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INTRODUCCION

1. La tradicion de la Iglesia antigua

Segtin el testimonio undnime de la Iglesia antigua, Marcos, disci-
pulo de Pedro, fue el autor del segundo evangelio. Su nombre («segiin
Marcos») aparece en toda la tradicién de su texto.

El m4s antiguo testimonio de ello, del cual dependen, en parte,
los posteriores, es el obispo Papias de Hierapolis en Frigia !, quien,
en sus noticias sobre Marcos, reproduce en parte el testimonio del
«presbitero» Juan. Segin Papias era Marcos «el intérprete de Pe-
dro», y habia puesto con exactitud por escrito todo lo que supo por
los discursos catequéticos de Pedro, sobre las palabras y los hechos
del Sefior sin seguir al hacerlo un exacto orden cronolégico, pero sin
suprimir ni variar nada; Marcos no fue un discipulo directo de Jests,
por lo que se explica que no haya seguido en su Evangelio una cro-
nologia exacta de los hechos en él consignados.

Este testimonio es repetido en sus puntos esenciales por San
Ireneo (t alrededor del afio 200), quien afiade que Marcos escribi6
su Evangelio después de la muerte de los apdstoles Pedro y Pablo 2.
En eéte punto, la noticia de Ireneo depende probablemente del
prologo antimarcionita al evangelio de Marcos (entre los afios 160
y 180), que da asimismo a Marcos el titulo de intérprete de Pedro y
hace saber que Marcos escribié su evangelio en Italia después de
la muerte de Pedro. Es cosa dudosa si este prologo depende también
de Papfas.

1. En Eusesio, HE m, 39,15.
2. IRENEO, Adv. Haer. 111, 1.1.
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Introduccion

Intérprete de Pedro es designado también Marcos por el africano
Tertuliano (t después del afio 220) 2.

Clemente de Alejandria ( alrededor del afio 215) nos dice ade-
mas que Pedro predico el Evangelio en Roma y que Marcos escribi6
su Evangelio a ruegos de los cristianos romanos cuando ain vivia
Pedro*.

El punto comun de todas estas noticias mas antiguas, es que Pe-
dro fue la fuente de Marcos y que este escribié su Evangelio en Italia
0 méis exactamente en Roma. Justino Martir ( alrededor del afio
165) tiene, pues, razén al llamar ¢ al Evangelio de Marcos «las me-
morias de Pedrox». Es hasta hoy objeto de discusi6n si la designacion
de «intérprete de Pedro» hay que entenderla en el sentido de que
Marcos hubiera traducido oralmente al griego los sermones arameos
del principe de los apostoles — que habria misionado en pueblos
de habla griega a pesar de sus insuficientes conocimientos de esta
lengua — o quiere decir mas bien que fue intérprete de su maestro
para circulos més amplios y para la posteridad por medio de la
composicion de su evangelioc En todo caso es cierto que quiere
darse a entender, con ello, la estrecha relacién entre Pedro y Marcos,

Tales testimonios sobre el hecho de que Pedro sea la fuente de
Marcos no hay que explicarlos exclusivamente por la tendencia a
prestar mayor autoridad a la obra de uno que no es apéstol al apo-
yarla de manera directa en la doctrina de uno de ellos, como podria
ser el caso de Lucas y Pablo ®. Pero tampoco pueden, por otra parte,
ser extremados en el sentido de que Pedro haya sido la tinica fuente
de Marcos. Probablemente, el jerosolimitano Marcos conocid también
otros testigos de vista y de oidas de la actividad de Jesds. Tampoco
hay que excluir, por principio y en absoluto, las fuentes escritas.
Con todo, este problema es mucho mé4s dificil de resolver en el caso
de Marcos que en el de Mateo y Lucas. Pero que Marcos haya uti-
lizado la «fuente de los discursos de Jestis», de que se sirvieron
Mateo y Lucas, es totalmente improbable.

TERTULIANO, adv. Marc 1v, 5.

En Evusesio, HE vi, 14,6

Justing, Dial, 106.

Cf com. a Lucas, «Introducciény 5.

N bW
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2. La persondlidad de Marcos

No hay ninguna duda justificada sobre que Marcos, a quien la
tradicién designa como autor del segundo evangelio, sea el judeo-
cristiano de Palestina, llamado Marcos, nombrado repetidas veces
en el NT. En los Hechos de los apostoles, a veces se le llama Juan,
con el sobrenombre de Marcos?, otras sélo Juan (13,5.13), otras
sOlo Marcos (15,39). La estrecha relacion en que, en esta obra, apa-
rece con Bernabé ¢ queda explicada por Pablo, quien (en Col 4,10)
le llama primo (o0 sobrino) de Bernabé De Act 12,12 se desprende
que estaba en relacién con Pedro desde muy pronto. Segin este pa-
saje, su madre poseia en Jerusalén una casa que servia como local
de reunion para la comunidad primitiva. Seguro es que Marcos es-
tuvo, desde su juventud, en estrecha relacion con la comunidad pri-
mitiva de Jerusalén.

Cuando a mediados del afio 40 fueron a Jerusalén su primo Ber-
nabé y Pablo, le llevaron consigo a Antioquia de Siria (Act 12,25) y,
poco después, en su primer viaje misional a Chipre y Asia Menor
(Act 13,5) como «colaboradory. Pero al llegar al Asia Menor, los
dejé Marcos y volvié a Jerusalén (Act 13,13). La consecuencia de
este proceder fue, que a pesar de los deseos de Bernabé, Pablo, al
comienzo de su segundo viaje misional (afio 50), no quisiera llevar
otra vez en su compafifa a Marcos, que estaba entonces en Antio-
quia; ello dio ocasion a la desavenencia entre Pablo y Bernabé
(Act 15,36-40) y a que se separaran en su camino. Marcos acom-
pafi6 entonces a Bernabé solo a Chipre (Act 15,39). Pero en el afio
62 6 63 le volvemos a encontrar otra vez junto a Pablo preso en
Roma, que le quieren enviar a Colosas (Frigia), con una importante
misién ®. No hay duda de que, entre tanto, Marcos se ha convertido
en hombre maduro y en util misionero. En 2Tim (4,11), carta escrita
unos afios més tarde, Pablo, que se encuentra de nuevo en prision
en Roma, ruega a Timoteo, que estaba en Efeso, que lleve consigo
a Marcos a Roma.

7. Act 12,12.25; 15,37.
8. Cf especialmente Act 15,36-40 9 Col 4,10, Flm 24
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Introduccion

Como colaborador y discipulo de Pedro aparece Marcos en 1Pe
(5,3), escrita en Babilonia (= Roma). Muy problemaética es la noticia,
transmitida por el historiador de la Iglesia Eusebio *°, de que Marcos
fundara la comunidad cristiana de Alejandria, y totalmente inconci-
liable con 2Tim 4,11 que fuera martirizado alli en el afio 8 del reinado
de Nerdn (62/63) 4.

3. La estructura del Evangelio de Marcos

El Evangelio de Marcos es, con mucho, el més breve de los cua-
tro evangelios. La mayor parte de su contenido se encuentra también
en Mateo y Lucas o al menos en uno de ellos 2. Esta circunstancia
explica la escasa consideracion en que la Iglesia antigua tuvo al Evan-
gelio de Marcos en comparaciéon con los otros dos sindpticos més
amplios, asi como el que no conozcamos ningin comentario de la
época patristica.

Caracteristico de Marcos es su escaso numero de discursos largos
de Jesiis. En él s6lo encontramos tres de alguna extension: el dis-
curso de las parabolas (4,1-34), el discurso sobre lo puro y lo impuro
(7.1-23) y €l discurso escatologico (13,1-37). A esto se afiaden varias
discusiones de Jesus con sus adversarios ** y algunas instrucciones
a sus discipulos *4. Por lo demas, las palabras de Jests van incluidas
dentro de la parte narrativa. Y con frecuencia sélo se menciona, de
manera general, que Jesas hablé °.

A consecuencia de esto, en él los milagros destacan mds que en
los otros evangelistas y, al menos en la primera mitad del Evangelio,
Jestis aparece, sobre todo, como taumaturgo.

Marcos da comienzo a su relato sobre la actividad de Jesiis donde
también empezaba la predicacién cristiana primitiva, esto es, con

10. Evusesio, HE 11, 16,1; 24,1.

11. JERONIMO, De viris illustribus 8.

12. S6lo una vigésima parte del Evangelio de Marcos aparece s6lo en é1
13. Mc 2,1-3,6; 3,22-30; 11,27-12,37.

14. Mc 8,34-9,1; 9,33-50.

15 Mc 1,15.21.39; 2,2.13; 4,33; 6,2.34; 10,1,

14



3. Estructura del Evangelio de Marcos

la aparicion del precursor de Jesus, Juan Bautista ', sin ofrecer la
historia de la infancia. El sucinto relato sobre la actividad de Juan
Bautista (1,1-13) forma una especie de introduccién.

La primera parte del Evangelio, 1,14-6,6a, da a grandes rasgos
una imagen de la actividad de Jesus en Galilea. 1,14-45 describe los
prometedores comienzos de la actividad de Jesdis, ain no impedida
por la reaccion enemiga, con Cafarnaim como centro. Pero pronto
entra en accién la resistencia de los dirigentes del judaismo, que han
fijado su atencién sobre el poderoso predicador y taumaturgo. El
conflicto con ellos queda ilustrado en las cinco discusiones en Galilea
(2,1-3,6). Los trozos siguientes (3,7-6,6) no estdn aunados por un
determinado punto de vista y podrian recibir el titulo comun de
«Jests y el pueblo». La eleccion de los apdstoles (3,13-19), contenida
en esta seccion, no puede ser comprendida como una indicacion de
que Jesus, ademés de a los circulos dirigentes de los escribas, va a
renunciar también pronto al pueblo. En cambio el capitulo de las
parabolas (4,1-34), que quiere ser un ejemplo de la forma de pre-
dicar de Jests, da ya expresién a esta separacién entre pueblo y
discipulos y a la reprobacién del primero (4,10-12). No obstante,
siguen todavia una serie de nuevas impresionantes revelaciones del
poder divino de Jesds, entre las que los tres relatos de milagros de
4,35-5,43 forman, por su extensidn, un grupo aparte. El doloroso
término de la primera parte lo forma el fracaso de Jesis en su
ciudad patria, Nazaret (6,1-6a).

La segunda parte del Evangelio, Jesiis en peregrinacion continua
(6,6b-10,52) forma s6lo una unidad teniendo en cuenta el marco exte-
rior geografico y va dividida en dos secciones muy desiguales por el
profundo corte que forma 8,27. Para la primera seccién (6,60-8,26)
no puede encontrarse ningiin punto de vista dominante, Marcos
ofrece en ella nuevas muestras de las mds diferentes clases de
Ia actividad de Jests y del efecto causado en sus testigos. Y su fra-
caso, no solo entre los circulos dirigentes, que le rechazan de manera
decidida, sino también entre el pueblo, que no llega a comprender su
doctrina y s6lo quiere milagros, se va dejando notar de manera pro-

16. Cf. Act 1,22; 10,37; 13,24
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Introduccion

gresivamente clara en el curso de la narracién. Con la discusion de
7,1-23, en la que queda claro que la ruptura con los fariseos es irre-
mediable, puede darse por terminada la actuacion de Jests en Gali-
lea. Jesiis abandona Galilea y se dirige a las regiones situadas al norte
y al este, para ponerse después en camino hacia Jerusalén. El punto
critico 1o forma la confesién de la mesianidad de Jesds hecha por
Pedro en Cesarea de Filipo (8,27-33). La época de los milagros ha
pasado. Los dos tinicos milagros de esta seccion (9,14-29; 10,46-52)
hacen el efecto de episodios que se salen del conjunto. Jesis se limi-
ta a la introduccion del circulo mas intimo de sus discipulos en su
Evangelio, en el que van destacando de manera cada vez més clara
su propia persona, la verdadera esencia de su mesianidad y, en rela-
cién con elio, 1a idea del seguimiento de Jests, Las tres predicciones
de la pasion 7 son las que, sobre todo, dan su sello a la seccién
8,27-10,52.

La tercera parte del evangelio la forman los wltimos dias de
Jestis en Jerusalén (cap. 11-15). A la entrada en Jerusalén siguen
las ultimas discusiones con los adversarios (cap. 11-12) y el discurso,
dirigido a los discipulos, sobre ¢l fin del mundo y la nueva venida de
Jests (cap. 13) y como final la pasion (cap. 14-15). El breve relato
sobre la participacién del mensaje pascual a las mujeres (16,1-8)
formaba el triunfal acorde final del Evangelio en la forma primitiva
que nos ha sido conservada 4.

Marcos no nos ofrece un relato estrictamente cronoldgico, en
su Evangelio falta casi en absoluto una relacién temporal de los
diferentes pasajes. Ademés, hay que tener en cuenta que lo que €l
narra puede formar s6lo una pequefia parte de todo lo que Jesus
hizo y hablo durante los afios de su actuacion pablica (cf. Jn 20,30).
A pesar de esto, puede reconocerse en su ordenacion del material
cierta evolucion que, al menos a grandes lineas, tiene que corres-
ponder al desarrollo historico. «A grandes rasgos, el desarrollo de
la vida de Jesus corresponde probablemente a la forma en que Mar-
cos la expone; rodeado en un principio por la admiracién de todos,

17. Mc 8,31s; 9,31s; 10,32-34.
18. Cf. com. a Mc 16,9-20.
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3. Estructura del Evangelio de Marcos

provoca pronto Jesus contradiccion, atrayéndose por sus afortunados
esfuerzos para elevar el nivel religioso de las masas y su liberacion
del yugo de los fariseos y de la tutela de los escribas, el odio mortal
de las clases superiores, que le fue obligando progresivamente a la
retirada y a la huida, a la limitacién en su trabajo a un pequeiio
circulo de discipulos, hasta que fue encontrada la ocasion de acabar
con él» (Jiilicher).

Tampoco el 4mbito geogrifico descrito en Marcos, primero Cafar-
naim y las aldeas de los alrededores, después toda Galilea, luego,
fuera de Galilea, las regiones del norte y del este, y finalmente Jeru-
salén con el desenlace, es un esquema creado artificialmente, sino
que conviene muy bien con la marcha histérica real de los acon-
tecimientos. Los cuatro (o cinco) viajes a Jerusalén, narrados por
Juan, de los cuales Marcos parece conocer solamente el ultimo,
no contradicen el esquema de la actuacion piblica de Jests ofreci-
do por Marcos, ya que se trata sélo de episodios aislados en la vida
de Jesus ocasionados por las grandes fiestas judias y también Juan
da cuenta dos veces (4,1-3; 6,1) de la vuelta de Jesds a su patria
Galilea.

A pesar de todo, no puede decirse que el Evangelio de Marcos
esté construido con un verdadero criterio cronolégico. El interés
cronologico del evangelista es evidentemente insignificante. X1 po
pretende en realidad «contar» la vida de Jesds, y estd claro que
Marcos no querfa ofrecer una exposicidon ni siquiera hasta cierio
grado exacta y completa de la actividad publica de Jesis. Marcos
transmite, sobre todo, pasajes aislados sujetos, en su ordenacion,
a determinados puntos de vista, que llevan el sello del espiritu de
la predicacion cristiana primitiva. Cierta ordenacion temporal puede
recoiocerse so6lo en la Ultima parte (a partir del cap. 10), cuando
Jesis se pone en camino hacia la pasidn, y especialmente dentro
de la pasion misma '°; sin embargo, la unci6én de Betania (14,3-9)
estd colocada en un pasaje demasiado tardio.

Muchas veces es un punto de vista objetivo el que determina
la ordenacion ?°, También los discursos de 7,1-23 y del cap. 13 son

19. Cf. com. preliminar a cap. 14-16.
20. Cf. los dos grupos de cinco discusiones cada uno, en Mc 2,1-36;
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Introduccién

s6lo unidades redaccionales, en las cuales, lo mismo que en las
unidades motivadas temdticamente a que nos acabamos de referir,
hay que preguntarse si ha sido Marcos el primero en crearlas. Con
todo, tampoco faltan en absoluto, aunque breves, algunas unidades
historicas 2!, asi como datos de lugar (cf. 4,1.35) o tiempo (cf. 9.2),
que precisamente por su rareza y porque en Marcos falta todavia
la tendencia a combinar entre si, por giros redaccionales, los trozos
aislados tienen que ser considerados como auténticos. Esta falta de
estricta ordenacidén cronoldgica en Marcos fue ya notada por los
antiguos 22,

Los otros dos sinépticos, Mateo y Lucas, no han sabido sustituir
el orden de Marcos por otro mejor. El Mateo griego ha elegido en la
primera mitad de su evangelio una ordenacién expresamente siste-
maética, por materias; en la segunda mitad sigue el orden de Marcos,
en ¢l que ha intercalado el resto de su material. Lucas ha intro-
ducido en el esquema de Marcos el material tomado de otras
fuentes, repartido en dos grandes grupos con cierta unidad, hacien-
do dominar, por lo demés, el punto de vista geogrifico.

4. Cardcter literario y teoldgico del evangelio de Marcos

La forma de exposicion es de una gran sencillez, poco refinada
en cuanto al lenguaje, con muchas expresiones del griego vulgar y
bastantes latinas y arameas. Los numerosos arameismos estdn de
acuerdo con el testimonio de la tradicién de que el autor del segundo
Evangelio sea un judeocristiano de Palestina, de habla aramea. Los
distintos trozos de que se compone ¢l Evangelio son muy irregula-
res en cuanto a su forma de exposicién. Junto a episodios impor-
tantes, narrados en forma sucinta y a grandes rasgos ®, aparecen

11,27-12,37; el cap. 4 de las pardbolas, y finalmente los pasajes o sentencias
del Sefior, asociadas en virtud de alguna palabra nexo; cf especialmente
8,34-9,1; 9,33-50.

21. Cf. Mc 1,21-39%; 4,35-5,43; 6,30-56; 9,2-29

22. Cf. supra, el juicio de Papias, p. 5.

23. Por ejemplo Mc 1,16-20; 8,27-33; 14,17-25.
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4. Caricter del Evangelio de Marcos

otros, en parte de menos significacion *4, y en cambio muy deta-
llados. Una compensacién a los defectos formales y, sobre todo,
estilisticos, a los que apenas se da importancia, ofrece Marcos en el
plastico graficismo de muchos pasajes y en la abundancia de rasgos
realistas, especialmente en los relatos de milagros, que dejan apare-
cer Ta figura de Jesis a la luz de un fuerte colorido y son una prueba
de que tras Marcos se encuentra un testigo de vista, Pedro. Esta
presencia de un testigo de vista perteneciente al circulo de los doce
se deja ver sobre todo en la manera como destacan en Marcos
los discipulos junto a Jesis, en medida mucho mayor que en
Mateo y Lucas. Con frecuencia utiliza Marcos el plural refiriéndose
a Jesis y a los discipulos al mismo tiempo, aunque inmediata-
mente después no se habla mis que de Jesis?® o hace mencion
expresa de los discipulos junto a Jests, mientras Mateo y Lucas
no dicen nada de ellos 2°.

Marcos es también el Gnico en distinguir expresamente los doce
de los demés discipulos o del pueblo %°.

En la mayoria de estos casos resulta muy facil cambiar el relato
en una narracién con sujeto «nosotros», en el que Pedro seria el
narrador 8.

Ya esto seria un motivo por el que Marcos no puede, en modo
alguno, ser un resumen de Mateo, que ofrece un material mucho
mis abundante, pero que no da ninguna importancia a las circuns-
tancias secundarias y a los detalles. Casi sin excepcién se puede
encontrar en los pasajes paralelos de Marcos el relato mas detallado
y exacto, y, por otra parte, el menos limado en cuanto a la forma
de expresion 2.

De una tendencia teoldgica determinada, como se puede encontrar
en 10s otros evangelios, casi no es posible hablar en el caso de Marcos,

24. Cf. especialmente Mc 4,35-5,43; 6,17-29; 9,14-29.

25. Cf. Mc 1,21.29s; 5,38; 9,33; 10,32.46; 11,1.12.27; 14,26.32.

26. Cf. Mc 1,35; 2,15; 3,7; 6,1; 8,27; 14,12s par.

27. Cf. Mc 3,9; 8,1.34; 9,14; 10,23ss.46; 12,41ss par.

28. Cf., por ejemplo, Mc 1,35-39,

29. Cf., por ejemplo, Mc 5,1-43 y 9,14-29 con Mt 8,28-34; 9,18-26 y
17,14-21.
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Este mas bien reproduce con gran fidelidad el kerigma paleocristiano,
Ta predicacién misional cristiana primitiva en general. Su cristologia
es la cristologia general del cristianismo primitivo. Que en su mayor
parte reproduzca la predicacion de Pedro no tienet que ser compren-
dido en el sentido de que su teologia lleve €l sello de la teologia de
Pedro. Ademas, una teologia propia de Pedro en el mismo sentido
de que se habla de una teologia de Pablo o de Juan, probablemente
no ha existido nunca.

Tampoco puede encontrarse en él, como se ha pretendido muchas
veces, una tendencia paulina. El Evangelio de Marcos no contiene
ninguna idea tipicamente paulina, las coincidencias con Pablo se
dan en el caso de pensamientos comunes a todo €l cristianismo pri-
mitivo. El empleo absoluto de la palabra «evangelio» 2 y la desig-
naci6n del evangelio como «la palabra» ¥ no son rasgos caracteris-
ticos de Pablo.

Los motivos apologéticos no han ejercido influjo sensible en la
configuracién de su obra, en fuerte oposicion con Mateo. Un especial
interés en la demostracion del cumplimiento del AT en la vida de
Jests se deja ver s6lo en la historia de la pasion, pero incluso alli
no de una manera tan expresa y acentuada como en Mateo.

Una tendencia especial parece poderse notar en la formulacién
del discurso de la parusia (cap. 13), sobrel todo en el modo de sub-
rayar el motivo de la vigilancia con que termina el discurso. Pero
también en este caso estamos ante un pensamiento comin al cristia-
nismo primitivo. Marcos participaria también de la creencia comin
a todo el cristianismo de su tiempo, sobre la proximidad del fin 32

El fin que Marcos se propone con su obra se puede encontrar
en su versiculo inicial: Marcos quieres mostrar a sus lectores, en
una época en la que los testigos de vista y de oidas de la vida de
Jestis estaban desapareciendo, que Jesus pretendié ser el Mesias y
el Hijo de Dios, ¢l vencedor del poder de Satén, acreditando esa
pretensién con sus milagros, y que padecié, murié y resucité segin
el decreto de Dios.

Marcos estd mis libre de reflexion dogmética que los otros evan-

30. Cf. com. a Mc 1,1. 31, 22; 4,15.20.
32. Cf com. preliminar a Mc 13.
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4. Caracter del Evangelio de Marcos

gelistas ** y no suprime los rasgos auténticamente humanos en la
personalidad de Jesus **. Ofrece detalles que podrian producir difi-
cultades en los lectores y que, por lo mismo, son regularmente
suprimidos por Mateo y Lucas .

Con los discipulos no utiliza en su narracién miramientos espe-
ciales, siendo expuesta sin retoques su escasa comprension para la
persona y la doctrina de su Maestro, mientras que, sobre todo Lucas,
atenda o suprime a menudo tales rasgos **. Pedro, sobre todo, des-
taca de una manera notablemente fuerte®, y no siempre ni casi
siempre a una luz favorable 3,

Un rasgo caracteristico de Marcos es, en fin, la manera en que
hace resaltar el misterio de la mesianidad de Jests ®°.

Los muchos rasgos de caracter gréfico, tipicos de la exposicion
de Marcos, dan la impresion, al menos en la gran mayoria de los
casos, de que proceden de una tradicién auténtica y no de la fantasia
de un escritor dotado de una viva capacidad descriptiva, ya que en
este caso hubiera habido que esperar que expusiera de una manera
muy distinta episodios como 1a eleccion de los doce vy su misién,
la decision del sanedrin de dar muerte a Jesds o su pacto con Judas,
narrados en forma notablemente sucinta y descolorida y que podian
haber dado lugar a una configuracién mucho més dramética. El
hecho de que no lo hizo y de que, ademés, ofrece por lo general
los diferentes pasajes simplemente unos a continuacién de otros,
en lugar de introducirlos con vivas descripciones de situacion o enla-
zarlos de alguna manera unos con otros, prueba que Marcos se sen-
tia atado a la tradicion cuyas narraciones eran a veces de una gran
sugestividad, a veces descoloridas y que en la mayoria de los casos
sOlo le ofrecia pasajes aislados. Tal circunstancia puede aumentar
nuestra confianza en la fidelidad historica de su exposicién.

33 Cf. Mc 145; 6,5; 7,24; 9,39,

34. Cf. Mc 1,41.43; 3,5; 6,6; 7,34; 8,12; 9,16.33; 10,14.21; 14,33.
35 Cf. Mc 3,21; 6,5; 10,18; 13,32,

36. Cf. com. a Mc 3,15,

37. Cf. Mc 1,16-18.29-31.36; 10,28; 11,21; 16,7.

38. Cf. Mc 8,32s; 9,6; 14,29-31.66-72.

39 Cf. exc. después de Mc 8,30.
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5. Circulo de lectores, lugar y tiempo de composicion

El segundo Evangelio fue escrito para lectores cristianos proce-
dentes del paganismo, que necesitaban explicaci6on de expresiones
arameas *° y de usos y costumbres judias #*. Segin el testimonio, se
puede decir undnime, de la tradicion de la Iglesia antigua, desde el
antiguo prélogo, de Ireneo y de Clemente de Alejandria, escribié
Marcos su Evangelio en Roma. Como prueba de esto no hay que
conceder valor a la presencia en su obra de palabras latinas, puesto
que se trata, en casi todos los casos, de expresiones técnicas de la
lengua de la milicia, que no eran usuales solamente en Italia. Mas
valor tiene para la comprobacién del testimonio de Clemente Alejan-
drino de que Marcos escribié su Evangelio para los cristianos de
Roma, el hecho de que dos veces *? son aclaradas expresiones grie-
gas por las correspondientes latinas. Y quizd también hay que iden-
tificar al Rufo de 15,21 con el cristianismo romano del mismo
nombre (Rom 16,13).

Segiin el testimonio de Ia tradicidon compuso Marcos su Evan-
gelio sobre la base de la predicacién oral de Pedro, cuyo intérprete
era. Pero la tradicién no nos dice nada de cuidndo empezé Marcos
a ayudar a Pedro en sus trabajos misionales. De todos modos no
es facil que con anterioridad al 63. Porque primero encontramos a
Marcos como ayudante de Pablo y Bernabé. Junto a Pablo, preso
entonces en Roma, le volvemos a encontrar en el afio 62, y Pablo
tiene entonces la intencién de enviarle al Asia Menor (cf. p. 16). Hay
que colocar, pues, un poco mis tarde la relacion de Marcos con
Pedro y su actividad como colaborador suyo. Con lo cual queda
dicho que tampoco puede haber compuesto antes de esta fecha su
Evangelio. Segin el testimonio del prélogo contra los marcionitas
y de San Irenco* y probablemente también de Papias, que es en
este punto menos claro, escribié Marcos su Evangelio después de la

40. Mc 3,17; 5.41; 7,11.34; 14,36; 15,22.34.
41 Mc 7,3s; 14,12; 15,42,

42. Mc 12,42; 15,16.

43, San IRENEO, Haer. 11, 1,1.

22



6. Decreto de la Comisién Biblica

muerte de Pedro (acaecida, 1o mdas pronto, en el afio 64), o sea, no
antes del afio 65. Esta tradicidn no puede ser pasada por alto a
causa de su gran antigiiedad. Si Marcos, pues, no ha escrito su
Evangelio antes del afio 65, tampoco hay por otra parte nada que
nos obligue a fecharlo después del 70.

6. Decreto de la Comision Biblica

Una decisién de la Pontificia Comisién Biblica de 26 de junio
de 1912, declara concluyentes los argumentos externos e internos de
la autenticidad del Evangelio de Marcos y no convincentes las
objeciones contra la autenticidad del final del Evangelio (16,9-20).
El Evangelio fue compuesto antes del 70, estd basado, ademds de
en la predicacion de Pedro, en otras fuentes y merece plena credi-
bilidad histérica.
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PRELIMINARES
1,1-13

El precursor del Mesias
1,1-8 (= Mt 3,1-6.11s; Lc 3,1-6.15s)

1 Comienzo de la buena nueva de Jesucristo, Hijo de Dios. ® Con-
forme estd escrito en el profeta Isaias:

He aqui que yo envio ante ti mi mensajero,

el cual preparard tu camino (Ex 23,20; Mal 3,1);
2 pregdn del que clama en el desierto:

Preparad el camino del Sefior,

rectificad sus sendas (Is 40,3),

*se presento Juan Bautista en el desierto, predicando un bautismo
de conversion para remision de los pecados. ® Y acudian a él de toda
la region de Judea y todos los de Jerusalén para ser bautizados por
él en el rio Jorddn, después de confesar sus pecados. ¢ Llevaba Juan
un vestido tejido de pelos de camello y un cefiidor de cuero a la cin-
tura, sustenténdose de langostas y de miel silvestre. " Y predicaba asi:
«Viene detrds de mi el que es mds fuerte que yo, ante quien no soy
digno de postrarme para desatar la correa de sus sandalias. ® Y o os
he batizado con agua, pero él os bautizard con Espiritu Santo.»

El versiculo inicial, cuya conexiéon logica con lo siguiente es
equivoca, encuentra su mejor interpretacién como una especie de
encabezamiento, no como titulo del libro; porque el evangelista
queda completamente oculto detras de su obra y la expresion «buena
nuevay (o evangelio) no se usa nunca en el NT como designacion
de un libro. Los evangelios, lo mismo que los demés libros del NT,
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Mc 1,1-8 El precursor del Mesias

recibieron un titulo sélo cuando se los agrupd en una coleccion, los
libros canénicos, ya que fue precisamente por esto, por lo que
cada uno de ellos necesité un nombre (Evangelio segiin Mateo, segin
Marcos). El contenido propio del Evangelio lo forma el anuncio de
la venida del reino de Dios, y Jesds mismo hizo del reino de Dios
tema fundamental de su predicacion?, de modo que la frase «Co-
mienzo de la buena nueva de Jesucristo» puede ser doblemente
entendida: como comienzo del hecho mismo de la predicacién de
Jesis o como comienzo de la feliz nueva que trae Jesucristo, porta-
dor de la salud. Esta segunda interpretacion es preferible, porque
Marcos comienza su narracién con la actividad del precursor, quien
alude a Jesucristo como al «mds poderoso». También es decisivo
el hecho de que en la época en que Marcos escribié su Evangelio
estaba muy difundida la idea de que Jesucristo formaba el tema
central del «evangelion, de la predicacion apostdlica 2.

E} encabezamiento «Comienzo de la buena nueva de Jesucristo»
se refiere, pues, a los hechos que formaban el contenido de la predi-
cacion evangélica y el autor quiere decir que el evangelio, tal como
se predicaba, sobre la persona de Jesucristo, comenzé con la pre-
dicacién del Bautista, cuyo cometido era anunciar a Cristo y admi-
nistrarle su rito de bautismo en el Jorddn . La historia de la infan-
cia de Jesis no formaba, evidentemente, parte de la primitiva pre-
dicacién apostolica. Con la aparicibn del Bautista comienza un
nuevo capitulo de la historia, con respecto a lo cual todo lo ante-
rior es sélo preparacién. El nombre de «Jesucristoy, tan usado en
los escritos del NT fuera de los evangelios, lo emplea Marcos solo
en este pasaje (lo mismo Mt 1,1); en cambio en la narracion habla
siempre de «Jests». «Cristo», que originariamente es una traduc-
cién griega del término «Mesias» (= ¢l ungido; cf. Jn 1,41), estd
aqui convertido ya (como en 941) en un simple nombre propio.
La designacién «Hijo de Dios» estd dada por Marcos a Jesis no

1. Mc 1,14ss; Mt 4,23,

2. Cf. Act 542; 835; 11,20; G4l 1,16: «anunciar la buena nueva de
Jesucristo»; Act 8,5; 9,20; ICor 1,23; 15,12; 2Cor 1,19; 4,5; 114, etc.:
«predicar a Cristo»; v, también el exc. después de Rom 1,7.

3. Cf. Act 1,22; 10,37.
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Evangelio

en un sentido amplio teocritico, equivalente a Mesias — porque
entonces seria superfluo junto al término «Cristo» —, sino como
designaciéon de su filiacién divina esencial. La persona de la que
habla Marcos es el Hijo de Dios adorado por la comunidad de
los fieles. La demostracién de esta divinidad de Jesds es el propé-
sito de Marcos al escribir su libro. Los milagros son una prueba
de ello y el mismo Jesds manifiesta su conciencia de ser Hijo de
Dios*.

Evangelio.

En el mundo helenistico pagano, edayyéhov significa todo lo
que se refiere a un eddyyshog — portador de una buena noticia —,
lo mismo la buena nueva recibida de él, que la recompensa que
recibe en pago® Sobre todo designa la noticia de una victoria.
Sentido religioso toma la palabra en la terminologia de los oricu-
los, en la que se usa para designar la sentencia de un dios, y en el
culto imperial. El emperador es considerado como un ser divino y
como un salvador (cwtie)® del género humano y por esto es
«evangelio» todo lo que estd en relacion con él, la noticia de su
nacimiento, de su ascension al trono, de su visita a una ciudad y
también sus decretos son buenas nuevas, «evangelios».

Pero, en el NT, el uso de la palabra evangelio (y de su co-
rrespondiente verbo edayyeAilopar) no enlaza con el de la lengua
helenistica, sino con el AT y el judaismo tardio, donde el verbo
correspondiente bissar gan6 una significacion fundamental en el
segundo Isajas, y se incorpord, desde entonces, al 1éxico de la espera
de la salvacion del AT. Su significacién lo mismo en este escrito
que en {la literatura por él influida ”, es anunciar el mensaje de la
época de la salvacion que se acerca. El portador de la buena nueva
es €l heraldo que se adelanta a la marcha triunfal de Dios, a tra-
vés del desierto, anunciando su victoria a los pueblos y diciendo a
Si6n: «Tu Dios reina» (Is 52,7). Y esto con el sentido de que ese

Cf com. a Mc 8,33 y el exc. Jesus, Hijo de Dios, p. 29-33.
Cf. HoMERO, Od. x1v, 152s.166s.
Cf. com. a Lc 2,11 7. Nah 2,1; Sal 96(95)2; Salsi 11,2

SR
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Evangelio

mismo anuncio del advenimiento de la época de la salvacién es ya
su comienzo. La nueva de la salvacién no es sblo anuncio de algo
futuro, sino eficiente palabra divina, por la que Dios prepara su
venida y en la que al mismo tiempo, como en la venida misma,
se encierra un contenido escatolégico.

Jesis ha reclamado para si esta dignidad de mensajero escato-
i6gico de la salvacion ® y, por esto, el tema de su predicacion se
refiere al comienzo del reino de Dios, comienzo constituido por su
misma predicacién (cf. Mc 1,14ss). Mateo ha aclarado el sentido
del término «evangelio» afiadiendo siempre «del reino (de Dios)» ®,
y ésta es también la significacién de la palabra en Lucas, quien
cifiéndose muy de cerca al AT, evita la expresion en forma de
substantivo, pero emplea con frecuencia el verbo®, porque tam-
bién él designa, con este término, el contenido caracteristico de la
predicacion de Jesiis.

Pero en el cristianismo primitivo se habia extendido también, a
partir de la resurreccion, la idea de que Jests no era sélo el heraldo
del reino de Dios, sino que €l mismo, por el conjunto de su obra
redentora, era motivo central del evangelio. Con ello varia su con-
tenido el término «evangelio», que de anuncio de algo futuro pasd
a significar noticia de cosa ya sucedida, y se utiliz6 para designar
la predicacion apostolica, cuyo contenido central era Jesucristo y
su obra de redencion **. El uso absoluto de la palabra (sin ninguna
clase de determinacion) *? hace ver el fuerte arraigo que el término
«evangelio» habia alcanzado ya. Este empleo absoluto de la pala-
bra en el sentido de predicacién misional se encuentra también en
Marcos 2.

8. Cf. Lc 4,16-21 (=1s 61,1); Mt 11,5 =1¢ 7,22

9. Mt 4,23; 9,35; 24,14,

10. Cf., por una parte, 4,145 y, por otra, 4,43; 9,6; 20,1 y los par. de
Marcos, ademés 16,16 junto a Mt 11,12s,

11. Cf. Act 542; 8,35; 11,20, y especialmente san Pablo, que es, entre
los autores del NT, quien, con mucho, utiliza la palabra «evangelio» con
mayor frecuencia, por ejemplo Rom 1,%; 15,19; 1Cor 9,12.18; 2Cor 2,12;
Gal 1,7, etc; cf. exc. después de Rom 1,7.

12. Cf, por ejemplo, Rom 1,16; 11,28; 1Cor 9,14, etc.
13  No sblo en Mc 1,1; 13,10; 14,9, sinc también en 8,35 y 10,29, donde
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Jestis, hijo de Dios

En todo el NT en general, «evangelio» significa la palabra viva,
hablada, de la predicacién o el contenido de la misma. Los misio-
neros ambulantes reciben por ello, cuando no se les lama apostoles,
el nombre de «evangelistas» %, A partir del siglo 11 se usa la
palabra para designar un libro, un «evangelio» escrito, y desde el
siglo 111 1% es «evangelista» ¢l autor de uno de ellos.

Jesis, hijo de Dios, segiin la tradicion de los sindpticos.

Entre las designaciones que Jesds recibe en los sinopticos, la mas
importante es la de «Hijo de Dios». No puede dudarse de que la
intencion de la Iglesia primitiva, al designar a Jesds como «hijo
de Dios», era expresar la fe en su verdadera divinidad (cf. Heb 1.5),
fe que viene expresada de manera especialmente clara en el man-
dato de la predicacién y el bautismo trinitario del Resucitado (Mt 28,
19), que es en su formulacién expresion del credo cristolégico de
la Iglesia primitiva en la época en que se compuso la version
griega del Evangelio de Mateo. En el mismo sentido hay que com-
prender indudablemente la designaciéon de Jesus como Hijo de Dios
de Mc 1,1. Con esto no queremos decir que esta expresidn posea
la misma plenitud de sentido siempre o por lo general en todos
los pasajes de los sindpticos en que aparece. Muy improbable es,
desde luego, este sentido en los pasajes en que Jesiis es designado
por otros como Hijo de Dios. Ya el monoteismo judio excluia el
concepto de un Hijo de Dios sustancialmente igual a él. Pero el titulo
«Hijo de Dios» no era desconocido en el judaismo, como tampoco
en el AT.

En el AT se designa algunas veces a los angeles como hijos de
Dios ¥, con lo que se expresa solamente la estrecha relacién de
estos seres celestiales con Dios, cuya corte forman. Pero también
los hombres reciben esta designacion. En especial Israel por ser el

se trata, en los dos casos, de adiciones de su propia mano, c¢f. com a 8,35
14, Cf. Act 21,8; Ef 4,11; 2Tim 4,5
15. Cf. JustINO Apol, 1, 66.
16. TERTULIANO, adv. Prax. 2123; HipOLITO, Antichr. 56.
17. Sal 29(28)1; Job 1,6; 2,1; 38,7.
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Jestis, hijo de Dios

pueblo elegido de Dios recibe el titulo «hijo de Dios» '8 o también
«primogénito de Dios» (Ex 4,22), con lo que igualmente queda
expresada su estrecha relacién con Dios. Israel es objeto de una
especial predileccién y cuidados por parte de Dios (Jer 31,9.20) y
su filiacién divina es sélo una filiacién moral o adoptiva. En 2Sam
7,14 y Sal 89(88)27, el rey, como representante del pueblo, recibe
este titulo honorifico. Especial interés ofrece el pasaje Sal 2,7, donde
Dios se dirige al rey (al rey Mesias) con las siguientes palabras:
«Ti eres hijo mio, yo te he engendrado en este dia (esto es, en
el dia de tu ascension al trono)», lo que, en un principio, no es més
que una férmula de adopcién. Como miembro de la totalidad del
pueblo, también el simple israelita como individuo participa de esta
filiacion divina.

Esta idea se expresa sobre todo en la época tardia — cuando,
probablemente a causa del influjo helenistico, estaba en pleno
desarrollo el individualismo religioso— y en dos formas: el hom-
bre piadoso da a Dios ¢l nombre de padre®® o, a la inversa, es
llamado hijo de Dios?°. En ¢l judaismo tardio es importante la
observacion de que ni en la literatura apocaliptica, ni en la rabi-
nica, recibe el Mesias €l titulo de hijo de Dios. Los pasajes de la
literatura apocaliptica que se suelen aducir como ejemplos, no sir-
ven. La frase de 1Henoc 105,1 es una interpolacién cristiana y en
4Esd, donde la traduccion latina habla del Mesias como hijo de
Dios *%, se presupone la palabra griega maic, que es traduccién del
término semitico correspondiente a «siervo». Por otra parte, la
interpretacién mesidnica del salmo 2 es, en la literatura rabinica,
rara y tardia, y el apocrifo SalSl 17,23ss, de época precristiana
y que aplica el salmo 2 al Mesias, ha excluido de €l precisamente
la designacion de hijo de Dios. De esto se desprende que no tenia
precisamente este salmo una significacién fundamental para la idea
judia del Mesias y que el titulo «hijo de Dios» no era en el judaismo
del tiempo de Jests una designacion corriente del Mesias, sino que

18. Dt 1,31; 8,5; Os 11,1.37; Sab 18,13

19. Cf. Sal 73(72)15; Eclo 23,1; Sab 2,16,

20. Eclo 4,10; f. com. a Lc 249 y los exc después de Mt 6,9 y Jn 3,21.
21. 4Fsd 7,28s; 13,32 37.52; 14,9,
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Jests, hijo de Dios

mis bien mantuvo, lo mismo en ¢l judaismo tardio que en el AT,
su sentido puramente «éticon.

Este resultado es significativo para la interpretacién de los pasa-
jes de los sinépticos referentes al Hijo de Dios. En la comunidad
primitiva se dio, sin duda, una interpretacion mesidnica al salmo 2,
ya sea con referencia al Cristo glorioso (Act 4,28s) o, de modo
especial, a su resurreccién (Act 13,33), o a su filiacién divina esen-
cial (Heb 1,5). Con todo no se puede sacar de aqui ninguna conclu-
sion para el sentido de la expresion «Hijo de Dios» en los sindpti-
cos. Pero como la tradicion evangélica se remonta a la primitiva
predicacién misional cristiana, hay que contar probablemente con la
influencia de la lengua de esta predicacién en determinados pasajes
de los sindpticos en los que Jestis recibe ¢l nombre de «Hijo de
Dios». Esta influencia hay que aceptarla indudablemente en Mt 16,
15, donde a la frase de Mc 8,29 («Tu eres el Mesias»), ha afiadido
Mateo ademds «el hijo del Dios viviente». La misma consideracién
merece la expresion «el Mesias, el Hijo del Benditoy» de la pregunta
del sumo sacerdote, que, en este caso, aparece ya también en Mc
14,61. La mano de Mateo se reconoce claramente, comparindolo
con el texto mas antiguo de Mc 6,51s, en la confesion de la filiaciéon
divina del Sefior por los discipulos cuando éste iba andando sobre
las aguas (Mt 14,33).

