo lugar, fue asumida de alguna ma-
nera por la elevacién al cielo. Si se nos permite hacer una apro-
ximacién a primera vista sorprendente, nos atreveriamos a decir
que ésa es la representacién subyacente al pensamiento de Pablo
cuando declara: «No moriremos todos, pero todos seremos trans-
formados» (1 Cor 15, 51). Estd claro que, segin este punto de
vista, ]a resurreccién no tiene lugar, puesto que la muerte no
se ha producido, en el sentido en que es descenso al sheol.
Ahora bien, la simbélica de la exaltacién se encuentra aso-
ciada, bajo una forma mds compleja, al descenso al sheol, o, al
menos, a algiin descenso. Entonces se aproxima a la temdtica de
la resurreccién, ya que ésta es salida del sheol. Pero la conexién
con el sheol no siempre es manifiesta, mientras que la imagen
de la elevacién siempre es perceptible. Desde el destierro, en par-
ticular, se ha formado una tradicién que afirmaba que el justo
que sufre serfa exaltado. Segiin la ley del retorno que figura en
la Biblia (1 Sam 2, 7-8; cf. Job 5, 11; Sal 75,7-8; Lc 1, 52), el
siervo de Yahvé, después de un sufrimiento voluntariamente acep-
tado, ha sido glorificado, exaltado (Is 52, 13; 53, 12). Este esque-
ma dirige la descripcién de la suerte del justo: «Se mantendrd
en pie con plena seguridad en presencia de los que le afligieron...,

2 M. McNaMARA, N. T. and Palestinian Targum, 145-149.
. 2 G, KiTTEL, izdeqéf = hypséthénai = gekreuzigt werden: ZNW 35
(1936) 282-285.

[]
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participa en la herencia de los santos» (Sab 5, 1-5)%. En la mis-
ma linea son numerosos los testimonios de la tradicién judia
que, en Qumrin o en los escritos de los rabinos, prometen la
exaltacién a los que acepten el sufrimiento; asi Hillel (c. 20 a.C.)
declaraba: «Mi humillacién es mi exaltacién, y mi exaltacién es
mi humillacién» %,

CONCLUSION

El hecho pascual, pues, se ha expresado aqui de una forma
distinta a la de la resurreccién, en un lenguaje que acentia el
alcance celeste del acontecimiento. ¢Se ha fijado este lenguaje en
razén del contacto de la fe cristiana con los medios helenisticos?
No faltan criticos que lo afirmen #; sin duda se pueden aportar al
dossier muchas aproximaciones con la literatura griega: el tema
del héroe que baja del cielo y sube alli de nuevo, después de
haber triunfado en la tierra, estd muy extendido. No hay que
dejarse engafiar, sin embargo, por estas semejanzas. En efecto,
como diremos mds adelante, si se puede sospechar alguna influen-
cia del esquema helenistico de la bajada y la subida sobre la pre-
sentacién joanea de la encarnacién y de la exaltacién, no hay que
olvidar que el esquema bajada/subida se aplica también al sheol,
que la asuncién al cielo es independiente, y, en fin, que el cauce
de la tradicién biblica y judia es tan evidente como pueda serlo
el helenistico. En relacién con todo esto conviene también notar
que la confesién de Jests como Sefior (Kyrios) no se ha desarro-
llado simplemente en medio helenistico, .en particular por reac-
cién contra el culto de los emperadores; la denominacién
Marana es tipicamente palestinense . Podemos admitir que el
esquema de pensamiento «exaltacién» estd enraizado asimismo
en el mundo palestinense y puede, por tanto, ser tan antiguo
como el esquema «resurreccién». Se plantea ahora la cuestién de
saber qué relacién de dependencia existe entre los dos esquemas.

25 Cf. P. GReLOT, De la mort a la vie éternelle (1971), 78-79.

2 STRACK-BILLERBECK, I, 774.

% Asi E. Scuweizer, Two N. T. Credo compared (1962), y R. H. Fu-
LLER, The Foundations (1965), 216-218.

2  Con E. SCHWEIZER, Jesus Christus (21970), 69-70.
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III

CONFRONTACION DE LOS DOS ESQUEMAS
DE PENSAMIENTO

1. Diversas perspectivas sobre el
acontecimiento

Conviene decir en primer lugar que los dos esquemas suponen
concepciones semejantes de orden antropolégico y cosmolégico:
las de la Biblia. Ambos quieren expresar que Jests no ha que-
dado a merced de la muerte, sino que estd vivo junto a Dios.
Pero los acentos estdn puestos de modo diferente. Para expresar
la misma continuacién de la existencia tras la muerte, el esquema
resurreccién (llamémosle esquema R) dice que Jests se ha «des-
pertado» del suefio de la muerte, se ha «levantado» de la tumba
y del sheol, para acceder de nuevo al acd abajo. Por el esquema
exaltacién (que designaremos como esquema E), Jesis «es toma-
do», es «exaltado», «sube» al cielo, parte del aqui abajo pata ir
hacia all4 arriba.

Si el término del movimiento bosquejado por las imdgenes no
es el mismo (acd abajo o all4 arriba), se sigue que la presentacién del
nuevo estado de Jesus serd diferente. Segiin R el interés apunta
a la semejanza corporal que favorece la identificacién; segin E la
atencién se dirige a la transformacién que hace de Jests el sefior
del universo. En el acontecimiento pascual, que es a la vez hecho
y misterio, unas veces es el hecho, otras el misterio lo que im-
porta. Percibimos asi las ventajas y los inconvenientes de una y
otra representacién. Segin R la identidad del Resucitido con
Jests de Nazaret es mds manifiesta que en E: en éste, la asuncién
a la gloria significa una separacién de la tierra, una ruptura con
los hombres y su historia, de suerte que apenas queda sitio en
él para las «apariciones de reconocimiento», sino que lo hay tan
s6lo para proclamaciones del Sefior glorificado en el cielo. Por
otra parte el esquema E manifiesta mds de inmediato el sefiotio .
de Jesiis tras su muerte y su dominio sobre el universo.

Sin embargo, el esquema R es el que, con toda evidencia, ha
dominado sobre el esquema E. De hecho, fuera de algunos frag-
mentos litirgicos mencionados en este capitulo, no han sobre-
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vivido del segundo esquema mds que algunos rastros o algunas
reelaboraciones teoldgicas caracteristicas (Col, Ef, Heb, Jn). Todo
transcurre como si el esquema R hubiera absorbido al esquema E.
Parece, pues, que los dos esquemas han podido coexistir con
dificultad sin hacerse la competencia. El esquema R se prestaba
mejor a hacer palpable en cierta forma la existencia nueva de
Jests y a fundamentar la fe de los cristianos.

Intentemos, pues, mostrar cémo los dos esquemas se han mez-
clado en el curso del tiempo y ha sobrevivido el segundo en el
mismo seno del que le ha englobado, es decir, del esquema R.

El discurso de Pedro en los Hechos de los Apéstoles (Act 2,
22-36) es significativo a este respecto. «Este hombre a quien
habéis hecho morir... Dios le resucité» (esquema R), lo cual se
reitera de la misma manera en el desarrollo del discurso: «A este
Jests Dios le resucitd, de lo cual todos nosotros somos testigos»
(todavia el esquema R); pero Pedro continda inmediatamente
después: «Y exaltado por la diestra de Dios (esquema E), ha
recibido del Padre el Espiritu Santo prometido y ha derramado lo
que vosotros veis y ofs. Pues David no subié a los cielos y sin
embargo dice: “Dijo el Sefior a mi Sefior: Siéntate a mi diestra
hasta que ponga a tus enemigos por escabel de tus pies” (E).
Sepa, pues, con certeza toda la casa de Israel que Dios le ha cons-
tituido Sefior y Cristo» (E). Aparentemente hay sucesién de un
cierto nimero de acontecimientos: muerte (23), resurreccién (24-
32), ascensién (33), entronizacién triunfal (34-36). Una disposi-
cién semejante se encuentra en 5, 30-31: «Dios resucité (R)...
a éste le exalté Dios con su diestra» (E). No obstante, al en-
contrar ahi una secuencia temporal de acontecimientos, estemos
atentos a no proyectar el esquema habitual de nuestro pensamien-
to, que corresponde al esquema R. Una mirada atenta permite
reconocer que esta disposicién es artificial. En el texto que acaba-
mos de leer (2, 32), la nueva mencién de la resurreccién desem-
boca, no en otro acto que le hubiera seguido a titulo de comple-
mento, sino en una explicacién: «Y exaltado por la diestra de
Dios». La exaltacién no sigue a la resurreccién, sino que mani-
fiesta su verdadero alcance. Detrds de la actitud espontdnea que
encuentra ahf una sucesién de acontecimientos, actitud que cotres-
ponde con verosimilitud al proyecto del mismo Lucas, hay una

l
!
P

Diversas perspectivas 85

tendencia a identificar exaltacién y ascensién, al ser éste un acon-
tecimiento que parece fijado por Lucas en el dia cuarenta después
de pascua (Act 1,3.9-11). Ahora bien, segin el esquema E no
hay sucesién temporal, sino manifestacién, despliegue de un dnico
misterio, o sea, la glorificacién de Jesis. Se podria decir que, en
esta perspectiva, la exaltacién es idéntica a la resurreccién. No son
dos acontecimientos, sino la manifestacién de dos conceptos de
un mismo misterio. H. Schlier ha expresado muy bien la relacién
intrinseca que une los dos aspectos, haciendo ver cémo la resu-
rreccién se inscribe en el mismo movimiento que asume a Jests
a la gloria de Dios: estos dos misterios, dice, «son quizds original-
mente intetptetaciones independientes del mismo acontecimien-
to» ®, Cuando releamos los relatos evangélicos de aparicién (capi-
tulo 5) constataremos que el esquema E también ha dejado hue-
llas en la redaccién actual.

Si el esquema R domina claramente, ¢se sigue que el esque-
ma E es secundario? ¢O, al revés, que es anterior el esquema E?
Es dificil responder a estas preguntas y, sin embargo, ello permi-
tiria llegar a los origenes de la cristologia. En su situacién actual
las investigaciones no proporcionan bases suficientes para recons-
truir lo que ha pasado ®. Quisiéramos, sin embargo, dar algunos
elementos destinados a eliminar las soluciones prematuras.

Numerosos son los que no sospechan incluso el problema, ya
que le quitan al esquema E todo valor propio; para ellos la solu-
cién es simple: el esquema E es una interpretacién del esquema R.
Otros, sin embargo, que han examinado mucho mejor el proble-
ma, como E. Schweizer ¥, estiman que los himnos cristolgicos
reflejan un pensamiento de tipo helenistico; como el cristianismo
se extendié secundariamente en las zonas griegas, se seguirfa que
el esquema E es mds tardio que el esquema R. Nos parece sin
embargo que este autor no distingue suficientemente entre el es-
quema helenistico «descenso/subida», que ha podido intetvenir,
por ejemplo, en la cristologia joanea a propésito de la encar-
nacién, y el esquema «exaltacién» que habria seguido, aunque no
necesariamente, a la humillacién. Ahora bien, en este tltimo

2 H. ScHLIER, Auferstehung (1968), 23.

3 Véase el excelente trabajo de W. THUsING, Erbohungsvorstellung
(1967).
31 E.Scuweizer, Two N. T. Credo compared (1962), 126.
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caso los testimonios biblicos son lo suficientemente numerosos
como para que no sea necesatio recurrir a un origen helenistico.

Otros criticos * suponen que la conviccién de la parusia inmi-
nente precedié a la elaboracién de la cristologia de tipo E; de ahi
se seguiria que resurreccién y exaltacién serian ambas unas mane-
ras de responder a la decepcién causada por el retardo de la
parusia. En este caso se encontrarfa en el origen una cristologia
de tipo parusiaco; los esquemas R y E serian dos derivados secun-
darios de ella. Este razonamiento supone, sin embargo, que existe
un tnico tipo de presencia del Sefior en gloria, el del juez veni-
dero, mientras que, segin ciertos textos y en particular en las
celebraciones cultuales, Jestis es designado como el que desde el
momento presente ejerce su sefiorio sobre la comunidad de los
creyentes. No parece, por tanto, que esta teorfa explique los
datos en su conjunto. Desde los origenes, Jesds fue proclamado
Sefior (Marana), lo cual podia traducirse indiferentemente por
los esquemas R y E. La cuestién de la anterioridad del uno res-
pecto al otro sigue abierta *.

A nuestro parecer, no es posible demostrar que el esquema E
sea posterior al esquema R. En los origenes, los primeros cristia-
nos parecen haber enlazado acontecimiento pascual y parusia;
deslumbrados por la luz viva de pascua, no se preocuparon de
detallar los recuerdos todavia muy claros de lo que acababa de
pasar. Les bastaba con afirmar el acontecimiento pascual mismo,
cosa que se podia hacer de muchas maneras: afirmando el hecho
inicial (Dios le despert6 de la muerte) o proclamando el sefiorio
glorioso de Jesis (Dios lo exalté). En cuanto-a la necesidad de
disponer en un orden cronolégico los «acontecitnientos» histérica-
mente vividos por los discipulos, esto no se hizo sentir sino poco
a poco. Estas precisiones conducirfan a considetar una posterio-
ridad de la secuencia resurreccién-aparaciones-ascensién respecto al
esquema E, pero ya no de la proclamacién breve del hecho de la
resurreccién tal como lo hemos reconocido en las férmulas de fe.

Otros criticos han subrayado que el esquema R refutaba los
ataques judios contra la fe en Jesds, intentando mostrar ¢cémo R

32 F. HauN, Christologische Hobeitstitel (1963), y, siguiéndole, R. H.

FuLLER, The Foundations (1965).

3 Véase la critica de la tesis de F. HAHN de P. VIELHAUER, Ein Weg
zur neutestamentlichen Christologie? Priifung der Thesen Ferdinand Hahns:
EvTh 25 (1965) 24-72 ( = Aufsitze zum N T, Miinchen 1965, 141-148).
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derivaba de E. Pero esto no puede hacerse mds que al precio de
unas correcciones de los textos que sobrepasan el derecho de la
exégesis. Sin duda la afirmacién de la exaltacién estd mds cargada’
de sentido que la de la resurreccién; de aqui no se sigue que ésta
haya precedido a aquélla.

Nuestra conclusién podria parecer pobte al lector ansioso de
establecer una historia de los textos y de la formulacién de la fe
cristiana. Es preferible confesar que no se puede hacer méds que
constatar la coexistencia de los dos esquemas; esta constatacién
tiene su valor, pues permite anular el cardcter exclusivo que se
atribuye a veces al esquema R, como si el término resurreccién
fuese la tinica manera de enunciar el misterio. Lo que estd en
juego es de importancia para la inteligencia de los textos evangé-
licos, sobre todo para la hermenéutica y para la comunicacién del
mensaje pascual.

2. Un punto de convergencia:
«El Sefior se hizo ver»

Una afirmacién de la fe primitiva, comiin a los dos lenguajes
cuyas diferentes perspectivas acabamos de subrayar, concierne a
la manera como Jesds hizo saber que habia retornado vivo de en-
tre los muertos y que en adelante estaba en la gloria. El mismo
verbo éphthé sirve en 1 Cor 15 * para decir que Cristo se «apa-
recié» a Cefas, a Santiago, a Pablo, y en el himno litirgico de
1 Tim 3, 16 para decir que el Sefior glorificado se «aparecié» a
los 4ngeles. Esta convergencia en el empleo de un mismo término
es sorprendente, pues procede de dos esquemas diferentes y apunta
a dos realidades que no son del mismo orden: terrestre para Cefas,
celeste para los dngeles.

Por tanto, ¢hace falta confundir estos dos tipos de manifes-
taciones, la visién «sensible» descrita en los evangelios y la visién
«espiritual» que tuvieron los dngeles? La mayor parte de los criticos
no han contestado a esta pregunta, contentdndose con buscar un
término mds apropiado que el de «aparicién» para expresar lo
que pasé y con poner en su lugar, por ejemplo, el de visién, que

3 Empleado también en Lc 24,34 y Act 13,31 para hablar de Cristo,
en Act 9,17 y 26, 16, para la aparicién a Pablo.
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se consideraba mds préximo a la etimologia del verbo «ver»; y
como este dltimo término se presta a confusién, porque tiende a
identificar a los discipulos con unos «visionarios», se le afiadié un
correctivo: visién objetiva (enlace de palabras que parece contra-
dictorio), o visién preumitica (lo cual quiere evitar, sin logratlo,
el adjetivo espiritual en el sentido de no sensible) ®. A pesar de
estos correctivos, se acaba por colocar estos fenémenos en la cate-
gorfa «visién», con insistencia sobre el simple «ver». Algunos
también prefirieron destacar otros aspectos del acontecimiento y
hablar de experiencia®: pero si este vocablo expresa bien que
todo el ser fue renovado al contacto con Cristo, ¢no es dema-
siado vago y demasiado alejado del soporte imaginativo de la
palabra «ver»? El principal reproche que harfamos a estas inter-
pretaciones es que caracterizan el fenémeno a partir del sujeto
que ve o experimenta, en tanto que los escritotes quieren marcar
la intervencién de Cristo. Asi, provisionalmente, retengamos la
palabra cldsica aparicién. ¢Qué hay que decir sobre ella?
Gramaticalmente, el verbo 6phthé es un aoristo pasivo; por
esto es traducido a menudo por «fue vistos. Supuesto que en
griego el agente de la pasiva se expresa con la preposicién apd
(= por) y, por consiguiente, no podria ser traducido con un 2 (se
apareci6 a), se explica esta anomalfa aludiendo a un giro predi-
lecto de los judios: la pasiva tiene como funcién disimular el ver-
dadero autor de la accién expresada por el verbo y realizada por
aquél que no se quiere nombrar, o sea, por Dios; asi, «santificado
sea tu nombre» quiere decit: «que Dios santifique su nombre».
Un equivalente se encontraria en Act 10,40: «Dios le concedié
la gracia de manifestatse a aquéllos que...», pero, en este caso,
con otro verbo griego. Contra esta interpretacién hay una-obje-
cién, a nuestro entender insuperable: el uso constante de la tra-
duccién griega de la Biblia que traduce por 6phthé el «niphal»
del verbo «ver», es decir, la pasiva del verbo causativo («hiphil»):
«hacer ver». Asi, en el giro que describe la aparicién de Yahvé
a Abrahidn. «Dios se hizo ver de Abrahdn» (Gén 12, 7), hay un

35 «objetivan: H. Grass, Ostergescheben (1956), 248; W. BuLst, Lexicon
f. Theologie u. Kirche 1 (21957), 1.038; «peumitica»: H. D. WENDLAND, An
die Korinther, Gottingen 71954, 122; J. KreMER, Alteste Zeugnis (1966), 63.

3% J. BLANK, Auferstebung (1969), 162, que se pone al lado de J. Mou-
ROUX, L’expérience chrétienne, Paris 1952.
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matiz que resalt6 bien Filén: «Dios fue a su encuentro y de su
naturaleza le mostr6 (edeixe) lo que era capaz de ver el que
miraba. Por eso se dice no que el sabio vio a Dios, sino que Dios
se hizo ver del sabio» ¥. La traduccién correcta dgl verbo 6phtheé
es, pues: «se hizo ver de Cefas». Estas notas confirman nuestra
reticencia frente a las proposiciones indicadas mds arriba: visidn,
experiencia, que borran toda evocacién de la accién divina.

Un breve examen de la Biblia griega nos proporcionard algu-
nas precisiones sobre la manifestacién asi considerada. Algo que
estaba oculto se hace visible. Asi, al reunit en un mismo lugar el
elemento liquido o al hacer disminuir las aguas, Dios hace apare-
cer lo seco (Gén 1, 9) o las cimas de las montafias (8, 5). A este
simple paso de lo invisible a lo visible, se afiade un matiz de actua-
cién voluntaria, en particular en la terminologia sacrificial, para
designar la manera como se debe ir con las ofrendas al encuentro
del Sefior: uno va a «hacerse ver», es decir, a «presentarse ante
Yahvé» %, En fin, cuando se trata de Dios mismo, las dos notas
precedentes — hacer visible y realizar una actuacién — se refuet-
zan de modo particular. En efecto, Dios es invisible por natura-
leza, de suerte que si él mismo, su gloria, o su 4ngel aparecen,
esto es el resultado gratuito de su decisién: quiere entrar en con-
tacto con el hombre, por ejemplo con Abrahdn (Gén 12,7) o con
Moisés (Ex 3, 2). No es, pues, simplemente desvelar algo oculto,
en una presencia que se manifiesta y que entabla un didlogo.
De hecho, si se muestra, es para hablar o para actuar, para llamar
o enviar en misién ¥, Si se advierte que el uso de este término
se encuentra tal cual en Josefo y en la literatura rabinica, podemos
concluir que tenemos ya en €l lo esencial de lo que nos propor-
cionari la descripcién evangélica de las «apariciones», Jests tesu-
citado asumiendo el papel de Dios mismo: iniciativa, misién.

¢Qué hay del cardcter «visible» de la aparicién? Ateniéndose
a los datos del antiguo testamento, estd claro que Dios no se hace

37 De ABrRAHAMO, 8: trad. fr. A. PELLETIER, en Les apparitions du Res-
suscité en termes de Septante: Bib 51 (1970) 77. Con gran competencia el
autor matiza las posiciones cldsicas: «El aoristo en forma pasiva, destinado a
traducir un reflexivo directo, no podria estar ligado a la voz media, que no
expresa mis que el reflexivo indirecto... El hebraismo utiliza un sentido in-
transitivo de dphthé que ya pertenece al griego».

38 FEx 23,15-17; 34,20-23; Dt 16,16; 1 Sam 1,22; Is 1,12,

3 Gén 17,1; 18,1; 26,2; 35,19; 48,3; Ex 3,2.16; 4,1.5; 6, 3.
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ver en una visién «sensible» ®. Para las apariciones del Resucitado,
no basta declarar que son sensibles porque Jesds tiene un cuerpo;
en efecto, habria que precisar en qué consiste este «cuerpo». La
expresiéon «hacerse ver» desborda ampliamente el aspecto «sensi-
ble» que a menudo se le quiere introducir; esto es lo que mues-
tra su uso en el antiguo testarpento y en la frase en la que se dice
que Cristo «se hizo ver» de los dngeles. Para mostrar que las
apariciones son «sensibles» habrfa que aportar otros argumentos.

Nuestro breve examen aporta, sin embargo, algo méds que un
resultado negativo. En primer lugar es preciso retener el aspecto
de «presentacién» que tiene la aparicién: Dios se presenta, se
impone a alguien. No se muestra como un objeto que ver, sino
que entrafia una relacién, una palabra que hay que comprender.
Otra observacién: el interés no se centra en el que ve, sino en el
que hace ver. Por consiguiente, si el sujeto que ve se pone a ha-
blar, se da otto paso: ya no es Dios quien se impone, es Isafas,
es Pablo quien dice: «Mis ‘ojos han visto al rey» (Is 6,5), «he
visto al Sefior» (1 Cor 9, 1). La forma activa del verbo modifica
la relacién: el interés se ha deslizado, de Dios que se impone, al
hombre que da testimonio de su experiencia. En fin — dltimo
resultado — es preciso observar los esfuerzos del lenguaje para
no limitar esta experiencia a una simple percepcién visual y para
expresar su cardcter existencial y global: se utilizart otras numero-
sas palabras que tienen un alcance mucho mayor que el verbo ver:
encontrarse, presentarse, aparecer... 41,

CONCLUSION

La convergencia de los dos esquemas resurreccién/exaltacién
sobre el término «hacerse ver» no modifica los resultados que
hemos establecido anteriormente. Recordemos los principales.

49 No solamente porque no se puede vet a Dios sin morir (Ex 19, 21;
33, 20), sino porque en numerosos casos el término introduce no una «visién»,
sino una «revelacién» (Gén 12,7; 17,1; 26,2.24...)

41 «Hemos visto al Sefior», dicen Maria de Magdala (Jn 20, 18) o los
discipulos (Jn 20, 25; cf. Mt 28, 17; Jn 20, 20); o incluso es el anuncio: «ve-
réis» (Mc 16,7; Mt 28, 10). Por otra parte, «zo se le ve» (Lc 24,24; Jn 20,
29; of. Mc 16,14). Ademds: manifestarse (Jn 21,1.14; cf. Mc 16,9.12),
bacerse manifiesto (Act 10, 40), presentarse (Act 1, 3), estar alli (Jn 20, 19.26),
acercarse (Mt 28, 17), ir al encuentro (Mt 28,9), comer y beber con (Act 1, 4;
10, 41).
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Si hemos intentado profundizar en lo que aportan los textos
y descubrir en ellos la existencia de otro lenguaje distinto al de
la resurreccién para descubrir el hecho de pascua, no es para
distribuir titulos de antigiiedad y de mayor o menor verdad. Serfa
ingenuo y falso querer suplantar el lenguaje resurreccién porque
ha existido otro lenguaje para expresar el mismo misterio. Preci-
saremos en el capitulo 11 en qué sentido el lenguaje resurreccién
puede ser denominado «lenguaje de referenciax.

La aparicién del lenguaje E permite captar mejor el sentido
y el alcance del lenguaje R: solamente con la exaltacién cobra su
pleno sentido la resurreccién de Jests. Ademds, nos hemos dado
cuenta de que los términos utilizados para describir el contacto
con el Resucitado son miiltiples. Examinando el modo como Pa-
blo habla, por su parte, de la aparicién con que fue agraciado,
veremos hasta qué punto es necesatio romper el molde en el que
tendemos, espontineamente, a vaciar la experiencia pascual.

El que ha sido mis sensible a esta amplitud de sentido fue el
evangelista Juan. En efecto, para hablar de la suerte de Jests
conservé ciertamente un lenguaje R que examinaremos en el
capitulo 10; pero su «teologfa» prefiere hablar de la «glorificacién»
o de la «exaltacién» de Jesiis ©2. Es sin duda a la luz pascual, pero
no después de la pascua, es incluso en la cruz donde se comprende
el misterio de Jesis; es en un acontecimiento tetrestre de la vida
de Jesis donde se manifiesta la gloria de Dios en su Hijo.

2 Cf. W. TuisiNg, Erbohung und Verberrlichung Jesu (1960).



3
CUANDO HABLA UN TESTIGO

L presentar los relatos de apariciones los evangelios no refle-

jan un testimonio inmediato. Un solo hombre ha hablado

que personalmente fue testigo, Pablo. Aun cuando sus confidencias

no se hicieron sino unos quince afios mds tarde, son de un gran

valor para nosotros, ya que nos permiten alcanzar a lo vivo una

tentativa para expresar una experiencia dnica. Nos ofrecen en
estado naciente un lenguaje cuya libertad sorprende.

Ciertamente Pablo no conté nunca el detalle de la aparicién
con que habfa sido favorecido. No se puede excluir @ priori que
hiciese relatos orales de este acontecimiento, pero no podemos
llegar a ellos con seguridad. En los escritos que conocemos con
precisién —- cartas redactadas ordinariamente en funcién de un
cierto publico y de citcunstancias determinadas — nunca mani-
fiesta Pablo que tuviera intencién de narrar en forma de acta lo
que habfa pasado; al menos en cuatro ocasiones, evoca simple-
mente el gcontecimiento que cambié el curso de su existencia.
Estos textos presentan algunas dificultades de interpretacién. ¢Se
trata de una aparicién del Resucitado idéntica a la que tuvieron
los Doce? ¢Quiere Pablo hablar directa y exclusivamente de este
acontecimiento preciso? ¢Qué relacién hay entre este iltimo y
las «visiones y revelaciones» que sefiala en ottos momentos? Si se
conserva en la memoria el relato lucano de la conversién de Saulo
en el camino de Damasco, no se puede por menos de quedar sor-
prendido por los contrastes de vocabulario y de expresién. Para
dar cuenta de ellos se puede evocar la diversidad de coyunturas,
epistolar o narrativa; también hay que recurrir a las orientaciones
de pensamiento propias de cada autor. Una confrontacién vilida
no ser4 posible, sin embargo, sino después de haber oido a Pablo
y a Lucas separadamente. En el préximo capitulo seguiremos la
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narracién de Lucas. Aqui, para proceder metédicamente, leere-
mos en orden cronoldgico probable los pasajes que Pablo ha
dirigido a los Galatas, a los Filipenses, a los Corintios, a fin de
apreciar la manera con que este testigo excepcional relata el acon-
tecimiento. En ellos reconoceremos como telén de fondo en el
pensamiento de Pablo los dos lenguajes de resurreccién y de
exaltacién que acabamos de examinar: el término de resurreccién
es ahi también la designacién de Jestis como sefior de la gloria,
No obstante, su experiencia original encuentra otras palabras
para expresar el acontecimiento; esto nos introduce en la com-
ptensién que tuvo del misterio de pascua y nos permite plantear
nuevas cuestiones.

I
EN LA CARTA A LOS GALATAS

El contexto epistolar es conocido !. Pablo, cuya autoridad es
discutida por sus corresponsales, recuerda el origen de su apos-
tolado: los hombres no cuentan en €l para nada, dice, es Dios
sélo quien lo llamé para evangelizar a los paganos. No pudiendo
analizar aqui el conjunto del capitulo primero, nos limitaremos
a los versiculos 13 al 23, que cuentan c¢émo se efectud la «revela-
cién» (apocalypsis) de Jesucristo (1, 12), resucitado de entre los
muertos por Dios Padre (1,1). Hay que destacar dos puntos:
Pablo sitda el acontecimiento cuyo sentido ha comprendido (1, 15-
16b), en el curso de una historia que comporta un antes (1, 13-
14.23) y un después (1, 16¢-17.23). Después de la narracién he-
cha desde su punto de vista (1, 13-17), Pablo refleja el de las
iglesias de Cristo en Judea (1, 23):

3 Habéis oido hablar de mi conducta tiempo atrds en el judaismo,
cuin encarnizadamente perseguia a la iglesia de Dios y la asolaba,
¥y ¢6mo. sobrepasaba en el judaismo a muchos de mis compatriotas

! No tenemos que discutit el problema, debatido con frecuencia, de los
destinatarios de la carta a los Gdlatas; opinamos que los adversarios de Pablo
no son gnésticos (W. ScuMITHALS, Die Hiretiker in Galatien: ZNW 47
[1956] 25-67), ni probablemente pagano-cristianos (J. MUNCK, Paulus und
die Heilgeschichte, Copenhagen 1954, 79-126), sino judeo-cristianos (cf. W.
G. KiMMEL, Einleitung in das N. T., Heidelberg 121963, 195) y, mds exacta-
mente, no pertenecientes a un judaismo mitigado (Cornely, Loisy), sino a un
cristianismo judaizado (Jerénimo, Agustin, Lagrange).
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contempordneos, superdndoles por el celo por las tradiciones de mis
padres. ** Pero cuando aquél que me separd desde el seno de mi ma-
dre y me llamd por su gracia tuvo a bien * revelar en mi2 a su Hijo
para que lo anunciase entre los gentiles, al punto, sin pedir consejo
ni a la carne ni a la sangre, ¥ sin subir a Jerusalén donde los apésto-
les anteriores a mi, me fui a Arabia, y de donde regresé a Damasco...
# Pero personalmente no me conocian las iglesias de Judea que estdn
en Cristo; #solamente habian oido decir: «El que antes nos perse-
guia ahora anuncia la buena nueva de la fe que entonces queria
destruir» (G4l 1, 13-17.22-23),

1. El antes y el después

‘Pablo es explicito sobre el tema, y nos sumerge en una historia
vivida. Se presenta como si no hubiese tenido, «antes», ninguna
relacién con los cristianos, a no ser la de perseguidor. Ciertos cri-
ticos han supuesto que Pablo experimentaba una tensién interior
respecto a la ley judia, tensién que le habria llevado a «conver-
tirse» de la ley a Cristo *, pero, con la mayoria de los comentaris-
tas cristianos, pensamos que, aqui como en otras partes, Pablo
presenta su pasado de forma positiva y no en funcién de una
critica de la ley, cosa que practicé posteriormente, después de
haber dado su fe a Cristo. Pablo fue un practicante fiel, familia-
rizado con las tradiciones rabinicas ¢, Si persiguié sin mesura a
«la iglesia de Dios» 3, fue porque veia en la fe cristiana una acti-
tud incompatible con la fe judia. ¢En qué? A los ojos de Pablo,
la ley en su totalidad tenia una importancia capital: era régimen
de salvacién. Tal conviccién se explica dificilmente, si se hace de
Pablo un discipulo de los rabinos, los cuales, en su mayor parte,
consideraban la ley como una simple luz para la conducta. Asi
encontramos interesante la hipétesis lanzada por U. Wilckens:
segin la tradicién apocaliptica la ley tenia realmente una funcién

2 En mi, o a mi ( = me), las dos traducciones son posibles. No se trata,
sin embargo, de excluir el cardcter «exterior», no subjetivo, de la revelacién.
Véase la exposicién detallada de las opiniones en E. Prarr, Bekeb-
rung (1942), 3-97.
4 H. ScHLIER, Der Brief an die Galater (Meyer’s Kommentar), Got-
tingen 101949, 51.52,
5 Es decir, no la iglesia universal, sino la iglesia de Jerusalén: con
L: CerFAUX, La iglesia (21965), 93 y J. BLaNK, Die Berufung (1968), 241-243,
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salvifica ¢. Entonces se comptende la reaccién de Pablo, judio que,
viendo que Jests despoja a la ley de su funcién esencial y sagrada,
desencadena una persecucién violenta. En todo caso, para com-
prendet el cambio de opinién que observamos, no es necesatio
atribuit a Pablo una ctitica interior de la ley.

Sobre el «después» del acontecimiento, Pablo no dice gran
cosa; es que habla aqui en funcién del interés mdximo de su
carta: se preocupa no de describir su actividad apostélica ni su
transformacién interior, sino de poner de relieve su ausencia de
contacto con las autoridades de Jerusalén. Por 1ltimo, en la con-
clusién de su desarrollo, en 1,23, Pablo reasume netamente la
oposicién (en otro tiempo/ahora) entre el antes y el después del
episodio de Damasco.

2. El acontecimiento relatado por Pablo

¢Qué sucedié exactamente? No estamos adn en disposicién
de decirlo. Pablo habla de ello, pero en un lenguaje nuevo que
es preciso tratar de comprender. En efecto, mientras que el antes
y el después se describen en términos que dependen del género
histérico, permitiendo asi apuntar directamente al 4mbito de la
historia, el estilo cambia desde que se trata del acontecimiento de
la aparicién. Cierto que es acontecimiento ya que estd introdu-
cido por la conjuncién «cuando» (hote: 1, 15) que separa un mo-
mento preciso entre un antes y un después. Pero estd evocado en
una proposicién secundaria en términos que no pertenecen al gé-
nero histérico, sino que, a partir de un trasfondo biblico, recogen
la evocacién apocaliptica.

a) Una vocacién profética

A la luz del canto del siervo de Yahvé, y méds exactamente del
siervo misionero (Is 49, 1-6), es como Pablo comprende su en-
cuentro con Cristo. En la versién griega de ese pasaje se encuen-

6 U. WiLckens, Die Bekebrung des Paulus als religionsgeschichtliches
Problem: ZTK 56 (1959) 273-293. Cf. RossLer, Gesetz und Geschichte,
Neukirchen 21962. Véase igualmente la reciente contribucién de J. Dupont,
La conversion de Paul (1970), 67/-88.
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tra, en efecto, la expresién: «Desde el seno de mi madre ha
llamado mi nombre» (49, 1); ahi se trata de la gloria tributada
por «mi servidor» (49, 3) y de su misién: «Te ha puesto como
luz para las naciones, para la salvacién hasta los extremos de la
tierra» (49, 6). Con L. Cerfaux y muchos mds’ pensamos que
Pablo no se inspira directamente en Jer 1,5: «Antes de haberte
formado yo en el seno materno te conocia, y antes que nacieses
te tenia consagrado yo; profeta de las naciones te constitui»; en
efecto, no se encuentra en este texto la palabra esencial «llamar»
(kaled) ni el aspecto positivo de la evangelizacién de los pueblos;
Pablo se refiere a Is 49 que, a su vez, se inspira en Jeremias.

Sin duda Pablo no se concibe como un nuevo siervo de Dios, sin
eibargo «su papel se inscribe, en continuidad con Cristo, en el
cumplimiento de la profecia del siervo. Manifestdndose a Pablo,
Cristo le transfiere su propia misién» ®. No obstante, conviene
matizar esta wltima afirmacién, ya que uno puede preguntarse en
qué medida, segin Pablo, el titulo de Siervo puede aplicarse al
Mesias; puesto que en la tradicién del judaismo helenistico ? Israel
es el siervo: €l es «luz para los pueblos» (cf. Rom 2, 19-20). Si se
quiere mantener que, a los ojos de Pablo, Cristo cumplié la pro-
fecia del siervo, lo es en tanto que realiza la alianza de Dios con
su pueblo. El, Pablo, es el siervo misionero . En resumen, la
apaticién le muestra que debe proclamar en el presente lo que,
segin la profecia, el siervo tendria que anunciar para el futuro.

Por esta vocacién descubre Pablo lo mds profundo de su ser.
Utiliza el verbo «separar» (aphorizd) y no «elegir» (eklegomai):
los términos de predestinacién, eleccidn, segregacién (evocando
Sal 22,11 y 139, 11-16) muestran que Pablo distingue en la his-
toria de su vida un periodo que ha precedido a aquél en que ha
recibido la ley. Al hacerlo sigue una linea de pensamiento aniloga
a la que le permite en G4l 3, 6-29 situar la ley en la historia de

7 L. CERFAUX, Saint Paul et le «serviteur de Dieu» d’Isaie, en Miscel-
lanea Biblica et Orientalia A. Miller, Roma 1951, 351-365 ( = Recueil
L. Cerfaux 11, 1954, 439-454); T. HoL1Z, Zum Selbstverstindnis des Apostels
Paulus: TLZ 91 (1966) 321-330; J. BLANK, Die Berufung (1969), 226-229.

8 L. Cerraux, Saint Paul... (1951), 359 ( = Recueil..., 447).

9 J. JEREMIAS, pais theou, en TWNT 5 (1954), 682.

1 La profecia del siervo doliente (Is 53) no parece haber ejercido in-
fluencia directa en el pensamiento de Pablo; cf. J. BLANk, Die Berufung
(1969), 227.
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su pueblo como un periodo intermedio entre Abrahdn y Cristo .
Para él, el antes estd situado en relacién con un tiempo anterior
de ese antes, que es la benevolencia de Dios.

