CARTA A LOS HEBK
CARTAS CATOLICAS

ANTONIO GARCIA DEL MORAL

Cursos Biblicos / A DISTANCIA




CURSOS BIBLICOS
A DISTANCIA

CARTA A LOS HEBREOS
Y CARTAS CATOLICAS

Antonio Garcia del Moral



© PPC Edicabi.

Editorial PPC, 1971.

Enrique Jardiel Poncela, 4—Madrid-16.—Teléfono 259 23 00.
Nihil obstat: Dr. Lamberto de Echeverria. Censor.
Imprimatur: Constancio Palomo. Vicario General.
Salamanca, 25 de marzo de 1973.

Printed in Spain - Impreso en Espafia.

I. S. B. N.: 84-288-0209-2.

Dep6sito legal: M. 21.714 - 1973.

Impreso en Marsiega, S. A—Fnrique Jardiel Poncela, 4.-—-Madrid-16.

CONTENIDO
\

Informacién bibliografica ... ... ... ... ... ool

INTRODUCCION:
1. El grupo de Cartas apostélicas, que no son de Pablo ni de
1I. La designacién de catdlicas y la posicién actual de los es
BHCOS t.v vir e vee e v i cen e s v e e e e
III. ¢Por qué catdlicas? . .
IV. La condicién jerdrquica del autor <afecta a la cond1c1on de
V. ¢Cartas o Epistolas? ... ... ...
VI. El formulario epistolar antiguo y la or1gmahdad de los Ap(
VII. ¢Cémo escribieron estas Cartas los Apéstoles? ... ... ...
VIII. Valorar el trabajo que supuso escribir estas Cartas ... ...
IX. Un método ciclico para la mejor inteligencia de estas Car

CARTA A LOS HEBREOS:

I.
II.
I1I.

Iv.

VL

VIIL
VIIIL.

Estructura de la Carta ... ... ... ... ... o0 oot et en s el
El exordio de la Carta ... ... ...

La Carta a los Hebreos establece en ]esus la sintesis de
funciones mesidnicas del Antlguo Testamento, con predor
dente de la funcién sacerdotal .

Primer cuadro de la Carta a los Hebrcos (1 5 2 18) Te

del Hombre, pero también Hijo de Dios, es el Surno Sace
sericordioso y fiel .

Segundo cuadro (3, 1 - 5 10) ]esus que por ser H1)o d
superior al siervo de Yahweh, Moisés, es el Sumo Sacerdc
en favor de los hombres ... ... ... .

Tercer cuadro (4, 14 - 5, 10): Jesus, H1]o de DIOS tamblc
sobradamente las esperanzas puestas en el Sumo Sacerdc
dltimos tiempos, hijo de Aarén. Cumplirniento de las espe
la superacién de las mismas ... ... ..

Interrupcién de cardcter epistolar (5, 10 6 12)

Exposicién del propiamente dicho mesianismo sacerdotal
el Hijo de Dios (6, 13 - 10, 18): Jests es un mesfas sup
y religioso ... ... ... e e e e i e e e e



an conclusién préictica de toda la Carta: 10, 19 - 13, 17 ... ...
iones curiosas en torno a la Carta a los Hebreos ... ... ... ...

NTIAGO:

irta de Santiago v el Antiguo Testamento ... ... ... ... ...
irta de Santiago y el Nuevo Testamento ... ... ... ..
le 1a Carta de Santiago a una cuestién de teologia pauhna>
BOL tet vet veh vit vet e een ee e e e e e e e e s e

TA DE SAN PEDRO:

idad . e e

lel Ant1guo Testamento
le la tradicién sindptica ... ... ..

:ntos de un primitivo Credo bautlsrnal e
esis acerca de la prehistoria literaria de la Carta
TOF o0 it iet ier s eeh eee e e een ee ee e e e eee e e

SAN JUDAS Y LA SEGUNDA CARTA DE SAN PEDRO:

lacién de la Segunda Catta de San Pedro con la de San Judas.

arta de San Judas es y la Segunda Carta de San Pedro contiene
liatriba contra los falsos doctores cristianos ... ... ... ... ... ...

arta de San Judas ... ... ..o
gunda Carta de San Pedro ... ... ... ... ... ool

105
111
114
118

123
125
126
126
127
127

133

135
137
141

II.

INFORMACION BIBLIOGRAFICA

INTRODUCCIONES ESPECIALES A CADA UNA DE LAs Cal

A. ROBERT - A. FEUILLET: Introduccién a la Biblia, t
na, 1967.

A. WIKENH AUSER: Introduccién al Nuevo Testamento.

CasA DE LA BisrLia: Manual Biblico, tomo 1V.

T. BALLARINI - E. LYONNET: Introduccién a la Biblia
bao, 1967.

W. J. HARRINGTON: Iniciacién a la Biblia, tomo II. Sar

Para 1A CARTA A LOS HEBREOS:

a) La cuestion del mesianismo en el Antiguo y el Nut

M. SALVADOR: Las promesas divinas en la bistoria de |
nual Biblico» de la Casa de la Biblia, tomo II. Ma
nas 391-467.

N. FuGLISTER: Fundamentos Veterotestamentarios de |
testamentaria, en «Mysterium Saluttis», vol. IIT,
1971, pp. 123-243.

R. SC H NACKENBURG: Cristologia de la Carta a los Hel
rium Salutis», el mismo volumen y tomo, pp. 385-

J. ALFarO: Las ﬁmczones salvificas de Cristo, como
sacerdote, en «Mysterium Salutis», el mismo: volu
ginas 671-755. l

b) Comentarios a la Carta a los Hebreos:

M. Nicorau: Carta a los Hebreos; BAC, Madrid, ndm
F. J. ScHIERSE: Carta a los Hebreos Herder. Barcel
H. STRATH MANN: Lz Epistola a los Hebreos; Ed. Fa
L. TurraDO: Carta a los Hebreos; BAC. Madrid, ndm

9



ARIOS A LAS CARTAS CATOLICAS:

0: Carta de Santiago; BAC, nim. 214. Madrid, 1967.
K : Carta de Santiago; Herder. Barcelona, 1969.
20: Cartas de San Pedro; BAC, niim. 214. Madrid, 1967.

VANK: Primera Carta de San Pedro; Herder. Barcelona, 1970.
GER: Carta de San Judas - Segunda Carta de San Pedro; Het-

Barcelona, 1967.
ERO: Epistolas Catélicas; BAC, nim. 249. Madrid, 1965.
0: Carta de San Judas; BAC, niim. 214. Madrid, 1967.

10

INTRODUCCION


file:///rios

I. EL GRUPO DE CARTAS APOSTOLICAS QUE NO SON DE
SAN PABLO NI DE SAN JUAN.

El objeto del presente estudio son cinco cartas apostd-
licas tan dispares que apenas tienen otra cosa en comiin
que no pertenecer al bloque (en latin corpus) de los escri-
tos de aquellos dos grandes apéstoles escritores que fue-
ros San Pablo y San Juan.

Son cinco cartas que, agrupadas por el orden cronolé-
gico mds probable, se ordenan asi: Carta de Santiago, Car-
ta :116 San Judas, Carta a los Hebreos y dos Cartas de San
Pedro.

Entte ellas se encuentra la mayorfa de los escritos deu-
terocandnicos del Nuevo Testamento: la de Santiago, a
los Hebreos, la Segunda de Pedro y la de Judas.

II. LA DESIGNACION DE CATOLICAS Y LA POSICION AC-
TUAL DE LOS ESTUDIOS BfBLICOS.

Tradicionalmente se han llamado Cartas Catdlicas a sie-
te escritos apostSlicos, como todavia puede verse en las
ediciones del Nuevo Testamento, por este orden: Carta de
Santiago, Primera y Segunda de San Pedro, tres Cartas de
San Juan y la de San Judas.

Pero actualmente se estd generalizando un nuevo cri-
terio en el tratamiento de estos escritos. Se desgajan del
grupo claramente las tres Cartas de San Juan, que, con el
IV evangelio y el Apocalipsis, forman el bloque (corpus)
joanneo; esos cinco escritos de San Juan, por su relativa
homogeneidad, requieren un tratamiento aparte.

Como, por otra parte, la Carta a los Hebreos 10 se es-
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tudia ya integrada en el bloque (corpus) paulino, 1dgica-

mente se asocia al grupo de las cartas apostélicas, que no

tienen conexiones entre si, las llamadas cartas catélicas.
Asi se forma el grupo de cartas que ofrece este estudio.

III. :sPOR QUE CATOLICAS?

a) El origen del nombre.

Parece que la designacién de Carta Catélica se aplicé
al principio s6lo a la Primera Carta de San Juan, por su
total ausencia de destinatarios. Posteriormente se aplicé a
todo el conjunto. En tiempo de San Jerénimo aparece ya
generalizada la expresién: «Siete epistolas catblicas».

Sin embargo, en Occidente prefitieron los autores lla-
marlas Cartas Candnicas, porque pertenecian a la lista o
canon de las Escrituras inspiradas, para distinguirlas de
otras Cartas, como la Epistola de Bernabé, que no gozaban
de la misma autoridad.

b) E! dlcance del nombre.

Sobre ello no estdn de acuerdo los autores. Para algu-
nos indicaria que eran leidas en todas las iglesias, porque
universalmente se reconocfa su canonicidad. Lo mds pro-
bable es que tal designacién les haya sido impuesta por
su contenido y por sus destinatarios. Su contenido aborda
temas de cardcter general; en ellas suele estar ausente lo
personal y lo concreto. Tratan temas que afectaban a toda
o0 a la mayor parte de la cristiandad: ciertas hetejias (gnosis
libertina en 2 Pe y Jds), el retraso de la parusia (2 Pe) o
las persecuciones que se iniciaban (1 Pe).

A diferencia de las Cartas de San Pablo, no se dirigen a
iglesias particulares, sino que van destinadas a la generali-
dad de los fieles o a un amplio sector: La Carta de Santia-
go ,a las doce tribus de la dispersién (1, 1); es decir, a la
totalidad del nuevo pueblo de Israel, que es la Iglesia. La
Carta a los Hebreos, si es que no estudio destinado a la
Iglesia de Jerusalén, puede por este motivo incluirse entre
las catélicas. La primera Carta de San Pedro va dirigida a
los fieles del Ponto, Capadocia, Asia y Bitinia (1, 1). La
2 Pe y Jds, a los fieles de Asia Menor.
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Ya en la antigiiedad, por esta razén de su universali-
dad, las llamaron también cartas universales o enciclicas.

IV. LA CONDICION JERARQUICA DE SU AUTOR, SAFECTA
A LA CONDICION DEL ESCRITO?

Es una cuestién que parece se plantearon los antiguos
al intentar ordenar y jerarquizar estos escritos.

Las cartas catdlicas aparecen agrupadas desde el si-
glo IV. San Jerdénimo, en su versidén lattina, la Vulgata,
que es la oficial de la Iglesia catélica, impuso que se colo-
caran hacia el final del Nuevo Testamento, inmediatamen-
te antes del Apocalipsis, como todavia se observa en nues-
tras ediciones.

Sin embargo, la Biblia griega colocaba las cartas caté-
licas inmediatamente después de los Hechos de los Apds-
toles. Asf lo atestiguan los més importantes manuscritos,
como el Vaticano y el Sinaitico y algunos Padres. Sin duda,
por ser escritos de los primeros apdstoles, anteriores a
Pablo.

Pero no ya el bloque de las cartas catdlicas, sino cada
una de las cartas se ordenaron de distinta manera al acttual.
Los grandes manuscritos (Sinaiticos, Vaticano, Alejandri-
no) y algunos Padres consagraron el orden actual, que an-
tepone la Carta de Santiago o por considerarlo el escrito
mds antiguo del grupo o porque tal es el orden con que apa-
recen mencionados sus respectivos autores en G4l 2, 9.

Las Iglesias occidentales, por el contrario, ordenaron
las cartas catdlicas conforme a la dignidad de sus autores:
Pedro, Juan, Santiago y Judas. Asi los concilios de Roma
(a. 382), de Hipona (a. 393), Cartago (a. 397), Florencia
(a. 1442) y Trento (a. 1546), junto con algunos Padres.

Pero ¢es que el carisma primacial de Pedro afectd y
condicioné sus escritos como si, por ser suyos, tuvieran al-
gln rango especial entre los demds escritos inspirados? No.
Los escritos de San Pedro, pese a sus prerrogativas singula-
res en otros Ordenes, no tienen rango alguno de especial
dignidad entre los escritos del Nuevo Testamento, pues el
carisma de la inspiracién biblica es siempre singular y el
mdximo en su género. Por eso ha prevalecido en la Tglesia
la no jerarquizacién de los escritos apostélicos. Pero las va-
cilaciones resefiadas, particularmente las de quienes inten-
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taron anteponer las Cartas de San Pedro (Concilios y entre
los escritores eclesidsticos :Origenes, Rufino, San Agustin,
Casiodoro, etc.), sugieren de modo indirecto y velado la fe
de la Jglesia en las prerrogativas singulares de Pedro entre
los demds apéstoles.

VI. ¢Carras o EpfsTOLAS?

A la historia de la literatura espafiola, por ejemplo, han
pasado dos clases de escritos, que se designan cartas o epis-
tolas, pero que son profundamente distintos entre si. Las
cartas de Santa Teresa o de San Juan de Avila son cartas
reales: el dirigente, los destinatarios, la situacién y la oca-
sién existieron. Pero la Epistola Moral a Fabio o las Cartas
a Mujeres de Jacinto Benavente son una ficcién literaria,
en las que sus autores pretendieron hacer un tratado o un
libro, destinado desde el principio a su divulgacién, sélo
que adoptando un ficticio ropaje epistolar.

Los antiguos conocieron ya esta diferencia. De Dioni-
sio, obispo de Alejandria, nos dice Eusebio de Cesarea
(HE 7, 26, 2): «Se conservan de él numerosas carfas y tam-
bién largos tratados escritos en forma de epistolas».

Las cartas catélicas, ¢son cartas con unos destinatarios
y finalidad concretas, o son epistolas, es decir, tratados doc-
trinales en forma epistolar? La respuesta parece ser que
participa de la condicién de una y otra. Parecen cartas por it
dirigidas a un grupo de iglesias particulares (1 Pe), y aludir
también al estado concreto que se origina de la persecu-
cién (1 Pe 4, 12 ss.); o aluden a concrettas herejias inci-
pientes (2 Pe y Jds), o a la tibieza espiritual y moral (Stg).
Todas se encabezan con el formulario epistolar, que se usa-
ba en la correspondencia segiin el estilo grecorromano; la
Carta a los Hebreos, que carece de comienzo epistolar, tie-
ne al final (Hbr 13, 22-24) saludos, recomendaciones y no-
ticias, que sélo se dan en una verdadera carta dirigida a
unos destinatarios que se interesan por esos pormenores.

Pero parecen epistolas, porque sus autores traslucen la
intencién de que sus ensefianzas se difundan; sugieren que
el escrito se pase de unas iglesias a otras (1 Pe 1, 1; Stg 1,
1). El contenido de estos escritos reviste el caricter de en-
sefianza universal en la totalidad de las cartas, como de he-
cho las ha utilizado siempre la Iglesia. Pudieron inspirarse,
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para ello, no sélo en un género literario que conocia ya la
literatura antigua (por ejemplo, las Cartas de Séneca son
tratados morales), sino también en el modelo de la didas-
calia judia, que adoptd este recurso para la ensefianza y para
iluminar necesidades y problemas; asi, la Carta de Jeremias,
que aparece en nuestra Biblia como capitulo 6 del libro de
Baruc, y las cartas que recoge el Segundo Libro de los Ma-
cabeos (1, 1 -2, 19), intercambiadas entre las comunidades
judias y sus jefes. Prictica que adoptaron también los Apés-
toles, reunidos en el Concilio de Jerusalén (Hch 15, 23-29),
y el propio San Juan, en las siete epistolas a las Iglesias de

Asia, que se contienen en los tres primeros capitulos del
Apocalipsis.

VI. FORMULARIO EPISTOLAR ANTIGUO Y ORIGINALIDAD
DE LOS APOSTOLES.

Todos sabemos hoy cémo se escriben las diversas car-
tas. Tenemos unas lineas generales, que constituyen el for-
mulario epistolar bédsico (nombre de la persona a quien se
dirige la carta, localidad, fecha, etc., al comienzo; despedi-
da y firma, al final). Este formulario bdsico se adapta de
una forma u otra al distinto género de carttas: carta de
amistad o de negocios, carta a un superior o a un igual, et-
cétera. Entre nosotros también hay quienes se atienen escru-
pulosamente al estilo epistolar consagrado por el uso, quie-
nes traslucen una total carencia de originalidad (la tipica
carta del soldado o del pueblerino) y quienes rompen lan-
zas por crear nuevas férmulas epistolares, aunque atenién-
dose al uso consagrado en la escritura del sobre y en las
lineas generales de un comienzo y de un final epistolares.

Lo mismo ocurria en la antigiiedad, aunque los usos
fueran distintos. Las cartas constaban de un formulario de-
terminado.

La inscriptio comprendia el nombre y localidad del des-
tinatario, iba escrita en el reverso de la misma carta o en el
sobre en que se inclufa.

La carta propiamente tal comenzaba con el praescriptum
o supercriptio, con tres elementos en poquisimas palabras:

1) La intitulatio o nombre del remitente en nominativo.
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2) La adscriptio o nombre del destinatario en dativo, al que
se podia yuxtaponer un adjetivo honorifico. 3) La salutia-
tio o saludo, que entre los griegos consistia en desear ale-
gria y entre los romanos en desear al correspondiente salud.

Las cartas, por ejemplo, de Cicerén son un modelo de
escrupulosidad en atenerse a este formulario, de forma que
incurren casi en el tépico. Algo asi como ahora nos refmos
de quien escribe al comienzo de sus cartas: «Me alegraré
que al recibo de ésta te encuentres bien; yo bien, gracias
a Dios».

La carta acababa con un saludo final (Subscriptio, by-
pographé, aspasmds), con férmulas convencionales. A ve-
ces se redactaba un pérrafo de despedida y encargos para
los amigos. En nuestros dias el requisito de autenticidad lo
constituye la firma autdgrafa; en la antigiiedad solia ser el
saludo, que el remitente escribfa de su puilo y letra (gene-
ralmente conocida por el destinatario) después de haber
fechado la carta.

Cabe decir, en honor de los apéstoles, que se mostra-
ron en sus cartas bastante liberales en la transformacién
de este insulso formulario epistolar en uso. Conservando
el esquema fundamental, lo manipularon, generalmente am-
plidandolo, para darle no un alcance trivial, sino un sello
profundamente cristiano. No siempre, porque la carta del
Concilio de Jerusalén (Hch 15, 23 y 29) y las dos cartas
Gltimas de San Juan se atienen al tépico epistolar. De las
cinco cartas apostdlicas, que ahora comentamos, la de San-
tiago carece de final epistolar y en su encabezamiento, sal-
vo los titulos «siervo de Dios y del Sefior Jesucristo», con
que amplia la mencién del remitente, el resto del praescrip-
tum es también el tépico en uso.

La Primera Carta de San Pedro, como otras del Nuevo
Testamento, complica particularmente los elementos intro-
ductorios, que eran simplicisimos en el género epistolar gre-
corromano. La mencién del remitente, Pedro, va acompa-
fiada de un calificativo: «apdstol de Jesucristo». La men-
cién de los destinatarios aparece con menos sobriedad y
mayor barroquismo que los cldsicos: «A los que viven como
extranjeros en la Dispersién: en el Ponto, Galacia, Capado-
cia, Asia y Bitinia, elegidos segiin el previo conocimiento
de Dios, Padre, con la accién santificadora del Espiritu,
para obedecer y para la aspersién de la sangre de Jesucris-
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to». Si alguien tiene la curiosidad de ver en un mapa de
Asia Menor las antiguas regiones que aqui enumera el Apds-
tol, verd el sorprendente orden con que estdn enumerada§:
Ponto est4 en el NE, Galacia y Capadocia por debajo, Asia
en el SO y Bitinia en el NO, cerrando el circulo. Por ello,
se le ha llamado carta circular o enciclica (= en circulo).
Finalmente, el encabezamiento’se cierra: «A vosotros gra-
cia y paz abundantesx; la gracia (jaris) era el saludo griego,
pero en todo el Nuevo Testamento esta palabra, gracia,
aparece profundamente transformada y enriquecida; paz
era y es el saludo de los judios, también profundamente
transformado por Jesuctisto (cf. Jn 14, 27; 16, 33) y sus
apéstoles (cf. Ef 2, 14-18). Al final de esta carta (1 Pe 5,
12-14), se consideran estos versiculos como el autdgrafo
del Apéstol que autenticaba la carta; son explicaciones, re-
comendaciones y saludos finales, que también amplian los
usos establecidos con un tinte netamente cristiano.