Tampoco se puede discutir que en el cristianismo primitivo han
sido conceptos muy proximos el del mesianismo y la filiacion divina
de Jesds, aunque, por otra parte, no sean en modo alguno equiva-
lentes, lo cual puede verse todavia en un escrito tan tardio como
1Jn?* y, entre los sindpticos, por lo menos en Lucas 2%, Lo mismo
hay que entender también Lc 22,68.70, donde las expresiones «Me-
sias», «Hijo del hombre» e «Hijo de Dios» se encuentran equipa-
radas entre si («;Eres t4 el Hijo de Dios?»). Una fuerte atenua-
ci6n de la expresiéon introduce Lucas (23.47) en la confesion, a su
juicio imposible en boca de un pagano, el centuribn, junto a la
cruz: en Mc 15,39: «Realmente este hombre era Hijo de Dios»,

22. Cf. 1Jn 2,22s; §,1.5.
23. Cf. Lc 441 y Act 9,2022
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y en Lucas, en cambio: «Verdaderamente este hombre era justo.»

Dificil es determinar (a pesar de L¢ 4,41) el sentido exacto en
que los posesos designan a Jestis como el Hijo de Dios **. Aunque
el sentido de estos pasajes no pueda ser el de que los demonios
reconocen el verdadero ser de Jesis, viene en ellos expresado un
conocimiento de él superior al de los judios; Jesds estd en una
relacion especialisima con Dios?, y ellos mismos se encuentran
sometidos a él.

En dos pasajes, en el bautismo (Mc 1,11) y en 1la transfiguracion
(9.7), es Jesus proclamado por el mismo Dios como su «Hijo
amado». Pero precisamente aqui, tanto la referencia expresa al
Sal 2,7, como la situacién histérica misma exigen la pura interpre-
tacion mesiénica de la filiacién divina, aun en el caso de que se
suponga que la Iglesia primitiva hubiera podido comprender estas
palabras de Dios en un sentido sublimado como afirmacién de su
fe en la verdadera filiacién divina de Jesas. Y por la clara relacién
entre la consagraciéon mesidnica de Jesis en el bautismo y la ten-
tacién que sigue, hay también que comprender Unicamente como
designacion mesianica el «si eres Hijo de Dios», repetido dos veces
por Satan ®. Esta interpretaciéon queda ademdas apoyada por el ca-
racter mesidnico de las tentaciones, que dificilmente puede negarse.

Los més importantes son los tres pasajes en que Jestis mismo se
designa como Hijo de Dios. En la discusién sobre el deber de los
tributos al templo (Mt 17,14-27), se distingue a si mismo, como
el Hijo, de todos los demds judios y, de esta manera, reclama una
situacion frente a Dios que no posee ninglin otro israelita. Donde
mds claramente viene a expresarse su propia conciencia de Hijo de
Dios es en Mt 11,27 = Lc¢ 10,20. Agui no se sitila solamente como
«el Hijo» frente al Padre, o sea Dios, sino que se atribuye también
un conocimiento del Padre que solamente queda igualado por el
que €l Padre tiene de él, esto es, un conocimiento que sobrepasa
todo conocer humano. La historicidad de este testimonio de Jesus
sobre si mismo, Gnico en toda la tradicién sindptica, queda confir-

24, Mc 3,11; 5.7
25. Cf. Mc 1,24: «el santo de Dios»
26 Mt 436=1c 439
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mada, al menos en parte, por Mc 13,32, donde Jests se presenta
de nuevo como «el Hijo» junto al Padre y sobre los 4ngeles, pero
al mismo tiempo se subordina al Padre al manifestar que tampoco
€1 conoce el dia ni la hora del fin del mundo. Aun suponiendo que
las palabras «ni los 4ngeles en el cielo, ni el Hijo», sean solamente
una aclaracién de «nadie», es altamente inverosimil que esta acla-
racion sea sOlo una adicidn posterior en lugar de proceder de
Jesis mismo. Como confirmacién de estas dos frases en que Jesus
se presenta como «el Hijo» junto a Dios y se atribuye una filia-
cién divina que le es propia, hay que considerar todos los pasajes
en los que habla de Dios como Padre. Porque nunca dice enton-
ces «nuestro Padre», situdndose a la par con otros hijos de Dios,
sino siempre «mi Padre» o «vuestro Padre» *'. Desde luego reco-
noce también a los demds una filiacién divina «ética», pero no
como una posesidn actual, sino como un don escatoldgico . El es
quien unica y exclusivamente es ya entonces «el Hijo» de Dios,
y su relacion a Dios es de naturaleza distinta de la que tienen todos
los deméds hombres. Se trata de algo esencialmente superior a la
simple relacion ética religiosa con Dios que poseen los demés
hombres o0, al menos, pudieran y debieran poseer.

La posicion y la significacion del Bautista en el hecho de la
redencion queda expresada por medio de una frase de la Escritura:
él es quien prepara el camino del Mesfas anunciado ya en el AT y
como tal le reconoce también Jesds *°. Esto es lo inico que interesa
a Marcos en su exposicién. La figura del Bautista no le importa
por si misma, sino sélo por su misién de anunciar y preparar la
venida del Mesias, Por esto, Marcos no presenta una descripcion
exactd de Juan y su actividad, sino que destaca s6lo lo més impor-
tante, la forma de su presentacién, la conmocién que produce en
el pueblo y su referencia a la llegada del Mesias, como idea central
de su predicacién. La forma de la cita — compuesta de dos pasajes
proféticos distintos, pero presentada en la forma de uno solo—

27. Cf. el exc. El testimonio de Jesis sobre si mismo, p 162ss,
28. Cf, el exc. después de Mt 6,9,
29. Mt 11,7-15 = Lc 7,24-28; Mt 21,32,
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estd adaptada a la situacidon cuyo significado pretende aclarar. En
el AT es Dios mismo (Yahveh), quien — segin Malaquias — envia
un heraldo ante su llegada y quien — segiin Isaias — camina de-
lante de su pueblo por el desierto a su vuelta de la cautividad
babilonica. En el evangelio, por el contrario, es la voz, la voz de
la predicacion del Bautista que resuena en el desierto, de modo que
el texto profético recibe una interpretacion mesidnica. Los rabinos
referian el pasaje Mal 3,1 a Elias, esperado como precursor del
Mesias 2°, y lo mismo lo entiende Marcos: el Bautista es Elias en
su nueva venida ®., La preparacién del camino para la llegada del
Mesias consiste en la desaparicién del estado de pecado del pueblo.

Con esto queda parafraseada la mision de Juan en el hecho de
la redencién. Y a continuaci6n sigue la descripcion de su actividad y
los resultados de ella. Los vers. 4-8 no son sino una aclaracién de
fas palabras proféticas citadas. Con esto queda ya claramente dicho
que es Dios mismo quien, por medio del Bautista, prepara al pueblo
para la llegada del Mesias. De la actividad del Bautista se dice
solamente lo que estd en relacion con el cumplimiento de las pala-
bras proféticas citadas. Marcos empieza con lo mds importante
(de manera diferente Mt 3,4-6): Juan predicaba en el desierto,
esto es (segin se desprende del vers. 5), en el valle bajo deshabi-
tado del Jordan, llamado Gor, un bautismo de penitencia para el
perdon de los pecados. En esta actuacién es enviado de Dios,
pregonero de su voluntad. «Sus palabras no son sus palabras y su
propia sabiduria, sino sabiduria y palabras de Dios» (Lohmeyer).
Y esto es lo que presta a su predicacion su penetrante gravedad y
la fuerza de su autoridad capaz de sacudir las conciencias. El bau-
tismo que Juan administraba y a cuya recepcion exhortaba debia
ser un acto de penitencia, o sea, de conversién total de la mente a
Dios y, como tal, efectuar la remision de los pecados. Con este
llamamiento a la conversion, que luego es continuado por Jesus
(cf. 1,15), enlaza Juan con la predicacion de los profetas del AT,
que ya habian dirigido esta exhortacion al pueblo y, por lo gene-

ral, al pueblo como colectividad. El motivo para la conversién es

30. Cf. com. a Mc 9,11.
31. Cf. com. a Mc 9,11-13 y Lc 1,16s.
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ahora la cercanfa del juicio mesidnico. El Mesias debe encontrar a
su llegada un pueblo santo, purificado por el arrepentimiento. Con
esto se situa el Bautista — como después Jests mismo— en viva
oposicion con el concepto popular sobre la llegada del Mesias y
su reino.

La poderosa sugestién de su personalidad, cuya 4spera auste-
ridad recordaba a Elias ®%, y de su predicacion, se deja ver por la
gran afluencia de gente que a él acude. Que «todos» los habitantes
de Judea — o sea, la parte sur de Palestina — se hacian bautizar
por él, no se puede tomar demasiado al pie de la letra, aun teniendo
en cuenta Ja limitacion que apunta 9,13; 11,31; Mt 21,32 = Lc 7,29s,
segin la cual los fariseos y saduceos rechazaban rotundamente la
predicacidn y el bautismo de penitencia de Juan. ;Por qué no se
presenta Juan, como Jests, en las sinagogas, por qué hace salir
al pueblo al desierto? Es problemdtico si el bautismo en el Jordan
era ¢l tnico y verdadero motivo para ello. Por ja transmision rabi-
nica puede verse que la época en la que Israel, entre la salida de
Egipto y la entrada en la tierra prometida, vivié en el desierto,
estaba considerada de manera especial como la época de gracia
del pueblo elegido, en la que Dios estuvo especialmente cerca de
su pueblo. De aqui surgid la creencia del judaismo tardio de que
también el reino de Dios tendria en el desierto su punto de partida
y que alli habia de aparecer el Mesias (cf. Mt 24,26). Este es tam-
bién el motivo por el que movimientos revolucionarios mesidnicos,
como los del profeta egipcio en tiempos de Ner6n, llevaron sus
partidarios al desierto (Act 21,38), y, en la toma de Jerusalén en
el afio 70, los zelotas solicitaron como dltima concesién libre reti-
rada al desierto®. La eleccién de este escenario por el Bautista
para su predicacion era, pues, especialmente apropiada para atraerle
las masas; no necesitd €l ir a su encuentro, las mismas gentes vinie-
ron a éL

También su apariencia externa y su forma de vida convienen
con la aspera severidad de su predicacién y constituyen, en cierto

32. Cf. Mc 9,13; Mt 11,i14; L¢ 1,17.
33, Cf. Fravio Josero, BI vi, 6,3; § 351.
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modo, una parte de ella. Su vestido de pelo de camello significa la
renuncia a toda molicie *, la faja de piel a su cintura le asemeja
a Elias (4Re 1,8). Juan negaba expresamente ser Elias en persona
(Jn 1,21), cuya vuelta como predecesor del Mesias esperaba el
judaismo **. Su escasa alimentacion — de la que las langostas y la
miel silvestre son nombradas probablemente s6lo como una mues-
tra — le hace independiente de apoyo extrafio y la constituyen los
productos del desierto 8. Y su estancia en el desierto mismo signi-
fica su total aislamiento de todo trifago mundano y sus intereses,
pero ademds también su separacion de la piedad tradicional judia.

También el relato sobre el mensaje del Bautista es en Marcos
de gran concision; nombra sélo lo esencial: la predicacion mesia-
nica, no la predicacion de la penitencia que con ello va unida *’.
Juan no nombra expresamente a Jesiis — a quien en un principio
no conoce como Mesias (cf. Jn 1,29-34) —, sino que habla en gene-
ral de uno més poderoso que viene tras él, ante el cual no se siente
digno del ultimo de los servicios. Con esto rechaza el Bautista tam-
bién toda posible interpretacién mesidnica errénea de su propia
persona y mision; él solo es el enviado de Dios como preparador
del camino del Mesias, pero no el Mesias mismo (cf. Jn 1,19s). Por
esto, el bautismo que él administra es esencialmente distinto del
de Jests. El bautismo con agua de Juan tiene solamente el fin de
purificar a los hombres prepardndolos para la venida del Mesias
por medio de la «conversién» que a €l va unida y que €l simboliza.
El Mesias comunica en cambio con su bautismo, cumpliendo la
profecia de Joel ®8, el Espiritu y, con ello, nueva vida. Pero Juan al
hablar del bautismo con el espiritu no se refiere al rito cristiano
del bautismo, sino a la misién escatologica del Espiritu, que coin-
cide temporalmente con el juicio, visto por él en inmediata cerca-
nia3?, No es un hecho casual que Juan no emplee el término

34, Cf. Mt 11,8 =1Lc 7,25,

35. Cf. Mc 9,11-13; Mt 11,14,

36. Cf. Mt 11,18 = Lc 7,33,

37. Mt 3,7-10 = Lc 3,7-9.

38. 1 3,1; cf. también Is 44.3; Ez 11,19; 18,31; 36,25ss; Zac 12,10.
39. Cf. com. a Mt 3,11,
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«Mesias» para el que viene tras €1, lo mismo que tampoco Jesis
se designaba a si mismo Mesias ante el pueblo. Porque el Mesias,
al que Juan debe preparar el camino, era totalmente diferente del
libertador politico y restaurador del reino de David esperado por
el pueblo. El Bautista no es un revolucionario contra el dominio
extranjero, no da a los judios esperanzas de una préxima variacion
de su situacién exterior ni los exhorta a la accion politica, no quiere
restaurar el reino de Dios en el pais con la espada en la mano,
como los zelotas creian necesario. Todo esto era, por una parte,
utdpico y, por otra, sin importancia alguna frente a lo que él tenia
que decirles. Lo que Juan les exige — y también a las gentes pia-
dosas — es unica y exclusivamente una radical conversién. Para él,
pues, no es la dominacién de los romanos y los herodianos el obs-
taculo para la venida del Mesias, sino el estado de pecado y de
alejamiento de Dios en que se halla el pueblo. En este caricter
totalmente apolitico, exclusivamente moral y religioso de su predi-
cacion, coincide Juan exactamente con el mismo Jesds. Y precisa-
mente por esto se muestra como un verdadero profeta. Pero al
contemplar juntos, en el escorzo de su vision profética, la venida
del Espiritu y el juicio final mesidnicos *°, sin distinguirlos todavia
temporalmente uno del otro y al poner el acento precisamente en
el juicio, resulta su profecia més bien una descripcion de este
dltimo que de la inmediata venida del Mesjas. Este limite de su
conocimiento profético coloca a Juan todavia —como el dltimo
de ellos — en el nimero de los profetas del AT (cf. Lc 16,16).

El bautismo de Juan.

El bautismo de agua por la inmersion en el Jordan es el rasgo
de la actuacién de Juan, que ha servido, sobre todo, para la forma-
cion de su imagen en la tradicion y ha dado origen a su sobre-
nombre de «Bautista» #*. También el historiador judio Flavio Josefo
le nombra con esta designacién %, de lo que se deduce que, al menos

40 Cf. Mt 3,7-12 = Lc 3,7-9.15-18.
41, Cf. Mc 11,30; Act 13,24; 19,3s,
42. Fravio JOSEFo, Ant. xviil, 5,2; § 116s.
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en parte, se vio algo nuevo en su bautismo y que no fue la tradiciéon
cristiana la primera en darle el sobrenombre de Bautista.

Sin duda hay una relacion entre el bautismo de Juan y los usos
judios de los lavatorios rituales. Pero de los lavados de los fari-
seos * y del bafio diario de los esenios — una secta judia ascé-
tica—, se distinguia por el cardcter tnico de su recepcién. Del
bautismo de los prosélitos — esto es, los no judios —, al que exter-
namente mas se asemejaba y al que tenian que someterse los que
querian ser admitidos en la comunidad religiosa judia, se distinguia
por ser precisamente judios sus receptores. Y de estas dos clases
de bautismo se diferenciaba: primero, porque no era administrado
por si mismo, sino por otro; y ademdis porque debia ser un acto
de penitencia, o sea, de conversion moral y religiosa, y iporque,
como acto de confesion de los pecados, debia tener como efecto
una pureza no simplemente ritual, sino moral; y ademdis por su
caricter mesidnico.

Con esto quedaba la piedad judia totalmente superada y puesta
en cuestion. Porque este bautismo no fue administrado porque
fuera Israel entonces especialmente impio; significaba que la ley
y todos los esfuerzos por cumplirla no eran bastantes para superar
el pecado del pueblo (Schlatter). Y del bautismo cristiano posterior
se distinguia el de Juan por su cardcter no sacramental y porque
no comunicaba como éste el «Espiritu». El bautismo de Juan debia,
pues, solamente como acto de conversiOn, conseguir la purificacién
del pueblo al comienzo de la época de la salvacion profetizada por
Is 1,16; Ez 36,25 y Zac 13,1.

Ademas, por este acto del bautismo, o mejor por la persona de
su ministro, fue instituida una comunidad de discipulos de Juan,
que continud existiendo aun después de la prisién y muerte del
Bautista (cf. Act 19,1-4). La secta bautista de los mandeos «cris-
tianos de Juan», que todavia hoy existe, no puede ser la con-
tinuacion de esta comunidad de discipulos de Juan, porque la figura
del Bautista ha sido en su credo y en su culto s6lo una introduccion
posterior.

43, Cf. com. a Mc 7,3s.
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El bautismo de Jests
1,9-11 (=Mt 3,13-17; Lc¢ 3,21s; cf. Jn 1,32-34)

® Por aquellos dias vino Jestis desde Nazaret de Galilea y fue bau-
tizado por Juan en el Jorddn. *° Y en el momento de salir del agua,
vio los cielos abiertos y al Espiritu que, como paloma, descendia so-
bre él. 'Y se oyo entonces una voz de los cielos: «Tu eres mi Hijo
amado (Sal 2,7); en ti me he complacido» (Is 42,1).

La significacién, por cuyo motivo la tradicion cristiana primi-
tiva conservé esta escena, no fue el bautismo de Jesds, hecho que
fue sentido més bien como un problema %, sino precisamente lo
que sigue al bautismo.

También Jesds, aunque no tenia pecado y era el Mesias, para
cuya venida debia precisamente preparar el bautismo de Juan, se
dirige desde su ciudad, Nazaret, a donde estd Juan y se hace bauti-
zar por él. El motivo verdadero de esta venida estd en la voluntad
de su Padre **. Pero con ello reconoce también al Bautista como un
profeta enviado de Dios y su bautismo y su predicacién como
preparacién de la época mesidnica dispuesta por Dios (cf. 11,30).

Si nos atenemos al texto de Marcos como el més antiguo y
originario, hay que distinguir los hechos que siguen al bautismo de
los hechos similares que tienen lugar en la transfiguracién de Jesus
(Mc 9,2ss). En la transfiguracion tenemos claramente una teofania,
una manifestacion divina cuyos testigos son los tres discipulos pre-
sentes, a los cuales se dirige expresamente la voz del cielo («éste
es mi Hijo amado, escuchadle»). En cambio aqui, a excepcién del
Bautista, no se habla de testigos del proceso. Jesis y Unicamente
él es quien «ve» abrirse el cielo*® y descender el Espiritu Santo
sobre él en forma de paloma, y también el v. 11, aunque comienza
con una nueva frase independiente, tiene que ser entendido de la

44, Cf, com a Mt 3,14s,
45. Cf. com. a Mt 3,15
46. Cf. Ez 1,1; Act 7.,55; 10,1.
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misma manera, como algo que Unicamente a Jests atafie; porque
las palabras de la voz del cielo se dirigen exclusivamente a él
(«Ta eres mi Hijo amado, en #i me he complacido»). De Mateo
(3,17) proviene la sustitucion de la segunda persona por la tercera,
por asimilacién a las palabras semejantes de la transfiguracion
(«Este es mi Hijo amado, en él...»); pero también expone el abrirse
el cielo por lo menos como visto inicamente por Jesds. S6lo Lucas
describe el suceso como verdadera teofania, porque no habla ya
de que Jesus viera algo, y en lugar de ello afiade que el Espiritu
Santo descendi6é sobre él en «figura corporal». No es la proclama-
cién divina de Jesis como Mesias Io que se describe aqui, sino su
consagracion como tal, que consistia en la uncién «con Espiritu
Santo y con poder» *7.

En el AT, con la venida del Espiritu de Dios sobre una persona
se da a entender el impulso especial para una obra encomendada ¢,
Segun Is 11,2ss, el Mesfas recibe en especial la plenitud del Espiritu
de Dios y segiin 42,1, también la recibe el siervo de Yahveh. Segiin
esto, también aqui hay que entender la venida del Espiritu Santo
sobre Jesds, como un dotarle realmente con la fuerza del Espiritu.
El Espiritu es también quien lo encamina después al desierto, para
sostener alli la lucha con el demonio (1,13). Pero no es por medio
del bautismo por lo que Jesis recibe el Espiritu, sino inmediata-
mente después, al salir del agua. Sobre la paloma como simbolo
del Espiritu Santo en el judaismo, sélo tememos un testimonio
tardio, en el targum sobre Cant 2,12. El empleo absoluto del tér-
mino «el Espiritu» *°, como designacién del Espiritu Santo o del
«Espiritu de Diosy ®°, es desconocido en suelo judio, pero no por
esto hay que ver en ello un argumento decisivo contra la antigiie-
dad del relato. Con arreglo a la situacion — inmediatamente antes
del comienzo de la actividad mesidnica de Jesis — y al sentido de
Ia venida del Espiritu Santo sobre él, tienen que ser comprendidas

47. Act 10,38; cf. Lc 4,18; Act 4,27.

48. Jue 3,10; 6,34; 11,29; 13,25; 1Sam 10,6; 11,6; 19,20 23

49. También en v. 12 y en Mt 4,1; 12,31; cf, por el conirario, v 32;
22,43, frente a Mc 12,36.

50 Cf. los par Mt 3,16; Lc 3,22
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también las palabras de la voz celestial, esto es, divina. Estas pala-
bras se apoyan en dos pasajes del AT, pero sin ser una cita estricta
de ellos. En su primera parte designan a Jesifis, en conexién con
el Sal 2,7, como hijo «amado» (esto es, unico) de Dios (cf. 12,6),
y en su segunda parte, estdn tomadas de Is 42,1, donde se habla del
siervo de Yahveh. Dios ha puesto en €l sus complacencias, esto es,
le ha elegido (para Mesias), con lo cual, no obstante, no se dice
nada sobre el momento de esta eleccion, que no tiene que coincidir
necesariamente con la investidura real de la funcién mesidnica
misma, sino que puede muy bien precederla. La teologia judia,
tanto la apocaliptica (IHenoc 48,6), como la rabinica, ensefiaba la
preexistencia ideal del Mesias, su eleccién en el eterno plan redentor
divino, antes de la creacién del mundo.

La relacion entre las dos partes de las palabras de la voz celes-
tial y la reminiscencia en la primera del Sal 2,7, sugiere en seguida
la hipétesis de la equivalencia, en este pasaje, de la designacion
«Hijo de Dios» y Mesias. Pero la Iglesia primitiva vio en Jests
algo mas que simplemente el Mesias, y entendid estas palabras como
un testimonio divino de su singular filiacién divina, motivo por el
que esta escena debis temer para ella particular interés, ya que,
en ella, encontraba confirmado, por el testimonio del mismo Dios,
el contenido de su fe sobre la persona del Sefior.

Tentacion de Jesus
1,12s ( = Mt 4,1-11; Lc 4,1-13)

12 Luego el Espiritu lo encamind al desierto. '* Permanecio en el
desierto cuarenta dias entre animales salvajes, siendo tentado por Sa-
tdn; pero los dngeles le servian.

En Marcos, el relato sobre la tentacién de Jesis es de la mayor
concision, a diferencia de la detallada historia ofrecida por Mateo
y Lucas, cuyo punto central lo forma la discusién entre Jests y
el tentador, de gran importancia desde el punto de vista tecldgico.
S6lo se hace referencia al hecho y a su duracién, pero no se dice
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nada sobre su contenido y su cardcter. Llevado por el poderoso
impulso del Espiritu Santo se dirige Jesis al desierto 3, donde
queda sustraido a toda relacion humana. Cuarenta dias — cifra
que, como en el AT %2, hay que entender como nimero redondo —
dura este soledad, asi como Israel vivié cuarenta afios en el desierto,
época que se mantenia en el recuerdo judio como un periodo de
especial cercania y proteccion divinas (cf. Dt 27); también Moisés >
y Elias (I1Re 19,8) pasaron cuarenta dias en la soledad. Que Jesiis
vivia con los animales salvajes no parece hacer referencia a que éstos
no pudieran hacerle ningiin mal (cf. Sal 91[{90]13), ni por el contraric
que Jesus se encontrase alli de manera especial bajo el poder de
Satn ®%, sino sOlo su alejamiento de todo contacto humano. Del
ayuno de Jesis no dice Marcos nada. El verdadero motivo, por el
que el Espiritu encamina a Jests hacia el desierto es la tentacion
de Satdn. Jests, como Mesias y portador del reino de Dios, debe ser
también el vencedor del poder de Satan, «el principe de este mun-
do»®® y una lucha con Satin tiene que constituir, por ello, el
comienzo de su actividad mesidnica. Satin es el que comienza,
pretendiendo — segin el relato de Mateo y Lucas — inducir a
Jesus al abandono de la mision mesidnica, encomendada por Dios,
aun antes de haberla comenzado. Pero en el mismo hecho de darse
a la lucha con Satdn impulsado por el Espiritu, descansa la segu-
ridad de su victoria. Segun Marcos, la tentacion dura todo el tiempo
de la estancia de Jests en el desierto 5. Jests es servido por los
angeles, esto es, probablemente abastecido de comida, lo mismo que
Elias durante su viaje de cuarenta dias al monte Horeb (1Re 19.8).

51. Véase com. a Mc 14.

52. Cf. Jon 3,4; también Act 7,23.30.
53. Ex 24,18; 34,28.

54. Cf. com. a Mc 5,10

55. Jn 12,31; 14,30; 16,11.

56. Cf., en cambio, Mt 4,1ss,
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Parte primera

ACTIVIDAD DE JESUS EN GALILEA
1,14-6.6a

El relato de los tres mas antiguos evangelios sobre la actuacion
publica de Jesus comienza con su presencia en Galilea, su patria,
en oposicion a Juan, que le antepone unos meses de actividad en
Judea y Jerusalén y un viaje a través de Samaria (1,29-4,43). Sélo el
ultimo de los viajes de Jests a Jerusalén narrado por Juan es reco-
gido también por los sindpticos. Esta limitacion a Galilea de entre
un material mucho mas amplio y rico en discursos y hechos de
Jestis (cf. Jn 20,30), es caracteristica para la forma de exposicion
de los tres primeros evangelios y de una importancia fundamental
para la comprensién del problema sindptico.

Seccion primera: COMIENZOS DE LA ACTIVIDAD
PUBLICA DE JESUS
1,14-45

Programa de la predicacién de Jestis
1,14s (= Mt 4,12-17; Lc 4,14s)

4 Después que Juan fue entregado, marchd Jesiis a Galilea, donde
proclamaba la buena nueva de Dios, ¥ diciendo: «Se ha cumplido el
tiempo; el reino de Dios estd cerca; convertios y creed en la buena
nueva.»
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1,14s Programa de la predicacién

El espacio de tiempo transcurrido entre la tentacion y el comien-
zo de la predicacion de Jests en Galilea queda totalmente indeter-
minado. Nada se dice de 1o que Jesus hizo a continuacién, donde
estuvo o por qué se volvié a Galilea. Tampoco el escenario de su
primera presentacion puablica queda determinado con mas detalle.
Nada de esto ofrece interés para Marcos. En cambio le resulta
interesante la cronologia de la redencién. Solo cuando el precursor
ha terminado su obra, sale Jests de la vida oculta.

Los v. 14s tienen el caricter de un relato sumario; también las
frases de Jesis que se citan tienen que ser comprendidas como un
resumen de su predicacién. La noticia de la prisién del Bautista
no viene dada sdélo como una simple determinacion temporal para
la marcha de Jesis a Galilea, sino también precisamente como su
motivo. El precursor «ha terminado su carrera» (cf. Act 13,25)
después que Herodes Antipas, tetrarca de Galilea® le hizo encar-
celar (cf. 6,17-29). Marcos emplea el término «entregar»; Dios es
quien le entrega y le abandona al poder de sus enemigos, sus desig-
nios se cumplen en €l como después en Jesus 2.

Entonces es cuando comienza Jesus, el «mds poderoso», su
actividad mesidnica. Este hecho no se contradice con la afirmacién
de Jn 3,22-4,1, segtin la cual Jests predicé con anterioridad durante
varios meses lo mismo que Juan y junto a él, el bautismo de peni-
tencia, haciéndolo administrar por sus discipulos. Juan 4,1-3 expone
también el motivo por el que Jests comienza su predicacion mesia-
nica en la «Galilea de los gentiles» (Mt 4,15) y no en la capital
judia. En Jerusalén tenia que chocar desde un principio por su
origen («de Galilea no viene ninglin profeta» Jn 7,52) con la oposi-
cion de los circulos dirigentes judios. En cambio, en Galilea, sepa-
rada politicamente de Judea, era menos fuerte el influjo del sane-
drin y de los escribas fariseos.

Alli comienza, pues, Jests su predicacién, que Marcos llama
«buena nueva de Dios» *; «buena nueva» ( = evangelio), porque
con ella se anuncia la llegada de la salvacion; «de Dios», por-

1. Cf. com. a Lc¢ 3,1.

2. Cf. com. a Mc 9,31.
3 Cf Rom 1,1; 15,16; 2Cor 11,7; 2Tes 2,2 8s
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que es Dios quien entonces hace dar comienzo a nuestra salvacion.

El v. 15 describe, como en programa, todo el contenido de este
«evangelio» de Jesus. El reino de Dios, su llegada y lo que para
los hombres trae consigo formaban el tema fundamental, el Gnico
tema de la predicacién de Jesiis. Y porque entonces, cuando Jests
empieza su predicacion, estd alli el momento en el que apunta el
reino de Dios, por eso es ese momento, determinado con antela-
cién por Dios, de una magnitud dnica en la historia de la reden-
cién; para los hombres, a los que el reino de Dios llega, es una
hora de decision. El pecado y la tragedia de Jerusalén fue no haber
sabido conocer esta hora de la gracia (Lc 19,44). El mensaje de la
llegada del reino de Dios exige de los hombres penitencia, esto es,
una conversion total del pensar y el querert, y fe. Conversion y fe
forman en conjunto un solo acto, una determinada posicion reli-
giosa del hombre. Por eso la fe no es consecuencia de la conver-
si6n, sino que capacita y dispone al hombre para la conversion a
Dios.

Galilea, patria del evangelio.

El nombre de Galilea, atestiguado por primera vez en Is 8,23,
LXX, es la transcripcion griega del hebreo galil ( = «distrito»,
«comarcay) ®. Galilea era la méis nérdica de las tres regiones que
formaban Palestina. Su conquista y colonizaciéon por las tribus de
Aser, Isacar, Zabulon y Neftali, después de la entrada de los israe-
litas en Palestina, se consiguié sblo lenta y trabajosamente. Esta
region tenia, pues, desde un principio, una mezcla mucho mas
fuerte de elementos de poblacién no israelita que las otras comar-
cas de Judea y Samaria; en el antiguo reino de Israel tuvo siempre
la funcién de un dominio periférico. En el afio 734 sufrié la con-
quista asiria y la deportacion de una parte de sus habitantes (2Re
15,29). A la vuelta de los judios de la cautividad babil6nica (536),
no fue incluida oficialmente en el territorio que debfan repoblar.

4. Cf. exc. después de Lc 7,50
5. Cf. com. a Mt 4,16.
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El principe hasmoneo Aristébulo 1 (104/3 a. de JC) fue el primero
en conquistarla y en obligar también a la parte gentil de la poblacion
a la adopcién de la ley judia ¢, Esto ha dado motivo a la suposicion,
mantenida hasta la actualidad, de que Galilea haya sido desde la
época de la conquista asiria hasta la de los Macabeos, un pais
habitado predominantemente por poblacién pagana. Los asirios
habrian deportado la poblacidn israelita y sustituido por otra, cuyos
descendientes fueron obligados, més tarde, por Aristobulo, a aceptar
la religi6n judia. Sus habitantes habrian sido, pues, también en la
época de Jests, en su mayoria un pueblo de raza no judia, de pro-
sélitos forzados. Segun las investigaciones de A. Alt, estas hipdtesis
no coinciden con la realidad histérica, La deportacion, segin los
procedimientos vsuales (cf. 2Re 24,14-16), atafi6 solamente al estrato
social mas elevado, mientras que la gran masa del pueblo siguio
permaneciendo en el pais. Y de un establecimiento de colonias
extranjeras, como por ejemplo tuvo lugar en Samaria (cf. 2Re 17,24),
no existe noticia alguna. Asi, pues, 1Mac 5,15ss s6lo puede ser
entendido en un sentido muy restringido y la judaizacion impuesta
por Aristébulo 1 alcanzé Gnicamente a los habitantes de las ciuda-
des y los dominios parcialmente helenizados del oeste de Galilea,
mientras que la poblacién de las aldeas en el interior del pais era
auténticamente judia.

Pero si Galilea no fue nunca desde la inmigracién de Israel en
Palestina un pais predominantemente gentil, tampoco puede negarse
que estaba mas expuesta que las demds regiones de Palestina al
influjo helenistico, como lo prueban entre otros datos, los nombres
griegos (Andrés, Felipe) de varios discipulos de Jests. Para la
extension de la cultura helenistica eran de una especial importancia
las grandes posesiones extranjeras, esto es, helenisticas, las ciuda-
des helenisticas, la cercania de los territorios paganos o semipaga-
nos, que rodeaban por todas partes como a una isla la pequefia
regi6bn galilea, y ademds la consciente y enérgica politica heleni-
zante de Herodes el Grande v sus hijos (fundacién de Tiberiades y
su eleccion como ciudad residencial por Herodes Antipas). Pero

6 FrLavio JOSEFO, Ant., xi, 11,3; § 319,
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la poblacién rural no debi6é sufrir mas que un influjo muy super-
ficial.

De Jerusalén, centro religioso del judaismo, estaba Galilea sepa-
rada por la lejania geogréfica y por la semipagana Samaria. Y desde
la muerte de Herodes €l Grande (4 a.C.) habia también una sepa-
racion politica con Judea. Por todos estos motivos la influencia de
los escribas y su severo ideal de piedad legal era alli muy pequefia.
De todos modos habia sinagogas, como en todas partes donde
vivian judios, y tampoco era total la ausencia de fariseos. En las
grandes fiestas también los galileos peregrinaban en gran ndmero
al templo en Jerusalén.

Econdémicamente era Galilea la parte més rica y fértil de Pales-
tina; no habia suelo inculto y la agricultura era floreciente ’, aun-
que también una gran parte del suelo estaba en manos de los
latifundistas extranjeros.

En los evangelios sindpticos Galilea es el verdadero escenario
de la vida y la actividad de Jests. Con razén se le llama, pues,
galileo (Mt 26,69). En Nazaret, pequefia ciudad de Galilea, vivia
su madre cuando la visita del dngel (Lc 1,26). De alli partié José,
después de haberla recibido en su casa, junto con ella en direc-
cion a Belén (Lc 2,4) y alli volvié a su retorno de Egipto®. Alli
pas6 Jests también la mayor parte de su vida, hasta que la apari-
cion del Bautista le hizo también a él dirigirse hacia el sur, hacia
Judea, junto al Jorddn (Mc 1,9). Nazaret se llama, pues, con razon,
su patria (Mc 6,1), aunque Belén de Judea fuera su ciudad natal.
Cuando el Bautista ha terminado su obra, vuelve Jestis a Galilea
y empieza alli su actividad publica °.

Dentro de Galilea elige como centro de su actividad de predica-
¢i6n y taumaturgia, en primer lugar Cafarnatm, ciudad situada jun-
to al mar de Galilea (Mc 4,13), desde donde se extiende su fama por
toda Galilea (Mc 1,28), cuyas aldeas recorre (Mc 1,38s) y donde el
pueblo acude a él en masa (Mc 3,7). Alli encuentra sus primeros
discipulos (Mc 1,16-20; 2,13s). Sélo de uno del circulo de los doce,

7. Cf. FrLavio Josero, BI 11, 3,1; § 42s; 10,8; § 516-20.
8 Mt 222; of Lc 2,39
9. Mc 1,14s; cf Jn 2,1; 4,43.
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Judas Iscariote, sabemos que probablemente no era galileo (cf. com.
a 3,19). También Ie siguen mujeres galileas *°, Peregrinos galileos
son también los que le saludan como Mesias a la entrada de
Jerusalén (Mc 11,1ss). A Galilea encamina sus discipulos para
el encuentro después de la resurreccion . Otras regiones, como
la herética Samaria, s6lo las toca de paso?. Tampoco se sabe
nada de una predicacién en Judea, fuera de Jerusalén. Los sindpticos
dan la impresion de que Jesds se hubiera limitado casi exclusiva-
mente a Galilea (v al territorio este del lago de Genesaret), y su
marcha a Jerusalén hubiera sido sélo para encontrar alli la muerte **.
S6lo una vez se hace una alusién a su repetida presencia en Jeru-
salén **. En cambio Juan habla con detalle de los repetidos viajes
de Jesus a Jerusalén en las grandes fiestas y de su actividad pu-
blica en la ciudad, que, también segiin Juan, abandona siempre
pronto, demasiado dominada por la influencia de sus mayores adver-
sarios. Galilea fue siempre, pues, el verdadero escenario de su acti-
vidad mesidnica. Alli fue donde actué mas largo tiempo.

Pero tampoco parece haber recorrido todo el territorio en su
predicacién, sino haber preferido la region circundante del lago de
Genesaret. La parte este de Galilea, la regi6én junto al lago de Gene-
saret, es la verdadera patria del evangelio. De los lugares que Jesus
recorrié predicando y curando, pocos se nombran en los evange-
lios —hecho comprensible dado el caracter de la tradicién evan-
gélica —, fuera de Cafarnaim: Corazain, Betsaida, perteneciente
al territorio de Filipo*®, Nazaret (Mc¢ 6,1-6) Naim (Lc 7,11); tam-
bién la lanura de Genesar, situada en la ribera oeste del lago
(Mc 6,53-56); probablemente también la regién de Magdala ( = Dal-
manuta) %, en Juan ademds Cani'’,

Un hecho notable y seguramente no casual es que nunca se

10. Lc 8,1-3; Mc 1541 = Mt 27,55.

11. Mc 15,41; 16,7.

12. Lc 9,51-56; Jn 4,1-43.

13. Mc 10,1; Lc 13,33,

14, Mt 2337 = Lc 13,34,

15, Mt 11,2123 = Lc 10,13-17.

16. Mc 8,10 = Mt 15,38, 17. Jn 2,1; 4,16.
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nombra ninguna de las ciudades galileas més importantes, las que,
junto a los habitantes judios, tenian también poblacion helenistica
en nimero considerable, como Séforis y Tiberiades, residencia del
tetrarca de Galilea. Jests parece haberlas evitado intencionadamente,
porque se sabia enviado sélo a las ovejas perdidas de la casa Je Israel
(Mt 15,24). S6lo Magdala, que tenia también una parte considera-
ble de poblacion helenistica, podria constituir una excepcion. Pero
tampoco en este caso se dice que Jesis hubiera estado en la ciudad
misma.

Después del primer Pentecostés, desaparece Galilea. Galileos
eran los apoOstoles s, y se habla también, una vez, de cristianos
en Galilea (Act 9,31). Pero entonces es Jerusalén la que aparece en
primer plano como sede de la comunidad primitiva y punto de
partida de la mision cristiana.

El reino de Dios.

Las palabras de Jestis sobre la llegada del reino de Dios, no
eran algo del todo nuevo para sus oyentes judios, porque ya desde
el AT era ésta una idea familiar al judaismo. «La suma de las es-
peranzas de Israel para el futuro se compendiaba en la idea del
reino de Dios» (Bousset). Reino de Dios significa, en primer lugar,
el reinado, la realeza de Dios, s6lo secundariamente el reino de Dios
como espacio bajo su dominio. Una separacion estricta entre los
dos sentidos no es posible, porque el reino de Dios lo forman todos
aquellos que estin sujetos a su dominio. En la doctrina de Jesds
se encuentran los dos sentidos indistintamente *°.

En Marcos y Lucas habla Jesis siempre de «reino de Dios»,
en cambio en Mateo aparece generalmente la expresion semitica
«reino de los cielos» 2. De la sola comparacién de estos pasajes

—_—

18. Cf. Act 1,11; 2,7.
19. Cf Mt 6,10; 12,28; Lc 17,20, junto a Mt 5,20; 7,21; 18,3; 21,31;
Mc 10,14s.23s.

20. Cf., por ejemplo, Mt 4,17 = Mc 1,15; Mt 13,11 par; Mt 5,3 = Lc 6,
20; excepciones, s6lo Mt 12,28; 19,24; 21,31.43; cf. ademas 6,33; 13,43; 26,29,
donde se dice «el reino de mi Padre».
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se deduce ya que ambas expresiones tienen idéntico valor y que
«cielosy se usa sélo como sustitucion del nombre de Dios. En el
judaismo estaba prohibido el empleo del santo nombre de Dios %
y sabemos que también Jesus, siguiendo este uso, empleaba perifrasis
para ¢l nombre de Dios 22 y procedia con reserva en la expresion
al hablar de Dios 2. Todo esto hace, pues, pensar que Jesiis uséd
siempre la expresion «reino de los cielos» y no «reino de Dios».
El reino de los cielos no es, pues, un reino que esta o estard en los
cielos, sino el reino, o mejor, €l reinado del que estd en el cielo;
supraterreno por su origen, no por el lugar de su ereccién.

La idea del reinado, de la realeza de Dios, venia ya dada en
€l AT con el mismo concepto de Dios. Como creador del mundo
y unico Dios verdadero, Yahveh es también su Sefior y su rey 2%
Al mismo tiempo, Dios es, de manera especial, rey de Israel, su
pueblo escogido %°, porque los pueblos gentiles no reconocen su rea-
leza. El reino establecido en Sidn es sélo figura visible de este reinado
de Dios. En este concepto del reinado de Dios iba ademds incluida
la idea de su extensién posterior — real, no sélo tedrica — por todos
los pueblos de la tierra 22,

Este reino de Dios universal y eterno ?*, que incluiria toda clase
de bienes sobrenaturales y terrenos, es una realidad escatoldgica
—del fin de los tiempos —, que establecerd Dios mismo sin inter-
vencién humana alguna 28 Los justos no tienen otra posibilidad que
esperar, con paciencia y confianza, la venida del dia de Yahveh
(Dan 11,32.35), cuando Dios dard comienzo a su reinado en sentido
pleno, destruyendo todas las fuerzas que le resistan.