Sélo Dios, en efecto, es quien ha tomado la iniciativa. En 1, 15
Dios se hace siibitamente sujeto de la frase y principio de la accién,
mientras Pablo es el objeto de la intervencién divina. Asi, lo que
caracteriza la aparicién del Resucitado a Pablo es el hecho de ser
una «vocacidén» cuyo origen pertenece por entero a Dios, garan-
tizando asi que ésta no es fruto de una evolucién personal. Sin
duda Pablo no refiere ninguna palabra de Cristo, pero interpreta
su vocacién como la llamada a cumplir una tarea que le cogerd por
entero y que, de alguna manera, le definird: la misién a los
gentiles.

b) Una revelacidn apocaliptica

En este pasaje Pablo no dice solamente que ha sido llamado
como un profeta, sino que precisa la naturaleza de la aparicién:
Io hace expresindose no en términos de «visién», sino en términos
de «revelacién», literalmente de apocalipsis. Pablo acaba de carac-
terizar con esta palabra, oponiéndolo a lo que procede del hom-
bre, el origen de su evangelio, que fue recibido por €l «no a la
manera (o segin la medida) humana, no de fuente humana, sino
por una apocalipsis de Jesucristo» (1,12). ¢Qué significa este
término?

Originariamente parece seguro que no indica la revelacién de
un contenido intelectual, sino la de un acontecimiento escatolégi-
co, es decir, de una realidad celeste que debe alcanzar a los hom-
bres al fin de los tiempos. Asi Pablo se sirve de ella para designar
la venida de Cristo en la parusfa (2 Tes 1, 7; 1 Cor 1, 7), la accién
del Anticristo (2 Tes 2, 3.6.9), la gloria escatolégica (Rom 8, 18-
21), la célera del Juez (Rom 1,18; 2,5), el fuego purificador
(1 Cor 3,13). Estos acontecimientos a veces se anticipan: asi,
desde ahora, la justicia divina se revela al creyente (Rom 1, 17),
la fe salva a los que la ley tenfa bajo su tutela (G4l 3, 23). Igual-
mente en este texto, plugo a Dios revelar a su Hijo a Pablo, es
decir, hacetlo presente en orden a dar autoridad a su apéstol y

11 Remitimos a nuestro estudio: Une lecture chrétienne de ancien tes-
t:;rzgnt: Gal 3,6-4,20, en Mélanges F. ]. Leenbardt, Labor et Fides, Genéve
1968, 109-115.
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conferirle los bienes escatolégicos 2. Pablo parece, pues, apuntar
aqui el caricter de acontecimiento de la aparicién. Por este acon-
tecimiento es introducido al universo del fin de los tiempos: ¢no
coincide éste en definitiva con Cristo resucitado? Quizds se alude
a esta conviccién en 2 Cor 4,6: «Dios que dijo: jDel seno de las
tinieblas brille la luz!, ha hecho brillar la luz en nuestros corazo-
nes para irradiar el conocimiento de la gloria de Dios que estd en
la faz de Cristo». Extrafia grandeza dada a la figura de Pablo que
en adelante vive en el absoluto del fin de los tiempos, por razén
del Sefior de la gloria que ha venido a cogerle en el tiempo: asi
llega a ser el heraldo encargado de publicar «un misterio mante-
nido en secreto durante siglos eternos» (Rom 16, 25).

Al calificar de «apocalipsis» la aparicién, Pablo suscita un
problema. En efecto, a lo largo de su cartas se trata a menudo de
«apocalipsis» o «revelaciones». Por supuesto conviene no confun-
dir «aparicién» (éphthé) y «visiones» (optasiai), pero también
hay que valorar el hecho de que, en Gidl 2,2, Pablo utiliza el
mismo término kata apocalypsin para expresar la inspiracién que
tuvo de ir a «exponer» su evangelio a Jerusalén (cf. Ef 3, 3.5).
Habla de «tevelaciones» al mismo tiempo que de visiones (2 Cor
12, 1.7), y esto no es sorprendente, ya que conoce la existencia de
un carisma de «revelacién» (1 Cor 14, 6.26.30; cf. Ef 1,17) en-
raizado él mismo en la comunicacién que el Espiritu hace de la
sabidurfa de Dios (1 Cor 2, 10). Si Pablo parece considerar en la
misma linea la aparicién-revelacién en Damasco y las revelaciones
carismdticas posteriores, queda en pie el hecho de que distingue
radicalmente una de las otras, en proporcién a la distancia que
separa el acontecimiento fundador de sus consecuencias; lo que
ocutre es que acontecimiento y revelaciones acaban por coincidir
en la sabiduria que permite acceder al misterio.

Tal es, segin Pablo, una u otra de las consecuencias de su
encuentro con el Sefior; en lo que se refiere a la aparicién en si

12 Revelacidn designa en G4l 1,15-16 «un acontecimiento objetivo, es-
catoldgico» (weltenwendendes), que, por la accién soberana de Dios ha inaugu-
rado una nueva era y que es anunciada en el evangelio (G. BornkaMM, Panlus,
Stuttgart 1969, 44); cf. A. M. Denis, L'élection et la vocation de Paul, faveurs
célestes: Revue Thomiste 57 (1957) 405-428; cf. también del mismo autor,
L’investiture de la fonction apostolique par «apocalypse»: RB 64 (1957) 359-
362. Por el contrario, la conexién con Mt 11, 25-26; 16, 17-18 no parece im-
ponerse (ibid., 422-515).
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misma, Pablo no dice que ésta consiste en el hecho de reconocer
que el Resucitado es el mismo Jesds de Nazaret; pero la inicia-
tiva divina le ha mostrado que ella sirve de acceso al fin de los
tiempos; a través de la comprensién de las Escrituras, ella capta
el misterio que se abre en misién.

II
EN LA CARTA A LOS FILIPENSES

El segundo texto en que Pablo evoca su encuentro con el
Resucitado se halla en la carta a los Filipenses que, de acuerdo
con numerosos autores, datamos en los alrededores del 55/56 .
El pasaje que leemos, emparentado por su estilo con la carta a
los Gélatas, consiste en una violenta polémica contra los judai-
zantes. Como anteriormente, aunque con la intencién no de auten-
tificar su apostolado, sino de ofrecerse como ejemplo, Pablo re-
cuerda su propia vocacién, pues ve en ella el tipo de la actitud de
todo cristiano: hay que adherirse inicamente a Cristo. La estruc-
tura de pensamiento es aqui semejante a la que mostraba la carta
a los Gilatas.

" Pero lo que era para mi ganancia, lo he juzgado una pérdida a causa
de Cristo. ® Mds adn, juzgo que todo es pérdida ante la sublimidad
del conocimiento de Cristo Jesds, mi Sefiér, por quien perdi todas las
cosas y las tengo por basura para ganar a Cristo °y ser hallado en él,
no con la justicia mia, la que viene de la ley, sino la justicia por la fe
de Ciristo, la justicia que viene de Dios apoyada en la fe, * y conocerle
a €él, el poder de su resurreccién y la comunién en sus sufrimientos
hasta hacerme semejante a él en su muerte, ™ tratando de llegar a resu-
citar de entre los muertos. ** No que lo haya recibido (el premio) ni
que haya acabado (la carrera). La contindo para intentar aiin alcanzar
(el fin) habiendo sido yo mismo alcanzado por Cristo Jests. * Herma-
nos, yo no creo haberlo alcanzado todavia (el fin); pero una cosa hago:
olvido lo que dejé atrds y me lanzo a lo que estd por delante, * co-
rriendo hacia la meta, en busca del premio a que desde lo alto Dios
me llama en Cristo Jests (Flp 3, 7-14).

13 Con numerosos autores: cf. J. MurpHY O’CoNNOR, art. Philippiens
(Vépitre aux), en SDB 7 (1965), col. 1.211-1.220.
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1. El antes y el después

El antes y el después estdn precisados igualmente aqui, y nueva-
mente de una forma que caracteriza el cambio radical que ha
sobrevenido. Antes Pablo era un judio auténtico, puro israelita,
benjaminita, fariseo, en fin, cuya justicia era profunda; su carrera
era fruto de un celo real, admirable. No se trata aqui de tensién
interior a propdsito de la ley, exactamente igual que en la carta
a los Gaélatas.

El «después» comporta un juicio severo sobre el pasado, juicio
causado por la intervencién de Cristo que ha echado abajo los
valores establecidos: todo esto no es mds que pérdida, desecho.
Pero el «después» es también confianza indestructible, gracias a
la nueva fe en Cristo que determina un nuevo principio de exis-

‘tencia. El problema de la delimitacién entre el acontecimiento

propiamente dicho y el «después» se plantea de nuevo. A propd-
sito de la carta a los Gdlatas, nos preguntdbamos qué relacién
unia el acontecimiento fundador y las «revelaciones» posteriores.
Aqui el problema concierne al «conocimiento»: ¢se trata del acon-
tecimiento mismo o de las consecuencias que lleva consigo?

2. Conocer a Cristo, ser alcanzado
por Cristo

El acontecimiento de Damasco es sugerido por un «pero»
(alla) en el versiculo 7. Directamente determina un juicio nuevo
sobre los valores antiguos: «lo estimo una pérdida»; sin embargo
el acento carga sobre el motivo del cambio, a saber: Cristo. Si la
transformacién tuvo lugar, es «a causa de Cristo» (3,7) y de nue-
vo en 3,8: «a causa de él» y «a causa de la superioridad del
conocimiento de Cristo». Cristo es la causa y es también el fin:
Pablo tiende a ganar a Cristo y a conocetlo (3, 8-10). Con seguri-
dad, es la persona de Cristo sola la que hace de puente entre el
«antes» y el «después» de la experiencia de Pablo. Para poder
decir algo méds hay que examinar sucesivamente el sentido de los
verbos «conocer» y «alcanzar». En dos ocasiones, Pablo precisa la
intervencién de Cristo con una férmula que expresa una expe-
riencia nueva.



102 Cuando habla un testigo

Conocer a Jesucristo, es lo que para Pablo resulta muy raro:
ordinariamente, segin sus cartas, el cristiano es conocido por Dios
y no debe pensar que conoce a Dios (1 Cor 8, 2-3; G4l 4, 9), sino
parcialmente (1 Cor 13, 12); los que saben que Dios existe «co-
nocen» sin duda a Dios, pero no lo han «reconocido» (Rom 1, 21);
el conocimiento de Cristo, hecho «seglin la carne», no sirve de
nada (2 Cor 5, 16). Para Pablo hay, pues, un acto excepcional ¥;
es incluso «una realidad insuperable» (mejor que un «aconteci-
miento insuperable»), que va a surtir sus efectos todo a lo largo
de la existencia. Este conocimiento concierne no directamente al
plan de Dios ni a los bienes salvificos, sino propiamente a «Jesu-
cristo 7 Sefior», con una nota no menos excepcional de intimi-
dad (cf. Flp 1, 21; Gdl 2,20) que hace pensar en un encuentro
personal tnico. Esto nos llevaria a identificar la aparicién del
Resucitado y el conocimiento existencial del Sefior ** que suscita
un juicio nuevo.

No es éste el lugar de detallar en qué consiste la transforma-
cién que conduce a Pablo a una subversién de los valores. Por
el contrario, conviene sefialar que el vetbo «conocer» se repite
poco después, manifestando asi el fruto del encuentro inicial. Se
trata de «conocetle a €l, el poder de su resurreccién y la comunién
en sus padecimientos hasta hacerme’semejante a él en su muerte,
tratando de llegar a la resurreccién de entre los muertos» (3, 10-
11). Conservando la misma palabra para expresar el encuentro
original y sus consecuencias, Pablo significa que la aparicién no
es un puro acontecimiento del pasado. El contacto transformador
con el Resucitado no consistié en un simple ccnocimiento-infor-
macién, fue un cambio radical de su existencia, de todo su ser, de
suerte que, a la luz de la resurreccién (nombrada en primer lugar) los
sufrimientos y la muerte cobran sentido. Desde este momento Pablo
se conoce a si mismo como pasando continuamente con Cristo de
la muerte a la resurreccién.

El otro verbo con el que Pablo intenta expresar su experien-
cia — ser alcanzado por Cristo — es dificil de traducir. Est}¥ in-

¥ Cf. J. Duront, Gnosis: la connaissance religieuse dans les épitres de
saint Paul, Louvain-Paris 1949, 51-104,

J. GNiLka, Der Philipperbrief (Herders Theologischer Kommentar,
n.° 10-3), Freiburg 1.B. 1968, 193 n. 48, cita segin W. BAUER, Worterbuch,
325, una inscripcién que datfa a la palabra la significacién de una relacién per-
sonal con los emperadores: he t6n Sebaston gnésis.

1
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serto en un contexto metaférico que presenta la vida como una
catrera hacia el cielo, hacia el premio que hay que alcanzar. La
carrera comenzé cuando Pablo se puso a perseguir a los cristianos
(el mismo vetbo didkein significa corter, proseguit y perseguir);
y contintia hoy para él, pero enteramente transformada por el con-
tacto con Cristo. La traduccién «yo he sido alcanzado por Cristo
Jestis» (3, 12) intenta traducir el verbo katelémphthén, y evocar
asi la naturaleza personal del contacto. A. Deissmann interpretaba
el hecho relatado con un tipo helenistico de conversién; J. Lebre-
ton vefa en el acto de Cristo una captura por violencia. Como la
palabra significa ' de ordinario «alcanzar», «llegar al fin de la
carrera» (asi en Rom 9, 30; 1 Cor 9, 25; Flp 3, 12-13), L. Cerfaux
propone una traduccién que intenta unificar las imdgenes, como
en el texto original: «No que yo haya recibido ya (la resurreccién
como premio) o que haya llegado ya a mi perfeccién (por la resu-
rreccién); yo prosigo (como una carrera), en la espera de alcanzar
el fin (ei kai katalabé), porque yo mismo he sido alcanzado (en
la carrera: katelémphthén) por Cristo Jestis. Hermanos, yo no
creo haber todavia alcanzado el fin (kateiléphénai); no hago mds
que una cosa, olvidando lo que estd detrds de mi, lanzado hacia
la.meta que estd ante mi, corro (diéké) derecho al fin para obte-
ner el premio (eis to brabeion), al cual Dios me ha llamado desde
lo alto en Cristo Jests». ,

Como en la carta a los Gilatas, Pablo tantea, balbucea su
experiencia en funcién de sus corresponsales. Logra describir lo
que precede y lo que sigue; pero en el corazén, en el nicleo cen-
tral, se halla entregado a verbos descriptivos que le ayudan, en Ia
medida de lo posible, a expresar algo de lo inefable. La presencia
del «yo» es mds clara que en Gil, pero también muchas veces el
verbo estd en pasiva: Pablo ha sido alcanzado, cogido en su pro-
pia carrera; y eso muestra que, al intervenir, Cristo no detiene
el movimiento iniciado por el hombre, sino que lo lleva a término
transforméndolo radicalmente:kasi, aun apareciendo plenamente
nuevo, el futuro estd en continuidad con el pasado. Por Wltimo
este pasaje precisa en qué consiste la «revelacién» de la que la
carta a los Gdlatas mostraba el caricter apocaliptico; aqui el ver-

16 A. DEISsMANN, Paulus, Tiibingen 1911 (21925), 90-124; J. LEBRETON,
La contemplation dans la vie de saint Paul: RSR 30 (1940) 83; L. CERFAUX,
L’Apétre en présence de Dieu, en Recueil L. Cerfaux 11 (1954), 472-473.
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bo «conocer» expresa de manera personal la transformacién de la
existencia de Pablo, a partit de lo que la rige, la facultad de
juzgar. ¢No podtia este verbo traducirse, en el sentido claude-
liano, por «co-nacer»? El creyente participa efectivamente en la
resurreccién de Cristo por la comunién en sus padecimientos y
en su muerte. Hay ésmosis entre el acontecimiento y lo que sigue.
La aparicién no da simplemente acceso al fin de los tiempos, inau-
gura un nuevo set, un nuevo juicio; al reducir a la nada (ezémio-
thén) todo el pasado, ella desemboca en la confianza perfecta que
engendra la justicia nueva, es decir, la nueva y auténtica relacién
que une al hombre con Djos.

II1
EN LA PRIMERA CARTA A LOS CORINTIOS

En esta carta ” la aparicién a Pablo se evoca dos veces, siem-
pre en un contexto polémico y con la ayuda del verbo ver. Este
tltimo sondeo en las cartas de Pablo mostrar4 la diversidad y, por
tanto, la libertad de su lenguaje.

1. 1Cor9,1-2

En la «apologia» (9, 3) que constituye 9, 1-27, Pablo defiende
su conducta mostrando que actda con la autoridad de un apéstol;
y si es apéstol, es que ha visto a Jests nuestro Sefior. Asi inicia
su defensa por lo esencial. -

* ¢No soy libre? ¢No soy apdstol? ¢No he visto a Jesds nuestro Sefior?
¢No sois vosotros mi obra en el Sefior? ?Si para otros no soy apéstol,
para vosotros s{ que lo soy; pues vosotros sois el sello de mi aposto-
lado en el Sefior.

Es notable que, del «antes» y del «después», no queda aqui
mids que el «después». No se dice nada de la condicién de perse-
guidor en que Pablo se encontraba cuando oyé la llamada de

17" Independientemente de la cuestién discutida concerniente a la uni-
dad de la carta, es posible que 9, 1-18 constituya un pasaje originariamente
independiente; es posible también unir los capitulos 8 al 10 por el término
comiin de exousia.
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Cristo. No se trata, pues, como en los pasajes examinados ante-
riormente, de una revelacién cuya gratuidad resplandece, ni de
un estimulo a renunciar a las précticas judias por razén de Cristo
que ha alcanzado al perseguidor. El interés de Pablo se dirige al
cardcter personal de su autoridad apostélica, como lo muestra
claramente el contexto amplio (cf. 1 Cor 9,15-23; 11,1). Para
poner de relieve su «personalidad» apostdlica muestra el origen
(ex-ousia) del nuevo ser que hace de €l un apdstol cuya conducta
depende en definitiva dnicamente de Cristo.

Estas consideraciones explican ya que el papel personal de
Pablo, cuando la aparicién, esté mds acentuado en este texto.
Dios no es ya el sujeto de la frase (G4l), el verbo ya no estd en
voz pasiva (Flp), sino en activa: «Vi». A partir de este versiculo
W. Marxsen establece una distincién radical entre «Cristo se apa-
recié» y «vi a Jesds», fundando esta dltima expresién sola, segin
él, el cardcter original de las apariciones '®. Pero asi valoriza con
exceso una expresién que es debida al contexto polémico del pa-
saje; de hecho Pablo personaliza el verbo dphthé del capitulo 15.
Otra modificacién muestra cémo, en su lenguaje, Pablo es atin
mds libre de lo que deja entender. Aqui dice: «Vi a Jesis», pero
afiade en seguida, no como a los filipenses: «mi Sefior», sino «nues-
tro Sefior». Al hablar asf, Pablo empalma con la confesién de fe.
del himno a los Filipenses que aclama al Sefior (Flp 2, 11): él
también se volvié hacia el Sefior que reconocié en Jesds . Lo
que es nuevo en este contexto es el adjetivo posesivo «nuestro»,
puesto delante de Sefior, quizd por razén del uso tradicional de
la expresién, pero quizd también (a causa del contraste yo/nuestro)
para subrayar la relacién entre Pablo y la comunidad de los corin-
tios, fruto de su apostolado. En todo caso, este Sefior es el Resu-
citado, el Sefior de nuestra comunidad %.

Retengamos lo esencial de esta evocacién: para Pablo hay una
interaccién constante entre la aparicién del Sefior que en otro
tiempo le ha marcado y el apostolado que él ahora vive.

18 W. MARXSEN, Auferstebung Jesu 1 (21965), 13.

19 1., CERFAUX, Jesucristo (1955), 380-389. Mids recientemente J. BLANK,
Die Berufung (1969), 205. Pablo gusta de designarse como «sietvo de Jesu-
cristo» (Rom 1,1; 2 Cor 4,5; G4l 1,10; Flp 1,1) y juega con la antitesis
«siervo/sefior» (1 Cor 7, 22-24).

2 Cf. Sal 110. W. FoERSTER, art. Kyrios, en TWNT 3 (1938), 1.088.
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2. 1Cor 15, 8-10

El segundo texto sigue inmediatamente al credo que ha sido
examinado en el capitulo 1. Tiene por fin asegurar el kerygma de
la resurreccién de Jesis. A la lista de los agraciados con una apari-
cién, y de los que acaba de decir que algunos estdn todavia vivos
(15, 6), Pablo afiade su propio testimonio:

*Y en dltimo término se hizo ver también de mi, que soy como el hijo
abortivo. *Pues yo soy el iltimo de los apéstoles; indigno de ser lla-
mado apdstol porque persegui a la iglesia de Dios. * Por gracia de
Dios soy lo que soy y la gracia de Dios no ha sido estéril en mi.
Antes bien, he trabajado mds que todos ellos. Pero no yo, sino la gra-
cia de Dios que estd conmigo. ™ Pues bien, tanto ellos como yo, esto
es lo que predic,amos; esto es lo que habéis creido (1 Cor 15, 8-11).

El «antes» y el «despuésy se indican, sobre todo el «antes»,
en el mismo sentido que en G4l o Flp: el perseguidor de otros
tiempos se ha convertido en testigo de la gracia de Dios. Asi se
subraya la iniciativa gratuita de Dios en el acontecimiento .

El verbo 6phthé, que designa la aparicién a los testigos del
Resucitado, es de nuevo tomado por Pablo en el mismo sentido:
«Cristo se hizo ver también de mi». Como en los otros pasajes,
Pablo se deja llevar aqui del contexto inmediato: se aplica el
verbo tradicionalmente empleado para hablar de las apariciones.
Asf afirma que el acontecimiento de Damasco tiene a sus ojos el
mismo valor que las apariciones a los Doce o a los apdstoles 2.

Sin embargo, hay dos precisiones: Pablo dice primeramente:
«el Gltimo de todos» (eschaton de pantén). Esta expresién pue-
de tener dos sentidos: «iltimo de la lista» o «tltimo en defini-
tiva». Si, como se hace habitualmente, se adopta este ltimo sen-
tido, Pablo querria decir que, con la suya, se han acabado las

2 Un matiz de absoluto en la llamada de Pablo se refleja en el empleo
del superlativo: Pablo es «el menors. En Ef 3,8 Pablo se califica solamente
con el comparativo «el menor de todos los santos» (cf. 1 Tim 1, 15).

2 La cuestién sigue atin controvertida por parte de los que temen for-
zar o minimizar el papel de Pablo. Con J. BLANK, Die Berufung (1969), pensa-
mos que J. R. GEISELMANN, Jesus der Christus: die Urform des Apostolischen
Kerygmas als Norm unserer Verkﬁrtdffung und Theologie von Jesus Christus,
Stuttgart 1951, 45, no estd autorizado a distinguir entre un testimonio de
P_’ab}o alusivo a su aparici6n y el testimonio de los Doce alusivo a un aconte-
cimiento histéricamente datable.
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apariciones. Sin embargo, no nos atrevemos a adoptar esta dltima
interpretacién.

La otra precisién: «que soy como el hijo abortivo» (bésperei
t6 ektrémati) ha sido muy contravertida por significar tal palabra
tanto «nacimiento anormal» como «nacimiento antes de plazow,
o finalmente «outsider» *. Algunos quieren ver en ello una alusién
a la talla pequefia (pdlos) de Pablo (Paulos); otros lo relacionan
con el caricter de perseguidor recordado en la continuacién del
texto, que habria hecho «anormal» esta aparicién. Todavia puede
proponerse otra interpretacién; teniendo en cuenta el articulo
colocado ante ektréma, que invita a considerar a una persona de-
terminada, Pablo harfa alusién a un sobrenombre que se le habria
asignado. De todos modos, por lo que se refiere al contenido y
a la valoracién, la aparicién a Pablo debe colocarse en el mismo
plano que las apariciones a los discipulos, pero ella ha venido a
sobreafiadirse, fuera del cuadro normal, a la tradicién recibida.
Pablo mostraria asi que Cristo es el sefior de la tradicién y que él
no depende de ella; la accién del Espiritu y del Kyrios no se deja
encerrar por la tradicién histéricamente constituida, ya que.ella
misma es la tradicién viva 2. ‘

CONCLUSION

De los cuatro pasajes rdpidamente examinados se puede sacar
una conclusién provisional sobre el hecho de la aparicién y sobre
el sentido que Pablo daba a su encuentro con el Resucitado. Vol-
veremos en el capitulo 11 sobre la historicidad del hecho; conten-
témonos aqui con poner de relieve lo que Pablo piensa de ella.
A sus ojos es una evidencia incuestionable; la forma en que la
comunica habla en favor de la autenticidad del testimonio: nunca
la detalla por si misma al modo de una confidencia de tipo histé-
rico o narrativo; no la ofrece sino cuando se siente obligado a ello
por alguna polémica, apologia o discusién teolégica.

*  Asf en el original. Suele aplicarse al jugador que espera fuera del cam-
po de juego a que se le llame a actuar (N. del E.)
Es lo que K. WeGENAsT, Das Verstindnis der Tradition bei Paulus
und den Deuteropaulinen, Neukirchen 1962, quisiera mostrar, sin llegar a
captar que tal es, bien comprendida, la posicién de la tradicién catélica:
cf. RSR 51 (1963) 601-603.
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El acontecimiento no entrega por si mismo su sentido, sino
que estd en el corazén de una historia significativa: la de Pablo
que ha sido radicalmente transformado por el encuentro. Esta his-
toria se relata de diversas maneras. El perseguidor se hace adepto
de la fe, el corredor ha sido alcanzado en su carrera, el que des-
conocia a Cristo le «conoce». En adelante el acontecimiento detet-
mina su existencia y su vocacién: el misterio de la resurreccién
acontece en él; visiones y revelaciones actualizan la revelacién
original, el conocimiento adquirido de una vez por todas es fuente
de un juicio nuevo y se profundiza en la penetracién del misterio.

El acontecimiento mismo es expresado.en términos que ma-
nifiestan la libertad radical de Pablo respecto a la férmula tradi-
cional. Sin duda se encuentra en la lista de 1 Cor 15: «El se hizo
ver también de mi»; pero cuando Pablo habla espontineamente
es otra la manera de decir que le viene a la pluma. Si utiliza la
expresion recibida, la invierte y se hace su sujeto activo: «Vi a
Jesis nuestro Sefior». En otros textos se expresa con términos
inéditos: unas veces es un «revelar», otras un «ser alcanzado en
la carrera» («ser cogido»), o, finalmente, un «conocer». Esta liber-
tad es muy significativa, y nos invita a desprendernos de la escla-
vitud de la letra que pretende no retener mds que una sola
palabra — «hacerse ver», «aparecer» — para designar las apari-
ciones.

Dos dimensiones que son tipicas de los relatos evangélicos de
aparicién se encuentran muy claramente en las palabras de Pablo:
iniciativa y misién divinas. La iniciativa se expresa mediante el
uso de verbos en pasiva y se profundiza en el misterio de la
predestinacién y de la vocacién profética, concebidas bajo el tipo
de la del siervo de Yahvé. Por otra parte, la misién caracteriza el
acontecimiento: Pablo es llamado’ a evangelizar a los paganos.

Ahora bien, ¢qué sucede con la tercera dimensién, la del reco-
nocimiento progresivo de Jesis, que tan espontineamente subra-
yan los relatos evangélicos? Aqui no se encuentra y eso da que
pensar. Esta ausencia puede parecer normal en un principio, dado
que Pablo no ha tenido relaciones con Jesis de Nazaret. Pero
sigue siendo sorprendente, si se recuerda que el tema de la identi-
ficacién lo desarrolla Lucas en los relatos que hace de la conver-
si6n de Saulo de Tarso. Con ello se plantea una cuestién: si es
verdad que Pablo equipara su aparicién a las de los Doce, ¢perte-
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nece el tema del reconocimiento a la «esencia» de la aparicién
del Resucitado?

Otra cuestién queda abierta. Admitiendo que la aparicién a
Pablo es «anormal», ya que se produjo tardiamente respecto a las
otras, ¢cabe, por lo tanto, declarar que es la dltima? ¢Basta para
afirmarlo la expresién eschaton de pantén? Puesto que las pala-
bras «tevelacién», «conocer», «visiones», se amplian a interven-
ciones posteriores de Jesils, ¢no se nos invita a revisar cierta ma-
nera de ver que abte un abismo entre las apariciones y las otras
manifestaciones del Resucitado? Sin duda hay algo dnico en las
apariciones propiamente dichas, pero ¢& necesario limitar el poder
de aparicién del Sefior a lo que tuvo lugar en un momento privi-
legiado? La aparicién a Pablo entreabriria, pues, otra perspectiva
sobre las apariciones oficiales del Resucitado y sobre el contacto

,que tiene con el mundo después de los «cuarenta dias» de que

habla Lucas.



Segunda etapa

Los relatos del encuentro
con Jesus el Sefior




Dos lenguajes ha utilizado la comunidad primitiva para expre-
sar el hecho del encuentro de los primeros discipulos con el Jesus
viviente: resucité de entre los muertos, fue efaltado al cielo, como
Sefior y Cristo. Un mismo término 6phthé cubre los dos lenguajes
para indicar el contenido de la expetiencia. Confrontdndolo con
algunos otros datos nos ha ‘parecido que tenfa una considerable
amplitud de sentido — no solamente hacerse ver, sino también
manifestarse actuando — que implicaba siempre ura «experien-
cia». Es lo que ha confirmado y matizado Pablo que, en sus car-
tas, ha mostrado la inteligencia que poseia del hecho: acceso al
fin de los tiempos, transformacién radical del ser y del conocer,
misién confiada.

Seglin estos diversos modos de expresién — férmulas este-
reotipadas y expresion espontdnea —, la fe pascual afirma el hecho
misterioso que nosotros denominamos la resurreccién de Jests.
Pero nada se ha dicho ain sobre la manera como ha ocurrido el
encuentro de Jesds el Sefior con sus discipulos. A esta cuestién
pueden responder los relatos evangélicos y el relato lucano de la
aparicién a Pablo. Se nos presentan bajo una forma narrativa que
es propia de cada uno de los autores. En el cutrso de esta segunda
etapa, tras haber interrogado los Hechos de los Apéstoles, inves-
tigaremos los origenes de la tradicién narrativa que estd subya-
cente a los relatos evangélicos, en funcién de los lenguajes reco-
nocidos en la primera etapa. Reservamos a la tercera etapa la
lectura propia de cada evangelio.
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LOS RELATOS DE LA APARICION

A PABLO

Lo que Pablo solamente ha evocado en sus cartas, lo describe
Lucas en ttes relatos llenos de vida y de luz, que ha distri-
buido en su obra, los Hechos de los Apéstoles, relato 1 (9, 1-19),
relato 11 (22, 6-21), relato 111 (26, 12-23). Para mayor comodidad
del lector, ofrecemos una sinopsis de ellos.

I
Act 9

* Mientras iba de cami-
no y se acercaba a
Damasco,

de repente,

una luz
le rodeé
con su destello.

* Cayendo a tierra,

oy6 una voz que le de-
cia:

«Saulo, Saulo, ¢por qué
me persigues?».

1I
Act 22

¢ Ahora bien, mientras
yo iba de camino y me
acercaba a Damasco,

hacia el mediodia,
de repente,

una gran luz
me roded
con su destello.

"Cai al suelo

y of una voz que me
decia:

«Saulo, Saulo, ¢por qué
me persigues?».

111
Act 26

2 Pues bien, yendo de
camino hacia Damasco,
con plenos poderes y
comisién de los sumos
sacerdotes,

2 al mediodia,

yendo de camino,

vi, oh rey,

venida del cielo,

y mds resplandeciente
que el sol,

una luz

que me rodeaba

con su tresplandor a mi
y a mis compaiieros de
camino.

" Caidos todos nosotros
por tierra,

of una voz que me decia
en lengua hebrea:
«Saulo, Saulo, ¢por qué
me persigues?

Te es duro dar coces
contra el aguijén».
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I I 111
5 El dijo: Yo respondi: BYo dije:

«¢Quién eres, Sefior?».
Y él:

«Yo soy Jesus,

a quien tu persigues.

¢ Pero levintate,
entra en la ciudad

y se te dird

lo que debes hacer».

«¢Quién eres, Sefior?».
Y él me dijo:

«Yo soy Jests, el Na-
zareno, a quien ti per-
sigues».

®Los que estaban con-
migo vieron la luz, pero
no oyeron la voz del
que me hablaba.

*Yo dije: «¢Qué debo
hacer, Sefior?».

El Sefior me dijo:
«Habiéndote levantado,
vete a Damasco,

alli se te dird todo lo
que estd establecido que
hagas».

«¢Quién eres, Sefior?».
El Seiior dijo:

«Yo soy Jests,

a quien persigues.

¥ Pero levantate
y ponte en pie.

Pues me he aparecido
a ti para destinarte a

ser servidor y testigo tanto de la visién en la que acabas de verme,
como de las que todavia me haré ver de ti. ¥ Por esto te libraré
de tu pueblo y de los gentiles a los que te envio, *® para abrirles los
0jos, a fin de que pasen de las tinieblas a la luz, y del imperio de
Satdn a Dios, y que obtengan por la fe en mf el perdén de sus
pecados y una parte en la herencia entre los santificados». ** Asi
pues, rey Agripa, no fui desobediente a la visién celestial. ® Bien
al contrario, primero a los habitantes de Damasco, después a los
de Jerusalén y por todo el pais de Judea y también a los gentiles
he predicado que se convirtieran y que se volvieran a Dios, hacien-
do obras dignas de conversién. #* He aqui por qué los judios me
han cogido en el templo y han intentado matarme.

"Los que iban con él
se habian detenido, mu-
dos de espanto; ofan la
voz, pero sin ver a na-
die.

8 Saulo se levanté de tie-
rra, pero aun con los
ojos abiertos no vefa
nada.

Llevindolo de la mano,
le hicieron entrar en Da-
masco.

? Pasé tres dias sin ver,
y no comia ni bébia.

“Pero como no veia
nada a causa del res-
plandor de aquella luz,
conducido de la mano
por mis compafieros, en-
tré en Damasco.

i
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I I 111
* Habfa en Damascoun 2 Un tal Ananias, hom-

discipulo llamado Ana-
nias.

El Sefior le dijo en
visién:

bre piadoso segiin la ley,
bien acreditado por to-
dos los judios que ha-
bitaban alli,

«jAnanias!». £l dijo. «Heme aqui, Sefior». ™ Y el Sefior a él: «Le-
véntate y vete a la calle Recta y pregunta en casa de Judas por uno
de Tarso llamado Saulo; mira, estd en oracién **y ha visto que un
hombre llamado Ananias entraba y le imponia las manos para que
volviese a ver». * Ananias respondié: «Sefior, he ofido a muchos
hablar de ese hombre y de los muchos males que ha causado a tus
santos en Jerusalén, **y que estd aqui con plenos poderes de los
sumos sacerdotes para apresar a todos los que invocan tu nombre»,

% Pero el Seiior le dijo:
«Vete, pues; éste me es
un instrumento de elec-
cién para llevar mi nom-
bre ante los gentiles, los
reyes y los hijos de
Israel.

¥ Yo le mostraré todo
lo que tendrd que pa-
decer por mi nombre».

¥ Fue Ananias y entrd
en la casa, e imponien-
do sobre €l las manos,
le dijo:

«Saulo, hermano,

me envia el Sefior — Je-
sits, que se aparecié en
el camino por el que
venias —, para que re-
cobres la vista

y te llenes del Espiritu
Santo».

18 Al instante le cayeron
de los ojos unas como
escamas,

y recobré la vista.

¥ yino a verme y, pues-
to delante, me dijo:

«Saulo, hermano

jrecobra la vista».

Y yo, en aquel mismo
momento,

pude ver.

2Con el auxilio de
Dios, hasta el presente,
me he mantenido firme
dando testimonio a pe-
quefios y grandes, sin
decir cosa que esté fue-
ra de lo que los profe-
tas y el mismo Moisés
dijeron que habia de
suceder:

B que el Cristo thabia
de padecer y que des-
pués de resucitar el pri-
mero de entre los muer-
tos, anunciaria la luz al
pueblo y a los gentiles.
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I II

1 Entonces dijo: «El Sefior de nuestros pa-
drés te ha destinado para que conozcas su
voluntad, veas al Justo y escuches la voz de
sus labios;. * pues le serds testigo ante todos
los hombtes de lo que has visto y oido.

Se levanté y fue bauti-  **Y ahora, ¢qué esperas?
zado, Levintate, recibe el bautismo
*y luego tomd alimen-  y lava tus pecados

to y recobrd las fuerzas.  invocando su nombrex.

¥ Habiendo vuelto a Jerusalén y estando en
oracién en el templo, cai en éxtasis; ¥y le
vi a él que me decia: «Apresiirate, sal a toda
prisa de Jerusalén, porque no acogerin tu
testimonio sobre mi».

Y yo dije: «Sefior, ellos saben que yo anda-
ba por las sinagogas encarcelando y azotando
a los que creian en ti; ® y cuando se detramé
la sangre de tu testigo Esteban, yo también
me hallaba presente y aprobaba lo que se ha-
cfa y guardaba los vestidos de los que lo
mataban». Pero él me dijo:

® «Vete, porque yo te enviaré lejos, a los
gentiles».

Para aceptar el pensamlento de Lucas vamos a comparar pri-
mero los tres relatos entre s{ y después confrontaremos el resul-
tado con los datos paulinos que se han analizado en el capitulo
precedente.

I
CONFRONTACION DE LOS TRES RELATOS

No basta con querer armonizar tres relatos que no concuer-
dan en todo; hace falta aplicarles la critica literaria !.

1 Resultard de gran interés para el lector acudir al excelente opusculo
de G. LoHFINK, Paulus vor Damascus (1966); en trad. franc. La conversion
de saint Paul (1967), nos inspiramos amplmmente en €l

i
l
i
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1.  Situaciones

El relato 1 se interesa mucho por el contexto histérico del
acontecimiento. En el relato 11, en que Pablo se defiende de la
acusacién de profanar el templo (21, 28) haciendo ver que su
misién a los paganos es querida por Dios, el relato apunta hacia
la misién: «marcha porque yo te enviaré lejos a los gentiles»
(22, 21). Finalmente el relato 111 es un alegato, interrumpido brus-
camente (26, 24), ante Festo y Agnpa Se trata siempre del mis-
mo acontecimiento aunque bajo diversos aspectos.

2. Divergencias

Una primera ojeada revela las siguientes diferencias:
— el episodio de Ananias es capital (1), breve (11), no estd (II1);
— Pablo pierde la vista, Ananias se la devuelve (1 y 11);
— la voz ordena a Pablo que entre en la ciudad para recibir de
Ananias la revelacién que le concierne (1, 11); alli se le precisard
una misién (I, II) o con ocasién de una visién en el templo (11);
en 111 Cristo mismo se lo indica todo a Pablo;
— en una visién en el templo (11), la visién no estd en 1 y 111,
Cristo confia a Pablo su misién a los paganos (22, 21);
— los efectos de la aparicién en los compafieros de Pablo son
variados:
1: oyen sin ver (9, 7);
11: ven la luz pero no oyen la voz (22, 9);
1: contindan en pie, aténitos (9, 7);
111: caen todos por tierra (26, 14);
— en 111, una palabra suplementaria de Cristo: el aguijén (26, 14).