A los elementos epistolares obligados en el encabeza-
miento de la carta, los Apéstoles (sobre todo Pablo) afia-
dieron un elemento nuevo: la bendicién. De las cinco car-
tas que comentamos sélo aparece en esta primera Carta de
Pedro (1 Pe 1, 3-9). Un canto a la bondad de Dios, mani-
festada en Cristo. Desde tan alta cima se desciende luego al
terreno llano de la comunicacién epistolar.

La segunda Carta de San Pedro complica la mencién
del destinatario con la yuxtaposicién de los dos nombres
del Apéstol: «Simeén Pedro», y de dos titulos: «siervo y
apéstol de Jesuctisto». Los destinatarios se designan gené-
ricamente como «los que por la justicia de nuestro Dios y
Salvador Jesucristo han obtenido en suerte una fe tan pre-
ciosa como nosotros». El saludo «gracia y paz» viene com-
plicado con un anticipo del que serd tema de la carta: «por
el conocimiento (epignosis = superconocimiento) de nues-
tro Sefior» (2 Pe 1, 1-12). Acaba la carta con unos deseos,
que corresponden a los iniciales: «Creced, pues, en la gra-
cia y el conocimiento (grosis) de nuestro Sefior y Salvador,
Jesucristo».

La Carta de San Judas escoge los siguientes titulos para
presentar al remitente: «siervo de Jesucristo y hermano de
Santiago»; este Santiago es el que, a su vez, viene designa-
do en el Nuevo Testamento como Hermano del Sefior
(G4l 1, 19). Y sobrecarga el saludo, a la paz (judio) afiade
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los especificamente cristianos: misericordia y amor. La car-
ta acaba con una doxologia (vv. 24-25), directamente re-
ferida a los destinatarios como un deseo.

La Carta a los Hebreos, como la Primera Carta de San
Juan, son los dos tinicos escritos epistolares del Nuevo Tes-
tamento carentes de saludo inicial. Es improbable que se
haya perdido, como creen algunos. Quizds corresponde m4s
bien al modo oriental de concebir una carta. En compen-
sacién tiene unos versiculos finales (Hbr 13, 22-25) estric-
tamente epistolares.

En conclusién, estas cinco cartas se inscriben en un
formulario netamente epistolar, aunque la de Santiago ca-
rezca de los saludos finales y la Carta a los Hebreos de co-
mienzo estrictamente epistolar.

VII. ¢COMO ESCRIBIERON ESTAS CARTAS LOS APOs-
TOLES? .

El papiro fue la materia normal en que se escribfan las
cartas, como nuestro papel era materia mds frigil que las
membranas o pergaminos, sobre todo en climas hdmedos.
Ello explica mas ficilmente que no haya llegado a nosotros
ni un solo fragmento de los originales de ninguna carta
apostdlica. La superficie dspera del papiro hacia muy dificil
la escritura, sobre todo la cursiva, que escribfa varias le-
tras o una palabra sin levantar el cdlamo o pluma; lo not-
mal sobre el papiro era la escritura uncial, letra por letra.
Normalmente habfa caligrafos de profesién, generalmente
esclavos, hébiles en este oficio tan laborioso. Sélo escribfan
de su pufio y letra o los pobres, que no tenfan escriba ni
podian pagirselo, o los acomodados cuando querfan escri-
bir cosas reservadas. Los apéstoles, con toda seguridad, uti-
lizaron amanuenses (cf., p. e., Rom 16, 22). Cuando San
Pedro dice: «Os he escrito brevemente por medio de Sil-
vanoy (1 Pe 5, 12), alude, sin duda, a una participacién
mayor en la redaccién de la carta que la de un simple ama-
nuense, que escribiera al dictado del Apéstol.

Cuatro modos utilizaron en la antigiiedad (y en nuestros
dias) los autores para escribir las cartas de cierto relieve,
que han llegado hasta nosotros, y que pueden aplicarse
también a las cartas apostélicas:
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a) Escribir toda la carta de su putio y letra.

Sélo las mds cortas del Nuevo Testamento tienen esta
probabilidad. La pequefia carta a Filemdn pudiera ser un
ejemplo; San Pablo, con enternecedora imaginacién, acu-
de a todos los recursos para defender al esclavo fugitivo
Onésimo. Entre los que se le ocurren hay uno que es el
de asumir personalmente las deudas contraidas por el es-
clavo y firme literalmente un pagaré, en el vers. 19: «Si
en algo te perjudicé, o algo te debe, ponlo a mi cuenta. Yo
mismo, Pablo, lo firmo con mi pufio; yo te lo pagaré».

También en las dos pequefias cartas de San Juan hay
indicios: «Aunque tengo mucho que escribiros, prefiero
no hacerlo con papel y tinta» (2 Jn 12). «Tengo mucho
que escribirte, pero no quiero hacerlo con tinta y pluma»
(2 Jn 13).

De los cinco esctitos, que comentamos en este traba-
jo, sélo la Carta de San Judas, por su brevedad, pudiera
haber sido escrita directamente, aunque no hay indicio nin-
guno que asi lo sugiera.

Autdgrafos de los Apéstoles, en las cartas més exten-
sas, si fueron los pdrrafos finales. San Pablo lo dice en
cuatro cartas: 2 Tes 3, 17; '1 Cor 16, 21; Gdl 6, 11;
Col 4, 8. Y se supone en otras. Por lo que respecta a nues-
trccl) Zgirupo, estd el final de 1 Pe 5, 12-14 con toda probabi-
lidad.

b)) Dictar la carta palabra por palabra.

No se puede excluir «a priori» este modo de dictado
para las cartas apostélicas. De hecho el estilo coloquial, que
traslucen tantos pasajes de las Cartas del Nuevo Testamen-
to, sugiere, entre otras razones, que los Apdstoles tenfan
vividamente presentes a sus destinatarios como interlocu-
tores.

Sobre todo, la precisién doctrinal que cuidaban es tam-
bién un motivo para pensar que grandes secciones de estos
escritos fueron dictadas literalmente.

c) Confiar la redaccién a otro, al que se le suminis-
traban las ideas.

Aun en este caso, la carta debe considerarse como
auténtica, porque el remitente la reconoce por suya. Va-
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rias cartas de San Pablo tienen diversos remitentes, yuxta-
puestos al Apéstol en el encabezamiento y de la talla de
Silvano y Timoteo (cf. 1y 2 Tes, 2 Cor, Col, Flp), que no
pueden considerarse como meros amanuenses. Ni es sufi-
ciente explicacién que, cuando se escribieron estas cartas,
estuvieran asociados al ministerio de Pablo.

Este es el caso también de la intervencién de Silvano
en la 1 Pe, cuyo autor reconoce: «Os he escrito por medio
de Silvano, a quien tengo por hermano fiel» (5, 12). San
Jerénimo explica la diversidad de estilo entre las dos car-
tas de San Pedro, que es una fuerte dificultad contra la
autenticidad petrina de la segunda, por la intervencién de
secretarios diversos: «Las dos cartas, que se atribuyen a
Pedro, difieren entre si por el estilo, el cardcter y la es-
tructura de las palabras; de donde deducimos que, en cada
ocasién, se sirvié de diversos intérpretes» (Epist. 120,
11, 5). Si juntamos este dato con el que nos proporciona
una tradicién ain mds antigua, segtin la cual el evangelista
Marcos fue el intérprete que puso por escrito la predica-
cién evangélica de Pedro (Papias de Hierdpolis, hacia el
afio 130), pudiéramos deducir que San Pedro era poco
inclinado a estructurar 18gicamente su pensamiento; y que
confié esta penosa misién, tanto al referir sus recuerdos
personales del Sefior como al instruir por escrito a las co-
munidades, a otros auxiliares, de la talla de Marcos o Sil-
vano.

La influencia del secretario se invoca también para ex-
plicar la perfeccién del griego en la Carta de Santiago.

Supuesta, pues, la colaboracién de secretarios en los
escritos del Nuevo Testamento, la cuestién de lengua y
estilo no es criterio decisivo para rechazar la autenticidad

de un escrito, que la tradicién atribuye a un determinado
autot.

d) Confiar enteramente la redaccién de la carta a otro.

La autenticidad en este caso serfa indirecta. Entre los
escritos del Nuevo Testamento, el que con mayor verosimi-
litud pudiera considerarse como de autenticidad (paulina)
indirecta serfa la Carta a los Hebreos.
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VIII. VALORAR EL TRABAJO APOSTOLICO, QUE SUPUSO
ESCRIBIR AQUELLAS CARTAS.

Las Cartas apostdlicas del Nuevo Testamento son las
mds extensas que de la antigiiedad se conservan. En su pro-
medio son bastante m4s que las Cartas de Séneca o Cicerén.
La Carta a los Hebreos es la mds extensa del Nuevo Testa-
mento.

Supuso un considerable esfuerzo dar forma literaria a
la fe que predicaban y a sus multiples implicaciones en el
terreno del pensamiento. No fueron creaciones literarias so-
bre temas humanisticos, ni divagaciones por el camino ya
trillado de la Filosofia. Se traté de formular pensamientos
originales y normas de conducta, llamados ambos a cimen-
tar toda la visién cristiana de Dios, del hombre y del mun-
do. «Lo que ensefiaron los Apéstoles encierra todo lo ne-
cesario para que el Pueblo de Dios viva santamente y
aumente su fe (Conc. Vat. II: DV 8).

La Iglesia apostdlica no fue una Iglesia perezosa ni des-
cuidada, en ningtin aspecto. Tampoco en el doctrinal. Cons-
cientes los Apéstoles del mensaje recibido, no ahorraron es-
fuerzo por perpetuar su magistetio. Por lo anteriormente
expuesto, se ha podido calibrar lo costoso y laborioso que,
con tales instrumentos, era la empresa de escribir estas Cat-
tas. Rdpidamente se multiplicaron las copias y unos Apésto-
les conocieron los escritos de otros, como veremos en el
caso de la Carta de Santiago o en la afirmacién de 2 Pe 3,
15-16. Por la reutilizacién que los propios Apdstoles hacen
de ciertos pasajes de sus otros escritos es seguro que con-
servaban, en un registro epistolar, copia de las cartas que
enviaban.

A veces se infravalora a la Iglesia apostdlica, como si
todo hubiera provenido de una mistica accién del Espiritu,
que actué sobre hombres rudos e ineptos y pese a ello. Nada
mds inexacto. Se dio una admirable conjuncién entre la ac-
cién fortificante del Espiritu y la respuesta décil e inteli-
gente de los Apéstoles. Conjuncién que es modelo y esti-
mulo para cualquier otra fase de la vida de la Iglesia. Hay
que calibrar justamente el 4nimo y la actividad de aquellos
hombres, nuestros padres en la fe, también como autores
de estos escritos.

23



IX. Un METODO CfCLICO PARA LA MEJOR INTELIGENCIA
DE ESTAS CARTAS.

Todo el que esté formado en el habito de la lectura, con
capacidad para entender lo que lee, procure en un primer
momento leer por si mismo, directamente, estas Cartas,
prescindiendo incluso de los subtitulos que traiga la Biblia
que se maneje. A veces, es conveniente desentenderse de
las andaderas.

Puesto en contacto directo con el texto mismo, se pue-
den ir haciendo las propias notas acerca de lo que cada uno
capta de cuanto el autor nos quiere decir, cémo lo dice y
por qué pasos. Sigase en ello el criterio de una actitud lite-
raria, la que se adopta ante cualquier otro libro. Sin un
excesivo temor reverencial, que paralice, como si de ante-
mano la Palabra de Dios fuera tan arcana que por prin-
cipio resultara impenetrable. Dios ha hecho su Palabra in-
teligible para los hombres. Hay que situarse en actitud de
abierta y confiada escucha frente al Autor.

De aqui saldrd, como sugerfa San Agustin, un primer
logro: Que estas Cartas no nos resulten desconocidas. Pos-
teriormente, con ayuda de los comentarios, se irdn cubrien-
do otros objetivos. He aqui la norma agustiniana para lec-
tura de la Biblia:

«1° Lo primero de este empefio y trabajo ha de ser
conocer estos libros, leyéndolos, aunque no todavia para
entenderlos; mds bien, o para aprenderlos de memoria o,
por lo menos, para que no sean enteramente desconocidos.

2° Después se ha de investigar ya mds solicita y cuida-
dosamente lo que en ellos claramente se dice, ya sean re-
glas de vida, ya reglas de fe, y en esto tanto mds podrd
hallar cada uno cuanto mayor capacidad de entender tenga,
pues en esto que claramentee se dice en las Escrituras estd
cuanto pertenece a la fe y a las costumbres de vida; es
decir, a la esperanza y a la caridad.

3.° Una vez adquirida cierta familiaridad con el len-
guaje mismo de las divinas Escrituras, procédase a expli-
car y discutir lo que de oscuro hay en ellas, tomando ejem-
plos de locuciones claras, para ilustrar por ellas las locu-
ciones mds oscuras, y por las sentencias ciertas resolver
las dudas de las dudosas» (De doctrina cristiana, 11, 9).
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A veinte siglos de distancia del tiempo en que fueron
escritos los libros del Nuevo Testamento resulta, por sélo
ello, complicado su estudio. Pero es que ademds los escri-
tores orientales, en cuyo 4mbito, en un grado u otro, entra
nuestra Biblia, con sugerencias suelen intentar decir mds
cosas de las que expresan. Parecen profesar la conviccién
de que no sélo tiene que trabajar el autor, sino también
el lector. Los occidentales, en la conversacién y en el es-
crito, pretendemos decir todo lo que queremos y de una
vez. El que nos escucha o nos lee apenas tiene que esfor-
zarse ante nuestro llano lenguaje. Los orientales, por el
contrario, sugieren, hacen pensar, dosifican. Y que el oyen-
te o el lector trabaje.

Recuerdo a este propésito una anéedota de mi estan-
cia en Jerusalén. Un hermano del canciller de nuestro con-
sulado tenfa una agencia de viajes que preferfamos not-
malmente los espafioles. Intimamos y, entte nuestras cu-
riosidades, un dia le preguntamos por qué tenfa un em-
pleado feddayim con su exético atuendo y su reposada ac-
titud. Crefamos que era un motivo ornamental cara al tu-
rismo. Al contrario, era mds bien una especie de hombre
para las relaciones ptiblicas con los nativos. El duefio era
un drabe occidentalizado, como nos confes. Acostumbra-
do ya a la claridad y la brevedad en los negocios, le resul-
taba imposible sentarse plicidamente a conversar, mien-
tras se tomaba el té o el café. El posible cliente, si era un
tipico oriental, no traslucia nunca a las primeras de cambio
sus intenciones y proyectos. Conversaba lentamente, pre-
guntaba de vez en cuando alguna cosa sobre la marcha de
la agencia, sobre los viajes. Dos, cuatro horas, Probable-
mente, para volver en otra ocasién. Como con personas
asi acababan por cerrarse operaciones interesantes, nuestro
hombre tenia para este arte de la conversacién oriental a
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un feddayin cachazudo, que informaba al modo oriental
y que se informaba del mismo modo. Los clientes venian
por los cetros de Ubeda, pero, tras el tiempo que necesita-
ban tomarse, aterrizaban al fin.

Creo que no es irrespetuoso para la S. Escritura pro-
yectar, en cierto modo, esta anécdota sobre los libros san-
tos. Incluso sobre los Evangelios. ¢Quién sabe la carga de
intencionalidad que puso, por ejemplo, un evangelista
como Marcos, tan terso en apariencia? La persistencia con
que en la Iglesia se estudia la S. Escritura va logrando
que mucha de esa carga soterrada aflore a la supertficie,
tanto en el conjunto de los libros como en cada una de las
partes. De la Carta a los Hebreos, pese a las influencias
helenistas (Iéase occidentales) que en ella se acusan, se ha
dicho que es un enigma. Quede constancia de esto para
tomar conciencia de las limitaciones que lleva consigo todo
intento de una plena interpretacién, sobre todo cuando se
afinan matices y se contrastan opiniones.

I. ESTRUCTURA DE LA CARTA

La dindmica interna del pensamiento, la concatenacién de las
ideas, es enigmdtica todavia a estas alturas. Las afirmaciones aisla-
das, una por una, se entienden y, desde el principio, estdn integradas
a las verdades de la fe. Pero, ¢cudl fue el criterio del autor para
disponerlas asi? Hay opiniones divergentes; proponemos esta.

La Carta a los Hebreos pretende demostrar que toda la obra
de Cristo se resume en el titulo de Hijo de Dios, con la carga de
trascendencia y divinidad que esta expresién ha consolidado en la
fe de la Iglesia cuando se dice de Cristo.

SOLEMNE ENUNCIADO DEL TEMA: DIOS, QUE EN EL PASADO
HABLO FRAGMENTARIAMENTE Y DE MUCHOS MODOS A LOS Pa-
DRES POR LOS PROFETAS, ULTIMAMENTE NOS HA HABLADO POR
su Hiyo (1, 1-4).

La Carta suprime, de entrada, todo formulario inicial, que pu-
diera difuminar el impacto de esta s6lida afirmacién de principio:
Cristo es el Hijo de Dios, enviado al mundo para consumar una
economia de salvacién iniciada en el Antiguo Testamento (1, 1-2).

Esta directa entrada en materia es un artificio literario de lo-
grado efecto. Tiempo tendri el autor de conversar epistolarmente
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con sus comunicantes (5, 11-6, 12) sobre la situacién concreta, que
pretende iluminar con su escrito.

De esta iniciativa divina tan sorprendente se derivan en los
hombsres, destinatarios de la misién del Hijo, tales obligaciones que
no cabe hacerse alegremente el sordo a ellas sin grave peligro. Es,
pues, toda la Carta también una palabra de exhortacién (13, 22)
a vivir la fe en Cristo, Hijo de Dios enviado al mundo, en todas
sus serjas consecuencias.

Obsérvese que el término profetas aqui no tiene el sentido res-
tringido que normalmente damos para indicar un reducido nimero
de personajes de nuestra Biblia, sino que se refiere a todos los en-
viados de Dios anteriores a Cristo (cf. Mc 12, 1-11).

A continuacién (1, 2b-4) se sintetiza toda la cristologgia de la
Carta a los Hebreos en tres momentos: 1.° Se describe la condicién
divina del Hijo preexistente: Heredero de todo, creador también
del mundo, resplandor de la gloria del Padre e imagen de su esen-
cia, que sostiene todo con su palabra poderosa. 2.° Se expresa la
encarnacién y su finalidad: llevar a cabo la purificacién de los pe-
cados. 3.° La glorificacién de Cristo tras su pasién: Sentado a la
derecha de la Majestad en las alturas, ostentando el nombre que
estd sobre todo nombre, el de Hijo de Dios y Dios verdadero.

PRIMERA PARTE EN TRES CUADROS (1, 5-5, 10): REDUCCION DE
LAS FIGURAS DEL Hiyo pEL HOMBRE, DEL SIERVO DE YAHWEH Y
DEL SUMO SACERDOTE LEVITICO A LA DEL SUMO SACERDOTE JESUS,
Hiyo pE Dros.

Casi tan en la cima de este escrito como la filiacién divina de Je-
sis aparece persistentemente otro titulo: Cristo, por ser Hijo, es
el sumo sacerdote de la nueva alianza, el Mesias sacerdotal espera-
do. Esta Carta hace reposar el mesianismo sacerdotal de Cristo en
su filiacién divina: 1, 2, 8; 3, 6; 4, 14; 5, 8; 6, 6; 7, 3. 28; 10, 29.

En esta primera parte se intenta demostrar que tres de las gran-
des esperanzas del Israel contemporineo, la de un Hijo del Hombre
celestial, la de un Siervo de Yahweh, fiel hasta la muerte, y la de un
Sumo Sacerdote igual a Aardn, se cumplen en Cristo, Sumo Sacer-

dote e Hijo de Dios.
A) Jesds es el Hijo del Hombre celestial y trascendente (1, 5-2, 18):

4) Su condicién celestial y divina se explica no por ser un
dngel, sino el Hijo de Djos (1, 5-2, 5):

Los judfos se interesaban en los dngeles por un doble mo-

tivo: 1.° Por la excelencia de su naturaleza y poder con
que intervienen en el gobietno del mundo. 2.° Porque en la
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b)

c)

d)

histotia de la salvacién, a través de ellos fue promulgada
Ia Ley. Ambos aspectos los tocca el autor:

— Diferencia de naturaleza entre los dngeles y el Hijo
(1, 5).

— Superijoridad del Hijo aun en la encarnacién sobre los
dngeles (1, 6).

— Los dngeles son sietvos, el Hijo es rey (1, 7-9).

— Los 4ngeles participan de la condicién fugaz de toda la
creacién, pero el Hijo tiene condicién divina (1, 10-12).

— Ningtin 4ngel est4 sentado a la diestra del Padre (1, 13).

— En la obra de la salvacidn, los dngeles también son ser-
vidores (1, 14), por cuyo medio se promulgé la Ley
(2, 2).

Conclusién prictica: Hay que prestar mayor atencién que a
lo promulgado por los dngeles, a lo anunciado por el Hijo
que se continda testificando en la Iglesia (2, 1-4).