Esta esperanza contenia sin embargo caracteristicas totalmente
nacionalistas. Era precisamente en las épocas sin rey, bajo el yugo
de pueblos extrafios, cuando se mantenia viva la fe en lo pasajero

21. Cf. FLavio JOSEFO, Ant. 11, 12,4; § 275.

22. Cf. Mc 8,11 par; 11,30 par; Lc 10,20; 15,7.18.21

23. Cf. com. a Mc 10,40; 14,62; Mt 7,7s = Lc 11,9s.

24. Ex 15,18; Jer 10,10-16; Sal 95(94)3; 103(102)19; 145, etc.

25. Is 33,22; 41,21; 43,15; Sof 3,15.

26. Is 24,23; Miq 4,7; Abd 21; Zac 14,9; Sal 2; Sal 93-99.

27. Is 4,2-6; 11,1s; 65,17-26; Jer 50,20; Ez 36,25-27; J1 2,26s.

28. Dan 2,34s44; 7,27.
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de aquella situacién y en el surgir de un nuevo rey de la casa de
David (cf. Act 15,16), lo que significa ademés que la idea de la
realeza de Yahveh estaba sometida a limitaciones nacionales, y
precisamente el yugo de la dominacién extranjera tenia por conse-
cuencia la fuerte matizacién politica de las esperanzas religiosas para
el futuro. El dominio del mundo «serd entregado al pueblo de los
santos del Altisimo» (Dan 7,27).

Hay, pues, en el AT dos direcciones diferentes sobre el reinc de
Dios. En una de ellas, ¢l reino de Dios es una realidad actual y
siempre presente, que no puede, con todo, ofrecer un estado de ple-
nitud, porque Yahveh no ha implantado ain totaimente su voluntad
en el mundo. Segin la otra, el reino de Dios es todavia una realidad
futura, cuya llegada no puede ser sino objeto de ansiosa espera.

El judaismo tardio desarrollé en distintas direcciones la doc-
trina del AT sobre el reino de Dios. Por una parte se hablaba de
la actudalidad interior del reino de Dios, consistente en el libre reco-
nocimiento de un Dios verdadero y en la observancia de la ley.
La existencia del judaismo como tal se presentaba como una prueba
real de la actvalidad del reino de Dios. Este reino visible de Dios
estaba, pues, todavia sometido a una limitacién nacional, porque se
extendia solamente a Israel. Su establecimiento habia tenido lugar
en la alianza del Sinai, en la que Dios manifesté su voluntad a
Israel déndole la ford, que Israel aceptéd por libre decision de su
voluntad. Y para cada judio en particular la aceptacion de este
reinado de Dios se hacia por la observancia de la ley. En este sentido
la expresion «tomar sobre si el yugo del reino de Dios» significaba
en la teologia rabinica la observancia exacta de la ley o también
simplemente el rezo del Semd, la oracién fundamental judia *.

Bsto significaba, al mismo tiempo — porque la aceptacién del
reino de Dios estd basada en la libre decisién de voluntad del hombre
como individuo—, que el reino de Dios no es algo manifiesto,
sino escondido, cuya revelacion, consistente en la sumisién de todos
a la voluntad divina, constituia una peticién continua en la oracién
judia. Tres veces al dia rogaba cada judio por la pronta venida del

29. Cf com. a Mc 12,29s.
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reino de Dios: «Apresura tu reinado sobre nosotros» (dieciocho
bendiciones, 11); y en el gaddis recitado en el culto de la sinagoga
se decia: «Lleve Dios a efecto su reinado en vuestra vida y en vues-
tros dias y en vida de toda la casa de Israel, con prontitud y en
tiempo proximo.» El «dia de Yahvehy, el dia del juicio, era el que
traeria el reino de Dios. El judaismo tardio no dudaba que la situa-
cion de entonces no podia representar aun el estado de salvacion
prometido por los profetas. Porque, por una parte, el reconocimiento
del reinado de Dios estaba limitado a Israel (los pueblos gentiles
lo habfan sacudido en los dias del diluvio), y por otra, la sumisién
del pueblo de Dios a los pueblos gentiles contradecia fla justicia
y el poder de Dios.

Bajo la opresion de la esclavitud politica, la idea judia del reino
de Dios sufrié una fuerte matizaciéon politica. Los rasgos terrenales,
materiales, de la imagen profética del futuro fueron acentuados
y aumentados fuertemente, los rasgos religiosos vy morales, aun-
que no totalmente suprimidos, pasaron a segundo término. El «dia
de Yahveh» fue siendo cada vez mis en la conciencia popular
exclusivamente el dia de la venganza que aniquilaria a los enemigos
de Israel, sobre todo a Roma, y traeria consigo la inversion de las
circunstancias politicas existentes. Aunque en Gltimo término se trata-
ba realmente del restablecimiento del reino de David (cf. Mt 11,10)
y su transformacién en imperio universal, el conjunto se mantenia
como reino de Dios, por ser Dios solo quien, sin ninguna colabora-
cién humana, debia implantar la situacién esperada.

Junto a esta opinién popular general, que formaba la esencia de
Ja escatologia nacionalista del judaismo tardio (cuyo documento
clésico es el SalSl 17), de la que también participaban los discipulos
de Jesus?®®, se desarrollaba en determinados circulos, originada
en la desesperacién de las circunstancias, una escatologia trascen-
dente y universal, que volvia sus miradas de este ebn, del tiempo
de este mundo actual, al tiempo futuro. En ella se abandonan las
esperanzas nacionalistas de Israel. La salvacion no se espera ya de
una maravillosa variacién de las circunstancias actuales por la inter-

30. Cf. Mc 10,35ss; Lc 24,21; Act 16.
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vencién divina, sino de una catastrofe cosmica que pondra fin al
curso actual del mundo.

Esta concepcion presupone un juicio totalmente pesimista del
mundo actual, en el que no es Dios, sino Satdn con los demonios
quien domina. Pero la llegada del reino de Dios traerd el aniquila-
miento de todo mal, y para los justos, el retorno de las condiciones
paradisiacas sobre una nueva tierra. El juicio unido con el dia de
Yahveh se extendera a todos los hombres, también a los ya muertos
desde hacia tiempo. Esta concepcién trascendente -— esto es, trans-
terrena — del reino de Dios, no ejercié influjo alguno en los amplios
estratos del pueblo y tampoco en la teologia rabinica. El equiva-
lente del reino trascendente de Dios presentado por la apocaliptica
es, en la doctrina de los rabinos, el «mundo futuro». Y el reino de
Dios segiin la escatologia nacionalista corriente debia, en cambio,
preceder al «dia de Yahveh» con la resurreccién de los muertos y
el juicio. Estaba, por lo tanto, sometido a limitaciones terrenas y tem-
porales.

La doctrina de Jesus sobre el reino de Dios sélo puede compren-
derse sobre este fondo ideolégico judio y del AT. El reino de Dios
es también, en la mayor parte de sus afirmaciones, un concepto
escatoldgico, futuro, pero al mismo tiempo -—en oposicién a la
escatologia nacionalista del judaismo-—, ultraterreno, lo ditimo,
tras de lo cual ya no sigue nada; corresponde al «mundo futuro»
de la teologia rabinica 2. Es — como aparece ya en Juan Bautista —
una ordenacidén de las cosas futuras, opuesta a la del mundo actual,
en la que dominard exclusivamente la voluntad de Dios, en la que
«Dios lo sea todo en todos» (1Cor 15,28). Dios solo es quien hard
llegar este estado de salvacion. Con la predicacion de Jesus sobre
el reino de Dios va unida la exhortacion a la moralidad del actuar
humano; pero esto no significa que sean los hombres quienes asi
consigan, «edifiquen», €l reino de Dios, sino s6lo la condicién bajo
la cual pueden ellos «entrar en el reino». Para los hombres €] reino
de Dios significa la «vida eternay 2. La expresion «eterno» es aqui

31. Cf. com. a Mc 13,32,
32, Cf. Mt 6,9; Mc 14,25,
33, Cf. Mc 943-47; 10,17 24s; Mt 25,34.46.
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més bien concepto de cualidad, que no temporal (= sin fin). Y como
el reino de Dios es la suma de la bienaventuranza, de la «salvacion»
0 de la «vida», por eso su mensaje se llama «evangelio». Pero por
significar también sumisién de la voluntad humana a la divina, no
es para los hombres solamente don, gracia ®, sino también quehacer,
y por eso comienza el anuncio del mensaje con una llamada a la
conversion.

En algunos pasajes, el reino de Dios se describe realmente con
alegorias terrenas, materiales **. Pero estas imigenes, sobre todo la
del banquete, tomadas del lenguaje simbolico del AT, no llegan
nunca a una descripcion més detallada y no pretenden, de ningtlin
modo, ser comprendidas como descripciones reales del reino de
Dios, sino que estdn més bien condicionadas por el hecho de que
solo puede hablarse de las cosas eternas en simbolos tomados de la
realidad terrena. Pero segin Mc 12,24s, las formas de vida en el
reino de Dios son distintas de las terrenas. Y aqui hay una decidida
distincién entre la doctrina de Jestis y la concepcion judia, tanto
de la apocaliptica, como de la teologia rabinica, para los que la
vida en el «mundo futuro», después de la resurreccién, significaba
el retorno a las mismas circunstancias aproximadamente, sélo per-
feccionadas y elevadas, de «este edn» .

Tampoco de la idea popular judia de limitacién nacionalista en el
reino de Dios hay nada en la doctrina de Jestis, lo mismo que estidn
también suprimidos todos los rasgos politicos o los fuertemente
eudemonistas que destacan el bienestar material de los hombres. Es
verdad que Jesis Hama repetidas veces al reino de Dios una paga.
Pero de otra naturaleza que la de las ideas judias corrientes. Tampoco
una paga en el sentido de la justicia de las obras farisea 37. El reino
de Dios saciar4 la nostalgia humana de felicidad y, sobre todo, toda
ansia verdaderamente piadosa (Mt 5,3ss). Totalmente excluido queda
el odio hacia el mundo gentil, tan caracteristico de la ideologia

34, Cf. Mc 10,15; Lec 12,32,

35. Mc 10,40; 14,25 = Lc 22,18; Mt 8,11 = Ic 13,28s; Mt 22,1ss = Lc
14,16ss; 1.c 22,30.

36. Cf. com. a Mc 12,25,

37. Cf. el exc. después de Mt 20,16.
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judia sobre el reino de Dios. En la doctrina de Jesiis no hay ya ningiin
lugar para un castigo de parte de Dios o de su Mesias sobre los
enemigos politicos de Israel. El juicio con el que el reino de Dios da
comienzo, tiene mas bien lugar sobre cada uno en particular y exclu-
sivamente con relacion a su cualidad moral. En el reino de Dios
entrardn también muchos gentiles, mientras que, por el contrario,
precisamente «los hijos del reinow, los incrédulos judios, seran
excluidos de él %,

La pertenencia al «pueblo elegido», la descendencia de Abra-
ham, no ofrece garantia alguna para la participacion en el futuro
reino de Dios — en fuerte oposicién con la idea judia corriente de
que «todo Israel tiene participacion en el mundo futuro» — pero
en consonancia con los profetas del AT, segin los cuales s6lo un
«resto santo» escapari al juicio airado del «dia de Yahveh»®® y
con la predicacién del Bautista *°.

El hecho de que Jestis haga depender la entrada en el reino de
Dios del cumplimiento de la divina voluntad y de una determinada
posicién y merecimientos por parte del hombre en cuanto indivi-
duo*, da a su doctrina un caracter individualista (valorador de
la persona humana como individuo) y expresamente moral. Aqui
estd el verdadero motivo para la supresién de la limitacién naciona-
lista del reino de Dios y la total desaparicion de todo rasgo poli-
tico. El reino de Dios predicado por Jesiis estA menos en contra-
diccién con los reinos paganos de este mundo (en el evangelio se
habla solamente de la oposicion existente entre sus principios fun-
damentales: Mc 10,42-44; el pago de los tributos al emperador no
significa menoscabo para €l reino de Dios: Mc 12,165), como en
Daniel y luego de nuevo en el Apocalipsis de Juan, que con el
reino de Satén *.

Los discipulos deben pedir en la oracién «la liberacion del mal»
(Mt 6,13), no la libertad politica frente al imperio romano. La doc-

38. Mt 8,11ss = Lc 13,28s; Mc 2,17; 4,10-12; 12,9; Lc 22,24,
39. Is 7,3; 10,10s; Miq 2,12s; 4,6s; Sof 3,12ss.

40, Mt 3,7-10 = Lc 3,7-9.

41, Mt 7,21-23; 25,31-40.

42, Mt 12,25-28 = Lc 11,17-20.
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trina de Jesis sobre el reino de Dios priva de sus fundamentos
religiosos a la conciencia nacional judia. Jesis habla expresamente
de supuestos religiosos y morales para la entrada en el reino. Los
«pobres» y los afligidos, desengafiados de este mundo, los que tienen
hambre de justicia, los de corazén recto y los que hacen la paz
Mt 5,3-10), los «pequefios» ** son los que entrardn en el reino.
Sélo quien como un nifio acoge el reino de Dios Mc 10,14ss), lo
conseguird. Se exige el bien obrar (Mt 10,16) y la observancia de
los mandamientos 44,

En el dia del juicio serin las obras de amor que el hombre haya
realizado o haya omitido, las que decidirdn si entrard en el reino
o serd excluido de €] para caer en la perdicién eterna (Mt 25,31-46).
Como condiciones fundamentales se exigen la conversiéon (Lc 13,1-4)
y la fe Mc 1,15). Y esta exhortacién a la conversion se refiere al
pueblo judio en su totalidad, no solo a los «recaudadores de impues-
tos y los pecadores». Con esta exhortaciéon general a la conversion,
Jesiis declara que la piedad farisea, a pesar de su posible sinceridad,
es insuficiente e invalida (Mt 5,20), y simple engafio propio la
seguridad en si misma (Lc 18,9-14) que la caracteriza. Los publi-
canos y las prostitutas que sigan el llamamiento a la conversion,
entrardn en el reino de Dios antes que Ios fariseos .

Un rasgo que destaca especialmente en la predicacién de Jesus
sobre el reino de Dios es, ademés de su cardcter puramente espiritual,
o sea, religioso y moral, su inexorable seriedad. Los hombres quedan,
al oir este mensaje, ante la necesidad de una decisién, de un si o
un 1o, que no tolera ni aplazamiento *¢, ni — el signo de las cosas
a medias — compromisos *7, sino que trae la exigencia de una entrega
total, sin reservas. Toda consideracion de tipo humano, aun los
més elementales deberes del amor y la piedad natural tienen que
quedar en segundo término a su lado, y hasta los mismos lazos de
familia, rotos (Mc 10,29). Quien una vez se ha decidido por ello,

43 Mt 1125 = Lc 1021
44. Mt 19,17; Lc 10,28
45, Mt 21,31s; Lc 7,29.
46. Mt 821s = Lc 9,5%.
47. Mt 6,24 = Lc 16,13.
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no debe volver ni un momento la vista atras (Lc¢ 9,62). Todo cuidado
humano debe ceder ante éste, el dnico importante*s, y todos los
demds bienes y valores que por el hombre puedan ser ambicionados,
carecen de valor, no tienen importancia en su comparacion, porque
son pasajeros *°. Por conseguir el reino, debe el hombre estar dis-
puesto a perderlo todo (Mt 13,44-46), a desprenderse de la riqueza,
impedimento enorme para la consecucion del reino (Mc 10,23-27),
y, en lucha con las malas inclinaciones, que traen por consecuencia
la pérdida del reino de Dios, a sacarse los ojos, a la propia muti-
laci6n, y al sufrimiento por seguir a Jesds y a la negacion del propio
yo (Mc 8,34-38).

De especial significacién es el puesto que Jestis mismo se asigna
en el reino de Dios. El puesto de Jesis en el reino de Dios es mucho
més alto que el del Mesias judio. El Mesias de la ideologia naciona-
lista sobre el reino de Dios tenia sélo la tarea, como simple vastago
humano de David, de restablecer su reino, o como celestial Hijo del
hombre en la escatologia trascendente, la dignidad de juez vengador,
dada por Dios, sobre los enemigos. Jesis en cambio es el heraldo y
el portador del reino de Dios, entonces y luego como futuro juez
del mundo. El reino de Dios estd presente ya con su persona y su
obra, aunque escatolégicamente segin su esencia. Igual importancia
tiene el hecho de que Jesds une la entrada en el reino de Dios a
la relacién con su persona .

El reino de Dios aparece, pues, claramente en la mayoria de las
manifestaciones de Jesis como algo futuro y ultraterreno (escatold-
gico y trascendente), un objeto de espera. Pero también se habla
algunas veces de su actualidad ', sin que sea posible ver en estas
manifestaciones s6lo una actualizacién de tipo profético. Este doble
caricter del reino de Dios corresponde también a la concepcion
judia, de la que Jesis parte, pero con la diferencia de que en Ia
doctrina de Jesis la presencia del reino de Dios no estad solamente

48 Mt 6,25-34 Lc 12,22-30

49 Mt 6,19-21 Lc 12,33s

50. Cf com. a Mc 8,33.

51. Cf. Mc 4,2629; 4,30-32; Mt 13,24-30; 13,33 = Lc 13,20s; Mt 13,
47-50

i
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en lo escondido, sino que es también algo manifiesto en la persona
y en la obra de Jesils, aunque sélo para los ojos creyentes. Porque
se trata esencialmente de un misterio que s6lo comprenden aquelios
a quienes él se lo revela (Mc 4,10-12).

Con la persona y la obra de Jestis como hijo de Dios y Mesias,
se ha hecho presente el mundo futuro, la vida eterna con su vigor
divino, el edén futuro se introduce con €l en «este edn». Esta pre-
sencia del reino de Dios se actualiza en forma publica en las expul-
siones de demonios de Jesiis y sus discipulos, en la lucha victoriosa
contra Satdn, «principe de este mundo» %2, También en los pasajes
Mt 11,12 = Lc 16,16 y Mt 21,43 se designa el reino de Dios como
presente. Jesis afirma que, con su presencia, ha dado comienzo el
reino de Dios anunciado por los profetas del AT .

Pero Jeslis no hace distincién alguna entre el reino de Dios pre-
sente y el futuro. Aun en su presencia sigue siendo un Unico reino
escatologico. Solo su revelacion y el despliegue de su poder estdn
al presente limitados, porque el e6én presente y las condiciones que
consigo lleva (muerte y tentacién al pecado, a cuyo poder estin
expuestos los mismos discipulos), todavia siguen existiendo. Serd
el juicio final, que precederd a su segunda venida, €l que dari fin
a este edn, con el aniquilamiento definitivo del mal y llevaré el reino
de Dios a su plena y definitiva revelacién. También las pardbolas de
Mc 4 describen el reino de Dios como algo presente. Pero no
pueden interpretarse como referidas al desarrollo natural del reino
de Dios como una comunidad visible o a la progresiva cristianizacion
del mundo, sino que pretenden mas bien poner de manifiesto que el
reino de Dios se impondri, sin intervencién humana alguna, por
su propia fuerza vital.

Puesto que ¢l reino de Dios es, segin la doctrina de Jests, una
entidad escatoldgica (futura) y ultraterrena, no puede ser identifi-
cado con la Iglesia, en cuanto ésta estd vinculada al mundo pre-
sente. La Iglesia no es, desde luego, una organizacion simplemente

52. Mt 12,28 = Lc 11,20; Lc 10,17s; Mc 3,23-27; cf. el exc. Jestus y la
curacion de los endemoniados, hacia el final; cf,, ademas, la contestacion de
Jestis a la pregunta del Bautista: Mt 11,2-6 = Lc 7,22s

53. Lc 4,17-21; Mt 13,165 = Lc¢ 10,23s.
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Llamamiento de los primeros discipulos Mc 1,16-20

humana, surgida de la libre union de los creyentes, hecha de abajo
hacia arriba, sino que estd fundada por Jesiis mismo, Mesias y por-
tador del reino de Dios (Mt 16,17-19), para la propagacién del reino
de Dios en el mundo, para predicar su mensaje, armada ademés con
las fuerzas del reino de Dios. La Iglesia es la sede donde actdan las
fuerzas y los dones del reino de Dios que se acerca. Pedro, des-
tinado a ser piedra fundamental de la Iglesia, recibe también de
Jests «las llaves del reino de los cielos». La Iglesia es, como nuevo
Israel, la comunidad de los llamados por Dios a heredar un dia «el
reino» (Lc 12,32). Tiene la garantia de no ser vencida por el poder
de la muerte, sin quedar por esto excluida de la exposicion continua
al influjo de este edn y su principe Satan. Por eso la pertenencia a
ella no garantiza todavia la futura posesion del reino **.

Mientras la doctrina de la llegada del reino de Dios forma el
tema fundamental de toda la predicaciéon de Jests, en los demés
escritos del NT queda notablemente en segundo término. Después
de la resurreccién de Jesds, el interés del cristianismo se centra
en la persona de Jesis y su obra redentora, y la espera de la venida
del reino de Dios queda sustituida por la de la nueva venida del
Sefior en su gloria.

Llamamiento de los primeros discipulos
1.16-20 (= Mt 4,18-22; cf. Lc 5,1-11)

1 Caminando a lo largo del mar de Galilea, vio a Simdn y a su
hermano Andrés, que estaban echando las redes en el mar, pues eran
pescadores. 'Y Jesis les dijo: «Venid en pos de mi, y yo haré que
sedis pescadores de hombres.» *® Ellos, al instante, dejaron las redes
y se fueron tras él. *° Pasando un poco mds adelante, vio a Santiago,
hijo de Zebedeo, y a su hermano Juan, que estaban remendando las
redes dentro de la barca. %° Los llamd en seguida. Y ellos, dejando
en la barca a su padre Zebedeo con los jornaleros, se fueron en pos
de él.

54. Mt 7,21-23; 25,11-13.30.45,
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Mc 1,16-20 Llamamiento de los primeros discipulos

Marcos no pretende transmitirnos una descripcién por estricto
orden historico y, alin menos, totalmente completa, sino que se
limita a la narracion de diferentes sucesos aislados importantes
(«pericopas»), entre los que s6lo en muy pocos casos existe una
relacion temporal inmediata. El episodio que antecede no sélo inte-
resa a Marcos como ineludible supuesto para 1,29-31 y 1,35-39, sino
también por si mismo. Se trata de mostrar la manera como Jesas
gan0 a sus discipulos. Supuesto para la posibilidad de esta escena
es que la predicacion de Jesis ha dado ya comienzo, por el momento
con Cafarnaiim como centro (cf. Mt 4,12). Pero el tiempo trans-
currido desde entonces no interesa al evangelista.

Es evidente, sin embargo, que al llamamiento a los dos grupos
de discipulos no viene de un desconocido para ellos. El lago de
Genesaret, famoso por su riqueza en pesca, llamado también «lago
de Tiberiades» (Jn 21,1), o, como en los evangelios, «mar de Gali-
lea», debe su nombre a la llanura situada en su ribera noroeste
(cf. 6,53). Tiene una longitud de 21 km y hasta 11 de ancho y estd
casi totalmente rodeado de montes. Su nivel estdi 208 m bajo el
Mediterrdneo.

El llamamiento de Jesis, realizado mientras los cuatro hombres
estdn dedicados a su trabajo, significa al mismo tiempo la exhor-
tacién al abandono de su profesion habitual. No se trata de una
compafiia temporal, sino de que le sigan para toda la vida. La imagen
de pescadores de hombres, aunque aqui esta empleada con refe-
rencia al trabajo habitual de los llamados, esti atestiguada ya en
otras ocasiones °°, pero en este caso sin sentido peyorativo.

El v. 19 quiere decir, probablemente, que el llamamiento a los
dos segundos hermanos tuvo lugar inmediatamente después que el
de los primeros. Segtin Lc 5,1-11 (que solamente puede ser un relato
paralelo procedente de otra fuente), los dos grupos de hermanos eran
compafieros de trabajo, no sblo de profesién, y el llamamiento de
Jests va precedido de un milagro. En cambio en Marcos aparecen
el llamamiento de los cuatro y su inmediata aceptacién inmotivados

55. Cf. Jer 16,16; Prov 6,26.

60
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psicologicamente. El relato deja ver, pues, mas de lo que dice. No
puede tratarse de un primer encuentro entre Jesis y estos cuatro
hombres. Los cuatro saben quién es Jests y lo que se exige de ellos;
no es que procedan irreflexivamente (cf. Lc 14,28-33). El silencio de
Marcos sobre estas circunstancias muestra que lo que le interesa
Unicamente es el hecho del lamamiento. La escena nos deja ver la
grandeza de sus personajes; Jesis puede exigir un sacrificio seme-
jante y toca con su palabra inmediatamente el corazén de los cuatro
hombres y ellos perciben en esta vocacion la voz de Dios y sin nece-
sidad de larga meditacién, aunque no irreflexivamente, la siguen.
Del proceso interior no dice nada el relato evangélico, que refiere
solamente las circunstancias exteriores. Pero precisamente en esto
es caracteristica la pericopa para la forma de transmisién evangélica,
narracion de diferentes sucesos aislados, sin pretension de un estricto
orden historico en el tiempo. S6lo una frase posterior de Pedro (Mc
10,28), atestigua todavia la magnitud moral de su decisién. Sobre
la diferencia entre la vocacién de los discipulos de Jesus y la forma
en que los rabinos ganaban los suyos, cf. com. a 3,13.

La mencién expresa de los jornaleros, no quiere hacer notar
la cuantia de las riquezas que abandonan, sino el hecho de que la
decisién de los hijos no deja al padre en situacién apurada o de ne-
cesidad. Segan Jn 1,35-42, Pedro y Andrés eran ya antes seguidores
de Jestis . Marcos narra solamente la vocaciéon de estos cuatro
discipulos y luego la de Levi (2,13ss).

Un sdbado en Cafarnaim
1,21-39 (= Mt 4,23-25; 7,28s; 8,14-17; Lc 4,31-44)

Las cuatro escenas que siguen estin reunidas formando cierta
unidad espacial y temporal y ofrecen un cuadro grifico de la actua-
cidn de Jesis en su primera época y de Ia impresion que produce
en ¢l pueblo.

56. Cf. el exc. después de Jn 1,35-51.
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Jests se presenta, por primera vez, en la sinagoga de Cafarnatim
1,21-28 (= Lc 4,31-37; cf. Mt 7,285)

2 Llegan a Cafarnaum; y luego, en sdbado, entré en la sinagoga
v ensefiaba. ** Todos se maravillaban de su manera de ensefiar, pues
les ensefiaba como quien tiene autoridad y no como los escribas.

22 Habia entonces en aquella sinagoga un hombre poseido de un
espiritu impuro que comenzo a gritar: ** « ;Qué tenemos nosotros que
ver contigo, Jesiis Nazareno? jHas venido a acabar con nosotros? Yo
sé bien quién eres: jel Santo de Dios!» % Pero Jests le increpo con
imperio: «Enmudece y sal de este hombre.» 2% Entonces el Espiritu
impuro, agitdndolo con violentas convulsiones a la vez que le hacia
dar grandes alaridos, salid de él. " Quedaron todos llenos de estupor,
tanto que se preguntaban unos a otros: «;Qué es esto? jQué doctri-
na tan nueva y con qué autoridad! Incluso manda a los espiritus im-
puros, y ellos le obedecen.» 2 Con ello se extendic répidamente su
fama por todas partes a todos los confines de Galilea.

Es precisamente un sibado cuando Jests, segin parece, por
primera vez, como muestra lo que sigue, visita la pequefia ciudad de
Cafarnaim (= «aldea de Nahim» o «aldea de la consolacion»,
situada probablemente una hora al oeste de la desembocadura del
Jordén en el lago, hoy Tell Hum). No esté claro qué relacién guarda
esta visita de la ciudad con la de Jn 2,12, Segtin Mt 4,13, Jesus esta-
blecié aqui su residencia, quizi en casa de Pedro, cuando abandoné
su ciudad Nazaret *. El motivo por el que Jesdis escogié precisa-
mente esta cindad como punto de partida de su actividad mesidnica,
podemos solo suponerlo. Cafarnaiim estaba situada en la importante
y antiquisima via comercial de Damasco al mar Mediterraneo («el
camino del mary» °%), tenia una estacién aduanera (Mc 2,14) y una
guarnicion (Mt 8,5). Entre este relato y el anterior no existe relacion
inmediata alguna. JesGs llamé a los cuatro discipulos cuando se
encontraban en el trabajo, circunstancia que indica que el hecho
no tuvo lugar en sibado. Hay que pensar, pues, en un intermedio de

57. Cf. Mt 9,1; 11,23, 58. Cf Is 8,23 = Mt 4,15,
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Jess se presenta por primera vez Mc 1,21-28

tiempo o antes o después del v. 21a. Esto muestra que Marcos no
sigue en su narracién un estricto orden cronolégico, sino que va enla-
zando relatos distintos transmitidos aisladamente. La particula «lue-
go», empleada con tanta frecuencia, no puede, pues, ni aqui ni en
otras ocasiones, ser entendida demasiado literalmente; se trata sélo
de un giro de enlace, que Mateo y Lucas omiten casi siempre en los
relatos paralelos. Los v. 215-22 podrian también entenderse como
relato sumario («los sdbados iba a la sinagoga»), para caracterizar
la forma de la actividad doctrinal de Jesus. El v. 22, sobre la impre-
sién producida por la predicacion de Jests, lo ha colocado Mateo
como nota final de su sermén de la montafia. Pero el v. 23 y sobre
todo el 274, que se refiere al 22, hablan en favor de que también hay
que interpretar como referidos a un hecho tnico los v. 21s, aunque
sin duda de caracter tipico. El v. 215 tiene una transmisién muy
varia. Quiza el texto original era simplemente: «Y después, el sa-
bado estuvo predicando en la sinagoga.» Jesis predica su nuevo
mensaje en el marco del culto divino de la sinagoga *°, donde todo
varén israelita adulto tenia derecho a tomar la palabra para un
discurso religioso después de la lectura del texto sagrado ®°. Jesus
no escoge como escenario de su predicacion el desierto como ¢l Bau-
tista, ni hace venir al pueblo hacia si, sino que es él quien va en
busca del pueblo.

Es caracteristica de la forma de exposicion de Marcos la refe-
rencia a la poderosa impresion que las palabras de Jesus producen *,
pero limitandose, sin mas detalles, a hacer constar el hecho simple-
mente. Una excepcion es 1,14s. La impresién producida en el pueblo
queda doblemente caracterizada: Jests habla «como quien tiene
autoridad (de Dios)», frase que no puede referirse a la impresio-
nante forma de su elocuencia, sino al contenido mismo de su predi-
cacién; «y no como los escribas», quienes como tedlogos debian
limitarse a discutir los preceptos reconocidos de la ley oral o escrita
y exponer su interpretacion de la tradicién (halaka) con referencia

59. Cf. Mc 1,39; 3,1; 6,2; Mt 9,35,
60. Cf. com. a Lc 4,16ss.
61. Cf. Mc 6,2; 7,37; 10,26; 11.18.
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Mc 1,21-28 Jeslis se presenta por primera vez

expresa a las autoridades de la erudicién antigua 2. Jests, cuando
tomaba la palabra en el culto divino de la sinagoga, se atenia sin
duda a la préctica tradicional, refiriendo su predicacion a lo que
se acababa de leer en la Escritura (cf. Lc 4,16ss); Jess reconocid
siempre la Escritura como contenido de la revelacion de Dios y
solia remitir a ella muchas veces en su predicacién ®. Sin embargo,
su predicacién es algo més que simple interpretacion de las Escri-
turas; y cuando lo es, se distingue totalmente de la forma de expo-
sicion casuistica de los rabinos. Sobre todo, hablaba Jests en virtud
de autoridad propia, fundada en la conciencia de su mision y de
su filiacion divina ®*. También el pueblo sentia en su personalidad
algo méis que la de un simple tedlogo. En cambio, en la forma
externg, su manera de ensefiar era muy semejante a la de los escri-
bas. La forma concisa y grafica de sus distintas sentencias y sus
pardbolas con imédgenes tomadas de la naturaleza y de la vida del
pueblo, tienen también muchos paralelos rabinicos, aunque éstos
carezcan, por lo general, de la viva fuerza impresionante, de la be-
lleza poética y la profundidad de las palabras de Jesis. Mateo, en
quien esta escena falta, ha colocado este v., en forma muy apropiada,
al final del sermén de la montadia.

La impresién producida sobre los oyentes se aumenta ain mas
por el inmediato encuentro de Jeslis con un poseso, que trae con-
sigo una nueva revelacién de su poder. Las palabras del poseso
— con resonancias de 1Re 17,18 —, no son en realidad de €l, sino
del «espiritu impuro» que le posee y le trata como instrumento sin
voluntad (cf. 5,1-20). Estas palabras prueban un saber sobrehumano.
El demonio habla tan pronto en singular como en plural (en nom-
bre de toda su especie). Reconoce en Jestis al «samto de Dios»
(cf. Jn 6,69). Esta expresion no es ni un nombre judio del Mesias,
ni una forma corriente en el cristianismo primitivo. Designa a Jesis
como un ser en especial relacién con Dios, que ha venido con
«espiritu santo», es decir, provisto de poder divino, a aniquilar el
poder del demonio sobre los hombres y a destruir con ello su rei-

62. Cf. com. a Mc 2,1-12.
63, Cf. exc. después de Mt 5,20.
64. Cf com. a Mc 1,38 y 8,33.
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Jestus y la curacién de los endemoniados

nado (cf. 3,27). Al sentirse amenazado por Jesis, busca el demonio
protegerse contra él llamandole por su verdadero nombre.

Sus palabras no son, pues, una confesién, sino una férmula de
defensa. Jesiis no vence a los demonios por medio de prolijas
férmulas de conjuro, sino por el solo poder de su palabra soberana.
El demonio es obligado a abandonar su victima, sin serle tampoco
permitido que sea él quien descubra el misterio ¢ de la mesianidad
de Jesus °¢,

La impresion en los presentes es de horror y sorpresa®’, y la
consecuencia, una viva discusién sobre la personalidad de Jesis.
Esta impresion la producen la predicacion y el milagro a un tiempo.
Pero como Mesias y como hijo de Dios no es reconocido Jests
por el pueblo. Ni en aquella ocasiéon —lo que es todavia discul-
pable —, ni tampoco mds tarde.

La «confesion» del demonio vencido no hace la menor impre-
sion. Pero la noticia de este hombre poderoso y enigmético se
extiende de boca en boca por toda Galilea. Sobre el proceder del
poseso después de su curacion, no se dice nada. Porque evidente-
mente el relato pretende sélo presentar a Jesis como Seiior sobre
los demonios, y esto es 1o linico que interesa.

Jestis y la curacion de los endemoniados.

La creencia en los demonios y en su actuacion dafiosa en el
mundo desempefia un papel secundario en la religién del AT. En
un principio tampoco existe relacion alguna entre ellos y Satén,
También de éste se hace mencién sélo en muy contadas ocasiones.
En Zac 3,1s y Job 1-2, se le sitia en la corte de Dios, donde se le
asigra el papel de un fiscal o acusador celestial. En el libro de Job
es también Satdn el causante de todas las desgracias que sobre €l
vienen. En 1Par 21,1, clara modificacién de una afirmacién referida
originariamente a Dios (2Sam 24,1), aparece como tentador. La
manifestacion més importante del AT sobre Satdn se encuentra en

" 65. Cf. com. a Mc 8,30.
66. Cf. Mc 1,34; 3,11s.
67. Cf. Mc 4,41; 542,
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Jestis y la curacion de los endemoniados

Sab 2,24, que atribuye a la envidia del demonio el hecho de la
venida de la muerte al mundo. Sin duda se trata de una referencia
a la narracién de la caida de los primeros padres (Gén 3), equi-
pardndose a Satdn con la serpiente del paraiso. La escasa signifi-
cacién que la creencia en el diablo y en los demonios tiene en la
religién israelita, frente a su fuerte desarrollo en todos los pueblos
circundantes (egipcios, babilonios, asirios, persas), prueba la fuerza
del monoteismo israelita. Yahveh es no sélo el tnico Dios, sino
también la causa de todo; de El nos viene tanto la salud como la
desgracia (cf. Am 3,6); Yahveh no tolera junto a si ni otros dioses,
ni clase alguna de ser demoniaco.

Mucho més fuerte es la creencia en demonios y en Satin en la
religion del judaismo tardio, favorecida sin duda por la influencia
del parsismo. Por eso el papel de Satin es también distinto. Su resi-
dencia deja de ser la corte divina, y aparece como el adversario
absoluto de Dios y de los hombres, cuyo intento es la destruccion
de los planes salvadores divinos y la reduccién de Israel al aparta-
miento de Dios y al pecado en todas sus formas, para presentarse
luego de nuevo en €l papel de acusador. Si Dios es el bueno, Satdn
es el Malo por antonomasia. Pero la fuerza del monoteismo judio
no dej6é llegar a la formacion de un dualismo, como el que se
encuentra, por ejemplo, en el parsismo. Satdn sigue siendo criatura
de Dios, aunque su més encarnizado adversario. Al problema de su
origen se contesta considerandole como un édngel caido, siendo la
soberbia la causa de su caida de la cercania de Dios. Los deméas
espiritus malos, los demonios, forman un reino bajo su dominio.
El mundo entero se considera poblado de demonios, que encuentran
su habitacién por todas partes, en la tierra y en los aires, y pueden
también apoderarse de los hombres y habitar en ellos. Su actividad
se reduce a atormentar y destruir. Les son atribuidas toda clase de
calamidades posibles, en especial enfermedades (cf. Lc 13,10-17),
catéstrofes naturales, necesidad, pobreza y la muerte. Su actuacion
también como inductores de los hombres al mal, se encuentra men-
cionada solamente en el libro de los Jubileos ¢ y en los TestXII .

68. Jub 7,27; 10,1; 11,4; 12,20 69. TestZab 9; TestAser 6.
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Jestis y la curacién de los endemoniados

Son de naturaleza espiritual y el nombre de espiritus impuros o
espiritus malos lo reciben porque estén al servicio de Satdn y forman
su reino. Pero aunque, por su caracter de servidores de Satan, son
enemigos tanto de Dios como de los hombres, estdn, sin embargo,
segin la doctrina judia, al servicio de Dios, en cuanto son una
especie de 4dngeles vengadores divinos, cuando Dios «les da poder
para cumplir en la tierra los castigos que por el pecado son impues-
tos a los hombres» (Billerbeck). Por esto, en su actividad, depen-
den de la voluntad de Dios y no pueden dafiar a los hombres libre
y arbitrariamente.

Pero esta concepcién no estd mantenida consecuentemente en la
teologia judia; porque los demonios pueden dafiar no solamente a
los malos, de modo que su actuacion fuera siempre un castigo
impuesto por Dios, sino también a los justos.- Y por otra parte el
judaismo conocia también toda clase de medios defensivos contra
ellos, por ejemplo las filacterias, que servian como amuletos
(cf. Mt 23,5), especialmente el exorcismo, la expulsion de los demo-
nios de sus victimas por medio de conjuros o también por magia *°.
La destruccion definitiva de su poder era esperada de la época
mesidnica (cf. 1Henoc 69,27). Esta doctrina sobre los demonios es
la que encontramos de nuevo, con ciertas variaciones, en los sindp-
ticos (pero no en Juan, que no habla nunca de expulsiones de demo-
nios; sOlo se encuentra en varias ocasiones la expresién «tienes un
demonio» con el sentido de «estds loco») . La misma es también
la doctrina de Jess.

Los evangelios sinopticos hablan de «espiritus impuros», «espi-
ritus malos» o «demonios», que (a veces en gran ndmero) "2 se han
posesionado de determinadas personas y que son expulsados de ellas
por Jesus y sus discipulos . Con esta posesién demoniaca van
unidas regularmente graves perturbaciones corporales y psiquicas
del poseso, como mudez ™, sordera (Mt 9,32), ceguera (Mt 12,22),

70. Cf. Mt 12,27 = Lc 11,9; Mc 9,38.

71. Cf. Jn 720; 8,48s.52; 10,20

72. Cf. Mc §,9.11; Mt 12,45; Lc 8,2.

73. Mc 6,13; Lc 10,17-20; cf. también Act 16,16-18; 19,13-16.
74 Mc 9,17; Lc 11,14,
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Jests y la curacién de los endemoniados

graves parélisis (Lc 13,11), epilepsia (Mc 9,14-29), locura (Mc 5,1ss).
Todas estas enfermedades son descritas como consecuencia de la
posesion demoniaca, distinguiéndose claramente entre la posesion
misma y la enfermedad 7. Tampoco son reducidas todas las enfer-
medades a influjo demoniaco. Nunca son ademas los posesos des-
critos como hombres moralmente malos, sino mds bien como victi-
mas indefensas o involuntarias de poderes satdnicos. Nunca se dice,
ni se da a entender siquiera, que la posesién demoniaca sea un cas-
tigo a pecados anteriores. Por otra parte, tampoco se habla nunca
de que los demonios induzcan sus victimas a cometer acciones
inmorales o que pretendan lanzarlas a la perdicion eterna, quehacer
que se atribuye tinica y exclusivamente a Satdn mismo. Los demo-
nios, aunque operarios suyos, pretenden Unicamente atormentar a
los hombres. La lucha de Jesis contra ellos no es, por tanto, una
lucha contra el pecado. Judas, cuya traicién a Jests se realizd
bajo el influjo del demonio 7%, no es presentado, sin embargo, como
un poseso. Los demonios como operarios de Satin, son enemigos
de Dios y de los hombres, y la desgracia que ocasionan contradice
la voluntad de Dios. No son ya, como en el judaismo, angeles
vengadores divinos, y las expulsiones de demonios obradas por
Jests y sus discipulos forman parte de su lucha contra el poderio
de Satan. Lo mas sorprendente en los casos de posesion demoniaca
narrados en los evangelios sindpticos es su gran frecuencia ™.