3. Convergencias

Los relatos concuerdan en los elementos siguientes:
— Saulo, en camino para perseguirt a los cristianos,
— es encontrado por Jesis
— que lo derriba
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— y, tras hacerse reconocer por él,
— le confia la misién a los paganos.

¢Qué hay que retener de todo ello para delimitar el «aconte-
cimiento»? A falta de criterios literarios suficientemente seguros,
es necesario examinar los textos de modo diferente, confrontén-
dolos con los datos de las cartas de Pablo.

II
CONFRONTACION CON LOS DATOS PAULINOS

1.. Convergencias

Varios elementos coinciden:
— la localizacién en Damasco (G4l 1, 17; of. 2 Cor 11, 32-33);
— el contexto de persecucién (G4l 1.14.23; Flp 3, 6; 1 Cor 15,9);
— el hecho de la aparicién (G4l 1, 15; 1 Cor 9,1; 1 Cor 15, 8);
— la consecuencia de la aparicién: cambio radical;
— la misién a los paganos (Gdl 1, 16);
— el sentido de la aparicién (servidor de Dios: Giél 1, 15-16).

2. Divergencias

El género literario es distinto: relato en Lucas, ausencia de
relato en Pablo.
— ¢Qué vio Pablo? Segtin €l mismo, vio a Jesds; segtin Act, una
luz que.lo rodea, ya que no se le aparece Cristo en persona. Sin
embargo, Lucas parece dejar entenderlo también, cuando hace
decir a Ananfas: «(Dios) te ha destinado para que veas al Justo»
(22,14; of. 9,17.27; 26, 16). Pero evita pronunciarse sobre el
modo de la visién: no dice que en la Iuz Saulo vio a alguien.
— Pablo equipara su aparicién a la de los Doce. Lucas parece
negarse a ello: tan distinta es la naturaleza de su descripcién.
En efecto, segtin su evangelio es en la familiaridad y no en la
gloria como el Resucitado se encuentra con sus discipulos; y éstos
reconocen entonces en €l a Jesds de Nazaret. Por el contrario, en
la aparicién a Pablo es la gloria del Sefior elevado al cielo la que
se manifiesta, y es con la comunidad perseguida por Pablo como
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se identifica el Resucitado. Desde un punto de vista fenomenolé-
gico, los dos tipos de apariciones, no pueden, pues, ser equipa-
rados.
— La vocacién del Apéstol es inmediata, segiin el mismo Pablo,
y la misién le fue confiada directamente «por Jesucristo y Dios
Padre, no por los hombres» (G4l 1,1.11). Para Lucas la voca-
cién, la misién de Pablo es comunicada por Ananias, salvo en el
relato 1.

Estas son las principales divergencias entre los relatos lucanos
y las alusiones paulinas. ¢Cémo superar la aparente contradiccién?

III
TENTATIVAS DE EXPLICACION

Se han propuesto diversos tipos de explicaciones para conciliar
los relatos de Lucas entre si y con Pablo 2,

Ciertos autores, mds preocupados por armonizar los textos que
por respetarlos, han acudido a razones de este tipo: Pablo debié
contar su visién de Damasco «innumerables veces» 3; si hay va-
riantes, se deben a las leyes de la repeticidn, que inducen a modi-
ficar los detalles ®. Pero estas hipétesis tropiezan con el hecho de
que, como ya hemos hecho notar, Pablo no parece set propenso
a contar sus visiones (2 Cor 12, 1-4); sobre todo, nunca ha trans-
mitido el «relato» de su vocacién, cuando hubiera sido intere-
sante que lo hiciera a los gilatas o a los filipenses. Desde luego
que no es impensable, sino incluso probable que deba haber
«contado» el acontecimiento capital de su existencia; pero si la
verosimilitud condujese a admitir que un relato popular habfa
derivado de las confidencias de Pablo, nada induce a pensar que
Lucas haya reproducido un «relato» paulino.

Otros exegetas, habituados a la diseccién de los textos para
detectar sus fuentes, han créido poder fijar la confidencia original
de Pablo en el tercer relato de los Hechos: ahi se encuentra, en

2 Cf. G. LoHFINK, Paulus (1966), 28-40 ( = 39-57).
3 E. MeYEer, Die Apostelgeschichte und die Anfinge des Christentums.
Utprung und Anfinge des Christentums III, Stuttgart-Berlin 1923, 341.
F. J. Foaxgs-JacksoN, The Acts of the Apostles, London 1931 80.
Véanse en E. PraFr, Bekebrung (1942), 108-120, los desesperados esfuerms
de los comentaristas para hacer concordar los textos.
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efecto, el mdximo de convergencia con los datos paulinos. En el
relato 1, Lucas habria transmitido otra tradicién del acontecimiento
que no concordaria con el 1. En cuanto al 11, seria un compro-
miso entre el 11 y el 1° Desgraciadamente es»dificil precisar y
justificar los criterios seguidos para sefialar las fuentes. Asi no se
puede decir que el 1 y el 111 se excluyan mutuamente: en efecto, la
vocacién del Apéstol de los paganos (9, 15) se menciona en am-
bos; si se quiere caracterizar el III por este dltimo motivo, y el
I por el tema del castigo del perseguidor, hace falta probar que
el motivo de la vocacién fue interpolado del 11t en el 1; ahora
bien, exactamente de la misma manera se puede pensar que lo
que tuvo lugar fue lo contrario, es decir, que un elemento impor-
tante del 1 proliferé para dar, como resultado, el relato I

Por ello, siguiendo a M. Dibelius y E. Haenchen ¢, creemos
mds bien que los criticos precedentes se equivocan al hacer de
Lucas un historiador moderno que procura disponer lo mejor posi-
ble los documentos que tiene a mano, cuando, como veremos, su
propésito es ante todo edificar al lector utilizando los procedi-
mientos narrativos corrientes en su época. En suma, es dificil
poner en el origen de los relatos de Lucas una narracién paulina.
Lucas tiene su manera propia de componer; eso es lo que hay que
precisar, si se quiere descubrir, a través de su perspectiva, el va-
lor histérico y teolégico de sus relatos. Solamente entonces se
podri hacer correctamente la confrontacién con Pablo.

Iv
LA COMPOSICION LUCANA

Si Lucas no ha transcrito simplemente un relato-fuente que se
remontaria a Pablo, ha debido utilizar, sin embargo, un relato
popular sobre el acontecimiento de Damasco. Este relato popular,
seglin parece, constaba de un cierto nimero de elementos que

5 Asi E. HirscH, Die drei Berichte der Apostelgeschichte diber die
Bekebrung des Paulus: ZNW 28 (1929) 305-312, y de forma parecida, E. Troc-
ME, Le «Livre des Actes» et I'bistoire, Paris 1957, 174-179.

6 M. DiseLius, Die Reden der Apostelgeschichte und die antike
Geschichtsschreibung (1944), en Aufsitze zur Apostelgeschichte, Gottingen
1961, 120-162; E. HaencHEN, Die Apostelgeschichte (Meyer’s Kommentar),
Gbottingen 131961, 274-275.
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podemos fijar en un minimo, reteniendo primero, en lo que es
comdn a los tres relatos, los puntos confirmados por los datos
paulinos. He aqui lo que se le podria atribuir :

— Cristo se aparecid, cerca de Damasco,

— a Saulo, perseguidor de los cristianos,

— ha transformado su existencia hasta tal punto que ha hecho de
él el gran apéstol de los paganos.

A estos elementos casi ciertos se les puede afiadir con verosi-
militud la mencién de Ananias y la de la casa de Judas; de hecho,
si hubiera habido invencién en ello, ¢por qué se habrian pro-
puesto nombres que evocan, ya Ananias, el mentiroso (Act 5, 1-
6), ya Judas, el traidor (cf. Act 1,16)? Ademds tampoco hay
razones para dudar del tema de la luz, del episodio de la ceguera
y de la curacién de Pablo, y finalmente del bautismo y del don
del Espiritu.

1. La manera de escribir la historia

Al contrario de Pablo, Lucas presenta un cuadro muy vivo
del episodio. Ahora bien, ahi se encuentra un riesgo de error.
El lector del siglo xx estd habituado a distinguir radicalmente la
historia positiva de la historia novelada. La historia cientifica ten-
dria por ideal el informe; hacer hablar a los héroes seria moverse
en el campo de la novela. Aun cuando en nuestros dias se someta
a juicio esa concepcién ingenua de la historia, permanece en nues-
tros espiritus una necesidad incoercible de asistir a los hechos tal
como realmente pasaron. Ahora bien, acabamos de reconocer que
no hay documentacién segura que permita autentificar como his-
téricos la mayor parte de los detalles e incluso los didlogos.

¢Se trata, por consiguiente, de un trabajo de invencién por
parte de Lucas? Antes de afirmarlo conviene recordar la manera
como los antiguos escribian la historia 8. Técito, por ejemplo,

7 Con E. HAENCHEN, Apostelgeschichte, 274-275.

8 FEstos ejemplos los ha reunido G. LoHFINK, Paulus (1966), 43-44
( = 61-63). Cf. M. DiBerius, Die Reden..., en Aufsitze, 121; Josefo, Ant.
jud., Prefacio, 3; I, 228-231 ( = XIII, 2-3). La inscripcién se halla reprodu-
cida en Corpus Inscriptionum latinarum X111, 1668. H. 1. Marrou nos indica
el articulo de J. CARcOPINO, Jowrnal des Savants 1930 (Points de vue sur
Vimpérialisme romain 1934), 159-199.
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reproduce un magnifico discurso del emperador Claudio ante el
senado; ahora bien, el texto original de este discurso, conservado
en una inscripcién y, por tanto, conocido sin duda por el histo-
riador, no tiene apenas relacién con el texto de los A#nales. Otro
ejemplo: el historiador Josefo, contemporineo de Lucas, judio
convencido de la exactitud de los escritos de Moisés, no titubed
por su parte en suplir el silencio de la Biblia y hacer hablar a
Abrahén cuando estaba a punto de inmolar a su hijo Isaac. Reca-
pitulando el mismo pensamiento de Abrahin en ese instante
decisivo, quiere hacer penetrar al lector en la situacién dramdtica
del patriarca. Lo que €l hace con la torpeza de un principiante en
teologfa, lo realiza Lucas con un arte soberano. Su libro es un
. tejido de discursos, que constituyen alrededor de una cuarta parte
de su larga obra; ahora bien, resultan por una parte demasiado
breves para haber podido ser dichos tal cual, y por otra parte
demasiado largos y demasiado bien compuestos para poder ser
calificados como simples resimenes: son discursos proporcionados
a las dimensiones del libro y dirigidos al lector, un poco como
pasa con los mufiecos que, en las marionetas, hablan como autén-
ticos seres humanos, pero de tamafio reducido. Estdn estereoti-
pados en funcién de las variadas situaciones en que se puede
encontrar el lector, a fin de dirigir su atencién a tal o cual centro
de interés. Para interpretar correctamente los relatos de la voca-
cién de Pablo, hay, pues, que captar lo que Lucas indica en su
forma de presentar el acontecimiento.

Un escritor puede variar sus efectos por la eleccién de su
vocabulario. Asi Lucas modifica con acierto las palabras y los
giros que emplea, sin duda con el solo fin de hacer su relato agra-
dable. He aqui algunos ejemplos ®: «Vete a la ciudad» (9, 6) se
convierte en «Entra en Damasco» (22, 10). Las cartas de reco-
mendacién a las sinagogas de Damasco le son entregadas a Pablo
ya por el sumo sacerdote (9, 1-2), ya por el consejo de los ancia-
nos y el sumo sacerdote (22, 5), ya por los sumos sacerdotes (26,
16; 9, 14). Los cristianos perseguidos por Pablo son llamados
sucesivamente «los discipulos del Sefior» (9, 1), «los adeptos al
Camino» (9, 2), «el Camino» (22, 4), «los santos» (26, 10), «los
hermanos» (9, 17.30), «los que invocan el nombre de Cristo»

9 G. LoHrINK, 0. c., 81-82 ( = 116-118).
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(9, 14.21). Los compafieros de Pablo son «compafieros de cami-
no» (9, 7), «los que estaban con él» (22, 9, «los que viajaban con
él» (26, 13). ¢Se puede ver en estas variaciones de estilo la fideli-
dad literal a algiin relato estereotipado?

Lucas, el escritor, es un griego; tiene a su disposicién unos
modos de expresarse, unos géneros literarios que no dependen to-
dos de la tradicién biblica. Asi, la doble visién, es decir, la visién
que tienen simultdneamente Pablo y Ananias, es un procedimiento
redaccional que le permite producir un relato més fluido, ya que,
incrustando la visién de Pablo en la de Ananfas, el relato da un
giro y se centra en adelante en Ananias (9, 10-16). ¢Se desarro-
llarfan asi los hechos? No es imposible. Sin embargo, es dudoso
que tal relato provenga de un medio palestinense o judfo, ya que
el procedimiento, ignorado por el antiguo testamento y reprodu-
cido por Lucas en el relato de la conversién de Cornelio, perte-
nece a la literatura helenistica .

2. La perspectiva teolégica

Como historiador que sabe aprovechar los procedimientos de
su tiempo, Lucas estd animado, sin embargo, por una intencién
sobre todo teolégica. A través del libro de los Hechos, quiere
mostrar cémo Dijos realiza su designio: la salvacién de los gentiles
hasta los confines de la tierra !

La actividad del perseguidor estd descrita con expresiones
cada ver mids fuertes; el dltimo relato solamente cuenta cémo el
mismo encarcelaba a los cristianos, los forzaba a blasfemar y los
perseguia hasta a las ciudades extranjeras (26, 10; cf. 8, 3; 22, 4).
Sobre este celo cae la decisién de Dios, radical: «Es duro para
ti dar coces contra el aguijon» (26, 14). ¢Pero hablé asi el Resu-
citado? Parece dificil, puesto que el giro es propiamente griego
o latino; si bien no es imposible que Lucas trasponga una palabra
aniloga de Jesus, parece mds probable que la haya puesto sobre
los labios de Cristo para acentuar que toda resistencia al Sefior era
vana; por lo demds también Pablo dice lo equivalente a este pen-

" 10 A, Wikennauser, Doppeltriume: Bib 29 (1948) 100-111.
1t J. DupoNT, Le salut des gentils et la signification théologique du livre
des Actes: NTS 6 (1959-1960) 132-155 ( = Erudes, 393-419).
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samiento: «Predicar el evangelio no es-para mi ninglin motivo de
gloria: es mds bien un deber que me incumbe. Y, ay de mi si no
predicara el evangelio» (1 Cor 9, 16).

En el designio de Dios Pablo es una primera figura; por ello
su vocacién se relata en tres ocasiones. Pero si por una parte
Lucas muestra, por supuesto en el espiritu de Pablo, el inflpjo
irresistible de Dios, por la otra dispone la narracién de tal manera
que el verdadero iniciador del apostolado a los gentiles no es
Pablo, sino Pedro cuando la conversién de Cornelio.

La perspectiva teolégica de Lucas resulta evidente a propésito
de la relacion de Pablo con la iglesia. En la carta a los Gilatas
Pablo insiste en decir que ha recibido su apostolado directamente
de Dios y no por mediacién de los hombres (G4l 1, 1-11). Tam-
bién para Lucas en el relato 111 la vocacién de Pablo es llamada
inmediata de Dios. Pero en los dos primeros relatos es solamente
por intermedio de Ananias como Pablo sabe lo que tiene que
hacer (9, 6.17; 22,10; 22,14-16); mds tarde es Bernabé quien
presenta a Pablo ante los apdstoles (9, 27), y Pablo va y viene
con ellos (9, 28). Asi es como Lucas piensa ligar la misién de
Pablo a la iglesia apostdlica, con el fin de legitimarla. La misma
intencién lucana penetra a través del uso de la palabra «apéstol».
Fuera de Act 14,4.14 2 el titulo de apdstol se reservé a los
Doce y se identificé con el de testigo, en el sentido determinado
por el relato de la eleccién de Matias (Act 1, 21-26). Lo que cons-
tituye para Lucas la autenticidad del apostolado es la referencia
a los doce apéstoles-testigos, quienes enlazan la comunidad cre-
yente con Jests de Nazaret: asi, en el episodio de Felipe en Sa-
maria, conviene que Pedro y Juan vayan personalmente a confir-
mar el trabajo hecho por Felipe (Act 8, 14-17); todavia queda la
cosa mds clara en el discurso de Pablo en Antioquia de Pisidia:
alli, segiin Lucas, el mismo Pablo se contradistingue de los testi-
gos, cuando precisa: «Se aparecié durante muchos dfas a los que
habian subido con él desde Galilea a Jerusalén, y que ahora son
testigos suyos ante el pueblo. También nosotros os anunciamos
la buena nueva...» (13, 31-32). Segiin el sistema de referencias
de Lucas, Pablo no estd colocado entre los testigos; al no ser

12 En estos dos pasajes la denominacién no es lucana (c,f.’Lc 11, 49;
2 Cor 8, 23; Flp 2, 25). Cf. J. DuroNT, Le nom d’apétres a-t-il été donné aux
Douze par Jésus? (1962), en L'Orient Syrien 1 (1956), 267-290, 425-444.
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«apdstol» en el sentido en que lo son los Doce, tiene que estar
unido al tnico fundamento apostélico para que su trabajo tenga
sentido. De ahi el papel fundamental que desempefia Ananias;
ahora bien, este papel estd demasiado ligado a la teologfa lucana
y demasiado en contradiccién con lo que dice Pablo para que
pueda ser retenido como anterior a Lucas.

3. La aparicion

La aparicién, en si misma, va a ser descrita, pues, en funcién
de la perspectiva teolégica de Lucas. Segin Pablo, «Cristo se hizo
ver» de él como de los otros apéstoles (1 Cor 15, 8), o, mejor
atin, invirtiendo los términos de la frase: «¢Acaso no he visto yo
a Jesds Sefior nuestro?» (1 Cor 9, 1). Se trata claramente de una
aparicién pascual de Jesds en persona.

Segin Lucas, entre las visiones y apariciones que relata en su
abra ésta es sin duda especial (asi Act 16,9; 18,9-10; 20, 22-23;
22,17; 23,11; 27, 23), incluso tnica. En boca de Ananias dice:
«Este Jests que se te aparecié en el camino» (9,17), «el Dios de
nuestros padres te ha destinado... para que veas al Justo» (22,
14); y asi lo declara Bernabé (9, 27) o el mismo Resucitado: «Me
he aparecido a ti» (26, 16). Pero la aparicién como tal no lleva el
sello pascual. No podria llevarla en la sintesis mental de Lucas.
En efecto, Lucas elaboré el esquema histérico de los cuarenta dias,
durante los cuales el Resucitado se mostré viviente a los discipu-
los, y al término de los cuales subié al cielo (1, 2-3). Desde enton-
ces ya no se puede producir ninguna aparicién pascual en el sen-
tido lucano del término, ni para Esteban (7, 56) ni para Saulo.

Asi se explica el escenario de la aparicién. El Resucitado no
viene a conversar familiarmente con sus discipulos para hacerse
reconocer por ellos como idéntico a Jests de Nazaret, viviente des-
pués de su muerte; en su lugar estd la gloria luminosa que a la
vez'ciega e ilumina. Sin duda hay un crescendo en la mencién de
esta luz (9, 3), mds brillante que el sol en pleno mediodia (26, 13),
hasta el punto de cegar incluso a los compafieros de Saulo. Pero
no se dice que en esta luz Pablo viese una figura determinada.
La imprecisién en la descripcién de la luz contribuye a una impre-
si6n de vaguedad en el modo de la aparicién. Es que Lucas, al no
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poder proceder de una manera apta a lo que considera aparicién
pascual, se acomoda al estilo teofdnico y pone el acento en las
palabras del Resucitado.

Ahora bien, ¢remontan estas palabras del Sefior a la tradicién
anterior a Lucas? Si comparamos ésta con lo que de ella dice
Pablo, debemos distinguir tres elementos: el discurso del relato 111
corresponde a las expresiones de la carta a los Gilatas. Lucas y
Pablo ven ambos el acontecimiento a través de la vocacién pro-
fética del siervo de Yahvé. Otro tanto pasa con la misién a los
paganos. Por el contrario, el tercer elemento, el reconocimiento,
falta en Pablo: ¢no es ello indicio de que éste ignora la estruc-
tura en tres dimensiones de los relatos evangélicos de aparicién *?

Mientras se modifica el conjunto de las diferentes narraciones,
una parte central es invariable, el didlogo entre Cristo y Pablo
(9, 4-6; 22,7-10; 26, 14-18); una mirada superficial concluiria de
aquf prematuramente que es de la fuente. Ahora bien, una estruc-
tura ternaria lo caracteriza: llamada repetida de Cristo, pregunta
de Saulo, respuesta de Cristo por autopresentacién, forma que se
encuentra en el antiguo testamento de manera esteteotipada, como
lo muestra el cuadro siguiente.

Gén 22
A) ! jAbrahdn, Abra-
hén!
B) Heme aqui
<)
?Toma a tu hijo...
vete

Act 9

A) ¢ iSaulo, Saulo!

B) *¢Quién eres, Se-
fior?

c) Yo soy Jesids a quien
ti persigues

Gén 46
2 ;Jacob, Jacob!
Heme aqui
®Yo soy... el Dios de

tu padre
No temas bajar a Egipto

Act 9
10 ; Ananfas!
Aqui estoy, Sefior

1 Vete a la calle recta...

Ex 3
¢ ;Moisés, Moisés!

Heme aqui

*Yo soy el Dios de tu
padre

"bien vista tengo la
afliccidn. ..

¥ Ve, yo te envio...

Act 10

* jCotnelio!
¢ ¢Qué pasa, Sefior?

5 Envia...

13 Véase més adelante, cap. 5, 142-144. Cf. G. LourInk, Eine dlttesta-

mentliche Darstellungsform fiir Gotteserscheinungen in den Damaskusberich-
ten: BZ 9 (1965) 246-257.
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Esta misma forma reaparece en el curso de la tradicién judia.
En el nuevo testamento, por el contrario, sélo el libro de los
Hechos presenta tal estructura. Asi uno se siente inclinado a atri-
buirlo personalmente a Lucas , y no a la tradicién primitiva, en
un estadio que es dificil de determinar.

La cosa no tiene nada de extrafio, si se admite que, a falta de
contar con una tradicién firme sobre la aparicién, Lucas ha utili-
zado un esquema biblico para contarla: ¢podia hacer mejor que
interrogar a los escritores sagrados, como habia hecho para contar
de qué manera Dios habia visitado a Marfa por medio del 4ngel
Gabriel *?

La mision confiada a Pablo se explicita en el relato 111. Con-
cuerda sustancialmente con la interpretacién teolégica que da
Pablo mismo, sobre todo en G4l 1, 11-16. Sin embargo, para no
dejarse deslumbrar por un literalismo imaginado, es de notar que
el discurso de 26, 16-18 es un centén de textos biblicos tomados
de la tradicién griega del antiguo testamento (Ez 1-2; Jer 1; Is
42) y acaba en un lenguaje emparentado con el de la iglesia pri-
mitiva (cf. Col 1, 12-14): suerte de los santos, remisién de los
pecados, poder del imperio de las tinieblas... Todo esto muestra
en Lucas un escritor capaz, con los medios literarios de que dis-
pone, de recrear la atmésfera de la vocacién de Pablo vy, por ella,
conducir al lector mds adelante en la comprensién del aconte-
cimiento.

CONCLUSION

A los ojos de algunos, el andlisis precedente llevaria a socavar
la confianza que ellos tenian en el relato de Lucas. Sin embargo
deberia, a lo mds, alejar una quimera: la de imaginarse que se
tiene ante la vista una narracién de tipo moderno. No se pueden
reducir a un comin denominador los elementos proporcionados
por los distintos relatos. Hay, pues, que renunciar al secreto de-
seo de asistir al filme del acontecimiento, para situarse en los
diversos puntos de vista del escritor Lucas. Tal es el principio

% En el relato de Pedro y Cornelio es idéntico el procedimiento de evo-
car la aparicién (9, 10-16 y 10, 10-16): compdrense 9, 3 y 10, 24-27.

15 Véase, por ejemplo, nuestra obra Les évangiles (1963), 345-347 (trad.
cast.: Los evangelios y la historia de Jesds 21967, 303-306. (A partir de ahora,
citaremos EH]J).

o
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admitido en nuestros dias: si se quiere evitar conceder a los deta-
lles un valor que desnaturaliza su alcance, hay que conocer las
diferentes perspectivas de los relatos.

La critica ha sido llevada més lejos todavia, al confrontar no
ya solamente los relatos de Lucas entre si, sino también los de
Lucas con los de Pablo. El testigo y el narrador estdn de acuerdo
en la realidad del acontecimiento: para ambos no cabe duda de
que Pablo ha tenido una aparicién del Resucitado. Pero las pre-
sentaciones que hacen, tomadas al pie de la letra, divergen lo bas-
tante profundamente para que intentemos obtener de tales diver-
gencias una leccién. Sin querer entregarse a un concordismo enga-
floso, es posible mostrar cémo los dos autores se encuentran en
profundidad y exponer una y otra de las consecuencias que ello
lleva consigo para interpretar correctamente las apariciones del
Resucitado. ‘

La divergencia principal entre Pablo y Lucas salta a la vista
de quien confronta la aparicién a Saulo con las apariciones a los
Doce. Aunque de ellas no hablaremos sino en el préximo capitulo,
podemos, sin embargo, dar por conocido el esquema que, segin
los evangelios, las caracteriza, a saber, la triple dimensién: ini-
ciativa, reconocimiento y misién. Por otra parte, la duracién de
los cuarenta dfas nos ha parecido un aspecto de la teologfa propia
de Lucas.

Para Pablo, la aparicién que tuvo es de la misma naturaleza
y del mismo alcance que la de los Doce; para Lucas, la aparicién
no autoriza a Pablo a ser un «testigo» (cf. Act 13, 31). Lucas
quiere incluso borrar de la aparicién de Pablo el cardcter pascual
que tienen en los evangelios las otras apariciones. En este punto
parece imposible la conciliacién y harfa falta investigar a cudl de
los autores se ha de atribuir la modificacién. Unos piensan que
fue Pablo quien personalmente puso su aparicién en el mismo
‘plano que las otras; pero entonces no se comprende por qué la
misma férmula antigua incorporé rdpidamente la mencién de
Santiago y de los apéstoles al lado de Cefas y de los Doce, y la
de los Quinientos hermanos (1 Cor 15,5-7); si hubo equipara-
cién de las diversas apariciones, Pablo no fue el primero en ha-
cerlo. También preferimos pensar que fue Lucas quien, a causa de
su concepcién teoldgica, distinguié con nitidez la aparicién a Pa-
blo. Esta constatacién trae consigo una consecuencia importante.
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El cuadro de Lucas ya no se impone: estd quebrado por las ‘con-
fidencias de Pablo.

Otra consecuencia se refiere a la duracién de las apariciones
del Resucitado. Segtin Lucas éstas cesaron a los cuarenta dias;
pero esta afirmacién no es vélida mds que si, o bien en la realidad
o en la tradicién antigua, los cuarenta dias son algo mds que un
esquema lucano, cémodo para presentar la manera como Jesis
fundé su iglesia sobre los Doce. De hecho, la lista de 1 Cor 15 ya
hacia que se desbordase el cuadro ordinario al mencionar las
apariciones que acabamos de sefialar. Lucas lleva a término una
de las tendencias de la iglesia primitiva, a saber, la de concentrar
en los Doce la base de la revelacién cristiana. Al hacer esto,
Lucas expresa una verdad antigua y tradicional, que es la de que
s6lo la generaci6n apostdlica de los testigos ha sido agraciada con
apariciones del Resucitado propiamente dichas, o sea, con apari-
ciones que han fundado la iglesia. Lucas lo dijo mediante un
esquema temporal; Pablo nos autoriza a expresarlo segin un.es-
quema personal: la generacién apostdlica sola es fundadora de la
iglesia del Resucitado.

La divergencia entre Lucas y Pablo es significativa en otro
punto: concierne al lenguaje en que se relata la aparicién. Para
Pablo se manifiestan los dos elementos fundamentales: iniciativa
de Dios (o de Cristo) y misién confiada. Para Lucas, cosa para-
déjica, si se recuerda su tendencia a distinguir a Pablo de los
Doce, la aparicién comporta las tres dimensiones que figuran en
los relatos evangélicos. Ahi también, ¢cudl de los dos tiene razén?
¢Lucas que introduce la dimensién de «reconocimiento», o Pablo
que prescinde de ella? Indudablemente se puede decir que Pablo,
en sus confidencias, no tenia necesidad de sefialar este aspecto de
su encuentro con el Sefior. La cosa no deja de tener verosimilitud,
pero tampoco se impone. No puede encontrar apoyo en el relato
lucano a pesar de las apariencias. Cuando el Resucitado declara a
Saulo: «Yo soy aquel... a quien td persigues», se podria deducir
de ello que Pablo identifica por esta razén a Cristo con la iglesia;
pero, si bien tal es la perspectiva de Lucas, no obstante no parece
que se la puede atribuir al mismo Pablo, ya que esta identifica-
ciné no interviene propiamente més que hacia el final de su activi-
dad epistolar, con la nocién elaborada de «cuerpo de Cristo». Serfa
extrafio que tal iluminacién no hubiera dejado huellas en su ense-
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fianza antes de esa fecha tardia, al paso que la coyuntura epistolar
lo hubiera requerido algunas veces '. Por este motivo apenas nos
sentimos inclinados a considerar ‘como original este dltimo rasgo.
¢Qué concluir de aqui? Serfa simplista declarar que la descrip-
cién de Lucas, carece de interés; tampoco serfa més exacto consi-
deratla como la dnica posible. Entonces, ¢con qué estd emparen-
tada la manera de hablar de Pablo? Es precisq recordar aqui la
existencia de un esquema de dos dimensiones, el esquema epifd-
nico, en el que falta la referencia explicita a Jesds de Nazaret, al
concentrarse todo el interés en la irrupcién del Sefior de la glo-
ria, que viene a confiar una misién a un ser privilegiado.

De estas consideraciones que van a quedar ain reforzadas,
resulta que el creyente no debe otorgar al lenguaje lucano una
autoridad exclusiva, si no quiere cerrarse a la hermenéutica del
mensaje pascual. La manera como Pablo habla de sus apariciones
lleva a revisar nuestro modo habitual de comprender la relacién
que une las apariciones apostélicas con la existencia cristiana.
Pablo utiliza las mismas palabras para designar dos realidades
diferentes desde el punto de vista de la época y de su alcance,
aunque intimamente ligadas: revelar, conocer, ser cogido o alcan-
zado en su carrera. Las apariciones no serfan, por tanto, simple-
mente los encuentros de una serie privilegiada, sino el prototipo
y la matriz de las ulteriores relaciones del Resucitado con los
creyentes. Tal seria la base de la mistica pascual que elaboré
Pablo y que constituiria la primera floracién de la aparicién del
Resucitado.

Finalmente, si la aparicién a Pablo es en el fondo idéntica a
las apariciones narradas en los evangelios, se sigue que lo esencial
no siempre consiste en las imdgenes que se utilizan para contatla.
No se puede definir una aparicién por su mayor o menor materia-

16 Tal conviccién habria facilitado la exhortacién que Pablo dirige a los
corintios en favor de la unidad que se ha de mantener a través de la diver-
sidad de los carismas individuales. En todo caso, Pablo se contenta con esta-
blecer una comparacién entre la comunidad cristiana y el cuerpo humano: lo
mismo que el cuerpo reduce a unidad la multiplicidad de los miembros que
lo componen, asi Cristo es la fuente de la unidad del cuerpo. Si los corintios
forman un cuerpo, lo es en tanto que estdn unificados pot Cristo en persona
(1 Cor 12,12-27); el razonamiento es andlogo al que da poco después en
Rom 12, 4-5: todos, por numerosos y diversos que seamos, somos «un solo
cuerpo en Cristo» (cf. G4l 3, 28-29). Compartimos la opinién de L. CERFAUX,
Jesucristo en san Pablo (1955), 283.
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lidad, sino més bien por la iniciativa y la misién. Los dos pri-
meros capitulos han mostrado la existencia de dos lenguajes,
resurreccién y exaltacién, para expresar el encuentro con Jesds
viviente tras su muerte. Lo mismo ocurre a propdsito de Pablo.
Que sea el Sefior exaltado a la gloria quien sale al encuentro de
Saulo, o que sea el Resucitado quien, después de los cuarenta
dias, se impone ante su futuro apdstol, siempre es el mismo Jests
de Nazaret.
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EN EL ORIGEN DE LOS RELATOS
DE APARICION

N una cierta medida, lo tenemos todo a punto para leer los
relatos evangélicos de aparicién. Al descubrir los dos esque-
mas mds importantes que rigen el lenguaje de la iglesia primitiva,
hemos entrado en su universo mental y estamos en condiciones
de captar cémo estos esquemas han determinado la redaccién de
los relatos evangélicos. Por otra parte, hemos podido medir la
distancia que separa la declaracién de Pablo, al hablar de su en-
cuentro con Jests, y el relato que de ello hace Lucas; ahora, igual-
mente, vamos a asistir al trinsito de la afirmacién simple — «se
hizo ver de Cefas (y de otros)» — a la descripcién del aconteci-
miento. Esta distancia, reconocida, ayuda a no abordar los textos
como el acta de una sesién a que se asiste 0 como un filme que se
presencia.

La lectura de los textos evangélicos puede y debe hacerse en
dos tiempos. Segin un primer método, cldsico en exégesis, se
trata de detectar las tradiciones pre-evangélicas; el fin de este
procedimiento no es alcanzar la intencién de cada evangelista,
sino de fijar, a través de varios testimonios relacionados, un estado
prerredaccional del texto, que refleje un momento de la tradicién
primitiva. Se trata de delimitar sus contornos con la ayuda de
las suturas, de las transiciones, etc., que encuadran un conjunto
de textos andlogos, a partir de los cuales parece debe resultar un
modelo. Un segundo método consiste en interrogar a los textos
desde el interior mismo de la redaccién evangélica y determinar
mejor sus funciones respectivas en cada evangelio. Estos dos mé-
todos tienen valor cada uno a su nivel de redaccién; intentamos
aplicarlos sucesivamente en esta segunda etapa, y luego en la ter-
cera. Veremos al final de esta obra si es posible ponerlos en rela-
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cién, a fin de dar con el sentido de la tradicién evangélica &n su
conjunto.

Entre los testimonios literarios de las apariciones del Resuci-
tado, se pueden distinguir la lista de 1 Cor 15, los sumarios de
los Hechos de los Apéstoles, y los relatos evangélicos. De la lista
de 1 Cor 15, 3-8 no hay mucho que aprovechar en cuanto al modo
de las apariciones; pero en lo que concierne a la secuencia, estd de
acuerdo con el evangelio de Lucas: a la sucesién Cefas-Doce,
corresponden en el mismo orden las apariciones a Simén (Lc 24,
34) y luego a los Once (24, 36-49).

De los restiimenes que Lucas consetva en los Hechos de los
Apéstoles (Act 1,2-8; 10,40-42; 13,30-33), podemos retener
algunas indicaciones interesantes sobre la perspectiva de Lucas,
tal como lo hemos precisado a propésito de la aparicién a Saulo
en el camino de Damasco. El esquema de los cuarenta dias (1, 3)
significa el caricter privilegiado y tnico de los apéstoles. El Resu-
citado se les aparece con gran familiaridad, por ejemplo, «en el
transcurso de una comida que compartié con ellos» (1, 4), a nos-
otros, dice Pedro, «que hemos comido y bebido con él después
de su resurrecciénr de entre los muertos» (10, 41); les confia la
misién de ser sus testigos (1, 8; 10, 42; 13, 31). Lucas lo recapi-
tula diciendo que fue con numerosas pruebas como Jesds se les
presentd viviente (1, 3). Transidos como estdn de teologia lucana,
estos sumarios parecen reproducir, adaptdndolos, los datos ante-
riores constituidos ya literariamente, cuya existencia y tenor mani-
fiestan mds claramente los relatos evangélicos.

Los evangelios conservan cinco apariciones oficiales: las que
afectan a los discipulos reunidos. En Galilea segin Mt (y seglin
el anuncio de Mc), en el lago de Tiberiades segin Jn 21; en
Jerusalén segiin Lc (y fMc!) y segtin Jn (dos veces). Contamos
con tres trelatos de apariciones privadas, que se refieren a personas
individuales: a las santas mujeres (Mt) o a Maria Magdalena
(Jn, fMc) y a los discipulos de Emats (Lc, fMc). Debemos dis-

1 Con la sigla fMc designamos el final de Mc, es decir, los versiculos
16, 9-20. Estos versiculos estin suficientemente atestiguados por los manus-
critos para ser declarados candnicos. Sin embargo, numerosos indicios litera-
rios invitan a no atribuirlos al autor del evangelio, sino a un discipulo del
Sefior cuya autoridad era reconocida (véanse algunas precisiones en esta obra,
péginas 192-193).
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tinguirlas de las apariciones oficiales; en efecto, aunque estén rela-
cionadas con ellas en el género literario, no tienen alcance ecle-
sial y ademds han sido mucho mds retocadas. Desde nuestro punto
de vista es, por tanto, preferible considerar en primer lugar los
relatos de aparicién oficial.

Entre estos dltimos son tres los que mds se distinguen: los
que coronan los evangelios de Mt, de Lc y de Jn (Mc no relata
ninguna aparicién). Al tener por funcién poner término al evan-
gelio, todas apuntan al mismo mensaje aunque de diferente forma.
Se diversifican en dos tipos localizados, uno en Galilea con Mt y
otro en Jerusalén con Lc y Jn2 A través de estos dos tipos que
examinaremos sucesivamente, intentatemos remontarnos a las tra-
diciones que los han formado y asi esbozaremos los modelos que
han debido servir para redactar los diversos relatos actuales.

I

EL TIPO JERUSALEN
(Lc 24, 36-53; Jn 20, 19-29)

La tradicién que localiza en Jerusalén la aparicién oficial del
Resucitado estd referida por Lc y por Jn, de tal suerte que, si
no se consideran los detalles, uno se inclinaria a ver en ellos la
relacién de un mismo episodio ®. Vamos, pues, a confrontar los
dos textos a fin de ver si es posible sacar de ellos el estado pre-
evangélico de la tradicién. Un cuadro sindptico permite captar
panordmicamente los textos y sus relaciones.

De este cuadro se sacan algunas evidencias telativas a la
estructura y a los elementos de los dos relatos.