Jests es el Hijo del Hombre (2, 6-7); de naturaleza hu-
mana, no dngélica. Pero a este Hijo del Hombre:

— Dios le sometié el mundo venidero (cf. Dan 7, 14), de
que trata el autor; nada dejé Dios sin someterle, aun-
que al presente con una constatacién histérica no vemos
todavia que le esté sometido todo. Esta sujecién no se
hizo a los 4dngeles (2, 5. 8).

— Ya desde ahora por la fe vemos a Jests, incluso en su
naturaleza humana inferior a los dngeles, coronado de
gloria y de honor por haber llevado su obediencia has-
ta la muerte para bien de todos (2, 9).

Este Hijo del Hombre es solidario con sus hermanos los
hombres (2, 10-16). Expone el autor la finalidad de la en-
carnacién del Hijo, Hijo también del Hombre, llamado a la
fecundidad en la reproduccién de muchos hermanos. Este
sentido colectivo y solidario aparece ya en la misma de-
signacién de Hijo del Hombre (= hijo de la humanidad,
hombre) y estd generalmente admitido para la profecia de
Daniel (cf. Dan 7, 18).

En definitiva: El Hijo del Hombre es el sumo sacerdote,
fiel y misericordioso (2, 17-18). Este primer cuadro, que
trata de la condicién celestial y divina del Hijo del Hombre,
Jesis, superior por su divinidad a los 4ngeles, aunque en-
carnado en la naturaleza humana inferior a la angélica, se

cierra identificando al Hijo del Hombre con el Sumo Sacer-
dote, Jests.

B) Jesis, enviado y fiel, no es el Siervo de Yabweb como un nue-

vo Moisés o un nuevo Josué, profetas y siervos de Dios que
padecieron lo suyo, sino el Hijo al frente de su propia casa, que
da cumplimiento superior a las esperanzas puestas en el Siervo
de Yabweb (3, 1-4, 13):

4) Jests es enviado y sumo sacerdote de nuestra fe, fiel a Dios
como también lo fue Moisés en toda su casa (3, 1-2).

b) Pero es superior a Moisés, siervo de Yahweh (3, 3-6). Jue-
ga aqui el autor con la condicién divina del Hijo, Jesus,
constructor de su propia casa.

En todo el pasaje estd también presente el sentido comunitario
y colectivo que la imagen del Siervo de Yahweh de los cantos
de Isafas tenia y tiene, junto al individual eminente, en toda
la tradicién judia y cristiana.

Conclusién prictica: Los cristianos, casa o comunidad de Cris-
to, no pueden imitar la infidelidad del pueblo que acaudill§
Moisés (3, 7-4, 11). Hay que imitar la fidelidad de nuestto
Jefe. Es atn futura la promesa de un descanso sabdtico para el
pueblo de Dios, porque ni Josué dio plena realizacién a la pro-
mesa de introducir al pueblo en su descanso; la promesa estd
abierta (4, 6-9). Esforcémonos, pues, por entrar en esc des-
canso, para que nadie caiga imitando aquella desobediencia.

¢) También ahora y a nivel superior que a través de Moisés,
profeta, se ha dejado oir la palabra de Dios, viva y eficaz,
escudrifiadora y penetrante (4, 12-13).

Jesds, el Hijo de Dios, da cumplimiento sobrado a cuantas espe-
ranzas mesianicas se habian puesto en el Sumo Sacerdote de los
tiempos futuros, bijo de Aarén (4, 14-5, 10):

) Se afirma el hecho de fe cristiana de que Jests es el Sumo
Sacerdote, que penetr los cielos, por ser el Hijo de Dios
(4, 14). Y se describen dos de sus condiciones sacerdotales:
la misericordia y la eficacia en la mediacién (4, 15-16).

b) Se establece un principio genérico: El sacerdote es el hom-
bre deputado para cuanto se refiere 2 Dios (5, 1) y testigo
entre sus hermanos de la benignidad divina (5, 2-3).

¢) Para la validez de esta mediacién se requiere la vocacién
divina, como la tuvo Aarén. Condicién que se da también
en Cristo, por su filiacién divina y por la promesa, que en
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El se cumple, de suscitar un sacerdote a semejanza de Mel-
quisedec (5, 4-6).

d) Jests en su vida mortal ofrecié ruegos y stplicas y fue
escuchado. Se subraya nuevamente su condicién de Hijo
y por ello obediente hasta la muerte. Por ello se convirtié
en causa de salvacidn eterna y fue proclamado por Dios
Sumo Sacerdote (5, 7-10).

INTERRUPCION DE CARACTER EPISTOLAR (5, 10-6, 12):

Tras haber reducido al sacerdocio de Cristo y su filiacién divi-
na las esperanzas que los israelitas ponfan en el Hijo del Hombre
daniélico, en el anunciado Siervo de Yahweh, nuevo Moisés profeta
y expiador de los pecados, y en el sacerdocio aardnico, el autor se
permite ahora un respiro literatio.

Habla de la dificultad de su cometido, no sdlo por lo abstruso
del tema, sino por la condicién, retrasada e infantil, de sus comuni-
cantes (5, 11-14). No se trata de una instruccién elemental sobre ri-
tos sacramentales o sobre las verdades morales del compromiso cris-
tiano y de la fe (6, 1-3). El quedarse rezagados comporta un grave
peligro de apostasia (6, 4-8). El autor, aunque haya hablado asi, es-
pera de sus comunicantes cosas mejores y conducentes a la salvacién
(6, 9-12).

Tras esta disgresién de marcado cardcter epistolar y explicativo,
reemprende su vuelo.

SEGUNDA PARTE: EXPOSICION DEL PROPIAMENTE DPICH O MESIA-
NISMO SACERDOTAL DE JEsUS, EL Hiyo pE Dros (6, 13-10, 18):Un
MESIANISMO SUPRANACIONAL.

A) Un primer principio: La promesa becha a Abrabam (6, 13 -7,
10) y su persona.

a) Toda alianza se basa en dos cosas inmutables: la promesa y
el juramento divinos (6, 18); los hechos a Abraham abocan

a Cristo, sacerdote, que garantiza unos bienes superiores
(6, 13-20).

5) Abraham, cual simple fiel, acudié a la mediacién sacerdo-
tal de Melquisedec (7, 1-10):

— La historia (7, 1-2a).

~— Una salvedad: Melquisedec es sélo figura y sombra del
Hijo (7, 2b-3); Melquisedec es el que asemeja al Hijo,
consiguientemente es sélo un presagio.

— Interpretacién de la historia: Melquisedec bendijo a
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Abraham y recibié sus diezmos. Aplicando al caso
Abraham/Melquisedec el principio que rige las relacio-
pueblo judio/sacerdocio levitico, se concluye la supe-
rioridad de Melquisedec (tipo del Hijo) sobre Abraham
(7, 4-8).

— En Abraham estaba ya el germen del sacerdocio judio
(7, 9-10) y, por tanto, se extiende a él la inferioridad
de Abraham respecto a Melquisedec.

B) No ba lugar un sumo sacerdote escatoldgico procedente de Levi
y de Aardn (7, 11-25):

@) Principios:

— La promesa de un sacerdocio a semejanza de Melquise-
dec prueba la impetfeccién del sacerdacio levitico y el
consiguiente cambio de sacerdocio y de ley (7, 11-12).

— Jests, a quien se hizo la promesa (Sal 110, 4), no era
de la tribu de Levi, sino de la de Jud4 (mesfas davidi-
c0). Todo esto se clarifica por el hecho de ser llamado a
un sacerdocio superior, que abroga la ordenacidn
precedente, por ineficaz e indtil, que sélo fue mera in-
troduccién a una esperanza mejor (7, 13-19).

b) Comparacién en sus rafces del sacerdocio levitico y el de
Cristo (7, 20-25):

— Uno es por ley de prescripcién carnal; otro, por la
fuerza de una vida indestructible (7, 16).

— FEn uno no estaba comprometido el juramento divino;
en otro, si; por eso fue hecho fiador de una Alianza
mejor (7, 20-22).

— Uno es multiple y caduco; el otro, tnico y petrpetuo;
por eso puede salvar petfectamente a los que por él se
llegan a Dios (7, 23-26).

C) El punto capital de la Carta: La descripcion directa del sacer-
docio de Cristo (7, 27 - 10, 18):

a) Asi es el Sumo Sacerdote que nos convenfa: Santo, inocen-
te, incontaminado, apartado de los pecadores, encumbrado
por encima de los cielos, que no tiene necesidad de ofrecer
sacrificios cada dia; esto lo realizé de una vez para siem-
pre, ofreciéndose a si mismo. La palabra del juramento,
posterior a la Ley, hace al Hijo perfecto (sacerdote) para
siempre. Este es el punto capital de cuanto venimos dicien-
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do, que tenemos un Sumo Sacerdote tal que se senté a la
diestra del trono de la Majestad en los cielos, al servicio del
santuario y de la tienda verdadera, erigida por el Sefior,
no pot el hombre (7, 26 - 8, 3).

b) Se trata de un sacerdocio celestial en un templo celestial;
realidades celestiales, de que fueron sombra y figura el
sacerdocio y el templo antiguos. Si Cristo estuviera en la
tierra, ni siquiera serfa sacerdote (8, 3-5).

¢) El sacerdocio de Cristo en funcién de la nueva alianza, el
santuario celestial, la herencia de las promesas eternas y el
sacrificio eficaz de expiacién de los pecados (8, 6 - 10, 18):

— La nueva Alianza, basada en mejores promesas, cque
tiene por mediador al Sumo Sacerdote, Jests, es el
cumplimiento de las profecias (8, 6-13).

— Como la antigua alianza tenfa su santuario y sus ritos
litdrgicos, asi la nueva: Cristo penetrd en el verdadero
santuario para desempefiar las funciones del culto ver-
dadero y definitivo (9, 1-14).

— Por ser mediador de la nueva Alianza, Cristo, con su
muerte, realizé la destruccién del pecado, mediante el
sacrificio de s{ mismo. Asi, con la muerte del testador,
los que han sido llamados reciben la herencia eterna
prometida (9, 15-28).

— Al contrario del antiguo régimen sacrificial, Cristo ha
ha ofrecido por los pecados un solo sacrificio y estd
sentado a la diestra de Dios para siempre, esperando
que sus enemigos sean puestos a sus pies. Y esto tam-
bién en funcién de la nueva Alianza (10, 1-18).

TERCERA Y ULTIMA PARTE: LA GRAN CONCLUSION PRACTICA: JE-
sUs ES TODIVIA UN MESfAS FUTURO, EL SUMO SACERDOTE DE LOS
BIENES QUE ESPERAMOS. HAY QUE CONFORMAR LA CONDUCTA A ESTA
IE, SOLO CON ESTA CONDICION SE REALIZA PARA NOSOTROS EL ME-
SIANISMO DE CRISTO.

[Antecedentes: El autor ha tenido buen cuidado de no suscitar
en sus lectores una presuntuosa confianza de que todo estd realiza-
do en el Cristo, Sumo Sacerdote € Hijo de Dios, a quien se han adhe-
rido por la fe. Al presente no vemos todavia que le esté sometido
todo (2, 8). Somos casa de Cristo, si mantenemos la esperanza (3, 6).
Es claro que queda un descanso sabdtico para el Pueblo de
Dios (4, 9). Acerquémonos confiadamente al trono de la gracia, para
ser socorridos en el tiempo oportuno (4, 16). Sélo se ha saboreado
el anuncio del mundo futuro (6, 5). Hay que manifestar hasta el
fin la diligencia para la plena realizacién de la esperanza (6, 11),
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imitando a los que mediante la fe y Ia perseverancia heredan las
promesas (6, 12). Jests, al penetrar en el santuario celestial, es pre-
cursor nuestro (6, 19-20). La Ley fue sélo introduccién a una espe-
ranza mejor (7, 19). Jests es mediador de una nueva Alianza, basada
en promesas mejores (8, 6); sumo sacerdote de los bienes futu-
ros (9, 11). Cristo se aparecerd por segunda vez, sin relacién ya con
el pecado, a los que le esperan para su salvacién (9, 28). Se senté
a la diestra de Dios para siempre, esperando desde entonces hasta
que sus enemigos sean puestos por escabel de sus pies (10, 13).]

A) Tenemos plena seguridad para entrar en el santuario (10,
19-25):

a) A través de un camino nuevo y vivo, Jesds, gran sacerdote
(10, 19-21).

b) A través de un bautismo, que es plenitud de fe y purifica-
cién de la conciencia (10, 22).

c) Perseverando firmes en la confesién de la esperanza, en la
caridad y las buenas obras (10, 23-24).

d) Animindose mutuamente, porque se acerca ya el Dia de la
vuelta de Cristo (10,25).

B) Salvo el caso de apostasia (10, 26-31):

a) Algunos abandonan la Iglesia (supersinagoga) cristiana
(10, 25).

b) La perseverancia en esta obstinacién aboca a la terrible es-
pera del juicio y la furia del fuego pronto a devorar a los
rebeldes (10, 26-27).

¢) Una nueva induccidn f4cil: Si la violacién de la Ley de Moi-
sés llevaba aparejada la pena de muerte, sin compasién,
¢cudnto mayor castigo merecerd el que pisoted al Hijo de
Dios, tuvo como profana la sangre de la Alianza y ultrajé
al Espiritu de la Gracia? (10, 28-29).

d) El Sefior juzgari a su Pueblo y jes tremendo caer en las
manos de Dios vivo! (10, 31).

C) Motivos personales de perseverancia (10, 32-39):

a) El esfuerzo ya realizado, padeciendo las consecuencias de
la propia fe o haciéndose solidarios con los que las pade-
cfan (10, 32-34).

b) Hay que continuar mediante la paciencia en el sufrimiento
y conseguir asi lo prometido (10, 35-36).

¢) Porque todavia un poco, muy poco tiempo, y el que ha de
venir vendr] sin tardanza (10, 37).

d) El justo vive con esta fe, que vence la cobardia (10, 38-39).

35



D) Una nube de testigos anduvieron por el camino de la fe pro-
yectados hacia la esperanza futura (11, 1 - 12, 4):

a) La clave para la interpretacién de la vida de todos los hom-
bres de Dios fue su fe, que es garantia de lo que se espera
y prueba de las realidades que no se ven (11, 1-2).

b) Por la fe sabemos que la creacién del mundo visible es el
resultado de realidades invisibles, la Palabra de Dios
(11, 3).

¢) Por la fe destacaron todos los santos personajes de que ha-
bla e! Antiguo Testamento, hombres de los que no era dig-
no el mundo (11, 4-38).

d) Todos ellos, aunque alabados por su fe, no consiguieron el
objeto de las promesas. Dios tenia ya dispuesto algo mejor
para nosotros, de modo que no llegaron ellos sin nosotros
a la perfeccién (11, 39-40).

e) Teniendo en torno nuestro tan gran nube de testigos, sacu-
damos todo lastre y el pecado que nos asedia, y corramos
con fortaleza la prueba que se nos propone (12, 1).

/) Fijos los ojos en Jesds, que inicia y consuma la fe, que so-
port6 la cruz sin miedo y estd sentado a la diestra del Pa-
dre (12, 2-4).

E) Luces para interpretar nuestra probada existencia cristiana
(12, 5-29):

a) Dios corrige a sus hijos, en una penosa pedagogfa, que de
momento no es agradable (12, 5-13).

b) Que nadie imite el ejemplo, de Esad, que vendié su pri-
mogenitura por una comida; luego no logré un cambio de
parecer, aunque lo procuré con ldgrimas (12, 14-17).

¢) Nuestro Dios es un fuego devorador. Los israelitas, al pie
del Sinai, se acercaron a una realidad sensible sobrecogedo-
ra. Los cristianos, en cambio, se han acercado al monte
Sién, a la ciudad de Dios vivo, la Jerusalén celestial, a mi-
riadas de dngeles, reunién solemne y asamblea de los pri-
mogénitos inscritos en los cielos, y a Dios, juez universal,
y a los espiritus de los justos llegados ya a su consumacién,
y a Jests, mediador de una nueva Alianza, y a la aspersién
purificadora de una sangre que habla mejor que la de Abel.
No se puede rechazar al que nos habla. Recibido un reino
inconmovible, hemos de mantener la gracia y oftecer a Dios
un culto que le sea grato (12, 18-29).

F) Proyeccion externa de la actitud interior basta abora cimentada
(13, 1-19):
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a) El amor fraterno, manifestado (13-1-6):

— En la hospitalidad.

— En la solicitud por los presos y los maltratados.
— En el honor al matrimonio.

— En la conducta sin avaricia.

b) La dimensién eclesial y comunitaria (13, 7-19) manifes-
tada:

— En la comunién con la doctrina de los apdstoles
(13, 7-9a).

— FEn la comunién eucaristica (13, 9b-10).

— En la imitacién de Cristo (13, 11-14).

— En la alabanza divina y en la vida santa (13, 15-16).

— En la obediencia a los dirigentes (13, 17).

CONCLUSTION EPISTOLAR {13, 18-25):

— Peticién de oraciones (13, 18-19).

— Bendicién (13, 20-21).

— Ruegos y saludos, noticias sobre Timoteo y despedida
(13, 22-25).

II. EL EXORDIO DE LA CARTA (1, 1-4).
A) Lo ANTIGUO Y LO NUEVO.

Esta Carta fue escrita en el momento de transicién en-
tre el Antiguo y el Nuevo Testamento, y para impulsar
este paso. Por ello el autor hace una constante confronta-
cién entre lo antiguo y lo nuevo, que aparece en el fron-
tispicio.

Esta distincién se remonta a nuestro Sefior Jesucristo:
«No se echa vino nuevo en pellejos viejos; pues de otro
modo los pellejos revientan, el vino se derrama y los pe-
llejos se estropean, sino que el vino nuevo se echa en pe-
llejos nuevos y asi ambos se conservan» (Mt 9, 17).

La carta a los Hebreos, en el exordio, alude sélo a que
Dios, por medio de sus enviados en ¢l Antiguo Testamen-
to, hablé parcialmente y, por ello, con muldplicidad de
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enviados. Novisimamente, nos ha hablado por su Hijo.
Pero en el resto de la Carta se ve que la revelacién profé-
tica, fragmentaria y multiples es sélo un aspecto de la An-
tigua Alianza (cf. Hbr 2, 2-3; 8, 6-13; 12, 18-24). Esta
abarcé también promesas superadas e instituciones perece-
deras: término de la peregrinacién (Hbr 4, 6b-9), sacer-
docio (7, 11-12), taberndculo (9, 8. 11), prescipciones car-
nales (9, 10), etc.

Los Evangelios sefalan con exactitud el término de lo
antiguo y el comienzo de lo nuevo (Mt 11, 12-14;
Lec 16, 16): «La ley y los profetas llegan hasta Juan; desde
ahi comienza a anunciarse la Buena Nueva del Reino de
Dios» (cf. Jn 1, 17).

La actitud cristiana ante el Antiguo Testamento apa-
rece expuesta en la Const. Dei Verbum, cap. IV, del Con-
cilio Vaticano II (nn. 14-16).

El exordio de esta Carta tiene un paralelo en el prélo-
go del Evangelio de San Juan, que también expone el su-
cesivo hablar de Dios a los hombres: por la creacién
(Tn 1, 4-5. 9-10), por la revelacién a Israel (Jn 1, 11-13)
y por la encarnacién (Jn 1, 13-18).

El momento de la encarnacién del Hijo de Dios lo
califica este exordio como «al final de los dias», expresion
conocida de los profetas para designar el tiempo de la in-
tervencién divina dqfinitiva (cf. Ez 38, 16; Dn 2, 28;
10, 14; Miq 4, 1). La escatologia (el fin de los tiempos)
pertenece a la enseflanza de JesUs. Pero tanto el Antiguo
Testamento, que la presagia, como el Nuevo Testamento,
que la anuncia, no centran su atencién en un término ab-
soluto de lo creado, como acabamiento del mundo visible.
Aluden al final de un mundo (cf 2 Pe 3, 5-10), de una
economta, en la linea de la historia de salvacién de la Hu-
manidad. La escatologia, en general, es el conjunto de en-
seflanzas y representaciones, que dicen relacién a la inter-
vencién de Dios esperada en el tiempo, y en virtud de la
cual un determinado estado de cosas cesard v dard lugar a
una economia enteramente nueva en las relaciones entre
Dios y la creacién (cf. 2 Pe 3, 11-14; Ap 21, 1-5). El mun-
do nuevo, la nueva creacién se ha inaugurado con Cris-
to (cf. 2 Cor 5, 17; Cal 6, 15; Rm 6, 4; 7, 6; Ef 4, 24;
Col 3, 10).
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B) La pescripcION DEL Hijo pE Dios.

La ténica de los versiculos Hbr 1, 2b-4 es de marcado
cardcter sapiencial. Para ambientar su inteligencia, estarfa
bien leer previamente algunos pasajes de los libros sapien-
ciales del Antiguo Testamento, que describen la Sabiduria
divina y que son uno de los presupuestos biblicos para la
revelacién del Hijo, como persona divina, distinta e igual
al Padre. Entre otros, cf. Prov 8, 22-31; Eclo 24, 1-22;
Sab. 7, 22 - 8, 8.