La critica negadora, por sistema, de los milagros evangélicos ha
visto en ello desde J.S. Semler (1779) solamente diversas formas
de enfermedades nerviosas o mentales, en especial histeria, locura
maniaco-depresiva, desdoblamiento de la personalidad. Esta critica
Ilama la atencién sobre el innegable hecho de que en todas las
religiones del ambito del cristianismo primitivo — egipcios, babilo-
nios, iranios, griegos y en el judaismo— tenia un importante
papel la creencia en los demonios y, en consecuencia, la magia, que
dio origen a un determinado método para la defensa contra ellos.
Segin esta teoria, no solo la tradicion evangélica, sino también el

75. Mt 424; Mc 1,34; 3,10s; 6,13; Lc 7,21; 13,32; cf también Jn 10,20
76. Lc 22,3; Jn 13,27.
77. Cf Mc 1,32; 3,11; Lc 8,2s
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Jests y la curacién de los endemoniados

mismo Jesus, habria participado de la concepcién limitada de su
época y visto accién demoniaca, donde s6lo habia estados natura-
les de enfermedad, puesto que al faltarle los conocimientos de la
psiquiatria moderna no tenia tampoco la posibilidad para una recta
comprension de estos casos, de cuya historicidad no puede, en gene-
ral, dudarse. Pero, en realidad, la explicacién psiquidtrica de los
relatos evangélicos sobre posesion demoniaca no facilita apenas la
comprension de su extraordinaria frecuencia. Asimismo se hacen
dificilmente comprensibles, sin la presencia del milagro, las nume-
rosas «curaciones» de los posesos. Es, sobre todo, el proceder de
los posesos frente a Jestis lo que habla en contra de esta explica-
cién psiquidtrica de los casos de posesién. No hay ni un solo caso
de desdoblamiento de la personalidad, ningin ejemplo de que un
poseso actde en contra de la voluntad del demonio que en él habita.
La actuaciéon de los posesos, lo mismo que sus palabras, son pre-
sentadas mds bien siempre como manifestaciones del demonio, cuyo
instrumento son. De aqui su resistencia a la cercania de Jesus ™.

Llama especialmente la atencién el hecho de que son ellos
quienes Unica y exclusivamente reconocen y confiesan a Jests como
el Mesias ™, demostrando asi un conocimiento sobre la persona de
Jestis superior a todo su ambiente. Jesus, al «curarlos», no apela
nunca a su voluntad, sino al demonio que los posee y les ata la
voluntad haciéndoles imposible toda libre decision. El relato de
la curacion del poseso de Gerasa (Mc 5,1-20) se resiste especial-
mente a una explicacién natural satisfactoria. Pero no seria logico
rechazar como «una estilizacion tardia de la tradicién» aquellos
rasgos del relato evangélico que se resisten a una explicacion psi-
quidtrica, y precisamente por esto. En la forma en que Jesus trata
a los posesos faltan en absoluto las féormulas y las préicticas magi-
cas generalmente usuales. La expulsion de los demonios tiene lugar
tinica y exclusivamente por el «dedo» o el «espiritu de Dios» %,
por la palabra soberana de Jeslis, que nada tiene que ver con
féormulas determinadas, incondicionada en sus resultados. En la

78. Mc 1,23s; 5,10
79. Mc 1,34; 3,11; 5,7
80 Ic 11,20 = Mt 12,28
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Jestis y la curacién de los endemoniados

curacién de la hija posesa de la sirofenicia, que ocurre a distancia
(Mc 7,24-30), es ademas imposible todo influjo psiquico inmediato.
Tampoco es la pregunta por el nombre, como en el caso del pose-
so de Gerasa (Mc 5,9), lo que concede a Jesis su poder sobre
los demonios, como lo muestra el contexto. Pues las expulsiones de
demonios, junto a los demas hechos milagrosos, citados por los
evangelistas, se aducen como pruebas del poder divino de Jesis.

El hecho de su impugnacién por los fariseos y de su atribucion
a un pacto con €l mismo Satin, lo declara Jesis como el mis
grave e imperdonable pecado contra el Espiritu Santo (Mc 3.28s).
Lag expulsiones de demonios, segin el testimonio del mismo Jests,
no estdn hechas en primer término como un beneficio para los
hombres, sino que constituyen una parte de su lucha contra el
«principe de este mundo» (Jn 12,31), Satdn o Beelcebul (Mc 3,22s),
principe de los demonios®'. Por esto sélo pueden comprenderse
exactamente en relacion con las ideas expuestas en los evangelios
sobre la lucha entre Satdn y el reino de Dios. No se trata de una
multitad de distintos demonios, que traigan su confusién al mundo,
sino que todos juntos forman, segin la doctrina de Jesus, un tnico
reino, cuyo principe es Satdn 82,

Desde el relato de la tentacién, que presenta a Satén tratando
de inducir a Jesus a la apostasia de su funcién mesidnica (Mt 4,1-11),
hasta la accién de Judas, que él también sugiere ** y que debia
conducir a la ruina de Jesds, es Satdn, el adversario de Dios, el
que arranca su palabra de los corazones humanos (Mc 4,15) y
pone la semilla de la mala hierba entre la siembra del hijo del
hombre (Mt 13,39). Pero Jesis es el mas fuerte, capaz de vencer
al fuerte, Satdn (Mc 3,27). Su expulsién de los demonios por el
dedo de Dios, debia ser para los judios la prueba visible de la
llegada del reino de Dios y Ia caida del de Satdn *%.

Juan, que no cita en su evangelio ningin caso de curacién de
posesos, pero que presenta a Satan, «homicida desde el principio»

81. Mc 3,23s; Lc 6,17-19.

82. Mc 3,23ss; Lc 10,17-20; 13,11.18.

83. Lc 22,3; In 13,27.

84. Mt 12,28 = Lc 11,20; cf. Lc 10,18
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Jests cura a la suegra de Pedro Mc 1,29-31

(8.44), atento sélo a la eterna perdicion de los hombres, como el
adversario de Dios, nos descubre, en cambio, el fondo sobre el que
resulta comprensible la multitud de los casos de posesién que apa-
recen en los tres primeros evangelios: la actividad, en el mundo,
del poder del Malo, que se ha convertido en el «principe de este
mundo» y cuya sujecion constituye un punto fundamental en la
obra salvadora de Jests. Y las mismas palabras de los demonios
dan a conocer que ellos también lo saben. En el ultimo y decisivo
ataque queda Jesds aparentemente derrotado. Aparente triunfo de
Satdn, que es, paraddjicamente, su definitiva derrota 8,

Jests cura la suegra de Pedro
1,29-31 {( = Mt 8,14s; Lc 4,38s)

2 En seguida, después de salir de la sinagoga, se fueron a la casa
de Simén y de Andrés con Santiago y Juan. *° La suegra de Simon
estaba en cama con fiebre, y al momento le hablan de ella. ** El se
acercd, la tomd de la mano y la hizo levantar; le desaparecic la
fiebre y ella se puso a servirlos.

La narracién de esta curacién milagrosa es de la mayor conci-
sién y sobriedad imaginables. Pedro, que segn Jn 1,44 procedia de
Betsaida, se ha instalado en la casa de sus suegros y con €l Andrés,
su hermano y compafiero de trabajo. Ademds de ellos acompaiian
a Jests los dos hijos de Zebedeo. Quizds estos cuatro hombres,
cuya vocacion acaba de ser narrada (1,16-20), son todavia los tnicos
discipulos de Jests.

Sélo cuando Jesis estd ya en la casa se habla de Ia enferma,
no se dice que Jesus fuera llevado alli precisamente para que la
curara. La curacién tiene lugar sin los métodos méigicos usuales
entre los judios. El hecho de tomarla de la mano * no debe ser

85 Jn 12,31; 16,11; cf. Heb 2,4.
86. Lo mismo en Mc 5,41; 9,27.
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Mc 1,35-39 Jesiis sale de Cafarnatim

comprendido como un gesto mégico por medio del cual se trans-
mitiera la fuerza curativa a la enferma.

La curacién se presenta, como en todos los milagros de Jests,
en el acto, no de manera progresiva, de manera que la mujer puede
ponerse a servir a sus huéspedes.

Curaciones en la tarde del sibado
1,32-34 ( = Mt 8,16; Lc 4,40s)

sz [ legada la tarde, después de ponerse ¢l sol, le presentaron todos
los enfermos y endemoniados. 3 Toda la cludad estaba reunida ante
la puerta. ** Entonces curdé a muchos pacientes de diversas enferme-
dades; lanzé a muchos demonios, pero sin dejarles hablar, porque
ellos sabian quién era.

Segin el computo judio del tiempo, a la puesta del sol empe-
zaba un nuevo dia. Con ello se ponia fin al descanso del sibado,
que prohibia el transporte de cargas (camillas en este caso). Enton-
ces son llevados a Jests «todos» los enfermos y los endemoniados
del contorno. Tan deprisa ha actuado la noticia del milagro obrado
en la sinagoga.

Una gran aglomeracién se produce ante la casa de Pedro, donde
se encuentra Jestis.

Todos quieren ser sanados o contemplar un milagro. Junto a
los enfermos son nombrados expresamente los posesos. Con éstos
se repite el hecho de la sinagoga (v. 25). Jesus, con su palabra
soberana, ordena silencio absoluto sobre su persona a los demonios
«que sabian quién eran .

Jesus sale de Cafarnaim
1,35-39 ( = Mt 4,23-25; Lc 4,42-449)

3% Por la mafiana muy temprano, antes de amanecer, se levanto,
salié y se fue a un lugar solitario. Alli se quedd orando. 3¢ Simon y

87. Cf. Mc 1,24; 1o mismo en 3,11s.
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Jestis sale de Cafarnadim Mc 1,35-39

los que con él estaban salieron a buscarle; ® y cuando lo encontra-
ron, le dicen: «Todos te andan buscando.» ®¢ Entonces él les respon-
de: «Vdamonos a otra parte, a las aldeas vecinas, para predicar tam-
bién en ellas; pues para eso he venido.» *° Y marché por toda Galilea
predicando en las sinagogas y lanzando a los demonios.

Esta salida de Jesis, a modo de huida, de Cafarnaim, antes
de amanecer, cuya sugestiva descripcién se remonta a un testigo de
vista, Pedro, que participé6 de manera inmediata en ella, estid to-
davia en relacién temporal con lo precedente. El fin de la «huida»
de Jesiis es, en primer lugar, la oracion solitaria, de la que los
evangelios hablan repetidamente %, pero también el deseo de sus-
traerse, sin ser notado, al pueblo de Cafarnadm.

Pero las masas se presentan de nuevo al amanecer, bajo la impre-
sién del dia anterior, de modo que los discipulos se creen obligados
a buscarle y traerle de nuevo.

Pero Jesis no puede quedarse; porque él ha «venido», esto es,
ha sido enviado por su Padre (Lc 4,43), para anunciar por doquier
el mensaje de salvaciébn, no para establecerse en un lugar como
médico milagrero.

La expresion «Sim6n y los que con él estaban», como desig-
naciéon de los discipulos, prueba que nos encontramos todavia en
los comienzos de la actividad de Jests; se refiere evidentemente a los
dos pares de hermanos. Jestis habla aqui, por primera vez, de su
misién. Jesiis estd en su actuar totalmente unido a la voluntad de
su Padre: ha sido «enviado» por é1%, ha «venido» a buscar lo que
estaba perdido (Lc 19,10), a Hamar a los pecadores (Mc 2,17),
a traer fuego a la tierra (Lc 12,49), no paz, sino espada®, no a
anular Ia ley, sino a darle cumplimiento (Mt 5,17), a dar su vida
como rescate por muchos (Mc 10,45). También los demonios saben
que ha venido a perderlos y a acabar con su poderio sobre los
hombres (Mc 1,24).

88. Cf. Mc 6,46; 14,32; Lc 5,16; 6,12; 9,18; 11,1

89 Mc 9,37; Mt 1040 = Lc 10,16; Mt 15,24,

90. Mt 10,34-36 = Lc 12,51-53.
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Mc 1,40-45 Curacién de un leproso

De manera clara y terminante pone aqui Jesis en primer plano
la «predicacién», la predicacién ambulante, sin descanso, como su
misién propia. Los milagros forman también parte de su mision
(como después de la de los apdstoles) ®%, pero estin subordinados
a la predicacién, porque su fin primero es la confirmacién de sus
palabras. El pueblo, por el contrario, ve en él, sobre todo, al tauma-
turgo, al hombre que puede ayudarlos en la necesidad material.
Ya entonces se hace visible el abismo que separa a Jesis y al
pueblo y que hard fracasar su misiéon en Israel.

El pasaje termina con una anotaciéon de cardcter general, un
«relato sumario» sobre la realizacién del programa descrito en el
v. 38. El circulo de actuacién de Jesis es toda Galilea, con una
limitacion a esta regi6bn en un principio, buscando alli sobre todo
el escenario de la sinagoga. De una oposicion de sus adversarios
no se dice todavia nada por el momento.

La curacién de un leproso
1,40-45 ( = Mt 8,1-4; Lc 5,12-16)

0 Llégase a él un leproso que, suplicdndole y puesto de rodillas,
le dice: «Si tii quieres, puedes dejarme limpio.» * Compadecido
de él (0 enojado), extendié la mano, lo tocé y le dice: «lo quiero;
queda limpio.» ** Inmediatamente desaparecié de él la lepra y queds
limpio. *® Luego lo despidid, y con severa advertencia * le dice: «Mi-
ra, no digas nade a nadie; sino ve a presentarte al sacerdote y a ofre-
cer por tu purificacion lo que mando Moisés, para que les sirva de
testimonio.» *® Pero él, apenas salid, comenzé a pregonar a voces 'y
a divulgar lo ocurrido, de manera que Jesis ya no podia entrar a la
vista de todos en ciudad alguna, sino que se quedaba fuera de pobla-
do, en lugares solitarios; y alli acudian a él de todas partes.

El relato de la curacién que precede, no lleva en Marcos (tam-
poco en Lucas) ninguna determinacién de lugar o tiempo. Aparece

91, Cf. Mt 10,1; Mc 3,14s; 6,12s.
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Curacién de un leproso Mc 1,40-45

aislado entre 1,21-39, que forma una unidad histérica, y el grupo
siguiente de cinco discusiones (2,1-3,6). Tampoco su relacion con el
final del sermén de la montafia en Mateo puede comprenderse
como fijacién temporal exacta. Constituye solamente un nuevo
ejemplo para poner de manifiesto la actividad de Jesus.

Un leproso que ha tenido noticia del poder milagroso de Jestis,
se atreve, dejando a un lado los severos preceptos de aislamiento,
a presentarse delante de él. Suplica, del poder y de la misericordia
de Jests, que le deje «limpio», es decir, que lo cure de su enfer-
medad (v. 42). La declaraciéon de estar purificado segiin la ley, era
cometido del sacerdote (v. 44).

" El v. 41 contiene un problema textual para el que se han pro-
puesto soluciones diversas. En lugar de «compadecido», la lectura
de algunos importantes manuscritos es «enojado», que tiene que
ser considerada como la originaria; «compadecido» puede explicarse
como una correccién posterior (cf. 6,34), pero no «enojado». Tam-
bién se comprende asi mas facilmente por qué Mateo (8.3) y Lucas
(5,13) han suprimido la palabra en cuestion (lo mismo que Mc 10,
14 par). Compadecerse del leproso parece, por otra parte, ser aqui
lo méis propio, mientras que no se comprende a primera vista por
qué Jests iba a estar enojado con él, siendo asi que extiende al
mismo tiempo su mano para curarle y lo toca. Su enojo no puede,
pues, dirigirse contra el hecho de que el leproso se atreve, en contra
de la ley (Lev 13,45s), a acercarse a él sin reparos (cf., por el con-
trario, Lc 17,12), sino contra el poder del demonio que se mani-
fiesta en la situacién del enfermo. El gesto de extender la mano
es la expresion del poder de Jesus sobre la enfermedad (cf. Act 4,30).
Su ¢ontacto con el enfermo deja a un lado la determinacién legal,
segin la cual este hecho deja impurificado al que lo realiza. La
curacién se efectia por medio de la palabra omnipotente de Jesus,
de actuacién inmediata.

Con un gesto serio, de amenaza {(cf. Mt 9,30), para dar mayor
insistencia a su orden de silencio, despide Jests al curado, impo-
niéndole absoluto silencio sobre su curacién *2, pero exigiéndole, al

92. Cf. Mc 1,34; 3,12; 5,43; 7,36; 8,26.
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La lepra en la Biblia

mismo tiempo, el cumplimiento de las disposiciones legales (Lev
14,1-32) de presentarse al sacerdote de turno en el servicio divino
(cf. Lc 17,14), quien debia, tras una prolija ceremonia, declararle
sano y recoger la ofrenda prescrita por su curacién. «Para que les
sirva de testimonio» %%: de testimonio ante las demds personas, de
que realmente esta sano. No es el milagro de Jesis, que debia
quedar oculto, lo que tiene que ser testimoniado, sino la salud del
curado, que volvia asi a ser acogido de nuevo en la comunidad
humana.

El precepto de silencio impuesto por Jesis resulta ineficaz. En
el desbordamiento de su gratitud, el curado da a conocer por todas
partes la accién de Jesius (cf. 7,36), quien, para sustraerse a la
afluencia del pueblo, tiene que buscar lugares solitarios (cf. 1,35),
donde persiste, con todo, la concurrencia de las masas .

La lepra en la Biblia.

Es hasta hoy objeto de discusion, si entre las diversas formas
de lepra mencionadas en la Biblia ®, estd comprendida también la
verdadera lepra (lepra tuberosa, la elephantiasis de los griegos). De
los sintomas de la enfermedad mencionados en Lev 13, se des-
prende que en el concepto de lepra se incluyen diversas enferme-
dades de la piel. También la lepra de los vestidos (Lev 13,47-59) y
la lepra de las casas (14,33-57) son nombradas en este conjunto.
Segiin Nim 12,10 y 2Re 5,27, los atacados por la lepra se ponen
«blancos como la nieve», mientras que la verdadera lepra se mani-
fiesta mas bien en un color tostado de la piel. También llama la
atencion, el hecho de que en los preceptos sobre el tratamiento de
los leprosos (Lev 13-14), se prevé en casi todos los casos alli men-
cionados la posibilidad de la curacién (cf. también Mc 14,3), siendo
asi que la verdadera lepra ha estado considerada como incurable

93. Cf. Mc 6,11; 13,9,

94, Sobre el precepto de silencio impuesto por Jesus, cf. exc. después de
Mc 8,30.

95. Lev 13-14; Num 5,2; 12,10-15; Dt 28,35; 2Re 5,7; 7.3; 15,5; 2Par
26,19; Job 2.7.
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hasta en los dltimos tiempos, incluso por la medicina moderna.

Pero frente a esto hay también una serie de pasajes en los que
la lepra aparece como una enfermedad muy temida ® y, al parecer,
también incurable °*’. También el hecho de que se veia en ella un
castigo, especialmente duro, del cielo ® y que entre las bendiciones
de la época mesidnica se menciona expresamente la desaparicién de
este azote ®°, asi como las duras expresiones con que los rabinos
hablan de la lepra — su curacién es tan dificil como la resurrec-
ciéon de un muerto —, se opone a la suposicion de que se haga
referenicia exclusivamente a inofensivas enfermedades de la época.

También sorprende la severidad de los preceptos sobre el aisla-
miento de los leprosos. Aunque en realidad no tienen el fin de
evitar el peligro de contagio, sino un sentido puramente ritual: la
lepra hace leviticamente impuro *®, y el atacado por esta enfer-
medad transmite la impureza no sélo a todas las personas y los
objetos que toca, sino también a la casa donde entra. Por esto
tiene que vivir aislado 1, avisar que no se acerque a todo el que
se encuentre, llevar trajes desgarrados y los cabellos sueltos con la
cabeza descubierta y la barba tapada (cf. Ez 24,17); o sea, el leproso
es un expulsado de la sociedad, un muerto, y lleva en si todas las
sefiales del duelo por los difuntos.

Los preceptos de Lev 13,45s, vélidos en un principio para la
época del paso por el desierto, fueron interpretados para la época
sedentaria posterior segun la tradicion rabinica en el sentido de que
s6lo Jerusalén y las ciudades amuralladas desde antiguo estaban
prohibidas a los leprosos, mientras que, por el contrario, no tenia
limitaciones su derecho de permanencia en todos los demas luga-
res; sOlo tenian que vivir aislados en la forma ordenada en Lev
13,46 (cf. 2Re 15.5). Tampoco debia estarles prohibida la partici-
pacién en el culto de la sinagoga.

96. Cf. Nam 12,10-15; Dt 28,35; 2Par 26.19.
97. Cf. 2Re 5,7; 7,3; 15,5,

98. Cf. Nam. 12,10-15; 2Par 26,19,

99. Is 35,8; of. Mt 11,5 = Lc 7,22.

100. Cf. com. a Mc 7,1ss.

101. Cf. Nam. 5,2; 12,14s; 2Re 7,3; 15,5.
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Los milagros de Jesis

La declaracién de purificacién hecha por el sacerdote tenia
lugar por medio de una ceremonia extraordinariamente compli-
cada. Sélo en Mt 10,8 se nombra también el poder de curacién de
la lepra entre los demés poderes transmitidos por Jests a los doce
en su primera misién. En la respuesta de Jests a la pregunta del
Bautista 12, menciona Jesis las curaciones de leprosos entre los
signos de la época mesidnica.

Los milagros de Jesus.

Los milagros de Jesiis forman, segin los cuatro evangelios y
el NT en general, un componente tan esencial de su actividad
publica, que resulta imposible pretender desvalorizarlos en su con-
junto como creaciones de la fe de la comunidad cristiana primitiva
o como productos del influjo de narraciones milagrosas judias o
helenisticas. No puede haber habido nunca una tradicién sobre
Jesus sin milagros. «O conocemos a Jesds como taumaturgo, 0 no
le conocemos en absoluto» (Jelke).

No puede ser casual €l hecho de que los evangelios cuentan
Unicamente milagros de Jesis, pero no de Juan Bautista (cf. In 10,
41). Tampoco los grandes rabinos del judaismo palestino del tiempo
de Jests fueron honrados como taumaturgos. Lo que la mas anti-
gua literatura rabinica (la mis$nd) cuenta como una gracia especial
es slo la obtencion de favores conseguidos por medio de la ora-
cién. «Pero los milagros de Jesds son realizados por él mismo, no
concedidos por nadie» (Schlatter). Su actividad doctrinal y sus mila-
gros forman una unidad inseparable segin toda la tradicién evan-
gélica: «Y recorria Jesds todas las ciudades y aldeas, ensefiando
en las sinagogas, predicando la buena nueva del reino y curando
toda enfermedad y toda dolencia» 2%,

También los discipulos reciben de Jesus, en su primera mision,
el encargo y el poder de anunciar la buena nueva del reino de
Dios, de sanar a los enfermos y expulsar los demonios *®. Jesus

102. Mt 11,5 = Lc 7,22
103. Mt 9,35; cf. Mc 1,39
104. Mc 3,14s; 6,12s; Mt 10,7s.
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mismo, en sus discursos, remite siempre de nuevo a sus milagros
como la confirmacién, como el sello divino de su misién y su
dignidad de Mesias, como un «testimonio de Dios sobre él, que
obliga a la fe» (Zahn) .

Desde este punto de vista (cf. Act 2,22) han sido acogidos los
milagros en la predicacién misional cristiana primitiva y s6lo en
segundo término como pruebas de la bondad y el humanitarismo
de Jesus 1%, Desde este punto de vista los ha considerado también
Mateo al colocar un ciclo entero de milagros de Jests después del
sermoOn de la montafia (8,1-9,34). Algunos discursos de Jesids, como
el de Beelcebul (Mc 3,22-30 par), no son imaginables en absoluto
sin la presencia anterior de un milagro. En relacién con el hecho
de que el milagro no puede ser negado en la vida de Jesus, hay
que considerar también su nacimiento virginal y su resurrecciéon y
su testimonio sobre su misma persona, el cual vierte a su vez
luz sobre sus milagros. En Marcos, que transmite muy pocos dis-
cursos de Jesus, resaltan los milagros con una fuerza especial, y
como prueba precisamente de su mesianidad y de su filiacion divina.
Consisten en curaciones de todas clases, expulsiones de demonios,
resurreccién de muertos **” y milagros en la naturaleza 18,

Los intentos de explicar estos prodigios naturalmente, esto es,
por psicoterapia (métodos de curacién por sugestién), por la influen-
cia psiquica que Jesis con su personalidad extraordinaria ejercia
sobre los enfermos, suprimiendo, como creacion legendaria tardia,
lo que no cabe dentro de estos moldes, fracasan ante el carcter
de algunas de las enfermedades nombradas en el evangelio (lepra,
parélisis), en las circunstancias externas de varias curaciones %,
especaalmente de las curaciones ocurridas a distancia *°. Si en

105. Mt 114-6 = Lc 7,22s; Mt 11,20-24 = Lc 10,13-15; Mc 8,17-21;
Lc 4,23-25; cf.,, ademés, Jn 3,2; 5,3; 10,25.37s; 14,11; 15,22-24; 20,30s.

106. Cf. Mc 8,1; Lc 7.13; Act 10,38.

107. Mc 5,35-43; Lc 7,11-17; Jn 11,1-44.

108. Mc 4,35-41 (la multiplicacién de los panes); Mc 6,45-52 (camino
de Jesfis sobre las aguas); Lc 5,1-11; Mt 17,24-27; Mc 11,12-14; Jn 2,1-11.

109. Mc 2,1-12: el presupuesto del milagro es, no la fe del paralitico,

sino la de los que lo llevan; lo mismo en 9,17ss.
110 Mt 8,5-13 = Lc 7,1-10; Mc 7,24-30; Jn 4,46-53,
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algunos casos aparece la fe, la confianza del enfermo como condi-
cién previa para el milagro, no se trata, sin embargo, de un estado
psiquico que haya de comprenderse como presupuesto necesario
para el éxito del milagro, de modo que pudiera éste explicarse de
una manera puramente psicégena. Esto se desprende claramente
de los casos en los que en lugar de la fe del enfermo se encuentra la
de otra persona y en los casos en los que no se habla en absoluto de
la fe como condicién previa para la intervencién de Jesds ™.

Sobre todo en las «curaciones» de los posesos, se ve claro que
la fuerza milagrosa de Jesis es totalmente independiente de la situa-
cién animica de aquellos en que el milagro se realiza. Por otra
parte, Jesiis no ha hecho uso nunca de métodos de curacién suges-
tiva. No ha curado a los enfermos por medio de oraciones, ni pro-
nunciando férmulas magicas, sino por su palabra soberana, por
un simple acto de su voluntad 22, Por esto tampoco el contacto 12,
o la imposicion de las manos **%, o el empleo, en algin caso excep-
cional, de medios externos semejantes a los usados en la medicina
popular antigua %, tienen el fin de actuar en forma sugestiva que
consiga la curacion.

Si los milagros de Jesds no pueden negarse como tales (esto es,
como milagros), tampoco queda dafiada su historicidad por las
innumerables narraciones de prodigios de la literatura helenistica
de aquella época. Porque los milagros de Jesis se distinguen de
estos prodigios helenisticos por la falta absoluta de medios mégicos,
en virtud de los cuales se crefa poner al servicio propio el poder
de la divinidad o de los demonios, cosa que estaria en contradic-
ci6on con el concepto biblico de Dios. Los milagros de Jestis son
producidos por la fuerza de su palabra poderosa, no por el uso
de formulas magicas establecidas. Su fin no es ni la satisfaccion del
afin de sensaciones del pueblo —de aqui el precepto de silen-
cio — 116, nj la propia glorificacién del taumaturgo (como en el caso

111. Cf. Mc 3,1-6; Lc 7,11-17; 13,10-17; 14,1-6,

112, Mc 141; 2,10s; 3.5; 4,39; 5,41 y passim,

113, Mc 1,41; 3,10; 5,28ss.41; 6,56; 7,33; 8,22; 927.

114. Mc 6,2.5; 7,32; 8,23, 115. Mc 7,31-37; 8,22-26; Jn 9,6s.
116. Cf. también Mc 5,37.40; 7,33; 8,23,
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de Simén Mago, Act 8,9ss, o Apolonio de Tiana), ni la supre-
sion de la necesidad material.

Nunca se dice que Jesds pretendiera abarcar a todos los enfer-
mos, ni aun de una sola regidn, o hacer desaparecer en absoluto las
enfermedades. Nunca se dice en los evangelios que Jests haya ido
a la busca de los enfermos. Cuando se habla de su predicacion,
entonces es Jesis mismo quien se pone en camino Y7, porque se
sabe enviado para esto (cf. 1,38). En cambio, cuando se narran
curaciones de enfermos o expulsiones de demonios, son los en-
fermos quienes acuden a él en busca de curacién, ya por si mis-
mos 18, ya llevados por otros '°, o bien se ruega a Jeslis expre-
samente que acuda '2°. Tampoco son hechos los milagros sélo por
compasion con la desgracia humana, sino que pretenden, como
manifestaciones del poder de Jests (cf. L¢ 5,17), despertar y aumen-
tar la fe en su misién divina. Los profetas del AT mencionan
curaciones de toda clase como signo de la futura época de salva-
cion. A una de estas frases proféticas (Is 35,5s) se refiere Jesis en
contestacion a la pregunta del Bautista, de si es €l el que ha de
venir 2%,

Lo caracteristico en los milagros de Jesis es su cardcter de
sefiales 22, Son, lo mismo que su predicacion, manifestaciones del
reino de Dios que comienza. Dios es quien, en los unos como en
la otra, llama a la fe. La llegada del reino de Dios significa al mismo
tiempo el término del de Satdn. Por esto los milagros de Jesis,
como se ve sobre todo en sus expulsiones de demonios %, forman
parte de su lucha contra Satan, principio de toda desgracia en el
mundo. Las curaciones de enfermos son, ademés, una protesta con-
tra la creencia judia de la remuneracion, segin la cual, los sufri-
mientos de este mundo son merecidos, efectos de castigos divinos.

117 Cf. Mc 1,1439; Mt 423 = 9,35; 11,1; Lc 4,44; 8,1 y passim.
118. Mc 1,40; 3.9ss; 5,225ss; 1046ss; Mt 9,27; 9,32 = 12,22; Lc 14,2
119. Mc 1,32; 2,3; 6,54-56; 7,24ss.32; 8,22; 9,17

120. Mc 1,30; 5,22; cf. también Mt 8,5s = Lc¢ 7,3.

121 Mt 114s = Lc 7,22,

122 Cf. Jn 2,11; 20,30s; Act 2,22.

123. Cf p. 65ss y Lc 13,10-17.
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Tampoco ha hecho nunca Jeslis un milagro para si mismo o en su
propia defensa (cf. Mt 26,53), ni como espectaculo (cf. Mc 8,11s par).

Los milagros de Jesiis presuponen la fe en su misién y en su
poder absoluto 24, Donde la fe falta, no «puede» Jesiis hacer ningiin
milagro 1%, Jestis niega «una sefial del cielo» (8,11-13) a los fari-
seos, que le rehisan obstinadamente su fe y explican sus milagros
como obra del diablo (Mc 3,22). Y cuando aparece el peligro de
que una masa, deseosa de prodigios y preocupada sélo del bene-
ficio material, les dé un sentido falso, donde el fin verdadero del
milagro no puede ser conseguido en absoluto, Jesus se sustrae al
pueblo 2%, Jesls exige fe para sus milagros como para su predi-
cacién. La taumaturgia de Jesis no es algo aparte, al lado de su
actividad magistral; una y otra son aspectos diferentes de su actua-
¢ién, que, formando una unidad inseparable, tienen como fin enca-
minar los hombres a Dios **'. Los milagros de Jesis son «el testi-
monio» con que Dios (Heb 2,3s) confirma su misién y su dignidad
divinas de una manera més tangible que con su predicacién. Pero su
fin no es violentar la fe de los incrédulos (cf. Lc 16,31).

La verdadera culpa de los judios, su mas grande pecado, fue
que, casi en masa, negaron la fe a Jests; el asombro del pueblo
ante sus milagros ?® no fue un preliminar para la fe**®. El mas
fuerte apoyo para su historicidad y el fundamento para su exacta
comprension, lo reciben los milagros de Jesis de su propio testi-
monio: son hechos del Hijo de Dios y revelaciones que él hace
acerca de si mismo **°,

124, Mc 2,5; 5,34; 10,52; Lc 17,19

125. Véase com a Mc 6,5,

126. Mc 1,35-38; Jn 6,15,

127. Cf. exc. después de Mc 6,6a.

128. Mc 1,27; 2,12; 4,41; 52042; 7,37; Lc 943b; 11,14,

129. Cf. Mt 11,20-24 = Lc 10,13-15; Mt 12,3842 = Lc 11,29-32; Mt 23,
37-39 = Lc¢ 13,34s.

130. Sobre la interpretaciéon de los milagros de Jestis como «sefialy en
Juan, véase com, a Jn 2,21,
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Seccion segunda: Los ADVERSARIOS COMIENZAN LA LUCHA
CONTRA JESUS
2,1-3,6

En todo lo que antecede, la actividad mesianica de Jests se ha
podido desplegar en medio del pueblo galileo en un ambiente tran-
quilo y lleno de promesas. Esta es la impresién de conjunto que
nos dan los relatos de la seccién que abarca 1,14-45, El pueblo
estd todavia muy lejos de una verdadera comprension de Jesis y
su misién, pero se encuentra dominado por la poderosa impresién
de su palabra y de sus milagros y afluye en masa a éL

Ahora la situacion cambia. De pronto aparecen los adversarios,
que observan con recelo la creciente influencia del profeta galileo
y, en seguida, se encuentra éste complicado con ellos en abierto
conflicto. Si Jesds no encuentra creyentes para su misién entre los
principales elementos directivos religiosos del judaismo, una dura
lucha inevitable le espera. Los cinco relatos siguientes de «discu-
siones en Galilea» entre Jests y sus adversarios, que pretenden dar
una imagen de este progresivo conflicto, se distinguen notablemente
de los relatos anteriores; su ntcleo central lo constituye, no un
milagro de Jesis — o alguna otra circunstancia-—, sino siempre
un dicho aforistico de Jesus *. Esta circunstancia. condiciona. también
la comstruccién de cada relato. Su fin doctrinal, motivo por el cual
estan en el Evangelio, no esti en el milagro, sino en las palabras
de Jesds en cuestion.

De discusiones podemos hablar también en los casos en que

1. Mc 2,10s.17.19.27s; 34.
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Mc 2,1-3,6 Los adversarios comienzan la Iucha

los adversarios no expresan su oposicién verbalmente, sino que se
limitan a censurar en su interior (2,6s) o a estar al acecho (3,2).
En el hecho de que, en cada relato, va aumentando la hostilidad
de los adversarios, se manifiesta un cierto ‘intento de ordenacion
con arreglo a un plan de toda esta seccion. En el ultimo, Jesus
pasa de la defensa al ataque.

No se trata de una relacién que reproduzca exactamente la suce-
sion temporal y la situacién historica dentro del curso total de la
actividad publica de Jesus, sino solamente de una seleccion de esce-
nas especialmente caracteristicas, ordenadas desde un punto de vista
puramente sistemético. Esto lo prueba 3,6, donde, por primera vez,
se amenaza a Jesiis con la muerte, expresion que Lucas (6,11) ate-
nda, por quedar aqui en un pasaje demasiado temprano. Esta obser-
vacién pudiera hablar en favor de que Marcos haya encontrado
todo el pasaje como una serie completa en forma escrita. Su fin es
poner de manifiesto la hondura de la oposicién entre Jests y los
representantes de la religion legalista judia, oposicién que produ-
ciria finalmente, con necesidad inevitable, la caida de Jesus.

En la primera discusion reclama Jesis para si el poder de per-
donar pecados; en la segunda declara su venida como médico para
los enfermos; en la tercera anuncia una nueva ordenacién de cosas
en estrechisima unién con su persona; en la cuarta se declara
como sefior sobre el sibado y explica el verdadero sentido del
mandato sabdtico; en la quinta, finalmente, declara el mandato
del amor como superior al mandato del sibado. Precisamente en
esta ocasion decisiva iba a convertirse en enemistad mortal el con-
flicto con los fariseos.

En la interpretacion y la aplicacion préctica de la ley se produce
el choque entre dos formas diferentes de piedad que dejan un
ancho abismo entre ellas. Un nuevo grupo de otras cinco discusio-
nes ofrece Mc 11,27-12,37.

84



Curacién de un paralitico
2,1-12 (= Mt 9,1-8; Lc 5.17-26)

* Pasados algunos dias, entré de nuevo en Cafarnaum, y corrié la
voz de que estaba en casa. * Y se reunio tanta gente, que ni siquiera
cabian delante de la puerta; y él les dirigia la palabra. ® Vienen a pre-
sentarle un pardlitico, traido por cuatro hombres. * Pero no pudien-
do ponerlo en su presencia por causa de la multitud, descubrieron
el techo encima de donde él estaba y abriendo un boquete, descol-
garon la camilla en que yacia el pardlitico. 5 Al ver Jests la fe de
aquellos hombres, dice al pardlitico: «Hijo, perdonados te son tus
pecados.» © Estaban dlli presentes algunos escribas que pensaban en
su interior: " «;Como este hombre habla asi? Estd blasfemando.
(Quién puede perdonar pecados, sino solo Dios?» ® Pero, conociendo
en seguida Jesus en su espiritu cémo discurrian aquéllos en su inte-
rior, les dice: «;Por qué pensdis tales cosas en vuestros corazones?
¥ ,Qué es mds facil: decir al pardlitico: “‘perdonados te son tus peca-
dos”, o decirle: ““Levdntate, toma tu camilla y vete’’? 1° Pues para que
sepdis que el Hijo del hombre tiene poder en la tierra para perdonar
pecados —dice al pardlitico—: * Yo te lo mando, levintate, toma tu
camilla y vete a tu casa.» **Y el hombre se levantd, inmediatamente
cargo con su camilla y salié a la vista de todos, de manera que todos
estaban maravillados y glorificaban a Dios diciendo: «Jamds habia-
mos visto cosa semejante.»

Este primer relato solo puede llamarse discusion en cierto sen-
tido, porque los adversarios de Jesis no expresan verbalmente sus
objeciones contra él. Disputa hay sin embargo, porque Jesus conoce
sus pensamientos y se los pone de manifiesto 2. Como punto central
en la narracién aparece, no la curacion, sino el perdén de los
pecados.

Es notable lo grafico del relato. «Pasados algunos dias», o sea,
tras un tiempo de duracién indeterminada, vuelve Jesis «de nuevo»

2 Lo mismo en Mc 3,1-6
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Mc 2,1-12 Curacién de un paralitico

a Cafarnaim (cf. 1,21), evitando la apariciéon en publico (cf. 1,45)

Pero la noticia de que estd «en casa», esto es, probablemente
en casa de Pedro?, se extiende pronto y da lugar a una enorme
afluencia de gente, hasta tal punto que ni el espacio ante la puer-
ta (el patio interior de la casa o el espacio de calle ante la puerta
de la casa) es bastante ya para contener la multitud. Jests habla
— probablemente sentado a la puerta, no en el interior de la casa —
«la palabra» (cf. 4,33), o sea, predica el evangelio.

La aglomeracién es tanta, que unos que’llevan un paralitico en
una camilla, se ven obligados a llegarse a Jesis simplemente por la
violencia. Como el camino para la puerta estd interceptado, suben
con el enfermo por la escalera exterior que conduce a la azotea de
la casa y hacen una abertura en el ligero tejado.

Este procedimiento, expeditivo en exceso, es la prueba de una
fuerte fe, de la confianza en el poder de JesGs y su voluntad de
ayudar. Y la fe es en tales casos la condicién —la tdnica condi-
cibn — exigida por Jesis para su intervencién*. Altamente sor-
prendentes son las palabras con que Jesis se dirige al paralitico.
Estas palabras no pueden comprenderse sin el supuesto de que
exista una relacion entre enfermedad y pecado °. Sorprende el hecho
de que en los sin6pticos no se habla nunca en otros casos de esta
relacion entre enfermedad y pecado, nunca se dice que Jesiis haya
perdonado también los pecados a un enfermo. Las palabras de
Jests «perdonados te son tus pecados» no pueden entenderse sino
como la garantia, dada con plena autoridad, de que Dios ha per-
donado al enfermo sus pecados, cuya consecuencia es la enferme-
dad. El giro pasivo sirve aqui, como en otros muchos pasajes,
como perifrasis para evitar el nombre de Dios®.

Pero los escribas, que aparecen aqui, por primera vez en Marcos,

3. Cf. Mc 1,29; 3,20; 9,33

4, Cf. especialmente Mc 5,36; 6,5; 9,23; Mt 8,10 y los exc, después
de Mc 1,45 y Mc 6,6

5 Cf Jn 5,14; 9,2 y las palabras del rabi Alexandrai, alrededor del 270:
«FEl enfermo no se levanta de su enfermedad mientras no le sean perdonados
(se entiende: por Dios) todos sus pecados »

6 Cf com. a Mc 1040 y a Lc 6,37s.
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Curacién de un paralitico Mc 2,1-12

como observadores y adversarios de Jesds, no parecen haber com-
prendido sus palabras simplemente como una garantia dada con
plena autoridad del perdén de los pecados por parte de Dios, sino
en el sentido del v. 10, esto es, Jestis mismo es quien perdona los
pecados. Y por esto provoca necesariamente su protesta la frase
de Jesus. El hecho de que Jesus pretenda librar a un hombre sefia-
lado por Dios con la enfermedad, de aquello que para ellos es la
causa de su padecimiento corporal, los llena de indignaci6n. Ven
en ello una insolencia-inaudita, una intromision en los planes divi-
nos. Aparte de que, segin las creencias judias, el perdén de los
pecados es prerrogativa exclusiva de Dios”. Ni siquiera el Mesias
posee autoridad para ello. El sacerdote judio podia, en efecto, per-
donar pecados en nombre de Dios, principalmente faltas de carac-
ter ritual, por medio de oracién y sacrificios. Pero lo que aqui
sucede es mucho mas. Con todo, los adversarios de Jesus no expre-
san abiertamente su protesta contra la «blasfemia».

Jesis evidencia su poder absoluto a sus adversarios, que le
acechan en silencio, al ponerles de manifiesto sus ocultos pensa-
mientos, mostrando asi su ciencia divina. Porque el conocer los
corazones es, segun los rabinos, lo mismo que ¢l perdén de los pe-
cados, privilegio exclusivo de Dios. Jesiis hace su propia defensa
en la forma de discusién de los rabinos, proponiendo a su vez una
pregunta.

En opinién de sus adversarios unas palabras de perdén de los
pecados son mas faciles de decir que las de curacién de una enfer-
medad, porque estin sustraidas a toda comprobacién, mientras
que debe ser evidente su resultado en caso de curacion. Pero Jesus
les demuestra que las dos cosas son igualmente faciles o dificiles de
decir. Igualmente ficiles y posibles para quien tiene poder para
ello. Y si entonces consigue lo que segin la opinién de sus adver-
sarios es lo mads dificil y lo imposible para ellos, les queda asi
probado que también tiene poder para el hecho «mds ficil» de
perdonar los pecados.