2 No compartimos por lo tanto la hipétesis de E. LoHMEYER, Galilia
und Jerusalem, Gottingen 1936.

3 Numerosos estudios se refieren a la relacién entre los relatos de Lc y
los de Jn. Entre los mds sugestivos sefialemos a J. SCHNIEWIND, Die Parallel-
perikopen bei Lukas und Jobannes, Hildesheim 21958 ( = 1914), 92-96;
J. Scumirr, Le récit de Luc (1951), 231; J. A. BaiLey, The Traditions com-
mon to the Gospels of Luke and Jobn, Leiden 1963; C. H. Doob, Historical
Tradition in the Fourth Gospel, Cambridge 1963, 149.
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Lc 24,34-53

Jn 20, 19-29

SITUACION

en Jerusalén

Al atardecer, el dia de
pascua

los discipulos y los que
les acompafiaban

en Jerusalén

18 26

Al atardecer, el dia de
pascua los discipulos

INICIATIVA

* presencia inesperada
(esté én mesé)
«paz a vosotros»

encerrados por miedo a los judios

ocho dias después
con Tomids

presencia inesperada
(élthen kai esté eis to meson)
«Paz a vosotros»

RECONOCIMIENTO

* Llenos de miedo
crefan ver un espiritu
*® Jesis invita

a ver

Sus manos y sus pies
«Soy yo mismo»

y @ tocarle

Un espiritu no tiene
carne y huesos como yo
“ Alegria |, pero no-fe
Pide de comer

“y como ante ellos

® Jesds muestra

sus manos y su costado

Alegria
al ver al Sefior

MISION

# discurso

“b.# cumplimiento de
las Escrituras

“ predicar en su nombre
(c) conversién
remision de los pecados
“ (a) seréis mis testigos
“(b) voy a enviar la
Promesa

iQuedaos en Jerusalén!

# «Paz a vosotros»

(a) envio de los
discipulos

#(b) acto: sopla

don del Espiritu Santo
#(c) poder de remision
de los pecados

SEPARACION

% Bendiciéndolos

* se separé (diesté)

¥ Se volvieron a Jeru-
salén llenos de

alegria p ...

¥ Jesiis invita
a ver
sus manos y su costado

¥ a focarle

No seas

incrédulo

* confesién de Tomds
Dichosos los que creen
sin haber visto
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1. La estructura

a) Entre la situacién y la conclusién aparecen tres partes
claramente dispuestas.

Al Resucitado lo encontramos bruscamente en medio de los
discipulos. Esta presencia ifesperada caracteriza a ambos relatos.
No se describe sino con la indicacién de: «Se puso en medio de
ellos».

Después tiene lugar el reconocimiento de Jesds por parte de
aquel al que se aparece, pero esto se realiza de modo diverso:
segin Lc la incredulidad ha de ser superada por demostraciones;
segin Jn el tema de la incredulidad se ha canalizado en la segunda
aparicién, ocho dias después, a Tomds. En los dos relatos los
discipulos reconocen entonces a Jests, explicitamente en Jn (ale-
gria y confesién de Tomsds), implicitamente en Lc (alegria).

Por lo que se refiere a la misién confiada, los dos textos se
manifiestan cada vez mis divergentes. En Jn la misién estd inti-
mamente ligada al reconocimiento; en Lc se presenta bajo la forma
de un discurso teolégico; en Jn va acompafiada de una accién, en
Lc de una promesa. De todas formas se_confia una misién.

b) Estos tres elementos, que se presentan en el mismo orden,
a pesar de las variantes en la presentacién, constituyen una estruc-
tura que rige la redaccién de los dos relatos de aparicion oficial
en Jerusalén. ¢Es esta estructura la obra de uno de los evange-
listas, o mds bien se ha impuesto a ambos? Tal es la cuestién con
que se encuentra el que pretende alcanzar un nivel pre-evangélico.

Ahora bien, el texto joaneo se presenta como la estructura-
cién literaria de elementos anteriores. La segunda aparicién estd
preparada por una transicién donde Tomds proclama sus exigen-
cias con ayuda de la misma palabra del Resucitado (20, 25 = 20,
27). El relato de la primera aparicién también resulta compuesto *.
Por dos veces dice Jesis: «Paz a vosotros» (20, 19-21); y este
don de la paz va ligado al gesto o a la frase siguiente por la misma
expresién: «dicho esto» (20, 20.22). Ademds, la frase relativa a
la misién y el don del Espiritu parecen afiadidos artificialmente.

4 Véase el texto dispuesto en sinopsis, 252.



140 En el origen de los relatos de aparicion

La misién corresponde a lo que dijo Jesiis en el discurso después
de la cena (17, 18). El verbo «soplar» (emphysad), que expresa
el don del Espiritu por parte de Jesis (cf. Gén 2, 7; Sab 15,11;
Ez 37,5-6), es tnico en el nuevo testamento y propone un sim-
bolo poco familiar a Jn. Todos estos puntos invitan a pensar que
esta Gltima tradicién es probablemente pre-joanea. Al incluirla en
este lugar, seguramente Jn ha querido fundar la misién de los
discipulos, eximiéndose de suscitar algunos problemas: para po-
nerse de acuerdo con el relato lucano de pentecostés Jn deberfa
suponer que Jesiis ya habfa subido al Padre (16, 5.10); ademis,
¢cémo se pudo haber dado el Espiritu en la ausencia de Tomiés?
Todo ocurre, pues, como si, para obtener una estructura tripartita
(iniciativa, reconocimiento, misién), Jn hubiera enlazado esta tra-
dicién con la precedente. ¢Qué motivo pudo tener, sino el de que
esta estructura parecia imponérsele?

También se imponia al redactor lucano de forma atin mis clara.
Las transiciones entre el relato de los peregrinos de Ematis y la
aparicién oficial (24, 36), entre la misién y la despedida (24, 50)
invitan a dividir el texto en tres episodios. La transicién «mien-
tras hablaban» (24, 36a) indudablemente no es especifica de Lu-
cas (a no ser por el de), pero estd puesta ahi para establecer la
conexién con el relato anterior. Finalmente, en los versiculos 44-
45 se acumulan siete caracteristicas lucanas; en 24, 50-52 pode-
mos contar nueve . La conclusién se impone de nuevo: detrds
del texto actual de Lc como del de Jn existen tradiciones ante-
riores.

¢) Una estructura tripartita antetior a Lc y a Jn parece, por
tanto, haber regido la disposicién evangélica de las tradiciones
preexistentes. Para apreciar mejor este resultado vamos a exami-
nar sumariamente los relatos de apariciones privadas.

Dos relatos refieren la aparicién del Resucitado muy cerca del
sepulcro ya a algunas mujeres (Mt 28, 9-10), ya a Maria Magda-
lena (Jn 20, 11-18). La mayoria de los criticos estdn de acuerdo
en reconocer en el origen de estos dos relatos una misma tradi-
‘cién, diversamente interpretada. Podemos captarla cémodamente
con ayuda de una sinopsis.

5 Véase R. GEORGE, Les récits d’apparitions aux Onze (1969), 79.
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Mt 28 Jn 20
°En esto Jesds les salié al 2 Jesis
encuentro y les dijo: «Dios INICIATIVA le dice: «Maria».
os guarde».

Ellas, acercdndose, se asieron Ella le reconoce y le dice:

a sus pies y se postraron RECONOCI- «Rabbuni».
ante €l. * Entonces les dice MIENTO 7 Jests le dice:
Jestis: «No temdis. «Déjame...».

Id, avisad a mis hermanos Vete donde los hermanos y

que salgan para Galilea; alli 3 diles:

me verdny. MISION «Subo a mi Padre, que es
vuestro Padre».

A pesar de las diferencias debidas al caricter privado de la
aparicién, el modelo indicado se descubre claramente.
— Al volver del sepulcro las mujeres corren llenas de alegria a
anunciar a los discipulos el mensaje del dngel; Marfa se encuentra
ante un hombre a quien toma por el hortelano. Jesds sale al en-
cuentro de las mujeres; Jests interpela a Maria. El Resucitado
toma la iniciativa.
— Las mujeres muestran que han reconocido al Maestro postran-
dose y abrazéndole, y — en realidad implicada en la respuesta de
Jests: «Déjame» — Marfa abraza igualmente (los pies de) Jests.
— Entonces se conffa una misién con destino a los discipulos,
designados aqui con la rara denominacién de «hermanos»; el
mensaje que hay que transmititles varfa de acuerdo con la pers-
pectiva de cada evangelista: la cita en Galilea o la subida de Jests
hacia el Padre.

Es evidente que estos relatos estdn de acuerdo con el tipo
Jerusalén anteriormente constatado. ‘

El relato de la aparicién en el lago de Tiberiades (Jn 21, 1-17)
junta dos tradiciones: una aparicién a Pedro durante una pesca,
una aparicién a los discipulos cuando aquella comida de pan y
pescado. En su estadio literario final ¢ también presenta una es-
tructura emparentada con el tipo Jerusalén. La iniciativa estd cla-
ramente sefialada: «Estaba Jesds en la orilla» (21, 4; esté como

6 Véase R. E. BRowN, John (1970), 1.094; cf., en esta obra, 237, nota 1.
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en Jn 20,19.26 y Lc 24, 36) e interpela a los discipulos. El reco-
nocimiento se hace lentamente (21, 5-14). Finalmente Pedro re-
cibe la misién de apacentar el rebafio de Jesds (21, 15-17). La
estructura tripartita parece haber ayudado al narrador a disponer
su relato.

No ocurre lo mismo en la obra-maestra de Lucas que exami-
naremos en detalle en-el capitulo 9: la aparicién a los discipulos
camino de Emais (Lc 24, 13-35). La ausencia de misién confiada
por el Resucitado es notable, y rompe la estructura precedente;
no se le puede equiparar el hecho de que los discipulos vayan a
dar la noticia a los Once que permanecieron en Jerusalén. De la
estructura no queda sino la iniciativa (normal y necesaria en toda
aparicién) y el reconocimiento. Este estd especialmente desarro-
llado con todo el arte de Lucas.

La existencia de un relato tal demuestra por si misma que la
tradicién evangélica no estd enteramente gobernada por la estruc-
tura tripartita. Si Lucas no se ha sentido constrefiido a subordi-
narle esta narracién, es porque podia referirse a otro aspecto de
la tradicién, el florecimiento de pequefias unidades literarias que
hemos detectado en los relatos de aparicién oficial. Sin embargo,
no se trata sino de un relato de tipo privado.

d) Se puede llegar a concluir, con un alto grado de probabi-
lidad, que domina una estructura-tipo, por lo menos en un cierto
nivel de lectura: iniciativa, reconocimiento, misién.

Undnimemente los relatos evangélicos muestran que es Jesus
quien interviene con o en medio de gente que no lo esperaba.
La intencidn es clara: mostrar que la experiencia no es el resultado
de una invencién de los interesados, producida por una fe exacer-
bada o por una imaginacién desmandada. Esta presentacién co-
rresponde a la traduccién del verbo éphthé de la que hemos ha-
blado en el capitulo 2, «el Sefior fue visto», «se hizo ver», mejor
que «vi al Sefior». Asi se subraya el aspecto pasivo de las apari-
ciones; los relatos ponen de relieve que la iniciativa corresponde
al Resucitado.

La segunda caracteristica de los relatos es el tema del recono-
cimiento. Los discipulos descubren la identidad del ser que se les
impone: es este Jesds de Nazaret cuya vida y crucifixién han
conocido; el que murié vive. En adelante, como dice Lucas, toda
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la Escritura se recapitula y encuentra su sentido en Jestis. En él
se cumple la profecia. En cierto modo los discipulos ya no tienen
nada que esperar ni nada que ver en el futuro: todo se les ha dado
en el Resucitado.

El modo de este reconocimiento es progresivo: en el hombre
que viene a ellos, los discipulos ven en primer lugar un personaje
ordinario, un viajero (Lc 24,15-16; Jn 21,4), un hortelano
(Jn 20, 15), después «re-conocen» al Sefior. Este reconocimiento
es libre, ya que, segin el tema de la incredulidad, que pertenece
al conjunto de la tradicién evangélica (Mt 28, 17; fMc 16, 11.13-
14; Lc 24, 37-41; Jn 20, 25-29), hubieran podido negarse a creer.
En fin, a menudo la constatacidn es colectiva, facilitando con ello
el control mutuo, como lo insinda Pablo en su comentario al
credo de 1 Cor 15. Es probable que en la descripcién de este modo
de reconocimiento hubiese elaboracién literaria, bisqueda de una
expresién cada vez mds ajustada; sin embargo, no se puede atri-
buir el tema del reconocimiento a la apologética ni a la teologia.

Las apariciones no se reducen al simple reconocimiento «visual»
de aquel que anteriormente habfan conocido; también abren bajo
un aspecto «auditivo» la relacién al futuro que debe dominar en
adelante la existencia de los discipulos. Si bien, al reconocer al
Sefior, los discipulos anticipan la visién que serd el patrimonio
del cielo, también se les vuelve a poner en la condicién terrestre
de oyentes de la palabra. De hecho se vuelven hacia Jests de
Nazaret, hacia un pasado cuyo cumplimiento admiran en el Cristo
viviente pero también estdn invitados a mirar hacia el futuro en
el que deberin expresarse y desplegarse las riquezas del presente
que estd contenido en el Resucitado.

En primer lugar se encuentra la llamada a continuar la obra de
Jestis, la misién propiamente dicha, que hace posible la promesa
del Espiritu Santo o su don inmediato. La misién no es, por tan-
to, simple continuidad de la actividad prepascual de Jesds de Na-
zaret, sino asuncién y transfiguracién de esta obra por la presencia
y la actividad del Espiritu Santo.

Es interesante notar cémo el «ver» cumple el movimiento
apocaliptico que esbozaba el antiguo testamento haciéndolo refluir
sobre un hecho del pasado; exige, pues, el reajuste radical de la
actitud antigua. De acuerdo con la ensefianza de Jesis en el apo-
calipsis sindptico, ya no hay més signos que ver en el futuro; la
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mirada tiene que dirigirse al acontecimiento pasado, que es el
unico que da al futuro su sentido. En cuanto al «oir», prolonga
la religién de la palabra profética. La iglesia se constituye a partir
de la palabra.

Para mostrar la interaccién mutua o la circularidad dindmica
de los tres aspectos, tomemos un esquema temporal. Por su ini-
ciativa, que es la del mismo Dios, el Resucitado renueva sin cesar
el presente del discipulo, que entonces estd invitado a asumir el
pasado en la persona de Jesds de Nazaret, y éste le concede cons-
truir el futuro que es la iglesia.

Los relatos de aparicién oficial obedecen a esta estructura; esto
vale igualmente para los relatos de aparicién a las santas mujeres
y a Maria de Magdala, y para el de la aparicién a orillas del lago.
Se le. escapan el relato de la aparicién a los discipulos de Ematis
y el de Mt 28, 16-20, muy distinto. La existencia de estas excep-
ciones demuestra el cardcter compuesto, y, por ello, relativamente
tardio de la estructura; ciertamente es anterior a la redaccién de
los evangelios, pero deja entrever materiales preexistentes, que
pertenecen a un estadio todavia mds antiguo de la tradicién evan-
gélica. ’

2. Los elementos

Volvamos a los dos relatos de aparicién oficial segin Lc y
segtin Jn. Sin duda obedecen a una estructura comin, cuyo caric-
ter pre-evangélico acabamos de reconocer. Pero la excepcién cons-
tituida por el episodio de los discipulos de Emats invita a remon-
tarnos mds all4 de esta estructura, hasta las situaciones vitales que
han originado las primerisimas tradiciones. Es lo que va a con-
firmar el examen de los elementos que constituyen los relatos.

a) Los elementos de los dos relatos

Teniendo a la vista el cuadro de la pdgina 138, el lector se
da cuenta en seguida de que los elementos de las natraciones estdn
estrechamente emparentados. Sin embargo, la libertad con que son
utilizados demuestra la independencia mutua de ambos relatos.

Muy pronto fueron puestos en relacién. Lo muestra la trans-
misién del texto: los copistas, en dos ocasiones, han introducido
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en el pasaje de Lc palabras que son propiamente joaneas. El texto:
«Y les dijo: “Paz a vosotros”», da la impresién de haber sido
interpolado en Lc 24, 36b7; igualmente en 24,40 se encuentra
otro pasaje joaneo: «Y diciendo esto les mostré las manos y los
pies» 8. Lo que sugieren los diversos testigos de la tradicién
manuscrita lo hacen evidente las correspondencias verbales del texto:
los relatos de Lc y Jn no dependen uno del otro, sino de tradiciones
que les son comunes.

He aqui en primer lugar los elementos idénticos, es decir, lo
que es presentado en los mismos términos y con las mismas fun-
ciones. Las escenas ocurten el mismo dia y en el mismo lugar.
Ademds Jn presenta dos lucanismos: el verbo eszé para designar
la stbita venida de Jesis?® y la expresién «en medio de ellos»
(en 6 mesé) . ¢Puede depender Jn de Lc? Parece dificil, puesto
que Jn conoce un giro semejante en los casos en que Lc no ofrece
paralelo (Jn 20, 14; 21, 4). Hablar de una dependencia de Lc en
relacién a Jn, serfa desconocer que se trata de un término propio
de Lc. La presencia inesperada de Jesds estd por tanto relatada
en términos idénticos, aunque no en dependencia mutua de los
narradores.

Ciertos elementos tienen una funcién semejante, pero estin
expresados en términos diferentes. Por la expresién del Resucitado
— «Soy yo» — Lc descubre su intencién: subrayar el reconoci-

7 Se puede ver ahi una interpolacién. En efecto, aunque la mencién de
la paz sea familiar a Lucas (veinte veces por seis en Jn, cuatro en Mt, una en
Mc), la férmula «Paz a vosotros» es especificamente joanea (20,19.21.26).
Ademis, a diferencia de la presentacién de Jn, el don de la paz queda, segiin
Lucas, sin efecto.

8 Excelentemente atestiguado (incluso por P 45), este versiculo sin em-
bargo es tipicamente joaneo: fowto eipén (Jn 18,1.38; 20,14.20.22; 21i,19),
deiknynai. El hecho de que el conjunto del fragmento sea especificamente
lucano induce a pensar en una adicién proveniente de un copista que lefa
corrientemente el evangelio de Jn; ademds este versiculo no responde mds
que incompletamente a la orden de Jests.

9 El verbo esté es caracteristico de Lc para indicar no una descripcidn,
sino una accién (cf. Mt 12,46s; Jn 1, 35; 7,37), ordinariamente una apari-
cién repentina; se encuentra en los relatos de visiones (Le¢ 1, 11; Act 10, 30;
16,9), pero también en otras partes (Lc 5,1; 6,8; 8,44; 13,25; 24, 36).
En Jn este giro no se encuentra mds que en las tradiciones pascuales (20, 14;
21,4); aqui se encuentra precedida del verbo: «llegé» (20, 19.26).

La expresién «en medio de» en (26) mesé es también tipicamente
lucana: Mt (4 veces), Mc (2), Lc (7), Jn (2 veces en la pericopa de la mujer
adiltera), Pablo (5), Ap (7). Para eis (20) meson: 0/2/3/2/0. Hay ahi tam-
bién un lucanismo.
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miento de Jests de Nazaret. Jn indica su propésito por el modo
como inmediatamente Jesds da su paz y muestra sus manos y su
costado. Pero con la invitacién a ver y tocar, Lc y Jn quieren
ambos demostrar la identidad del que se aparece. Finalmente, a
pesar de estar expresada de una forma diferente, la misién con-
cierne a la misma realidad: el perdén de los pecados y el don del
Espiritu. Estos ultimos elementos no reclaman una dependencia
mutua, sino que suponen la dependencia comiin de una tradicién
semejante.

Ciertos términos idénticos tienen, en fin, una funcién dife-
rente. El miedo de los discipulos se debe segiin Lc a la misma
aparicién, y segiin Jn es causado por los judios. El mostrar las
manos y los pies (o el costado) tiene por funcién ya asegurar la
identidad de Jesds (Jn) ya hacer ver su realidad (Lc). La fe y la
alegria tampoco tienen la misma funcién: en Lc la incredulidad
tiene que ser superada y sin embargo se mezcla con la alegtia;
en Jn el reconocimiento es inmediato y la incredulidad se traspasa
por entero a Tomds y la alegria es plena y sin tacha.

Como ‘en numerosos casos de la tradicién sinéptica, por ejem-
plo en la pardbola de los invitados a las bodas (Mt 22, 1-14; Lc
14, 16-24), las semejanzas y las diferencias entre los dos relatos
muestran que hay en su fuente una tradicién comin. De ella se
puede proponer la reconstruccién siguiente:

Jesuis aparece ante los discipulos teunidos.

Se pone alli sibitamente en medio de ellos.
Les ensefia las manos y los pies (o el costado).
Ellos no acaban de creerlo.

Finalmente los discipulos se alegran.

A este fondo comiin se ha venido a afiadir otra tradicién me-
nos definida acerca de la misién confiada a los discipulos.

b) Elementos comunes a Lc y a los otros relatos

En la investigacién precedente nos hemos limitado a los ele-
mentos comunes a Lc y a Jn. ¢Pero es preciso atribuir los otros
elementos a cada evangelista? Esto serfa ir muy deprisa. Es posi-
ble, en efecto, mostrar el cardcter tradicional de tal o cual de esos
elementos, en particular el estilo epifdnico y el tema singular de
la comida.
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Confrontado con el relato de la marcha sobre el agua (Mt 14
= Mc 6 = Jn 6), el género literario de la cristofania de Lc apa-
rece con mds claridad ..

Le 24 . Mt14=Mcé6=7né
* sobresaltados y asustados Mt 26 : se pusieron a gritar de miedo
creian (edokoun) (Jn 19)
ver (thedbrein) un espiritu Mc 49 : creyeron que era {un fantas-
(fantasma) ma)
# s Por qué estdis tutbados IJn 19 : vieron (thebrousin) a Jesis
(tetaragmenoi)? Mt 26= Mc 50: se turbaron
* :Soy yo mismo! (etarachthésan)

Mt 27= Mc 50 = Jn 20: {Soy yo
mismo!

Tal acumulacién de semejanzas en los términos y en la situa-
cién de los discipulos inclina a reconocer, no una dependencia
mutua de los relatos, sino, de nuevo, una interferencia de motivos
preexistentes. El conjunto depende del género «epifdnico» %, en
el cual un ser que pertenece a otro mundo se manifiesta a los
hombres, tranquilizindoles y luego haciéndoles comprobar la rea-
lidad de Ia aparicién maravillosa.

Sin embargo, esta confrontacién no nos permite afirmar que
Lc haya utilizado una fuente. La comparacién con los relatos de
Emaiis y del lago de Tiberiades nos lleva a reconocer la existen-
cia de un tema tradicional.

<Lc 24 Jn21

* £l se puso (esté) en medio de ellos.  * Jesds se puso (eszé) en la orilla.
“ ¢Tenéis aqui algo de comer 5 ¢No tendrfais algo de comer
(brésimon)? (prosphagion)?
2 Le ofrecieron parte de un pez asado.  *° Traed algunos de los peces que aca-
cf. 24,30 (Emats): tomé el pan, lo bdis de pescar.
partié y se lo iba dando 1 Viene Jesds, toma el pan

y se lo da,

de igual modo el pez.

Espontdneamente se dird que Jests en dos ocasiones ha com-
partido la comida de los discipulos, una vez en Jerusalén y la

11 No mencionamos los dos pasajes que parecen interpolados: «Yo soy,
no temdis» (24, 36b; cf. Mt 14,27 = Mc 6,50 = Jn 6,20) y en 24,37 se
lee «fantasma» (cf. Mt 14,26 = Mc 6, 49) en vez de «espiritu».

12 Cf. E. Pax, Epiphaneia (1955).
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otra a orillas del lago. Desde el punto de vista de los aconteci-
mientos la cosa no es imposible. Pero desde el punto de vista
literatio la critica distingue ahi mds bien, sin poder precisar los
detalles, una tradicién que muestra al Resucitado comiendo con
sus discipulos. Por lo demds, esta tradicién reaparece en varios
pasajes. Asi en el final de Marcos se dice que Jesis «estando a
la mesa los Once discipulos, se les aparecié» (fMc 16, 14); igual-
mente, seglin Lucas, la dltima aparicién de Jesds tuvo lugar «mien-
tras estaba comiendo con ellos» (Act 1, 4) %, Pedro, en fin, resu-
me el contacto que los discipulos tuvieron con el Resucitado de-
clarando que «Dios... le concedié la gracia de aparecerse... a
nosotros que comimos y bebimos con él después que resucité de
entre los muertos» (Act 10, 40-41).

. Ante la variedad de estos testimonios se puede concluir la
existencia de una tradicién bastante firme. M4s adn, excepto las
apariciones a las santas mujeres, todos los relatos presentan a la
comunidad disponiéndose a comer cuando tiene lugar la visita del
Resucitado. Este dato nos va a permitir precisar los medios am-
bientes en que han podido formarse.

3. Los medios ambientes

La dltima afirmacién nos induce a proponer como uno de los
medios ambientes en que se formaron los relatos de aparicién el
medio litdrgico; y mds concretamente, la cena eucaristica. Jn lo
sugiere al datar la aparicién en el primer dia de la semana y en
su octava. Mds concretamente segiin Lc, se trata de la «fraccién
del pan», término técnico para designar la eucaristia (1 Cor 10,
16; Act 2,42.46; 20,7.11)"; en el relato de Emads esta escena
constituye incluso el punto final de la aparicién, ya que fue en ese
momento cuando «se abrieron sus ojos y le reconocieron» (Lc¢ 24,
30-31). En el capitulo 9 mostraremos que el relato lucano no
intenta ser de tipo biogrifico: es un relato catequético que quiere
exponer cémo los que no han visto al Resucitado pueden a su
vez reconocetle.

13 Segin la traduccién mds probable del término: «compartir la sal».
Cf. W. BAUER, Worterbuch (51958), col. 1.552.

14 Véase el articulo muy sugestivo de M. KeuL, Eucharistie und Aufer-
stebung. Zur Deutung der Ostererscheinungen beim Mabl, GL (1970) 90-125.
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En el relato de la aparicién a orillas del lago de Tiberiades, la
comida ya estd preparada por el misterioso viajero: «Al saltar a
tierra, ven que habia unas brasas, un pez sobre ellas y pan»
(Jn 21,9). Y Jests previamente no toma nada de los ciento cin-
cuenta y tres peces que los discipulos acaban de pescar, sino que
«toma el pan y se lo da; y de igual modo el pez» (21, 13). Note-
mos finalmente que esta Gltima accién se introduce con la mencién
cldsica: «Se presenté Jests...» (cf. 20,19.24.26), alusién a la
«venida» solemne del Sefior (cf. 14, 13.18.28; 21, 23). Como en
el episodio de la multiplicacién de los panes y en el discurso so-
bre el pan de vida (Jn 6, 1-66, especialmente 6, 11), Jn ofrece en
este texto un relato cuya inteligencia resulta eucaristica para el
creyente .,

En este trasfondo las frecuentes menciones de la comida sugie-
ren que muy probablemente la liturgia eucaristica fue la ocasién
del encuentro del Resucitado con los discipulos. ¢Eran ya euca-
risticas estas comidas hechas en comtn, o se hicieron eucaristicas
a causa de la venida del Resucitado? Es dificil tomar una postura
a este respecto; parece mds verosimil que originalmente las asam-
bleas no fueron debidas sino a la fidelidad atn viva al recuerdo
de Jesds de Nazaret y que las apariciones de Cristo transformaron
este recuerdo en realidad pascual.

Los detalles indicados a propésito de estas comidas muestran
ademids que la tradicién, antes de ser incorporada por los evangelis-
tas, fue transmitida en im4genes bajo la forma de relatos populares.
Se intentaba contar cémo se habia hecho el reconocimiento de
Aquel que vivia més alld de la muerte. Ficilmente estos relatos
se volvian apologéticos por el hecho de que ciertos detalles se
destinaban a probar la realidad del cuerpo del Resucitado. Esta
tendencia se desarrollard y acabard en una literatura apécrifa. Asi
en un texto de comienzos del siglo 11 los discipulos no solamente
son invitados a tocar el cuerpo del Sefior, sino que de hecho lo
tocan (cosa que los evangelios nunca dicen): «Pues nosotros lo
hemos tocado a fin de reconocer que verdaderamente habia resuci-
tado en la carne» ¥, del mismo modo que ya en el afio 110 Ignacio
de Antioqufa escribia a los de Esmirna: «Y tan pronto como le

15 Véase nuestro articulo Le mystére du pain de vie (Jean VI): RSR
46 (1958) 481-523.
16 Carta de los Apdstoles, 23.
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tocaron, creyeron, y se apropiaron de su carne y de su espiritu»'’.
Con esto aparece claramente que, sustraidos a la estructura-tipo,
los relatos quedaban entregados a la imaginacién piadosa .

Un tercer medio ambiente que se puede llamar catequético, se
afana por mostrar en las apariciones del Resucitado la fundacién
de Ia iglesia. Las expresiones de misién remontan a ese medio.
Apenas si es posible restituir el tenor primitivo de estas expre-
siones, puesto que se nos presentan de formas muy diferentes.
Lo seguro es que reflejan la fe de la iglesia naciente. Remisién
de los pecados, bautismo, argumento escrituristico, son otros tan-
tos temas que se reconocen continuamente en los Hechos de los
Apéstoles y en los fragmentos litdrgicos antiguos.

No hay que disociar demasiado estos medios como si exis-
tiesen independientemente. También se podria hablar de diversas
«funciones» en la iglesia. Pero esta determinacién en todo caso
permite percibir mejor cdmo los relatos se han ido formando
progresivamente. Al comienzo existe un medio eucaristico, con
acentuacién méds o menos matcada del aspecto apologético o de
la tendencia popular. A continuacién una estructura-tipo, inicia-
tiva, reconocimiento, misién, permite ensamblar los diversos datos
y preparar la redaccién de los evangelios. Tales son las caracteris-
ticas del tipo Jerusalén en su elaboracién progresiva. Nos queda
por descubrir un relato cuya factura es originariamente muy dife-
rente de las precedentes.

II
EL TIPO GALILEA

1. El relato de Mt 28, 16-20

Guiados por el estudio de las afirmaciones de la fe naciente,
y sobre todo después de haber reconocido la existencia de un
esquema de pensamiento que diferfa del de la «resurreccién» y
que provenia de la tradicién de Cristo exaltado a la gloria, se nos

17 Tenacio bE ANTIOQUIA, A los de Esmirna, 3, 2.

18 Asi, segln el Evangelio a los Hebreos, el Resucitado da el sudario al
sirviente del sumo sacerdote, después se aparece a Santiago y le dice: «her-
mano, come tu pan, ya que el Hijo del hombre se ha despertado de entre
los que duermen»: JERONIMO, De viris ill., 2.
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invita a considerar mds de cerca el relato de aparicién que cierra
el evangelio en Mt:

® Por su parte, los once discipulos marcharon a Galilea, al monte que
Jestis les habia indicado. ** Y al verle se postraron; algunos, sin em-
bargo, dudaron. ** Jesiis se acercé a ellos y les hablé asi: «Me ha sido
dado todo poder en el cieloy en la tierra. ** Id, pues, y haced discipu-
los a todas las gentes bautizdndolas en el nombre del Padre y del Hijo
y del Espiritu Santo, ®y ensefidndoles a guardar todo lo que yo os
he mandado. Y (sabed que) yo estoy con vosotros todos los dias hasta
el fin del mundo».

Confrontado con el tipo Jerusalén, el relato parece a primera
vista construido sobre el mismo esquema: prosternacién, duda,
misién. Pero mirdndolo mds de cerca, uno se da cuenta de que
faltan algunos elementos de la estructura Jerusalén.

Ciertamente la iniciativa proviene del Resucitado que cité a
los Once; pero no se puede decir que su presencia sea inesperada
y sotprenda a los discipulos; al contrario, con toda naturalidad
«al verle se postraron». Incluso es sorprendente que se proster-
nen antes de que Jests se haya acercado a ellos. Ningin saludo,
ninguna invitacién a que no tengan miedo. Si hay iniciativa, ¢aca-
so se puede ver ah{ el tipo Jerusalén?

¢Es propiamente reconocimiento el hecho de prosternarse?
Podria establecerse esta equivalencia si, inmediatamente después,
no se hiciera mencién de la duda. La secuencia normal se encuen-
tra aqui invertida: la duda sigue a la adoracién, en vez de prece-
derla. La cosa es tanto més sorprendente cuanto que,.al contra-
rio del tipo Jerusalén, la duda no tiene, por consiguiente, la fun-
cién de inducir a Jests a que demuestre su identidad o dé prue-
bas de su corporeidad; la duda queda ahi, sin funcién aparente,
ya que el texto no expresa que a continuacién haya sido superada.
Todo sucede como si fuese un cuerpo extraiio dentro del relato.
Finalmente tampoco es ficil precisar quiénes son los que llegan a
dudar. La expresién griega es muy dificil de traducir: indica cier-
tamente una duda actual y no, como a veces se la traduce, una
duda pasada («los que habian dudado»), ya que el aoristo no puede
equivaler a un pluscuamperfecto *. ¢Quién, pues, se pone a dudar

19 A pesar de Jerénimo y M. J. Lagrange, pues este aoristo estd préximo
a otro aotisto.
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inmediatamente? Ya que no se puede pensar mds que en los
Once ®, ¢se saca de ahi que su grupo estaba formado por creyen-
tes e incrédulos? Ciertos criticos creen que todos se postran, pero
algunos con una fe vacilante e incierta ?'. Sin embargo, la dificul-
tad permanece: Mateo no dice que estas dudas se acabaran. Ahora
bien, los testigos de la resurreccién ¢podrian tener una fe inferior
a la del méds pequefio de los discipulos que debe «creer sin vaci-
lar» (21,21)? He aqui una buena reconstruccién de la génesis
del texto: «Como Lucas, Mateo no quiere contar sino una apari-
cién a los Once. Sabe que éstos han comenzado por dudar...
Le hace falta, pues, mencionar esta duda al comienzo de su tnico
relato» 2. Sin embargo, aun después de esta explicacién, no se
comprende por qué Mateo no menciona el final de la duda: nada
nos autoriza a decir que la fe de los discipulos acabase sin fallas.
En nuestra opinién este versiculo ha llegado a sobreafiadirse a
una tradicién que no hacia mencién alguna de la duda y con
razén: no estaba centrada en el tema del reconocimiento en la fe,
tema fundamental segtin el tipo Jerusalén.

Si faltan en este relato la presencia inesperada y el reconoci-
miento, en cambio la misién cobra un relieve extraordinario y
se convierte claramente en lo esencial del pasaje. Mientras que
en el tipo Jerusalén las palabras de misidén constituyen un tercer
elemento, afiadido a los relatos de aparicién y reconocimiento en
orden a formar la estructura que hemos reconocido, aquf las expre-
siones de misién han atraido hacia sf un cuadro de aparicién
evangélica, sin llegar por ello a constituir asi una estructura.
En suma, para apreciar exactamente el relato de Mateo hay que
buscar en otra parte su género literario.

El antiguo testamento conoce encuentros de Yahvé con hom-
bres a quienes confia una misién; se puede desprender un estereo-
tipo de estos relatos de vocacién-misién, de los cuales he aquf un
ejemplo.

2 En todo caso no se le puede atribuir a Mt esta hipétesis.

2 Como en ciertas teofanias (Gén 18,12; Jue 6,11-24; 13,820), cf.
E. LouMever, Mz, Gottingen 1956, 415.

2 A, GEORGE, Les récits... (1969), 89.
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Exodo 3 Jeremias 1 Mateo 28

PRESENTACION  Dios dice: Yo soy el ° Antes de haberte ¥ Todo poder...
Dios de tu padre formado te conocia. ..
(reaccién de Moisés) (reaccién de Jeremias)
MISION ©Vete que te envio ?Adondequiera que *Id...
al Faraén para gue yo te envie irds...
saques a mi pueblo
de Egipto (reaccién (reaccidén de Jeremias)
de Moisés)
PROMESA 2 Yo estaré contigo #Yo estoy contigo * Yo estoy
con vosotros

La estructura del relato de Mateo parece calcada en la de los
relatos de vocacién del antiguo testamento. De ordinario intentan
asegurar la presencia de Dios junto a su elegido, y aqui la de Jests
junto a los Once.

Si bien no hay reaccién de parte de los discipulos, esto puede
provenir del hecho de que la aparicién se dirija a un grupo; de
todas formas se mantiene el esquema. Examinemos sus elementos.

¢Quién se presenta? Ya no Yahvé, sino Jesds. El expone su
nueva situacién utilizando aparentemente las palabras de la profe-
cia de Daniel:

Y he aqui que en las nubes del cielo venia como un Hijo de hombre.
A €4 se le dio imperio, honor y reino,
y todos los pueblos, naciones y lenguas le sirvieron.

(Dan 7, 13-14)

Pero esta semejanza no es mds que superficial. La palabra del
Resucitado no se limita a cumplir la profecia de Daniel: en ésta
no se trata ni de cielo y tierra, ni de misién. Asimismo, para dar
cuenta de la palabra conviene encontrarle un doble origen. En este
ser que aparece es preciso ver al Hijo del hombre anunciado por
Jests en términos que asocian Dan 7, 14 con el Sal 110, 1: «Y yo
os declaro que a partir de ahora veréis al Hijo del hombre sen-
tado a la diestra del Poder y venir sobre las nubes del cielo»
(Mt 26, 64). Ademis, hay que escuchar la fe que la iglesia pro-
clama en el Sefior exaltado al cielo. De hecho aqui reencontramos
el lenguaje de las confesiones y de los himnos examinado en el
capitulo 2. Jesis aparece en la omnipotencia del Sefior glorificado.
Si el tipo Jerusalén traspone bajo la forma de relato las confesio-
nes de fe en Cristo resucitado, aqui el texto mds bien traduce los
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himnos al Sefior elevado a la gloria. Pero esta gloria, en razén del
contexto evangélico, no se manifiesta del modo cldsico en la apo-
caliptica — por ejemplo, cuando el Hijo del hombre aparece res-
plandeciente al vidente de Patmos (Ap 1, 12-18; cf. Dan 10, 4.12)
y provoca el miedo que es de rigor en tal situacién —, sino sola-
mente por la majestad del discurso. Epn efecto, estas primeras
palabras tienen por funcién, no la de identificar a Jestis (tipo Je-
rusalén) ni mostrar su gloria (género apocaliptico), sino dar auto-
ridad a la misién que va a ser encomendada.