Algunos autores se extrafian de que en el vers. 2 apa-
rezca la mencién del Hijo sin articulo en griego, como si
pudiera esto prestarse a traducir con el articulo indetermi-
nado: «Un hijo». Anomalia que intentan explicar dicien-
do que con la omisién del articulo sugiere el autor que la
persona nombrada no se deja circunscribir ficilmente. Qui-
z4 pueda aplicarse aqui la elemental regla de gramitica
griega, segtin la cual el articulo se puede omitir junto a los
nombres propios o junto a ciertos nombres comunes, que
designan seres tUnicos en su espacio. Asi, por ejemplo,
cuando un griego escribe sol (elios) sin articulo, no puede
nunca traducirse con el indeterminado #7 sol; pues para
los griegos, sol no habfa mds que uno. En nuestro caso,
Hijo puede tomarse o como nombre propio de la persona
que a continuacién se describe o como nombre comin que
designa la unicidad y singularidad del asi llamado. La des-
cripcién que a continuacién sigue y la acumulacién de ca-
lificativos tdnicos y singulares, que se atribuyen, determi-
nan suficientemente, més que el propio articulo, a Aquel
a quien la fe confiesa El Hijo unigénito de Dios.

Como se dijo antes, este exordio describe al Hijo de
Dios como en tres momentos:

1.°  Preexistente junto al Padre.

Constituido heredero de todo: Segin la concepcién
semita «heredero» es sinénimo de hijo (cf. Gn 15, 2-3;
21, 10; Mc 12, 6-7; Gal 4, 1 ss.). Segiin nuestra Carta,
Isaac, el hijo unigénito de Abraham y su heredero, es fi-
gura de Cristo (Hebr 11, 17-19; cf. Gn 22, 12.16). Con
este titulo, pues, se sugiere la singular relacién de Cristo
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al Padre, que también expresa San Juan: «Todo lo que
tiene el Padre es mio» (Jn 16, 15). Es la expresién de la
plena comunién de amor entre el Padre y el Hijo, basada
en titulo propio. Herencia que Cristo hard extensiva a sus
hermanos (Gal 4, 7; Rom 8, 17).

Por quien también hizo los mundos: El Hijo, como la
Sabiduria (Prov 8, 27-31; Sab 7, 21; 9, 9) estd asociado
a la creacién del universo. Idea que repite esta Carta:
Hbr 1, 10-12 (el Hijo); 11, 3 (la Palabra), y que también
profesan San Pablo (1 Cor 8, 6; Col 1, 15-16; Ef 1, 3-4),
y San Juan (Jn 1, 1-10). En el Antiguo Testamento el
cardcter personal de la Sabidurfa divina estd sugerido; en
estos pasajes del Nuevo Testamento se aplica a una per-
sona concreta, la del Hijo, el atributo divino de creador.

Resplandor de la gloria del Padre: Para sugetir a un is-
raelita la presencia de la Gloria de Dios, nada m4s sagrado
que el Templo (2 Crén 5, 14), como antes lo habfa estado
en la Nube del desierto (Ex 16, 10), sobre el Sinai (Ex 24,
16) y en la Tienda de reunién (Ex 40, 34-35). Esta Gloria
abandond Jetusalén y el Templo antes de la destruccién
(Ez 10, 18-20; 11, 22-25) y retorna para siempre al Tem-
plo idealizado que describe el mismo profeta (Ez 43, 1-9).
Jestis, durante su ministerio pudblico, se declar$ superior al
Templo (Mt 12, 6).

Yahweh es el nombre de gloria o glorioso (Jdt 9, 8;
Sal 72, 19; 79, 9, etc.). La gloria es un atributo especifi-
camente divino (Is 42, 8; 48, 11). Jesis no recibe de los
hombres la gloria (Jn 5, 41), sino que el Padre lo glorifica
junto a El, con la gloria que tenfa a su lado, antes de que
el mundo fuese (Jn 17, 5).

El Hijo es, pues, resplandor de la gloria del Padre. De
la Sabidurfa se dice que es un reflejo de la luz eterna
(Sab 7, 26). La luz y su resplandor tienen una misma na-
turaleza. Esta caracterfstica de la filiacién divina, Cristo
la hace extensiva a sus hermanos: «Yo les he dado la gloria
que td me diste, para que sean uno como NOSOtros somos
uno» (Jn 17, 22), pues el mismo Dios que dijo: «Del seno
de las tinieblas brille la luz», ha hecho brillar la luz en
nuestros corazones, para irradiar el conocimiento de la glo-
ria de Dios que estd en la faz de Cristo (2 Cor 4, 6; cf. 2
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Cor 3, 18). Participes, asi, de la naturaleza divina (2 Pe
1, 4).

Impronta de su esencia: La palabra griega «jaracter»
significa la reproduccién exacta del original; de tal forma
que puede decir: «El que me ha visto a mi, ha visto al Pa-
dre» (Jn 14, 9). El es la imagen de Dios invisible (Col 1,
15); puesto que en El reside toda la plenitud de la Divi-
nidad (Col 2, 9). Esta expresién, impronta de su esencia,
junto con la anterior, resplandor de la gloria del Padre,
presentan al Hijo, por una parte, como distinto del Padre,
pero, por otra parte, en intima unién e igualdad con El

El que sostiene todo con la palabra de su poder: En
Mc 14, 62 y Mt 26, 64 se designa a Dios con el término
Poder: «Veréis al Hijo del Hombre sentado a la diestra
del Poder y venir entre las nubes del cielo». El Hijo sos-
tiene en la existencia el universo creado por El (cf. Col 1,
17), o lo gobierna todo. Realiza una accién, que el Anti-
guo Testamento reserva exclusivamente a Dios. Esta afir-
macién completa la anterior: «Por quien hizo los mundos».
Dominio sobre el mundo, que tiene la Sabidurfa divina:
«Se despliega vigorosamente de un confin al otro del mun-
do y gobierna de excelente manera todo el universo» (Sab
8, 1; cf. Sab 7, 27; Eclo 42, 15). Jesucristo, como Sefior,
tiene el poder de someter a si todas las cosas (Flp 3, 21).
Esta misma Carta recuerda que «el mundo fue formado por
la palabra de Dios, de manera que lo que se ve resultase
de lo que no se ve» (Hbr 11, 3).

2.° Encarnado para llevar a cabo la purificacién de
los pecados.

El Hijo de Dios tomé la naturaleza humana, inferior a
la de los dngeles (Hbr 2, 7-9). Es Jests, coronado de glo-
ria y de honor por haber padecido la muerte. Jesus, el
Hijo de Dios, es sumo sacerdote (Hbr 4, 14). Aun siendo
Hijo, con lo que padecid, experimentd la obediencia (Hbr 5,
8). El Hijo de Dios fue crucificado (Hbr 6, 6) y puede ser
pisoteado (Hbr 10, 29).

Con esta afirmacién de Hbr 1, 3 donde se dice que el
Hijo llevé a cabo la purificacién de los pecados, se anti-
cipa el tema de toda la Carta. La purificacién de los peca-
dos es la obra sacerdotal de Jesds por excelencia (9, 11-15.
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26-28; 10, 11-18). De tal forma la relacién al pecado con-
diciona la primera venida de Cristo, que, segin el autor de
la Carta a los Hebreos, la desaparicién de tal relacién es
un aspecto que distingue la segunda venida: «Se aparecerd
segunda vez, sin relacién ya con el pecado» (Hbr 9, 28).
Cristo es el que quita el pecado del mundo (Jn 1, 29).

3.2 Glorificado a la diestra del Padre.

Dios resucité de entre los muertos a nuestro Sefior Je-
sis (Hbr 13, 20), y lo sent6 a la diestra de la Majestad en
las alturas (Hbr 1, 3). Tema éste de la sesién a la derecha
del Padre muy utilizado en esta Carta, para expresar la
glorificacién de Jestds por haber soportado la Cruz (Hbr 12,
2); alli estd como Hijo (Hbr 1, 13) y como Sumo Sacer-
dote (Hbr 8, 1).

Ha heredado un Nombre, que estd pot encima de los
dngeles. E] Nombre glorioso, el de Dios y Sefior (Neh 9, 5;
Dan 3, 52). Lugares paralelos de esta profesién de la exal-
tacién de Cristo: «Su fuerza poderosa, que desplegd en
Cristo, resucitindolo de entre los muertos y sentindolo a
su diestra en los cielos, por encima de todo principado,
potestad, virtud, dominacién y de todo cuanto tiene nom-
bre no sélo en este mundo, sino también en el venidero.
Bajo sus pies sometié todas las cosas» (Ef 1, 20-21). «Por
medio de la resutreccién de Jesucristo, que, habiendo ido
al cielo, est4 a la diestra de Dios, y le estdn sometidos los
dngeles, las dominaciones y las potestades» (1 Pe 3, 22).

Jestis vuelve asi al Padre, donde estaba antes (Jn 6, 62).
Salié del Padre y vino al mundo; dejando el mundo, vol-
vié al Padre (Jn 16, 28). Nadie ha subido al cielo, sino el
que bajé del cielo, el Hijo del Hombre que est4 en el cielo
(Jn 3, 13).

También esta glorificacién, el Hijo la quiere compartir
con los que por la fe se adhieren a El: «El que me sirva,
que me siga; y donde esté yo, alli estard también mi ser-
vidor. Al que me sirva, el Padre lo honrard» (Jn 12, 26;
cf. Jn 14, 2-3; 17, 24). «Nos vemos més poderosamente
animados los que buscamos un refugio, asiéndonos a la es-
peranza propuesta, que hOsOtros tenemos COmo segura y
s6lida ancla de nuestra alma, y que penetra hasta mds alld
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del velo, adonde entré por nosotros como precursor Jests»
(Hbr 6, 18-20).

Esta profesién de fe se puede comparar con el himno
cristolégico de la Carta a los Filipenses (2, 6-11), que con-
tiene también los tres momentos comentados.

III. LA CARTA A LOS HEBREOS ESTABLECE EN
JESUS LA SINTESIS DE TODAS LAS FUNCIO-
NES MESIANICAS DEL ANTIGUO TESTAMEN-
TO, CON PREDOMINIO EVIDENTE DE LA
FUNCION SACERDOTAL,

A) PLURALISMO DE LA ESPERANZA MESIANICA EN EL
AnTIGUO TESTAMENTO.

a) La religion revelada es la religion de la promesa y
de la esperanza.

La esperanza es tensién hacia un bien futuro y arduo,
pero posible de alcanzar. La esperanza, virtud teologal, es a
la vez personal (tiende a la salvacién plena de la persona,
de cada persona) y comunitaria. La esperanza comunitaria
o histdrica se logra por etapas. En cada etapa hay un bien
parcial, que se ambiciona como futuro inmediato y que es
término de una esperanza parcialmente cumplida. Para
Abraham se cifré en una descendencia; para la generacién
del Exodo, en la conquista de la Tierra prometida, como
descanso que Dios ofrecfa al pueblo; para los desterrados
en Babilonia, en la vuelta del destierro. Para todo el Anti-
guo Testamento, en la venida del Mesias.

Una caracteristica de la esperanza teologal de la Biblia es
que las etapas, que atin quedan por cubrir y alcanzar, se
describen con imdgenes tomadas de las conquistas parcia-
les del pasado. La obra, pues, del Mesias renovari los pro-
digios del Exodo, mds atn, serd como el retorno al parafso.

La promesa y la esperanza son temas fundamentales de
la Carta a los Hebreos (3, 6; 6, 11. 18; 7, 19; 10, 23; 11,
1), que se expresa también con los conceptos de «herencia-
heredar-heredero» (1, 14; 6, 12. 17; 9, 15), y sobre todo
con el de «promesa-prometer» (4, 1; 6, 12.17; 8, 6; 9, 15;
10, 23. 36; 12, 26).

Para descripcién y fundamento de la esperanza cristia-
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na esta Carta evoca con frecuencia los personajes y aconte-
cimientos de la antigua historia de Israel: Noé (11, 7), so-
bre todo Abraham (6, 13-15; 7, 6; 11, 8. 17); también
Sara (11, 11), Tsaac y Jacob (11, 9), Esati (12, 17), los pa-
triarcas en general (11, 13) y los justos del Antiguo Testa-
mento (11, 33). Pero hay dos extensos pasajes, que utilizan
el pasado para describir el futuro: La promesa, atn inaca-
bada, de un descanso para el pueblo en la Tierra prometi-
da (Hbr 3, 7-11) y las relaciones entre Abraham y Melqui-
sedec (Hbr 7, 1-19).

b) Escatologia y mesianismo, objetos de la esperanza
del Pueblo de Dios.

La intervencién definitiva de Dios, que cambie el rum-
bo de la historia, es el término de la esperanza escatoldgica
tanto del pueblo de Israel como del cristiano. El mesianis-
mo forma parte de esta esperanza escatoldgica, a la que estd
subordinado. La esperanza mesidnica confiaba la realiza-
cién de los planes de Dios al Mesfas. El mesianismo es el
medio para llegar al término escatolégico. Esto aparece cla-
ro en aquellos pasajes escatolégicos, en que no aparece el
Mesfas como parte esencial en la concepcién del Reino de
Dios, sino que es Dios mismo, sin mediacién alguna, el
que ejerce la absoluta soberanfa: Yahweh serd el tnico rey
de Israel (Is 33, 22), su tnico maestro (Is 30, 20; Jer 31,
34), su tnico salvador y libertador (Am 9, 11-12; Is 43, 3;
45, 22-25; Sof 2, 8-20). Y los siguientes bloques de capi-
tulos de Isafas: cc. 24-27, llamados el apocalipsis de Isafas;
cc. 60-62, poemas sobre la resurreccién de Jerusalén, y
los cc. 65-66 o sermén escatoldgico, tampoco piensan ex-
presamente en un Mesfas, al hablar de los Gltimos tiem-
pos y del establecimiento definitivo del Reino de Dios.

La Carta a los Hebreos, por el contrario, es de aquellos
escritos en que se deja constancia de que los dltimos tiem-
pos han comenzado con Cristo (1, 2), como se dijo al co-
mentar el exordio; y en toda esta escatologia, Jesds, me-
diador de la Nueva Alianza (Hbr 8, 6; 9, 15) y Sumo Sacer-
dote de los bienes futuros (Hbr 9, 11), aparece reinando
junto al Padre (Hbr 1, 3. 13; 8, 1; 12, 2). Es, pues, un
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escrito del Nuevo Testamento donde el mesianismo se in-
tegra en la escatologfa como factor muy importante.

¢) Diversas figuras mesidnicas del Antiguo Testa-
mento.

Segtin las circunstancias histdricas que a través del tiem-
po vivi6 el pueblo de Israel, la esperanza mesidnica se orien-
t6 hacia un Mesfas, investido de unas u otras cualidades y
funciones:

— En las épocas en que la monarquia davidica desper-
taba grandes esperanzas o aseguraba un bienestar excep-
cional, la esperanza de salvacién cristalizé en la espera de
un rey ideal. Es el mesianismo de los profetas, desde Amds
a Ezequiel: La espera del Mesias-rey, Hijo de David.

Es ésta la tnica esperanza mesidnica del Antiguo Tes-
tamento, que no toca «ex profeso» la Carta a los Hebreos,
probablemente por la sombra que pudiera hacer al mesia-
nismo sacerdotal de Jests, que es el que principalmente in-
teresa a nuestro autor. S6lo una vez, de pasada, se alude a
David (11, 32). Més ain, se alude a la pertenencia de Jestis
a la tribu de Judd (Hbr 7, 13-14), a la que se habia pro-
metido la realeza (cf. Gn 49, 10), porque de Jud4 naceria
David (mesianismo regio). Pero el autor de la Carta a los
Hebreos da a este dato un tan hébil e inteligente giro, que
lo pone en relacién con el sacerdocio, nuevo y original, de
Cristo: «Aquel de quien se dicen estas cosas pertenecia a
otra tribu, de la cual nadie sirvid al altar. Y es bien ma-
nifiesto que nuestro Sefior procedia de Judd, y a esa tribu
para nada se refiri6 Moisés al hablar del sacerdocio» (Hbr
7, 13-14). «Pues si hubiera estado en la tietra, ni siquiera
serfa sacerdote, habiendo ya quienes ofrezcan dones segiin
la Ley» (Hbr 8, 4).

Sin embargo, muchos rasgos del Mesfas-rey se reparten
en la Carta a los Hebreos entre las otras tres figuras me-
sidnicas, que también surgieron en el pueblo de Israel.

— Ante una autoridad que habia desilusionado al pue-
blo, cuando la dinastia davidica se mostr$ infiel, la espe-

ranza mesidnica se centré en un profeta escatoldgico, anun-
ciado por Moisés y semejante a él (Dt 18, 15-18), que con-
dujera de nuevo a Dios el corazén de su pueblo; es el me-
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sianismo proftéico, cuya figura mds excelsa se anuncia en
los Cantos del Siervo de Yahweh de la segunda parte del li-
bro de Isaias (Is 42, 1-7; 49, 1-8; 50, 4-9; 52, 13- 53, 12).

De Cristo, que cumple esta esperanza, se ocupa la Carta
a los Hebreos en el segundo cuadro de la primera parte:
Hbr 3,1-4, 13.

— Tardiamente algunas voces aisladas anuncian la ve-
nida de un salvador desde el cielo. A propésito de la pro-
fecia de Daniel (7, 13-14), ciertos libros judios no inspira-
dos y que no pertenecen a nuestra Biblia (Henoc etidpico,
cc. 31-71; Libro cuarto de Esdras, que se incluye al final
de las ediciones de la Vulgata), contribuyeron a dar cuerpo
a la esperanza en un Mesfas trascendente, el Hijo del
Hombre.

Con este titulo se designé a si mismo nuestro Sefior Je-
sucristo en los evangelios. Casi nunca en el Nuevo Testa-
mento nadie se atrevié a utilizarlo para designar a Jesds,
salvo San Esteban (Hch 7, 56) y el Apocalipsis (1, 13; 14,
14). Pues la Carta a los Hebreos le dedica el primer cua-
dro de la primera parte: Hbr 1, 5-2, 18,

— Durante el periodo que siguié al destierro de Ba-
bilonia, cuando los sacerdotes aumentan su poder, particu-
larmente a partir de los macabeos Jonatdn y Simén (1 Mac
cc. 9-16), que juntan la jefatura religiosa y la politica, la
esperanza mesidnica se orienta hacia la venida de un sal-
vador, sumo sacerdote ideal. Es el Mesfas sacerdotal de que
habla, por ejemplo, el Salmo 110.

Este es el mesianismo propio de la Carta a los Hebreos.
A €l se dedica la parte central de la Carta (Hbr 6, 13 - 10,
18). Pero hace mds, el Mesias-Hijo del Hombre, para nues-
tro autor, es también el Sumo Sacerdote (Hbr 2, 17-18);
lo mismo que el Mesfas-Profeta-Nuevo Moisés (Hbr 3, 1).

Asi la Carta a los Hebreos es el més extenso escrito del
Nuevo Testamento, que se dedica a probar que la miiltiple
esperanza de Israel, que presentaba tan distintos persona-
jes dificiles de conciliar entre si, se cumplié toda ella en
uno solo: Jesucristo, Sumo Sacerdote e Hijo de Dios. Ya

en el propio Antiguo Testamento, y sobre todo en el Nue-
vo, hay pasajes que tienden a realizar esta convergencia en-
tre las diversas figuras. Pero el mds extenso y notable de
todos ellos es la Carta a los Hebreos.

46

d) Un rasgo curioso de la esperanza teologal de Is.
rael: El fracaso bistdrico de las personas e instity-
ciones, en que cifraban su esperanza, lejos de pgy-
cerla naufragar, sirvié para espolearla.

Fracas la monarquia davidica ante Dios y ante la his-
toria, como atestigua el libro del Eclesidstico (49, 4 ss.):
«Fuera de David, Ezequias y Josfas, todos abundaron
en sus culpas. Porque abandonaron la ley del Altisimo, los
reyes de Jud4 fueron abandonados». De la monarqufa davi-
dica, desaparecida en el destierro, sélo quedd, al tiempo de
nuestro Sefior Jesucristo, el ideal, como una esperanza viva,
pues el pueblo de Israel sabia que las promesas hechas a
David se cumplirfan. De tal camplimiento dejan constancia
varios libros del Nuevo Testamento. Pero la Carta a los He-
breos no se ocupa directamente de ello.