Para demostrar su poder divino pronuncia Jesis las palabras 10s

7 Cf. Ex 34,6s; Is 43,25s; 44,22
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de la curacion. En su visible éxito se manifiesta que su frase de
perdon de los pecados no era ninguna blasfemia, ni una usurpacion
de un poder divino, sino que Jesis, como «Hijo del hombre», cuya
misién es la destruccion del poder de Satin (3,27), puede realmente
perdonar pecados en la tierra. La denominaciéon «Hijo del hombre»,
con fa que Jesis se designa a si mismo, aparece en Marcos por
primera vez en este pasaje.

El éxito inmediato de sus palabras, pone fin a la discusién. El
hecho de que el curado se marcha sano ante los ojos de todos,
obliga a silenciar toda protesta. La glorificacion de Dios es la
expresion espontanea del asombro general, limitada s6lo al milagro
visible. Del perdén de los pecados no vuelve a hablarse mas.

Este pasaje ofrece en su interpretacion un problema muy dificil
y. en la forma transmitida por Marcos, parece no constituir una
unidad histérica. La importancia capital del relato descansa, evi-
dentemente, no en el milagro de la curacién, sino en el poder de
perdonar los pecados y sOlo por esto, y no como relato de un
milagro, se justifica el lugar que Marcos, o la fuente de donde lo
tomo, le asigna.

Pero no solo las palabras del perdon de los pecados (v. 5b),
que preceden a la curacién, sino también el fin del relato (v. 11s)
resultan inesperados; del efecto que el milagro de Jests produce
en sus adversarios, no se vuelve a decir nada (cf., en cambio, 3,4ss);
con las palabras de que «todos estaban maravillados y glorificaban
a Dios», no se hace referencia alguna a los adversarios ni a la
controversia de los v. 6-10. Los v. 11s parecen més bien ser el final
organico de un tipico relato de milagro, lo que significaria que los
v. 5b-10 son una adicién secundaria en ¢l relato.

Otra dificultad supone el hecho de que Jeslis parece realizar
en este caso un milagro espectacular para dar una prueba de su
poder, mientras que, por otra parte, a la fe del paralitico y de quienes
lo llevan, que segin v. 3-5a era el motivo del milagro, no se le da
ya importancia alguna.

Llama también la atenciéon que Jesiis (en el v. 10) se designe
a si mismo como «Hijo del hombre», expresién que, por lo demas,
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Los escribas y los fariseos

sélo aparece o en manifestaciones sobre su pasién o sobre su majes-
tad futura ®.

También el v. 10 va mas alld de lo que Jesus dice realmente en
v. 5b. La finalidad del relato en la forma transmitida es evidenciar
la frase del v. 10, motivo al que va dirigida toda la discusién de los
v. 6-9. Pero precisamente del enlace de esa frase con la historia del
milagro surgen las dificultades que acabamos de mencionar. Una
solucién realmente satisfactoria apenas parece posible. Lucas ha
disminuido las dificultades por medio de una mejor ordenacién
del texto. La hipdtesis de muchos exegetas modernos, de que los
v. 5b-10 sean una invencién de la comunidad primitiva, para fun-
damentar su propio ejercicio del derecho del perdon de los peca-
dos, no supone solucién alguna; porque el acento del relato des-
cansa precisamente en la prueba por medio del milagro de ese
poder que Jestis se atribuye.

Los escribas y los fariseos.

Escribas y fariseos aparecen nombrados juntos repetidas veces
en los evangelios sindpticos (en Juan no se habla nunca de los
primeros), pero hay que distinguir claramente entre unos y otros °.

Los escribas formaban una clase, mientras que los fariseos cons-
tituian una tendencia religiosa dentro del judaismo. La mayoria de
los escribas pertenecia, desde luego, a la tendencia farisaica, cuya
Unica pretension era la realizacién prictica del ideal de piedad
legalista, formulada por los escribas. Los escribas (su nombre judio
era «rabinos») eran los tedlogos cultos y los doctores de la ley
(designacién que aparece con frecuencia en Lucas) del judaismo
tardlo, mientras que los fariseos corrientes eran gentes sencillas,
casi siempre de circulos de comerciantes, industriales y agricultores,
unidos entre si en comunidades estrechamente cerradas. Tales comu-
nidades de fariseos existian en tiempo de Jesds no sélo en Jerusalén,
sino también en otros lugares . Pero su nimero no debe sobre-

8 Cf. exc después de Mc 8,33,
9. Cf. Lc 11,39-52 junto a Mt 23,1-36
10 Cf. Mt 9,11 14; Lc 5,17.
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valorarse. Si creemos a Flavio Josefo**, en tiempo de Jesds ascen-
dia solamente a unos 6000 (para una poblacién total de Palestina
de alrededor de medio millén). A pesar de esto, su influencia, sobre
todo la de sus dirigentes, los escribas, era muy grande, aunque limi-
tada por otra parte a Jerusalén, donde también habitaba el mayor
nimero de fariseos. En Galilea habia también seguramente adictos
a esta tendencia, pero sin que tuvieran alli influjo considerable.

Los comienzos de lIa clase de los escribag se remontan al tiempo
de Esdras, reorganizador de la comunidad judia a la vuelta de la
cautividad babilénica (afio 458).

El desarrollo de la secta farisaica — por obra de doctores de
la ley —, hay que colocarla, en cambio, alrededor del afio 200 a.C.
Para defenderse contra la penetracién de lo helenistico, esto es, de
lo pagano, en el judaismo, se unieron los partidarios de la direc-
ci6n ortodoxa, los hassidim ( = piadosos) frente a los «impios»
{IMac 2,29ss). De sus circulos surgieron luego los fariseos { = sepa-
rados), que supieron, en violenta lucha, hacer prevalecer sus ideales
también en tiempo de los principes autdctonos, los Hasmoneos,
hasta el punto de que la princesa Salomé Alejandra (78-69 a.C.) se
vio obligada a hacer la paz con ellos y a acordar el acceso de sus
dirigentes al sanedrin?? con lo que su influencia aumenté de
manera considerable. Solamente hay que cuidar de no atribuir a
los fariseos de la época de los Hasmoneos todas las doctrinas repre-
sentadas por sus descendientes, que encontraron después expresion
escrita en la Min4.

~Siendo en su origen una tendencia religiosa, se convirtieron los
fariseos mas tarde, por la recepcidn de sus dirigentes en el sane-
drin, en un poderoso partido politico, que en oposicién al partido
de 1a nobleza saducea sacerdotal y seglar '®, tenia sus adictos entre
las gentes humildes, Sin duda habia también entre los sacerdotes
adictos al partido fariseo (por ejemplo Flavio Josefo, que procedia
de una distinguida familia sacerdotal); como, al contrario, también
escribas del partido saduceo. Frente a la gran masa del pueblo sen-

_11. FLavio JOSEFO, Ant. xvi, 2,4; § 42
12. Cf. com. a Act 4,5
13. Cf. com. a Mc 12,18-27
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cillo (¢l am haares = pueblo de la tierra), que no observaba los
preceptos de pureza de los escribas y a los que éstos miraban con
desprecio y repugnancia (cf. Jn 7,49), se consideraban los fariseos
a si mismos como el verdadero Israel. Querian realizar la idea de
Israel como la «comunidad santa» y se apartaban por esto como
«los santos» de los otros, apéstatas a sus ojos. Pretendian realizar
este ideal por el cumplimiento exacto de la ley. Pero aqui se ence-
rraba un grave error: Israel, segin ellos, no es santo por haber sido
santificado por Dios y elegido por él como su pueblo aliado o pro-
pio, sino por medio del cumplimiento de la ley. A su tendencia
a aislarse de los apéstatas y los impios, correspondia también la
del aislamiento del mundo pagano y su recusacion de la mision
entre los infieles. La conviccion fundamental de los fariseos era que
solamente puede observar la ley y ser asi verdaderamente religioso,
quien primero la ha estudiado.

La alta consideracién de que sus dirigentes entendidos en las
Escrituras gozaban, fue aumentada sobre todo por la institucién de la
sinagoga . Desde luego, en las funciones de la sinagoga podia tomar
la palabra todo aquel que se sintiera capaz para ello. Pero como los
rabinos eran los Gnicos versados en las Escrituras, eran ellos, sobre
todo, quienes tomaban la palabra, con lo que tenfan ocasién de ofre-
cer su doctrina al pueblo. Asi pudo suceder que sus opiniones doc-
trinales se fueran convirtiendo progresivamente en la doctrina orto-
doxa judaica. Los escribas fariseos «pretendian convertir en norma
general, aun para los simples laicos, los preceptos de purificacion
ordenados en la Escritura a los sacerdotes en el desempefio de las
funciones del culto» (J. Jeremias).

Frente a los conservadores saduceos, defensores de la letra escrita
de 14 ley mosaica, eran ellos los defensores de la ley no escrita, de
la «tradicion de sus mayores» (Mc 7,3.5), que hacian remontar asi-
mismo a Moisés y, por tanto, a revelacién divina. La ley, en una
forma ampliada casuisticamente hasta el mas insignificante detalle
(sobre todo en relacion con el descanso sabitico y la pureza ritual *%),

14 Cf. exc. después de Lc 4,30,
15. Cf. com a Mc 2,23 y 7,3s.
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se convirtid, por obra suya, en el centro de la religion, que, de este
modo, a pesar del apasionado celo que no puede ser negado al
fariseismo, cay6 inevitablemente en un fuerte exteriorismo, que
debia conducir al conflicto con la religion de interioridad predicada
por Jesus. Caracteristica es ademds para la religiosidad de los fa-
riseos la idea de la obra meritoria ante Dios (cf. Lc 18,9-14).

El punto de vista del judaismo fariseo Io describe la frase de Mt
5,18 entendida estrictamente al pie de la letra. Y la ley mosaica no
sélo tiene un valor eterno, como inspirada por Dios hasta la Gltima
letra, sino que contiene también la revelacion divina de una manera
completa y definitiva. Esto significa que los profetas y los demés
escritos contenidos en el canon, no contienen nada mds alld de la
ley, sino que sblo sirven para su aclaracion.

Mientras que el saduceismo desaparecié para siempre de la his-
toria con la catastrofe del afio 70, la doctrina farisea y la clase de
los escribas resistieron la caida del estado judio y del judaismo como
nacionalidad cerrada y crearon, con la fundacion del sanedrin de
Jamnia, formado casi exclusivamente por doctores de la ley, una
nueva entidad de autoridad decisiva y extenso influjo. Fl poder de
su ideal religioso tuvo ademéas suficiente fuerza para impedir el
desmoronamiento religioso del judaismo disperso entre todos los pue-
blos. Lo que antes habia sido el templo con su culto sacrificial, lo
fue luego exclusivamente la ley. La ley es la posesion inamisible de
Israel, que mantendr4, mientras sea conservada, su alianza con Dios.

Aunque los fariseos eran entre los partidos religiosos judios los que
en cierto sentido estaban mas cerca de Jesiis, en tanto que también
ellos destacaban con resuelta seriedad la ‘eminente significaciéon de
la religion para la vida del hombre, se convirticron en sus més de-
cididos adversarios, que comenzaron desde un principio a observar
con recelo y hostilidad su actuacién para pasar, en seguida, al ataque
abierto contra €él, y terminaron uniéndose con sus propios adver-
sarios, los saduceos y los herodianos (cf. Mc 3,6), para tratar de per-
derle. Los fariseos rechazaron radicalmente la doctrina de Jesus, co-
mo antes la predicacion del Bautista ¢, e intentaban demostrarle,

16. Cf. Mt 21,32 = Lc 7295
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a cada paso, transgresiones de la ley y, con ello, apostasia de la re-
ligion revelada; procuraban cogerle en las palabras (Mc 12,13-17),
destruir su autoridad ante el pueblo 17 y estigmatizar, como obras del
diablo, sus milagros, que no podian negar (Mc 3,22). Sobre todo se
escandalizaban de su trato con los publicanos y los «pecadores»,
proscritos religiosos para ellos *®. Su misién y su prestigio ante el
pueblo obligaron a Jesiis a pasar al contraataque contra ellos. Mien-
tras que el libro del Eclesidstico (38,24-39,11) concede una gran ala-
banza al escriba «que medita sobre la ley del Altisimo», condena
Jestis de la forma mas enérgica su doctrina y la practica farisea co-
rrespondiente °, afirmando que, a costa de la tradicién de su escuela,
descuidan y ponen fuera de valor la voluntad moral de Dios, consig-
nada en la Escritura (Mc 7.8); que, con su interpretacion casuistica
de la ley, cuelan mosquitos y se tragan camellos (Mt 23,24); que
tienen, en fin, en sus manos, como dirigentes religiosos responsables
del judaismo, la llave del reino de Dios y excluyen de él a los hom-
bres 2°. Sus preceptos de pureza son rechazados como faltos de signi-
ficacion religiosa, y toda la piedad de los fariseos queda, en su con-
junto, sometida al reproche de hipécrita y superficial. Puestas todas
sus miras en la alabanza humana, no tienen paga que esperar de
Dios #*. Su justicia no basta, con mucho, para poder entrar en el
reino de los cielos (Mt 5,20). Sobre todo es censurada su ambicién
de honores y su vanidad *2, asi como su piedad presuntuosa; ellos
creen ser los Unicos justos y miran con desprecio a todos los demads
hombres (cf. Lc 18,9-14). Desde luego encontramos entre las sen-
tencias de algunos rabinos frases de verdadera profundidad religiosa
y grandeza moral, que llegan a la altura de la doctrina de Jests. Pero
en conjunto su literatura (Mi$nd, Talmud, Tosefta) pone sOlo de
relieve lo justificado de los juicios de Jesas. En aquel conflicto se
enfrentaban dos conceptos de religién totalmente diferentes y, por

17. Mt 11,19 = Lc 7,34

18 Mc 2,16s; Mt 11,19

19. Sobre todo en Mc 7,1-23; Lc 11,37-52 = Mt 23,1-36.
20. Lc 11,52 = Mt 23,13,

21. Mt 6,1ss; Lc 16,15.

22, Cf. Mc 12,38s; Mt 23,5-7.
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Mc 2,13-17 Vocacién de Levi

ello, inconciliables. Y con la influencia que los fariseos tenian, tanto
en el pueblo como en el sanedrin, el conflicto tenia que terminar
necesariamente en una catdstrofe. Pablo, que un tiempo habia sido
seguidor entusiasta de su piedad legalista (Flp 3,5s), los acusa de
que el orgullo de la tradicion de su escuela les impidié comprender
con fe la locura de la cruz de Cristo (1Cor 1,18ss). A ellos y a los
dirigentes religiosos del judaismo est4 dirigido especiaimente el juicio
de Rom 10,2s.

Vocacién de Levi. Trato de JesGs con los publicanos
2,13-17 (= Mt 9,9-13; Le¢ 5,27-32)

13 Salié de nuevo a la orilla del mar. Todo el pueblo acudia a él,
y €l instruia. ** Al pasar vio a Levi, hijo de Alfeo, sentado en su
despacho de cobrador de impuestos, y le dice: «Sigueme» Y él se
levanié y lo siguid. *® Estando luego a la mesa en casa de éste, mu-
chos publicanos y pecadores estaban también a la mesa con Jesis y
con sus discipulos, pues eran muchos los que le seguian. ¢ Los es-
cribas fariseos, al ver que comia con pecadores y publicanos, decian
a sus discipulos: ;Pero es que come con publicanos y pecadores?»
17 Cuando Jesus lo oyd, les dice: «No necesitan médico los sanos,
sino los enfermos. No he venido a llamar a los justos, sino a los
pecadores.»

La narracién que precede se compone de dos escenas indepen-
dientes sin relacién temporal inmediata, que reciben su unidad de
la persona de Levi. La primera (v. 13s) €s un pasaje relacionado con
1,16-20. El momento central del relato estd en la segunda, el ban-
quete con los publicanos y la discusion a que éste da lugar. El hecho
de la vocaciéon forma su preparacién y su condicion previa.

La indicacién de que Jesis fue «de nuevo» al lago de Genesa-
ret, nos remite a 1,16, El v. 13 es un relato sumario procedente
del mismo Marcos.

La nueva escena comienza realmente en el v. 14. En el relato
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paralelo de Mateo (9,9), Levi lleva, en el relato paralelo de Mt (9,9),
el nombre de Mateo, con lo que queda asi identificado con el
apostol del mismo nombre (Mc 3,18), al que el primer Evangelio
da expresamente el titulo de «el publicano» (Mt 10,3). Esta iden.
tificacién se impuso también en la Iglesia primitiva 2.

Alfeo, nombre de su padre, lo lleva también el padre del ap6stol
Santiago (3,18), quien por este medio queda distinguido del Santiago
hijo de Zebedeo. Esta identidad de los nombres de los padres llevd
ya muy tempranamente (lo mas tarde en el siglo 11) a la identificacion
de los hijos, opinién que encontré muy pronto cabida también en la
tradicién textual de 2,14, donde el texto occidental y el de Cesarea
dicen «Santiago» en lugar de «Levi». Este, como publicano, estaba
al servicio de Herodes Antipas, pero sin ser un funcionario, sino un
arrendatario, que tenfa como obligacién entregar a un arrendatario
general una suma determinada. Los publicanos eran odiados entre
los judios, como en general en el mundo antiguo, como «ladrones»
y vampiros, en parte con razon, y juntamente con sus familias pros-
critos social y religiosamente como gente en desempeiio de una profe-
sién deshonrosa e inmoral ¢, Estaban privados de la capacidad de
actuar como testigos en un juicio.

El hecho de que Jesus, de la misma oficina de su deshonrosa
profesion, llamara a uno de ellos como su discipulo, debja parecer
a los fariseos una verdadera monstruosidad. Pero precisamente aqui
radica la significacién fundamental de esta escena. Levi sigue el
llamamiento de Jesis con la misma rapidez e incondicionalidad que
anteriormente los dos grupos de hermanos, Simén y Andrés, y San-
tiago y Juan. Otra vez queda mostrado el maravilloso poder de domi-
nio de la personalidad y la palabra de Jesus, capaz hasta de mover
a un publicano al abandono de su profesion.

El v. 15 puede tener dos interpretaciones. El banquete no es 15
inmediato a la vocacion y es posible que fuera Jests mismo €l anfi-
trion que invita a su casa a un grupo de publicanos (cf. 2,1). Pero
también puede entenderse el texto (con Lc 5,29) en el sentido de

23. Cf. com. a Mt 9,9.
24, Cf, Mt 546; 18,17; 21,31s; Lc 18,11.
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que fuera Levi quien dispuso un banquete para un grupo de sus
antiguos camaradas y para Jesis y sus otros discipulos. Solamente
en este caso se entiende una relacion entre las dos partes del relato
y ésta parece ser la idea de Marcos.

El v. 15b quiere dar a entender que el nimero de los discipulos
de Jestis — aqui emplea Marcos por primera vez la palabra «disci-
pulos» — habia experimentado ya un aumento.

Comunidad de mesa es en oriente simbolo de comunidad de
vida. Todo judio «piadoso», cumplidor riguroso de la ley, tenia que
rehusérsela a los recaudadores de contribuciones, aunque sélo fuera
por motivos de pureza ritual. Al no cumplir este mandato deja Jesis
a un lado el fundamento sobre el que descansa el fariseismo, su prin-
cipio de aislarse de los «impios», entre los que estaban especialmente
desacreditados y despreciados los publicanos. Unos escribas fariseos,
que se enteran, expresan publicamente su indignacidn ante tal pro-
ceder de Jests, protesta repetida en otros casos, como atestiguan
Mt 11,19 = Lc 7,34 y Lc 15,2. Los «pecadores» mencionados en
todos estos pasajes, aparecen como pertenecientes a toda una clase
de gentes en desempefio de una profesién inmoral. Los publicanos
nombrados aqui junto a ellos, pertenecian a la clase de los pecadores,
pero formando una categoria especial dentro de ellos, para los que
la penitencia se consideraba dificil, pricticamente imposible, ya
que les era también imposible conocer a todos aquellos a quienes
habian causado un perjuicio.

La contestacion de Jesis es de una significacion fundamental.
Su trato con los aborrecidos pecadores de profesion no es indiferen-
cia frente a lo santo, sino que forma precisamente parte de su mi-
sién %3,

Su trato con ellos no hace descender a Jesus al bajo nivel de su
moralidad, sino que constituye una obra de redencién. Jests ha
«venido» como el vencedor del pecado, y su trato con los pecadores
no puede, en modo alguno, hacerle «impuro». Su comunidad con
ellos puede y debe, por el contrario, conseguir su «conversion» y
llevarlos a la cercania con Dios. Por esto tiene que ir en su busca

25. Cf. com a Mc 1,38 y a Lc 15,1s y el exc después de Lc 7,36-50
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como un médico con el enfermo. La misién de su vida es ganar a los
hombres para el reino de Dios. Pero la participaciéon en el reino
de Dios exige conversion y fe (cf. 1,15), como condiciones fundamen-
tales, y para este llamamiento estin mucho més abiertos — como
ya demostré la predicacién del Bautista — los pecadores que los
justos, quienes, en la consciencia de su religiosidad real, creen no
necesitar de una conversion religiosa y moral. Es muy significativo
el hecho de que Jesus ¢ conserva la misma distincién judia entre pe-
cadores y justos (= piadosos). La palabra «justos» no esti dicha
en sentido irénico. La piedad legalista farisea era en realidad sin-
cera y por lo mismo auténtica. Pero su error inicial, su insuficien-
cia, el defectuoso conocimiento de si misma en que se basaba, su ab-
soluta invalidez delante de Dios, como Jests afirma repetidamente
en otros pasajes, convierte en muy relativa esta distincién entre
«justos» y «pecadores» (cf. Lc 7,41-43), o mejor, la hace desapa-
recer en absoluto, y, por tanto, la penitencia es también necesaria
para los justos (Lc 13,3-5). Fue precisamente la propia conciencia
de santidad farisaica, la que hizo de la solicitud de Jesiis por los
pecadores y de su predicacion en general un escéndalo insuperable
para esta religiosidad *'.

Pero precisamente este escindalo ante el trato de Jesis con los
pecadores descubre una grave falta en su propia piedad, la falta de
un verdadero amor al pr6jimo. El pasarles inadvertido este descuido
del mandamiento fundamental de Dios (Mc 12,28ss), significa que
su propia religiosidad se reduce a un mero engafio de si mismos.
La imagen del médico y el enfermo tiene resonancia de proverbio y
se encuentra frecuentemente en filosofos griegos, que justifican asi su
trato_con «gentes malas» %2,

26 Lo mismo en Lc 15,7.10 13ss; cf ademas Mt 5,45, 13,49; 25,31ss
27. Rom 9,31; 10,3,
28 Cf.,, por ejemplo, PLUTARCO, Mor. 230, F.
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La cuestién del ayuno
2,18-22 (= Mt 9,14-17; Lc 5,33-39)

8 Los discipulos de Juan y los fariseos ayunaban. Vienen, pues,
y le preguntan: «;Por qué tus discipulos no ayunan cuando estdn
ayunando los discipulos de Juan y los de los fariseos?» *° Jesus les
respondio: «jAcaso van a ayunar los invitados a bodas mientras el
esposo estd con ellos? Es natural que no ayunern mientras lo tienen
en su compaiiia. *° Dias vendrdn en que les serd quitado el esposo
y enfonces, en aquel dia, ayunardn.

21 yNadie cose un trozo de paiio sin quitarle el apresto en un ves-
tido viejo; si lo hiciera, el remiendo nuevo tiraria de lo viejo y la ro-
tura se haria mayor.

22 yNadie tampoco echa vino nuevo en odres viejos; si lo hiciera,
el vino romperia los odres, y el vino y los odres se perderian. [El vino
nuevo hay que echarlo en odres nuevos).»

Entre este pasaje y el precedente no hay que buscar relacion
alguna; temporal no la hay, ni puede encontrarse en la oposicion
temé4tica con la narracién anterior: alli el banquete de Jesis y sus dis-
cipulos, aqui el ayuno de los devotos. Tampoco la clara referencia
a la muerte de Jesis ofrece punto de apoyo suficiente para tras-
ladar la escena a la dltima época de la actuacién de Jesus.

Los judios tenian como dia de ayuno general Gnicamente el
dia de la reconciliacion (10 de tisri), lamado también por esto «el
gran dia del ayuno» (cf. Act 27,9) y después del afio 70, el dia ani-
versario de la destruccion del templo. Se ordenaban, ademds, dias
especiales de ayuno como expresion de duelo y penitencia en oca-
siones especialmente dificiles (hambre, guerra, falta de lluvias otofia-
les, etc.). Los fariseos, como prototipos de religiosidad, iban més alld
de estas prescripciones, ayunando dos veces a la semana (lunes y
jueves; cf. Lc 18,12), hecho que no tenia ningln caricter de peni-
tencia, mds bien era un acto ritual agradable en si mismo a Dios 2°.

29 La practica judia del ayuno y su valoracién, v. en com. a Mt 6,16.
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La préctica del ayuno entre los discipulos de Juan estd de acuerdo
con la personalidad ascética de su maestro. El hecho de que Jesis (a
pesar de no rechazar en principio el ayuno)3® no siguiera esta
piadosa costumbre, provocd escdndalo en el ambiente de ciertos
circulos 3%,

Marcos no nos da noticia de la persona de quienes propusieron
la pregunta; segin Mt 9,14, eran los discipulos de Juan, y segin Lc
5.33, los escribas mencionados en el pasaje que precede. El v. 18a
puede dar a entender, aunque no necesariamente, que el coloquio
tuvo lugar precisamente en un dia de ayuno de los discipulos de Juan
y los fariscos.

Jests, aunque s6lo indirectamente atacado -— como responsa-
ble de la conducta de sus discipulos —, contesta de nuevo propo-
niendo a su vez una pregunta®? y en forma de paridbola %.

Jestis no toma aqui posicion alguna sobre el ayuno en general,
limitdndose a manifestar su inoportunidad por el momento. Porque
en tanto que las fiestas de la boda duran (siete dias), deben entregarse
los huéspedes a la alegria del convite y contribuir, segin sus medios,
a festejar al novio. Porque para esto han sido invitados y éste es el
deseo del novio. No pueden conducirse como en ocasién de duelo <.

Luego les llegaré la hora del ayuno, la ocasién del duelo, cuando
el esposo les serd arrebatado .

Seglin la interpretacion alegbrica que esta pardbola exige, Jesus,
como Mesias, es el esposo, y al decir que les serd quitado, se da un
anuncio, mal velado, de su muerte. También en la literatura rabi-
nica se comparan los «dias del Mesias» con las fiestas de una boda,
para simbolizar graficamente su cardcter de regocijo. En labios de
Jesus, esta imagen sirve para la designacion (escatologica) del reino
de Dios (Mt 22,1-14 = Lc 14,16-24) o de la nueva venida de
Cristo %®. El pensamiento de Jesus se distingue decididamente del

30. Cf. Mt 42 = Lc 4,2; Mt 6,16-18.

31. Cf. Mt 11,18 = Lc 7,33s. 32, Cf com. a Mt 2,8.
33. Cf. com. a Mt 4,1.

34. Mt 9.15; of, Mt 11,17 = L¢ 7,32

35. Sobre la expresion «dias vendranw», cf. com. a Lc 17,22,
36. Mt 25,1-13; of. también Ap 19,7s.
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Mec 2,18-22 La cuestidon del ayuno

judio en su afirmacién de la presencia de la época mesidnica de
regocijo (cf. también Jn 3,29). Porque Jesis mismo es el portador
del reino de Dios .

Con esta imagen reclama Jests para si, frente a los discipulos y a
la Iglesia naciente, Ja misma posicion que segin los profetas del
AT *# ocupa Dios (Yahveh) frente a Israel. El v. 20 va mds alld
del 19; Jestis se designa en él a si mismo como el esposo, mientras
que el v. 19 no contiene mis que una mera comparacién. Para el
judaismo de la época de Jesiis era extrafia esta representacion del
Mesias como prometido de Israel y, también en la época posterior,
se usaba raramente (en relacién con la interpretacion mesidnica del
Sal 45[44]). En el judaismo se mantuvo mds bien la idea de Dios
como esposo de Israel, La aplicacion alegdrica a Jests de la imagen
del esposo y la circunstancia de que el versiculo contiene una predic-
cién de la pasion, expresada piblicamente, no dirigida solamente a
los discipulos, son aducidas como un fuerte reparo para la atribucién
del versiculo al mismo Jesds. La segunda parte del argumento
puede atenuarse con la consideraciéon de que «les serd quitado el
esposo» no se refiera a la muerte violenta de Jesis, sino que sea un
anuncio general ¢ indeterminado de su ausencia futura. La Iglesia
primitiva debe, sin embargo, apoyandose en la historia, haber pen-
sado en la pasion de Jests y es, por lo menos, probable que también
haya dado una interpretacién alegérica al v. 19, en favor de lo
cual habla la tendencia a aumentar también en las paribolas el ele-
mento alegérico *°.

Hay, pues, que conceder que el v. 20, al menos en la forma
transmitida, debe su configuracioén al influjo de la predicacion cris-
tiana primitiva.

La doble comparacion del v. 21s no hay que considerarla como
componente del pasaje en su origen, sino como sentencias aisladas,
cuya situacion histérica desconocemos y que, por su parentesco
tematico, fueron afiadidas por la tradicion a la cuestion del ayuno.
Asi Lucas (5,36) lo separa también de lo precedente por una nueva

37. Mt 12,28 = Lc 11,20
38. Os 2,18-22; Is 54,5s.
39, Cf infra, p. 132s.
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formula introductoria. La idea fundamental aqui expresada no hay
que limitarla a la posicion de Jesis ante la practica del ayuno de los
discipulos de Juan y los fariseos, adheridos agn al anterior orden
de la salvacion (cf. Lc 16,16), sino referirla a su posicion frente al
judaismo y sus formas de religiosidad en general *°.

El sentido de la doble comparacioén es que la nueva época, llegada
con la presencia de Jesis, para su religiosidad necesita también
de nuevas formas, correspondientes a su carécter. El intento de unir
lo viejo con lo nuevo, de acomodar el nuevo espiritu a las viejas
formas tradicionales, conduciria necesariamente a la destruccién
de las dos cosas. Nadie comete el absurdo de querer remendar el
roto de un vestido viejo y deteriorado con un trozo de tela nueva.
Porque €l tejido nuevo encogerd al mojarse, desgarrando atin mas
el vestido viejo.

La primera parte de la comparacion podria hacer pensar mas
bien en una recomendacion a la indulgencia con lo antiguo y con
ello una posicién «conservadora» frente a la piedad judia. Pero en
la segunda queda completamente claro que el propésito de Jesus es
poner grificamente de manifiesto que lo nuevo quedarfa destruido
por su mezcla con lo tradicional y lo anticuado. Un vino nuevo,
todavia no fermentado del todo, haria reventar un odre viejo y
pasado, con lo que se perderian las dos cosas al mismo tiempo.
Una mezcla de lo nuevo que Jesis trae y de las formas de religio-
sidad judia no harfa sino impedit el desarrollo de las fuerzas vitales
de lo nuevo y significaria, a la larga, un compromiso intolerable, que
seguiria siendo judaismo.

Los discipulos cogen unas espigas en sdbado
2,23-28 (= Mt 12,1-8; Lc 6,1-5)
3 Un dia de sdbado iba él caminando por entre las mieses, y sus
discipulos, mientras segutan andando, se pusieron a arrancar espigas.

2+ Entonces le dijeron los fariseos: «Oye, ;como éstos hacen lo que

40 No se habla aqui de su posicién frente al AT; sobre esto cf, Mt 5,17.
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Mc 2,23-28 Los discipulos cogen espigas en sabado

no estd permitido?» Y €l les contesta: ;No habéis leido nunca lo
que hizo David cuando tuvo necesidad 'y sintié hambre, él y los suyos:
** que entré en la casa de Dios, en tiempos del pontifice Abiatar, y
comié los panes de la proposicion, los que sélo a los sacerdotes es
licito comer, y los repartié también entre sus comparieros?» **Y les
decia: «FEl sabado se instituyo para el hombre, no el hombre para el
sabado. ® Por eso, duefio del sdbado es también el Hijo del hombre.»

La escena que ahora vamos a comentar y la que sigue forman
una unidad més estrecha entre si, al ofrecer ambas una discusion
sobre la observancia del sibado. Otros e¢jemplos de discusiones
sobre el mismo tema ofrecen 3,1-6; L¢ 13,10-17; 14,1-6; Jn 5,1-19;
9,1-41. Su elevado nimero en la transmision evangélica muestra
la gran significacién del problema en la Iglesia primitiva., La obser-
vancia del sidbado estaba rodeada por los rabinos de prescripciones
sutilizadas hasta lo més insignificante. Trabajos de treinta y nueve
clases acompafiado cada uno de multitud de trabajos accesorios,
tenian considerados como contrarios al descanso sabético, y la
Mis$nd, los dos talmudes y la Toseffa contienen cada uno un tratado
especial exclusivamente dedicado a ello. Juntamente con la circun-
cisién, formaba la observancia del sibado el precepto mis consi-
derado por el judaismo tardio. «El precepto del sibado compensa
todos los demés preceptos de la ley (juntos).»

Evidentemente, los mismos rabinos se veian obligados a usar
de ciertas mitigaciones en el descanso del sabado, exigidas por
la misma practica de la vida. El hecho narrado por Marcos hay
que situarlo en mayo o abril, segin el estado de la siembra que se
supone. Lo mismo que en 2,18 y de nuevo en 7,2, son los discipu-
los de Jesis y no ¢l mismo, los censurados por transgresién de la
ley (motivada por su defectuosa formacion religiosa). A su paso
por una siembra cogen algunas espigas, que ya estdn casi maduras,
para deshacerlas entre las manos (Lc 6,1) y calmar su hambre con
los granos.

41. Misnd, Sabb. vii, 2.
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Pero de nuevo estdn alli unos fariseos, que censuran este pro-
ceder como una forma de trabajo de recoleccién y, por tanto, como
violacién del descanso sabatico (cf. Ex 34,21). De hecho no estaba
prolubido el acto de coger las espigas (cf. Dt 23,26), sino el trabajo
de «segar» en sabado.

Jesuis, que es a quien se le ha pedido cuenta, contesta de nuevo
(cf. v. 8) proponiendo, a su vez, una pregunta en que remite sus
adversarios a la Escritura *2, que, al mencionar un hecho semejante,
pone de manifiesto que una accién prohibida puede también permi-
tirse en determinadas circunstancias. David, que, por la persecu-
ciéon de Sail, se veia obligado a vivir fuera de la ley, recibio del
sacerdote Ahimelek, en Nob, los panes sagrados de la proposicion,
que se conservaban durante una semana (Lev 24,5-9) en el santua-
rio («casa de Dios» = tienda sagrada) *3,

En el texto de Marcos hay un pequefio error historico eliminado
por Mateo y Lucas: en lugar del sacerdote Ahimelek, se da el
nombre de su hijo Abiatar (1Sam 22,20). Segin el AT (1Sam 21,7)
David no entr6é en el recinto sagrado, sino que fue el sacerdote
quien le sacéd fuera los panes. La fuerza probatoria de este ejemplo
histérico consiste en la persona de David, reconocidamente piadoso
y justo, que realiza la accién. El hecho de que su necesidad era
mucho mayor que la de los discipulos y de que David comié pan
prohibido y los discipulos, en cambio, realizan, en ocasién prohi-
bida, una accién permitida en si, no destruye la propiedad del
ejemplo, porque lo que Jesus pretende es solamente demostrar que
no puede ser voluntad de Dios que sus hijos pasen hambre por
motivo de un precepto ritual. La hipOtesis de que Jesis se refiera
aqui a una tradicién rabinica atestiguada en el Midrd§ Tanhuma,
seglin la cual la huida de David tuvo lugar en sdbado, queda excluida
por la formula «;no habéis leido nunca...?», que introduce una
prueba tomada de la Escritura.

Con la nueva pregunta que Jesis a su vez les propone, termina
la discusion en forma tipica. Marcos separa el v. 27 y el precedente

42. Sobre la férmula hecha «;No babéis leido.. ?7» usada también con
frecuencia en las discusiones rabinicas, cf. 12 1026; Mt 12,5; 194,
43 Cf Jue 18.,31; 1Sam 1,7.24.
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por medio de una nueva férmula introductoria, lo que da a enten-
der que se trata de una frase transmitida aisladamente, pronunciada
en otra ocasidn *¢.

En una frase trascendental determina Jesds la relacion entre el
hombre y el sdbado. El sibado ha sido dispuesto por Dios para
el bienestar de los hombres, como un dia de descanso. El hombre
no puede convertirse en un esclavo del sibado, invirtiendo asi el
orden querido por Dios. Cuando su bien lo exige, puede dejar a
un lado la observancia del mandato del sibado (cf. Mac 241).
Jestis no discute que en el proceder de los discipulos haya una
violacion del precepto sabdtico, aunque se trate de un precepto de
ley oral, que no se encuentra en la Escritura. Tampoco combate
o contradice la valoracién como trabajo de cosecha del hecho de
coger unas espigas, basada en la casuistica rabinica. Su polémica
con los defensores del mandato del sibado llega més hondo.

La forma de relacion entre el v. 27 y el 28 constituye un dificil
problema, sobre todo el «por esto» que introduce el v. 28. El v. 28
parece contener una consecuencia del v. 27, si la expresién «Hijo
del hombre» se entiende como «hombre». Y asi se ha entendido,
con frecuencia, desde H. Grocio hasta hoy. Pero esta interpreta-
cién no sdlo contradice el uso lingiiistico de Marcos, que utiliza la
expresion «Hijo del hombre» s6lo como designacién dada a si
mismo por Jesds, sino que va ademas en contra del reconocimiento
que Jestis hace del sdbado como verdadera institucién divina. La
consecuencia que légicamente puede sacarse del v. 27 es a lo sumo
—como lo prueba el ejemplo de David — el derecho del hombre
a dispensarse de la observancia del sibado en caso de necesidad,
cuando en lugar de serle de provecho, le perjudicaria, pero no
que el hombre pueda observarlo o no a su capricho, porque esto
significarfa pricticamente su aboliciéon. Hay que convenir, pues,
que el v. 28 no puede ser entendido como una consecuencia del 27.
Este es precisamente el motivo por el que Mateo y Lucas lo mismo
gue el «texto occidental» de Marcos han eliminado la sentencia

44, Cf, la misma férmula 4,11.21.24; 7,9; 8,21; 9,1, donde —excluyendo
quiza 8,21— siempre queda expresado un corte en el texto.
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del v. 27, con lo cual tampoco queda conseguida una relacion
logica llana con lo precedente.

A la solucién de considerar el v. 28 como una interpolacién
posterior tomada de Mateo (Lagrange), se opone su testimonio uni-
nime en la tradicion del texto, y ademds su presencia en Lucas,
que lo encontr6 ya en Marcos. El versiculo es, en realidad, una
sentencia independiente que se afladié aqui y el «por eso» es en
este caso, como en otros muchos en los evangelios, sélo un giro
de transicidn *°.

En esta frase reclama Jestis para si, como «Hijo del hombre»,
el poder de interpretar con plena autoridad el precepto del sdbado
y de determinar lo que en sibado puede o no puede hacerse. Pero
el pasaje contiene todavia otra dificultad: Jesus, en una afirmacién
piblica, segiin parece, no dirigida exclusivamente a sus discipulos,
se designa a si mismo como «Hijo del hombre», sin que la frase
contenga, por otra parte, una prediccion de su pasion ni una
manifestacién escatologica sobre su majestad futura *°,

La frase sblo puede proceder de una instruccion a los discipulos
o reproducir la formulacién con la que la comunidad primitiva
resumio la posicion de Jestis frente al precepto del sdbado. El v. 27
tiene probablemente un paralelo en una sentencia de un rabino
del siglo 11 d.C.: «El sdbado os ha sido entregado a vosotros, y no
vosotros al sdbadow, frase que no tiene, sin embargo, validez gene-
ral, sino que se reduce a la afirmacién de que el sdbado puede ser
«profanadoy» exclusivamente para la salvacién de una vida humana
(Billerbeck) **. Esta era una ley vilida desde la época de los
Macabeos #7%.

Pero en general, los rabinos defendian el principio contrario:
la ley ha sido dada por Dios tal como la poseemos y por esto
hay que cumplirla por ella misma. El hombre no tiene derecho a
indagar el sentido y el fin de cada precepto en particular, sino que

45. Cf. Mt 12,31; 13,52; 21,43 y passim; lo mismo el «porque» de
Mc 8,35.38; 9.41.

46. Cf. el exc. después de Mc 8,33,

47. Cf. com a Mc 3,2

478 Cf. 1Mac 2,32se; MiSnd, yoma viil, 6.
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Mc 3,1-6 Curacién de una mano paralitica

debe seguirlos ciegamente, y sélo cuando lo hace sin reserva y sin
preguntar su por qué, toma realmente «sobre si el yugo del reino de
Dios». Es el choque de dos concepciones diametralmente opuestas
sobre el ser de Ia religién; no hay esperanza posible de un acerca-
miento. Las palabras de Jesis tenian necesariamente que ser con-
sideradas como heréticas por sus adversarios.

Curacién de una mano paralitica, en sdbado
3,1-6 ( = Mt 12,9-14; Lc 6,6-11)

L Entré de nuevo en la sinagoga. Habta alli un hombre que tenia
una mano seca; * y lo estaban espiando a ver si lo curaba en sdbado,
para poder acusarle. ® Dice entonces al hombre que tenta seca la ma-
no: «Ponte agui delante.» * Luego les dice: «;Es licito en sdbado
hacer bien o hacer mal; salvar una vida o dejarla perecer?» Pero
ellos guardaban silencio. ° Y mirdndolos en forno con enojo, entris-
tecido por la dureza de su corazém, dice & hombre: «Extiende esa
mano.» El la extendid, y se le quedé restablecida. ¢ Los fariseos, sin
embargo, apenas salieron, en seguida acordaron en consejo contra
Jesus, juntamente con los herodianos, como acabar con él.

Esta quinta escena muestra un grado m4is frente a todas las
anteriores: la maldad consumada de los adversarios de Jesis que
en ella aparecen, les hace hasta llegar a pensar en suprimirlo. Tam-
bién la actitud de Jests es aqui més de ataque; Jesus pretende
desenmascarar a sus adversarios. La dureza de sus corazones le
llena de indignacién y de dolor. Jesis hubiera podido esquivar
«prudentemente» la ocasiéon y aplazar al dia siguiente la curacidn
de una enfermedad que no ofrecia peligro de muerte. La exposi-
cién del evangelista se limita, en medio de la mayor concentracion
objetiva, a la mencién exclusiva de las personas y los momentos
importantes para el desarrollo de la accibn.