La misién confiada, a diferencia de la presentacién, ofrece nu-
merosos puntos de contacto con la del tipo Jerusalén. Cristo toda-
via habla como antes: «Id» (cf. 9,13; 10,6; 11,4), luego les
ordena cosas equivalentes a las que dice segin Lc: «Seréis mis
testigos», o segin Jn: «Como el Padre me envid, también yo os
envio»; asi en Mt: «Haced discipulos a todas las gentes». El bau-
tismo corresponde a la «remisién de los pecados». La misién que
él encomienda es aquella de que tiene conciencia la iglesia primi-
tiva, no como durante la vida terrestre de Jesis respecto a solos
los judios (Mt 10, 5-6; 15,24), ni siquiera respecto a los no-
judios (Dan 7), sino dirigida al conjunto de los hombres (Mt 24,
9.14; 25,32). Este universalismo es el resultado de una lenta
toma de conciencia de la iglesia.

La presencia, presencia del Espiritu Santo, prometida (Lc) o
dada (Jn), que se encuentra en los tres evangelistas, se hace aqui
presencia de Jesis en persona (Mt). El Emmanuel, nombre del
nifio predestinado (Mt 1, 23), es ahora realidad vivida hasta el
fin de los tiempos: él estard no «junto a», sino «con» los suyos.

Estas observaciones llevan a preguntarse si el relato de Mt
puede todavia llamarse «aparicién», por lo menos si calificamos
asi los bteves encuentros del Resucitado en el transcurso de los
cuales el Sefior se hace reconocer familiarmente y confiere una
misién; parece entonces que, para llegar a sus discipulos, Jests
permanece en supervivencia temporal sin ninguna apariencia de
gloria. Al contrario, en Mt 28, 16-20, se trata de una irrupcién
sibita del Sefior que impone su presencia y da sus 6rdenes. Nin-
guna condescendencia, sino la autoridad del Sefior que dirige en
adelante la historia de los hombres. Resulta claro que no podemos
equiparar las dos tradiciones y que el tipo Galilea es original.
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2. Los presupuestos del relato de Mt

Lo que distingue sustancialmente el relato de Mateo de los
relatos del tipo Jerusalén es, sin duda, la diferencia de estructura;
pero en el fondo estd subyacente otra cristologia, otra concepcién
de la historia. Al proyectarse en el relato, las categorias que he-
mos analizado en los dos primeros capitulos revelan su alcance;
un breve sondeo nos ayudari a captar mejor la importancia del
esquema exaltacién en la comprensién de las apariciones de Jesis,
que salié vencedor de la muerte.

Las concepciones de la historia en el antiguo testamento son
diversas, segin que se trate de escritos proféticos o apocalipticos.
En una primera aproximacién se puede decit que la categoria
«resurreccién de los muertos», aunque apocaliptica en cuanto se
refiere al fin de los tiempos, pertenece a la estructura del pensa-
miento profético, mientras que la categoria «exaltacién» depende
de un esquema a-histdrico.

Segtin el esquema profético, caracterizado por una cierta cate-
goria de tiempo, o se anuncia el hecho que va a suceder, o el
hecho actual cumple la profecfa: al triunfar de la muerte, Jestds
pone punto final, «escatolégico», a la larga espera de Israel, aun-
que proyectindola mds viva hacia la parusia: en su persona se
cumple el destino del pueblo elegido. Que Jests se muestre vi-
viente a sus discipulos y éstos reconozcan la accién de Dios en él:
a partir de este acto decisivo de Dios un eén sucede al anterior.
Momentineamente detenida, la historia puede reemprender su
curso, o mejor atin, recomenzar de un modo nuevo, esto es, refi-
riéndose siempre a ese instante del pasado que vio a Jesids resu-
citar de entre los muertos; y ella puede proseguir gracias al Espi-
ritu Santo que envia aquel que resucité de la muerte. El sefiorio
de Jests y la salvacién de los hombres son las consecuencias del
acto divino, definitivo; las riquezas contenidas y alin no explici-
tadas del hecho puntual, dnico, se proyectan sobre un plano hori-
zontal en una secuencia histérica. As{ son «recuperados» los valo-
res de misterio que caracterizan el hecho pascual: aquellas riquezas
se inscriben en el tiempo y se despliegan ocupando cada una su
propio puesto.
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Segln el esquema a-histérico el escritor se sitda deliberada-
mente al fin de los tiempos y, basdndose en el conocimiento tota-
lizante que posee, se esfuerza por manifestar las riquezas miste-
riosas del presente, no ya como consecuencias de una accién tem-
poral de Dios, sino como dimensiones ocultas en el presente. Su
perspectiva no es propiamente temporal, ni siquiera terrestre, sino
eterna y celeste. Mds bien revela la profundidad permanente de
lo histdrico, que se abte a las consecuencias que se muestran en
el curso de la historia. De esta forma el Apocalipsis de Juan no
describe los reinos del futuro y es vano intentar poner nombres,
fechas o épocas a las figuras que describe; éstas revelan la pro-
fundidad de la historia, las categorias de la historia de la salvacién,
sus actores. Es un discernir, un descubrir lo eterno en el tiempo.
Este ejemplo muestra el peligro que hay de confundir los géneros:
el apocalipsis no es la profecia.

Una determinada cristologia es caracteristica del relato de
Mateo: Jestds tuvo acceso al mundo superior y definitivo. En Jesds
resucitado Mt hace reconocer al Hijo del hombre gloriosamente
establecido en el mundo definitivo gobernando la historia de los
hombres. Viene a manifestarse a sus discipulos para conferitles
de una sola vez la misién que él mismo les asegura que llevarin
a término. En esta perspectiva no se espera el retorno del Hijo
del hombre: sigue ahi con nosotros. ¢Podria haber aqui lugar para
un segundo libro como los Hechos de los Apdstoles, o para una
«era del Espiritu Santo»? Jests el Sefior lo ocupa todo. Tampoco
hay necesidad ya de ascensién para expresar la separacién de entre
los hombres: la exaltacién, por el contrario, requiere que se mani-
fieste una nueva presencia entte los hombres.

De aqui se sigue que puede existir otro tipo de cristofania.
Lucas nos pone en la pista cuando, para describir la aparicién a
Saulo en el camino de Damasco, transforma el esquema cldsico;
mantiene, es cierto, un breve didlogo en el que se encuentra el
equivalente del «reconocimiento»; pero, este reconocimiento no
se refiere ya a Jests de Nazaret, sino a la iglesia. Lo esencial es la
misién y la promesa de la asistencia de Jesds. Ahi estd el tipo
epifdnico, andlogo al que caracteriza el relato de Mateo, excepto
que en este dltimo ni siquiera hay fenémenos gloriosos en el curso
de la aparicién. Pablo, en las alusiones que hace a su encuentro
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con Cristo, es ain més categérico: de él no retiene mis que la
misién que sigue a la iniciativa tomada por el Sefior glorificado.

Otros ejemplos se encuentran en las escasas apariciones del
Hijo del hombre, con la diferencia de que éstas no incluyen nin-
guna misién. Se asemejan a las apariciones de tipo epifénico,
repentinas intervenciones o encuentros del Sefior glorificado que
no toma los rasgos de un hombre de esta tierra. Asf el Hijo del
hombre se muestra a Esteban moribundo (Act 7, 55-56); de acuer-
do con la profecia de Daniel (aunque no con el Sal 110) el Hijo
del hombre estd en pie, quizds a fin de testimoniar a favor del
que acaba de dar testimonio de él. Asi también a Juan de Patmos
(Ap 1, 12-16) se le aparece el Sefior, como en una grandiosa teo-
fanfa, bajo los rasgos del Viviente que guarda la llave del sheol
(1, 17-18).

¢Se trata ain de una aparicién en sentido cldsico (Jerusalén)?
El vocabulario de la «resurreccién» ha desaparecido. Ya no hay
huellas de la familiaridad que caracteriza esos relatos. Es la repen-
tina irrupcién en el presente del Sefior glorioso.

' I
CONFRONTACION DE LOS DOS TIPOS

Las diferencias de perspectiva y de lenguaje que acabamos de
poner de relieve no comprometen la profunda unidad del mensaje
pascual. Todos los evangelistas muestran en la aparicién del Resu-
citado el coronamiento de la existencia y de la obra de Jesus, es
decir, la inauguracién, mediante su muerte, del tiempo de la
iglesia. Las apariciones tienen todas como fin fundar la iglesia.
Sin embargo, sus relatos se dividen en dos tipos que no se pueden
reducir uno al otro sin violencia. Es interesante confrontarlos
una vez mds de forma sistemdtica, ya que corresponden a dos
esquemas de pensamiento que manifiestan las afirmaciones de la
fe naciente.
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1. Dos tipos originales de presentacion
del Resucitado

La diferencia entre Mt y los otros evangelistas no ha dejado
de intrigar a los exegetas, que la han explicado de diversas for-
mas. Las més de las veces los dos tipos han sido reducidos a una
sola tradicién.

@) Mis corrientemente se coloca el tipo Jerusalén en el ori-
gen del tipo Galilea. «Tantas coincidencias sugieren la existencia,
en el origen de ambos relatos, si no de una fuente (los contactos
vetbales son demasiados escasos), al menos de una tradicién co-
min». Las coincidencias se limitan, sin embargo, a esto: la apari-
cién cierra el evangelio; presenta el contenido de esta experiencia
con algunas palabras solemnes de. Jesis, Sefior mesidnico que
funda la misién universal. No obstante, hay que reconocer que Mt
no define igualmente el sefiorio de Cristo. He aqui, pues, en qué
consistirfa esta tradicién: «Aparicién a los Once, duda de éstos,
conviccién de la realidad del Resucitado, conexién entre la visién
y la misién» 2. Pero del andlisis sumario que hemos hecho parece
resultar que Mt, por lo menos el relato que estd subyacente, escapa
de hecho a esta tradicién: ni la duda ni la comprobacién de reali-
dad son parte integrante de su presentacion.

b) A la inversa, Ph. Seidensticker, a quien mucho debemos,
cree que el tipo galilea es m4s antiguo, al paso que el jerosalimitano
«traduce» el tipo galilea 2. He aqui cuil seria la génesis del tipo
Jetusalén.

El ambiente de Jerusalén habrfa suplantado poco a poco el
ambiente de Galilea. Es claro que Lc sitdia artificialmente en Jeru-
salén la aparicién a los Once: lo hemos dicho ya mds arriba. Esta
localizacién se explica por el papel prevalente de la ciudad santa
y por el de la iglesia-madre. La «salvacién viene de Sién» (Sal
137; 110,2; Is 2, 3; cf. Rom 11, 26). «Mira que viene tu Salva-
dor» (Is 62, 11). En Jerusalén es donde los acontecimientos sal-
vadores deben encontrar su cumplimiento. He ahi lo que Lucas
ha sistematizado (Lc 24, 47; Act 1, 8) segiin una tendencia que

23 A. GEORGE, Les récits... (1969), 93.
24 PH. SEIDENSTICKER, Auferstebung (1969), 67-75.
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ya estaba presente en Pablo (Rom 15, 19) y que Juan ha condu-
cido a su punto 4lgido.

La tradicién galilea marcaba el fin de la historia con la mani-
festacién del Hijo del hombre exaltado al cielo. Ahora bien, la
iglesia debia hacer frente al problema de la historia que continda
después de pascua. Si uno se hubiera contentado con la presenta-
cién galilea no habria podido resolver correctamente el problema
asi planteado. Por el contrario, la categoria «resurreccién de los
muertos» permitia situar en el pasado el acontecimiento pascual y
en el futuro el acontecimiento de nuestra propia resurreccién. La
categoria resurreccién habria «traducido» la categoria exaltacién.

A partir de ahi la predicacién podia presentar en una sucesién
de acontecimientos los diversos aspectos del misterio pascual.
Lucas es el que ha seguido mds limpiamente este esquema, como
expondremos en el estudio que se le dedicar.

Estas reflexiones son interesantes para captar c¢émo el tipo
Jetusalén ha acabado por dominar la tradicién evangélica. Sin em-
bargo, no bastan para demostrar que el tipo Jerusalén no es mds
que la traduccién del tipo Galilea.

Por tanto creemos que los dos tipos Jerusalén y Galilea no
pueden originarse uno del otro. Por lo demds corresponden a
esos dos tipos de cristologia que parecen haber existido desde los
origenes de la fe cristiana: la cristologfa de Cristo resucitado, la
cristologia del Sefior exaltado... Pero la dificultad relativa con
que se logra restaurar la existencia de la cristologia de la exalta-
cién ® demuestra que el tipo Jerusalén absorbié de algén modo
el tipo Galilea. El relato de Mateo es un excelente testigo de ello:
la secuencia Jerusalén cubre el conjunto del relato, mientras que
de la tradicién galilea no queda mds que la localizacién.

2. El tipo Jerusalén prevalece
Si nos hemos detenido para dejar en claro el tipo Galilea, no
es porque deploremos secretamente que la tradicién haya acabado

por adherirse definitivamente al tipo Jerusalén; adoptar tal acti-
tud serfa cerrarse a la lectura de los relatos evangélicos. Antes de

5 W. THUsING, Erbohungsvorstellung (1967).
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exponer la funcién que puede desempefiar el tipo Galilea, haga-
mos ver el valor y los inconvenientes del tipo Jerusalén.

La resurreccién se concibe como el resurgir, el despertar de
la muerte, y méis especialmente como el salir del sepulcro. Ese
hombre se muestra viviente a sus discipulos. Se le ve desplazarse
sobre la tierra como cualquier hombte, sin estar por otra parte
sujeto a la condicién mortal; no se le reconoce de inmediato (Lc
24,16,31; Jn 20,19, 26); se espera de él que pruebe que no
es ni un «espiritu» (Lc 24, 37) ni un dngel (Act 23, 8-9). Sus lla-
gas permiten verificar su identidad o incluso su corporeidad.
Finalmente Jesis se separa de sus discipulos en el momento sefia-
lado, cuando han sido proporcionadas pruebas suficientes para
alejar toda duda.

Esta presentacién de tipo biogrifico tiene la indiscutible ven-
taja de permitir, como quien dice, palpar al Resucitado, de suerte
que ya no se pueda dudar razonablemente de la realidad de la
resurreccién. Serfa un error ver ahi un artificio de lenguaje y no
la expresién misma de la experiencia apostdlica; los detalles de
los relatos valen a condicién de que sean situados en lo que unifica
el tipo Jerusalén, es decir, el triple esquema: iniciativa, recono-
cimiento y misién. Gracias a €l es la existencia cristiana por en-
tero la que puede configurarse con la de Cristo. Por la iniciativa
del Resucitado el creyente es preservado de la ilusién; al reco-
nocer a Jestds de Nazaret, ya no puede entregarse a una actividad
que tienda a separarse de toda referencia a la historia pasada;
por la misién se guarda de afincarse en el tiempo pasado y se
orienta hacia la construccién del mundo en la fe en Cristo. Bien
comprendido, el tipo Jerusalén es una leccién permanente para el
creyente: basta leer correctamente el evangelio.

Sin embargo, estas innegables ventajas estdn contrapesadas por
riesgos no menos ciertos. En efecto, viendo cémo el Resucitado
continda de alguna manera una existencia que, fuera de los aspec-
tos sorprendentes que presenta, es idéntica a la nuestra, se corre
el riesgo de identificar la resurreccién con una supetvivencia.
Subsiste — es cierto — la ruptura representada por la ascensién,
pero para caer en el riesgo de hacer del periodo de las aparicio-
nes una época con entidad propia, una edad de oro respecto a la
cual nuestro tiempo no tiene apenas sentido.

El tipo Galilea permite no reducir al Resucitado a la condicién
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de superviviente y no limitar su presencia a contactos de orden
fisico. Apoyéndose directamente sobre el sefiorio de Jests, des-
cribe el encuentro fundamental y fundador de la iglesia bajo la
forma de una irrupcién gratuita y definitiva de aquel que estd
entronizado en el cielo. El correctivo aportado a la presencia
familiar del Resucitado entre sus discipulos no proviene tan sélo
de fenémenos extraordinarios, sino del mismo ser de Jesds, Sefior
en la gloria. No se trata simplemente de un periodo de cuarenta
dias, sino de una nueva era, caracterizada por una presencia de
un tipo nuevo: Emmanuel.

También este lenguaje tiene sus inconvenientes, y esto se ad-
vierte inmediatamente por el hecho de que ha sido suplantado por
el lenguaje de tipo biogrifico. Al no preocuparse por situar en un
lapso de tiempo determinado las apariciones de Jesis, corre el
riesgo de abolir la distancia que separa de hecho el tiempo privi-
legiado de la resurreccién y el tiempo de la iglesia. ¢Qué diferen-
cia existe entre la aparicién oficial a los Once y las manifestacio-
nes posteriores a Saulo de Tarso o a los «misticos»? La relacién
a Jesds de Nazaret tiende a ser absorbida por la relacién a la
iglesia, y la visién global que hemos intentado adquirit a partir
del tipo Jerusalén corre el riesgo de quedar truncada.

Por lo tanto, los dos lenguajes deben ser tomados en su tota-
lidad. A primera vista uno dudaria de mezclatlos, lo que tenderia
a desnaturalizarlos. Sin embargo, en su 1ltimo estadio la tradicién
evangélica ha adoptado esta postura: no ha temido subordinatlo
todo a la presentacién del tipo Jerusalén. Hoy dia el lector debe
proceder de la misma manera. Siendo consciente del tipo Galilea,
m4s ficilmente sabrd ver en el caminante o en el que comparte
la misma mesa algo distinto a un individuo devuelto a la vida te-
rrestre: al Sefior exaltado a la gloria.



6
EN EL SEPULCRO DE JESUS

]_:s cuatro evangelios undnimemente prologan los relatos de
aparicién del Resucitado resefiando los episodios que ocu-
rrieron en el sepulcro: el primer dia de la semana las mujeres se
dirigen al sepulcro, lo ven abierto y no encuentran a Jests. Ante
la unanimidad de los evangelios, ¢cémo se explica que los otros
escritos del nuevo testamento ignoten estos hechos y que el
kerygma primitivo no diga ni palabra de ello? De aqui ciertos
criticos han concluido que los relatos evangélicos, posteriores a los
otros datos, no eran mds que relatos legendarios inventados por
las necesidades de la apologética y de la teologia. Sin duda debe reco-
nocerse que, también aqui es imposible una armonizacién de los tex-
tos evangélicos; pero no se sigue que de ningin modo puedan reflejar
antiguas tradiciones. He aqui lo que quisiéramos examinar en este
capitulo: no la historicidad de los acontecimientos, sino la anti-
giiedad y naturaleza de las tradiciones sobre los hechos.

Para orientar la bisqueda creemos, al contratio de la mayoria
de los criticos, que no es preciso apoyarse en primer lugar en el
texto de Marcos, como si fuese el testigo mds antiguo de la tra-
dicién, del que derivarian las otras recensiones. Segiin nuestra
opinién, el problema literario de las relaciones entre los evange-
lios est4 lejos de quedar resuelto con la teoria de las dos fuentes *.

Por otra parte, interviene un quinto testigo, el Evangelio de
Pedro ?, cuyos rasgos originales son tan numerosos que no se pue-

I Recientemente hemos expuesto esta cuestién en el «Pittsburgh’s Fes-
tival on the Gospel», Jesus and man’s hope, Pittsburgh 1970: «Redaktionsge-
schichte of Matthew and Literary Criticism», 9-35, subrayando el interés de
la hipétesis de A. GABoURY, La structure des synoptigues, E. J. Brill, Leiden
1970. La revista «Recherches de Science Religieuse» se propuso publicar en
1972 un nimero especial sobre el tema.

2 El Evangelio de Pedro ( = EP) se descubrid en 1886. Este fragmento
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de afirmar que armonice o que compile los datos de los cuatro
evangelios candénicos ’. Creemos incluso que depende de fuentes
anteriores a Marcos *. Asf en el relato de la resurreccién EP ignora
el mensaje angélico referente a la cita en Galilea (Mc 16,7),
mientras que relata una aparicién precisamente en ese mismo
lugar (EP 58-60). La confrontacién de EP con Mt permite captar
el verdadero valor de los elementos mateanos.

Se pueden seguir diversos métodos para dar cuenta de la tra-
dicién. Por razén de las opciones ctiticas, que se acaban de indi-
car, no partimos del solo texto de Mc ®: eso seria suponer resuelto
el problema. Aplicando un primer procedimiento reductor detec-
taremos en el conjunto de los relatos los diversos motivos que
han concurrido en su elaboracién. A continuacién hay que preci-
sar qué funcién tienen estos diversos motivos en cada relato.
Después intentaremos describir su historia. Este método presu-
pone el respeto a la estructura orgdnica de cada uno de los relatos:
antes de hablar de fuentes y de dependencia literaria conviene to-
mar los textos como textos, composiciones en las cuales los moti-
vos pueden sin duda derivar de distintas fuentes, pero que deben
ser examinados sobre todo segin la funcién que desempefian.
La sola «critica literaria» no puede bastar, sujeta como est4, para
justificar las modificaciones, a recurrit a «intenciones» sumamente
hipotéticas.

Disponemos los textos en tres grupos, el segundo de los cua-
les se presenta como un suceddneo del primero:

1. Elrelato de la visita de las mujeres al sepulcro;
1. la indicacién breve (Lc 24, 12) o detallada (Jn 20, 3-10) de
la visita del (o de los) discipulo (s) al sepulcro;
mur. las tradiciones sobte los guardias del sepulcro.

datado a finales del siglo 1, al menos entre los afios 70 y 140, es ciertamente
el eco de antiguas tradiciones. La parte del texto concerniente a los aconteci-
mientos de pascua estd reproducido en el Apéndice, p. 357 s.

3 Tal es el parecer matizado de L. VAGANAY, L’Evangile de Pierre
(1930), 81. Este estudio sigue siendo fundamental.

4 Al contrario de L. Vaganay, que se ha puesto al lado de Th. Zahn, pero
de acuerdo con G. Gardner-Smith (JTS 27 [1926] 225-271, 401-407), y sobre
todo con la excelente tesis inédita de B. A. JounsoN, Empty Tomb Tradition
in the Gospel of Peter (1965). Es claro, sin embargo, que tan sélo un estudio
detallado del apécrifo permitiria fundamentar un juicio definitivo.

5 Tal es, no obstante, el método seguido por el conjunto de los criticos
que han estudiado el tema. Véase, por ejemplo, L. ScHENKE, Tombeau vide
(1968); J. DELORME, Résurrection et tombeau de Jésus (1969), 105-151.
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I
LA VISITA DE LAS MUJERES AL SEPULCRO

De mayor o menor importancia, estos textos serdn tratados
de manera diferente.

En la base de nuestro examen ponemos las recensiones EP,
Mt, Mc, y nos contentamos con evocar las presentaciones mds
transformadas de Lc y de Jn. He aquf los elementos fijos comunes
a nuestras tres recensiones:
el primer dia de la semana (EP: el «dfa del Sefior»),
llegan algunas mujeres,
con una intencién determinada;
encuentran que la piedra del sepulcro habfa sido corrida;
ven un (unos) dngel (es)
que les entrega (n) el mensaje pascual;

. ellas reaccionan.

De acuerdo con la mayoria de los criticos ¢ consideramos como
posterior el mensaje confiado a los discipulos de ir a Galilea. Por
lo demis, falta en EP, y Lc lo ha transformado completamente.
En Mt y Mc el mensaje reproduce la profecia de Mc 14, 28, que
ya estaba sobreafiadida al texto. El episodio asf resefiado es cohe-
rente; pero para determinar su significado es preciso descubrir la
relacién mutua de los diversos elementos segtn sus funciones
respectivas. La empresa no es ficil, puesto que a la vez tiene que
considerar las diversas recensiones y atender a un texto imaginario.

NoWMAWwN e

1. La fecha

EP Mt 28,1 Mc 16,1 Jn20,1
% La noche Pasado el sdbado, Pasado el sdbado,
en que alborea al alborear ellas compraron
el dia el primer dia
del Sefior de la semana

Mc 16, 2 Lc 24,1

% En la aurora Muy de madru- En la aurora,
del dia gada, el primer dia El primer dia
del Serior, el primer dia de la semana. de la semana,
Maria Magdalena. de la semana cuando todavia

a la salida del sol. estaba oscuro.

6 Véase, por ejemplo, la reciente puntualizacién de E. L. Bobe, First
fla;ter Morning (1970), 35-37. Véase también J. DELORME, Résurrection...,
-115.
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Todos los relatos fijan el acontecimiento en el primer dia de la
semana, es decir, al dfa siguiente del sdbado; EP utiliza una deno-
minacién més tardia, «el dia del Sefior», o «domingo» (cf. Ap 1,
10; Act 20,7). No se trata del «tercer dia» que determina la
resurreccion, sino del domingo, sin duda en razén de la prictica
litdrgica que fijaba la conmemoracién de la resurreccién de Cristo
durante un culto eucaristico. Aun cuando los datos no son lo bas-
tante s6lidos como para engendrar certeza’, el relato presenta una
coloracién litiirgica.

Si bien el dia estd fijado con precisién, no asi el momento
exacto. Ateniéndonos 2 Mc, «muy de madrugada» significa hacia
las tres de la mafiana, indicacién que es corregida inmediatamente
por «a la salida del sol», o sea, después de las 6 de la mafiana.
A menudo se interpreta esta doble indicacién en funcién de una
costumbre literaria de Mc, el cual precisa con la segunda el cardc-
ter indeterminado de la primera ®. La solucién serfa buena si esta
dualidad no se reflejase también en las otras recensiones: «al albo-
rear el dia» para EP y Lc, «cuando todavia estaba oscuro» para Jn.
También algunos ® se preguntan con razén si Mc no habr4 interpre-
tado mal la expresion de Mt y de EP «brillas (epiphbskousé)
que significa no necesariamente la aurora, sino el «principio» del
dia; ahora bien, los judios cuentan los dias a partir de lo que
nosotros llamamos la «vigilia», a partir del caer de la noche ®.
Con toda verosimilitud Mt pensaba que las mujeres se habian
puesto en camino hacia el sepulcro después de la puesta del sol,
al caer de la noche, apenas terminado el sdbado. Esta indicacién
corresponderia a la primera de Mc: «pasado ¢l sdbado», para
designar el momento en que las mujeres fueron, segiin él, no al
sepulcro, sino a comprar ungiientos. La tradicién es poco firme,
pero nos inclinamos a pensar que Mt refleja la tradicién original;
la opcién depende también de aquello por lo que uno ha optado
a propédsito de la intencién de las mujeres.

7 Cf. W. Roroorr, Der Sonntag. Geschichte des Ruhe- und Gottes-
diensttages im iltesten Christentum, Ziirich 1962, 175-187. Sus hipétesis son
criticadas justamente por E. L. BobE, o. ¢, 132-147, pero las propuestas de
Bode no estin mucho mejor fundamentadas.

. Jeremias, Die Abendmablsworte Jesu, Gottingen 31960, 11-12,
remite a Mc 1, 32.35; 4, 35; 10, 30; 13, 24; 14, 12; 14, 30; 14,43; 15, 43.

9 M. Brack, Aramaic Approach (21954), 99-100 ( = 31967, 137-138).

10 Asi, en un contexto que no deja lugar a dudas, Lucas escribe: «Era
el dia de la preparacién y apuntaba el sdbado (epephdsken)» (Lc 23, 54).
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En todo caso, en las cinco recensiones la funcién de la fecha
es la misma: situar el episodio en el tiempo y situar igualmente
al lector.

2. Las santas mujeres

Los nombres y el nimero de las mujeres varfan segin las
recensiones: tres segiin Mc, dos para Mt, tres y méds en Lc; una
sola en Jn, la misma con acompafiantes anénimas segin EP. Una
investigacién un poco a fondo induce a pensar que la tradicién ha
evolucionado en la linea de la multiplicacién de los testigos; por
otra parte tan sélo Marfa Magdalena es siempre nombrada. La di-
versidad de las recensiones muestra que la tradicién apenas se ha
preocupado en ser exacta en este punto; es por tanto imitil inten-
tar armonizar los datos .

Estos nombres no concuerdan del todo con los que se men-
cionan para la crucifixién y la sepultura, aunque si lo suficiente
para mostrar la intencién de los narradores: establecer un nexo
entre los testigos de la muerte, de la sepultura y de la visita al
sepulcro.

3. La intencién de las mujeres

Dos orientaciones principales se manifiestan a este respecto:
uncién (Mc, Lc, EP) y lamentacién (Mt, EP, Jn).

Al atribuir a las mujeres el proyecto de ir a embalsamar el
cuerpo de Jestds, la tradicién quiere marcar la conexién con los
episodios anteriores; muestra también que la atencién de las mu-
jeres todavia estd vuelta exclusivamente hacia el pasado, hacia
un caddver. Sin embargo, choca con numerosas dificultades. No
por razén de las condiciones climdticas, como si en Palestina
fuese insensato querer ungir un caddver después de tres dias, ya
que su descomposicién no estarfa necesariamente muy avanzada
en esta estacién 2. Sino que hay otras dificultades que impulsan

11 Véase L. SCHENKE, Tombeau..., 20-30 ( = 19-29).
12 Cf. L. SCHENKE, o. c., 32, n. 5 ( = 31, n. 5); J. DELORME, Résurrec-
tion..., 132.
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a los mismos partidarios de la prioridad del relato de Mc a atri-
buir esta precisién al propio evangelista; en concreto esta inten-
cién supone no una inadvertencia por parte de las mujeres, sino
la conviccién de que la uncién no habia sido hecha por José de
Arimatea; ahora bien, todo inclina a pensar que la sepultura se
habia hecho segin la costumbre . Afiadamos que la precisién no
desempefia ningtin papel en el relato y que es més fécil afiadirla
a una visita-lamentacién que proceder a la inversa.

Creemos por consiguiente que la tradicién original presentaba
simplemente a las mujeres con la intencién de ir a «ver» el sepul-
cto (Mt), es decir, «lamentarse» (EP, Jn) por Jesds. Mds sobria,
no desvia la atencién de la continuacién del relato; al igual que
el proyecto de uncién, muestra hacia dénde se orientaba el pen-
samiento de las piadosas mujeres, en contraste con lo que se va
a producir.

4. El motivo de la piedra

Todos los relatos, comprendidos los del episodio de los guar-
dias, conceden gran importancia a la piedra que estaba colocada
ante el sepulcro: era grande (Mt 27, 60; Mc 16,4; EP 32.54),
fue cuidadosamente colocada por los guardias (Mt 27, 66), preocu-
pa a las mujeres (Mc 16, 3; EP 53), finalmente encuentran que
ha rodado por si misma (EP 37; Mc 16, 4; Lc 24,2) o que un
dngel del Sefior la ha corrido (Mt 28, 2). Esta piedra ha con-
tribuido a desarrollar la imaginacién de los narradores. Eso poco
importa: lo que cuenta es su funcién en la economia de cada
relato. En efecto, la piedra puede impedir que la gente entre en
el sepulcro o que el muerto salga de él.

El conjunto de los relatos se interesa por el detalle de la pie-
dra corrida, porque entonces se puede ver su interior o incluso
entrar en él. Asi, las mujeres que llegan para ungir a Jesiis entran
en el sepulcro (Mc 16, 5; EP 52); asimismo los «dngeles» (EP 37.
44.51), los discipulos (Jn 5, 8), Maria Magdalena (Jn 20, 11).

13 Cf. L. SCHENKE, o. ¢., 33-36 ( = 31-37). No podemos admitir el ra-
zonamiento de F. Neyrinck, Les femmes au tombeau (1969), 175: «Mt, des-
pués de apostar la guardia, debia omitir el motivo de la uncién», ya que es
suponer gratuitamente que Mt tenia ante los ojos el texto de Mc.
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Desde entonces se puede comprobar la ausencia del caddver (Lc
24, 3) o ser invitado a verificarla (Mt 28, 6; Mc 16, 6; EP 56).
La piedra corrida no tiene la funcién de suscitar la extrafieza,
sino de facilitar la fe en la resurreccién, dejando abierta la posi-
bilidad del robo del caddver (tema subrayado en Mt y en Jn):
esta funcién puede llamarse apologética.

La piedra también puede tener otra funcién. Al cerrar el
sepulcro, la piedra impide que se puedan llevar el caddver, como
lo insinda el episodio de los guardias (Mt 27, 66; EP -33). Més
ain, significa que los muertos no pueden retornar del sheol, ya
que, para la mentalidad judia, el sepulcro no equivale a nuestro
cementerio, sino que simboliza el sheol adonde descienden los
difuntos . He ahi por qué a la muerte de Jests se abren las
tumbas, antes de (y para) que los muertos resuciten (Mt 27, 52);
después se abre el sepulcro de Cristo para que los hombres, ha-
biendo penetrado en él, puedan sacar de él a Jesiis resucitado
(EP 39). Puesta a un lado, la piedra significa la derrota del sheol;
asi tiene una funcién que se puede calificar de epifdnica.

A partir de estas dos interpretaciones tradicionales se com-
prende la orientacién del relato de Mateo, que nos parece més
préximo al original. Sin duda hay en él todavia huellas del tema
de la apertura que permite dar una mirada de verificacién (Mt
28, 6), pero la piedra no estd puesta en relacién con la visita de
las mujeres. Es el objeto de una intervencién del poder divino
sobre la muerte: el dngel del Sefior la hace rodar y se sienta en
ella triunfante. Ficilmente se deduce de eso, sin que se afirme,
que Jests habia resucitado antes. Todo ocurre como si Mt utili-
zase una tradicién emparentada con EP, a la que quiere hacer
miés «evangélica»: no se trata de hacer presenciar la resurreccién
como tal — ésta es inefable —, sino de manifestar sus consecuen-
cias, a saber, que Jestis ya no estd alli. A esta tendencia apologé-
tica se afiade una orientacién epifdnica. Corrida, la piedra tiene
la funcién de simbolizar que ya no tiene sentido: el sheol ya no
estd protegido, la muerte ha sido vencida por Dios.

Con el motivo de la piedra el relato comienza a cobrar sen-
tido. Los temas anteriores se ordenan a él. El primer dia de la

14 «The “Ur”-grave we might call Sheol... Where there is grave, there
is gheol, and where there is Sheol, there is grave» (L. PEDERSEN, Israél [1926],
t. I, 462).
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semana es «el dia» en que se manifiesta la omnipotencia escato-
l6gica de Dios, el dia de su victoria. Salieron las mujeres para
rendir el dltimo tributo de piedad a un caddver y se encontraron
en presencia de un acto de Dios: el sheol estd vencido. ¢Qué
falta? La respuesta de la fe.

5. El éngel

Un personaje celestial interviene en el sepulcro. Unas veces
es un joven (Mc 16, 5; EP 55), otras el dngel del Sefior (Mt 28,
2) que se convierte simplemente en un dngel (Mt 28, 5), o dos
hombres (Lc 24, 4; EP 36), o unos jévenes (EP 37). Tal variedad
en la denominacién deja campo libre a su interpretacién. De todas
formas, se describen como personajes celestes: bajan del cielo
(Mt 28, 2; EP 36.44), semejantes al reldmpago (Mt 28, 3; Lc 24, 4;
EP 55) y — detalle tipicamente apocaliptico — vestidos de blanco
(Mt 28,3; Mc 16, 5). Asf se expresa el cardcter escatolégico del
encuentro del cielo y de la tierra; estamos bien lejos de un «ha-
lazgo del sepulcro vacfo»; nos encontramos en presencia de Dios
que actda.

Acttia de formas diversas. «El dngel del Sefior» — ¢Dios en
persona? (cf. Gén 16, 7.13; Ex 3, 2) — remueve él mismo la pie-
dra y triunfa de la muerte que ella simboliza. Segin todas las
recensiones, Dios envia también uno o dos dngeles, que tienen
otras funciones: primero la de manifestar el cardcter celeste del
acontecimiento, como Dios lo habfa hecho la noche de navidad
(Lc 2, 9), luego la de expresar la fe de la iglesia naciente. Vamos a
precisarlo.

EP 56

A qué
habéis venido?
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6. El mensaje angélico

Mt 28, 5-6
iNo temdis!

Sé

¢A quién buscdis? que buscdis

JAcaso a aquel
que fue
crucificado?
Resucité ya

y se matché.
Si no queréis
creer, asomaos
y ved el lugar
donde yacia:

a Jesds

el crucificado.
No est4 aqui,
resucitd,
como

lo habia dicho.

Venid,
ved el lugar
donde yacia.

Mc 16,6
iNo os asustéis!

Buscdis

a Jesus de Nazaret

el crucificado.

Resucitd,
no est4 aqui;

ved el lugar

donde le pusieron.

1m

Lc 24,56
¢Por qué

buscdis
al que estd vivo

entte los muertos?

No esté aqui,
resucitd;

recordad
cémo os hablé.

no esté;
resucité

y se fue al lugar
de donde

fue enviado.

!

La primera nota de este mensaje es una palabra de tipo epi-
fénico que tranquiliza a las mujeres ante la intervencién celeste.

La segunda presenta un doble aspecto. Anunciada por un men-
sajero celeste, la resurreccién es revelacién hecha a la comunidad
y no reflexién de ésta sobre los acontecimientos. Por otra parte
se pronuncia en los mismos términos del kerygma de la iglesia
primitiva, tal como lo encontramos enunciado potr ejemplo en
Act 4,10, segin una antitesis semejante: «Ha sido por el nom-
bre de Jesucristo Nazareno, a quien vosotros ctrucificasteis y a
quien Dios resucité de entre los muertos; por su nombre... se
presenta éste aqui sano delante de vosotros» (cf. 2,22; 3,6).
Para conjugar estos dos elementos se podria decir esto: la iglesia
ha comprendido que, al confesar su fe en Jesds resucitado, era
Dios mismo quien se lo revelaba. Ademds de palabra de Dios, el
dngel es la voz de la iglesia: en respuesta al acto de Dios que hizo
todar la piedra y triunfé de la muerte, ella proclama su fe en
Jesiis resucitado.

Una tercera nota sitda exactamente el mensaje. En efecto, no
se trata simplemente, como en las primeras confesiones de fe
cristianas, de afirmar que Jesds resucitd; hace falta més: es pre-
ciso poner esta afirmacién en relacién con la muerte que simboliza
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el sepulcro, o, més exactamente, con la victoria sobre la muerte
cuyo simbolo es la piedra removida. En este punto adquiere
importancia una diferencia entre Mt y Mc. En Mc lo que viene
en primet lugar es el anuncio de la resurreccién; en Mt es la indi-
cacién del hecho de que Jesds no estd en el sepulcro. Ciertamente
en su término las dos afirmaciones son equivalentes, siendo una el
reverso de Ja otra. Pero estd claro que, segin Mt, el hecho de la
ausencia es el que se anuncia primero. La orientacién del relato
estd ligeramente modificada. Lo primero que se indica en Mc es
el anuncio de la resurreccién; a continuacién se le une la consta-
tacién de la ausencia del cuerpo. La comparacién con Lc es ilumi-
nadora. En efecto, en €l la piedra no preocupa en absoluto a las
mujeres que «encontraron que la piedra habfa sido retitada del
sepulcro; y entraron, pero no hallaron el cuerpo del Sefior Jests;
no sabian qué pensar de esto...» (Lc 24,2-4). No es el 4ngel
quien les anuncia, como en el reverso de la resurreccién, que el
cuerpo de Jesis ya no estd ahi: es una comprobacién natural.
En Mt el deslizamiento no es tan evidente, pero ha comenzado.
Eso quiere decir que si bien en los tres sinépticos lo esencial
es el mensaje de la resurreccién, la ausencia del caddver se hace
cada vez mds un testimonio tangible, que podria confirmar el
hecho de la resurreccién.