Fracasé el profetismo hasta desaparecer. El primer libro
de los Macabeos deja constancia de la interrupcién de la
profecia en Israel (4, 46; 9, 27; 14, 41). Ni la literatura
apocaliptica judia ni el judaismo oficial se hicieron eco de
la esperanza en un nuevo Moisés, que cumplird la profecia
del primero (Dt 18, 15-18), que renovari los prodigios del
Exodo y que, con su carisma profético, hicieron volver a
Yahweh el corazén de su pueblo. Vivian a la sombra del
primer Moisés y esperar otro habria equivalido a limitar o
disminuir al primero. Otro factor posible de decaimiento
pudo ser el prestigio creciente de los escribas, doctores de
la ley, cuyo elogio hace el Eclesidstico (38, 24; 39, 1-11);
la Palabra de Dios, en otro tiempo, venfa por los profetas;
pero al quedar fijada en los escritos inspirados, donde la
palabra divina conserva su fuerza y su verdad (cf. Jn 5, 39),
los intérpretes de la Escritura acaparan ya todo el saber
divino, y la religién de Israel vio desaparecer, sin mayor

nostalgia, el eclipse de la profecfa. Pero quedé algin res-
coldo como veremos. La Carta a los Hebreos, siguiendo
las ensefianzas proféticas y la expectacién popular que se
trasluce en los Evangelios, como veremos, dedica el se-
gundo cuadro de la primera parte a probar que, del anti-
guo fracaso, ha brotado una nueva esperanza: Cristo, su-
perior a Moisés, profeta y siervo de Yahweh. )

El Hijo del Hombre daniélico, segiin parece, ni siquié-
ra llegé a revestir tal consistencia que fuera objeto de una
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divulgada esperanza mesidnica. Fue nuestro Sefior Jesucris-
to el que lo puso en primer plano. La Carta a los Hebreos
le dedica el primer cuadro de la primera parte, donde de-
muestra que Jesds, el Hijo del Hombre, el Hombre mesid-
nico, es superior a los 4ngeles, por ser Hijo de Dios y
Sumo Sacerdote. El Hijo del Hombre era una iniciativa
divina, sin institucionalizar, inaccesible a la apostasfa.

Fracasé el sacerdocio. El profeta Malaquias presagia
la ruptura de Yahweh con el sacerdocio, al igual que con
la dinastia davidica: «Y ahora a vosotros esta orden, sacer-
dotes: Si no escuchdis ni tomdis a pecho dar gloria a mi
nombre, dice Yahweh Sebaot, yo lanzaré sobre vosotros la
maldicién y maldeciré vuestra bendicién; y hasta la he
maldecido ya, porque ninguno de vosotros toma nada a
pecho. Vosotros os habéis extraviado del camino, habéis
hecho tropezar a muchos en la Ley, habéis corrompido la
alianza de Levi, dice Yahweh Sebaot. Por eso yo también
os he hecho despreciables y viles ante todo el pueblo,
de la misma manera que vosotros no guarddis mis caminos
y hacéis acepcién de personas en la Ley» (Mal 2, 1-9;
of. Os 4, 4-10; 5, 1 ss.). El mesianismo sacerdotal florecié
sobre todo en la literatura judia extracandnica e intertesta-
mentaria. La Carta a los Hebreos, sancionando el fracaso
definitivo del antiguo sacerdocio, es al mesianismo sacer-
dotal de Jests, al que dedica su plena atencién, reducien-
do a €l incluso las figuras del Hijo del Hombre y del Nue-
vo Moisés.

En definitiva, la Carta a los Hebreos hace objeto pri-
mordial de su exposicién dejar constancia de la invalidez
y el fracaso de las antiguas instituciones. Pero ellas, que
fueron sombra y figura de lo venidero (Hbr 5, 5; 10, 1),
han servido para alimentar la esperanza y abocar en Aquel,
que da pleno cumplimiento a las diversas promesas.

B) Ya EN EL ANTIGUO TESTAMENTO SE INICIO LA
TENDENCIA A REDUCIR A LA UNIDAD LOS ASPEC-
TOS PARCIALES DEL MES{AS ESPERADO. EsTa
TENDENCIA, QUE SE ACENTUA EN TODO EL NUEVO
TESTAMENTO, SE CONSUMA EN LA CARTA A LOS
HEBREOS, CON PREVALENCIA DEL ASPECTO
SACERDOTAL Y, SOBRE TODO, CON EL HIJjO DE
Dros.
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a) (Se consideraron realmente irreductibles a la uni-
dad las diversas figuras mesianicas del Antiguo
Testamento?

O, dicho de otro modo: ¢Esperaron los judios diver-
sos Mesias: uno, rey; otro, profeta; otro, sumo sacerdote?
Sélo en tiempos muy inmediatos a Cristo se puede contes-
tar afirmativamente, y esto, por lo que podemos deducir,
de documentos que no son biblicos.

Asf, la Secta de Damasco esperé un Mesias-profeta, el
profeta por excelencia; igualmente los samaritanos, pues
el Tabheb que esperaban seria como un nuevo Moisés. Los
tedlogos que mds claramente admitieron la irreductibilidad
de las esperanzas israelitas a una persona fueron los de la
Secta de Qumrdn. Segin toda verosimilitud, esperaron
dos Mesias: uno, laico, descendiente de David, y otro,
sacerdote, descendiente de Aarén. Sin embargo, algunos
autores interpretan los documentos de Qumrin en el sen-
tido de que los qumranitas esperaban, en vez de dos Me-
sfas, uno solo, el Mesias-sacerdote.

En los textos inspirados del Antiguo Testamento el
problema no se plantea con esta crudeza pluralista. Cier-
tamente se insiste en un aspecto u otro del Salvador espe-
rado, hasta el punto de parecer personas distintas; pero
nunca se afirma que se trate de términos distintos de la
esperanza. Hay pasajes en el libro de Ezequiel en que se
asegura al sumo sacerdote futuro una autonomfa completa
frente al también futuro jefe temporal de la nacién, que
queda privado del titulo de rey (Ez 45, 7-12; 46, 1-18).
En Zac 4, 2-6a. 10b-14, y 6, 13, el sumo sacerdote estd
junto al jefe de la nacién: son los dos Ungidos, el sacerdo-
te y el rey, cuyos poderes quedan asociados en los tiempos
de la salvacién (cf. Jer 33, 14-18). Todo esto obedece a
que en una parte muy notable de la tradicién israelita al
rey le estaba vedado todo acto de culto (cf. 2 Crén 26,
16-21); tal era la mentalidad de Ezequiel, del documento
sacerdotal y del Cronista.

Pero, en general, el Antiguo Testamento, aunque sub-
raya un aspecto u otro, describe las diversas figuras mesid-
nicas con rasgos tomados de las otras.
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b) La tendencia bacia la sintesis en el Antiguo Tes-
tamento.

Los comentaristas del Antiguo Testamento se inclinan
a considerar como mesianismo fundamental, el mesianismo
regio, el prometido a la descendencia de David. Hasta la
palabra mesias (adjetivo verbal, normalmente sustantivo),
que se traduce al griego por cristo (con mintscula) y al
castellano por ungido, es antonomdsicamente un calificati-
vo de los reyes, porque la uncién era el rito esencial para
la entronizacién y se la menciona desde los origenes de la
monarquia. El rey era el ungido (cristo o mesfas) de
Yahweh. En Israel hubo tantos mesfas como reyes. Esta
es la significacién histérica o estdtica del término «me-
sfas», que no basta para explicar el mesianismo o expecta-
cién de una salvacién futura. Para explicar el enriqueci-
miento, con que se potencié el mesianismo de Israel, hay
que acudir a la fusién que se hizo, en la persona del rey,
de dos conceptos: el de mesias (estdtico) y el de salva-
dor (dindmico), porque encarnaba el bien de sus subditos,
de él dependia la prosperidad del paisy él procuraba la
salvacién de su pueblo. Esta idea del rey como salvador
fue comin a las grandes civilizaciones orientales de Egip-
to y Mesopotamia; y de ella se encuentran vestigios en la
Sagrada Escritura: el rey libera a su pueblo de los enemi-
gos (2 Sam 19, 10), el pueblo lo llama en su ayuda
(2 Re 6, 26), es un salvador (2 Re 13, 5; Sal 72). Asi sur-
gié en Israel, vinculada a la monarquia, la esperanza me-
sidnica: La que esperaba al Rey ideal, al Ungido de Yaweh
por excelencia, a Cristo, el Mesfas. Es el mesianismo bi-
blico estricto del Antiguo Testamento.

Todas las demés figuras mesidnicas del Antiguo Tes-
tamento (sacerdote de los bienes futuros, profeta semejan-
te a Moisés, al Hijo del Hombre y el Siervo de Yahweh)
revisten, mds o menos veladamente, las prerrogativas re-
gias.

La uncién se hizo con posterioridad, extensiva a los
sacerdotes (cf. Biblia de Jerusalén, nota a Ex 30, 22). Al-
gunos consideran esta uncién sacerdotal como traspaso al
sacerdocio y herencia de una atribucién regia, una vez que
hubo desaparecido la monarquia. En el elogio de Aarén
(Eclo 45, 6-22) se le describe con los atributos de la rea-

30

leza y queda investido de su cargo por el rito de la uncién.
Es, por tanto, también, un wmesias (cf. Vev 4, 3. 5. 16;
6, 15). El pasaje de Nam 26, 6-13 quizd intente sugerir
que los aaronitas consiguieron de Yahweh una alianza eter-
na, semejante a la que se prometié a la dinastia davidica.
Lo mismo parecen sugerir los pasajes de Dt 18, 1-8;
33, 8-11. Un pasaje tardio, que se conserva en el libro de
Jeremias (33, 19-22), confiere a la tribu de Levi una pe-
rennidad semejante a la que se prometié a la dinastia da-
vidica; promesa hecha a Levi, que reaparece en Mal 2,
4 ss. Por otra parte, en Jer 30, 21, al soberano y al jefe
anunciado se le atribuye una mediacién sacerdotal. Aun-
que en el libro del Eclesidstico la figura del sumo sacer-
dote no pertenezca todavia a las esperanzas mesidnicas, el
libro relaciona el advenimiento del reino con la bendicién
de Aarén sobre el pueblo (Eclo 36, 16). Vemos, asi, cémo
se van fundiendo las prerrogativas regias y las sacerdota-
les. Sobre todo el Salmo 110 presenta al Mesias no sélo
como tey, sino también como sacerdote. Para conjuntar lo
irreconciliable, realeza y sacerdocio, y para salvar la difi-
cultad de que el rey ejerza el culto, descarta el sacerdocio
aarénico —para quien regia esa incompatibilidad— y bus-
ca entroncar con un sacerdocio compatible con la realeza:
El sacerdocio de Melquisedec. Asi quedan fundidas en una
dos figuras mesidnicas: La del rey ideal y la del sumo
sacerdote de los bienes futuros.

La funcién profética no estd generalmente vinculada
al rito de la uncién; pero hay textos que aluden a la un-
cién del profeta (por ejemplo, Is 61, 1). La figura que, por
antonomasia, encarna la esperanza de un mesianismo pro-
fético es la del Siervo de Yahweh de los cantos del deutero-
Isafas. Y se discute si este Siervo de Yahweh es presentado
con los rasgos de un rey o de un profeta. Estos son los ele-
mentos ambiguos: El calificativo «Siervo de Yahweh» en
la Biblia designa a veces a los profetas en general o a un
profeta en particular; también designa a Moisés; pero,
asimismo, es un titulo de David y de algunos otros
reyes. Fuera de la Biblia sélo se usa para designar a un
rey; por donde se ve que los paralelos orientales favore-
cen la interpretacién regia. Otro factor ambiguo: El
juicio, confiado al Siervo (Is 42, 1. 3. 4), ¢es el ministerio
religioso y moral, propio de un profeta; o es la atribucién
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de un rey? Tampoco el ser luz de las naciones (misién pro-
fética o real) ni dar vista a los ciegos (dar la vista espiri-
tual conviene a los profetas; librar de la cautividad al rey)
sirven para dirimir este enigma. Rasgo prevalentemente
regio es que se le llama «mi Elegido» (Is 42, 1), que es
titulo regio (Dt 17, 15; etc.); pero también se le da al
pueblo (Is 43, 20; 45, 4; etc.) y a Moisés (Sal 106, 23).
Regia parece también la expresién: «Te he llamado en
justicia» (Is 42, 6; que se dice de Ciro en Is 45, 13); lo
mismo que «mi siervo por su prudencia triunfari»
(Is 52, 13) alude a la prudencia gubernativa del sobera-
no (1 Re 2, 3; 2 Re 18, 7; etc.) y particularmente del rey
ideal (Jer 23, 5). El siervo serd con superioridad entre Jos
reyes (Is 49, 7; 52, 15; 53, 12). Pero junto a estos rasgos
regios, y quizd mds acentuados, aparecen los siguientes
rasgos proféticos del Siervo: Poseerd el Espiritu de Yah-
weh (Is 42, 1); los pasajes que atribuyen a David la po-
sesién permanente del Espiritu (1 Sam 16, 13; 2 Sam
23, 2) son pasajes mds recientes, que consideran a David
también como profeta; en el Antiguo Testamento no se
vuelve a tratar del Espiritu de Yahweh conferido a los
reyes, pero si a los profetas; si se anuncia del Mesias davi-
dico (Is 11, 2), rey mesidnico, es porque serd también pro-
feta u hombre del Espiritu. Rasgo también profético del
Siervo es la vocacién desde el seno materno (Is 49, 1), que
evoca la vocacién profética de Jeremias (Jr 1, 5). Como
Ezequiel y, sobre todo, Jeremias, el Siervo estd llamado a
cumplir su misién en el sufrimiento. En Is 50, 4-5 el Sier-
vo es presentado formalmente como profeta, balbuciente
como Moisés (cf. Ex 4, 10), y como palabra pronunciada
por Yahweh con alcance religioso.

Vemos, pues, que el Siervo de Yahweh de los Cantos
de Isafas fusiona las esperanzas de un rey ideal y de un
profeta de los tltimos tiempos. Afiddase que en los Can-
tos del Siervo aparece también, aunque veladamente, la
perspectiva sacerdotal; y tendremos que es, a la vez, rey,
profeta y sacerdote. El Siervo estd destinado a ser alianza
del pueblo (Is 42, 6) y su libertador (42, 7; 49, 9); a ejer-
cer su funcién de intercesor (Is 53, 12), a justificar a la
multitud (Is 53, 13), mediante el sacrificio de expiacién
(Is 53, 10).
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En una palabra, parece que el autor de los Cantos del
Siervo de Yahweh lo que presagia es la aparicién de un
nuevo Moisés (cf. Dt 18, 15-18) que, ademds de profeta,
renovaria los prodigios del Exodo: «Lo de antes ya ha lle-
gado» (Is 42, 9). Moisés conjunté en si, sobre la base de
su intimidad con Dios (Ex 33, 8-11. 18-23; 34, 5-9; et-
cétera), la funcién profética (Ex 34, 34-35) y en grado
excelente (Nim 12, 6-8); también la funcién sacerdotal
de intercesor (Ex 32, 11-14; Nam 14, 11-33) y de me-
diador de la Alianza sinaftica (Ex c¢. 19), hace la asper-
sién de la sangre de la Alianza (Ex 24, 3-8) y es fuen-
te del sacerdocio, al confiar el sacrificio a unos j6venes
israelitas (Ex 24, 5) y al instituir a Aardn y a sus hijos en
el sacerdocio oficial (Ex 28, 1 ss.; 29, 1-9; etc.). Es, asi-
mismo, el jefe civil del pueblo; elegido por Dios, promul-
ga leyes (Ex cc. 21-23; etc.), juzga al pueblo (Ex 18, 23)
e instituye jueces (Ex 18, 24-26; Dt 1, 16); es considera-
do también jefe supremo de las acciones militares (Ex 17,
9; Num 21, 34), aunque nunca guerrea, pues su principal
contribucién al éxito de las batallas reside en la eficacia
de su intercesién (Ex 17, 10-16). Es asi que se percibe, en
los comienzos del pueblo de Israel, una conjuncién de
funciones en Moisés, que después se bifurcaron; pero la
bisqueda profética apunté hacia una sintesis de las mul-
tiples funciones en un personaje, que fuera a la vez rey,
profeta y sacerdote.

Finalmente, nos queda por ver la complejidad mesié-
nica de otra gran figura profética: la del Hijo del Hombre.

No estdn de acuerdo los autores sobre si la figura del
Hijo del Hombre, que viene sobre las nubes, en la pro-
fecia de Daniel (cap. 7) es una figura individual concreta
o la representacién simbélica de los santos del Altisimo,
simbolo corporativo de una colectividad. Los autores que
piensan que ya Daniel anuncié un Hijo del Hombre indi-
vidual lo identifican con el Elegido de los cc. 42 y 49 de
Isaias y con el Mesfas davidico, como jefe del pueblo es-
catolégico. Como otras expresiones biblicas (por ejemplo,
la descendencia de la mujer: Gen 3, 15; la descendencia
de Abraham: Gal 3, 16; etc.) serfa esta expresion «Hijo
del Hombre» un caso tipico de la ley de solidaridad e in-
manencia, en cuya virtud un solo individuo puede encar-
nar la colectividad, y ésta encontrarse en una sola persona.
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Asf vemos, en conclusién, que el Antiguo Testamento
en sus profecfas mesidnicas miltiples subraya uno u otro
aspecto, peto sin establecer incompatibilidades ni diferen-
cias irreductibles a la unidad. Son formas imprecisas de la
esperanza, que se aunardn y conjuntardn en Cristo.

¢) El problema mesiinico en el Nuevo Testamento.

En el Nuevo Testamento, en multiples pasajes, se ha-
cen converger en Cristo las diversas figuras mesidnicas del
Antiguo Testamento: Hijo de David y rey ideal, Hijo
del Hombre, el profeta por antonomasia semejante a Moi-
sés. Sélo una figura mesidnica queda en casi todo el Nuevo
Testamento silenciada o, a lo sumo, insinuada: la de Sumo
Sacerdote de los bienes futuros. ¢Escribié el autor de la
Carta a los Hebreos su escrito con la intencién de lenar
esta laguna? Es casi seguro. Mds adn, le dio tanta impor-
tancia a este aspecto de la mesianidad de Jests, que redu-
ce a su condicién de Sumo Sacerdote las otras grandes figu-
ras del mesianismo tradicional.

Hay un sobrenombre de Jestis de Nazaret que ha ser-
vido para designar su persona tan concreta y antomdsica-
mente como el nombre de Jests, y es el de Cristo (= Me-
sfas). Con ello la primitiva comunidad confesaba que las
esperanzas mesidnicas tuvieron en Jesds su pleno cumpli-
miento. Jesds, sin embargo, nunca se dio a si mismo el titu-
lo de Cristo o Mesias e impuso silencio a sus discipulos
sobre el misterio mesidnico (Mc 8, 29 par.); aunque con
sus preguntas o con su silencio provoca que los demds lo
reconozcan como tal.

Sélo dos veces en el Nuevo Testamento aparece la pa-
labra hebrea: Mesfas (Jn 1, 41; 4, 25), seguida de su tra-
duccién griega: Cristo. En el resto de los pasajes se utiliza
siempre la traduccién griega. Todos los pasajes, en que el
Nuevo Testamento utiliza el término «Cristo» se deben
agrupar en dos series: 1.* Aquellos en que tal designacién,
«Cristo», tiene mero valor nominal para designat a la per-
sona de Jests, como el que nosotros ahora normalmente
le damos: al oir Cristo, pensamos mas directamente en la
persona de Jests que en sus funciones y prerrogativas me-
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sidnicas. 2.* Pero hay otra serie de textos, los menos, en
que la designacién «Cristo» tiene un neto y claro signifi-
cado titular: «Jesuds es el Cristo».

La Carta a los Hebreos no utiliza nunca este valor es-
pecifico y titular del término «Cristo», sino sélo su valor
nominal para designar, variando, a la persona de Jesiis
(Hbr 3, 6. 14; 5, 5; 6, 1; 9, 11. 14. 24. 28; 10, 10; 11,
26; 13, 8. 21). Y es que Cristo Mesias significa ungido;
pero la Carta a los Hebreos no alega la uncién (tipica del
rey) como credencial del Sumo Sacerdote Jesis, sino la
vocacién, como Aarén (Hbr 5, 1-6). En varios pasajes, sin
embargo, utiliza el término Cristo para designar al sujeto
a quien se atribuye el calificativo de Sumo Sacerdote o de-
terminadas funciones sacerdotales.

El Nuevo Testamento afirma que Jests es el Cristo o
Ungido, el Mesias, sin preocuparse casi nunca de la uncién
mesidnica de Jests. Sélo San Lucas repetidamente la men-
ciona (Lc 4, 18; Hch 4, 27; 10, 38), relaciondndola con
la misién profética, de que habls Is 61, 1, y que lleva con-
sigo la permanencia del Espiritu. También la Carta a los
Hebreos (1, 9) aplica a Cristo, el Hijo de Dios, un pasaje
del Salterio (Sal 45, 7-8) en que se habla de la uncién me-
sidnica.

En el Nuevo Testamento el titulo de Cristo o Mesias
queda rebasado por el de Hijo de Dios. Con ser mucho lo
que el Antiguo Testamento presagiaba del Mesfas o el
Cristo, esta designacién se queda corta. El paso siguiente,
que no es del todo idéntico, es la designacién de Hijo de
Dios, tan acaricada por la Carta a los Hebreos. El mesia-
nismo queda asi transportado a la esfera de lo divino y
ampliamente sobrepasado. La filiacién divina de Jests no
es el término, a que aboca su condicién de Mesfas, sino la
rafz de donde brota el cumplimiento en Jests de todas las
promesas mesidnicas. Por ello, la Carta a los Hebreos se
abre, en su exordio, con este titulo de Hijo de Dios y una
glosa o exposicién del mismo (Hbr 1, 2-4). Tal es la clave
fundamental para la interpretacién de la persona y la obra
de Jests.