El lugar del suceso queda indeterminado. Los adversarios, cuya
determinacién mdés exacta aparece sélo en la frase final (v. 6), estan
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al acecho, en espera de si Jesis viola de nuevo el precepto del
sibado con una curacién milagrosa. Tampoco aqui — como en
2,1-12— puede hablarse de una discusion en sentido estricto. Una
curacion se consideraba como una accién médica y, segin la inter.
pretacion rabinica del descanso sabético, estaba permitida en sdbado
Unicamente en caso de peligro inminente de muerte. Es obvio que
peligro de muerte no existia en este caso %.

Con superioridad absoluta pasa Jesds al ataque, haciendo que
se ponga en medio el hombre de la mano enferma y proponiéndoles
abiertamente la cuestién que unicamente puede ser objeto de con.
troversia. No se trata de una pregunta superficial, en su primery
parte, se propone el problema de si el precepto de descanso sabi.-
tico prohibe una accién moralmente buena (en este caso, un acto
de caridad). Aqui radica realmente el punto de vista de los adver.
sarios, cuya casuistica en relacion con la cuestion del sébado se
reduce toda exclusivamente al problema de las actividades que caen
bajo el concepto de trabajo (Hauck). Pero Jesis rechaza una visién
tan superficial de la cuestion del sabado. En toda accién hay que
indagar siempre su sentido profundo, razén de su cualidad moral,
El sentido del precepto del sdbado no puede ser, pues, la prohibicion
de un acto moralmente bueno, como es upa obra de caridad.
Porque la omision del bien constituye por si mismo una accion
mala. Con relaciéon a la segunda parte de la pregunta, estdn sus
adversarios seguramente de acuerdo con Jesds. También ellos man.
tenian el principio de que «la salvacién de una vida humana suprime
el precepto del sdbado» *°.

La salvacién de una vida humana es siempre, como acto de
caridad, una accién moralmente buena, y ¢l sentido del precepto
sabatico no puede ser nunca la prohibicién de un acto tal, por el
motivo exclusivo del descanso. Su omision significaria dejar muorir,
matar. Ante esto no hay réplica posible.

Pero Jesis va mas alld del punto de vista de los fariseos. Jesus
no admite su distincion, para ellos tan importante, sobre la pre.

48. Dos casos semejantes narra Le 13,10-17 y 14,1-6
49. Mekhilta (comentario) sobre Ex 31,13
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sencia del peligro de muerte, que autoriza el trabajo también en
sébado. Para Jesis lo que decide de la licitud de una accién en si-
bado es su bondad moral. Hacer bien a los demis es un precepto
mayor en la ley que la observancia del precepto de descanso sabé-
tico, que, como tal, es también una manifestacion de la voluntad
amorosa de Dios. Jess ha expresado asi de manera categérica, la
primacia absoluta de lo moral sobre lo ritual.

Hay que mencionar también la posibilidad de que «hacer mal»
pudiera referirse, no a la omisién de la curacién, sino mds bien a la
postura hostil y mal intencionada de sus adversarios, y el «matar»
a su secreta intencién de deshacerse de ¢l (cf. v. 6). El pasaje
recibe entonces un fuerte sabor irénico y habria que traducirlo asi:
«;Estd permitido hacer bien en sidbado o, por el contrario, hacer
dafio? ;Salvar la vida o dar muerte?» FEl silencio de los adversa-
rios no es sefial de asentimiento a las palabras de Jests y recono-
cimiento de su propia derrota, que significaria al mismo tiempo el
abandono de su punto de vista fundamental, 1a no distincién en la
ley entre preceptos rituales y morales. Su silencio es la expresion
de su endurecimiento.

La violenta conmocién causada por su proceder (cf. 8,12), que
Jesds exterioriza en su mirada, es una mezcla de enojo (por la
hipocresia de su piedad) y de compasién (por su fanatismo; «du-
reza» = ceguera espiritual) °. Como en otras ocasiones °, es Marcos
el finico en transmitir este rasgo auténticamente humano de la figura
de Jesds. Fl mismo da respuesta a la pregunta dirigida a sus adver-
sarios con el resultado de la curacién ordenada.

Fl irremediable conflicto con los dirigentes espirituales del ju-
daismo y que terminard en catistrofe, es manifiesto. Los fariseos
— los fariseos en general, no los que ocasionalmente han tomado
parte en la escena—, se ponen al momento en relacion con los
herodianos (cf. 12,13), los partidarios de la casa de Herodes, para
deliberar sobre la manera de suprimir al peligroso innovador reli-
gioso. También para Herodes Antipas y su partido debia ser poco

50. Cf. Mc 6,52; 8,17.
51. Cf. Mc1,41.43; 7,34; 8,12; 10,14,
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deseable un movimiento mesidnico, por el posible peligro de con-
flicto con Roma. Este fue el motivo de su uni6n, en este caso,
con los fanaticos religiosos, los fariseos, a los que por lo demis
eran extrafios, por su postura de indiferencia religiosa. Para los
fariseos era Herodes, deseoso como e¢llos de la independencia frente
a Roma, un aliado mis deseable que el poder romano mismo.
El v. 6 no es una conclusién casual de las cinco discusiones. Es una
expresion manifiesta del fin a que, en Gltimo término, debian con-
ducir los choques entre Jesus y los dirigentes efectivos del judaismo.
La hipbtesis de algunos criticos modernos, de que se trata de un
clemento redaccional de Marcos, es improbable, porque ya esti
preparado en el v. 2.
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Seccion tercera: JESUS Y EL PUEBLO
3,7-6,6a

Las secciones primera y segunda (1,14-45; 2,1-3,6) tenian un sen-
tido evidente en si mismas. En cambio, en los capitulos que siguen
hasta el fin de la primera parte (6,6), no es facil hallar un criterio
que pueda darles unidad. Son simplemente una serie de escenas en
abigarrada sucesion, destinadas a ilustrar con ejemplos el conflicto
entre Jesis y sus adversarios (3,22-30), su forma de predicacion entre
el pueblo (4,1-34), o a la narracion de nuevos milagros (4,35-5,43).
No hay ni una ordenacion cronolégica, ni sistemética como en los
pasajes de las discusiones precedentes, ni topogréfica. También se
pone aqui de manifiesto, como luego en todo €] desarrollo del Evan-
gelio, el sistema de composicion de Marcos, quien no pretende un
enlace literario de los distintos pasajes, limitdndose a colocarlos unos
tras otros simplemente yuxtapuestos. La tnica idea que se destaca
claramente es la lucha de Jests, en medio de la oposicion de sus
adversarios, por el alma del pueblo, que afluye a €I, impresionado
por sus milagros, lleno de entusiasmo, pero sin llegar a una com-
prension profunda. Al mismo tiempo el capitulo de las pardbolas
(4,1-34), pretende ofrecer ejemplificada una muestra grifica de la
forma de predicacion de Jesis. También empiezan a dibujarse ya los
comienzos del proceso que terminard con el fracaso final de Jesis
ante el pueblo en su conjunto (4,10-12); Jesis se verd obligado a
retirarse a la instruccién de un pequefio circulo, el grupo de sus
discipulos. Las tres narraciones de milagros, yuxtapuestas en suce-
si6n inmediata (4,35-5.43), forman por la extensién de sus descrip-
ciones un grupo mas estrechamente unido.
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Impresion de la actividad de Jesis en el pueblo
3,7-12 ( = Mt 12,15-21; Lc 5,17-19)

" Jesus, con sus discipulos, se retiré a la orilla del mar. Grandes
multitudes de Galilea le seguian; también acudieron a él, al oir las co-
sas que hacia, numerosas gentes de Judea, ® de Jerusalén, de Idumea,
del otro lado del Jorddn y de los contornos de Tiro y Sidon. ® Enton-
ces dijo a sus discipulos, por causa de la muchedumbre, que le dis-
pusieran una barquilla para que no lo atropellaran; *° porque, como
curaba a tantos, todos los que tenian alguna enfermedad, se arroja-
ban sobre él para tocarlo. * También los poseidos de espiritus impu-
ros, cuando lo vetan, se postraban ante él gritando asi: «Tu eres el
Hijo de Dios.» *Pero él severamente les ordenaba que no lo
divulgaran.

Marcos nos ofrece aqui una vez mds® uno de los llamados
«relatos sumarios», una descripcion de tipo general del efecto de
la taumaturgia de Jests en el pueblo (exceptuando el v. 9). El entu-
siasmo de las masas forma un vivo contraste con la oposicién ante-
rior de los dirigentes del judaismo a la doctrina de Jesiis y su
libertad frente al concepto farisaico de la religién. «Pero en el fondo
aparece ya ¢l pensamiento de la superficialidad y la insuficiencia
de este entustasmo. Esta escena es, pues, en Marcos, preliminar y
supuesto al mismo tiempo para el pasaje siguiente, con la eleccion
de un circulo més estrecho de discipulos cercanos; asi aparece la
separacion entre el pueblo y ios discipulos» (Hauck). Marcos utiliza
en este relato sumario rasgos que ya conocemos de capitulos ante-
riore§, pero que son, al mismo tiempo, de carécter tipico, que se
repite siempre. En los v. 7s se pone de manifiesto su intencién de
describir la extensién siempre creciente de la actividad de Jests.

La fama de los hechos de Jests se ha extendido hasta maés alla
de todos los confines de Galilea, ocasionando una afluencia que
supera con mucho la de los tiempos del Bautista.

1 Cf Mc 1,145 39; 2,13
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También vienen muchos de las regiones limitrofes del sur (Idu-
mea, el pais de los edomitas, que politicamente, pertenecia a Galilea
desde la época de Juan Hircano [135-104 a.C.]) %, del este (Perea),
y del norte (Sirofenicia). Solamente falta Samaria —y no casual-
mente— en la enumeracion: entre judios y samaritanos existia
desde largo tiempo una encarnizada enemistad 3.

A pesar de esta afluencia de masas, no puede hablarse de un
gran éxito real de Jesds, al que luego hubiera seguido un descenso
y una desilusion. Las masas no acuden al mensaje del reino de
Dios que Jests trae sino por afan de sensacionalismo y para ser
libradas de su miseria fisica. Si es que vieron en Jesus al Mesias,
fue sOlo a un Mesias terrenal y politico.

La preparacién de la lancha es una anticipacion de 4,1; pero
aqui tiene evidentemente otro sentido: JesGs pretende sustraerse a
la muchedumbre (cf. 6,31s), no hablarles desde la barca.

Para la ingenua fe popular, el contacto del que posee el poder
de milagros transmite la fuerza curativa a los enfermos como una
fuerza magnética *.

Los posesos, equiparados algo inexactamente con los espiritus
impuros mismos, son expresamente distinguidos de los enfermos.

Ellos son los dnicos que se dan cuenta del verdadero ser de
Jests, pero no se les permite manifestarlo; cf. 1,24s.34.

Eleccién de los doce
3,13-19 ( = Mt 10,1-4; Lc 6,12-16)

18 Sube luego a la montafia, llama junto a si a los que le parecio
bien, y ellos se llegaron a él. ** Determiné que fueran doce, para te-
nerlos en su compafita y para enviarlos a predicar, ** con autoridad
para arrojar a los demonios. *® Estos fueron los doce elegidos por él:
Simon, a quien dio el nombre de Pedro; 17 Santiago, hijo de Zebedeo,

2. Cf. FLAVIO JOSEFO, Ant, Xii, 9,1; § 257s.
3. Cf. Lc 9,52s; Mt 10,5; Jn 4,9; véase com. a Act 8,5.
4. Cf. Mc 5,27s; 6,56.
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y Juan, hermano de Santiago, a quienes dio el nombre de Boanerges,
es decir, hijos del trueno; ** Andrés y Felipe, Bartolomé y Mateo,
Tomds y Santiago, hijo de Alfeo, Tadeo y Simon, el cananeo; *°y
Judas Iscariote, el que luego lo entrego.

La cleccién de los apdstoles constituye uno de los aconteci-
mientos mas importantes, no sélo para los elegidos mismos, sino
también en toda la actuacién publica de Jesus. Los dirigentes espi-
rituales del judaismo rechazan a Jests, y la entusiasta afluencia de
las masas es s6lo engafiosa apariencia, entusiasmo por el tauma-
turgo y no por su mensaje; este pequefio circulo de seguidores
fieles, que rodean a Jesis como su séquito fijo, va a ser entonces
iniciado en «el misterio del reino de Dios» (4,11) y formado en la
escuela de Jesis como sus verdaderos discipulos. Son los verdade-
ros parientes de Jesds (3,34). Ellos forman — junto con un pequefio
nimero de otros seguidores creyentes de Jesis — el «resto santo»
de Israel que encuentra la salvacion, el nicleo de la futura Iglesia
y los portadores de su mision.

Entre este pasaje y el anterior no existe relacion temporal
inmediata, lo cual se desprende ya del cardcter de aquel relato
sumario. Jesis no estd ya «asediado», sino que busca libre la sole-
dad del monte, donde estd Gnicamente con sus discipulos. Segura-
mente se hace referencia a la regién montafiosa junto al lago de
Genesaret. La eleccion de los doce de entre el circulo de sus disci-
pulos se realiza por la libre voluntad de Jesis ®.

Con ello, los llamados quedan separados del circulo de los
demads discipulos, esto es, de los otros seguidores fieles de Jesus
(cf. 4,10) y determinados como su acompafiamiento habitual. «Apos-
toles», esto es, enviados, mensajeros de la salvacion, no lo son
todavia. Pero, ciertamente, su eleccién como séquito de Jesis estd
hecha con miras a su misién posterior (cf. 6,6-13), para la que
Jesus les transmitird también una parte de su poder.

En exacta correspondencia con esto va el uso lingiiistico. Marcos

5. Cf. Jn 6,70; 15,16.
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Y Mateo hablan siempre de «los doce» (nueve veces en Marcos), o
«los doce discipulos» ¢, y de los «apostoles» sélo cuando se hace
referencia a su verdadera «misiony 7.

La expresion «los doce» procede sin duda de la época primera
después de la resurreccién, como designacion corriente de los pri-
meros apéstoles, elegidos por el mismo Jesds real e historico. Una
prueba de ello es la formularia designacion de Judas como «uno
de los doce» 8 y, sobre todo, 1Cor 15,5, férmula tomada por Pa-
blo de la comunidad primitiva. Pablo no utiliza nunca la expresion
como suya, pero si Lucas, juntamente con la de «los apdstoles»,
para él de sentido equivalente, y también Juan °.

Esta designacién constituye una prueba de la historicidad de la
eleccion de los doce por el mismo Jesds histdrico. Y aun méis deci-
siva por la inclusion de Judas en su nimero, que seria simplemente
inexplicable, si el hecho de la eleccion de los doce hubiera sido una
invencién posterior. Marcos vuelve a nombrarlos pocas veces
expresamente en el curso de su Evangelio *°. Por lo demis quedan
confundidos en el circule de los «discipulos»; hay que observar
que esta designacion, no siempre, pero si muchas veces, puede
referirse exclusivamente a ellos 2.

El niimero doce de los escogidos no es casual ni arbitrario, como
lo prueba el hecho de que después de la eliminacién de Judas, se vio
de nuevo completado por la eleccién de Matias (Act 1,15-26). Su nu-
mero se corresponde con el de las doce tribus de Israel. Como Mesias
tiene Jests la mision de congregar junto a si a un nuevo pueblo de
Dios, después de la incrédula repulsa del anterior Israel casi en su to-
talidad. Y los doce representan ese nuevo pueblo de Dios del final de
los tiempos. Y no es que lo simbolicen solamente por su ndmero
de doce, sino que en realidad lo son, como primeros miembros suyos.
Su eleccién no se hace, pues, solamente en vista de su misién poste-

6. Mt 10,1; 11,1

7. Mt 10,2; Mc 6,30; no asi Lucas; cf. Mc 14,17 par y com. a Lc 6,13.
8. Mc 14,10.20.43; cf. Jn 6,71.

9. In 6,67.70.71; 20,24.

10. Mc 6,7; 9,35; 10,32.35ss; 11,11; 14,17.

11. Cf. Mc 14,12 junto a 14,17.
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rior como mensajeros de la fe. Su eleccion es también y sobre todo el
primer paso para la fundacion de la Iglesia. Llamamiento como dis-
cipulos (1,16-20), eleccion de los doce para €l apostolado (3,13-15),
y su misién (6,6-13), forman a intervalos, tres acontecimientos
sucesivos de su vida. La eleccion para el apostolado muestra que
la categoria de discipulo no coincide, sin mds con la de apdstol.
Pero desde luego los doce fueron desde un principio llamados por
Jestis con miras a su posterior eleccién para el apostolado (1,17).

A la eleccion para el apostolado precedié un cierto tiempo de
introduccién y de prueba como discipulos y esta eleccion precede a su
vez, como vocacién para el oficio de apdéstol, al acto de su misién. Su
finalidad y su razén de ser estaba en correspondencia con la misién
propia de Jesis (Mt 15,24), la predicaciéon del reino de Dios, en
primer término a Israel, la expulsiéon de los demonios y la curacién
de los enfermos 2.

Su envio para la predicacién del evangelio en todo el mundo, lo
hace Jesis s6lo después de su resurreccion *5. Pero ni la predicacién
a Israel, ni la mision en el mundo pagano eran privilegio exclusivo
de los doce **.

Esta preparacion progresiva de su futura dignidad era tanto mas
necesaria, cuanto que los discipulos, aparte de su fidelidad inquebran-
table y sin reservas a Jests, se distinguian muy poco en la incom-
prensién de su mensaje de su medio ambiente judio. Ellos fueron los
testigos continuos de los milagros de Jesis, los tnicos en recibir,
sobre la instruccién del pueblo en parabolas, una iniciacién especial
en el misterio del reino de Dios %, quienes dia a dia estuvieron bajo
la sugestion de la personalidad de su Maestro. A ellos exclusivamente
(8,30) les revel6 €l el misterio mesidnico. A ellos solos iban también
destinadas las profecias de su pasién*® y las instrucciones sobre
el verdadero concepto de discipulo, y ellos fueron quienes tinicamente
estuvieron con él en la dltima cena (Mc 14,17). Pero, a pesar de todo,

12. Mt 10,1-8 = Lc¢ 9.1s.

13, Mt 28,16ss; Lc 24,48s; Act 1,8.
14, Cf. Lc 10,1ss; Act 21,8.

15. Mc 4,10; 7,17-23; 10,10-12.

16. Mc 8,31; 9,30s; 10,32s
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son también ellos, y hasta el final de su convivencia con Jesus, tardos
en comprender ¥, su corazén estd endurecido '®; miedo, falta de fe
y proceder irreflexivo son los signos exteriores de su falta de com-
prensién °.

Una incomprension especial muestran para el misterio de la pa-
sioén *°. Su mentalidad es todavia una mentalidad terrena ?*; también
en su concepcidn del reino futuro se encuentra aun después de la
resurreccion ** en el mismo estadio que los demads judios (10,35-37).
Marcos nos da, a continuacién, los nombres de los elegidos por
Jests.

En todas las enumeraciones de los apdstoles aparece en primer
lugar Sim6n Pedro (cf. también Act 1,13). Marcos le llamari siempre
en adelante con el sobrenombre de Pedro (arameo Kefal = roca,
cf. Jn 1,42), que no esti referido a su firmeza de carécter, sino a la
dignidad para la que Jesus le determina. Del v. 16 no se desprende
que Jesus le diera este sobrenombre precisamente en aquella oca-
sion.

A Pedro siguen los dos hijos de Zebedeo, conforme al puesto
de confianza que con Pedro tuvieron junto a Jesis %, y luego, en
cuarto lugar, Andrés, el hermano de Pedro. El sobrenombre de
«hijos del trueno», se debe al impetuoso caréicter de los hijos de Ze-
bedeo 2¢, Andrés y Felipe (que segin Jn 1,44, procedian también
de Betsaida, como Pedro y Andrés), llevan nombres griegos, frecuen-
tes en Galilea 2°,

Bartolomé («hijo de Tolmay»), es un apellido 2, y con €l se desig-
na seguramente al Natanael de Cana (Jn 21,2), nombrado en Jn 1.45

17. Mc 7,18; Lc 24,25.

18 Mc 6,52; 8,17s.

19. Mc 4,40s; 6,50-52; 9,5-7s; 10,24 38s; 14,37-41 50

20. Mc 8,32s; 9,9.32.

21. Mc 9,34; 1041.

22. 1c24,21; Act 1,6

23. Cf. Mc 5,37;9,2; 14,33.

24. Cf. Mc 9,38; Lc 9,51ss.

25. Sobre Felipe, distinto del didcono y «evangelista» Felipe, nombrado
en Act 6,5; 8,4-13.26.40; 21,8s; cf. Jn 1,44ss.

26, Cf. Bartimeo Mc 10,46; Baryona Mt 16.17; Baryesu Act 13,6
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juntamente con Felipe. Esta identificacion no se encuentra desde
luego en la Iglesia antigua. En oriente aparece por primera vez en
el nestoriano ISodad de Merwn (siglo 1X) y en occidente en Ruperto
de Deutz (+ 1129).

Mateo es otro nombre para el recaudador de impuestos Levi 7,
de Cafarnatim (cf. supra 2,14). Un segundo Santiago queda distin-
guido del hijo de Zebedeo por la adicién del nombre de su padre Al-
feo (distinto del padre de Levi Mateo [cf, 2,14]). Este Santiago suele
ser identificado con el pariente del Sefior del mismo nombre mencio-
nado por Pablo (Gal 1,19), llamado en 15,40 «Santiago €l menory,
que luego habia de ser respetada cabeza de la Iglesia de Jerusalén %,

El hecho de que su padre reciba en Jn 19,25 el nombre de Cleofas
se pretende explicar por la frecuente duplicidad de nombre en el
judaismo de entonces ?°, cuando no se intenta comprender Alfeo y
Cleofas como dos diferentes formas griegas del nombre arameo co-
rrespondiente, Halfai. Lingiiisticamente es dificil esta dltima solu-
cion, por lo que es al menos més probable que el hijo de Alfeo
nombrado aqui entre los doce, sea distinto del Santiago pariente del
Sefior, hijo de Cleofas, y que éste no haya pertenecido al circulo de
los doce.

Tadeo es, en Lucas?°, «Judas (hijo o hermano) de Santiago»
(en el texto occidental de Marcos y en una parte de la tradicién del
texto de Mateo, Lebeo). Si se entiende Tadeo ( = Lebeo) como
sobrenombre del Judas nombrado en Lucas y se equipara a Santiago
con el hijo de Alfeo antes nombrado, resultarian ser hermanos Tadeo
y este Santiago (esto es, un tercer par de hermanos en el circulo de
los doce).

A continuacién se nombra a Simén, de sobrenombre «el Zelo-
ta» ®, designacién que sirve o para caracterizarle por su celo reli-
gioso o — interpretacién mas probable — se refiere a su cardcter
de anterior afiliado al partido politico de los celotas, que conside-

27, SegGn Mt 9,9; 10,3

28, Act 12,17; 15,13; 21,18; G4l 2,9.
29. Cf. Act 13,19; Col 4,11

30. Lc6,16 y Act 1,13,

31 Cf. Lc 6,15; Act 1,13
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raba como deber religioso la lucha por la libertad politica frente a
Roma, Ia «guerra santa».

El ultimo lugar, en todas las enumeraciones de los apostoles, lo
ocupa siempre Judas Iscariote, con la referencia expresa a su trai-
cién. Su sobrenombre no tiene una interpretacién segura; quizé sirve
para designarle como «hombre de Queriyyot», en Judea (Jos 15,25),
que no es, sin embargo, nombre arameo, sino hebreo. Segin otra
interpretacién, se trata de un nombre injurioso, en el que se puede
reconocer el término latino sicarius = asesino, facineroso. Judas «el
hijo de la perdicién» (Jn 17,12) era probablemente, segiin las noticias
que por los evangelios tenemos, el tnico no galileo entre los doce.
El por qué de su vocacién como discipulo y hasta de su recepcion
en el circulo de los doce, queda para nosotros escondido en la
obscuridad de los misterios de Dios. En tanto que las escasas noticias
de los evangelios nos informan, todos estos hombres procedian de
circulos de gentes sencillas, del «pueblo de la tierra» (am haares;
cf. Jn 7,49), despreciado por los fariseos como gentes no religiosas.
Ninguno de ellos era fariseo, ninguno un «intelectual» 32. S6lo Pablo,
llamado de ultima hora, era un hombre de origen social elevado y
estaba provisto de formacién teoldgica. Un retrato vivo y real del
carédcter de los apostoles, sélo lo tenemos en los evangelios en el caso
de Pedro: un temperamento sanguineo impetuoso, a veces algo irre-
flexivo **, pero al mismo tiempo, como todos los demds, animado
de un ardiente amor a su Maestro.

Jestis y sus parientes
3,20s

2 Vuelve otra vez a casa; y de nuevo se retine tanta gente, que ni
siquiera podian comer. ** Cuando lo oyeron los suyos, fueron con
danimo de apoderarse de él, pues algunos decian: «;Pero si estd fuera
de stl»

32. Cf. Act 4,13; 2Cor 4,7.
33, Cf. Mc 8,32s; 9,5s; 14,29-31; In 13,6-9.
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Este pequefio episodio no esta en relacién inmediata con el de
la eleccién de los apéstoles. La ida de Jestis «a casa» nos hace
pensar en Cafarnaim y la casa de Pedro (cf. 2,1) como posible esce-
nario. Marcos, con la mayor concision posible de medios, describe
muy graficamente la afluencia de pueblo (lo mismo que en 2,1-12).
Ni siquiera para comer se deja tiempo a Jests y sus discipulos.

Pero «los suyos» se enteran y llegan para apoderarse de €l con
bien intencionada violencia. ;Quiénes son «los suyos»? ;Se refiere
esta expresién a la madre de Jesus, que vive en Nazaret, y a sus pa-
rientes o mas bien a sus seguidores, mis exactamente a algunos de
ellos, que estdn preocupados por el bienestar de Jesis? La expresion
gricga admite las dos interpretaciones: ¢l hecho de que a los disci-
pulos los tiene ya Jestis consigo, habla en favor de la primera, y los
v. 31-35, que son la continuaci6én del pasaje, la confirma. ;Qué es lo
que los suyos han ofdo? Puesto que nada se dice expresamente,
hay que deducirlo del contexto y referirlo a la agotadora actividad de
Jesiis que se describe. Estan preocupados por su salud, pero también
por la honra de toda la familia, que segiin ellos, estd comprometiendo.
Le tienen por loco, pero, como se ve por €l contexto, no en el sentido
de una enfermedad mental, sino en el mismo sentido amplio de 2,12;
5,42 y Mt 12,23 (cf. también 2Cor 5,13). Aproximadamente el mismo
sentido tiene el juicio sobre Jests en Jn 7,20; 8,48.52; 10,20s y sobre
el Bautista en Mt 11,18 = Lc 7,33: «tiene un demonio». En Jn
7,3ss se muestra que también de parte de sus parientes era posible tal
interpretacion de la actividad de Jesus ®*. Las diversas correcciones
que presenta la tradicién textual del v. 21 muestra que ya pronto
resultd motivo de escandalo. Por los mismos motivos pueden Mateo
y Lucas haber suprimido el breve pero interesante episodio. El ar-
diente celo de Jests por el cumplimiento de su mision era un enigma
y un escandalo para sus mismos parientes, encerrados en la estrechez
de su mentalidad burguesa. Las palabras de Jests de que el evan-

34 También es posible, aunque no recomendable por el contexto, la si-
guiente traduccidn: «Porque se decia: esta loco» Ellos han oido de alguien
este juicio sobre la actividad de Jestis y entonces vienen, preocupados, a
buscarle.
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gelio romperd hasta los mismos lazos de la familia 3 debian encon-
trar su primera realizacion en €l mismo y sus parientes.
La continuacién de este pasaje la forma 3,31-35.

Jesus se defiende de la acusacién de un pacto con el demonio
3,22.30 (= Mt 12,22-37; of. Lec 11,14-23; 12,10)

22 Lo escribas que habtan bajado de Jerusalén decian: «Este tiene
a Beelzebul; y es por arte del principe de los demonios por quien lan-
za a los demonios.» ** Entonces los llamé junto a si y les dijo por
medio de pardbolas: «;Como puede Satdn arrojar a Satdn? ** Si un
reino se divide en facciones, ese reino no puede subsistir; * y si una
familia se divide en discordias, tampoco esa familia podrd subsistir.
26 Si, pues, Satdn se levanta contra si mismo y estd dividido, no puede
sostenerse, sino gue ha llegado su fin. ** Nadie puede entrar en la casa
de un hombre forzudo y saquearla, si primeramente no consigue ma-
niatarlo; sélo entonces saqueard su casa. *® En verdad os digo que a
los hombres se les perdonard todo, los pecados y aun las blasfemias
que profieran. *® Pero quien blasfemare contra el Espiritu Santo
jamds tendrd perdon, sino que siempre llevard consigo su pecado.»
3 Fs que ellos decian de él: «Estd poseido de un espiritu impuro.»

Es dificil determinar el punto de vista que ha servido a la inser-
cion de este largo pasaje en la escena 3,20s.31-35. Quiza se trata de
una asociacién de ideas entre las frases «estd fuera de si» (v. 21) y
«tiene a Beelzebul» (v. 22). La situacién del v. 22 no tiene nada que
ver con la de los v. 20s. No es el mismo caso que en 5,21-43, donde
se da un indudable nexo histérico de dos escenas. El discurso no
formé una unidad en su origen, a pesar de su amplia concordancia
con el paralelo de Lc 11,14-23, tomado de otra fuente. El discurso
originario debe haberse extendido s6lo hasta el v. 26. A diferencia de
Mateo y Lucas, que en esta ocasion poseen un relato mds primitivo,
Marcos no dice nada de que la expulsién de un demonio preceda

35 Mt 1034-36 = Lc 12,51-53
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inmediatamente a la escena, hecho que la discusién presupone.

La opinion que sobre Jesiis habian manifestado sus parientes era
inofensiva y procedia de un 4nimo bien intencionado, aunque falto
de comprensién. Muy diferente es el juicio de los dirigentes reli-
giosos del judaismo. En la escena que precede, incomparablemente
més dura que las cinco discusiones anteriores (2,1-3,6), se hace ma-
nifiesto el irremediable conflicto entre ellos y Jesus.

Unos escribas venidos de Jerusalén, quizd por encargo del sane-
drin, van expresamente en su seguimiento (cf. 7,1), para observar su
actuacién con mirada critica aguzada por el odio y destruir su pres-
tigio ante el pueblo, prestigio que ha crecido ya poderosamente.
En esta importante discusion se pone claramente de manifiesto la
radical separacion de los espiritus. El sentido y el ser de la misién
de la vida de Jestis consiste en establecer el reino de Dios %%, lo que
significa, al mismo tiempo, la destruccion del poder de Satdn, prin-
cipe de este mundo *’.

Los enemigos de Jests tergiversan su accién salvadora ddndole una
interpretacion contraria. No pueden negar rotundamente su poder
sobre los demonios, y entonces le declaran a él mismo como poseido
por el diablo, por Beelcebul, sefior de los demonios, y como su aliado.
Satan mismo es quien, segtn ellos, da a Jesids el poder de expulsar,
por medios mégicos, los demonios de los posesos. Toda la actuacién de
Jesus es obra del demonio y él mismo su colaborador y su instru-
mento. Pero el relato paralelo de Mateo (12,22) y de Lucas (11,14),
que se remonta a otra tradicién, menciona la circunstancia de que
Jests acaba de curar un poseso.

El nombre de Beelcebul, atestiguado por el texto griego (frente
a laforma Beclcebub de las traducciones latina y siria; al AT son
extrafias las dos formas como nombre del demonio), significa o
«dios del estiércol», esto es, sefior del culto de los idolos (con la
palabra «estiércol» se designa en los rabinos el sacrificio pagano), o
«sefior de la casa» ®&, esto es, del territorio dominado por los demo-

36 Cf. com. a Mc 1,15
37 Cf Mt 1228 = 1c 1120
38 Cfcom a Mt 10,25
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nios. La forma Beelcebub («dios de las moscasy) es, en cambio, una
posterior acomodacion a 2Re 1,2ss, donde recibe este nombre el
dios cananeo de Ecrén.

» Dos son las acusaciones levantadas contra Jesus: primero, que
estd €l mismo poseido por el demonio, 1o cual tiene que ser com-
prendido aqui més al pie de la letra que en el caso del v. 21 (v. com.);
segundo, que es un instrumento del demonmio. El primer reproche
aparece solamente en Marcos, no en el texto paralelo de Mateo y
Lucas y tampoco la respuesta de Jesus va dirigida a él, salvo en el
caso de que hubiera que comprender €l v. 27 en el sentido de que
quien es capaz de vencer a Satin, no puede estar poseido por éL

Jesus impugna, «por medio de pardbolasy *°, la acusacion diri-
gida contra él, declardndola como carente de sentido. Satdn no puede,
por medio de Jesds, expulsar los demonios sin destruir, al mismo
tiempo, su dominio sobre los hombres y buscar asi su propio fracaso.
Esta afirmacion es de una evidencia tal, gue el juicio de los escribas
sobre las expulsiones de demonios realizadas por Jests solo puede
explicarse como motivado por una absoluta ceguera espiritual.

Jestis explica, por medio de dos imagenes de construccion equi-
valente, la ruina que la division produce en todo sefiorio. La guerra
civil hace caer los Estados, la discordia interior trae el desconcierto
a Tas familias,

El mismo es, pues, el resultado en el caso de Satdn, nombrado
aqui como representante de su imperio, como sintesis de todos los
poderes demoniacos.

El v. 27 introduce un nuevo pensamiento, pero no aclara en vir-
tud de quién expulsa Jesis los demonios*, Quien considere, con
mirada clara no enturbiada por el odio, la victoriosa lucha de Jesis
contra los demonios tendrd necesariamente que Ilegar a esta conclu-
sién: como es imposible que Satin mismo destruya su reino, Jesus
tiene que ser necesariamente el mds fuerte, que ha entrado en la casa,
en el dominio de Satin, le ha vencido y le ha arrebatado su posesion.
En esta imagen, tomada de Is 49,24, no hay que preguntar por el sen-

39, Cf. Mc 4,2.11; 12,1.
40. Cf., por el contrario, Mt 12,27 = Lc 11,195,
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tido de la posesion del fuerte, si se refiere a los demonios expulsados
0 a los posesos librados de ellos, porque lo que tinicamente interesa
es el hecho del avasallamiento de Satdn por Jesis, que se manifiesta
ast como el portador del reino de Dios. Las expulsiones de demonios
realizadas por Jesis son una prueba evidente de que el poder de Sa-
tdn estd quebrantado y da comienzo el reino de Dios#!. También
en el judaismo tardio existia la creencia en el aherrojamiento de
Satan en el fin de los tiempos 2.

Los v. 28s no tienen, en su origen, relacién alguna con el discur-
so sobre Beelcebul, asi como tampoco el 27. Lucas no ha encontrado
esta sentencia en este contexto, sino que la reproduce en otro lugar
(12,10), con lo que recibe también un sentido diferente. Esta
sentencia ha sido transmitida aisladamente, hecho que dificulta
su comprensién, de manera extraordinaria, porque no conocemos su
contexto, con el que finicamente podria determinarse la distincion
entre la blasfemia contra el Espiritu Santo y la blasfemia contra el
Hijo del hombre (Lucas) o con otra clase de blasfemia (Marcos).
El lugar que Marcos le ha asignado le presta un sentido muy preciso.

La culpa méas grave de los adversarios de Jestis consiste en no
reconocer el poder por el que vence a Satdn, negativa que constituye
un pecado contra el Espiritu Santo, que reposa sobre Jests (cf. 1,10)
y que se manifiesta en su victoria contra los demonios. Con una fér-
mula de aseveracion, que subraya la importancia del aserto *,
se contrapone este no querer ver de los adversarios de Jesus, que cali-
fican como obra del demonio una actuacion de la gracia divina, a
toda otra blasfemia contra Dios y toda clase de pecado, y se expresa
la imposibilidad de perdén eterna y exclusiva de este solo pecado.

También en la teologia de los judios se daba esta distincién entre
pecados perdonables, o en este mundo (por medio de penitencia y
sacrificios expiatorios en el gran dia de la reconciliacién), o en el
mundo futuro (por el fuego de la gehenna o la gracia divina), y pe-
cados que son imperdonables. Entre éstos se contaba el hecho de
hablar con insolencia contra la ford. En el judaismo se entendia

41. Cf. Mt 12,28 = Lc 11,20.
42. Cf, AsMo 10,1; TestlLev 18,12.
43, Cf. com. a Mt 5,36.

123



30

Jests se defiende Mc 3,22-30

como Espiritu Santo el espiritu de profecia y la inspiracion, de modo
que para los rabinos, hablar con insolencia contra la ford signi-
ficaba tanto como un ultraje al Espiritu Santo. La causa de la impo-
sibilidad de perdon para la blasfemia contra el Espiritu Santo radica
en su repulsa de la revelacion de Dios, que es ademas interpretada
como obra de su enemigo.

Marcos, al final, refiere la blasfemia contra el Espiritu Santo
a la afirmacién de los adversarios de Jesis, de que esta poseido por
un espiritu impuro, y no como Mateo a su acusacion de que expulsa
los demonios por el poder del principe de los demonios. Esta cir-
cunstancia plantea un doble problema de dificil solucion.

Primero: Mt 12,24 y Lc 11,15 equiparan claramente a Beelcebul
con el principe de los demonios, Satin; para ellos Beelcebul es un
nombre de Satdn. En cambio, Marcos (v. 22 y 30) parece distinguir
entre Beelcebul y Satdn. Para Marcos, Beelcebul es solamente un
«espiritu impuro», uno més entre los demonios.

Segundo: otra dificultad se deriva del hecho de que el discurso
que Jests hace en su defensa, estd dirigido, en Marcos lo mismo que
en Mateo y Lucas, solamente contra la acusacién de su expulsion de
los demonios por el poder del principe de los demonios (que es la
tnica acusacién mencionada por Mateo y Lucas). Por otra parte
Marcos mismo en el v. 30 refiere la blasfemia contra el Espiritu
Santo solamente al hecho de que los adversarios de Jesus le desig-
naban como poseso de Beelcebul, mientras que esta sentencia sobre
el pecado imperdonable parece convenir mejor a la maliciosa falsa
interpretacion de las expulsiones de demonios realizadas por Jests.
Indudablemente es también blasfemar contra el Espiritu Santo
considerar como un poseso a aquel en quien habita el mismo Espi-
ritu. Pero este reproche no puede, con todo, ser comprendido més
que en relacion con las expulsiones de demonios realizadas por
Jesids, en las que segun el juicio de sus adversarios se manifiesta
precisamente como instrumento de Satdn. Hay, pues, que suponer
una estrecha relacién entre las dos acusaciones levantadas contra
Jesiis segin el v. 22. El segundo problema encuentra, pues, su solu-
cién en la circunstancia de que Marcos interpreta la sentencia del
pecado imperdonable en relacion con el discurso acerca de Beelce-
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bul, formando parte del cual seguramente la encontré, El v. 30 debe
ser una adicidn suya. Jesls contesta, pues en Mc 3,23-27, a la
acusacion del v. 22b; en v. 28s, a 1a del v, 22a.

Los verdaderos parientes de Jesis
3,31-35 (= Mt 12,46-50; Lc 8,19-21)

81 Llegan entre tanto su madre y sus hermanos, y, queddndose
fuera, lo mandaron llamar. *? El pueblo estaba sentado en torno de
él. Y lo avisan: «Mira que tu madre y tus hermanos estdn fuera bus-
candote.» ®* Pero €l les contesta asi: «;Quién es mi madre y quiénes
mis hermanos?» ** Y paseando la mirada por los que estaban senta-
dos a su alrededor, dice: «He aqui a mi madre y a mis hermanos.
35 Pues quien hiciere la voluntad de Dios, ése es mi hermano 'y mi her-
mana y mi madre.»

El v. 31 puede entenderse muy bien como comienzo de una pe-
ricopa. Pero en la idea de Marcos hay que comprender esta escena
como continuacién de 3,20s. El hecho de la diferente designacion
de las personas en uno y otro caso — v. 21, «los suyos»; v. 31, «su
madre y sus hermanos» — no es ningiin argumento decisivo en con-
tra. Admitido esto, queda ya plenamente en claro quiénes son «los
suyosy del v. 21. Se trata de los parientes de Jests que han llegado
entre tanto, para ver de apoderarse de &1 %4

No les es posible llegarse hasta él en la casa donde estad (v. 21)
a causa de la multitud que le rodea y entonces le hacen Hamar fuera.
El hecho de que no se mencione a José no significa necesariamente
que haya muerto.

La contestacion de Jests al ruego de sus parientes que le esperan
fuera, significa una repulsa radical de todos los lazos naturales de
familia. Su «familia» la forman aquellos que, con fidelidad, oyen su
palabra. Frente a esto, la preocupacion de sus parientes por €l, no

44. La relacion del discurso sobre Beelcebul, intermedio, con v. 20s.31-35,
no es historica, sino puramente redaccional.
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tiene valor alguno, porque surge de una unién puramente humana
y natural con Jesis.

El v. 35 es probablemente una sentencia aislada en su origen, a
la que Mateo y Lucas han dado, cada uno a su manera, mas estre-
cho enlace con el v. 34. Pero no se puede considerar como motivo
determinante de su distincién con el v. 34, el hecho de que, en éste,
quede dicho a quién determina Jesds como parte de su familia y,
en el v. 35, quién puede contarse a si mismo en ella. El v. 35 va més
alld del 34 al designar el cumplimiento de lIa volunta de Dios (a
diferencia del simple oir) * como el factor que realmente conduce a
la unién con Jesds. La obediencia a la voluntad de Dios no es sélo
lo que concede a un hombre su verdadera categoria (cf. Lc 11,27s),
sino que funda también el parentesco espiritual con Jesds, un paren-
tesco incomparablemente més alto que los lazos de la carne y de la
sangre y que todos los determinantes de comunidad de un orden
puramente terreno. La uni6n religiosa es, pues, més fuerte y rompe
y deshace en caso de conflicto estos lazos simplemente humanos, a
cuyo incondicional abandono debe estar siempre dispuesto el verda-
dero discipulo *°.

Los «hermanos» de Jesus.

En el NT se habla repetidas veces de los «hermanos» de Jesus.
En Jn 2,12 y Act 1,14 son nombrados junto a su madre y sus disci-
pulos, en 1Cor 9,5 junto a los apdstoles.

Segilin se desprende de Act 1,14 y 1Cor 9.5, la designacién «her-
manos del Sefior» parece haber sido un giro corriente. Su relacion de
parentesco con Jesis les confirié evidentemente dentro de la comu-
nidad primitiva una consideracién especial junto a los apdstoles,
de los cuales quedan distinguidos en los dos textos mencionados.