Finalmente no hay que olvidar lo que se dice en dltimo lugar:
«Ved el lugar donde yacia». Eso quiere decir efectivamente que
aqui no se trata solamente del anuncio del hecho pascual, sino
que hay una comunidad que se sitda. El relato debe leerse en el
contexto del sepulcro, el interés sorprendente por el lugar lo
aconseja. No se trata de demostrar la realidad de la resurreccién
por el hecho de la ausencia del caddver. Sin duda se puede evocar
una celebracién litirgica, una reunién de la comunidad que cele-
bra al Sefior victorioso sobre la muerte: no es necesario admitir
la realidad de una reunién anual en el sepulcro de Cristo, pere-
grinaje cuya existencia es dificil demostrar ¥°; basta con pensar en

15 Siguiendo a G. ScHILLE, Das Leiden des Herrn (1955), 161-205
(cf. X. LEoN-DUFOUR, art. Passion [récits de la] SDB 6 [1960], 1.426, 1.437),
J. DELORME, Résurrection..., 126-133 y L. ScHENKE, Tombeau..., 83-113
( = 87-116) han emitido 1a hipétesis de que el relato de Mc 16, 1-8 se formé
en el curso de una celebracién pascual anual hecha a rafz de una peregrina-
cién al sepulcro de Jests; asi recientemente B. van IersiL, en Concilium 60
(1970) 52. A juicio de muchos criticos la hipStesis carece de apoyo firme
(cf. E. L. Bopg, First..., 130-132).
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el culto dominical celebrado para evocar cémo Dios, en Jesucristo,
venci6 al sheol y a la muerte. El sepulcro abietto es el lugar donde
se capta la victoria de Dios sobre la muerte.

El mensaje del dngel constituye el punto culminante del relato.
La fe responde al acto divino que habia hecho rodar la piedra.
El relato no narra el «hallazgo de la tumba vacia»; anuncia la
victoria de Dios sobre la muerte.

Finalmente no deja de ser interesante hacer notar cémo el
Evangelio de Pedro formula el mensaje angélico: la invitacién a
ver el lugar donde yacia Cristo estd encuadrada por el mismo
anuncio: «Resucité y se fue». Tal es el anverso y el reverso del
misterio que opone el descenso al sheol y la subida al cielo, de
donde Jestis habfa venido. Evidentemente esta férmula evoca una
perspectiva joanea; también podria ser la huella de una concep-
cién primitiva, segiin la cual la exaltacién de Cristo es idéntica
a la resurreccién.

7. La reaccién de las santas mujeres

Con la mayoria de los criticos tenemos por una precisién de
Marcos el silencio de las mujeres (16, 8c), que corresponde no
tanto al anuncio pascual como al mensaje destinado a los discipu-
los (16,7). Lo que es comin a todas las recensiones es que «las
mujeres huyeron» de alli (16, 8a). Esta reaccién forma parte del
género tradicional de las apariciones (asi Gén 28, 17; Ex 3,6;
Jue 6, 22-23; Ez 1, 28). Pone punto final al relato.

CONCLUSION

Antes de presentar una reconstruccién verosimil de la tradi-
cién original, hay que responder a una pregunta previa muy im-
portante, ya que de la respuesta depende la interpretacién que
se dé. Brevemente: algunos autores han creido que a partir del
texto actual se puede llegar a un texto mds antiguo que no inclufa
ni 4ngel ni mensaje pascual. En el origen existitfa simplemente el
relato del hallazgo del sepulcro vacfo, que sume a los interesados
en el asombro y el estupor. En ese caso el texto afirmaria el hecho
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histérico en sf mismo y no mediante una celebracién kerygmitica
o cultual. Por consiguiente serfa puesta en tela de juicio la inter-
pretacién que ve ahi no el hallazgo del sepulcro vacio, sino la
victoria de Dios sobre la muerte.

Segin A. Vigtle ™, la intervencién angélica es redaccional.
Sflprimiendo los versiculos 16, 5b.6.7, el relato avanza sin tro-
piezos y se comprende que las mujeres se atemoricen al compro-
bar que el sepulcro estd vacio. Tal serfa el primer estadio de la
tradicién. El segundo estadio estd determinado por preocupacio-
nes de orden apologético: se insiste en el silencio (16, 8c) para
mostrar que la fe de los discipulos no deriva de la experiencia de
las mujeres ni del relato del sepulcro vacio. Finalmente en el ter-
cer estadio se habrian introducido los versiculos 5b-7 cuando se
hizo sentir la necesidad de unir el kerygma pascual con el sepulcro.
Por elocuente que sea, esta reconstruccién nos presenta los datos
por el reverso. Pone en el origen lo que estd en el término, al
modo de Lc. Por lo demds, si se suprimen los versiculos 5b-7,
¢cémo habrian sabido las mujeres que el sepulcro estaba vacio,
ya que es el dngel quien se lo dice? La presentacién lucana es el
fruto de una reflexién posterior sobre el sepulcro.

Segin P. Benoit 7, una tradicién mds antigua que el relato
de Mc se encontrarfa detrds de Jn 20, 1-2. Andloga a la de Lc
24,12, desctibitia cémo Marifa fue al sepulcro y quedé perpleja
ante el hecho de que estaba vacio. También ahf se toma como
modelo el texto de Lucas, cuyo caricter relativamente tardio va-
mos a ver; sobre todo es desconocer la naturaleza misma de la
tradicién evangélica: «¢Se puede pensar que hayan existido rels-
tos formulados, tradicionales, que se limitasen a la constatacién
neutra de un hecho material? ¢Hubo jamés un relato referente
al sepulcro de Jestis sin que estuviese iluminado, de alguna.ma-
nera, por la fe en la resurreccién?» . Sostenemos por tanto que
el relato de la visita de las mujeres al sepulcro ha incluido desde
los origenes un mensaje pascual.

6 A, VoGrLE, Literarische Gattungen und Formen. Die Evangelien
Anzeiger fir die kath, Geistlichkeit 74 (1965) 2.3. Lo hemos conocido 4 tra.
vés de L. ScHENKE, Tombeau..., 6571 ( = 67-73). El lector puede acudir,
en la presente obra, al cuadro de la p. 194,

17 P. BeNort, Marie-Madeleine ( 1964). El lector encontrard el texto de
Jn en la presente obra, 238-239,

18 J. DELORME, Résurrection..., 138.
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Paralelamente a la tradicién kerygmdtica que proclamaba con
la resurreccién las apariciones y la exaltacién de Cristo, existié
muy pronto una tradicién acerca de la visita de las mujeres al
sepulcro. Resulta dificil precisar sus detalles y hay que optar a
veces sin tener una completa certeza. La reconstruccién a la que
nos atriesgamos es susceptible de continuos retoques.

Primer estadio

Apenas terminado el sdbado (probablemente de noche), Marfa Magda-
lena (y sus compafieras) van al sepulcro para hacer lamentacién por
Jests. Pero, al llegar, comprueban que la piedra est4 cotrida. Un 4ngel
estd allf que les dice: «jNo temdis! Buscdis a Jestis de Nazaret, el cru-
cificado. Ha resucitado, no estd aqui. (Se fue al sitio de donde habia
sido enviado). Ved el lugar donde yacia». Entonces, amedrentadas,

las mujeres huyeron.

En este estadio, que ya manifiesta la interpretacién de un re-
cuerdo eventual, no se puede hablar de un desarrollo apologético
hecho a pattir de la tradicién kerygmitica de las apariciones, tanto
a causa de la presentacién del texto, como de la mentalidad judia,
que en aquella época negaba todo valor juridico al testimonio
de las mujeres. Es la trasposicién en estilo narrativo de la victo-
ria de Dios sobre la muerte en su hijo Jesucristo. El relato se
organiza por entero a partir del hecho de la piedra corrida y de
la respuesta de fe proclamada por el 4ngel. El lector del evan-
gelio, a su vez, tampoco va hacia la fe a partir de la comprobacién
de un hecho asombroso; también €l ha de reconocer la huella
que dej6 Jesus al resucitar: estd dispuesto a celebrar la victoria
de Dios sobre la muerte.

A partir de este simplicisimo relato, el «suspense» de la piedra-
obstdculo fue cobrando una importancia cada vez mayor.

Segundo estadio

Al afiadir la cita en Galilea, la tradicién se liga a los discipulos
para darle autoridad. Este mensaje se diversifica segin las pers-
pectivas de los evangelistas (en particular el interés de Mc por

Pedro).
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Tercer estadio

La tradicién es modificada en Lc: ya no es la constatacién de
la piedra corrida, es el sepulcro sin el cuerpo lo que plantea una
cuestién. En este estadio la tradicién autoriza a hacer del hallazgo
del sepulcro vacio un «signo», aunque este término casi no le
cuadre y fuese preferible pararse en la «cuestién» planteada, en la
«petplejidad» de las mujeres. En efecto, se corre el gran riesgo

de pasar de ahi a la prueba de la resurreccién, cosa que no ha
hecho Lucas.

II
LA VISITA DE LOS DISCIPULOS AL SEPULCRO-

Segiin Lc y Jn, las mujeres no fueron las tnicas en ir al sepul-
cro. He aqui los textos:

Pedro se levantd y corrié al sepulcro. Se incling, pero sélo vio las
vendas y se volvié a su casa, asombrado por lo sucedido (Lc 24, 12).

Fueron también algunos de los nuestros [cuentan los discipulos de
Emais] al sepulcro y lo hallaron tal como las mujeres habian dicho,
pero a él no lo vieron (Lc 24, 24).

* Salieron Pedro y el otro discipulo y se encaminaron al sepulcro...
®Se incliné... ®y vio las vendas en el suelo, vy plegado en un lugar
aparte, no junto a las vendas, el sudario que cubrié su cabeza. ® Enton-
ces entré también el otro discipulo... vio y crey6 {Jn 20, 3-8).

Aunque no se llegase a precisar en qué medida estos relatos
son mutuamente dependientes , en ellos se expresa claramente
una tradicién acerca de la visita de los discipulos al sepulcro.
Afiade elementos nuevos a la visita de las mujeres. No se trata
ya de piedra cortida ni de mensaje angélico; pero cuando los
discipulos se inclinan, no se limitan a constatar que el cuerpo ya
no estd alli; advierten la disposicién particular de los lienzos que
envolvian el caddver.

Esta tradicién parece secundaria respecto a la de la visita de
las mujeres. En efecto, siempre se menciona después del relato

1 Otrdinatiamente Lc 24, 12 se considera como mds antiguo que Lc 24,
24 y que Jn 20, 3-10. Volveremos sobre el tema en el cap. 10, a propésito de
la perspectiva de Juan. Véase R. E. Brown, Jobn (1970), 1.004.
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de ésta y no tiene consistencia propia, por estar siempre ligada
a la precedente. En Lc se encuentra normalmente en el curso de
la conversacién de los discipulos de Ematis con el misterioso
viajero, o bruscamente entre el episodio de las mujeres en el
sepulcro y el de Ematis; como estas dos menciones no coinciden
exactamente — s6lo Pedro en 24, 12, algunos en 24,24 —, se
cree de ordinario que Lc ha prologado su relato de Emaids con
restos de una tradicién que habia recogido y cuyo sentido no
aparecia sino en el contexto donde estdn engarzados ®. En cuanto
a Jn, ha reelaborado la tradicién profundamente* de tal suerte
que es dificil considerar su relato como un simple informe.

Esta tradicién manifiesta una evidente orientacién apologética
en tres puntos. Pretende, si no hacer la competencia, por lo menos
contrapesar el testimonio de las mujeres, de acuerdo con el des-
arrollo de la tradicién que tiende a referirlo todo a los discipulos.
Ademds, se advierte la tendencia a mostrar que la constatacién
del sepulcro vacio no puede dar la fe, sino simplemente despertar
asombro. Finalmente la presencia de los lienzos, que incluso estdn
muy bien colocados, invita a excluir la hipétesis del rapto del
caddver.

En la historia de la tradicién concerniente al sepulcro de Jests,
estos versiculos aportan, pues, los restos de una tradicién inte-
resante, pero posterior, y de tendencia inmediatamente apologé-
tica. Por lo tanto, esa tradicién debe ser tomada en consideracidn,
pero ocupando su propio sitio, que es secundario.

111
LA GUARDIA DEL SEPULCRO

El primer evangelio evoca la presencia de guardias en tres
pasajes, que EP también reproduce en el mismo orden, como lo
muestra el cuadro siguiente:

2 Actualmente la mayorfa de los criticos consideran como auténtico el
versiculo Lc 24, 12. Este no solamente estd atestiguado por los mejores ma-
nuscritos, entre ellos el P 75, sino que su supresién es mds ficil de explicar
que su adicién de justificar. Cf. A. NisiN, Histoire de Jésus, Paris 1961, 33-37
y R. E. BrowN, Jobn (1970), 969.

21 Véase en esta obra, 240-244,
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Evangelio de Pedro Mateo

A) LA GUARDIA APOSTADA EN EL SEPULCRO

EP 28-34 Mt 27, 62-66
* reunién de los fariseos * reunién de los sumos sacerdotes
* ante Pilato ) “y fariseos ante Pilato
* Que el sepulcro esté custodiado * Que el sepulcro esté custodiado
por tres dias . por tres dias
{)o r tlemor a que los discfpulos “ por temor a que los discipulos
yo que el pueblo diga: i? rol?en
«Resucités. y dlggn luego al pueblo:
* la guardia estd apostada, «Resucité.
la piedra corrida, *la guardia est4 apostada
* sellaron el monumento. * la piedra fue sellada

B) LA TEOFANfA

EP 3544 Mt 28,14
* la noche en que alborea el domingo ! cuando alborea el primer dia
* un ruido en el cielo de la semana

? temblor de tierra

.l s
bajan dos hombres 2 baja del cielo el dngel del Sefior

¥ la piedra rueda por si misma 2 que hace rodar la piedra y se
*los guardias despiertan al sienta encima
centutién ¢ Jos guardias quedan como muertos

C) INFORME DE LOS GUARDIAS

EP 4549 Mt 28, 11-15
“ Jos guatdias van a Pilato  Jos guardias van a los sumos
% confesién de fe del centurién sacerdotes
“ Pilato se declara i (= Mt 27, 54)
ato se declara 1nocente (= Mt 27’ 24)

“-¢ No digdis nada a nadie 123 Tnventad una historia

Al contrario de ciertos criticos ? que quieren reducir los ver-
siculos 28, 2-4 a una simple transformacién que hace Mateo del
texto de Mc, pensamos que estos tres versiculos B pertenecen a
una tradicién que inclufa A y C2. La leyenda apologética A y C

2 En particular F. NEYRINCK, Les femmes... que, al lado de indicacio-
nes juiciosas, ha llevado a su punto 4lgido las consecuencias de la teoria de las
dos-fuentes.

(19 52; Debemos estas indicaciones a la tesis de B. A. JounsoN, Empty Tomb
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supone légicamente la experiencia descrita en B, que est4 ausente
en Mc. Otro motivo invita a pensar que B no depende de Mc:
la presencia de elementos que estdn en tensién con el relato pro-
piamente dicho de la visita. Los guardias distraen la atencién del
lector que se centraba hasta entonces en las mujeres. Ademis se
trata aqui del dngel del Sefior (y no de un 4ngel) que tiene la
funcién, no de hablar, sino de correr la piedra. Muy probable-
mente el pasaje fue interpolado por Mt en el relato de la visita
de las mujetes al sepulcro. Finalmente, y éste es el dltimo motivo,
los elementos A, B, C, se encuentran en el mismo orden en EP
28-29 y en otro apdcrifo, la Ascensién de Isaias, en 3, 14b-17.
Por lo tanto, Mt habria compilado dos tradiciones.

Intentemos precisar la forma y la funcién del relato. En Mt
tiene claramente una funcién apologética: mostrar que el caddver
no fue robado. Sin embargo, esta orientacién apologética se injerta,
sin transformarlo radicalmente, en un relato anterior de tipo teofs-
nico: la comparacién con el Evangelio de Pedro lo muestra.

1. La colocacion de la guardia
(Mt 27, 62-66; EP 28-34)

En las dos recensiones los jefes judios toman la iniciativa, se
evoca la posterior predicacién de los discipulos, se justifica la
guardia por el posible robo del caddver, finalmente se sella el sepul-
cro. La diferencia se encuentra solamente en la naturaleza de la
guardia: una cohorte romana en EP, la guardia de que disponen
los jefes judios en Mt. EP insiste en la presencia de los fariseos
y de los escribas, en la piedra y en los siete sellos. Sin embargo,
en lo esencial no hay diferencia. Tampoco se puede determinar
qué texto estarfa en el origen del otro, ni tampoco si ha habido
dependencia literaria mutua.

2. El acontecimiento
(Mt 28, 2-4; EP 35-44)

Mt sélo tiene algunos elementos en comiin con Mc: las muje-
res en el sepulcro, un solo personaje celeste, sentado y vestido de
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blanco. Al igual que EP, Mt sitda el acontecimiento en plena
noche, describe un signo césmico (temblor de tierra o trueno), la
bajada del 4ngel, la luz repentina, el sepulcro abierto. Esta epifa-
nfa no se destina a las mujeres, sino a los guardias. Pero aqui la
diferencia entre Mt y EP es manifiesta. Mientras que el episodio
en EP relataba la resurreccién como tal*, en orden a hacerla
creible e incluso evidente, en Mt la resurreccién no es perceptible
mds que a través de sus efectos: la piedra corrida por el ingel del
Sefior, los guardias caidos en el suelo «como muertos». Al motivo
de la piedra corrida que simboliza el triunfo de la omnipotencia de
Dios sobre la muerte, se junta el efecto sobre los incrédulos, que,
encarados con la vida, resultan unos muertos. El duelo entre la
vida y la muerte toma forma. A este nivel ya no se puede decir
que el relato sea simplemente apologético: tiene una funcién
teoldgica.

3. El informe de los guardias
(Mt 28,11-15; EP 45-49)

Pero la apologética recupera sus derechos; Mt desenmascara
la supercheria de los jefes judios y explica cémo la leyenda del
robo del caddver habfa podido continuar hasta aquel dia. EP con-
signa ademds el testimonio dado por la guardia: «Verdaderamente
era el Hijo de Dios», proclamacién que se encontraba ya en boca
del centurién y de los guardias en Mt 27, 54, y hace declarar a
Pilato que est4 limpio de la sangre del Hijo de Dios, confesién
que Mt habfa situado antes (27, 24). El resultado de esas dos men-
ciones es disculpar a Pilato y juntamente hacer que unos paganos,
es decir, unos testigos que se suponen «objetivos», proclamen la
realidad de la resurreccién de Jesis. Estos detalles apologéticos
nos conducen a un estadio de redaccién posterior al que intenta-
mos alcanzar, y que caracteriza el aspecto epifdnico y teoldgico
descrito mds arriba.

Parece, pues, que, ademds de la tradicién de la visita de las
mujeres al sepulcro, ha existido otra, la de los guardias del sepul-

24 Véase el texto en el Apéndice, 357-358.
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cro. Esta ha debido nacer en ambientes mds marginales que la
precedente, puesto ‘que no encontré eco mds que en Mt y EP.
¢A qué fecha se remonta? Es dificil precisarlo. Sin embargo, si se
admite que EP es independiente de la tradicién sindptica (atién-
dase sobre todo a la ausencia del mensaje a los discipulos y al dife-
rente cardcter del relato epifdnico), si se reconoce que EP ofrece
en algunos puntos una tradicién menos evolucionada que la de Mc
(como en la falta de interés por los discipulos), se puede admitir
que pronto circulé en la iglesia una historia de la guardia del
sepulcro. ¢Cudl era su contenido?

La orientacién apologética de esta tradicién es clara. Se ha
querido utilizar un relato que describia la resurreccién de Jesds
con el fin de convencer a los incrédulos; también se ha querido
destruir una leyenda que circulaba sobre el robo del caddver de
Jests.

Pero detrds de esta apologética se muestra una tendencia teo-
légica que intenta contar, bajo la forma de una teofania, el acon-
tecimiento pascual. Parece que Mt ha truncado una historia que
juzgaba poco conforme con la tradicién auténtica, al utilizar exce-
lentes materiales de ella no para demostrar positivamente la fe,
sino para presentar la intervencién de Dios al resucitar a su Hijo,
y eso a través de las imdgenes de la piedra corrida y de los guar-
dias caidos como muertos. Con tal motivo la tradicién de los
guardias del sepulcro proporciona elementos interesantes que se
afiaden a los de la visita de las mujeres.

v
SITUACION DE LA TRADICION

Es evidente: existi6 una antigua tradicién acerca de los acon-
tecimientos que ocurtieron en el sepulcro de Jesis. Esta tradicién
es marginal respecto a la tradicién central de las apariciones;
hemos querido sugeritlo invirtiendo los datos evangélicos: en
lugar de tratar sucesivamente de la visita al sepulcro y después
de las apariciones, hemos preferido respetar el orden de valor de
estas diversas tradiciones.

Si lo esencial se encuentra en las apariciones, ¢por qué, pues,
se han conservado los episodios que gravitan alrededor del sepul-
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cro de Jesis? Tal es la cuestién a la que deseariamos responder
examinando sumariamente el modo como estas tradiciones se han
presentado o conservado en la tradicién del nuevo testamento.

En el origen, segin los textos que hemos considerado primi-
tivos, los relatos no pretendfan narrar que alguien vio el sepulcro
vacio y a continuacién creyé en el Resucitado; muestran que la fe
en la resurreccién no nacié del hallazgo del sepulcro vacio, sino
del mensaje celeste; su objetivo no es propiamente biogrifico,
sino teoldgico. En el sepulcro que simboliza la muerte, Dios, por
su dngel, anuncia a la comunidad que resucité a Jesiis de entre
los muertos; y por boca del mismo 4ngel la comunidad celebra el
acto de Dios triunfando de la muerte.

En el curso de la tradicién evangélica se han manifestado m4s
claramente dos tendencias que parecen otorgar al sepulcro un
valor propio. En primer lugar se establece una relacién entre el
sepulcro y la persona misma del Resucitado. En Mc las mujeres
huyen del sepulcro abandonado por Jests; segiin Mt encuentran
al Sefior no lejos de allf; finalmente, segin Jn, es en el sepulcro
mismo donde Maria oye que Cristo la llama por su nombre. Si el
Resucitado es puesto en relacién con el sepulcro no es, sin em-
bargo, para valorarlo. Al contrario, se podria decir que esta ten-
dencia lleva a situar mejor una tradicién considerada marginal
respecto a la de las apariciones; ademds intenta hacer que la pala-
bra del 4ngel dependa de la de Cristo. Los episodios en el sepulcro
de Jesds no han adquirido un valor propio, pero estin mejor
situados en la tradicién general.

Otra linea de desarrollo confitma este resultado. En Lc el
hallazgo del sepulcro vacio se convierte en una constatacién que
precede al mensaje del dngel; pero no es para darle otro valor que
el de una pregunta que se formula. Si Lc menciona el sepulcro
vacio en varias ocasiones (24, 12.23.24) es para dejar paso a una
pregunta mds apremiante. Al mismo tiempo es Lc con fMc quien
subraya con mds fuerza el escepticismo con que se ha acogido la
noticia (24, 11.22-24); es que sélo Cristo en persona puede dar
el sentido y la respuesta a la cuestién. Con Jn el desarrollo llega
a su término: el discipulo amado «vio y creyé» (Jn 20, 8). Aun-
que sea dificil precisar de qué fe se trata aqui, tanto mds cuan-
to que justamente después se dice que ignoraban la Escritura
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referente a su resurreccién de entre los muertos, parece cierto que
Jn quire expresar que a los ojos de la fe la cuestidén planteada
puede contener la respuesta.

A partir de este climax de la interpretacién evangélica, son
muchos los que han ensayado una apologética del «signo». Sin
embargo, el terreno es resbaladizo y puede, por consiguiente, hacer
que el sepulcro vacio se convierta en una prueba de la resurrec-
cién de Jesds. Los evangelistas se han guardado cuidadosamente
de ello; ¢puede decirse lo mismo de los apologetas del siglo xx?
Ahora bien, ¢existe de hecho en algin pasaje del nuevo testa-
mento un «argumento del sepulcto vacio»? La cuestién merece
ser examinada, puesto que ciertos textos parecen autorizar una
respuesta afirmativa. Sin embargo, los datos van en otro sentido.

Primero hay que notar que el hecho narrado en los evangelios
no ha tenido en los comienzos gran importancia; no se ha conser-
vado en las primeras férmulas de la predicacién de la iglesia: lo
hemos indicado en los dos primeros capitulos de esta obra.

Ademis, Pablo, no argumenta a partir del hecho de que Jesds
no permanecié en el sepulcro. Por consiguiente, a la pregunta:
«¢Coémo resucitan los muertos? ¢Con qué cuetpo vuelven a la
vida?» (1 Cor 15, 35), Pablo no responde recordando que se ha
visto a Jesiis como un caddver reanimado salido de su tumba;
evoca la manera como se representaba entonces la germinacién
de las plantas; la semilla y la planta son sin duda idénticas, pero
Pablo no insiste en esta evidencia; pone de relieve la novedad
radical: es Dios el que da a cada una un cuerpo apropiado (1 Cor
15, 38); se siembra un cuerpo tertestre, resucita un cuerpo espi-
ritual (15, 44). Por otra parte, si bien enumera los testigos del
Resucitado, no menciona ningiin testigo del sepulcro vacio, ni las
mujeres, ni los discipulos, ni la comunidad de Jerusalén, que, sin
embargo, deberia haber conocido el hecho. En cuanto al credo
de 1 Cor 15, 3-5, ya hemos mostrado anteriormente que la men-
cién de la sepultura no implicaba la de la visita al sepulcro.
De ningtin modo se sigue que Pablo haya ignorado el hecho. Si no
hubiera habido problema de discriminacién en las asambleas litir-
gicas, Pablo no habrfa hablado probablemente de la institucién
eucaristica; y criticos desconsiderados habrian podido concluir
que Pablo ignoraba la tradicién de la dltima cena de Jests. Sin
embargo, de hecho, Pablo no atgumenta a partir del sepulcro
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vacio. ¢Por qué? La imaginacién puede volar libremente. Algunos
adelantan que el testimonio de las mujeres carecia de valor a los
ojos de un judio; pero esto es olvidar que la tradicién también
habla de la verificacién efectuada por Pedro y Juan en el sepulcro
(Lc 24, 24, probablemente independiente de 24, 12; Jn 20, 3-10).
Poco importa la explicacién que se piensa poderle dar; lo que nos
interesa es que a los ojos de Pablo este recuerdo no le parece
indispensable, ni aun 1til, para garantizar el hecho de la resurrec-
cién de Jests.

En los discursos de Pedro y Pablo, relatados por Lucas en los
Hechos de los Apéstoles, algunos creen ver huellas de una argu-
mentaci6n inspirada en el sepulcro vacio:

* Porque dice de él David: «... * no abandonards mi alma en el Hades
ni permitirds que tu santo experimente la corrupcién...». ® Hermanos,
permitidme que os diga con toda claridad cémo el patriarca David
murié y fue sepultado y su tumba permanece entre nosotros hasta el
presente. * Pero como él era profeta y sabfa que Dios le habia asegu-
rado con juramento que se sentaria en su trono un descendiente de
su sangre, ¥ vio a los lejos y hablé de la resurreccién de Cristo, que
ni fue abandonado en el Hades ni su carne experimenté la corrup-
cién. ®2 A este Jesis Dios le resucitd; de lo cual todos nosotros somos
testigos (Act 2, 27.29-32).

* David, después de haber servido en sus dias a los designios de Dios,
murié, se reunié con sus padres y experimenté la corrupcién. * En
cambio aquél a quien Dios resucitd, no experimentd la. corrupcién
(Act 13, 36-37).

¢Quién habla asi? ¢Pedro y después Pablo, o Lucas? Es nota-
ble que la atgumentacién se funde en la traduccién griega del
salmo 16, que traduce el hebreo «ver la fosa» (el salmista espera
escapar de la muerte) por ver «la corrupcién». En el texto asi
leido la comunidad helenistica ha identificado al «santo» con
Jests: a diferencia de David, Jestis no conocié la descomposicién,
porque resucité, El razonamiento no tiende a probar la resurrec-
cién de Jesds, sino a «establecer que, por haber resucitado real-
mente Jesds, es de veras el mesias de que habla el salmo» %,
La expresién «no ver la corrupcién», corresponde a la férmula

% J. DuponT, L'interprétation des psaumes dans les Actes des Apétres:
Etudes (1962) 289. Véase también Ta Hosia ta pista (Actes 13, 34 = Isaie
55, 3: Etudes (1961) 337-359. Nuestra interpretacién vale, aunque el térmi-
no hebreo shabat signifique corrupcién (cf. R. E. Murphy; Biblica 39 [1958]
61-66).
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«ser resucitado», tanto si se trata del mismo momento de la resu-
rreccién (asi en Act 2, 31) como de la vida perdurable. La argu-
mentacién, ya tardia, no niega, pero tampoco afirma (asi en Act
13, 34) que los restos depositados en el sepulcro hayan gozado
de un destino especial, por mis evidente que resulte para los
primeros cristianos que, como hemos dicho mds arriba, la resu-
rreccién significa la plena vivificacién de Jestis de Nazatet a todos
los niveles de su ser. Queda en pie el hecho de que el aconteci-
miento del sepulcro encontrado vacio, por si solo, no tiene valor %.
El cristiano cree, no en el sepulcro vacio, sino en Cristo resucitado.

En espera de una reflexién hermenéutica posterior, indique-
mos una linea en la que se puede avanzar. Se nos ofrecen tres
simbolos principales para alcanzar el sentido de los acontecimien-
tos que han ocurrido en el sepulcro.

El simbolo determinante es la piedra corrida. Por si solo
expresa que el poder del sheol, que sellaba la puerta del sepulcro,
y el poder de los infiernos ha sido vencido. Corrida hacia un
lado, la piedra simboliza el triunfo de Dios que ha liberado a su
Hijo de los lazos de la muerte. Este simbolo tiene valor pleno en
el sentido de que, siendo una realidad de este mundo, designa
una realidad del otro mundo.

El segundo simbolo es ya més abstracto. Es la ausencia del
cuerpo de Jestis. Mediante el hueco, mediante el vacio, mediante
la ausencia, apela a otra cosa: es la presencia en el vacio la que
hace esperar las apariciones. Poetas y amantes de los simbolos
pueden aventurarse sin miedo por este camino. Y el fiel que pere-
grina al santo sepulcro de Jerusalén, comprende mejor el alcance
de la inscripcién alli grabada: Non est hic, «No' estd aqui», que
abre un horizonte infinito a su bidsqueda de Jesus, el Viviente.

Finalmente un tercer simbolo parecen aportatlo las tradiciones
posteriores: los lienzos dejados en el sepulcro. Como un vestido
abandonado, alli estdn, atestiguando a su manera que el cuerpo
de Jestis ha alcanzado su plenitud de ser, y se le ha de buscar
en otra parte. Juan evangelista sugiere el sentido que pueden
tener los lienzos cuidadosamente plegados y dejados a un lado,
a diferencia de los lienzos en que Lézaro estaba envuelto cuando
salié de su tumba.

2 JTéanse las juiciosas observaciones de E. Pousser, La résurrection:
NRT 91 (1969) 1.017.
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El mensaje pascual
segin los evangelistas




A punto de presentar los distintos estilos de los evangelistas
en el anuncio del mensaje pascual, conviene no echar al olvido la
aportacién de los estudios anteriores. Una tradicién bastante larga
ha precedido a los escritores que conocemos y les ha guiado en
su tarea de presentar la buena nueva: Jesds, muerto por salvarnos,
ha sido resucitado por Dios de entre los muertos.

Los evangelistas no son, pues, historiadores imparciales que
se disponen a relatar simplemente unos acontecimientos; son hom-
bres insertos en una tradicién, testigos que quieren invitar a sus
lectores a creer, a creer mejor. La redaccién de los evangelios
gravita por enteto sobre la afirmacién pascual. Es asi como se
deben abordar los relatos del dia de pascua: como una invitacién
ala fe.

¢De qué modo podemos proceder? No se trata evidentemente
de ofrecer un comentario detallado de los cuatro relatos evangé-
licos. Cada uno de ellos fue redactado en funcién de una comu-
nidad cristiana concreta; sus objetivos varfan, y sobre un fondo
determinado cada una de sus pinturas adquiere un relieve y un
tono particular. Aqui nos limitamos a proponer una lectura de
los textos segin las perspectivas propias de cada uno. Aun asi, la
situacién es muy compleja, ya que siempre es delicado pretender
explicar, o incluso expresar mejor, lo que ha dicho un autor.
La empresa es atrevida y sin embargo necesaria, aunque siempre
sujeta a revisidn: el texto es siempre més rico que la interpreta-
cién que se le da; y eso incluso cuando se dispone de muchas
paginas para comentar unos pocos versiculos.
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EL MENSAJE PASCUAL SEGUN
SAN MARCOS

1. Una primera lectura

EL relato de la mafiana de pascua no abarca mds que ocho
versiculos (Mc 16, 1-8). Sin embargo, y a pesar de las nu-
merosas dificultades que plantea, estd cargado de sentido. Haga-
mos una primera lectura con el fin de mostrar su aparente cohe-
rencia . La historia estd bien situada en el tiempo y en el espacio.

A partir del atardecer del sdbado que sigue a la muerte de
Jests, unas mujeres, cuyos nombres eran conocidos, van a com-
prar ungiientos para embalsamar el cuerpo de Jesds; el dia si-
guiente, primer dia de la semana, a la salida del sol, se dirigen
al sepulcro. Una u otra de estas mujeres ya habian sido nom-
bradas por el natrador en la crucifixién (15, 40-41), o en la sepul-
tura (15, 47): conocian por Il tanto los lugates y sabfan por qué
se encaminaban all4.

Sin embargo de camino se preguntan quién les corterd la pie-
dra puesta a la entrada del sepulcro. Esta preocupacién parece
extrafia én personas que ya la vispera habian hecho sus prepara-
tivos; se le ocurre a uno espontdneamente que ya antes hubieran
podido pensar en ello. Pero tal juicio proviene de un error de
interpretacién por parte del lector, que piensa habérselas con un
relato estrictamente biogrifico. En realidad, la frase de las muje-
res, calcada del versiculo 15, 46: «(José de Arimatea) hizo rodar
una piedra sobre la entrada del sepulcro», tiene por funcién pre-

1 Entre numerosos estudios, sefialamos J. DELORME, Résurrection et
tombeau de Jésus (1969); L. SCHENKE, Tombeau vide (1968). Una detallada
revisién de las opiniones recientes y una toma de posicién personal en E. L.
Bobk, First Easter Morning (1970).



192 El mensaje pascual segdin Marcos

parar el efecto de sorpresa que no se hace esperar: «Levantan la
mirada y ven que la piedra estaba ya corrida».

Sin que, al parecer, estén asombradas, las mujeres entran en
el sepulcro y ven a un joven vestido de blanco, sentado a la dere-
cha. Entonces se estremecen, en el sentido que toma esta palabra
en las apariciones biblicas: se sienten en presencia de una inter-
vencién celeste 2. Para penetrar mejor en la perspectiva del narra-
dor, es preciso notar que todavia no ha dicho ni palabra acerca
de la presencia o ausencia del cuerpo de Jestis: el interés va por
otro camino. Estas mujeres iban a embalsamar un caddver y se
encuentran con un 4ngel. No preguntan nada, pero, como resulta
normal en este género de apariciones, oyen que el 4ngel las tran-
quiliza y luego les anuncia la gran noticia: «Buscdis a Jesis de
Nazaret, el crucificado; ha resucitado». Con estas palabras el 4ngel
recoge y transforma la intencién que animaba a estas mujeres:
detrds del hecho de buscar un cadédver, el 4ngel manifiesta que lo
que ellas buscan es a Jests, pero un Jests que, resucitado, ya no
est4 alli. Como hemos indicado en el capitulo precedente, el relato
presenta un orden intencionado: no se relata en primer lugar un
hecho comprobado a partir del cual se deduce una consecuencia;
primero afirma un misterio y luego invita a reconocer su huella
en un hecho sorprendente.

Esta revelacién hace vano el proyecto de las mujeres, puesto
que ya no hay cuerpo para embalsamar. El 4ngel les ofrece otro
proyecto al encomendarles una misién: ellas deben anunciar a los
discipulos, no el mensaje pascual, sino el cumplimiento de la pro-
fecia hecha por Jesis antes de su pasién: el reencuentro en
Galilea, bajo la guia del pastor, del rebafio disperso (Mc 14, 28).
El relato se desenvuelve normalmente cuando, de repente, ya no
pasa nada: «Ellas salieron huyendo del sepulcro, pues un gran
temblor y espanto se habia apoderado de ellas, y no dijeron nada
a nadie porque tenfan miedo». Aun para quien no desea por sis-
tema un final feliz en las historias que escucha, este final es sor-
prendente; y uno se pregunta si, de hecho, el relato no estard
truncado.

Tal es en efecto uno de los problemas més acuciantes de la
critica exegética. La mayorfa de los manuscritos afiade, tras el

2 Asi la turba cuando la curacién del poseso de la sinagoga (Mc 1,27) o
Pedro cuando la pesca milagrosa (Lc 5, 9).
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versiculo 8, los relatos breves de tres apariciones y de la ascen-
sién, pero estos doce versiculos casi no tienen nada que ver con
el estilo de Mc ni con lo que uno esperaria: el relato detallado
de una aparicién del Resucitado. ¢Cémo se puede entender que
la apoteosis del evangelio ofrezca un nmimero quince veces menor
de versiculos que el relato de la pasién? ¢Serd posible que el
anuncio de la buena nueva se acabe con la extrafia desobediencia
de unas mujeres, a quienes el mensajero celeste ha confiado una
misién para los discipulos?