O. CuLLMANN, en su Cristologfa, tiene una curiosa in-
terpretacién de la diversa presentacién que hacen los Si-
ndpticos de la confesién de Pedro. En Marcos (8, 27-30)
y en Lucas (9, 18-21) la confesién de la pura mesianidad

55



de Jesds no va seguida de elogio alguno; més atn, por lo
que sigue (Mc 8, 31-33) se desprende con claridad que
Pedro no la entendié rectamente y se hizo acreedor a una
correcciéon. Cullmann interpreta el que San Mateo (16,
17-19) haya incluido en este contexto la plena aprobacion
de la confesién de Pedro y la promesa del primado, no pre-
cisamente por la confesién de la mesianidad, sino de la
filiacién divina de Jestis: «Tu eres el Cristo, el Hijo de
Dios vivos.

De hecho, San Lucas, en el interrogatorio de Jesds ante
el Sanedrin, distingue dos preguntas: «¢Eres td el Cris-
to?» (Lc 22, 67), «¢Eres ti el Hijo de Dios?» (Lc 22, 70).
La inculpacién de blasfemia no se cimenta tanto en la
confesién de la propia mesianidad (los judios esperaban
que el Mesfas aparecerfa), cuando en la manifestacién de
unas prerrogativas sobrehumanas, que no formaban parte
del mesianismo tradicional; la carga singular que intuian
en la afirmacién de Jests: Yo soy el Hijo de Dios. Tam-
bién en la confesién de Natanael (Jn 1, 49) se antepone la
fe en el Hijo de Dios a la confesién de Jests como rey de
Israel o Mesias.

B. vAN IERSEL propone la siguiiente exégesis de
Rm 1, 3-4: «Acerca de su Hijo, nacido del linaje de David
segin la carne (= segin la opinién humana), constituido
Hijo de Dios con poder segiin el espiritu de santidad
(= seglin una visién de fe)». La visién que de Cristo se
tuvo, durante su vida terrena, lo mis que alcanzé fue
a reconocer su mesianidad (Hijo de David); San Pablo la
calificarfa aqui de visién carnal, no del todo inexacta, pero
insuficiente. Tras la resurreccién, el Espiritu proporcioné
la clave para una interpretacién espiritual y més profunda
como verdadero Hijo de Dios con poder divino. La visién
puramente mesidnica de Cristo es, por tanto, insuficiente,
propia de un juicio humano no del todo esclarecido por
la fe.

La Carta a los Hebreos (6, 1) habla de «una ensefian-
za elemental acerca de Cristo», en la que supone iniciados
a sus lectores, y sugiere la conveniencia de remontarse a
lo mds perfecto. ¢Incluia en esa «ensefianza elemental» la
fe en la mesianidad de Jestis? De hecho, el 4pice més alto
de la teologia de esta Carta se alcanza con la designacién
de Jests como Hijo de Dios. A este supremo titulo se re-
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ducen el mesianismo profético (Hbr 1, 2; cf. 4, 14 en su
contexto), el mesianismo regio (Hbr 1, 5-8), el mesianis-
mo elaborado sobre la figura de un nuevo Moisés
(Hbr 3, 5-6), la figura del Mesias sufriente (Hbr 5, 8;
cf. 6,6; 10, 29) y el mismo mesianismo sacerdotal tan fun-
damental en esta Carta (Hbr 4, 14; 7, 3. 28).

En el Nuevo Testamento hay dos confesiones de fe
cristoldgicas: Jesis es el Cristo o Mestas (Mc 9, 29; Lc 9,
20; Jn 1, 41; 7, 41; Hch 5, 42; 9,22; 1 Jn 5, 1; etc.) vy
Jestis es el Hijo de Dios (Mt 14, 33; 27, 54; Mc 15, 39;
Lc 4, 41; Hch 8, 37; 9, 20; 1 Jn 4, 15; 5, 5; etc.) o su
equivalente: Jesds es Sesior (Rom 10, 9; 1 Cor 8, 6;
12, 3; 2 Cor 4, 5; Flp 2, 11; Col 2, 6; etc.). Hay pasaje
en que ambas férmulas aparecen yuxtapuesta y sumadas:
Jesds Cristo, Hijo de Dios (Mc 1, 1); Hijo de Dios, Rey
de Israel (Jn 1, 49); Cristo, Hijo de Dios (Mt 16, 16);
Cristo, Hijo del Bendito (Mc 14, 61); Sesior y Cristo
(Hch 2, 36); etc. Pero indudablemente el dpice, progresi-
vo y penetrante, de la fe lo alcanza la férmula: Jests es el
Hijo de Dios y el Sefior. Tal es la fe que expone la Carta
a los Hebreos.

IV. PRIMER CUADRO DE LA CARTA A LOS HE-
BREOS (1, 5 - 2, 18): JESUS, HIJO DEL HOM-
BRE, PERO TAMBIEN HIJO DE DIOS, ES EL
SUMO SACERDOTE, MISERICORDIOSO Y
FIEL.

a) EL PASAJE CENTRAL DE ESTA SECCION.

Es el de 2, 5-9:

«Dios no sometié a los 4ngeles el mundo venidero del
cual estamos hablando. Pues atestigud alguien en algin lu-
gar: (Qué es el bombre, que te acuerdas de é1? ;O el
HIJO DEL HOMBRE, que de él te preocupas® Lo biciste
un poco inferior a los dngeles, lo coronaste de gloria y bo-
nor. Todo lo sometiste debajo de sus pies. Al someterle
todo, nada dejé que no le estuviera sometido. Mas al pre-
sente, no vemos todavia que le esté sometido todo. Y aquel
que fue hecho inferior a los 4ngeles por un poco, a Jesds,

-
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lo vemos coronado de gloria y honor por haber padecido la
muerte, pues por la gracia de Dios gusté la muerte para
bien de todos».

La historia de la salvacién, en la que se inserta como
su cima el Hijo de Dios, es una historia de los hombres y
para los hombres. De aqui que el autor subraye en Jests
su condicién de hombre, de naturaleza inferior a la angé-
lica; condicién humana que resulta con plena evidencia el
haber aceptado incluso la muerte.

Para muchos, el pasaje tipico del mesianismo trascen-
dente y celestial en torno al Hijo del Hombre es el del
libro de Daniel (7, 13-14). Sin embargo, la Carta a los He-
breos trata de este mesianismo del Hijo del Hombre, Jests,
refiriéndose preferentemente al Sal 8, 5-7 (cf. Hbr 2, 9).
Nuestro escrito presupone toda la carga mesidnica que
esta designacién de Hijo del Hombre tuvo en los labios
del propio Jesus; es secundario el pasaje del Antiguo Tes-
tamente, a que se refiere. Varios debieron ser los motivos
que lo orientaran en la eleccién del Salmo 8, en vez de
capitulo 7 de Daniel.

1.° El libro de Daniel anuncia «un como Hijo del
Hombre» (Dn 7, 13), expresién que pudiera presentarse a
interpretar como aproximativa y apatente la condicién hu-
mana de Jests, que el autor le interesa salvaguardar en su
pleno sentido, base necesaria para su teologia de la encar-
nacién y de la muerte de Jests. El Salmo 8, que es un
himno al Creador del hombre, trata del Hijo del Hombre
en su més craso y sélido sentido. La Carta a los Hebreos
valora (2, 17) que el Sumo Sacerdote, Jests, tuviera que
«asemejarse en todo a sus hermanos», al igual que el Apo-
calipsis (1, 13), para subrayar el cardcter soterioldgico de
la obra de Jests (cf. Mc 10, 45). El mismo libro de Da-
niel (8, 15; 10, 16) habla de apariciones de dngeles con
figura humana. Este no es el caso de Jests. Precisamente
por estos paralelismos del libro de Daniel, el pasaje me-
sidnico de Dn 7, 13-14 se puede considerar presente en
esta seccién de la Carta a los Hebreos s6lo como referen-
cia indirecta, para descartar la condicién angélica de Je-
sis, que es preocupacién constante de todo este primer
cuadro. Recuérdese que, en determinados circulos judeo-
cristianos, hasta el siglo IV uno de los titulos dados a
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Cristo fue el de «Angel». Asi, el Pastor de Hermas. Pero
Jests no es «un como Hijo del Hombre» (Daniel), sino
«el hombre, el hijo del hombre» (Salmo 8). El salmo 8
sitve, pues, para descartar una posible falsa interpretacién
del pasaje de Daniel.

2.° La Carta a los Hebreos sabe que Jesucristo es el
mismo ayer como hoy y lo serd siempre (13, 8); pero co-
noce también dos manifestaciones del mismo: Ahora una
sola vez, en la plenitud de los tiempos, para la destruccién
del pecado mediante el sacrificio de si mismo; pero se
aparecer por segunda vez, sin relacién ya con el pecado, a
los que lo esperan para su salvacién (9, 26-27). La profe-
cfa de Daniel presagia mds bien esta segunda venida; ya
desde su resurreccién y su entronizacién a la derecha del
Padre, Jestis ha comenzado a reinar, aunque todavia no
veamos que le estén sometidas todas las cosas. Jesds mis-
mo relacioné con el titulo de Hijo del Hombre la instau-
racién de su reino escatoldgico y celestial en las pequefias
apocalipsis sinépticas (Mt 13, 37-43; 16, 27-28; 19,
27-29; 25, 31-46; 26, 65). Asi también en la visién pro-
metida a Natanael (Jn 1, 51) y reafirmada ante el Sane-
drin (Mc 14, 62; Mt 26, 64). La ptimera venida de Cris-
to, cuya enjundia intenta desentrafiar aqui la Carta a los
Hebreos, estd pues, formulada, con mayor precisién con
las palabras del Salmo 8 que con las de la visién de Da-
niel 7. La primera aparicién de Jests no fue glosada, sino
en relacién con el pecado y debiendo sufrir la muerte, en
todo semejante a la de un mortal. La apoteosis daniélica
del Hijo del Hombre no fue condicién de su primera ve-
nida, aunque comienza tras su glorificacién, en espera de
consumarse (Hbr 2, 8-9).

3.> Afnddase que no estd claro que, al tiempo de Je-
sts, se diera ya una interpretacién mesidnica al pasaje de
Daniel 7. Parece que Hijo del Hombre no fue titulo pro-
piamente mesidnico ni en Qumrtdn ni en el judaismo ofi-
cial. Muchos se preguntan si fue el propio Jests el que
imprimié sentido mesidnico a la expresién Hijo del Hom-
bre. Por otra parte parece que el judaismo precristiano
y el Antiguo Testamento usaron la palabra «Hombre»
como titulo especifico del rey. El Salmo 8, 5: «¢Qué es
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el hombre para que de él te acuerdes, el hijo de Adén para
que de €l te cuides?» (cf. Sal 144, 3), por su agradecida y
sorprendida extrafieza estd en la linea de las palabras de
David: «¢Quién soy yo, sefior mio, Yahweh, y qué mi
casa que me has traido hasta aqui?» (2 Sam 7, 19;
cf. Miq 5, 4). El Sal 80, 18: «Esté tu mano sobre el
hombre de tu diestra, sobre el hijo de Adédn (el hijo del
hombre), que reafirmaste para ti», presenta al rey en pa-
ralelismo con el hijo del hombre. Este pasaje es muy afin
al Sal 110, 1: «Siéntate a mi diestra, hasta que ponga a
tus enemigos como estrado de tus pies», por cuanto hace
al rey y sacerdote mesidnico el hombre de la diestra de
Yahwhe. Todo esto nos llevaria a que cuando se trata de
valorar la expresién «Hijo del Hombre», en labios de Je-
stis y en el resto del Nuevo Testamento, hay que ampliar
el sustrato veterotestamentario, sin reducir este sustrato
exclusivamente al pasaje de Dan 7. El Sal 8, 5-7 serfa uno
mas de los miltiples factores que originaron el mesianis-

mo del Hijo del Hombre.

En conclusién: El pasaje central de este primer cua-
dro de la Carta a los Hebreos trata del mesianismo del
Hijo del Hombre, cumplido en Jests. Hijo del hombre y
hombre, que gusté la muerte para bien de todos; de natu-
raleza humana inferior a la angélica, lo vemos ahora coro-
nado de gloria y honor.

b) TUNA VERDAD YA SABIDA: JESUS, POR SER Hijo DE
Di1os, ES SUPERIOR A LOS ANGELES (HBR 1,
4.2 4)

¢Por qué, si el autor de la Carta a los Hebreos quie-
re ocuparse del mesianismo del Hijo del Hombre, cum-
plido en Jesus, se detiene a aclarar que Jesds es superior
a los 4ngeles? Precisamente, porque el pasaje de Daniel 7
y otros pasajes del mismo libro se prestan a confundir al
Hijo del Hombre con un ser del mundo angélico, era pre-
ciso clarificar el equivoco.

Ya se ha dicho que en Dan 8, 15, v 10, 16, se habla
de apariciones de 4ngeles en figura humana. Como esto
Jo conocian sus lectores hebreos, el autor de esta Carta
quiere aclarar que en el caso de Jesds no se trata de un
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dngel aparecido en forma humana, sino del Hijo de Dios,
que ha asumido verdaderamente la naturaleza humana.

Pero centrdndonos principalmente en el capitulo 7 de
Daniel, los estudios mds recientes distinguen en este texto
dos estratos. La mayorfa de los comentaristas de Daniel
piensan que el Hijo del Hombre representa simbdlicamen-
te una comunidad, el pueblo de los santos del Altisimo, el
reino escatoldgico y su jefe. Pero quiénes son estos santos
del Altisimo? Aqui es donde viene la distincién: Algunos
pasajes hacen pensar que los Santos del Altisimo pertene-
cen al mundo angélico; pero otros pasajes los identifican
con el pueblo de Dios, perseguido pero glorificado. Se im-
ponia, pues, al autor de nuestra Carta clarificar la relacién
del Hijo del Hombre con el mundo angélico, a base, sobre
todo, de su condicién también de Hijo de Dios, que esta-
blecié en el exordio como foco de luz.

Otros pasajes del Antiguo Testamento nos orientan
también para rastrear las razones que pudieron hacer pen-
sar que Jests fuera un dngel y obligaron al autor de la Car-
ta a los Hebreos a establecer la superioridad de Jesus so-
bre los 4ngeles. Toda la teologia del Angel de Yahwhe, ex-
presién que en los textos antiguos designaba a Yahweh
mismo, pero que poco a poco fue distinguiéndose de él,
hasta ser uno de los miembros del ejército celeste. Se apli-
c6 también al rey ser «como el dngel de Yahweh»
(2 Sam 14, 17. 20; 19, 28; Zac 12, 8). Pero, sobre todo,
en los ambientes escatoldgicos, posteriores al destierro se
hace objeto de esperanza salvifica al Angel de los ltimos
tiempos. El pasaje de Mal 3, 1-5 trata temas particulat-
mente afines a los de esta Carta: El Angel de la Alianza
(expresién tnica en el Antiguo Testamento) serd el me-
diador de una nueva Alianza, por él se promulgard una
nueva Ley superior a la antigua (promulgada también por
angeles: Hch 7, 35; G4l 3, 19; Hbr 2, 2), y llevard a cabo
la purificacién de todo el sistema cultual. ¢Fue Jests este
dngel anunciado? Fue mucho mds.

En los versiculos 5-13 del capitulo primero de la Car-
ta, el autor prueba la superioridad de Jesds, Hijo de Dios,
sobre los 4dngeles, con un empedrado de textos de varios
salmos. ¢Qué valor tienen estos textos para probar lo que
el autor pretende? ¢Es que ya el Antiguo Testamento
conocia la divinidad del Hijo de Dios? No. En este pasaje
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no se trata tanto de probar con textos del Antiguo Testa-
mento la superioridad de Jesds, Hijo de Dios, sobre los
dngeles, cuanto de expresar con palabras del Antiguo Tes-
tamento la propia fe del autor y de la comunidad cristiana.
El autor sabe ya lo que entiende por Hijo de Dios (Hbr 1,
2-4); este cardcter divino de Jests lo pone en todos aque-
llos pasajes de los salmos, en que aparece la palabra «hijo»,
aunque el sentido del pasaje citado en el Antiguo Testa-
mento no alcanzara a tanto. Sabe también lo que él v sus
lectores entienden por 4ngeles (seres superiores a los hom-
bres: Hbr 1, 14; 2, 9); y con palabras del Antiguo Testa-
mento expresa la inferioridad de estos seres respecto al
Hijo de Dios, aunque el sentido estricto de esos pasajes
en el Antiguo Testamento no se refiriera tampoco expre-
samente a los dngeles.

En el Antiguo Testamento se designaron como hijo
o hjios de Dios: Una especie de hombres (Gén 6, 2-4);
los 4ngeles (Job 1, 6; etc.); Israel (Dt 14, 1; Os 11, 1;
Sal 80, 16) también designado como primogénito (Ex 4,
22-23; Jer 31, 9; el rey (Sal 2, 7; 2 Sam 7, 14) también
llamado primogénito (Sal 89, 28); y en los tltimos escri-
tos también las personas piadosas (Eclo 4, 10; Sab 2, 18;
16, 26; etc.). Fue la literatura judia intertestamentaria
la que llamé, enfética y antonomdsicamente, Hijo de Dios
al Mesias (Enoc etiép. 105, 2; 4 Esdr 7, 28-29; 13, 32.
37. 52; 14, 9), aunque algunos creen que se trata de in-
terpolaciones cristianas en estos escritos no candnicos.

De entte todos estos pasajes el autor de la Carta a los
Hebreos escoge especialmente los referidos al rey: «Hijo
mio eres td; yo te he engendrado hoy» (Heb 1, 5/Sal 2,
7); v «Yo seré para él Padre, y él serd para mi Hijo» (Hbr
1, 5/2 Sam 7, 14). Con ello se ve que el autor, aunque
no trate expresamente el mesianismo regio, lo hace tam-
bién converger hacia Jesis. Pero el Nuevo Testamento,
aqui y en otros lugares, le da a estas palabras, cuando las
aplica a Jests, un sentido mucho més denso y nuevo, que
que el que pudieran alcanzar los lectores judios.

En algunos pasajes del Nuevo Testamento la expre-
sién Hijo de Dios, aplicada a Cristo, puede interpretarse
como sinénimo de Mesias. Aqui, en Hbr 1, 5 indica mu-
cho miés. Se aplica a la generacién eterna del Hijo. En el
Sal 22, 7 histdricamente la expresién: «Hijo mifo eres td,
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yo te he engendrado hoy», si se referfa a un rey concreto,
podia aludir al momento de su entronizacién; al hacerlo
rey, Yahweh como que lo adoptaba por hijo. Era una con-
cepcién habitual en el antiguo Oriente. Estas autorizadas
palabras de un antiguo salmo se utilizan en el Nuevo Tes-
tamento para expresar una trealidad radicalmente distinta.
Que Jests sea confesado Hijo de Dios es un misterio tal,
que sélo puede alcanzarse a base de una revelacién espe-
cial (cf. Mt 16, 17). Es curioso que el diablo (Mc 4, 3. 6)
o los demonios (Mc 3, 11; 5, 7) le reconozcan también
esta cualidad excepcional.

En Hch 13, 33 se aplica al momento de la Resurrec-
cién-Ascensién el texto del Sal 2, 7. Aparece asi la exal-
tacién de Jests, tras su pasién, como una generaciér!for
el Padre en el «hoy» de la eternidad. Y es que la geS*a-
cién del Hijo por el Padre es un hecho perennemente ac-
tual; en él se insertan incluso todos los actos de la vida
terrena de Cristo, particularmente los de su glorificacién.
Pensar siquiera que Jestis fue ascendido a una condicién
de Hijo, que no tuviera desde la eternidad junto al Padre,
no sélo estd contra la letra y los conceptos del Nuevo Tes-
tamento, sino que es pretender dividir lo indivisible, e ig-
norar las profundas raices del verdadero misterio. Hbr 1,
5 trasporta a la preexistencia del Hijo lo que Hch 13, 33
dice del momento de su resurreccién-ascensién, porque
todo en la vida de Cristo se resuelve en su condicién tras-
cendente de Hijo de Dios, eterno y preexistente. Es una
condicién que lo constituye en una esfera distinta y supe-
rior a la de los 4ngeles, es la esfera de la divinidad. El
autor de la Carta a los Hebreos en todo este parangén
del Hijo con los 4ngeles se muestra como escandalizado
de que se pueda imaginar siquiera a Jests, Hijo de Dios,
rebajado al mundo de lo creado, aunque este mundo sea
tan excelente como el de los 4ngeles. Ello no obsta a su
voluntad de encarnacién en el mundo de los hombres.