En Jn 7,3ss se dice que tampoco ellos «crefan en él». En cambio
Act 1,14 los cuenta ya entre los fieles.

Partiendo s6lo del texto de G4l 1,19, que nombra a Santiago,
«hermano del Sefior», no puede concluirse si éste pertenecié o no al

45, Cf. Mt 7,24-27 = Lc 6,47-49.
46. Cf. Mt 821s = Lc 9,5%.
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circulo de los apoéstoles. En Mc 6,3 (= Mt 13,55) se nombra como
«hermanos» de Jesds, a Santiago, a José, a Judas y a Simén (junto
a varias «hermanas»). Los dos primeros aparecen en Mc 15,40
(= Mt 27.56) *" como hijos de otra Maria, diferente de la madre de
Jests. En Jn 19,25 son nombradas, junto a la madre de Jesis, su her-
mana Maria, esposa de Cleofas, y Maria de Magdala.

No se puede concluir de manera segura, si la mujer de Cleofas
es idéntica o diferente de la hermana de la madre de Jesus. Suponien-
do lo primero, s6lo puede haber sido su prima o su cufiada, porque
dos hermanas carnales no podrian haber llevado ¢l mismo nombre de
Maria. Si se acepta la segunda hipétesis, no se puede concluir nada
de este pasaje sobre una relacién de parentesco entre esta mujer
y la madre de Jesus.

La identificacién de Cleofas con Alfeo, mencionado en Mc 3,18
como padre del ap6stol Santiago, es casi imposible lingiiisticamente *%,
por lo que hay que rechazar como improbable la identificacion de
Santiago, pariente del Sefior, con el apéstol del mismo nombre. Tam-
bién la observacién de Juan (7,3ss) sobre la incredulidad de los «her-
manos» de Jesds, es un argumento contra la pertenencia de dos de
ellos, Santiago y Judas, al circulo de los doce (cf. 6,67.70.71).

Se desprende de todos estos datos que los «hermanos» de Jesis
eran solamente sus primos (y sus «hermanas», sus primas), conse-
cuencia que queda confirmada, ademads, por Jn 19,26s, donde Jesas
desde la cruz encomienda la proteccion de su madre al «discipulo
amadoyw, esto es, a Juan. Este hecho seria incomprensible, si Maria
hubiera tenido otros hijos o hijas mayores. A esto se afiade la circuns-
tancia de que nunca son designados los «hermanosy de Jesds expre-
samentg cOmo hijos de Maria. Nunca se dice nada de ellos en la
historia de la infancia de Jesus. Sé6lo después del comienzo de su
actividad publica, se habla de ellos (y de las «hermanas»).

Importancia especial ofrece el pasaje de Lc 2.41-52, donde se
narra la peregrinacion de Maria y José, en la fiesta de pascua, a
Jerusalén, acompafiados de Jesis, nifio de doce afios. Seria en extre-

47. Cf. también Mc 1547 = Mt 27,61
48. Cf. com. a Mc 3,18
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o sentencias), colocadas por los diversos evangelistas en situaciones
diferentes o utilizadas en més de un pasaje por el mismo evangelista
(duplicados). El tema del discurso de las pardbolas de Jesiis (como
el de toda su predicacion cf. 1,15), lo forma «el misterio del reino
de Dios». El misterio del reino de Dios queda ilustrado, en tres as-
pectos diferentes, por las tres pardbolas de la siembra (el sembrador,
la semilla que crece por si misma y el grano de mostaza). La parte
fundamental del discurso la forma la paribola del sembrador (4,1-9)
con su interpretacién (4,13-20).

El concepto de pardboia.

La palabra «pardbola» corresponde en los evangelios al griego
nopafBors (v al hebreo masal). Significa la comparacion de dos cosas
con el fin de hacer evidente y comprensible una de ellas, perte-
neciente al dominio religioso, por medio de la otra, tomada de la
vida cotidiana o de la naturaleza. Pero en el AT la palabra ruasal
tiene una significacion més amplia: un pasaje en lenguaje figurado
del més variado cardcter (un refrdn, una comparacién, una fébula,
un simil, un enigma 5, una alegoria, un ejemplo); la misma amplitud
tiene el sentido de mapaxBors en el NT >4 En €l presente capitulo son
«parébolasy, no s6lo la del sembrador, la de la semilla que crece
sola y la del grano de mostaza, sino también las palabras de Jesis
sobre la lampara (v. 21) y las sentencias de los v. 22,24 y 25. La para-
bola se distingue de la fibula por su finalidad de hacer evidentes
verdades de la revelacién, mientras que en la fabula se trata de
sagacidad y sabidurfa profanas.

Por su forma se pueden distinguir en las pardbolas de Jests
— aparte de las comparaciones o imagenes breves — los similes y
las pardbolas en sentido estricto. Los similes se distinguen de una
simple comparacién solamente en el mayor desarrollo de la ima-

53. Cf. Nam 23,7; 1Sam 10,12; Prov 1,6; Ez 17,2.

54. Cf., por ejemplo, la sentencia: «Médico, clirate a ti mismoy, que re-
cibe esta designacion, de Lc 4,23; o Mc 7,17 y Mt 13,35, donde se trata siem-
pre de un enigma.
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gen ®. Su fuerza persuasiva radica en la verdad de su contenido
evidente e irrefutable para todos. De aqui las formulas de introduc-
cién tan frecuentes en tales similes «quién de vosotros» *¢ o «na-
die» 57. La caracteristica propia de la paribola es su forma narra-
tiva °®, En las pardbolas no se cuenta lo que todos hacen, sino lo
que uno hizo una vez, sacando de ello una comparacién; el relato
de la pardbola puede sonar incluso paradéjico, insélitc o impro-
bable 5. Pero precisamente estos rasgos de improbabilidad son los
que le dan su eficacia especial; porque tienen el fin de provocar al
oyente o al lector a la meditacibn.

De estas dos formas de «similes» y «pardbolas» se distingue una
tercera, que suele recibir el nombre de narracion ejemplar ¢°. En las
narraciones ejemplares no se da una transposicién a la realidad
religiosa de una imagen o una «historia»; su fin es solamente acla-
rar un pensamiento religioso o moral por medio de la narracion
sugestiva de un caso particular, No necesitan una interpsetacion,
sino ser puestas por obra.

Es importante la distincién entre la pardbola y la alegoria, para
lo cual hay que partir de la distincién entre comparacién y meté-
fora. En la primera se trata de una comparacion expresa de dos
entidades («os envio como ovejas en medio de lobos; sed, por tanto,
cautos como las serpientes, y sencillos como las palomas») ¢*. En la
metafora, en cambio, la cosa que sirve a la comparacion se pone
en lugar de la que se quiere comparar («Fuego vine a echar sobre
la tierra», Lc 12,49; «esforzaos por entrar a través de la puerta
estrecha», Lc 13,24) %2, La pardbola es una comparacion extendida

55, Por ejemplo, Mc 4,26-29; Mt 13,44.46s; Lc 13,18s.20s.

56. Cf. Mt 7,7-11 = Lc 11,11-13; Lc 15,3-6 8s; 17,7-10.

57. Mc 221s; Lc 8,16 = 11,33,

58. Cf, por ejemplo, Mc 4,3-9; Mt 20,1-16; 21,28-32; Lc 12,16-21; 14,
16-24 = Mt 22,1-14; Lc 15,11-32; 16,1-8

59. Cf. Mc 12,1-12; Mt 22,1-14 = Lc 14,16-24; Mt 20,1-16

60. Lc 10,29-37; 12,16-21; 16,19-31; 18,9-14.

61. Mt 10,16; cf. ademas Mt 9,36; 23,27 = Lc 13,34; Lc 10,18; 21,34s;
22,31.

62. Cf. ademas Mt 5,13a.144.16; 6,20; Mc §,15; 12,40.
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al todo de una frase o narracién; la alegoria, una metafora exten-
dida al todo de una frase o a una narracion.

En la pardbola aparecen claramente separadas frente a frente
la parte figurativa y Ia parte real, sirviendo la primera a la descrip-
cién de un proceso (real o fingido) de la naturaleza o la vida coti-
diana, en el que todas las imagenes y las figuras conservan su
significacién natural, profana. Lo que en ella interesa es solamente
encontrar el rasgo en el que este proceso profano concuerda con
otra realidad religiosa (el tertium comparationis). En esto consiste
la interpretacién de la pardbola. En las pardbolas es esencial que
exista una verdadera analogia entre lo que se narra o describe y
lo que se quiere explicar o ilustrar. Analogia que no tiene que
limitarse siempre a un solo punto. La parabola del hijo prédigo
no tiene sblo uno, sino dos puntos principales (Lc 15,11-32).

La dlegorta, en cambio, utiliza inmediatamente en sentido figu-
rado, «metaférico», las imigenes tomadas de la vida humana o de
la naturaleza. Describe procesos del dominio religioso con palabras
que, en sentido propio, designan procesos del mundo profano. La
alegoria es, pues, una forma impropia de hablar y necesita una inter-
pretacién, ser descifrada. Son alegorias Is 5,1-7 y la pardbola del
profeta Natan 2Sam 12,1-14, cuyo sentido no comprende David
hasta que el profeta le dice: «Ese hombre eres ti.» Las alegorias
son, sobre todo, la forma de exposicién de la apocaliptica judia y
sirven para revestir la revelacién en una forma misteriosa.

Entre las parabolas de Jeslis apenas se encuentran alegorias,
sino mas bien, al menos en la forma que los evangelios sindpticos
nos las transmiten, formas mixtas, paridbolas con rasgos alegoricos.
Pero ya en el AT y en el judaismo de la época de Jesis era inse-
guro el limite entre la forma de la pardbola y la alegorfa. Por
esto es ilogico, partiendo de un concepto de pardbola «pura» cons-
truido tedricamente, declarar, sin mas, como apocrifas o refundidas
por la tradicién aquellas pardbolas de Jesis que contienen rasgos
alegéricos %,

Desde luego no se puede negar en la tradicion, sobre todo en

63. Mc 4,1-9; 12,1-12.
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Mateo *, cierta tendencia a la alegorizacién posterior, a una amplia-
cion de los elementos alegdricos y a la transposicién a la realidad
religiosa del mayor nimero posible de detalles particulares. Esta
tendencia a la alegorizacién resultaba, de una manera en cierto
modo inevitable, de la aplicacién de las pardbolas de Jestis a la
vida de la comunidad que las utilizaba en predicaciones y cateque-
sis. Como todas las palabras de Jests, también sus pardbolas han
tenido una doble ambientacién (Sifz im Leben). De una parte, per-
tenecen a la predicacion de Jesids; de otra, a la de la comunidad
primitiva, y los evangelios nos fransmiten la configuracién en la
que ésta las empleaba para su vida y en su enfrentarse con el
medio ambiente. Esta circunstancia es importante, sobre todo, para
la recta apreciacién de las inferpretaciones colocadas al final de
algunas parabolas ®® y de las conclusiones de las pardbolas (v. infra).

Por otra parte, las pardbolas de Jesis en la forma transmitida
por los evangelios, corresponden tan exactamente, en su contenido,
a la manera de pensar y de exponer de Jesis y llevan también en
su forma un sello tan claramente palestinense, que resulta im-
posible la negacion de su autenticidad esencial. Su forma fAcil-
mente retenible y conmovedora, debe haber contribuido no poco a
protegerlas de una alteracién en su primera transmisién oral. Pero
no es que hubiera una preocupacién de tipo escrupuloso por con-
seguir una reproduccion estrictamente literal de su texto. Asi lo
prueban algunas pardbolas, cuyo texto presenta notables variacio-
nes en Mateo y Lucas %.

Para los oyentes de Jestis no era algo nuevo, sino familiar, su
forma de ensefianza en paradbolas. Hacer evidentes y comprensibles
las cosas abstractas por medio de iméagenes concretas es una ten-
dencia humana general. Pero los orientales tienen una preferencia
especial por esta forma de hablar poética y rica en imédgenes. E1 AT
es ya extraordinariamente abundante en lenguaje metaférico, pero
sobre todo pertenece esta manera simbolica a la forma de expost-

64. Cf. Mt 5,25s; 21,31-46; 22,1-14 junto a sus textos paralelos.

65. Mc 4,13-20; Mt 13,36-43.49s.

66 Mt 7,24-27 = Lc 6,47-49; Mt 22,1-14 = Lc 14,16-24; Mt 25,14-30 =
Lc 19,11-27.
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cibn de la apocaliptica judia desde Daniel e Isaias 24-27. Pero el
paralelo mas cercano a las pardbolas de Jesis en su forma son las
pardbolas de los rabinos de Palestina, sin que haya ninguna entre
las pardbolas rabinicas conservadas que se pueda medir en belleza
poética y profundidad religiosa con las mis hermosas entre las
parabolas de Jests.

Para la interpretacion de las pardbolas es de importancia fun-
damental indagar siempre su pensamiento central, pero sin transpo-
ner a la realidad religiosa todos los detalles particulares de la
«historia» con que se intenta hacer evidente la verdad en cuestion.
Tal era el método de los padres de la Iglesia. Los detalles par-
ticulares son necesarios para la «parte figurativa» de la para-
bola, para conseguir una narracién acabada y verosimil. Asi, por
ejemplo, en la pardbola del hijo prédigo (Lc 15,11-32) no pueden
ser transferidos a la realidad religiosa el traje de fiesta, el anillo y
la ternera cebada, como tampoco el suefio en la pardbola de las
virgenes necias y prudentes (Mt 25,1-13). Pero igualmente falso y
parcial es el renunciar por principio a la interpretacién de todos
los detalles particulares, en lugar de investigar primero hasta qué
punto se encuentran formando una unidad orgénica con el pensa-
miento fundamental

En los evangelios sindpticos se puede observar no solo la re-
unién sistemdtica de parabolas en grupos mds o menos grandes 7,
sino también -~ hecho importante para su interpretacion — su fre-
cuente insercidén en un contexto que no tiene relacion alguna con
su sentido originario. Este es el caso, sobre todo, en Mateo .

También las conclusiones de las pardbolas, cuyo fin es expresar
su moral en una frase corta, necesitan siempre de un examen dete-
nido, que decida si realmente se trata de esto o de sentencias suel-
tas afiadidas a la pardbola ¢°.

67. Cf. Mc 4; Mt 13; 21,28-22,14; 24,32-25,30; Lc 15,1-32; 16,1-31.

68 Cf. Mt 5,25s; 18,10-14; 25,1-13 se ha afiadido al discurso de la parusia
por el motivo de la vigilancia, extrafio a la parabola misma; 20,1-16 se aftade
a 19,30 por el motivo: «muchos primeros seran Ultimos, y muchos tltimos,
primeros».

69. Cf Mt 18,14; 20,16; 21,32; 22,145 25,13; Lc 12,21; 16,9ss; 18,8b.

134



Parabola del sembrador Mc 4,1-9

Sobre la finalidad de las pardbolas de Jesus, v. com. a 4,10-12.

En contraste evidente con la transmisién sinGptica, faltan en el
cuarto Evangelio casi en absoluto pardbolas propiamente dichas y
los pocos ejemplos existentes son de forma distinta de las que se
dan en los sinopticos. Son caracteristicas del cuarto Evangelio
una serie de expresiones figuradas introducidas por la férmula
«yo soy» °,

Parabola del sembrador
4,1-9 ( = Mt 13,1-9; Lc 8,4-8)

1 Otra vez se puso a ensefiar a la orilla del mar. Y acude a él una
enorme multitud, de forma que tuvo que subirse a una barca, dentro
del agua, y sentarse en ella, mientras todo el pueblo permanecia en
tierra, junto al mar. 2 Y les ensefiaba muchas cosas por medio de
pardbolas. Y les iba diciendo en su predicacion: ® «Escuchad: Salio
un sembrador a sembrar. * Y sucedio que, segiin iba sembrando, par-
te de la semilla cayo en el camino; y vinieron los pdjaros y se la co-
mieron. ® Otro poco cayo en terreno pedregoso, donde habia poca tie-
rra; broté en seguida, porque la tierra no tenia profundidad; ° pero,
en cuanto salié el sol, se marchité; y como no habia echado raices,
se secé. " Otro poco cayé entre espinas, y como las espinas también
crecieron, lo ahogaron sin que pudiera dar fruto. 8 Y el resto cayo en
tierra buena; fue creciendo y granando, hasta dar fruto que llegd: uno
al treinta, otro al sesenta y otro al ciento por uno.» ®* Y decia: «El que
tenga oidos para oir, que oiga.»

Otra vez ™ se encuentra Jesis predicando en el lago de Gene-
saret, y la afluencia de gentes es mayor que nunca. Jesds, en una
barca (ya mencionada en 3,9), se hace adentrar un corto trecho en
el lago, para hablar desde alli a la multitud estacionada en la

orilla.

70. Cf. el segundo exc. después de Jn 6,71.
71. Cf. Mc 2,13; 3,7.
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Mc 4,19 Paribola del sembrador

La parabola recibe corrientemente el nombre de paridbola del
sembrador, tinica persona que aparece en la narracion (asi también
en Mt 13,18). Pero seria més apropiado Hamarla «la parabola de
los diferentes suelos», porque eso es lo que en ella importa, no la
actividad del sembrador. La parabola reproduce con absoluta verdad
las circunstancias agricolas de Palestina v no es una acumulacion
de casos raros de excepciéon. El sembrador en ella descrito avanza
esparciendo su semilla por un rastrojo baldio desde la cosecha,
reblandecido solamente por las lluvias invernales. La labor la re-
cibe el campo en Palestina s6lo después de la siembra. Asi se explica
que una parte de la semilla caiga en el camino (no «al borde» del
camino), esto es, en una vereda hecha por el paso de la gente a
través del rastrojo, y se explica también que hayan crecido en el
campo algunos espinos. Asimismo el detalle del suelo pedregoso,
cubierto s6lo por una delgada capa de humus, corresponde entera-
mente a la realidad viva y no es un rasgo creado sélo con miras a
la realidad religiosa que la pardbola pretende evidenciar.

Es un hecho inevitable, del que el sembrador no tiene la culpa,
que una parte de la semilla caiga sobre ¢l camino y sea comida
por los péjaros.

Otra parte de la semilla cae en lugares pedregosos, cubiertos
solamente por una delgada capa de tierra. A causa de su poca
profundidad, brota la semilla con tanta mds rapidez. Pero el calor
del sol, que en Palestina empieza ya por la mafiana, la hace secarse
con la misma prontitud, porque no puede echar raices profundas.
Esta parte de la semilla puede nacer, pero no puede seguir cre-
ciendo.

Otras semillas caen en medio de espinas — cardos entre ellas,
que no quedan del todo desarraigados por el labrado posterior del
terreno —, cuyas raices tienen un crecimiento mas fuerte que las
del cereal sembrado (en Palestina trigo o cebada) y la consecuencia
es que esta parte de la semilla, que ha conseguido un crecimiento,
termina ahogada por los espinos y no llega a dar su fruto.

Una dltima parte de la semilla cae sobre terreno realmente
fértil y puede desarrollarse oportunamente. S6lo esta parte de la
semilla alcanza su destino. La produccion hasta del ciento por uno,
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no es una exageracién, sino que estd dentro de los limites de lo
que en Palestina realmente se da (cf. Gén 26,12).

Con una llamada formularia "> quedan los oyentes requeridos
a la meditacién sobre el sentido de la pardbola. El elemento esen-
cial de la pardbola es la cosecha. Referida, como todas las demés
parébolas de la siembra *3, al reino de Dios, su pensamiento central
es la manifestaciéon del reinado de Dios, a pesar de todos los obs-
taculos contrarios al desarrollo de la semilla.

Finalidad de las paribolas de Jesis
4,10-12 ( = Mt 13,10-15; Lc 8,9s)

10 Cuando se quedo a solas, los que le rodeaban, juntamente con
los doce, le preguntaban a propdsito de las pardbolas. * Y les decia:
«A vosotros se os ha concedido el misterio del reino de Dios; pero a
ellos, a los demds, todo se les dice en pardbolas, ** para que:

Aunque abran los ojos, no perciban;
y aunque apliquen el oido, no entiendan;
no sea que se conviertan y sean perdonados» (Is 6,9s).

Este pequeiio episodio, que se desarrolla Gnicamente entre Jesus
y sus discipulos, contiene una de las frases mas terribles de todo
el evangelio y descubre el plan divino de la salvacién, fundamento
y norma de la actividad mesidnica de Jests. Histéricamente no es
éste el lugar que le corresponde, sino que ha sido introducido por
Marcos en este contexto. Una prueba son el v. 13ss, que forman
la coptinuacién real del v. 9, y la caracteristica férmula introduc-
toria de Marcos «y les decia» ™, que los separa de los v. 10-12.
Otra prueba es la pregunta de los discipulos en el v. 10. Lo natural
seria, después de la pardbola que ha precedido, preguntar por el
significado de esta pardbola . En lugar de esto preguntan sola-

72. Cf. Mc 4,23; Mt 11,15; Lc 14,35; Ap 2,7.11, etc.

73. Mc 4,26-29.30-32; Mt 13,24-30.

74. Cf. Mc 2,27; 4,21.24; 7,9; 9,1.

75. Asi ha modificado Lc 8,9 el texto de Marcos, con arreglo al contexto.
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mente por «las pardbolas», esto es, por qué habla en pardbolas "°.
También el reproche expresado en el v. 13 muestra claramente que
la pregunta de los discipulos s6lo puede haberse referido en su
origen al sentido de esta sola pardbola. Finalmente la recargada
designacion doble de los reunidos con Jests: «los que le rodeaban,
juntamente con los doce» ”’, pone de manifiesto que la forma del
texto ha sido otra en su origen.

Parece ser que en el v. 10 estan fundidas la introduccion origi-
naria al v. 13 como continuacién real del v. 9 y la introduccién al
v. 11s. Por tanto, los v. 11s contienen una frase de Jests cuyo
contexto originario, histérico, desconocemos y que, en su origen,
no debe haberse referido exclusivamente a las pardbolas, sino a
toda la actividad doctrinal de Jesis en absoluto. Las palabras de
Jesds son siempre enigmas para «los demds» "8, los que no estdn
con €l7°, Marcos ha sido el que ha comprendido como tales sola-
mente las pardbolas, reduciendo asi el sentido de la sentencia.

Los discipulos preguntan a Jesis «a proposito de las parabolas»,
esto es, por qué ensefia al pueblo en forma de pardbolas.

La respuesta de Jests establece una rigurosa separacidn entre
los discipulos y «los demés», la gran masa del pueblo judio. A los
discipulos exclusivamente se les «ha concedido el misterio del reino
de Dios», esto es, a ellos se les ha brindado el conocimiento de
este misterio, que debe alcanzarse por la fe.

No ha sido inteligencia humana la que a ello les ha llevado,
posibilidad que queda excluida ya por el concepto mismo de miste-
rio, que es siempre algo que pertenece, en absoluto, al orden sobre-
natural y que solo por medio de revelacion puede ser hecho acce-
sible al hombre. También queda excluida tal posibilidad por la
forma pasiva «se os ha concedido», que designa la revelacién de
este misterio como un acto de la gracia divina, que obra libre-
mente 0,

76. Asi Mt 13,10 aclara el texto de Marcos, con arreglo a su sentido.
77. Cf., por el contrario, Mc 4,34.

78. En el original griego: toic ¥£w (= los de fuera).

79. Cf Mc 7,15; Mt 13,35

80. Cf. com. a Mc 10,40.
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No es que haya habido merecimiento alguno por parte de los
discipulos, que los haya hecho dignos de la revelacién del misterio.
Tampoco el hecho de preguntar por el sentido de la pardbola, su
esfuerzo por comprenderla, significa un mérito por su parte; por-
que la explicacion de la pardbola es, a lo mds, s6lo una forma de
la revelacion del misterio, y la oposicion de que aqui se habla se
da entre la revelacion del misterio, concedida a los discipulos, y la
instruccién paraboélica, esto es, enigméitica, destinada a los demds,
pero no entre pardbolas interpretadas y pardbolas no explicadas,
mantenidas oscuras (Bornkamm).

A los discipulos y s6lo a ellos les ha sido revelado por medio
de Jestus el misterio del reino de Dios, por libre decreto de su
voluntad. ;En qué consiste este misterio del reino de Dios? La
expresion misma designa el reino, el reinado de Dios, como un
misterio, inaccesible al conocer natural del hombre. Y de esta opo-
sicién de la que el texto habla, se desprende que tampoco queda
revelado por medio de las pardbolas. Desde luego tratan las para-
bolas del reino de Dios y sirven para su ilustracién en diferentes
aspectos. A pesar de todo siguen siendo un misterio para aque-
llos que solo son instruidos sobre él en pardbolas. ¢Significa quizas
esto, que hay un aspecto en €l reino de Dios del que las pardbolas no
hablan en absoluto o quizd de una manera tan encubierta que hace
imposible su comprensién, si no es por medio de una revelacion
especial? ;O es, en fin, que las pardbolas envuelven este misterio
en una obscuridad aun mas profunda? Si fuera esta dltima la hipé-
tesis aceptable, su motivo sdlo podria estar, no en la naturaleza de
las palabras o de las pardbolas de Jesis, sino en la disposicion
espiritual del que las oye.

Pero hay, de todos modos, un aspecto del reino de Dios que
Jestis ha revelado fundamentalmente sélo a los discipulos, ocultan-
dolo delante del pueblo. Es el comienzo del reino de Dios, que la
misma actividad mesianica de Jesis trae. En la obra de su vida,
en su doctrina y en sus hechos, sobre todo en las expulsiones de
demonios, ha dado comienzo realmente el reinado de Dios .

81. Cf. Mt 12,28 = Lc 11 20.
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El misterio del reino de Dios es, pues, equivalente al misterio
de la mesianidad de Jesis, misterio que no debe ser revelado al
pueblo judio con su idea falsa, materialista, terrenal y politica del
reino de Dios y del Mesias. El pueblo judio no entiende las sefiales
de la época (cf. Lc 12,54-59). Pero esto es también voluntad de
Dios, como lo muestra el paralelismo antitético entre las dos mita-
des del v. 11 y la nueva forma pasiva («se os ha dado a conocer»).
Por esto las masas judias son instruidas en pardbolas, que no les
dan la revelacién de este misterio.

Como finalidad de la instruccion en pardbolas se establece, con
una frase de Isaias (6,9s), el que «los demds» no comprendan la
verdad, a pesar de escucharla, para que no tengan ocasién de
convertirse. La cita de la frase de la Escritura da a entender que
este encubrimiento de la verdad que trae como consecuencia ser
excluido de la salvacién, es voluntad divina, a cuya realizaci6n
Jests, en todo su actuar, se sabe unido. La frase de Isaias se
refiere, en su sentido propio, a los contemporineos del profeta.
Pero Jesis la refiere tipologicamente al pueblo judio de su propio
tiempo. Es la consumacion de un juicio sobre el pueblo judio en
su gran mayoria. Jesis ha venido a anunciar la feliz nueva a los
pobres (Mt 11,4), a buscar y salvar lo perdido (Lc 19,10), Jests
siente compasiéon por el pueblo (Mc 6,34). Pero se sabe también
atado por el decreto de su Padre a la ejecucion de este juicio divino
por medio de la instruccion del pueblo en pardbolas (cf. Jn 5,
19.30). La expresion «para que» designa, no la voluntad personal
de Jesis, sino la de su Padre, que estd sobre ella.

(Es posible que esta terrible frase haya sido pronunciada por
el mismo Jesis, o se trata de una creacién posterior de la comu-
nidad primitiva, o quizd de Pablo, gue reducia la infidelidad de
Israel, para €l tan penosa, a un «endurecimiento» por obra de Dios
(Rom 9-11)? Desde Criséstomo y san Agustin se ha luchado para
conseguir una explicacién satisfactoria de este texto. Se tomaba
escandalo de su tétrica severidad y se intentaba atenuarlo o buscarle
una interpretacion en otro sentido. También se le ha considerado
como no histérico, no pronunciado por Jesfis, por encontrarlo
en contradicciébn con la naturaleza misma de las pardbolas. Las
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pardbolas, formas de expresion graficas y simbolicas, familiares
a los pueblos orientales, son apropiadas para hacer comprensibles
verdades abstractas y dificiles de entender, y éste es precisamente
el fin que persiguen. La misma contradiccion se daria también con
Mec 4,33, donde se designa la instrucciéon en pardbolas como una
forma apropiada precisamente a la medida de comprensién del
pueblo.

Ese efecto de ocultamiento de que se habla en la sentencia, no
reside en la naturaleza de las pardbolas como tales. Porque preci-
samente — como queda dicho de modo expreso en 4,33 — corres-
ponden, al contrario, a las posibilidades de comprensién de un
pueblo acostumbrado a una forma de expresién figurativa y son para
esto apropiadas y estdn determinadas para actuar instruyendo y
poniendo en claro. Y las pardbolas traidas como muestra en Marcos
no son, en absoluto, ejemplos de ininteligibilidad enigmaética, sino
mas bien plenamente comprensibles en su idea fundamental. Tam-
poco la diversidad de interpretaciones de exegetas modernos son
una prueba de que quedaran incomprendidas para los oyentes de
Jesus. Pero el misterio del reino de Dios no lo dieron a entender
las parabolas. El misterio del reino de Dios se lo revelé en otra
forma Jesus a sus discipulos y solamente a ellos.

(Cual es el motivo para este distinto trato de los discipulos y
del pueblo? ;Habian merecido ellos esta especial instruccion de
Jests para la revelacion del reino de Dios? También ellos partici-
paban de las falsas concepciones de los demas judios (cf. 10,35ss),
no comprendian las pardbolas (4,13) y mostraron en otras muchas
ocasiones defecto de comprension 2. Pero aqui es donde aparece
patente el misterio de la libre eleccion de la gracia divina %2, Ellos,
aunque tampoco libres de culpa, fueron los llamados a poder com-
prender el misterio del reino de Dios. El motivo de esta iniciacion,
que les presta un conocimiento de la verdad acompafiado de la fe,
no reside en ningin mérito de parte suya, sino en el libre decreto
salvifico de Dios, decreto que es la norma por la que Jesus, en su

82, Cf. com a Mc 3,15.
83 Mc 10,40; Mt 19,11; Mt 11,25-27 = Lc¢ 10,21s; Jn 3,27; 6,44.65.
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forma de ensefianza, hace una distincién entre el pueblo y los
discipulos. El pueblo, los demés, permanecen excluidos para que
su culpa quede castigada con la nueva culpa de su incredulidad,
que los deje fuera de la salvacidn, y no es soberana arbitrariedad
divina la que les impide encontrar la verdad, cerrdndoles asi el
camino de la salvacién. Queda asi expresado un pensamiento de
la més alta significacién religiosa y de validez supratemporal, que
aparece ya en los profetas del AT 8 vy, repetidas veces, en otros
pasajes del NT %5,

Interpretacién de la pardbola del sembrador
4,13-20 (= Mt 13,18-23; Lc 8,11-15)

18 Y les decia: «;No entendéis esta pardbola? Pues ;como vais
a comprender las demds? ** El sembrador va sembrando la palabra.
8 Unos estdn en el camino; en ellos se ha sembrado la palabra; pero,
apenas la oyen, viene Satin y se lleva la palabra que fue sembrada
en ellos. *° Hay otros, igualmente, que recibieron la semilla en terreno
pedregoso; éstos, al oir la palabra, de momento la reciben con alegria;
17 pero no echa raices en ellos, porque son hombres de un momento;
¥, apenas llega la tribulacion o la persecucion por causa de la palabra,
sucumben al momento. *® Otros hay que reciben la semilla entre zar-
zas; también éstos oyeron la palabra; *° pero sobrevienen luego las
preocupaciones materiales, la seduccion de las riquezas y toda suerte
de malos deseos, y ahogan la palabra sin dejarle dar fruto. *° Final-
mente, otros hay que reciben la semilla en rierra buena; son los que
oven la palabra y la aceptan en su corazdn y dan fruto: quién sesenta,
quién ciento.»

La interpretacién de la paribola no es solamente inhabil en su
forma de expresién; es también inexacta, porque cada categoria

84. Cf, ademas de Is 6,9, utilizado también en Jn 12,40 y en Act 28,26s,
Is 28,13; Jer 23,29.

85. Cf Lc 2,34s; 19,42; 20,17s; Rom 9,33; 2Cor 2,15s; 2Tes 2,9-12; 1Pe
2,6-8.
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de personas queda equiparada con la semilla que va cayendo en
el camino, en suelo pedregoso, etc. Y en realidad lo que se pre-
tende decir es, que cada clase de suelo representa una determinada
categoria de hombres. En una formulacién correcta, el texto debia
sonar como sigue: El camino sobre el que cae una parte de la
semilla, representa a aquellos hombres que después que la semilla
de la palabra ha sido puesta en sus corazones, se la dejan quitar
en seguida por Satén, etc. El pensamiento fundamental de la inter-
pretacién de la parabola es: asi como la cosecha depende de las
condiciones del suelo sobre el que la semilla cae, asi el efecto de
la palabra de Jests depende de la disposicion de aquellos que la
oyen. Este pensamiento estd expuesto de tal modo, que casi todos
los elementos de la pardbola estan transferidos a la realidad reli-
giosa, esto es, reciben una interpretacion alegérica. S6lo la persona
del sembrador y el dato del diferente rendimiento de la semilla
(v. 20), quedan sin aplicar. La realidad es que no se puede afirmar
que todos estos elementos apunten ya desde un principio a esta
interpretacién en la pardbola misma (por ejemplo, los pdjaros como
imagen del demonio); no se trata de un texto escritor en lenguaje
figurado. En la mayor parte de las otras pardbolas de Jesus,
interesa sOlo el punto fundamental, en el que se da el contacto
de la imagen con la cosa. Tampoco puede quedar inadvertido el
hecho de que en la pardbola el acento recaia sobre la cosecha,
y en la interpretacién, en cambio, se da mayor importancia a lo
psicolégico y lo parenético.

El caricter parenético de la interpretacién de la pardbola es
innegable. En ella se afirma enérgicamente la verdad de que no
basta escuchar «la palabray, puesto que depende de la capacidad y
la responsabilidad del hombre el fruto que llegue a producir fruto.
También hay que observar, en fin, que el texto de la interpretacion
es lingiiisticamente menos arameizante que la pardbola misma y que
abunda en giros que no tienen correspondencia alguna en arameo
o que proceden de la lengua de la comunidad primitiva (por ejemplo,
«la palabra» = el evangelio) %,

86. Cf. Mc 2,2; 4,33.
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Todas estas observaciones prueban, en su conjunto, que el texto
de la interpretaciéon de la pardbola, en su forma, ha recibido in-
fluencia de la predicacion cristiana primitiva, de la que la ha tomado
Marcos #,

Jestis expresa su asombro ante la dificultad de los discipulos
para comprender la parabola 8.

La persona del sembrador no recibe interpretacion alguna, por-
que el punto fundamental no estid en él, sino en la diversidad de
suelos sobre los que la semilla cae. El sembrador es nombrado sélo
como figura necesaria en una pardbola de siembra. Como sem-
brador se piensa en primer lugar en Jesus. Pero sembradores en
el sentido de la pardbola son también los apéstoles y todos aque-
llos que enviados por Jesus siembran «la palabra» (cf. 1Cor 9,11).

Tampoco la semilla (designada sélo de paso como «la palabrax;
cf. 2,2) es un elemento fundamental en la interpretacion de la
pardbola; porque la interpretacién no persigue el fin, de la parabola
misma, de destacar que la siembra de la predicacioén del reino de
Dios, a pesar del aparente fracaso, producird de manera maravi-
llosa y secreta una ubérrima cosecha. Porque la cosecha no puede
significar aqui ® el «fin del mundo» con el juicio, sino el resultado
de la «semillay en cada hombre en particular. Tampoco quiere la
parabola evidenciar que s6lo una pequefia parte (una cuarta parte)
de la semilla consigue su destino, porque ni se dice ni se da a enten-
der que la mayor parte de la semilla caiga sobre suelo estéril.
La cantidad de semilla que cae sobre suelo fértil o sobre suelo
estéril, queda totalmente indeterminada.

En la primera categoria de hombres, la palabra de Dios no tiene
efecto alguno. Satdn, el adversario de Dios y de la salvacién de los
hombres, puede, dada la condicion humana, hasta impedir la pene-
tracion del mensaje de salvacion en ‘Sus corazomes, que permanecen
insensibles ante la verdad.

En la segunda categoria se inicia, por lo menos, el desarrollo de
la salvacion. Estos hombres acogen con corazén bien dispuesto el

87. Lo mismo Mt 13,36-43.
88. Cf. Mc 7,18; 8,17-21; 9,32.
89. De otro modo Mc 4,26-29 y Mt 13,36-43.
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mensaje de salvacion. Pero, variables y veleidosos, no la dejan llegar
a un solido desenvolvimiento. No son suelo apropiado en el que la
palabra pueda realmente arraigar. El evangelio produce necesaria-
mente una crisis en su vida, los lleva a conmociones interiores y los
expone a la persecucion en la que deberian ser confirmados ®°, Tales
hombres no estan a la altura de las circunstancias y «se retiran»
(Lc 8,13). Pero en Mc, la palabra «sucumbe» dice mds aun. Para
los hombres que han oido una vez la palabra de Dios, no hay
retorno posible a su vida anterior. Y la palabra que iba destinada
a salvarlos, se convierte en motivo de su ruina.

En el tercer grupo, las causas que impiden y acaban con el des-
arrollo de la salvacion, no vienen de fuera, sino de dentro. La pa-
labra entra aqui en conflicto con el espiritu del mundo. Los cuidados
por las cosas terrenas producen la division de los corazones y la
riqueza deslumbra al hombre con su apariencia de valor. Le procura
inquietudes y le ofrece disfrutes que contentan y vigorizan dos ape-
titos humanos °1. Como los espinos, «ahogan la palabra con su fuerza
de vida, mds intensa y mds brutal» (Hauck).

El cuarto grupo representa, en fin, los verdaderos cristianos, en
los que el fruto de la salvacion querido por Dios, se lleva realmente
a efecto. Su corazodn es el suelo apropiado en el que la palabra pue-
de Ilevar a pleno desarrollo y efecto la fuerza de vida que en ella
tiene {(cf. Col 1,6). Este resultado lo produce la semilla de 1a palabra,
no el suelo, que sélo hace crear la condicién previa para el despliegue
de la fuerza vital de la semilla. La desigualdad en la abundancia del
«fruto», depende de la diversidad de los dones divinos y de la libre
voluntad humana particular. Esta diversidad de rendimiento sélo
tiene, como fin, simbolizar en general la distinta eficacia del evangelio
en cada uno de los hombres y, segin su sentido primitivo, no puede
referirse a los distintos estados dentro de la Iglesia (los simples fieles,
las virgenes y los martires), como explicaba la interpretacion domi-
nante de la Iglesia antigua desde san Cipriano °%. La interpretacion
de la pardbola no quiere ser entendida como una exhortacién a los

90. Cf 1Tes 1,6; 2Tim 1,8; 2,9.
91. Cf. com. a Mc 10,26.
92 CIPRIANO, De habitu virginum 21.
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predicadores de la «palabra», para no dejarse abatir por el fracaso en
su tarea misional, sino como una llamada a todos los cristianos a
formar parte de aquellos que hacen fructificar en ellos mismos la
palabra.

A diferencia de las demas pardbolas del crecimiento — la semilla
que crece sola (v. 26-29), el grano de mostaza (v. 30-32) y la mala
hierba entre el trigo (Mt 13,24-30) —, la pardbola del sembrador no
trata del reino de Dios, sino de la «palabray, esto es, del evangelio,
y de su eficacia en dependencia de la diferente disposicion de los
hombres, y asi recibe, a diferencias de las otras, un expreso sen-
tido parenético. Este sentido parenético reside en la interpretacion
que la sigue.

No puede eludirse la cuestion de si no habria también que re-
ferirla en su sentido primitivo al reino de Dios. Los tres impedimen-
tos que en ella se oponen al crecimiento de la semilla, son en el fondo
sélo variantes de un dnico pensamiento: una parte mayor 0 menor
de la semilla queda indtilmente esparcida. Frente a esta porcién esta
la que en realidad fructifica, asegurando al sembrador una rica
cosecha. Si se ve en este contraste la idea fundamental de la pardbola,
queda en segundo término su tendencia parenética, pudiéndose for-
mular de la siguiente manera su pensamiento fundamental: el reino
de Dios se hara presente a pesar de todos los obsticulos que de mo-
mento detienen sus fuerzas. Pero dificilmente hubiera tenido Jests
que solucionar en sus oyentes una duda sobre la venida del reino de
Dios en toda su pujanza. Para ellos, una vez dispuestos a la fe, sélo
podia ser problema la forma de actuacién de Jests, desprovista de
éxito y de gloria, en la que, sin embargo, habian de reconocer la
presencia del reino de Dios. La contestacion de Jesis a esta pre-
gunta, serfa, en la presente paribola, como sigue: en el reino de
Dios es como en la siembra; el dia de la cosecha va precedido de un
periodo sin significacién aparente. Asi comprendida. tendria la paré-
bola del sembrador una gran afinidad con la siguiente de la semilla
que crece sola, que tampoco debe ser entendida en un sentido moral
parenético. Pero es ficilmente comprensible que en la catequesis
de la comunidad, a la que debemos el conjunto de la pardbola y su
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interpretacion, se desplazara el acento hacia parenesis: de vosotros
depende que la semilla del evangelio produzca fruto.

Hay que escuchar bien
4,21-25 (= Lc 8,16-18; cf. Mt 13,12)

2Y les decia: «;Acaso se enciende una ldmpara para ponerla
bajo el celemin o bajo la cama? ;No serd mds bien para colocarla
en el candelero?

22 wPorque nada hay oculto que no haya de manifestarse, y nada
secreto que no haya de salir a la luz. *® El que tenga oidos para oir,
que oiga.»

22 Y les decia: «Atended bien a lo que ois. Con la medida que mt-
ddis se os medird, y con creces. *® Pues al que tiene, se le dard mds; y
al que no tiene, aun agquello que tiene se le quitard.»

Estas breves sentencias — que son a modo de pequefias pari-
bolas * — no tienen, en su origen, relacién alguna con la pardbola
del sembrador ni han formado entre si una unidad en su origen.
La formula «Y les decia» (v. 21 y 24) ®4, repetida dos veces, lo pone
ya de manifiesto. Esta observacién es de fundamental importancia
para su comprensién. Lucas sigue, en conjunto, la redaccién de
Marcos. Mateo, por el contrario, tiene solamente la sentencia del
v. 25 y mas al principio del discurso de las pardbolas (13,12). Pero,
repetidas en otros contextos, se encuentran casi todas las demds
sentencias en Mateo y Lucas.