Por esto ciertos autores han imaginado que, de acuerdo con
el kerygma tradicional (muerte, sepultura, resurreccién, aparicio-
nes: cf. 1 Cor 15, 3-7), el evangelio incluia un relato de aparicién;

_éno lo anunciaba el mensaje a los discipulos? Ademds, sin caer

en un inoportuno concordismo que apelaria al testimonio de
otras recensiones, segin las cuales las mujeres habfan hablado a
los discipulos, se puede reconocer que la férmula: «No dijeron
nada a nadie» es tipicamente de Matrcos y no tiene nada de defi-
nitivo; asi el leproso curado se ve obligado por Jesds a no decir
nada absolutamente y a la vez a presentar su testimonio a los
sacerdotes (1, 44). ¢Por qué entonces no se puede afiadir al final:
«Y en seguida lo contaron todo a los discipulos» 3? Por eso se ha
hablado del «final perdido» del evangelio de Marcos, en el que
se encontrarfa el relato de la aparicién a Pedro.

A pesar de todos esos argumentos, la hipStesis del final per-
dido no va mids alldi de una simple posibilidad. Adem4s, existe
tal contradiccién entre el mandato del 4dngel y el silencio de las
mujeres, que el relato debe detenerse ahi*. A nosotros nos toca
buscar una interpretacién; pero hay que tomar el relato tal cual,
abarcando solamente los versiculos 1 al 8.

2. Las dificultades del relato

Releamos, pues, el relato poniendo de relieve las dificultades
que presenta a quien quiera tomatlo por un relato de tipo biogri-

3 Cf. J. DELORME, Résurrection..., 109, que cita a C. F. D. MouLk,
St Mar/e 16, 8 once more: NTS 2 (1955- 1956) 58-59.
W. G. KimMmEL, Introduction to the New Testament, London 1966,
c1tado por E. L. Bobg, First..., 47.

1
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fico; estas mismas dificultades nos pondrdn en un camino que nos
permitird precisar el género de la narracién.

Para ayudar al lector a captatlas vamos a transcribir, ponién-
dolos frente a frente, el texto actual y la tradicién que, en el capi-
tulo precedente, hemos creido poder descubrir.

Texto reconstruido

Apenas terminado el sibado
Maria Magdalena
y sus compaiieras

van al sepulcro para hacer
lamentacién por Jesis.

Pero al Hegar constatan
que la piedra estd corrida.

Un éngel estaba alli

que les dice:

«No temiis;

Buscdis a Jesds

de Nazaret, el crucificado.
Ha resucitado, no est4 aqui.
Ved el lugar donde yacia».

Entonces, amedrentadas,
las mujeres huyeron.

Marcos

* Pasado el sébado

Marfa Magdalena, Maria la (madre) de
Santiago y Salomé compraron aromas para
ir a embalsamarle.

*Y muy de matiana, el primer dia de la
semana,

llegaron al sepulcro @ la salida del sol.

* Se decian unas a otras: «¢/Quién nos reti-
rard la piedra de la entrada del sepulcro?».
* Levantan la mirada y ven

que la piedra estaba ya corrida,

y eso que era muy grande.

® Entraron en el sepulcro, y vieron a un
joven sentado en el lado derecho, vestido
con una thnica blanca y se asustaron.

® Pero €l les dice:

«No os asustéis.

Buscdis a Jesds

de Nazaret, el crucificado;

ha resucitado, no estd aqui.

Ved el lugar donde le pusieron.

" Pero id a decir a sus discipulos y a Pedro
que ird delante de vosotros a Galilea; alli
le veréis, como os dijo».

8 Ellas salieron

huyendo del sepulcro,

pues un gran temblor y espanto se habia
apoderado de ellas, y no dijeron nada a
nadie porque tenian miedo.

'

Una primera dificultad se refiere al nimero y a los nombres

de las mujeres. Aparentemente, sin duda, son las que asistieron
a la crucifixién y a la sepultura; pero hay que notar que en 15, 40-
41 son cuatro, en 15, 47 no son mds que dos, mientras que aqui
son tres; ademds sus nombres no se corresponden exactamente.
Por lo tanto, no es una intencién historiografica la que ha presi-
dido estas analogfas, sino una finalidad apologética: mostrar que,
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a pesar de las divergencias de detalle, los testigos de estos tres
momentos capitales de la existencia de Jesis eran los mismos.
Por otra parte estas divergencias manifiestan la naturaleza de las
fuentes utilizadas por Mc. La mencién de las mujeres al final del
relato de la sepultura pertenece a la pericopa. Al contrario, la
noticia que sigue a la crucifixién parece sobreafiadida sin funcién
intrinseca respecto al relato precedente; al multiplicar los testigos
esta noticia parece compuesta por Mc a partir de las otras dos.
Finalmente, la enumeracién de las mujeres en 16, 1 no ha podido
ser obra del mismo Marcos (¢por qué no habria reproducido la
que habfa compuesto para la crucifixién donde son cuatro?);
tampoco puede provenir de la misma fuente que la de la sepultura
(ya que no concuerdan y se siguen innecesariamente); en conse-
cuencia el relato de la visita de las mujeres al sepulcro ha existido
independientemente del de la sepultura: su yuxtaposicién es obra
de Mc. Por lo tanto, no se puede argiiir a partir de la sucesién
cronolégica de los dos relatos para interpretar este dltimo. Nos
encontramos aqui en presencia de un trabajo propio del evange-
lista. Ha querido terminar asi su evangelio como el coronamiento
del relato de la pasién y del ministerio de Jests.

Una segunda dificultad va a permititnos subrayar un centro
de interés de Mc. Se trata del momento en que las mujeres llegan
al sepulcro. Al comienzo de la frase se decfa que «muy de ma-
drugada», hacia las 3 6 4 de la mafiana; ahora bien, al final de
la frase, Mc precisa: «a la salida del sol». Como hemos dicho en
el capitulo precedente (nota 8), estas dos indicaciones sucesivas
hacen traicién al estilo de Mc, que pone el acento sobre la segunda.
Para Mc, pues, es a pleno sol como va a ocutrir la escena; la indi-
cacién podria tener un alcance simbdlico.

Una tercera dificultad ha ocupado nuestra atencién: la pre-
gunta produce un efecto de «suspense», sin que tenga nada de
biogrifico. Mc probablemente habia oido subrayar lo que llamaba
la atencién de las mujeres: ellas querian embalsamar el cuerpo de
Jestis. ¢Cémo podrian entonces entrar en el sepulcro? A condi-
cién de que la piedra fuese corrida.

La dltima dificultad se refiere a los versiculos finales. En el
versiculo 8 casi no se puede justificar la repeticién del sentimiento
de espanto, ni sobre todo el siencio de las mujeres. En realidad,
esta dificultad desaparece si se admite que Mc ha aglutinado dos
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tradiciones. De hecho, el versiculo 7, referente al mensaje a los
discipulos, es, segtin la critica undnime, sobreafiadido. Si las muje-
res guardan silencio, no es sobre el mensaje pascual, sino sobre
el encargo del 4ngel para los discipulos. Por lo tanto, el texto
podria leerse asi:

...Ha resucitado, no estd aqui. Ved el lugar donde lo pusieron...
Ellas salieron huyendo del sepulcro, pues un gran temblor y espanto
se habia apoderado de ellas.

(En cuanto al encargo) «Id a decir a sus discipulos y a Pedro que ird
delante de vosotros a Galilea; alli le veréis, como os dijo»... no
dijeron nada a nadie porque tenian miedo.

De estas dificultades inherentes a un texto, que uno estaria
inclinado a leer como un informe biografico, como una experien-
cia psicolSgica, resulta que tenemos que modificar nuestra manera
de abordar el relato. Por lo tanto, nos proponemos aplicar sucesi-
vamente tres métodos de confrontacién del texto: primero con
el conjunto del evangelio de Mc, luego consigo mismo y finalmente
con las otras recensiones del relato.

3. El relato vy el conjunto del evangelio

El evangelio de Mc comienza asi: «Comienzo del evangelio
de Jesucristo, Hijo de Dios». Este mismo comienzo es la buena
nueva que inaugura la predicacién de Juan Bautista. Este evange-
gelio debe ser difundido hasta los confines del mundo (Mc 13, 10;
14,9). Ahora bien, Jestis se presenté en Israel sin éxito (1, 14-
8, 26), luego revels el misterio de su destino a los discipulos
también sin éxito (8, 27-10, 52). En todas partes Jesiis no encen-
tré sino incomprension, espiritus obtusos. Segiin Mc, quiso man-
tener secreta su identidad de Mesias y de Hijo de Dios justo hasta
el momento en que iba a ser condenado a muerte (14, 62): es
después de su crucifixién cuando el centurién pagano proclama:
«Verdaderamente este hombre era Hijo de Dios» (15, 39). Pare-
ce, pues, llegado el momento de proclamar ante la faz de los
pueblos que Dios resucité a su Hijo y de invitar a la grey de los
discipulos a que se reagrupen.

Pero es en este punto donde Mc nos reserva la mayor sorpresa.
Por lo que concierne al mensaje pascual, su relato se limita a
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revelarlo, en una forma muy pura, a las mujeres. Pero no narra
ningln relato de aparicién; muestra simplemente el efecto de la
revelacién en las mujeres: se apodera de ellas temblor y miedo.
Por mids que ellas huyan, entre esta huida y la de los discipulos,
cuando la detencién de Jesds (14, 50), no es posible establecer un
parangén, salvo en un punto. Jesds fue abandonado por sus disci-
pulos; algunas mujetes y sélo ellas le acompafiaron a la cruz.
Ahora, cuando es anunciada su resurreccidén, también esas mujeres
le abandonan. El vocabulario utilizado por Mc es el mismo aqui
que en el caso de los discipulos a los que Jests anunciaba por
tercera vez su propia suette: «Ellos estaban sorprendidos y los que
le seguian tenian miedo» (10, 32). Hasta el final mantiene Mc su
propia manera de comprender el evangelio. Este no es una buena
nueva que pueda aceptar el espiritu humano sin desconcertarse
profundamente; para superar este miedo no basta con una palabra
angélica, ni bastaria siquiera un texto evangélico: hay que callarse
y esperar la iluminacién de Dios en persona.

) Esta reserva radical respecto a la capacidad del hombre para
dar oido a la revelacién pascual, Mc la redobla, por asi decir, al
afirmar que las mujeres no transmitieron el mensaje a los discipu-
los. No hay motivo para acusarlas de desobediencia: eso serfa ir
en contra de la orientacién del relato que no atiende al desarrollo
humano de la revelacién. El texto expresa el resultado de una
situacién irracional, pero el evangelista sabe que Dios tendrd la
dltima palabra. En efecto, ¢cémo habria podido saber él lo que
nos transmite en el supuesto de que las mujeres no se lo dijeron
a nadie? Estamos, por lo tanto, ante un artificio literario que
permite mostrar no sélo ¢émo las mujeres se encuentran ante el
misterio insondable de Dios y de la muerte, sino también cémo
el mismo lector estd confrontado con el misterio.

4. El texto y su unidad interna

Ya al comenzar esta lectura del mensaje pascual segiin Marcos,
hemos intentado mostrar la coherencia aparente del texto. De ello
se podria concluir que lo que constituye su unidad es la revela-
cién pascual; eso es verdad desde el punto de vista del contenido,
pero no del de la estructura, en el que quisiéramos situarnos
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ahora. Esta estructura puede ser captada a dos niveles diferentes:
el de la unidad y el de los contrastes.

a) La unidad del relato

Lo que determina la unidad del relato son las mujeres. Son
designadas por sus nombres, salen a comprar aromas, van al
sepulcro, reflexionan por el camino, constatan que la piedra estd
corrida, entran en el sepulcro, tienen miedo (escuchan), salen,
huyen, se callan. Para dejar en claro la unidad del relato, ficil-
mente se recurre a una determinada «situacién vital»: la peregri-
nacién anual al sepulcro de Jests; la hipétesis posee un cierto
valor en lo que se refiere al relato anterior de Marcos; pero apenas
si tiene interés o sentido cuando se trata del mismo Mc, pues el
pasaje forma parte de un todo que se llama evangelio. Segtin esto,
son las mujeres las que, sucediendo a los discipulos, se encargan
de proponer al lector que se identifique con ellas cara a la reve-
lacién. También el lector, como ellas, ha podido constatar la
muerte de Jesds, tomar nota del lugar de su sepultura; él también,
como ellas, lleno de admiracién y de reconocimiento hacia este
hombre Jesds, quiere ofrecerle un tltimo homenaje; el camino
del sepulcro le estd expedito, pues la piedra ha sido prodigiosa-
mente corrida, peto todo esto le sitda de golpe frente a la
revelacién sobrecogedora de la resurreccién de Jesds. Una vez
nos hemos dado a la fuga, es preciso que demos paso a otro
proyecto que no se nos ha trazado anticipadamente.

b) Los contrastes

A modo de contrapunto, algunas oposiciones ayudan a dejar
més en firme la armonia precedente. Podemos distinguir tres
clases.

La primera oposicién no es explicita, pero existe. Lo oscuro
contrasta con lo luminoso; el atardecer del sdbado se contrapone
a la aurora del dia siguiente. Esta contraposicién se prolonga en
la oposicién entre lo que pasa en el interior y lo que sucede fuera:
las mujeres entran en el sepulcro y salen del sepulcro. Cosa extra-
fla: es en la oscuridad del interior del sepulcro donde se revela
el misterio pascual; en cambio es en la claridad de fuera, es a la
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luz del sol donde a las mujeres se les viene el mundo encima y
donde ellas huyen.

La palabra se contrapone al silencio. Las mujeres hablan a
pleno dia, el 4ngel habla en el secreto; ya fuera, las mujeres se
callan. Actdan primero de noche; van al sepulcro; luego huyen
en la luz, después de haber quedado paralizadas en la oscuridad.

Presencia y ausencia. El caddver estd presente en su pensa-
miento y las provoca-a actuar comprando aromas y luego a diri-
girse muy de mafiana al sepulcro. Cuando se les muestra que el
caddver no estd, pierden la capacidad de actuar: huyen y se callan.
Tienen que descubrir un nuevo modo de presencia a través de
la ausencia.

Estas tres contraposiciones contribuyen a la coherencia del
relato: como en las obras de los grandes pintores, los colores
y las lineas unas veces se corresponden, otras contrastan, para dar
forma al cuadro. No es funcién del analista ir mds alld: es el texto
el que de nuevo tiene que hablar.

5. El texto de Mc y las otras recensiones

Aplicando un tercer procedimiento vamos a hacer reaccionar
el texto de Mc confrontdndolo no ya con sus «fuentes», sino con
las recensiones paralelas. En efecto, se puede discutir y no acabar
acerca de las fuentes mds o menos ciertas de las que Marcos
habrfa echado mano; en cambio, los textos paralelos de Mt, Lc,
Jn y EP son una realidad que se nos impone. Antes de indicar la
manera personal como Mc presenta los elementos del relato, vamos
a sefialar las «ausencias», lo que Mc no ha dicho, lo que no ha
juzgado oportuno conservar en su texto, sin que por otra parte
podamos estar ciertos de que las ausencias impliquen una «omi-
sién» voluntaria.

La primera ausencia, notable respecto a EP, pero comin a
los evangelios canénicos, es la ausencia de cualquier descripcién
de Jesis resucitado o subiendo al cielo. Esta ausencia es alta-
mente significativa, pues mantiene en el secreto de Dios el mo-
mento en que Dios resucité a su Hijo. No hubo testigo alguno
de este misterioso instante. El acto divino queda oculto para
siempre.
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Otra ausencia, propia ésta de Mc, consiste en que no hay
ningiin relato de aparicién del Resucitado. La omisién es volun-
taria, ya que apenas puede concebirse que Mc hubiese ignorado
las formulaciones del credo.- Supuesto que conocfa su existencia,
debe haber tenido un motivo para no hablar de ellas. Una pri-
mera indicacién la proporcionaria el encargo hecho a las mujeres
para los discipulos: «... a Galilea; alli le veréis». ¢Qué significa
este verbo «ver» en un contexto semejante? La respuesta depende
en parte del sentido que se dé al término «Galilea». Algunos
creen que designa la regién geogrifica donde Jesds ejercié su
ministerio; otros piensan que se trata de la Galilea de las nacio-
nes, la tierra escatolégica que ha de ver un dia la salvacién defi-
nitiva de Dios. Si Mc apunta a ésta, no tiene como punto de mira
una aparicién propiamente dicha. Si se trata de la Galilea terres-
tre, es preciso descubrir qué motivo ha impulsado a la tradicién
a recordar este encargo. Probablemente se ha querido mostrar
que asi se cumplia el anuncio hecho por Jests a los discipulos
a punto de dispersarse: «Pero después de mi resurreccién, iré
"delante de vosotros a Galilea» (Mc 14, 28). Puesto que Mc pre-
cisa que hay que recorddrselo a Pedro en particular, es muy proba-
ble que el mensaje tenga como objetivo no directamente una
aparicién especial a Pedro, sino la vuelta a la gracia del que habia
renegado de Jesis (14, 30.66-72) y por su medio la reagrupacién
de los discipulos. Al precisar la profecia (14, 28) con la adicién:
«Allf me veréis», Mc parece no apuntar a una aparicién concreta,
sino orientar a su lector hacia un futuro cuya tnica determinacién
es el encuentro con Cristo. ¢Por qué? Ahf entramos en el domi-
nio de las conjeturas. He aqui la de L. Schenke®. Con los cris-
tianos de su época, Mc se preocuparia de sustraer a los creyentes
de la tutela de Jerusalén. Los relatos de aparicién habian sido
localizados seguramente en Jerusalén, donde probablemente los
discipulos acabaron queddndose. Pues bien, él les hace salir a
toda prisa para Galilea donde se les adelanta Jesdis en persona.
Pareceria, por tanto, que Mc eliminé deliberadamente los relatos
de aparicién ante todo con el fin de orientar a la comunidad cris-
tiana por encima de las lineas de la institucién jerosolimitana
donde corria el riesgo de incrustarse. Otros motivos parecen haber

5 L. ScHENKE, Tombeau..., 49-52, n. 71 (trad. fr., 50-53, n. 71).
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contribuido a esta reserva de Marcos respecto a los relatos de
aparicién; los recogeremos al terminar una vez examinados los
puntos en los que Mc insistié particularmente.

Sigamos ahora el texto para marcar los puntos que Mc sub-
ray4, o, por el contrario, difuminé.

Las mujeres son objeto de un interés especial. La accién de
ir a comprar los ungiientos es descrita en si misma, mientras que
en Lc tan sélo serd evocada como algo que se realizé la vispera
(Lc 23, 56). ¢Por qué prefirié Mc atribuirles esta intencién mds
bien que el proyecto de ir a hacer una lamentacién? Probable-
mente con el fin de enlazar el relato actual con el de la sepultura
que, segin él, no debia haberse realizado debidamente. Ademis
este gesto es testimonio de un afecto acaso mayor ain que la
simple lamentacién.

La frase de las mujeres sobre la piedra no removida prepara
la constatacién de lo que estd y esto a su vez franquea la entrada
en el sepulcro. Como vemos, la piedra ya no desempefia aqui el
papel epifdnico que tenia en la tradicién mds antigua y que con-
siste en simbolizar la victoria de Dios sobre la muerte; en Mc su
valor es exclusivamente psicoldgico.

Por otra parte, la indicacién de que el sol ya ha salido tiene
probablemente una funcién distinta de la de nuevo dato crono-
16gico. El primer dia de la semana es el dia del Sefior, es igual-
mente el dia en que se levanta el sol de justicia, al menos si este
simbolismo vale para Mc.

Finalmente el silencio de las mujeres es capital en la perspec-
tiva de Marcos; de ello ya hemos hablado antes.

CONCLUSION

A pesar de su brevedad, el relato pascual segiin Mc cobra una
significacién muy importante en la tradicién evangélica acerca de
los acontecimientos de pascua.

Los relatos evangélicos de apariciones pierden el cardcter abso-
luto que con frecuencia se tiende a atribuirles. Sin duda contintian
siendo la pieza fundamental de la fe en la resurreccién. Sin em-
bargo, queda en pie que el evangelista Marcos ha creido poder
eximirse de reproducirlas, aunque fuera una de ellas. Ha preferido
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situar al lector en compaiifa de mujeres que se aferran a la pre-
sencia tetrestre de Jesus. Entonces tropiezan con el misterio pas-
cual sin que todavia puedan acogerlo. Pero el misterio ya estd
proclamado. '

Ciertamente es 4til y necesario que algunos evangelistas ha-
yan referido relatos que narran cémo Jests el Sefior se hizo ver;
gracias a ellos el creyente puede comprender mejor su situacién
frente a Jests resucitado. Pero es indudablemente de capital im-
portancia que Mc, fiel al objetivo de conjunto de su evangelio,
nos ponga en presencia del misterio sin atreverse a darle rostro
alguno: el lector permanece junto al misterio que se cumple.
¢De qué modo? Nadie lo sabe con precisién, ni siquiera Mc.

Pero Mc pone al lector en su justo lugar que es el de las
mujeres que recorren cierto itinerario. Apenas han sido invitadas
a ver el lugar donde Jestis habia sido depositado, cuando, de
repente, se les ruega que se vayan. Como trampolin que despide
al que va a apoyarse en él, el sepulcro empuja hacia fuera. Simbo-
liza todo lo que queda de la vida del Jesis terrestre; es preciso
ir all4, pero para aceptar ser arrebatado por otro proyecto, libte
para entrar antes en éxtasis, libre para callar primero sin compren-
der, a fin de acoger mejor la palabra de Dios que se deja oir en
el vacio de la ausencia. Eso vale especialmente para Pedro
que ha renegado de Jests, pues la fidelidad de Dios es mayor que
la infidelidad de los hombres: €él nos espera en Galilea, tierra
de la esperanza.

8

EL MENSAJE PASCUAL SEGUN
SAN MATEO

EN una primera lectura, sobre todo cuando ésta sigue a la del
evangelio segiin Marcos, la secuencia pascual segiin Mateo
parece inscribirse en esta misma linea y ser su continuacidn.
También ahi el 4ngel anuncia la resurreccién de Jestis a las muje-
res que han ido al sepulcro y les encarga anunciar a los discipulos
que el Resucitado les cita en Galilea. Mateo completaria el se-
gundo evangelio al no abandonar a su lector a la vista de la cita
anunciada; su relato progresa y es ampliado en una historia ininte-
rrumpida: las mujeres dan la noticia a los discipulos y el Resu-
citado se aparece a los Once en Galilea. Tal es la forma en que
lo leen los autores que se han acostumbrado a hacer de Mt un
epigono de Mc .

Ahora bien, ya mostramos en el capitulo 6 que probablemente
Mt disponia de dos tradiciones y no de una sola, semejante a la
de Mc: existe también la tradicién de los guardias del sepulcro de
la que el Evangelio de Pedro es testigo notable. Admitido eso,
uno se da cuenta de que el relato pascual segtin Mt est4 organizado
en forma de diptico. La primera tabla estd estructurada a base
de la tradicién sobre los guardias del sepulcro y comienza, no en
la tarde del sdbado (28, 1), sino al dia siguiente de la crucifixién
(27, 62); estd distribuida segiin la alternancia guardias/mujeres
de la siguiente manera :

A. Hay que apostar guardias en el sepulcro (27, 62-66).
B. Las mujeres van al sepulcro (28, 1).

1 Asi tipicamente F. NEYRINCK, Les femmes au tombeau (1968-1969).
2 Bien observado pero no aprovechado por P. GAECHTER, Das Matthius
Evangelium, Innsbruck 1963, 945.
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A’. Los guardias estdn muertos de miedo (28, 2-4).
B’. Las mujeres reciben el mensaje angélico y son confirmadas
con una aparicién (28, 5-10).
A”. Los guardias van a contarlo a los sumos sacerdotes (28, 11-15).

La segunda tabla del diptico describe el encuentro del Sefior
Jests con los discipulos (28, 16-20). El diptico asi formado cons-
tituye el coronamiento del evangelio. Mateo relata cémo después
de haber hecho crucificar a Jests, los sumos sacerdotes y los
fariseos obtienen de Pilato que el sepulcro sea sellado y bien
custodiado. Ahora bien, a pesar de tales precauciones, el dngel
del Sefior cotre la piedra y revela a las santas mujeres que
Jesis ya no estd en el sepulcro y que los discipulos deben ir a
Galilea para verle. El Resucitado sale en persona al encuentro
de las mujeres que se apresuran a llevar la noticia, mientras los
sumos sacerdotes y los ancianos compran el silencio de los solda-
dos. Finalmente los discipulos adoran al Sefior que les promete
su presencia y los envia en misién. Estos acontecimientos cons-
tituyen el punto culminante de una serie que se ha iniciado al
comienzo del evangelio con el relato de la infancia. Se trata aqui
de mostrar ¢cémo la historia de Jesucristo que comenzé prodigio-
samente alcanza su final sobre la tierra y se abre a otra historia:
la de su misteriosa presencia aqui abajo.

La intencién de Mt, sin embargo, es atin mids compleja; se
manifiesta en la manera en que presenta los episodios. Méds que
el simple término de una historia son su epilogo. Por algunos de
sus elementos, este epilogo hace juego con el prélogo constituido
por los dos primeros capitulos del evangelio. En efecto, éstos
presentan acontecimientos anteriores y aquéllos hechos posterio-
res a la accién propiamente dicha: el ministerio de Jests de Naza-
ret. De hecho, tanto en el prélogo como en el epilogo, el tiempo
se abre, alli hacia atrds hasta Abrahdn e incluso Adén 3, aqui hacia
adelante hasta el fin del mundo, apertura que se escapa de los
contornos de la historia propiamente dicha.

El contenido de estos dos textos viene a confirmar esta impre-
sién global. El 4ngel del Sefior se aparece, es decir, probablemente
el que se aparece es el Sefior en persona ‘. Fenémenos extraordi-
narios tienen lugar de noche en suefios o mediante locuciones

3 Véase nuestra obra EE, 42-57 (edicién original 1965, 49-63).
4 Cf.Gén16,7; 22,11; Ex 3, 2; véase lanota 7, p. 209.
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celestes: el cielo entra en comunicacién con la tierra. Se convocan
unas reuniones del sanedrin apresuradas y sorprendentes. Los
sumos sacerdotes tienen su papel y Pilato hace juego con Herodes.
Es en Galilea donde el nifio divino encuentra refugio y es alld
igualmente donde los discipulos deben dirigirse. Y sobre todo,
finalmente, el Emmanuel anunciado — es decir, Dios con nos-
otros — viene a proclamar en persona: «Yo estoy con vosotros
todos los dias hasta el fin del mundo» (Mt 28, 20).

Otros elementos que no tienen correspondencia con el prélogo
se encuentran en su mayor parte en el relato de la vida pdblica.
La autoridad que Jests no ha querido aceptar de Satdn en la mon-
tafia (4, 8-10), se le confiere ahora sobre todos los hombres; es
preciso que las ensefianzas del sermén de la montafia, dirigidas
a los discipulos (5, 1), sean comunicadas a los hombres de todas
las naciones, que deben «convertirse en discipulos»; un dia Jesds
se transfiguré sobre un monte (17, 1), hoy viene como Sefior de
la gloria. Asf el epilogo condensa y abre a lo infinito los datos
anteriores. Examinemos mds de cerca las dos tablas del diptico
a fin de poder intentar una sintesis del mensaje pascual segin Mt.

I

LA VICTORIA DE DIOS
(27, 62-28, 15)

El titulo que damos a la primera tabla del diptico se inspira
en el prélogo formado por los dos primeros capitulos de Mt.
El drama del mesfas rechazado por su pueblo, pero acogido por
unos pocos, se evoca en un diptico sabiamente dispuesto: Jesus,
el hijo de David, es acogido por los justos (1,1-25), pero es
perseguido por los judios; el que mds tarde atraerd a los gentiles
se ve forzado al exilio con ocasién de su primera venida (2, 1-23).
Dios triunfa sobre Herodes y sobre los sumos sacerdotes sal-
vando a su hijo de la muerte, simbblicamente indicada en la
matanza de los inocentes. Igualmente en el epflogo Dios triunfa
sobre el plan de los judios de encerrar a Jesds para siempre en
las tinieblas del sheol. Lo que la misma historia sugiete lo impone
la estructura del relato como muestra el siguiente cuadro:
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reunién reunién

sumos sacerdotes y SUMOS sumos sacerdotes y
N fariseos ante ]?ilato SACER- ancianos n
S El dijo: resucitaré... DOTES (el gobernador) =
& ) una guardia (mientras dormian) &

contra el eventual robo ellos lo han robado

piedra sellada algunos de la guardia

Las mujeres van a ver MUJERES las mujeres salen,

el sepulcro abrazan los pies de .

Jestis y le adoran. -

sefsmo Con gozo, parten a toda ::»
< | bajada del dngel prisa ’ N
— { piedra corrida
& DIOS en seguida, id.

se sienta en la piedra Venid, ved, 0

descripcién del dngel el 4ngel sabe y dice: b

tranquilizacién ]
miedo de los guardias GUARDIAS de las mujeres
COMO
MUERTOS
28,4

El cuadro muestra inmediatamente que las mujeres desem-
pefian el papel de espectadoras y de oyentes-mensajeras, mientras
que el drama se desarrolla entre los sumos sacerdotes (y sus ami-
gos) y Dios mismo en la persona del 4ngel del Sefior. Los guar-
dias son los emisarios de los sumos sacerdotes, encargados de
mantener el sepulcro herméticamente sellado por la piedra. Pero
el dngel del Sefior corre la piedra y se sienta encima triunfante.
Los guardias, pues, son dejados de lado como muertos. Si se
levantan es para que los sumos sacerdotes, confundidos, lleguen
a la peor de las soluciones. En este momento sale a la luz la villa-
nfa de los hombres y la victoria de Dios.

El relato de Mateo ha sido a menudo calificado de apologético
y sin duda tiene trazos que van en esta linea, que es evidente en
el Evangelio de Pedro. Pero esta perspectiva no basta para dar
razén de la intencién del relato actual: al describir Ia victoria de
Dios sobre la muerte es un relato teolégico en el sentido fuerte
de la palabra. El examen de sus elementos confirmari nuestra
hipétesis.
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1. Los enemigos de Dios

Los «malos» realzan la calidad de la intervencién divina, tanto
mds cuanto que sus actuaciones (27, 62-66; 28, 11-15) encuadran
el encuentro de las mujeres con el dngel y con el Sefior (28, 1-10).
Los sumos sacerdotes y los fariseos (o los ancianos) no sélo son
actores que intervienen en el drama, sino hombtes cuyo comporta-
miento, febril y solapado, pone de relieve el del 4ngel, soberana-
mente libre. Ellos se afanan por impedir la salida del sepulcro.
Profetizan sin sabetlo y ayudan al lector a recordar el anuncio
hecho por Jests, anuncio que el 4dngel no tendrd mds que repetir
(«como lo habfa dicho»). Con su agitacién y su temor constituyen
el fondo oscuro del cuadro; con su impostura, que contrasta con
la que atribuyen a los discipulos, firman su derrota. El mismo
dinero, a semejanza del que le habian dado a Judas, lleva su
infamia al colmo.

En cuanto a los soldados, éstos son espectadores neutros e im-
potentes. Ciertamente no son testigos de la resurreccién de Jesds
como tal, al contrario de lo que sucede con la presentacién de EP;
pero quedan como muertos frente al dngel que va a anunciar al
Viviente. Estos mismos soldados van a llevar la noticia: «todo lo
que habfa pasado», y se dejan comprar su silencio. Tales son los
malvados frente a la venida triunfante de Dios.

2. La teofania

De la tradicién reflejada por EP, Mt ha excluido los elemen-
tos que tendian a visualizar la resurreccién misma. Para conven-
cernos de ello basta con volver a leer la descripcién dada por EP.

% Pero la noche en que alboreaba el dia del Sefior, mientras estaban
los soldados de dos en dos haciendo la guardia, se produjo una gran
voz en el cielo. ® Y vieron los cielos abiertos y dos hombres que ba-
jaban de allf teniendo un gran resplandor y acercindose al sepulcro.
Y la piedra aquella que habfan echado sobre la puerta rodando por
su propio impulso, se retir6 a un lado, con lo que el sepulcro se abrié
y ambos jévenes entraron. * Al verlo, pues, los soldados despertaron al
centurién y a los ancianos, ya que también éstos se encontraban alli ha-
ciendo guardia. * Y mientras ellos explicaban lo que acababan de ver,
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advierten de nuevo tres hombres saliendo del sepulcro: dos de los cuales
servian de apoyo a un tercero y una cruz que los seguia. Y la cabeza
de los dos (primeros) llegaba hasta el cielo mientras que la del que
era conducido por ellos sobrepasaba los cielos. Y oyeron una voz
proveniente de los cielos que decia: «¢Has predicado a los que duer-
men?». Y de la cruz se dejé oir: «Si».  Ellos, entonces, andaban
tratando entre s{ de marchar y advertir de esto a Pilato. “Y mientras
cavilaban sobre ello, aparecen de nuevo los cielos abiertos y un hom-
bre que bajay entra en el sepulcro. -

La tradicién iconogrifica se ha inspirado de buena gana en
esta representacién. Hay que notar, sin embargo, que hasta los
siglos I1X-X en oriente, y hasta el X1 en occidente >, no aparecen
semejantes representaciones. De acuerdo con la sobriedad de los
evangelios, este misterio no es accesible a través de cualquier
experiencia de los guardias incrédulos, sino solamente a través de
los agraciados con apariciones.

Pero si bien las mujeres, que habian ido para «ver» el sepul-
cro, no asisten ni mds ni menos que los guardias a la misma
resurreccién de Jesds, sin embargo son invitadas a un espectdculo
extraordinario. Para participar en él debe recordar el lector que
la escena tiene lugar de noche (28, 1). ¢Por qué? Sin duda para
situarse en la antigua tradicién biblica segin la cual la liberacién
del pueblo debia tener lugar de noche: «Cuando un apacible
silencio lo envolvia todo y la noche se encontraba en la mitad
de su carrera, tu palabra omnipotente salté del cielo desde el
trono real» (Sab 18, 14-15): tal es el comentario sapiencial de la

5 J. VILLETTE, La résurrection du Christ dans Uart chrétien du Ile au
VIle siecle (1957), 16. No deja de tener interés mencionar, sin por ello com-
partirlo, el sentimiento del autor: «La salida del sepulcro, ese hecho que para
nosotros constituye el tema propio de la resurreccién de Cristo, a tal punto
que apenas si concebimos que se lo haya podido representar nunca de otro
modo, no parece que los cristianos hayan intentado representarla en imagen
antes de los siglos 1x-X en oriente, y del x1 en occidente... Nunca aparece la
imagen del Salvador a punto de salir del sepulcro en el arte de las generaciones
todavia préximas al nacimiento del cristianismo. Indudablemente, incluso la
posibilidad de tal representacién nunca ha aflorado a su pensamiento. Sin em-
bargo ningin tema hubiera respondido mejor a la angustia de la muerte tan
fuerte en las generaciones de la época imperial...» (16-17). ;Y estas lineas
no datan de hace quince afios! Pero el autor ha hecho su investigacién preci-
samente para mostrar que «desde la primera mital del siglo 111 el dogma de
la resurreccién de Cristo ha dado nacimiento a muchas imédgenes» (18), que
no tienen nada que ver con Cristo saliendo del sepulcro, bandera en mano,
mientras los guardias despavoridos protegen sus ojos de la intolerable luz
del misterio.
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famosa noche del éxodo (Ex 11, 4; 12, 12.29). Asi se mantiene
una tradicién que fija en el transcurso de la noche el aconteci-
miento pascual®, y no a la aurora (Lc) o al salir el sol (Mc).
No hace falta, por consiguiente, la oscuridad del sepulcro para
que se dé un fuerte contraste con la luz del ser sobrenatural que
baja del cielo: «su aspecto era como el reldmpago y su vestido
blanco como la nieve», seglin una descripcién inspirada en el
retrato del Hijo del hombre del libro de Daniel (7,9; 10, 6;
cf. Mt 17, 2).

Este ser sobrenatural es «el 4dngel del Sefior» y no simple-
mente un «dngel», ya que segin el uso de Mateo (1, 20.24; 2, 13,
19), tomado, al parecer, del antiguo testamento’, es el Sefior en
petsona que baja del cielo. Es, pues, normal que la tierra «tiem-
ble ante el rostro del Sefior» (Sal 114, 7); temblé en el Sinaf (Ex
19, 18; Heb 12,26) y en el Hoteb (1 Re 19, 11), y debe temblar
en el dia del Sefior (Is 13, 13; J1 2, 10) y en el momento del resur-
gimiento de Israel (Ez 37, 7-12); ¢no habia temblado ya la tierra
cuando la muerte de JestGs? (Mt 27, 51.54).

La piedra que, puesta a la entrada del sepulcro, simboliza la
victoria de la muerte, ahora ha sido echada a un lado por Dios
mismo. No provoca inquietud a los visitantes (Mc) ni es objeto
de la constatacién de que estd corrida (Lc, Jn); su funcién inme-
diata no es ya permitir a las mujeres que puedan entrar, sino
simbolizar el objeto del conflicto entte el hombre y Dios. Al sen-
tarse sobre la piedra el 4ngel del Sefior representa el triunfo defi-
nitivo de Dios sobre la muerte.

En un perfecto estilo epifdnico los guardias son afectados por

6 Didascalia siriaca, XXI: «En la noche en que comienza e! domingo
aparecié...»; «El ayuno del viernes y del sdbado se os recomienda, pues, muy
particularmente..., asi como el aguardat y el esperar la resutreccién de nuestro
Sefior Jesis, hasta la tercera hora de la noche que sigue al sgbado», es decir,
a las nueve de la noche. Igualmente Afraates Hom. XII, 6 y la adicién del
Codex Bobbiensis a Mc 16, 4: «subito autem ad tertiam horam tenebrae diei
factae sunt per totum orbem» (citas tomadas de L. VAGANAY, L’Evangile de
Pierre, 292).

7 Numerosos textos del antiguo testamento «no distinguen claramente
entre el dngel y Yahvé y consideran al primero no como un mensajero, sino
como una forma de aparicién del mismo Yahvé que se presenta a los hombres
bajo forma humana. A este respecto los narradores — principalmente Gén 21,
11s y Jue 6,17 s — hablan en una frase del mismo Yahvé y en la siguiente
de su dngel» (G. voN Rap, Teologia del antiguo testamento 1, Salamanca 21972,
359). Véase Gén 22,11; Ex 3,2; compatar también Ex 23,20-30; Jos 5,13;
Jue 2,1; 6,12.14.
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el contagio del «temblor» (es la misma palabra) y quedan como
muertos (cf. Ap 1,17). La guardia ha sido vencida. El mensaje
puede ser entregado a las mujeres.