Los 4ngeles, pues, le deben adoracién (Hbr 1, 6) y
servicio (Hbr 1, 7.

En Hbr 1, 89 vuelve a expresarse la divinidad de
Cristo con palabras de un salmo regio (45, 7-8); en el que
el calificativo de dios, aplicado al rey era, evidentemente
hiperbélico y cortesano. La fe cristiana, de la que es tes-
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timonio la Carta a los Hebreos, con las mismas palabras
rebasa el contenido original del Salmo.

El Hijo participa de la condicién inmutable de Dios
mismo, mientras que los cielos —los dngeles— tienen
la condicién mutable de la criatura (Hbr 1, 10-12).

Finalmente, con palabras también de un salmo regio
(Sal 110, 1) se expresa la trascendente entronizacién del
Hijo de Dios (Hbr 1, 13). Sesién a la derecha del Padre,
donde el Hijo estd desde toda la eternidad y a donde vol-
vid tras su pasién, que tan destacado punto ocupa en esta
Carta (Hbr 1, 3; 8, 1; 10, 12. 13; 12, 2).

Es, pues, este pasaje de Hbr 1, 5-13 en el que, sobre
la base de la filiacién divina de Jesus, Hijo de Dios e Hijo
de® Hombre, el autor también revierte a Cristo el mesia-
nitno regio del Antiguo Testamento. Sabido es que el
Hijo del Hombre se describe asumiendo las funciones que
se atribufan al Mesfas-rey. El rey davidico saldrd de Israel
como una estrella (Nim 24, 17; cf. Sal 3. 7; Miq 5, 2),
el Hijo del Hombre vendria sobre las nubes (Dan 7, 13).
La instauracién del Hijo del Hombre, en Daniel, es con-
siderada como una entronizacién regia; en la Carta a los
Hebreos el dominio universal prometido al mesias-rey
(Hbr 1, 13), se atribuye también al Hijo del Hombre (Hbr
2, 8-9), como en Daniel (7, 14). La Carta establece 1a iden-
tidad de ambas figuras mesidnicas en Cristo; pero hacien-
do al Hijo del Hombre, no un ser angélico, sino también
terreno, pasible e histérico; aunque se le reconoce un do-
minio césmico, universal y escatoldgico, debido a su con-
dicién supramundana y divina.

El Hijo del Hombre en la Carta a los Hebreos apa-
rece, por una parte, profundamente inmanente a la his-
toria de la salvacién y solidario con sus hermanos los
hombres, mucho més de lo que pudiera esperarse de la
figura daniélica; y esto por su indudable fusién con el rey-
mesfas. Pero, a su vez, aparece més trascendente y divino,
no sélo que el rey-mesfas, sino que el mismo Hijo del
Hombre daniélico, y esto por la fusién del Hijo del Hom-
bre de Daniel con la Sabidurfa divina, figura biblica de
los libros sapienciales del Antiguo Testamento, que pre-
para la revelacién del Hijo y de la que se sirvié nuestro
autor, como San Juan, para establecer la verdadera con-
cepcién del Hijo de Dios.
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La semejanza del Hijo del Hombre de Daniel 7 con
la Sabiduria personificada de Proverbios 8 esti en que
ambos aparecen junto a Dios, recibiendo la investidura
del reino universal. Hay con todo las siguientes diferen-
cias: 1.°) El Hijo del Hombre es un hombre, aunque per-
teneciente a la esfera de lo divino; la Sabiduria no tiene
apariencia sensible, es espiritual, de ella no se puede ha-
blar sino acumulando metdforas; tal como nuestra Carta
hace en 1, 2-3. 2.*) Para reinar, el Hijo del Hombre pre-
supone la destruccién de los reinos representados por la
bestia; la Sabiduria habita en Israel y su funcién futura
apenas se diferencia de la que siempre ha ejercido en las
almas; a esta luz se puede calibrar el valor del capitulo 11
de la Carta a los Hebreos, que propone a los antepasados
como elocuentes modelos de fe. 3.*) El Hijo del Hombre
estd destinado a reinar sobre un pueblo de justos y, a tra-
vés de él, sobre las demds naciones; la Sabiduria dirige
su llamada a todos los hombres indistintamente.

La Sabidurfa, ademds, participa en el culto: Eclo 24,
10. 15.

Gracias a esta fusién del Hijo del Hombre y la Sabidu-
tfa divina, el evangelio de San Juan también presenta a Je-
sts, Hijo del Hombre, con unos rasgos que sobrepasan a la
figura del libro de Daniel: 1.° «Nadie ha subido al cielo,
sino el que bajé del cielo, el Hijo del Hombre que estd en
el cielo» (Jn 3, 13); se afirma aqui la preexistencia junto
a Dios, como en el prélogo del mismo IV evangelio y como
en Hbr 1, 2-13. 2.° Su existencia, instalada en lo alto
(Jn 6, 42. 62), es posible también para los que El atraiga
hacia sf (Jn 12, 23-34), como la fecundidad que se afirma
de Jests en Hbr 2, 10-13. 3.° Por pertenecer al cielo, la
palabra del Hijo es radicalmente distinta de todos los de-
mis, incluidos los profetas (Jn 3, 31-32; 8, 23); distincién
que también se establece en Hbr 1, 1-2. 4.° Aunque tiene
suptema potestad judiciaria sobre vivos y muertos (Jn 5,
27-29), su reino no es de este mundo (Jn 18, 36); distin-
cién que la Carta a los Hebreos aplica particularmente al
sacerdocio, templo y culto del Sumo Sacerdote, Jesis:
Hbr 8, 1-5; 9, 6-14. ‘

Si tal es la condicién de Jesds, tanto superior a los 4n-
geles cuanto supera su condicién de Hijo de Dios, el autor
deduce una aplicacién prictica: Hay que prestar una mds
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obediente atencién a las exigencias religiosas promulgadas
por Cristo que a la Ley antigua promulgada por los dnge-
les (Hbr 2, 1-4; cf. Hch 7, 38. 53; Gal 3, 19). La ense-
fianza y el magisterio de la Iglesia perpetda en el tiempo
el magisterio del Salvador (Hbr 2, 3b-4).

Es curiosa la motivacién que el autor deduce para nues-
tra obediencia: El temor a la pena (Hbr 2, 2-3a). La Ley
mosaica era sancionada con severas penas. La ley cristiana
pudo en otros tiempos emplear parecidos métodos coacti-
vos. ¢ Tiene hoy alguna vigencia este temor? La Iglesia no
quiere —y quizds tampoco puede— imponer coactivamente
hoy los valores evangélicos de la vida cristiana. El empleo
de tal coaccién en otros tiempos hizo perder algunos valo-
res supetiores, como el de la libertad. Pero todos estamos
sometidos a la ley eterna y al juicio divino, ante los que
ningtin mal o desobediencia queda sin prohibicién y casti-
go. A este juicio definitivo de Dios es al que apela el autor
de la Carta en este pasaje.

¢) LA LEY DE LA SOLIDARIDAD Y LA INMANENCIA
(HBR 2, 10-17a).

La figura del Hijo del Hombre (= hijo de la humani-
dad, hombre) representa simbélicamente una comunidad, el
reino escatoldgico y su jefe. Puntualmente el autor de la
Carta a los Hebreos subraya esta dimensién comunitaria
de Jests, Hijo del Hombre: Fue designio de Dios llevar
muchos hijos a la gloria; para ello determiné que el que
acaudillara a todos éstos a la salvacién adquiriera la fecun-
didad que da el sufrimiento y la muerte (cf. Jn 12, 24).
Es un antiguo designio de Dios (cf. Gen 3, 15) realizar la
salvacién en el hombre y desde el hombre. Tal es el senti-
do de Ila encarnacién.

Nunca en la historia de la salvacién se pretende hacer
del hombre ni de la comunidad seres pasivos, mera com-
parsa. Jests ha venido como fermento (Mt 13, 33). El de-
signio de Dios es reproducir en todos los hombres la ima-
gen del Hijo de su amor, a fin de que El fuera el primogé-
nito entre muchos hermanos (Hbr 11, b-13; cf. Rom 8, 29).
Cristo establece con los hombres una comunidad de carne
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y de sangre (Hbr 2, 14a); pero una comunidad militante y
combativa, a fin de no ser él solo el victorioso, sino que
los demds colaboren y participen en la lucha y la victoria
(Hbr 2, 14b-17a). Compete a la Iglesia y a cada cristiano
continuar, en el tiempo abierto a la salvacién, la obra me-
sianica de Jesus. Como me envi6 el Padre, asi os envio yo a
vosotros (Jn 20, 21). Cristo es la primera piedra, sobre la
cual se edifican en casa espiritual todos los creyentes
(1 Pe 2, 4 ss.).

Esta ley de solidaridad e inmanencia, que aqui expone
la Carta a los Hebreos a propdsito del Hijo del Hombre,
estd presente en todo el Nuevo Testamento, y sitve para
espolear la iniciativa y la responsabilidad de cada uno.

Hay una doble solidaridad con Cristo: 1." Ez el ser:
Los cristianos por el bautismo heredan los privilegios me-
sidnicos: participan del Espiritu que reside en Cristo (1 Jn
4,13; Jn 7, 37-39; 1 Pe 4, 14), son cristos (2 Cor 1, 21-
22; Gal 3, 27), son hijos de Dios (1 Jn 3, 1-9; 2 Pe 1, 4).
De aqui que participen también en el sacerdocio, la realeza
y el profetismo de la Cabeza (cf. Conc. Vatic. IT: LG 9-13).
Pero la mentalidad biblica no es una mentalidad esencia-
lista y estdtica, sino una mentalidad dindmica y activa; de
aqui que, aunque el ser sea la base del obrar, es la accién
lo que més se subraya, porque la inaccién puede inutilizar
al ser. Por eso es mas biblica la segunda faceta de nuestra
solidaridad con Cristo. 2.* En el actuar: El Hijo del Hom-
bre ha prometido volver (Hbr 9, 28). La etapa actual es de
trabajo: «Trabajad mientras vuelvo» (Lc 19, 13); y de es-
peranza. Implica una actitud diferente la espera pasiva y
fatalista y la esperanza constructora del futuro. Para per-
petuar y multiplicar su fuerza, Cristo se ha asociado tantos
hermanos (Hbr 2, 14-16). La posible actitud de cémoda
espera a que nos hagan las cosas, porque vivimos en un ré-
gimen de gracia, es una irrespetuosa caricatura de la gracia
misma. Potenciada la naturaleza humana con este fermen-
to, que es Cristo, puede satisfacer por el pecado, recuperar
la dignidad que el Creador le asigné y caminar hacia una
santidad semejante a la del Padre. Porque tanto el santi-
ficador, Cristo, como los santificados, sus hermanos, todos
tienen el mismo origen, todos forman un todo dunico
(Hbr 2, 11).
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d) La reEbuccION DEL TiTuLO MESIANICO DE Hryjo
DEL HOMBRE AL DE SUMO SACERDOTE.

La Carta a los Hebreos intenta exponer el mesianismo
sacerdotal de Jests. Lo trata «ex profeso» a partir de 6, 13.
Pero antes, en dos cuadros, ha querido reducir otras dos
figuras mesidnicas (la de Hijo del Hombre y la de Siervo
de Yahweh) a la superior de Sumo Sacerdote. Por eso, al
final de este primer cuadro, casi sin que el lector lo espe-
rara y aparentemente sin conexién con lo dicho, surge bre-
vemente, al modo de conclusién, el titulo de Sumo Sacet-
dote, misericordioso y fiel (Hbt 2, 17b-18), por primera
vez en esta Carta.

El pérrafo sobre la solidaridad de Cristo con los hom-
btes habfa comenzado en 2, 10 sobre la base de su condi-
cién de Hijo del Hombre. Y se acaba repitiendo esta ley
de solidaridad, en funcién de su condicién de Sumo Sacet-
dote: «Por eso tuvo que asemejarse en todo a sus hermanos,
para ser misericordioso y Sumo Sacerdote fiel en lo que
toca a Dios, en orden a expiar los pecados del pueblo»

(Hbr 2, 17).

Estos dos primeros capitulos de la Carta a los Hebreos,
excepto el exordio, son interpretados de miltiples maneras.
Su estructura se considera enigmatica. He intentado aqui
ofrecer una reconstruccién del pensamiento del autor, que
creo basado en torno al mesianismo de la figura del Hijo
del Hombre, con intencién —segin creo— de reducirla al
mesianismo de la figura del Sumo Sacerdote. La funcién
ciltica de la Sabidurfa (Eclo 24, 10. 15) pudo servir de es-
labén para dar este paso.

V. SEGUNDO CUADRO DE LA CARTA A LOS HE-
BREOS (3, 1 - 4, 13): JESUS, QUE POR SER HIJO
DE DIOS ES SUPERIOR AL SIERVO DE YAH-
WEH MOISES, ES EL SUMO SACERDOTE PUES-
TO EN FAVOR DE LOS HOMBRES.

a) EL PASAJE CLAVE DE ESTA SECCION: 3, 1-6.

La figura mesidnica, que aquf intenta abordar el autor,
es la del Siervo de Yahweh, nuevo Moisés, que renovaria
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las gestas del antiguo Exodo, y profeta. Peto el autor, con
una admirable sensibilidad, de la que tenemos también
testimonios en la época apostdlica y patristica, rehuye lla-
mar a Cristo Siervo, porque es Hijo.

Las versiones modernas de la Biblia traducen con el tér-
mino Siervo cuatro pasajes del libro de los Hechos de los
Apéstoles, que intentan mostrar como cumplidas en Cristo
las famosas profecias de los Cantos del Siervo de Yahweh
del deutero-Isafas: Hch 3, 13 y 26; 4, 27 y 30. Pero esto
no es tan claro ni conforme al dogma. La tnica justifica-
cién que se puede encontrar a las traducciones modernas es
que con ello traslucen mds claramente el indudable trans-
fondo veterotestamentario de estos pasajes del libro de los
Hechos. El libro de los Hechos utiliza la versién griega del
Antiguo Testamento, llamada de los Setenta; al traducir
estos pasajes de Isafas que hablan del Sietvo de Yahweh
(en hebreo: siervo se dice ebed) los Setenta utilizan dos
palabras griegas: unas veces «doulos» (que claramente sig-
nifica siervo), asi en Is 49, 3, o el participio del verbo ser-
vir, sustantivo (doulenonta, el que (me) sirve), asi en Is 53,
11. Ambos pasajes son citados en el Nuevo Testamento: el
primero, Is 49, 3 por Mt 3, 17 y sorprendentemente en
vez de decir como el texto profético: «Td eres mi siervo,
en quien me gloriaré» (Is 49, 3), dice el texto evangélico:
«T1 eres mi Hijo, en quien me complazco» (Mt 3, 17). Al
segundo texto, Is 53, 11, alude San Pablo (Rom 3, 26),
pero sin incluir el término de servicio.

La otra palabra griega que utilizan los Setenta para
traducir el término hebreo Ebed /Siervo, es ambigua: Pars,
mds o menos equivalente a la ambigiiedad que en castellano
puede encerrar el término «muchacho» o parecidos. En
griego ciertamente es susceptible de traducirse por hijo o
por siervo. Es el término que los Setenta més frecuentemen-
te usan en la traduccién de los Cantos de Isafas (Is 42, 1;
49, 6; 50 ,10; 52, 13). Los Hechos de los Apéstoles, para
aplicar a Cristo aquellos Cantos, escogen aquel pasaje de
Is 52, 13 (cf. Hch 3, 13) en que precisamente se utiliza el
ambiguo pais, susceptible de traducirse por Hijo; como ya
San Mateo lo habia hecho mds descaradamente, al sustituir
Siervo por Hijo. Es un problema que est4 presente en todo
este pasaje de la Carta a los Hebreos.

Afiddase que San Jerénimo, con idéntica sensibilidad,
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al traducir los cuatro pasajes del libro de los Hechos tres
veces utiliza el término filius (hijo: Hch 3, 13 y 26; 4, 30)
y una por el también ambiguo puer, susceptible de tradu-
cirse por hijo o por siervo (Hch 4, 27). No alcanzo a ver
la necesidad de que de toda esta sensibilidad apostdlica y
patristica se haga alegremente almoneda en las traduccio-
nes modernas, al llamar a Jesucristo claramente Siervo,
cuando ciertamente no lo llaman asf los escritores del Nue-
vo Testamento. Otra cosa es que en Cristo se cumplan ple-
namente aquellas profecias, pero completamente transpot-
tadas de tesitura.

Con estos prenottandos puede calibrarse ya la inten-
cionalidad del pasaje que comentamos, cuando dice:

«Por tanto, hermanos santos, participes de una voca-
cién celestial, considerad al apdstol y Sumo Sacerdote de
nuestra fe, a Jests, que es fiel al que lo instituyd, como lo
fue también Moisés en toda su casa. Pues ha sido juzgado
digno de una gloria en tanto superior a la de Moisés, en
cuanto la dignidad del constructor de la casa supera a la
casa misma. Porque toda casa tiene su constructor; mas el
constructor del Universo es Dios. Ciertamente, Moisés fue
fiel en toda su casa, como siervo, para atestiguar cuanto
habia de anunciatse, pero Cristo lo fue como Hijo, al fren-
te de su propia casa, que somos Nosotros, si €s que mante-

nemos la entereza y la gozosa satisfaccién de la esperan-
za» (Hbr 3, 1-6).

Como en la anterior figura mesidnica del Hijo del Hom-
bre, también nos encontramos ahora con que el autor no
cita directamente el pasaje prototipico de esta nueva figu-
ra mesidnica, que son los Cantos del Siervo de Yahweh.
Pero se dedica a demostrar la superioridad de Cristo sobre
el por antonomasia siervo de Yahweh en el Antiguo Tes-
tamento, Moisés; como anteriormente mostrd la superiori-
dad de Cristo sobre los seres trascendentes y celestiales, que
proviniendo del cielo se habian aparecido a veces en forma
de hombres, los 4ngeles. Fue el autor el que proyecté esta
Carta y parece que quiso proceder asi y no como a nosotros
nos parezca ahora mis 1dgico.

Que Moisés esté relacionado con los Cantos del Siervo
de Yahweh es opinién de varios autores (A. Bentzen, R.
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M. Achard, G. von Rad, P. Massi), pues creen que la fi-
gura que el profeta anuncia es la del nuevo Moisés del
Exodo escatolégico. Con antetioridad se conocfa la tipolo-
gfa Exodo/Liberacién mesidnica (cf. Is 11, 11; Miq 7, 15).
Ahora el profeta anuncia que el Siervo est4 destinado a ser
alianza del pueblo (Is 42, 6) y su libertador (42, 7; 49, 9);
a ejercer su funcién de intercesor (Is 53, 12), a justificar a
la multitud (Is 53, 13), mediante el sacrificio de expiacién
(Is 53, 10), un nuevo Moisés.

El autor de la Carta a los Hebreos debié conocer esta
tipologia Exodo/Liberacién mesidnica, porque el pasaje que
sigue (Hbr 3, 7 - 4, 11) es una continua comparacién entre
la generacién del Exodo, en peregrinaje hacia el descanso
prometido, y la generacién cristiana, también peregrina ha-
cia un descanso superior. Aquélla bajo el caudillaje de Moi-
sés, y ésta bajo el caudillaje de Jestis. Hay un rasgo del Sier-
vo de Yahweh, descrito como profeta (Is 50, 4-5), que al-
gunos autores ponen en paralelo con otro rasgo tipico de
Moisés: «la lengua de discipulo», que tiene el Siervo, equi-
valdria a la lengua balbuciente de Moisés (Ex 4, 10). Con
lo que, hasta en este rasgo, se habria inspirado el autor de
los Cantos en la figura histérica de Moisés.

Jests es aqui llamado Apdstol, el enviado. Es el tinico
pasaje del Nuevo Testamento, en que se aplica a Cristo
este sustantivo. Pero la idea no es desconocida. «Enviado»
es uno de los titulos de Jests, caracteristico de San Juan
(cf. Jn 3, 17. 34; 5, 36. 43; 6, 29; 7, 29; 8, 42; 9, 7; 10,
36; 11, 42; 16, 27-30; 17, 3. 25; cf. Mc 1, 38; Lc 4, 43).
No se usa el sustantivo «apdstol» (enviado), pero si el
verbo de la misma rafz «apostello» (enviar). Es curioso que
uno de los pasajes de Hechos, en que se recoge una alusién
a los Cantos del Siervo aplicados a Jesis, se construya asi:
«Para vosotros en primer lugar ha resucitado Dios a su
¢Siervo? (= Hijo en forma de siervo) y lo ha enviado para
bendeciros, apartdndoos a cada uno de vuestras iniquida-
des» (Hch 3, 26).

Curioso es también que en el libro del Exodo, en el
capitulo 3, destinado a la misién de Moisés, aparezca cons-
tantemente el verbo «apostello» (enviar»: Ex 3, 10. 12.
13. 14. 15, etc.