En Marcos, los versiculos estdn agrupados formando dos parejas
(218 y 24s). La sentencia de la lampara aparece en Mateo (5,15) en el
sermoén de la montafia, para simbolizar la mision de los discipulos de
ser en su vida la luz del mundo. Lucas la utiliza otra vez en su «rela-
to del viaje» (11,33). El v. 22 aparece en Mt 10,26 en el discurso de
la misién de los discipulos como exhortacién a la publica profesién

93. Cf. supra, 130.
94, Cf. com. a Mc 2,27.
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de fe y en el pasaje paralelo de Lucas (12,2), pero con otro sentido.
En el contexto del discurso de las pardbolas, en que aparecen en
Marcos, los dos versiculos juntos sirven para simbolizar la idea de
que un bien tan valioso como ¢l mensaje del réino de Dios, no puede
quedar siempre escondido, lo mismo que no s¢ pone la Mmpara de-
bajo de un celemin. La revelacién del misterio del reino estd, por lo
pronto, limitada al circulo de los discipulos, pero no debe ser siempre
asi, sino que también en este caso puede utilizarse la frase de validez
general, de que no hay nada que a la larga pueda mantenerse oculto.
La verdad habré de salir una vez a la luz.

La féormula de advertencia, la misma que pone fin a la pari-
bola del sembrador (4,9), sirve para encarecer de un modo especial
la significacion de la sentencia.

También el segundo par de sentencias recibe un sentido preciso
del contexto en que Marcos lo ha colocado. La primera de ellas
aparece también en Mt 7,2 y Lc 6,38, en el sermén de la montaiia,
como aviso contra la dureza en el juicio sobre los demis; la segunda
pasa en Mt 25,29 y Lc 19,26 — tampoco es éste su lugar histérico —
a formar parte de la pardbola de los talentos. Ademds Mateo, que
suprime todo el grupo de Mc 4,21-25, la ha introducido més al prin-
cipio del capitulo de las parabolas, aplicdindola a su comprension.
En el contexto de Marcos hay que tomar las dos sentencias juntas.
Su sentido puede ser el siguiente: a la medida de diligencia y celo
con que escuchéis y acojdis la palabra, correspondera el crecimiento
en comprension religiosa que a ello os sera afiadido (se entiende: por
Dios) #*. Como fundamentacion sirve el v. 25 en forma de proverbio,
que expresa una experiencia de orden general y tiene sus paralelos
en proverbios judios: «La riqueza suele aumentarse, la pobreza llevar
a la miseria absoluta.» Esta ley, feliz para los diligentes y desconso-
ladora para los religiosamente «pobres», los indiferentes, es vélida
también en el terreno de la vida religiosa. Asi comprendidos, resul-
tan los v. 24s una continuacion de la interpretacion de la pardbola
del sembrador. El éxito de la verdad religiosa ofrecida a los hombres,
depende de la disposicion del que la recibe. 1.os buenos reciben las

95. Cf. com. a Mc 10,40.
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primeras gracias como garantia de otras nuevas, los indiferentes,
por el contrario, incurren asi en la ira de Dios, que trae como con-
secuencia la pérdida total de su menguada posesion religiosa. Es
la trascendental decision ante la que el evangelio coloca siempre a
todos los hombres.

Parabola del crecimiento de la siembra
4,26-29

20 Y decia: «El reino de Dios viene a ser esto. Un hombre arroja
la semilla en la tierra. ' Y mientras duerme y se levanta, de noche y
de dia, la semilla germina y va creciendo sin que él lo perciba. *® La
tierra produce naturalmente: primero la hierba, luego la espiga, y por
ultimo el trigo bien granado en la espiga. ** Y cuando el fruto estd d
punto, entonces aquel hombre mete la hoz, porque ha legado &
tiempo de la siega» (JI 4,13).

Esta parabola, uno de los pocos pasajes ofrecidos exclusivamente
por Marcos, sc asemeja a la del sembrador en los elementos de la
siembra y su desarrollo, empleados como simbolos del reino de Dios
en un aspecto determinado. Las opiniones de los exegetas se divi-
den en la interpretacién de su sentido. La parte descriptiva se refiere
al desarrollo y la maduracién de la semilla desde el momento de la
siembra hasta el de la cosecha. El «hombre», ¢l sembrador, parti-
cipa solamente en el acto de la siembra misma y en el de la cose-
cha. Todo el proceso intermedio sucede sin su intervencién, sin que
¢l sepa ni entienda, en absoluto, lo que estd teniendo lugar.

El proceso del crecimiento era para los antiguos, ain mas que
para nosotros, un verdadero misterio. Mientras él «duerme y se le-
vanta», y asi dia tras dia, durante meses, en otras palabras, mientras
sigue viviendo y dedicandose a todo el resto de sus tareas, va cre-
ciendo la semilla por sf sola.

En los v. 27s tiene que estar, pues, el rasgo decisivo, el momento
esencial de la paribola. El sembrador no influye para nada en el
crecer y el madurar de la semilla. La semilla crece y madura por la
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misma fuerza vital que Dios ha colocado en ella. Dios es quien la
hace crecer ®. La alternancia entre el suefio y la vigilia del sem-
brador quiere significar, precisamente, su no intervenciéon en el cre-
cimiento y maduracién de la semilla. Tampoco ha sido él quien
como sembrador ha colocado en la semilla su espontinea fuerza
vital, que es en la semilla tan natural como después la cosecha
misma. La parébola simboliza, pues, la fuerza vital interna total-
mente independiente de la intervencidn humana, con la que el reino
de Dios crece.

Pero no se trata del concepto del desarrollo organico, como
una descripcién figurada del desarrollo incesante de fa Iglesia en
su extension por el mundo. Porque la Iglesia no es, segin el evan-
gelio, el reino de Dios sobre la tierra. El concepto de desarrollo, de
crecimiento orginico, era ademas totalmente extrafio al mundo anti-
guo, aunque conocieran, de hecho, el proceso del crecimiento real.
Ningiin oyente de Jesiis hubiera podido comprender asi la pardbola.

Un elemento de importancia decisiva para su recta comprension,
es la imagen final de la cosecha, con clara alusién a Joel 4,13. En
los profetas ®’, la cosecha es simbolo del juicio final ®%, al que va
unido siempre también la idea del terror y la catdstrofe. Pero esta
pardbola, no es una pardbola del juicio y no estd aqui su elemento
central. La cosecha tiene que ser comprendida en este caso més bien
de manera positiva, como simbolo de la plenitud a la que el creci-
miento maravilloso, incomprensible del reino de Dios apunta. Si
el motivo central de la pardbola no estd en la idea del lento e ince-
sante desarrollo del reino de Dios, ha de consistir entonces en la
«cosecha», a la que la semilla llega con absoluta certeza, sin el
esfuerzo humano, por medio del milagro divino. El sentido de la
parébola es, pues, el siguiente: cuando la hora llegue, el reino de
Dios vendra con seguridad absoluta. Su venida es solamente cosa
de Dios, misterio divino (cf. 1Clem 23).

Suponiendo que ésta sea la verdadera interpretacién de la para-
bola, hay que aceptar también que no se dice nada en ella de la po-

96. 1Cor 3,7; cf. Gén 1,11; 2,9; Dt 11,16s; Sal 65(64)10s; 104(103)14-16.
97 Lo mismo también en Mt 13,24-30 36-43
98. Cf com a Mt 13,395.
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sible actualidad o presencia del reino de Dios; tampoco hay que
buscar una interpretacion a la figura del sembrador (Jestis) o a la
del que realiza la cosecha (nueva venida de Cristo glorioso para el
juicio). Ni el suefio y la vigilia del sembrador pueden referirse a la
ausencia de Cristo de su siembra, la Iglesia, en el tiempo que media
entre la ascension y su nueva venida. Un error todavia mayor supone
la interpretacidn que destaca el momento del descanso y de la vigi-
lia del sembrador y le da una interpretacion psicoldgica, encontrando
en esta parabola representada la confianza que el sembrador, Cristo,
tiene puesta en su institucién, la Iglesia. Totalmente rechazable y
falsa es, en fin, la interpretacion moral o parenética. En ella se alego-
rizan cada uno de los elementos de la pardbola (semilla = evangelio;
campo = corazén humano; crecimiento =cooperacién humana a
la gracia; espiga y grano maduro = obra buena; cosecha =muerte).
La pardbola seria un llamamiento a una vida religiosa y moral, con
miras al juicio. Como argumento en contra estd el hecho de que el
crecimiento de la siembra es una imagen del reino de Dios, y no de
cada uno de sus miembros.

Pardbola del grano de mostaza
4,30-32 (= Mt 13,31s; cf. Lc 13,18s)

2Y decia: «;A qué compararemos el reino de Dios o con qué pa-
rdbola lo describiremos? 3t Es como el grano de mostaza que, cuando
se siembra en la tierra, es la mds pequeiia de fodas las semillas que
existen; 3* pero, una vez sembrado, se pone a crecer y sube mds alto
que todas las hortalizas y echa ramas tan grandes, que los pdjaros del
cielo pueden anidar bajo su sombra.»

Esta tercera pardbola (otra pardbola de la siembra), esta afiadida
sin relacién alguna a lo que precede. Lucas la ofrece redactada en
forma un poco distinta (narracién en lugar de descripcién) en otro
contexto (13,18s), juntamente con la de la levadura y la suprime
en el pasaje paralelo a Mc 4.,30-32. Mateo presenta una mezcla de
las dos redacciones.
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Mc 4,30-32 Parabola del grano de mostaza

La doble pregunta retorica de introduccion, destinada a atraer-
se la atencion de los oyentes, es un giro semitico.

La semilla de la mostaza era entre los judios proverbial como
designacion de la suma pequefiez *°, La botdnica moderna conoce
semillas mas pequefias, como por ejemplo la de las amapolas.

El arbusto de la mostaza, en su desarrollo completo, llega a
alcanzar, en el afio que dura su vida, una altura de tres a cuatro
metros, sobrepasando asi todas las deméds plantas de su clase. Sus
ramas alcanzan un tamaiio suficiente para que los pijaros puedan
posarse y construir sus nidos en ellas.

Es ésta una imagen utilizada desde el AT como simbolo de la
extension poderosa y universal de un imperio que asegura protec-
cién a muchos pueblos. El contraste entre la pequefiez de la semilla
y la magnitud del arbusto desarrollado forma el punto central de
la parabola y no el crecimiento en el sentido de un desarrollo progre-
sivo. El sentido de la pardbola, pues, es éste: como la planta de la
mostaza se convierte de la mis pequefia de las semillas en un pode-
roso «érbol» (Lc 13,19), asi también el reino de Dios, a pesar de
sus sencillos comienzos, se desplegaré y se establecera en la actividad
de Jesis por medio de su fuerza vital interna hasta llegar a una
extensién universal.

Lo esencial en la pardbola del crecimiento de la siembra, era la
idea de que el reino de Dios «crece» sin la ayuda de la intervencién
humana; en ésta, la oposicién entre la pequefiez y la insignificancia
de sus comienzos y lo que serd en el dltimo dia, cuando vendra su
manifestacion en toda su gloria.

La pardbola del grano de mostaza no puede entenderse, sin
embargo, como una profecia de que llegard un momento en la his-
toria, en el que la totalidad del género humano, cristianizado, esta-
ra dispuesta y serd digna de la nueva venida de Cristo. Este pensa-
miento es ajeno a la pardbola. Y por otra parte, segiin la interpreta-
cion de la pardbola del sembrador, el éxito del evangelio dependera
de 1a disposicion con que sea acogido por los hombres.

99. «Una gota de sangre [tan pequefia] como un grano de mostaza»; Mt
17,20 = Lc 17,6: «una fe como un grano de mostazay.
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Conclusion del discurso de las parabolas
4,33s (= Mt 13,34s)

Y con muchas pardbolas asi les proponia su mensaje, segin su
capacidad de comprension. ** Y no les hablaba sino por medio de
pardbolas. Pero, a solas, se lo explicaba todo a sus propios discipulos.

Esta observacion final de Marcos nos dice claramente que las
pardbolas expuestas en el capitulo que precede son solamente una
muestra de la forma de instruccién con la palabra *°° utilizada por
Jestis ante el pueblo, de acuerdo con las posibilidades de compren-
sién de éste. Las pardbolas tenian como fin exponer la verdad al
pueblo en una forma més comprensible, no el hacerla mis encu-
bierta.

El que de hecho tuviera este efecto, no dependia de su ca-
racter de lenguaje figurado. El capitulo de las parabolas, pues, no
quiere tampoco significar una evoluciéon de un lenguaje mas claro a
otro enigmatico en la forma de instruccion de Jesds. La distincién
entre el pueblo y los discipulos mencionada una vez mas expresa-
mente en €l v. 34 (cf. v. 10-12) es ya, sin duda, un anuncio del curso
posterior de los acontecimientos.

Nuevas pruebas de la mesianidad y del poder divino de Jestis
4,35-5,43

Las tres narraciones que siguen tienen como motivo comin la
revelacion del poder de Jesis. También son caracteres comunes su
extension considerable y mayor atencidn a los detalles. El doble viaje
a través del lago les da ademds una unidad espacial e histérica. La
afirmacion de M. Dibelius (que califica a estas narraciones como

100. Cf. com. a Mc 22,
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Mc 4,35-41 Jestis calma la tempestad

Novellen) *** seglin la cual el centro de gravedad se ha desplazado en
ellas de la verdad religiosa al gusto de la descripcién colorista, signi-
fica un total desconocimiento de su finalidad. La distincion inequi-
voca entre los llamados apotegmas (o paradigmas) y las narraciones
de milagros, estd basada en la diferencia de sus contenidos. En los
primeros es una frase de Jesus, significativa, la que esta en el centro
formando el verdadero nicleo de la narracién, pudiendo quedar asi
el marco narrativo limitado a la sencillez y la concisién. En las na-
rraciones de milagros en cambio, es un hecho, no un dicho de Jesis
lo que esti en el centro, exigiendo una exposicion mds amplia, mas
colorista para ser comprendido. Tampoco los milagros de Jesis son
narrados por ellos mismos, sino como pruebas del poder divino que
en ellos actiia (Lc 5,17b).

Jests calma la tempestad
4,35-41 (= Mt 8,18.23-27; Lc 8,22-25)

85 Aquel mismo dia, al atardecer, les dice: «Vamos a pasar a la
otra orilla» %Y ello, despidiendo al pueblo, se llevan a Jesus, tal
como estaba, en la barca; también le acompafiaban otras barcas. ¥* De
pronto se levanta un gran temporal; las olas saltaban sobre la barca,
de manera que ésta ya estaba a punto de hundirse. 38 Mientras tanto,
él seguia durmiendo en la popa sobre un cabezal. Ellos lo despiertan
y le dicen: «Maestro, jes que no te importa que nos hundamos to-
dos?» *° Entonces él se levanto, increpo al viento y dijo al mar:
«;Cdlla! (Enmudece!» El viento ceso y sobrevino gran calma. *° Lue-
go les dijo: «;Por qué sois tan apocados? ;Todavia no tenéis fe?»
1 Quedaron llenos de un gran temor y se decian unos a otros: «;Pero
quién es éste, que hasta el viento y la mar le obedecen?»

La introduccién sirve al enlace inmediato de la escena con el
discurso de las pardbolas. La escena tiene lugar al atardecer del dia

101. «Narraciones breves que ordenan el relato en torno a un episodio
centraly; cf. ROBERT - FEVILLET, Introduccion a la Biblia 1, p. 143, Herder,
Barcelona 1965 (nota del traductor).
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Jestis calma la tempestad Mc 4,35-41

del sermén del lago. Jesis quiere quedarse por aquel dia libre de
la multitud y da la orden de navegar bien hacia la otra ribera, la
ribera este del lago. Las horas de navegacién las va a utilizar Jests
para el descanso. Cuando Jesis dio la orden de marcha ya era tarde.
La noche, que daria comienzo durante la navegacién, debié aumen-
tar todavia el terror de la tormenta.

Conforme a los deseos de Jesis, los discipulos despiden al pue-
blo y comienzan con ¢l la navegacion «tal como estabax»; esta expre-
sién enlaza evidentemente con 4,1, donde se dice que Jesis predicaba
desde una barca a la muchedumbre estacionada a la orilla. En las
otras barcas, que hacen juntas el camino, debian de viajar, junto con
una parte de los discipulos, gentes de la region este del Jordan,
que volvian a sus casas.

La descripcion del desencadenamiento subito de la tempestad es
extraordinariamente sugestiva, Resonancias de Jon 1,4s.15s no son
evidentes, en todo caso no pueden probarse como connaturales al
tema. El lago de Genesaret esta situado en un valle cerrado a pico
por tres partes, por lo que las tempestades en é1 son muy peligrosas
y apropiadas para atemorizar incluso a experimentados pescadores.
El dato de que la barca empieza a hacer agua, manifiesta la gravedad
de la situacion.

Pero Jesiis, agotado de cansancio, duerme en medio de la ame-
naza de los elementos. El contraste es de un efecto extraordinario.
Dominados por el miedo, le despiertan los discipulos, que no saben
ya qué otra decisiéon tomar. El tono de reproche de sus palabras no
tiene sentido, puesto que Jesus estaba dormido, pero son en su forma
irrespetuosa una expresién tanto mis elocuente y psicoldgicamente
veraz de su estado de desesperacién. No es ésta la forma de inventar
de la leyenda piadosa (Mateo y Lucas han suavizado este rasgo).

Jestis increpa amenazador al viento y la tempestad, lo mismo
que a los demonios en las curaciones de posesos *°%, y les ordena si-
lencio. El efecto de las palabras de Jests aumenta ain mas lo im-
presionante de la situacion: la tempestad cesa instantdneamente y las

102. Mc 1,25; 3,12; 9,25; cf. también Lc 4,39 y la maldicién de la higuera
Mc 11,14
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Mc 4,35-41 Jestis calma la tempestad

olas, que de manera normal se hubieran mantenido todavia un rato
en movimiento, quedan en seguida calmadas. De pronto se hace una
calma completa en el lago. La impresion sobre los participantes en
la travesia debi6 ser estremecedora. El mismo que un momento antes
dormia agotado por el cansancio, se revela luego como Sefior sobre
los elementos, de los que con la sola orden de su palabra soberana
consigue, al instante, la calma.

A continuacién se dirige Jesis a sus discipulos, revelando asi,
en otra forma, su dominio absoluto de la situacién al hacerles apare-
cer como cosa totalmente natural la supresion del peligro. La re-
prension a los discipulos suena un poco dura ante la magnitud del
peligro. Han mostrado una conducta cobarde, han temido por sus
vidas y han mostrado falta de fe. ;A qué clase de fe se refiere aqui
Jests? No es la fe en la providencia de Dios, en cuyas manos des-
cansan la vida y el destino de los hombres. Porque la frase, segiin
los textos mas autorizados, suena asi: «;Todavia no tenéis fe7»
Y entonces su sentido es éste: ;Todavia no os han abierto los ojos
vuestra convivencia conmigo y las pruebas de poder divino que hasta
ahora habéis contemplado? (cf. 8,17.21); porque entonces debiais
haber estado seguros de que nada puede ocurrirle a aquel con quien
yo estoy.

El milagro, que revela el poder de Jests sobre los elementos,
produce en los que lo presencian una impresion de temor y respeto.
La pregunta de quién puede ser aquel a quien hasta los elementos se
someten, deja ver que se va haciendo luz en su entendimiento. Los
discipulos empiezan a darse cuenta — al principio es solo un pre-
sentimiento — de que tienen entre ellos al Sefior de la naturaleza.
Esta escena representa un importante avance en el proceso de la re-
velacion de Jesds a sus discipulos. Jesds se manifiesta en ella como
Sefior sobre la naturaleza, sin que, por otra parte, sea, en modo
alguno, un simple prodigio espectacular.
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Curacion del poseso de Gerasa
5,1-20 (= Mt 8,28-34; Lc 8,26-39)

1 Llegaron al otro lado del mar, a la region de los gerasenos. 2 Y
apenas desembarcd, le salio al encuentro, de los sepulcros, un hombre
poseido de un espiritu impuro. ® Este hombre tenia su morada en los
sepulcros, y ni siquiera con una cadena podia ya nadie sujetarlo;
* pues, aunque muchas veces lo habian sujetado con grillos y cadenas,
siempre rompia las cadenas y despedazaba los grillos, de manera que
nadie lo podia dominar; ® y andaba de continuo, noche y dia, por los
sepulcros y por los montes, gritando e hiriéndose con las piedras.

8 Cuando vio a Jesus desde lejos, fue corriendo a postrarse ante
él, "y a grandes gritos le dice: «;Qué tienes ti que ver conmigo,
Jesuis, Hijo del Dios altisimo? Por Dios te conjuro que no me ator-
mentes.» ® Es que Jesis le estaba diciendo: «Sal, espiritu impuro, de
este hombre.» ° Entonces le pregunta: «;Cudl es tu nombre?» Y le
contesta: «Legiébn es mi nombre, porque somos muchos»; °y le ro-
gaba con insistencia que no los expulsara fuera de aquella regidn.

1 Habia por dlli, paciendo a la falda del monte, una gran piara
de cerdos; 2y los espiritus impuros le suplicaron: «Envianos a los
cerdos para que entremos en ellos» *Y se lo permitio. Salieron,
pues, los espiritus impuros y entraron en los cerdos; y la piara, en la
que habia unos dos mil, se arrojé con gran impetu al mar por un
precipicio, y todos se iban ahogando en el muar.

¢ J os porqueros sdlieron huyendo y llevaron la noticia a la ciudad
y a los caserios; y las gentes acudian a ver qué era lo que habia
sucedido. ® Lléganse a Jesus, y contemplan al endemoniado, el que
habia tenido toda aquella legion, sentado, ya vestido y en su sano
juicio. Y quedaron llenos de espanto. *° Los que lo habian presen-
ciado les referian lo que habia ocurrido con el endemoniado y con
los cerdos. ' Entonces se pusieron a rogar @ Jesus que se alejara
de aquellos territorios.

18 Al entrar él en la barca, el que habia estado endemoniado le
suplicaba que le permitiera ir con él. *° Pero no se lo permitio, sino
que le dice: «Vete a tu casa, con los tuyos, y cuéntales todo lo que el
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Mc 5,1-20 Curacién del poseso de Gerasa

Serior, compadecido de ti, ha hecho contigo.» ®° El hombre se fue y
comenz6 a divulgar por la Decdpolis todo lo que Jesiis habia hecho
con él; y todos se maravillaban.

Esta escena, criticada ya duramente por los antiguos adversarios
del cristianismo %3, esta en una relacion espacial y temporal inme-
diata con la anterior. La forma de su redaccion es extraordinaria-
mente grifica. La escena se resiste en absoluto a una explicacion de
tipo «natural» y solo puede ser comprendida en su conjunto como
relato veridico de testigos de vista o quedar declarada como una
pura fantasia. Para Marcos es de una importancia manifiesta como
relevante muestra del poder de Jesis sobre los demonios. En esta
narracion, sobre todo en su parte central (v. 11-14), fracasan todos
los intentos de comprender los casos de posesion de los evangelios
como simples enfermedades mentales (desdoblamiento de la perso-
nalidad).

Después de la travesia del lago, se ba hecho ya evidentemente
de dia. Sobre la determinacion del lugar, la tradiciéon presenta fuer-
tes vacilaciones (Gerasa, Gadara, Gergesa). Gerasa (hoy Yerss,
60 km al SE del lago) queda, desde luego, excluida. También
Gadara (en la Decdpolis), situvada dos horas al SE del lago, es
poco probable; porque segin Flavio Josefo 1%, su territorio quedaba
separado del lago por el de Hipo. Origenes pretende haber conocido,
junto al lago Genesaret, una antigua ciudad de nombre Gergesa, en
cuyas cercanias se encontraba una pendiente que iba a terminar
en el lago (cf. Mc 5,13). Esta antigua Gergesa coincide entonces
probablemente —si es que no se trata solamente de una conjer
tura de Origenes — con las actuales ruinas de Kurse. Dos km al
sur hay una pendiente que desciende hasta unos 30 m de distancia
del lago.

El poseso, segin la descripcion extraordinariamente grafica de
su estado, hace el efecto de un loco furioso. Su aversion a los hom-

103. PorFIRIO, Fragm. 41.
104 Fur. Josero, Vita 9 § 42
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Curacién del poseso de Gerasa Mc 5,1-20

bres le hace escoger como morada las cdmaras sepulcrales cavadas
en la roca, que nadie podia frecuentar sin quedar ritualmente impuro.
Las tumbas eran para los judios también habitacion de los demonios.
Por su peligrosidad, el desgraciado habia sido puesto entre cadenas,
aunque en vano. Ahora ha huido de los hombres, que al parecer le
son hostiles, vaga furioso en su locura por lugares deshabitados,
lanza alaridos y se enfurece contra si mismo.

El v. 6 contintia al v. 2 después de la interpretacion de los v. 3-5.
Todo lo que en €l y en el siguiente se dice sobre el comportamiento
del «loco furioso», es muy importante para el diagnéstico de su caso.
A pesar de que generalmente huye de los hombres, corre al encuentro
de Jesis en cuanto le divisa, empujado por un poder superior, y se
arroja a sus pies. No se trata de un ataque hostil contra Jesds, como
prueba el v. 7, sino de un acto de defensa y proteccién propia. Aqui
no actia ya en realidad el loco, sino los demonios, bajo cuyo poder
se encuentra. El echarse a tierra y el rendirse son un acto de defensa.
Los demonios sienten la cercania del Sefior, a cuyo poder estin
inevitablemente sujetos. Su proceder corresponde al de otros casos
de posesion narrados por Marcos 1%,

El grito que para defenderse dirigen a Jesis por boca de su
victima, corresponde exactamente al de 1,23s, y la designacién de
Jestis como Hijo de Dios, a 3,11, «El Dios altisimo» es, en ¢l AT,
un nombre de Dios, usado sobre todo por no israelitas *°¢, En las
religiones paganas se emplea también para la designacion del pri-
mero de los dioses (Zeus, por ejemplo); lo que cuadra perfecta-
mente con el caricter semipagano o predominantemente pagano
de la region en la que la accién se desarrolla. El conjuro de los
demonios, hecho a Jestis en el nombre de Dios, descubre su impo-
tencia. «Porque es una invocacion de la majestad y el poder de Dios
en contra de aquel que es el Hijo de este Dios altisimo, y pone de
manifiesto la singular circunstancias de que el adversario demoniaco
de Dios invoca la proteccion del mismo Dios» (Yohmeyer). La
tortura de la que los demonios quieren evadirse, es la expulsion de

105 Cf. Mc 1.23s; 3,11; 9,20
106. Cf Gén 14,18ss; Is 14,14; Dan 3,26; en €l NT aparece también en
Act 16,17 en boca de un poseso.
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Mc 5,1-20 Curacién del poseso de Gerasa

su victima, que significaria la (prematura; cf. Mt 8,29) entrega a la
pena del infierno 7.

El motivo de la desesperada suplica del demonio la coloca
Marcos un poco retrasada; Jesis le habia ordenado ya abandonar su
victima.

Pero el demonio esta todavia dentro del hombre y quisiera con-
servar su morada actual, por lo que Jesus le obliga a confesar su
nombre.

La respuesta del demonio no hay que entenderla como una
ocultacién de su nombre real, como un intento de esquivar el poder
superior de Jesis y en ninglin caso como un querer alardear con
el gran nimero de sus compaiieros, con los que se sabe unido, hecho
que no estaria de acuerdo con la situacién desesperada de la que él
mismo es consciente. Su nombre es en efecto «legién», término que
designa una unidad militar de mis de 6000 hombres. La palabra
latina como término técnico militar habia pasado como préstamo al
griego y al arameo, por lo que no se trata de un latinismo de Marcos.
Este nombre da a entender que no es un demonio solo, sino un ejér-
cito entero de ellos los que se han posesionado del hombre %, y
expresa, al mismo tiempo, su multiplicidad y su homogeneidad: a
pesar de su gran nimero forman entre si una unidad. Por eso
aparece en la narraciéon tan pronto el singular (v. 8-10), como el
plural (v. 9.10.12ss).

El demonio sabe que tiene que salir del hombre. Entonces in-
tenta entrar en tratos con Jesis. Al menos quisiera poder quedarse
en el pais y no ser desterrado, por ejemplo, al desierto 1%.

La piara de cerdos que pace en la cercania, refugio solicitado
por los impotentes demonios, se ajusta muy bien al caracter semi-
pagano del pais del este del Jorddn. A los judios les estaba prohi-
bida tanto la cria de cerdos como la ingestién de su carne (Lev 11,7).
Esta circunstancia hay que hacerla notar también en contra de Ila

107. Lc 8,31; cf. Ap 20,10

108. Cf. también Mt 12,45 = Lc 11,26; Lc 8,2 (siete = muchos).

109 Cf. Mt 1243 = Lc 11,24; el desierto como morada de los demo-
nios: Is 13,21; 34,14; Bar 4,35; Act 18,2; en Tob 8,3 el demonio Asmodeo es
desterrado al alto Egipto.
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opinién que pretende ver en el trozo central de la narracion (v. 11-14)
una treta del diablo burlado.

El ruego de los demonios de que les permita introducirse en los
cerdos, no de irse con ellos, responde a su deseo de encontrar una
nueva morada terrenal,

Jesus accede a este deseo, quedando asi los demonios expulsa-
dos del poseso. Pero la posesion de los cerdos les trae un efecto
inesperado y no deseado por los demonios: los cerdos pierden la
vida, y, con ello, los demonios pierden de nuevo su morada. El dafio
causado a los propietarios de los cerdos, no puede ser entendido
como un castigo intencionado de Jesis, ya que ellos no eran judios.
Jestis asume cierta responsabilidad al permitir este dafio, pero de
la misma manera que Dios cuando permite el furor de los elementos
(Lagrange).

A la noticia de los porqueros, que huyen consternados, acuden
todos al lugar del suceso. Las gentes contemplan asi la completa
curacion del poseso, que se evidencia en el cambio de su proceder.
La reaccion de aquéllos no es, sin embargo, de alegria, sino princi-
palmente de temor ante el terrible y misterioso poder de Jesis.

Tampoco desean que Jesis se quede con ellos. El perjuicio mate-
rial que su poder les ha causado, sobre todo el miedo ante el para
ellos extrafio y misterioso taumaturgo, les hace expresarle su ruego
de que abandone el pais Io més rdpidamente posible. La victoria de
Jesus sobre los demonios no les conduce a la fe en su altisima
misién, Solo el curado piensa de otra manera. Para €l no tiene la
persona de Jess ya ningin misterio; reconoce en €l a su salvador
y, lleno de agradecimiento, quiere seguirle.

Pero Jesus no lo permite. Seguramente no queria ni aceptar a un
pagans entre su séquito, ni llevar consigo un curado como objeto
de exposicion (Schlatter). Jesis le manda a su casa, donde deberd
extender entre los suyos lo que el «Sefior», esto es, Dios, ha reali-
zado en €l en su misericordia. Esta misién expresa estd en notable
contraposicién con la severa orden de silencio que Jesiis en casos
semejantes '*° solia imponer a los curados. Alli en la Decdpolis,

110 Mc 1,44; 3,12; 7,36; 8,26.
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Mc 5,21-43 Resurreccion de la hya de Jairo

territorio predominantemente pagano, no existia el peligro de una
falsa interpretacion de la mesianidad de Jesits, ocasiéon y motivo de
la orden de Jesus. El curado podia ahora y debia anunciar a su
alrededor la gloria del Gnico Dios verdaderc de Israel, que tal Sal-
vador les habia enviado. Lleno de agradecido celo, extiende el
hombre la noticia del milagro por toda la Decdpolis, el «pais de
las diez ciudades», esto es, €l dominio formado en un principio por
diez — después mas — ciudades aliadas, al SE del lago de Gene-
saret. Esta region, habitada sobre todo por griegos y sirios, estaba
sometida directamente al gobernador de la provincia romana de
Siria, después de su separaciéon del dominic judio en la época
de los Macabeos, llevada a cabo por Pompeyo en el afio 64/63 a.C.

Resurreccion de la hija de Jairo y curacién de la hemorroisa
5,21-43 (= Mt 9,18-26; Lc 8,40-56)

2 Cuando Jests cruzd de nuevo en la barca hasta la otra orilla,
se reunié una gran multitud a su alrededor; él permanecia junto
al mar. 2 Enfonces viene hacia él uno de los jefes de la sinagoga.
llamado Jairo, y al verlo, se arroja a sus pies ** y le suplica con mucha
insistencia: «Mi hija se estd muriendo; ven a imponer tus manos
sobre ella, para que sane y viva.» ** Jests marché con él. Y una gran
multitud le acompariaba, apretujéndolo por todas partes.

2 En esto, una mujer que padecia flujo de sangre desde hacia
doce afios, % que habia sufrido mucho por causa de muchos médicos,
y que habia gastado toda su hacienda sin conseguir mejoria alguna,
sino que mds bien iba de mal en peor, *" habiendo oido las cosas que
se decian de Jesis, se acerco entre la furba por detrds y focé su
manto: *® pues decia para si: «Como logre tocar siquiera sus vestidos,
quedaré sana.» * Al instante, aquel flujo de sangre se le seco, y noté
en si misma que estaba curada de su enfermedad. *° Pero, al mismo
tiempo, Jests tuvo conciencia de la fuerza milagrosa que de él habia
salido y, volviéndose en medio de la muchedumbre, preguntaba:
«;Quién me ha tocado los vestidos?» ! Sus discipulos le dectan:
«Ves que la multitud te oprime, y preguntas ;Quién me ha tocado?»
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Resurreccion de la hija de Jarwo Mc 5,21-43

32 Pero él miraba a su alrededor, para ver a la que lo habia hecho.
33 Entonces la mujer, toda azorada y temblorosa, pues bien sabia lo
que le habia sucedido, vino a echarse a sus pies y le declaré toda la
verdad. 3 Pero él le dijo: «Hija mia, tu fe te ha salvado; vete en paz,
y queda ya libre de tu enfermedad.»

% Todavia estaba él hablando, cuando llegan unos de casa del
jefe de la sinagoga para avisar a éste: «Tu hija ya ha muerto. ;Para
qué vas a molestar ya al Maestro?» *® Pero Jesus, que habia oido las
palabras que aquéllos hablaron, dice al jefe de la sinagoga: «No te-
mas; s6lo ten mucha fe.» ¥ Y no permitié que nadie lo acompafiara,
fuera de Pedro, Santiago y Juan, hermano de Santiago. 3 Llegan a
la casa del jefe de la sinagoga y contempia Jesiis el alboroto de las
gentes que lloraban y se lamentaban a voz en grito. *® Entra y les dice:
«;A qué viene ese alboroto y esos llantos? La nifia no ha muerto;
sino que estd durmiendo.» *° Y se burlaban de él. Pero él, tras echar
a todos fuera, toma consigo al padre y a la madre de la nifia y a los
que habian ido con él, y entra a donde estaba la nifia. ©* Y cogiendo
la mano de la nifia, le dice: «;Talitd qum!», que significa: «;Nifia, yo
te lo mando, levdntate!» 42 Inmediatamente, la nifia se puso en. pie y
echd a andar, pues tenia doce afios. Todos quedaron entonces sobre-
cogidos de grande estupor. ** Pero él les recomend¢ encarecidamente
que nadie lo viniera a saber; y dijo que dieran de comer a la nifia.

El enlace de estas dos narraciones de milagros es tan intimo y
tan natural, que es imposible considerarlo como obra del evange-
lista o de la tradicién de la que las tomd. Se trata evidentemente de
la reproduccion de la realidad histérica. Lo vivo y lo grifico de la
descripcion nos remite de nuevo a un testigo de vista (Pedro). Un
testimonio especial de la veracidad de la transmisién lo forma la
circunstancia de que no se le pide a Jesis desde un principio la re-
surreccidon de un muerto, sino sélo la curaciéon de una persona en
peligro de muerte 12,

La relaciéon que el v. 21 establece con la narracién precedente
parece ser realmente inmediata en el tiempo. Jests vuelve a la ribera

111  De otra forma Mt 9,18
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occidental del mar de Galilea en la misma barca, desde la que
habia pronunciado el sermén del lago (4,1) y hecho la tempestuosa
travesia a la orilla oriental (4,36). Marcos no determina exacta-
mente el lugar del desembarco **2. Aun no ha abandonado Jesus
la orilla misma y ya se ha reunido una gran multitud a su alre-
dedor (que segiin Lc 8,40 habia esperado su retorno).

Uno de los hombres més distinguidos de la ciudad por su pro-
fesion, un jefe de la sinagoga, a cuyo cargo estaba la direccion del
servicio divino en el sdbado, se vuelve, como tltima solucién en su
extrema necesidad, al celebrado taumaturgo, de quien espera atn
la posibilidad de una ayuda. Jests ird a su casa, impondrd las
manos a su hija1** y la salvard en su agonia.

Mientras Jesis se pone en camino sin poder casi avanzar en
medio de la enorme aglomeracion, tiene lugar el episodio de la
mujer enferma. Por la naturaleza de su enfermedad era esta mujer
leviticamente impura (cf. Lev 15,19-27) y estaba, por tanto, excluida
del contacto normal con los demas. Esto es lo que le hace precisa-
mente aprovechar la aglomeracidn para acercarse a Jesiis sin ser
notada. La coincidencia del niimero de afios de la duracion de su en-
fermedad con la edad de la hija de Jairo (5,42) es puramente casual.

Los largos y variados tratamientos han sido de provecho sola-
mente para los médicos, pero no para ella, a la que s6lo han servido
de tortura, empeorando ademds su enfermedad y acabando con su
fortuna. Los métodos curativos mencionados en los escritos rabi-
nicos recuerdan las peores férmulas de «medicina popular» supers-
ticiosa.

La fuerza milagrosa curativa de Jesuds es asi la Gltima esperanza
para la mujer.

Ella participa también de la creencia popular *** de que basta
el simple contacto de sus vestidos para obtener su curacién. La
fuerza que Jesis posee estd pensada como una fuerza sustancial,
actuante aun independientemente de su voluntad. Su confiada fe no
queda defraudada.

112, Segtn Mt 9,1 se trata de Cafarnaiim, lo cual conviene con la presen-
cia de un jefe de la sinagoga.
113. Cf. Mc 6,5; 7,32 114 Cf Mc 3,10; 6,56.
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Siente en si misma que su enfermedad ha quedado inmediata-
mente curada.

Pero no consigue que el hecho quede en secreto. Jesds (con su
conocer humano) ha notado al momento la emanacién de fuerza
que ha obrado la curacién, pero no ha visto que la mujer le ha
tocado, ni a la mujer misma; entonces se vuelve. Esto significa que la
curaciéon fue efectuada por Dios sin un acto correspondiente de
la voluntad por parte de Jesus. De aqui la pregunta inmediata:
«¢Quién me ha tocado los vestidos?», y la mirada de Jesiis a su
alrededor en busca de la persona que le ha tocado. La exposicion
del evangelista corresponde a la idea ingenua y popular, «mégica»,
de la mujer, que tampoco Jesds corrige: la curacién sucede exac-
tamente en la forma que ella habia esperado.

Antes de que la mujer pueda hablar, intervienen los discipulos
que rodean a Jesis: en medio de aquella aglomeracidn, es absurdo
preguntar quién le ha tocado, porque inevitablemente tienen que
entrar en contacto con €l unos y otros.

Jests deja a un lado esta observacion y su irrespetuoso tono y
se vuelve a mirar a la autora.

Su confusion da a entender la conciencia de una culpa. A pesar
de su estado de impureza levitica, se ha atrevido a mezclarse entre
la muchedumbre y tocar a Jests, con lo que le hacia a él mismo
impuro (Lev 15,27). Habia ademas, en cierta manera, arrebatado
su curacidon y ahora no le queda sino hacer una total confesion
de la verdad.

La respuesta de Jesis no contiene el mas minimo reproche. La
palabra «hija» con que se dirige a ella, indica benevolencia. Jesas
alaba su fe en su poder milagroso (cf. 2,5) y la declara como motivo
de su curacién. Pero no se dice en absoluto, lo mismo que tam-
poco en 10,521, que hubiera sido la fe exclusivamente la que
efectuara la curacién, sin la fuerza milagrosa de Jests, o la que la
hiciera entrar en accién de una manera automéitica. A la férmula
semitica de despedida «vete en pazy» 1*¢ afiade Jestis expresamente
la seguridad de que su curacién es duradera y definitiva. Una leyenda

115. Cf. también Lc 7,50 y com a Mc 6,6.
116 Cf. 1Sam 1,17; 29,7; 2Sam 15,9; Act 16,36; Sant 2,16
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posterior ha dado a la mujer ¢l nombre de Berenice (Verénica) **7.
Eusebio 1** pretende haber visto ain el monumento que hizo levan-
tar en su patria, Cesarea de Filipo, en sefial de agradecimiento por
su curacién. En el siglo xi1 aparece luego la forma de la leyenda
seglin la cual Verdnica ofrecid su velo a Jesdis para enjugarse en su
camino del Calvario.

El episodio de la mujer enferma que detiene a Jests en su camino
hacia la hija moribunda de Jairo, constituy6é para el padre momen-
tos de angustiosa espera. En estas circunstancias le trae su gente
la noticia de la muerte de la nifia y que la ayuda solicitada llega,
pues, demasiado tarde, con lo cual queda dicho, al mismo tiempo,
que el poder que se reconocia a Jesds era solamente sobre las enfer-
medades, pero no sobre la muerte. Jess ha oido también indirec-
tamente la noticia de la muerte comunicada al padre.

Aquél es el momento de probar la fe que al acudir a €l le habia
mostrado. Jesis sabe el acto que va a realizar.

Pero ni la masa de la gente, ni tampoco la totalidad de sus
discipulos van a ser testigos del gran milagro que sigue. Sélo a tres
de ellos les permite acompafiarle como testigos (cf. Dt 19,15), los
mismos que lo seran también mas tarde de su transfiguracién (9,2)
y de su agonia en Getsemani (14,33).

En ¢l momento de su llegada a la casa mortuoria se ha hecho
puablica ya la muerte de la nifta. Junto con los vecinos, que conforme
a la costumbre van a participar su sentimiento a la familia (cf. Jn
11,19), estan también alli las plafiideras y los flautistas, segin el uso
oriental en tales ocasiones (Mt 9,23). Porque el entierro debia veri-
ficarse en el mismo dia del fallecimiento.

Jestis ordena silencio a sus ruidosas ceremonias de duelo, afir-
mando que la nifia no estd muerta sino dormida. Pero no se trata
de una diagnosis médica de muerte aparente; porque Jests hace
esta afirmacién antes de haber pisado siquiera el cuarto donde la
nifia yace. Jestis quiere decir que esta muerte, que por su milagro
dejaria en seguida de serlo, no es cosa duradera (cf. Jn 11,11),

117. Evangelio de Nicodemo
118. Eusesio, HE v, 18.
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