3. El mensaje

«Vosotras no temdis», dice el 4ngel a las mujeres. Efectiva-
mente, en el momento de la grandiosa epifania el temor las ha
invadido, pero deben prestar atencién. El dngel no recita el keryg-
ma de la iglesia primitiva (Mc) sino que les habla en un tono muy
petsonal: «Sé muy bien» que, al venir a ver el sepulcro, buscdis a
Jesis; no a Jests el Nazareno, nombre con el que la atencién se
fija en un pasado lejano, sino al «crucificado». Sin duda existe
todavia la oposicién entre crucificado y resucitado, pero la f6rmula
ya no esti estereotipada como en Mc. De una forma natural el
dngel continda disuadiendo a las mujeres de buscar a ese Jests
en el sepulcro: «No estd aqui», y sigue el motivo: «Ha resuci-
tado». Se puede advertir un deslizamiento respecto a Mc, que
presenta las dos indicaciones en orden inverso; pero no vemos
por qué algunos ctiticos asignan a Mt la intencién de demostrar
mediante la resurreccién que el sepulcro estd vacio; se trata ahi
simplemente de un didlogo de iniciacién al acontecimiento, des-
tinado a orientar la atencién de las mujeres hacia lo esencial.
El é4ngel ha retenido lo que habia de positivo en el gesto de las
visitantes, que habian venido a «ver» el sepulcro, pues sin duda
ellas presentian algo extraordinario. Después recuerda lo que los
sumos sacerdotes acababan de decir a Pilato, que Jesds «dijo» que
resucitarfa (27, 63): «resucité tal como lo habfa dicho». No es,
por lo tanto, en la voz del 4ngel sino en la palabra de Jestis donde
descansa el mensaje de la resurreccién. Entonces las mujeres son
invitadas a entrar en el sepulcro donde, a diferencia del relato
de Mc, todavia no habfan entrado: la mirada a la tumba abierta
puede efectivamente confirmar el mensaje que acaban de oir.

Finalmente, tras haber confiado a las mujetes la misién de ir
a avisar a los discipulos de que el Resucitado les precede hacia
Galilea, el dngel termina su mensaje con un solemne: «Ya os lo
he dicho», como si su palabra fuese la de Dios mismo.
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4. Las santas mujeres

Son las mismas que observaron cémo sepultaron a Jests
(27, 61) y que, junto con otras personas, asistieron de lejos a su
muerte (27, 56). Asi la cadena de testigos es sélida y sin interrup-
cién: la historia gana en verosimilitud. No fueron a ungir el cuerpo
de Jesds (Mc, Lc), ni tampoco explicitamente a hacer lamenta-
cién (EP), sino a ver el sepulcro, casi como Maria en el relato
de Jn. De leer el texto con Mt, uno se inclina a pensar que com-
partian la inquietud de los sumos sacerdotes y de los guardias:
las mujeres quieren it a echar una ojeada sobre el terreno. Enton-
ces se comprende més ficilmente que se vuelvan gozosas y corran
a anunciar la gran noticia a los discipulos. Se ignora el resultado
de su gestién, pero se puede suponer que, a diferencia de lo que
dice Lc (Lc 24,11), se les escuchd; los discipulos se dirigen
efectivamente a Galilea.

Estas mujeres son las mismas a las que el Sefior les salid al
encuentro. Esta aparicién sorprende un poco, sobre todo si se
recuerda la disposicién del texto: la aparicién resulta como un
afiadido. De hecho el Resucitado repite casi en los mismos tét-
minos el encargo que el dngel les habia confiado con destino a los
discipulos. Un Wnico punto nuevo: éstos son llamados «hermanos»
de Jestds; esta designacién, que recuerda la tradicién joanea de la
aparicién a Marfa Magdalena, califica desde ahora la nueva rela-
cién que une a Jests con los discipulos. Si Mt ha reproducido
en este lugar la tradicién de una aparicién en los alrededores del
sepulcro, probablemente es para insistir una vez mds en la impor-
tancia de Galilea donde el Resucitado debe encontrar a sus disci-
pulos. El lector, pues, queda en suspenso a la espera del encuentro
que ha anunciado y preparado semejante teofonfa.

II

LA MISION
(28, 16-20)

La escena final da el tono al conjunto de la secuencia pascual,
pero también al evangelio entero: ya lo hemos dicho al iniciar
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este estudio. Y en el capitulo 5 hemos indicado ya cémo este
relato estd construido sobre el esquema de los relatos de voca-
cién, de forma muy diferente al de los relatos ordinarios de
aparicién en los evangelios: ningiin reconocimiento, ninguna duda
superada. Se trata de una manifestacién repentina del Sefior exal-
tado al cielo.

Este relato exige por parte de los creyentes la fe en el Kyrios
(cf. Sal 110, 1), tal como la hemos desctito en el capitulo 2, la fe
en aquel que es el Sefior de cielo y tierra (1 Tim 3, 16; Act 2, 36; 13,
33; Rom 1, 4; Flp 2, 5-11). Jestis puede presentarse como en otro
tiempo se presentaba Yahvé en persona: dispone de todo el poder,
de toda la autoridad. Convenia que esta proclamacién se hiciese
sobre el monte, ese punto donde el cielo se encuentra con la
tierra, el escabel de Dios cuando visita a los hombres; si Jesis
no ha fijado la cita en una de las montafias privilegiadas de la
Biblia, el Sinai o Sién, sino sobre un monte innominado de
Galilea, ha sido para preparar el caricter universal de su mensaje.

Dos son los medios que se indican para la difusién del evan-
gelio: el bautismo y la ensefianza. Ciertamente la mencién del
bautismo en nombre de las tres personas de la santisima trinidad
puede sorprender en boca del Sefior Jesis; pero es vano investi-
gar las ipsissima verba del Resucitado, mds atin que las de Jests
de Nazaret. Con todo no se sigue que esas palabras fuesen total-
mente inventadas por la comunidad eclesial de Mateo; en efecto,
la fe de la iglesia no ha hecho mis que precisar la manera cémo
Jests en el evangelio habia iniciado a los discipulos en unas rela-
ciones especiales con el Padre y el Espiritu Santo. La ensefianza
no viene después del bautismo sino juntamente con él, ya que no
se puede concebir el uno sin la otra en la constitucién de la iglesia.

El Sefior les da una sola consigna: deben «hacer discipulos».
Con estas palabras, Jests pide a los Once que continden el movi-
miento iniciado por €l: en primer lugar deben ensefiar lo que él
mismo ensefié; pero esta misma ensefianza no se reduce a la
transmisién de una doctrina, sino que requiere un contacto perso-
nal con el tinico Maestro. No se trata simplemente de «proclamar»,
sino de suscitar este intimo lazo con Jests, sin el cual no hay
verdadera fe cristiana.

Finalmente, la misién de Jestis concierne a todas las naciones.
Ya pasé el tiempo en que Jesds limitaba voluntariamente su
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accién y la de sus discipulos a los judios y a las ovejas perdidas
de la casa de Israel (Mt 10, 6; 15, 24). Ahora la ensefianza debe
dirigirse al mundo entero, puesto que el Sefior tiene toda autori-
dad en el cielo y la tierra. En el fondo, la perspectiva es la misma
que la de Lucas, como lo constataremos al examinar la aparicién
final a los Once en Jerusalén.

Lo que es nuevo respecto a las otras tradiciones es la promesa
hecha por el Sefior Jestis: «Y sabed que yo estoy con vosotros
todos los dias hasta el fin del mundo» (Mt 28, 20). A la extensién en
el espacio se afiade la duracién indefinida de la misién, pues Jesiis
declara que queda con sus discipulos hasta el fin de los tiempos.
No se trata del envio del Espiritu Santo. No hay «ascensién».
Y esto porque en realidad Jests estd ya en el cielo y gufa a sus
discipulos en la tarea que les conffa. De tomar el relato tal como
estd, uno se puede preguntar a qué viene mencionar la duda de
los discipulos. Jestis no la combate mostrando su cuerpo ni exi-
giendo que se le reconozca; va mis alli al pronunciar su palabra
soberana y suficiente (cf. Jn 20, 29). La intencién del evangelista
consiste en hacer comprender que Jesiis, Sefior del universo, es
también Sefior de la historia. Gracias a su presencia, la buena
nueva anunciada por Jests de Nazaret sigue resonando para siem-
pre, y el mundo sigue transformdndose.

A propésito de esta aparicién se puede hablar de una' consti-
tucién de Ja «iglesia», pero, como se ha observado justamente ®,
no se trata ante todo de una institucién, sino de una comunidad
de discipulos, sin duda oficialmente bautizados, pero todos perso-
nalmente unidos a Jests, el Sefior. Tal es la comprensién que la
iglesia del tiempo de Mateo tenfa de si misma; comprensién a la
que deberdn referirse siempre las iglesias posteriores para perma-
necer fieles a la ensefianza y a la voluntad del Maestro, el Sefior
Jesis.

CONCLUSION

La triple dimensién con que hemos caracterizado las aparicio-
nes del Resucitado podria en rigor volver a encontrarse en el
mensaje pascual de Mt. Efectivamente hay una iniciativa, muy
subrayada por la repentina irrupcién del Sefior en la existencia

8 W. TRILLING, Les traits essentiels (1964), 30.
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de los discipulos; el reconocimiento queda traspuesto en la refe-
rencia a los mandamientos y en la ensefianza anteriormente im-
partida. La misién es conferida claramente. Sin embargo, habria
que guardarse de «lucanizar» a Mt, imaginando sobre todo que,
segin él, habrfa lugar para una especie de «historia de la iglesia».
Jests no se despide de sus discipulos, no «sube» al cielo, no les
envia el Espiritu. Sino que se queda con ellos, y ésta es la apor-
tacién original de Mt: contintia «cristolégico» hasta el final sefia-
lando la presencia permanente del Emmanuel. Es posible que en
ciertos casos esta concepcién pueda gozar del favor de los cristia-
nos mds que la de Lc. A cada uno lo suyo.

Mateo también ha querido manifestar en este mensaje pascual
cémo el Sefior emergié por encima de la tormenta de las maldades
humanas gracias al poder de Dios, que lo ha arrancado de las
tinieblas del sheol. El Sefior majestuoso que desciende sobre el
monte es el que ha salido de las profundidades de los infiernos,
a pesar de la piedra con que los hombres habian cerrado la salida
del sepulcro. Ese Sefior, a quien se otorgé plena autoridad, es
aquel que Dios liberé de los lazos de la muerte.

9

EL MENSAJE PASCUAL SEGUN
SAN LUCAS

As reacciones del lector ante el relato que hace Lucas del dia
de pascua (Lc 24, 1-53) son diversas. Unos, familiarizados
ya con Marcos, reconocerin en él los elementos tradicionales,
como el relato de la visita al sepulcro; ademds observarin la
aportacién de fuentes completamente nuevas como el episodio de
los «peregrinos de Emats». Otros, mds sensibles a la armonia del
texto actual, descubrirdn la magnifica composicién de Lucas: ya
no es, como en Marcos, una simple apertura 2 un misterio que no
se manifiesta, ni es tampoco como en Mateo una yuxtaposicién
de las escenas esenciales que vienen a cerrar una larga narracién,
es un relato que se sostiene por si mismo y que a la vez intro-
duce al segundo tomo de la obra lucana: los Hechos de los
Apéstoles. Esta doble reaccién del lector se comprende cuando
uno recuerda el prélogo del evangelio: Lucas es a la vez un evan-
gelista y un compositor.

No faltan estudios bien llevados sobre las fuentes del capitulo
de Lucas!. Pero ése no serd nuestro objetivo. Pretendemos valo-
rar el texto actual en si mismo més bien que en relacién a sus
fuentes. Con este fin, tras haber comprendido cémo Lucas quiso
componer un texto unitario, mostraremos ¢6mo los motivos que
concurren se encadenan y progresan a lo largo del relato, y pre-
sentaremos los tres episodios principales en una perspectiva lucana

mejor definida.

1 P. ScHUBERT, The Structure and Significance of Luke 24 (1954), 165-
188; A. R. C. LeanEY, The Resurrection Narrative in Luke 24, 12-53: NTS 2
(1955-56) 110-114; J. Scumrrt, Les récits des apparitions aux Onze (1969),
75-104.
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Un relato unificado

En este capitulo, como en otras partes de su evangelio, Lucas
sabe juntar con arte tradiciones dispares. Asi en 5, 35 los fariseos,
que acaban de criticar a Jestis por comer con los pecadores, son
los mismos que plantean una cuestién sobre el ayuno de los
discipulos; de este modo dos relatos todavia yuxtapuestos en Mc
y en Mt se sitdan en un mismo contexto 2. Este arte se manifiesta
en el relato del dia de pascua; recorrdmoslo indicando répidamente
las suturas.

¢Quiénes son las mujetes que en la mafiana del domingo (24, 1)
van al sepulcro? Hasta 24, 10 se ignorard que se trata de Matfa
Magdalena, de Juana y de Maria, y de algunas otras con ellas.
Si Lucas las nombra en este lugar es para designar a las que van
al encuentro de los apdstoles. Pero ¢por qué tan buen escritor
ha esperado tanto tiempo para precisar quién actuaba en este
episodio? Tal pregunta proviene de una falsa impresién debida
a la distribucién en capitulos y versiculos. Lucas ha dicho ya que
esas mujetes son las que vinieron con Jesds desde Galilea; pero
esto era en 23,55 para indicar que ellas habfan localizado el
emplazamiento del sepulcro; y el versiculo siguiente (23, 56), al
mencionar los aromas preparados, anuncia el 24, 2. Asi el relato
lucano del dia de pascua estd intimamente ligado al de la vispera
y antevispera. Por lo tanto no es el lector quien reflexionando
se da cuenta de que se trata de las mismas mujeres que han asis-
tido a la muerte de Jests, a su sepultura y a su desaparicién del
sepulcro: es el texto mismo quien lo dice.

Las santas mujeres nos conducen a los apéstoles (24, 10),
como lo evocardn los discipulos en camino hacia Ematds (24, 22-
23): la atencién converge asi en los que estdn en Jerusalén; Pedro
corre al sepulcro y queda admirado (24, 12)3, hecho que serd
recordado, generalizado, por los discipulos de Emats (24, 24) y
anuncia, en forma de «suspense», la aparicién a Simén (24, 34).
A su vez los discipulos de Emaiis vuelven a Jerusalén, de suerte
que de nuevo la atencién se orienta hacia los Once y sus compa-

2 Véase nuestra exposicién sobre el estilo de Lucas en In#r. Bibl. I
(1965), 232 y en EHJ, 174-175.
3 Sobre la autenticidad de Lc 24, 12, véase el capftulo 6, p. 177, nota 20.
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feros (24, 33). Estos dos primeros episodios conducen, pues,
a lo que para Lucas es esencial: la asamblea de los apéstoles en
la ciudad santa, alli donde debe tener lugar la aparicién oficial
del Resucitado.

Una transicién frecuente en Lucas: «mientras hablaban» (24,
36; cf. 8,49; 22,47.60), enlaza esta aparicién con el didlogo
precedente. Igualmente es con un enlace como Lucas une (24, 44)
las palabras del envio en misién con la escena de reconocimiento.
Inmediatamente después, el Resucitado se despide de los discipu-
los (24, 50-51); éstos vuelven a Jerusalén y van al templo a dar
gracias a Dios (24, 52-53).

Pues si Lucas ha dispuesto esas transiciones es porque nos in-
vita a no considerar separadamente los diversos episodios, aunque
la critica pueda atribuirlos a fuentes distintas o a relatos parale-
los. Por consiguiente, segin la composicién lucana, el dnico dia
de pascua converge por entero en la misién que se les confia
a los discipulos. Ya Mc lo sugerfa con el mensaje de la cita en
Galilea (Mc 16,7) y Mt lo mostraba con la aparicién a los Once
(Mt 28, 16-20); Lucas aporta un matiz propio. La misién propia-
mente no se conffa, sino que se anuncia como inminente con la
venida del Espiritu. Este texto, pues, no tiene sentido sino en
relacién con el relato de Hechos en el que se ve al Espiritu des-
cender sobre los discipulos reunidos en la estancia superior.

A diferencia de Mt (y de Jn), Lucas no presenta una iglesia
constituida en el dia de pascua, sino una comunidad en espera de
lo que va a suceder en el dia de pentecostés: asi se articula y se
unifica la obra lucana.

I
LOS MOTIVOS RECURRENTES

En esta unidad literaria se repite constantemente un cierto
nimero de temas o de afirmaciones que, diseminadas por todo el
texto, forman una auténtica red de referencias: ya no son sola-
mente las transiciones sino también los elementos del contenido
los que unifican el relato y lo hacen progresar. Eso aparece tanto
més rdpidamente cuanto mds se familiariza el lector con la obra
de Lucas, caracterizada por entero por la unidad de la composicién.



218 El mensaje pascual segin Lucas

1. Presupuestos de lectura

Dos son los temas teoldgicos que dominan la obra lucana
(evangelio y Hechos) e iluminan la lectura de la secuencia evan-
gélica. Lucas es un teblogo de la historia, o mds bien, en un len-
guaje de fe, un tedlogo del designio de Dios. La tradicién evan-
gélica comiin ha suscitado el escindalo de la muerte en cruz
situdndolo en el misterio del gran designio divino que gobierna
secretamente la historia de los hombres; es lo que se indica con
la expresién «es preciso que..., era necesario que...». Asi, en los
sinépticos una triple profecia escalona la subida a Jerusalén (Mt
16,21 p; 17,22-23 p; 20,18-19 p). Lucas insiste prologando
el segundo anuncio con una advertencia que parece introducida
forzadamente por su pluma: «Poned en vuestros oidos estas pala-
bras» (9, 44); hace de esas profecias el tema de la conversacién que
Jests transfigurado tiene con Moisés y Elfas (9, 31); finalmente
las recuerda el dia de pascua (24, 7.25-26.45-46).

Si el Resucitado encatga a los discipulos que sean sus «testi-
gos» (24, 48) es porque con este término Lucas ha sistematizado
la actitud de la iglesia naciente. Se funda en una tendencia que ya
se puede descubrir en la férmula de 1 Cor 15 al enumerar los
testigos de la resurreccién de Cristo. Asi ha elaborado una ver-
dadera eclesiologia. Define al testigo cuando la eleccién del susti-
tuto de Judas. La suerte debe recaer en un hombre que haya
estado en compafifa de Jests de Nazaret durante su vida terrena
y que haya sido agraciado con una aparicién del Resucitado.
Desde entonces Lucas se esfuerza por reservar el titulo de testigo
a los Doce, a quienes llama exclusivamente «apdstoles»; segiin él,
la iglesia debe descansar exclusivamente sobre el cuerpo de los
testigos %,

4 Sélo otras menciones de testigos puestas en boca de Pablo: 22, 15;
26, 16 (Pablo); 22, 20 (Esteban). Véase en esta obra p. 126, asi como en
EH]J, 217-227, con indicaciones bibliogrificas.
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2. Segin el designio de Dios,
Cristo esté vivo

En el lenguaje comiin se habla del «Resucitado». Por consi-
guiente, también en el tercer evangelio el 4ngel anuncia a las
santas mujeres de acuerdo con las primeras expresiones de la fe:
«No estd aqui, resucité» (24, 6). Esta férmula kerygmdtica tra-
dicional podria resultar en este texto de una contaminacién con
el de Mateo; por lo demds domina un elemento nuevo, la pre-
gunta previa del dngel: «¢Por qué buscdis entre los muertos al
que estd vivo?» (24, 5). De hecho, Lucas tiene predileccién por el
término «vivo», que le es propio en la secuencia evangélica de
pascua y se manifiesta a lo largo de los Hechos de los Apéstoles.

¢Por qué esta trasposicién de «resucitado» a «vivo»? Inten-
taremos explicatlo en el capitulo 11 cuando hablemos de la her-
menéutica lucana. Indiquemos solamente que asi se expresa la
misma realidad que indica el lenguaje judio «resutreccién»: de
repente Lucas anuncia que Jesds estd vivo. Igualmente mds ade-
lante se establece una equivalencia semejante entre: «deberfa
resucitar al tercer dia» (24, 26) y «sufrir para entrar en su glo-
ria» (24, 26): la resurreccién es idéntica a la glorificacién celeste.

Este viviente ha triunfado de la muerte. Lucas no se contenta
con afirmar el acontecimiento sino que hace comprender su senti-
do, situdndolo, de acuerdo con su perspectiva teolégica, en el gran
designio que Dios ha revelado en la Escritura. Los tres relatos
aportan una interpretacién cada vez més precisa de ello.

En el primer relato el 4ngel no propone a las mujeres que
constaten que el sepulcro no ha retenido a Jesds de Nazaret (Mt
28, 6; Mc 16, 6), ni les confia un mensaje destinado a los disci-
pulos (Mt 28,7; Mc 16,7), sino que les invita a acordarse de
las palabras de Jestis de Nazaret, que les recuerda exactamente.
Esta evocacién de las palabras de Jesis se encontraba ya en la
tradicién en estos términos: «como lo habia dicho», tanto para
el anuncio de la aparicién en Galilea (Mc 16, 7), como para el
anuncio de la resurreccién (Mt 28, 6); pero con Lucas se amplia
en un largo desarrollo sobre la inteligencia del designio de Dios,
de tal suerte que el centro de gravedad del texto se desplaza
enteramente: «Recordad cémo os hablé cuando estaba todavia en
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Galilea, diciendo: “Es necesario que el Hijo del hombre sea entre-
gado en manos de los pecadores y sea crucificado, y al tercer dia
resucite”. Y ellas recordaron sus palabras» (Lc 24, 6-8). Asi
Lucas ha sistematizado estos anuncios y preparado el mensaje
pascual.

En el segundo relato, el de Ematis, el mismo designio de Dios
constituye el punto culminante de la interpretacién que el Resu-
citado hace de las Escrituras. A los discipulos, desconcertados por
el escdndalo del profeta Jests (cf. Lc 24,19; Act 3,23) cuya
crucifixién redujo a la nada las esperanzas de Israel en una libera-
cién préxima (24, 19-21; cf. Lc 1, 68; 2, 38; Act 7, 35), Cristo
declara: «¢No era necesario que el Cristo padeciera eso y entrara
asi en su gloria? Y empezando por Moisés y continuando por to-
dos los profetas, les explicé lo que habia sobre él en todas las
Escrituras» (24, 26-27). Mientras el 4ngel se limitaba a recordar
el anuncio tal como esté consignado en el evangelio, el misterioso
viajero procede como Pedro y Pablo en Hechos. Asi Pedro apela
a todos los profetas, que han predicho que Cristo sufrirfa (Act 3,
18) «segin el determinado designio y previo conocimiento de
Dios» (Act 2, 23; cf. 4, 28), y en particular lo han predicho Moisés
(3, 22) y «todos los profetas que han hablado desde Samuel y sus
sucesores» (3, 24; cf. 13,27). También Pablo intenta persuadir
a los judios en relacién a Jesus, «basidndose en la ley de Moisés y
en los profetas» (28, 23), «me he mantenido firme dando testi-
monio a pequeiios y grandes sin decir cosa fuera de lo que los
profetas y el mismo Moisés dijeron que habfa de suceder: que el
Cristo habia de padecer y que después de resucitar el primero de
entre los muertos anunciarfa la luz al pueblo y a los gentiles»
(26, 22-23). Es claro que Lucas hace hablar de la misma manera
al viajero y a los apéstoles a partir de la interpretacién teoldgica
del plan divino revelado en la Escritura. Nada hay mds conforme
con la costumbre de la iglesia primitiva que se comprendié rele-
yendo el antiguo testamento >.

Lo mismo ocutre en el tercer relato: para comprender el de-
signio de Dios se evoca en él lo que se habia dicho otras veces,
pero con el despliegue completo de las Escrituras y anunciando
que la conversién se predicard a todas las naciones: «Estas son

5 Véase nuestra obra EHJ, 231-235.
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aquellas palabras mias que os hablé cuando todavia estaba con vos-
otros: “Es necesario que se cumpla todo lo que estd escrito en
la ley de Moisés, en los profetas y en los salmos acerca de mi”.
Y, entonces, abrié sus inteligencias para que comprendieran las
Escrituras, y les dijo: “Asi estd escrito que el Cristo padeciera
y resucitara de entre los muertos el tercer dia y se predicara...”»
(24, 44-47).

La revelacién alcanza aqui su punto 4lgido; eso es lo que
confirma la presencia de la palabra «Cristo» (24, 26.46), que re-
emplaza a la de Hijo del hombre, utilizada en todos los anuncios
evangélicos de Lucas, hasta 24, 7; fuera del relato de la infancia
(2, 11.26) este titulo de Cristo no se menciona efectivamente mds
que de forma indirecta (3, 15; 4, 41; 9,20; 20, 41; 22,67; 23,
2.35.39). Por ello uno se sentirfa tentado a atribuir a Lucas la
intencién de demostrar asi que «Jesds es el Cristo»; pero tal pro-
yecto, que sin duda Lucas atribuye a Pablo en los Hechos (Act 17,
3; 18,5.28) no es, sin embargo, aqui el suyo en cuanto evange-
lista. Si bien en varias ocasiones, para explicar los acontecimientos,
Lucas remite al lector a la misma palabra de Jesis y a la palabra
profética, no es para atestiguar que Jesds es verdaderanfente el
mesias, sino para precisar en qué consiste el mensaje pascual en
cuanto tal. Por ello no se apoya propiamente ni en el hecho del
sepulcro vacio ni tampoco en las apariciones del Resucitado, sino
en la palabra de Jests de Nazaret situada en el gran contexto de
la revelacién biblica del designio de Dios.

3. La mision de los testigos

Lucas no se limita a presentar asi el contenido profundo del
mensaje pascual, sino que quiere mostrar cémo nacié la comuni-
dad de los testigos de Cristo.

Notemos en primer lugar la estructura convergente de los tres
relatos. Como hemos visto, un movimiento conduce inexorable-
mente a los actores hacia los discipulos y a éstos hacia Jerusalén.
Las mujeres salieron hacia el sepulcro y después «regresaron» para
anunciar a los discipulos lo que ellas constataron (24, 9). Los dis-
cipulos «regresan a Jerusalén» y encuentran reunidos a los Once
y sus compafieros (24, 33). Finalmente éstos, tras haber visto a
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Cristo separatse de ellos, «se volvieron a Jerusalén con gran gozo»
(24, 52). Lucas no ha estructurado asf su relato por casualidad. La
historia comienza en el templo de Jerusalén (Lc 1, 9) y se acaba en
el evangelio (24, 53), pero para que la buena nueva parta de ahi, y
desde ahi, como desde un centro propulsor, se extienda hasta los con-
fines del mundo (Act 1, 8). Los artificios literarios de Lucas son lo
bastante conocidos como para que nos contentemos con sefialar
c6mo se omite la excursidén a la periferia de Galilea (Mc 6, 45;
8,26) y cémo se describe solemnemente el viaje teolégico que
conduce a Jests a Jerusalén (Lc 9, 51; 19, 45)%. Pues convenia
que los episodios del dia de pascua se desarrollasen todos en
Jerusalén.

Ahora bien, este mismo movimiento conduce en primer lugar
a las santas mujeres y a los peregrinos de Emats hacia los disci-
pulos. En efecto, los relatos concentran la atencién del lector so-
bre esos hombres que han permanecido en Jerusalén. Si Pedro
va al sepulcro, es tan sélo para asombrarse de lo que ha visto, ya
que, si bien se sefiala indirectamente que el Sefior se ha hecho
ver por €él, es menester que se halle junto con los otros para la
aparicién oficial del Resucitado. Todo, en efecto, converge hacia
ésta.

La aparicién es la que constituye a uno en «testigo» de lo que
ha pasado (24, 48). Ciertamente que las mujeres han relatado su
encuentro con el 4dngel, pero sus «palabras les parecian como
desatinos y no les crefan» (24, 11). Los dos viajeros «contaron
lo que habfa pasado en el camino y cédmo le habian reconocido en
el partir el pan», pero se les anticipé en su testimonio Simén,
agraciado con una aparicién (24, 34-35): efectivamente sélo los
discipulos oficiales son los testigos. Todavia es necesario que el
Sefior venga a ellos en grupo y les constituya en sus testigos, sus
Unicos testigos.

Desde entonces el mensaje pascual se funda no ya en alguna
aparicién de dngel, ni tampoco en una aparicién privada, sino en
el cuerpo constituido de los testigos. Situada en la profecia de
Isafas cuyo eco es (Is 43, 10-12), la palabra hace del cuerpo apos-
télico el heredero de Israel, encargado de atestiguar ante la faz
de las naciones que Dios es el inico redentor y que Jesis es el
Cristo vivo (Lc 24, 46).

6 Ibid.,, 173-178; Intr. Bibl., 232.234.
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Las breves indicaciones precedentes nos han permitido entrar
en la perspectiva propia de Lucas. Con arte consumado ha dis-
tribuido a lo largo de los episodios los temas principales de
su teologfa: si hace converger la larga historia del evangelio
en la aparicién oficial, es para proyectar el testimonio hasta los
confines de la tierra. A los ojos de Lucas, pues, las apariciones,
por importantes que sean, no constituyen mds que un momento en
el mensaje pascual.

II
LOS EPISODIOS

Guiados por estos dos temas principales podemos intentar una
interpretacién de los episodios mds importantes del dia de pascua,
segin Lucas.

1. Las santas mujeres en el sepulcro

Numerosas modificaciones respecto a Mc y Mt hacen del relato
lucano un episodio profundamente transformado. Al comienzo se
nota un punto de contacto con Mc: desde el alborear el dia las
mujeres llevan al sepulcro los aromas que habfan preparado la
vispera. Después Lucas conduce su relato a su aire: si las mujeres
entran en el sepulcro no es para ver a un joven sentado a la dere-
cha, sino para comprobar la ausencia del cuerpo del Sefior Jests.
En medio de su sobresalto, he aqui que se presentan (como en
Belén: 2, 9) dos hombres (que serdn calificados como dngeles por
los viajeros de Emads: 24, 23), cuyo aspecto fulgurante corres-
ponde al que tiene el dngel del Sefior segin Mt 28, 3. Como en los
paralelos, de acuerdo con la reaccién normal de los seres humanos
ante las manifestaciones celestiales (1,12.30; Ex 19, 21...), las
mujeres son presa del temor; Lucas las presenta con «el rostro
inclinado hacia el suelo», quizd porque ellas todavia son incapaces
de «alzar la cabeza» porque ignoran que la liberacién estd préxima
(Lc 21, 28). Luego, tras haber reproducido la fé6rmula tradicional:
«No estd aqui, resucité», afiade: «¢Por qué buscdis entre los
muertos al que esta vivo?». Galilea, que es mencionada aqui, ya
no es el lugar de la cita futura, sino el lugar del tiempo pasado
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durante el cual Jests habia anunciado el designio de Dios sobre
el Hijo del hombre. También aqui, como en Mateo, las mujeres
van a anunciar los acontecimientos a los discipulos.

Nos parece de poco interés determinar cudles son las fuentes
de Lucas, en particular precisar si compuso todo el relato a pat-
tir de s6lo Mc (lo que parece inverosimil), o si se remite primero
a Mc y después a Mt. Las transformaciones son lo bastante pro-
fundas como para que se deban atribuir al mismo Lucas que
trabaja a partir de tradiciones emparentadas con las que estdn
subyacentes a Mt y a Mc. Es preferible observar mds exactamente
la perspectiva que resulta de la modificacién lucana.

Algunos piensan que esa perspectiva consiste en una atencién
més viva respecto al sepulcro vacio. Pero m4s bien es verdad lo
contratio. A primera vista habria sido ésta la evolucién: segin
Mc es por la palabra angélica como las mujeres llegan a compren-
der, como una confirmacién de la resurreccién, que Jesds ya no
estd en el sepulcro. Con Mt se entrevé un ligetro cambio en la
inversién de las dos afirmaciones del 4ngel: «No estd aqui» se
dice antes que «tesucité». Finalmente con Lc son las mujeres las
que constatan por si mismas la ausencia del cuetpo de Jests’.
No dejan de tener interés estas indicaciones; sin embargo se deben
situar en relacién con otra evolucién no menos marcada y mucho
miés importante. Segin Mc la férmula «como os dijo» no tiene
otra funcién que autentificar el mensaje referente a la cita en
Galilea (Mc 16, 7); la resurreccién como tal estd atestiguada sélo
por el dngel. Con Mt es la palabra de Jestis de Nazaret la que
fundamenta el anuncio de la resurreccién (Mt 28, 6). Lucas, se
interesa de forma preferente por el recuerdo de lo que durante
su vida terrestre Jess habfa dicho acerca de su destino; a esta
luz no juzga util mencionar «el lugar donde colocaron a Jesis»
(Mt 28, 6; Mc 16, 6); este hecho no es un medio de verificacién
y no tiene otra funcién que provocar la admiracién de las muje-
res o la perplejidad de Pedro antes de que el misterio se les revele
por otro camino. Asi, en contra de las apariencias, la tradicién
evangélica habrfa evolucionado en el sentido de un desinterés
progresivo por el sepulcro vacio.

7 Con Jn 20, 12, Lc es el tnico que llama «cuerpo» (séma) al caddver de
Jests (Lc 24, 3.23).
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El comportamiento atribuido a las mujeres viene en apoyo
de esta interpretacién. En Mc las mujeres no dicen nada, como
si con esto se quisiera justificar el hecho de que la iglesia ignorase
en su kerygma el hallazgo del sepulcro vacio. Segiin Mt, parece
que los discipulos las escucharon ya que, de hecho, se dirigen a
Galilea. Con Lucas la palabra de ellas es considerada como falta
de crédito y su historia como un cuento (24, 11). Y Pedro, ante
las vendas, se asombra sin comprender (24, 12). Los discfpulos
de Ematis dardn una explicacién: «Pero a él no le vieron» (24, 24).
También ahi la tradicién muestra que el hecho del sepulcro vacio
es radicalmente insuficiente para suscitar la fe. Lucas desarrolla
en qué consiste la palabra de Jesds que es la tinica que funda la fe:
la inteligencia del designio de Dios sobre el Hijo del hombre
(24, 6-8).

La modificacién introducida por Lc aclara también otro punto.
En lugar de un joven (Mc) o de un dngel (Mt), son «dos hom-
bres» (24, 4) los que constituyen la «visién de 4dngeles» (24, 23)
atribuida a las santas’ mujeres. De ordinario es Mt quien tiene
tendencia a doblar los personajes (endemoniados, ciegos, falsos tes-
tigos), mientras que Lucas estd inclinado a evitar los duplicados 2.
Si hay, pues, dos personajes en el sepulcro, es con una intencién
particular, Se trata aqui probablemente no de una manera popular
de contar sino de propotcionar dos testigos en el sentido juridico
del término. Y estos testigos, ademds de ser dos®, han de ser
hombres que, a diferencia de los jévenes (21-28 afios), tienen
de 28 a 49 afios . Asi procede Lucas que ha prometido garantizar
«la solidez de las ensefianzas» que recibié Teéfilo (1, 4).

Por otra parte, no es para aumentar el niimero de testigos por
lo que Lucas menciona otras compafieras, ademds de Maria Mag-
dalena, de Juana y de Maria «la de Santiago», en el momento de
contar los sucesos a los apdstoles (24, 11). En efecto, sus palabras
no merecen ningln crédito. Es m4s probable que Lucas al obrar
asi prepare la mencién de «algunas mujeres» que estardn en la
estancia supetior con los Once (Act 1, 14).

8  Véase Intr. Bibl. 11, 230.

9 Cf. Dt 17,6; 19,15; Mt 18,16; Act 1,10; 2 Cor 13,1; 1 Tim 5,19;
Heb 19, 28.

10 Segiin Filén, De op. mundi, 105, citado por PH. SEIDENSTICKER,
Auferstebung Jesu (1967), 94; cf. Dan 10, 5.
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En el mismo sentido y para preparar el relato de Hechos, dice
Lucas «los apdstoles» (24,10) en lugar de «los Once» (24, 9);
las mujeres lo refieren todo «a los Once y a todos los demds»
(24, 9); o también al regresar a Jerusalén los peregrinos de Emads
no se encuentran solamente con los Once, sino también «con los
que estaban con ellos» (24, 33) y que, por lo tanto, estdn alli en
el momento de la aparicién oficial (24, 36). Por consiguiente,
cuando haga falta reemplazar a Judas para completar el nimero
de Doce, la suerte divina podrd recaer ficilmente sobre los que,
desde el punto de vista humano, son capaces de ser testigos
(Act 1,22; 10, 37-41).

2. La aparicién a los discipulos de camino
bacia Emats (24, 13-35)

Lucas no conoce aparicién alguna a las santas mujeres (Mt 28,
9-10; Jn 20, 11-18); pero ha sabido presentar con un arte mara-
villoso el nacimiento de la fe en el corazén de los discipulos.
Pasa asi de la descripcién de una fe colectiva a la de una experiencia
personal del creyente vista desde dentto.

Se han hecho numerosas investigaciones para establecer a qué
tipo literario pertenece este episodio: «un personaje divino toma
forma humana para tratar con los hombres sin ser reconocido y
desaparece en el instante mismo en que su identidad se ha mani-
festado» !'. Asi Yahvé se aparece a Abrahin y se pasea con él
bajo forma humana (Gén 18). El dngel Rafael acompafia a Tobfas
sin ser reconocido por él (Tob 5, 4) y luego se vuelve repentina-
mente invisible (12, 21). Los relatos andlogos, incluso en la lite-
ratura profana, son demasiado numerosos para descartar sin mds
la existencia de tal género literario; pero no autorizan de ningiin
modo a sacar consecuencias en el orden de la critica histérica, sino
que ayudan a apreciar mejor el estilo de la tradicién original y
de la de Lucas.

Por razén de la existencia de este tipo de relato, nos inclina-
mos a reconocer como subyacente a la narracién actual un relato
que comprendia los versiculos 13, 15b, 16, 28-31 y que relataba

11 A, Loisy, L’évangile selon Luc, Ceffonds 1924, 584.
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esta aparicién segin el esquema del reconocimiento 2. He aqui un
ensayo de reconstruccién de la tradicién subyacente (las referen-
cias a los versiculos son aproximadas):

*Dos discipulos iban a un pueblo llamado Emaiis, que distaba sesenta
estadios de Jerusalén. *® Ahora bien, el mismo Jesids se acercé y hacia
camino con ellos, * pero sus ojos estaban retenidos para que no le
reconocieran... * Al acercarse al pueblo adonde iban él hizo ademén
de seguir adelante. ® Pero ellos le forzaron diciéndole: «Quédate con
nosotros porque atardece y el dia ya ha declinado». Y entré a que-
darse con ellos. * Cuando se puso a la mesa con ellos, tomé el pan,
pronuncié la bendicién, lo partié y se lo iba dando. * Entonces se les
abrieron los ojos y le reconocieron, pero él desaparecié de su lado.
#Y, levantindose al momento, regresaron a Jerusalén y encontraron
reunidos a los Once y a los que estaban con ellos, ®y contaron cémo
le habian reconocido en el partir el pan.

Segiin el resumen que presenta el final de Marcos, Jesds apa-
recia «con otro semblante» (en beterai morphéi: Mc 16, 12): ha-
bria sido tomado por u