Asi, pues, el autor de la Carta a los Hebreos se decidi-
rfa por la eleccién de este titulo de Apdstol (Enviado) para
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Cristo, bien por el paralelismo con Moisés, el enviado de
Dios para acaudillar al pueblo en su liberacién de Egipto
y en su peregrinaje hacia el descanso prometido; o bien
por el uso que el Nuevo Testamento (particularmente San
Juan y los Hechos) hacen de este verbo aplicdndolo a Cris-
to, enviado del Padre.

Este nuevo y superior Moisés, que es Cristo, el que
como Hijo da sobrado cumplimiento a lo que el siervo Moi-
sés presagiaba y los Cantos de Isafas, que en su figura se
inspiraron; éste es también el Sumo Sacerdote de nuestra
fe. No dejé el autor la reduccién de esta figura mesiénica
(centrada en la expectacién de un nuevo Moisés) a la del
Sumo Sacerdote para més tarde, sino que ya brevemente la
anticipa (Hbr 3, 1); aunque al término de esta seccidn le
dedicard mds amplio espacio (4, 14 - 5, 10).

Moisés atestigué cuanto habia de anunciarse. El fue
enviado a su pueblo para libertatrlo; Jests es el Apéstol o
enviado que reconoce nuestra fe. Moisés lo fue en calidad
de siervo; Jests lo es en calidad de hijo. La casa de Moisés,
su generacién y pueblo, dio un ejemplo, que no puede imi-
tar la casa o pueblo de Jests. Estando atin abierta la pere-
grinacién hacia un descanso superior, el pueblo ha necesi-
tado un nuevo jefe, Jesds, inmensamente superior a Moisés,
cuanto que no es el Siervo, sino el Hijo, enviado del Padre
y Sumo Sacerdote de nuestra fe. El Siervo seria glorificado
(Is 52, 13; cf. Hch 3, 13). Jests ha sido juzgado digno de
una gloria superior a la de Moisés (Hbr 3, 3).

Hay pasajes en que Nuestro Sefior Jesucristo alude con
su palabra o su gesto a su actitud de servicio: «El hijo del
Hombre no ha venido a ser servido, sino a servir, y a dar
su vida en rescate por muchos» (Mc 10, 45 y par.). Hay
aqui una alusién al Siervo de Yahweh en las palabras «dar
su vida como rescate por muchos» (cf. Is 53, 11-12) y en
la actitud de setvicio; pero todo ello se funde con la figura,
trascendente y celestial, del Hijo del Hombre. Otro pasaje
que nos muestra a Jesus, asumiendo gustoso y ejemplarmen-
te una funcién de esclavos, es el lavatorio de los pies (Jn 13,
2-20); pero el evangelista presenta este gesto en un con-
texto trascendente: «Sabiendo que el Padre le habfa puesto
todo en sus manos y que habia salido de Dios y a Dios vol-
via, etc.» (Jn 13, 3). El mismo Jesds se creyé en la nece-
sidad de puntualizar: «¢Comprendéis lo que he hecho con
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vosotros? Vosotros me llamdis el Maestro y el Sefior, y
decis bien, porque lo soy, etc.» (Jn 13, 12b-13). Por don-
de el servicio de Jests es el del Hijo del Hombre, el del
Maestro y el del Sefior, el del Hijo de Dios que se ha en-
tregado por nosotros (Jn 3, 16).

b) EL NUEVO PUEBLO DE DIOS EN PEREGRINACION
H ACIA UN NUEVO DESCANSO: HBR 3,7 -4, 11,

Si la figura del Hijo del Hombre era solidaria con sus
hermanos los hombres, el nuevo y superior Moisés, Jesus,
es enviado de Dios para acaudillar a un nuevo pueblo, en
una nueva peregrinacién semejante a la del antiguo Exodo
hacia un mds alto y superior descanso.

Este fragmento de la Carta a los Hebreos se inserta en
un amplio conjunto de textos del Nuevo Testamento, que
relacionan a la Iglesia de Cristo con el pueblo del Exodo.

Entre estos esctitos estdn, por ejemplo, la I Carta de
San Pedro: Los bautizados en Cristo forman el nuevo pue-
blo de Dios (1 Pe 2, 9); rescatados por el Cordero sin
mancha (1 Pe 1, 19), para vivir conforme a la ley de santi-
dad (1 Pe 1, 15-16), etc. San Pablo, en 1 Cor 10, 1-11,
también utiliza la tipologfa del Exodo para ilustrar el au-
tismo cristiano y las implicaciones de €l dimanantes; ¢- un
pasaje que se puede leer para ilustrar el que comentamos.
El mismo evangelista San Juan, en mayor escala, evoca el
Exodo mosaico para ilustrar la persona y la obra de Jests:
Jests es superior a Moisés (Jn 1, 17); alimenta a su pue-
blo con un manjar superior al mané de los israelitas (Jn 6,
31-33); como la serpiente del desierto, serd también levan-
tado en alto (Jn 3, 14-15); €l da a beber el agua viva (Jn 4,
10-14; 7, 38-39), etc. Es tema amplisimo, que sélo se re-
cuerda aqui para refrescar una mentalidad que haga inte-
ligible este pasaje de la Carta a los Hebreos.

Dos aspectos principalmente se destacan aqui de esta
espiritualidad del Exodo: 1.° La dureza de corazén y la in-
credulidad de la generacién de Moisés, que no deben imi-
tar los cristianos implicados en el nuevo Exodo: Hbr 3,
7-19. 2° Sigue en vigor ain, como futura, la promesa de
entrar en su descanso; con esta imagen de entrar en la Tie-
rra prometida, como en el descanso que Yahweh prepara a
su pueblo, se sugieren los bienes mesidnicos y escatolégicos
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hacia los que atn peregrina el nuevo pueblo de Dios. Jesis
mismo se sirve de esta metdfora de poseer en herencia la
Tierra, para indicar la recompensa de la mansedumbre
(Mt 5, 4): Hbr 4, 1-11.

La pedagogia divina, en la educacién de los hombres
para la esperanza, traza objetivos a corto plazo que cum-
ple: Abraham dese$ una descendencia, que obtuvo; el pue-
blo de Israel, esclavo en Egipto, una patria que le fue con-
cedida. Pero la realizacién de estos objetivos inmediatos es
estimulo de una esperanza m4s ambiciosa y los bienes po-
seidos son figura de nuevos bienes por conseguir. Abraham,
tras su descendencia inmediata, ambicionaba a Cristo (Jn 8,
56; Gdl 3, 16; Hbr 11, 19). En esta seccién de la Carta a
los Hebreos (cf. también Hbr 11, 13-16) se intenta suge-
rir que, con la conquista de Palestina por Josué, no quedé
exhausta la promesa divina ni la esperanza de los creyentes.

El Nuevo Testamento, nueva alianza fundada en me-
jores promesas (Hbr 8, 6), tiene respecto a la promesa y a
la esperanza una doble vertiente. Por una parte, es el cum-
plimiento de las antiguas promesas hechas a los Padres
(Rom 15, 8); pero, a su vez, es el anuncio de nuevas y
mejores promesas, para que mantengamos viva la esperan-
za (1:b Hbr 3, 6; 6, 11. 18; 7, 19; 10, 23). La promesa se
pery,sUa a través de las sucesivas alianzas de la promesa
(Ef ., 12). Todas las promesas hechas por Dios han teni-
do un sf en Cristo, y por eso decimos amén a la gloria de
Dios (2 Cor 1, 20), es decir, constantemente asentimos a
las promesas que adn quedan por realizarse. Por Cristo nos
han sido concedidos los preciosos y sublimes bienes prome-
tidos para por ellos ser participes de la naturaleza divina
(2 Pe 3, 13).

Los Apéstoles anunciaron la Buena Nueva de que la
promesa hecha a los Padres, Dios la ha cumplido al resucitar
a Jesus (Hch 13, 32-33). Pablo es apéstol particularmente
para anunciar la promesa de vida, que estd en Cristo Jests
(2 Tim 1, 1; cf. Tito 1, 1-2).

La actitud ante la promesa puede ser de incredulidad o
de fe (Rom 4, 20). En consecuencia, la promesa puede que-
dar vacfa o anulada (G4l 3, 17; Rom 4, 14), o puede ser
asegurada y cumplida (Rom 4, 16; 15, 8). Mediante la fe
y la perseverancia, que no son actitudes pasivas, se here-
dan las promesas (Hbr 6 ,12). La confianza lleva consigo
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una gran recompensa (Hbr 10, 35). Se necesita paciencia en
el sufrimiento para cumplir la voluntad de Dios y conse-
guir asf la promesa (Hbr 10, 36). Hay que mantener firme
la confesién de la esperanza, pues fiel es el autor de la pro-
mesa (Hbr 10, 23). Las promesas se consiguen por la fe
(Hbr 4, 3; G4l 3, 14. 22).

En otros pasajes de esta misma Carta se centrard la
atencién en la promesa hecha a Abraham (cf. 6, 13 ss.;
11, 17 ss.); pero aqui, en esta seccidn, se centra en las pro-
mesas hechas a la generacién del Exodo. El Nuevo Testa-
mento aclara que la promesa se remonta a Abraham v no
a Moisés (G4l 3, 17); €l habia recibido y tenia la promesa
(Hbr 7, 6; 11, 17). En funcién de la promesa, el pueblo
crecié y se multiplicé en Egipto, conforme se iba acercan-
do el tiempo de la promesa, que Dios habia hecho a Abra-
ham (Hch 7, 17). La Ley fue afiadida en razén de las trans-
gresiones, hasta que llegase la descendencia, a quien se ha-
bia hecho 1a promesa (Gal 3, 19); la Ley no se opone a las
promesas de Dios (G4l 3, 21), sino que se integra en la
promesa (G4l 3, 21). Pero si la herencia dependiera de la
Ley, ya no procedetia de la promesa (Gdl 3, 19). Cristo nos
rescaté de la maldicién de la Ley, a fin de que llegara a los
gentiles, en Cristo Jesis, la bendicién de Abraham y por
la fe recibiéramos el Espiritu de la Promesa (G4l 3, 13-14).
Cristo es mediador de una nueva Alianza, para que inter-
viniendo su muerte en remisién de las transgresiones de la
primera alianza, los que han sido llamados reciban la he-
rencia eterna prometida (Hbr 9, 15; cf. 8, 6). La voz de
Dios conmovid, en tiempo de Moisés, la tierra (Ex 19, 18).
Mas ahora hace esta promesa: Una vez mds haré yo que se
estremezca no sélo la tierra, sino también el cielo. Estas
palabras, una vez mis, quieren decir que las cosas conmovi-
das se cambiardn, ya que son realidades creadas, a fin de
que permanezcan las inconmovibles. Nosotros, que recibi-
mos un reino inmonmovible, hemos de mantener la gracia
(Hbr 12, 26-27).

Como a la generacién del Exodo, también a la Iglesia
cristiana ha hecho Dios la promesa de vivir en medio de su
pueblo (2 Cor 6, 16-17), somos santuario de Dios vivo
(2 Cor 6, 16). Teniendo, pues, estas promesas purifiquémo-
nos de toda mancha de Ia carne y del espiritu, consumando
la santificacién en el temor de Dios (2 Cor 7, 1).
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Permanece atn en vigor la promesa de entrar en su des-
canso (Hbr 4, 1). Es claro que queda un descanso sabjtico
para el pueblo de Dios (Hbr 4, 9). Los primeros en reci-
bir ]la Buena Nueva no entraron a causa de su desobedien-
cia (Hbr 4, 6). Si Josué les hubiera proporcionado el des-
canso, no habrfa hablado Dios m4s tarde de otro dia (Hbr 4,
8). Esforcémonos por entrar en ese descanso, para que na-
die caiga imitando aquella desobediencia (Hbr 4, 11).

Los textos hasta aqui transcritos y aludidos nos mues-
tran al autor de la Carta a los Hebreos entre aquel grupo
de autores del Nuevo Testamento, que formulan las nuevas
realidades cristianas con referencia a las realidades religio-
sas del antiguo Israel, no obstante subrayar el cambio y la
transformacién sobrevenidos. Fue el modo de mostrar aque-
lla ley, que més tarde formulara San Agustin: «El Nuevo
Testamento est4 latente en el Antiguo, y éste queda paten-
te en el Nuevo».

Otros escritores, entre ellos San Juan, describen las rea-
lidades cristianas con unos conceptos no tan cefiidos al An-
tiguo Testamento. Incluso por lo que se refiere a la pro-
mesa: Esta es la promesa que El mismo os hizo, la vida
eterna (1 Jn 2, 25). La esperanza de vida eterna, prometi-
da desde toda la eternidad por Dios, que no miente (Tito 1,
1-2). Superada la prueba, recibird la corona de vida, que
ha prometido el Sefior a los que le aman (Stg 1, 12).

El Espiritu Santo es la promesa del Padre (Lc 24, 19;
Hch 1,4 ;2,33; G4l 4, 14; Ef 1, 13). El Espiritu Santo de
la promesa caracteriza la Nueva Alianza, por oposicién a
la Antigua (Rom 2, 29; 7, 6; Gidl 4, 29) (cf. Hbr 6, 4).
El paso del ministerio terreno de Jesds a su glorificacién

viene sefialado por la efusién del Espiritu, que es a su vez
prenda o arras de nuestra futura herencia (Ef 1, 15; cf. 2
Cor 1, 22; 5, 5).

El lector del Nuevo Testamento, con este ejetcicio, debe
quedar advertido que los autores inspirados relacionan cla-
ra o veladamente el Nuevo Testamento con el Antiguo, a
base de cuatro categorias:

— El Antiguo Testamento es #ipo o figura (1 Cor 10,
6.11; Rom 5, 14; 1 Pe 3, 21; Hbr 9, 22-23), porque anun-
cia y prefigura al Nuevo.

— El Antiguo Testamento contiene la promesa, que
en parte realiza el Nuevo Testamento; pero a su vez el
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Nuevo Testamento contiene mds y mejores promesas. Esta
categoria de relacién es la que queda expuesta con alguna
mayor amplitud en las lineas que preceden.

— El Antiguo Testamento es también la preparacion
(Lc 16, 16; of. Mt 11, 12-13; Jn 7, 6; 1 Pe 1, 11). La Ley
ha sido el pedagogo para llevarnos a Cristo (G4l 3, 24-25);
el tiempo de la minoria de edad, de la preparacién bajo
tutores y administradores (G4l 4, 2-3; cf. Hch 17, 30;
Hbr 9, 9). La venida de Cristo es la plenitud, plenitud de
los tiempos (G4él 4, 4) y de la revelacién (Hbr 1, 1-2), que
colma aquella preparacién de la Ley conduciéndola a su
perfecciéon (Mt 5, 17). Tal es el tiempo fijado por el Padre
(G4l 4, 2) para la inauguracién de los tiempos postreros
(Mc 1, 15; 1 Cor 10, 11; Ef 1, 10; Hbr 9, 26; 1 Pe 1, 20).
Aunque el tiempo de la Iglesia no es el estadio definitivo,
sino, a su vez, preparacién de una salvacién final (Rom 13,
11; 2 Cor 6, 2). Preparacién para el Reino definitivo de
Dios (Mt 24, 44; 25, 34; cf. 20, 23; Lc 12, 47; Jn 14, 2;
Hch 1,7; 3,20; 1 Cor 1, 8; 2,9; Hbr 11, 16; 1 Pe 1, 5;
Ap 19, 7; 21, 2).

— Finalmente, el Antiguo Testamento es la sombra,
de suyo vacia y mero reflejo, imposible e incomprensible
sin algo que la produzca; por ejemplo, un cuerpo (el de
Cristo: Col 2, 17), o una imagen (Hbr 10, 1, ¢arquetipo o
estatua?). Lo contrapuesto a esta sombra también viene
designado como «lo venidero» (Hbr 10, 1; Col 2, 17), o
«las realidades celestiales» (Hbr 8, 5). El tiempo de la
Iglesia puede considerarse como estadio intermedio entre
el Antiguo Testamento (sombra) y la consumacién en el
Reino (realidad celestial y visién); pero participa desde
ahora de la condicién escatoldgica y celestial, ya que la fe
de la Iglesia es como un espejo (1 Cor 13, 12); esas reali-
dades, aunque no directamente visibles a nuestros ojos, es-
tdn ya presentes en el mundo por Cristo y en Cristo: es el
reflejo de su realidad lo que percibimos., Aun admitiendo
que el tiempo del Nuevo Testamento sea sélo imagen de
!o venidero, el Antiguo Testamento es la sombra de esta
imagen.

La sombra es también falta o disminucién de luz; de
aqui que ficilmente se utilice en paralelo con tinieblas
(Mt 4, 16; Lc 1, 79). Jests es la luz que viene a este mun-
do (Jn 1, 5; 3, 19; 12, 46; 2 Cor 4, 6; Col 1, 13), para
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que quien le siga no ande en tinieblas (Jn 8, 12; 12, 35-36).
Por eso también se dice que el Antiguo Testamento, sin
Cristo, estd envuelto en un velo (2 Cor 3, 14 ss.). Los ojos
de los lectores del Antiguo Testamento se entenebrecieron
(Rom 11, 10), como lo estaba el insensato corazén de los
gentiles, pese a que se crefan luz de los que andan en ti-
nieblas (Rom 2, 19; cf. Jn 1, 5; 3, 19, etc.). Estas tinieblas
pueden entroncar con otras mds densas en el juicio esca-
toldgico (Mt 8, 12; cf. Lc 16, 16).

Queden aqui estas cuatro categorias de referencia en-
tre el Nuevo y el Antiguo Testamento como claves —una
u otra— para la interpretacién de muchos pasajes. En la
Carta a los Hebreos se utilizan las cuatro. En el pasaje
que ahora comentamos, sobre todo la de promesa.

¢) UN ASPECTO COMPLEMENTARIO DEL MESIANISMO
DEL S1ERVO/NUEVO MOISES: SU CONDICION PRO-
rFETICA (Hbr 4, 12-13).

Reaparece aqui, en dos versiculos, el tema de la Pala-
bra de Dios, viva y eficaz, escudrifiadora y penetrante. Ya
se habfa tratado en Hbr 1, 1-2, al contraponer al Hijo con
los profetas; y en Hbr 2, 1-4, al contraponerlo a los 4nge-
les por cuya mediacién fue promulgada la Ley antigua.
Ahora reaparece aqui en un contexto de contraposicién
de Cristo con Moisés, siervo de Yahweh.

El pueblo de Israel esperaba un Mesfas, profeta seme-
jante a Moisés (Dt 18, 15-18; cf 1 Mac 14, 41). La secta
de Damasco esperé un Mesias-profeta, el profeta por ex-
celencia. Ya se ha visto que el Siervo de Yahweh de los
Cantos de Isafas es presentado con los rasgos de un pro-
feta. Hubo una cierta expectacién popular (cf. 1 Mac 4,
46; 9, 27) hacia la venida de un Mesfas-profeta, de la que
dejan amplio testimonio los Evangelios: Las gentes hablan
de «el profeta que debia venit», a propésito del Bautista
(Jn 1, 21; Mt 11, 9-14; 14, 5; 21, 26; Lc 1, 76) y de Je-
sis (Jn 6, 14-15; cf. Mt 16, 14 par.; 21, 11. 46; Lc 7,
16. 39; 24, 19; Jn 4, 19; 7, 52; 9, 17).

Jests s6lo de una manera indirecta reivindicé para si
el titulo de profeta (Mt 13, 57 par.; Mc 6, 15 par.; Lc 13,
33 par.). Fue considerado por sus discipulos como un pro-
feta; sus gestos y sus métodos, sus expresiones y el con-
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tenido de su mensaje evocaba los personajes proféticos de
la época de la monarquia y el destierro. Al presentarse
como profeta, que resucitaba en Palestina el antiguo pro-
fetismo, fue considerado su movimiento profético como
una incédmoda revolucién. En la expresién con que se de-
sigha a Jests: «El que viene» (Mt 1, 11; Lc 3, 16;
Jn 1, 15) debe entenderse «el profeta que viene», anun-
ciado por el Bautista. El profeta que debfa venir al final
de los tiempos para inaugurar el reino mesidnico, confor-
me a Dt 18, 15-18. Jests tuvo conciencia de realizar estas
esperanzas (Mt 11, 3; Lc 7, 19-20). Para la fe cristiana
sélo Jests es el profeta que habfa anunciado Moisés
(Hch 3, 20-26; 7, 37). Cf. Conc. Vatic. IT: LG 35.

En este contexto de contrastar a Cristo con Moisés,
siervo de Dios y profeta, se explica la mencién de la pa-
labra profética con que se cierra esta seccién, eminente-
mente referida a la revelacién sobrevenida con Cristo, su-
perior a Moisés.

VI. TERCER CUADRO DE LA CARTA A LOS HE-
BREOS (4, 14 - 5, 10): JESUS, HIJO DE DIOS,
TAMBIEN CUMPLE SOBRADAMENTE LAS
ESPERANZAS PUESTAS EN EL SUMO SACER-
DOTE DE LOS ULTIMOS TIEMPOS, HIJO DE
AARON.

La configuracién de este cuadro, centrado en torno a
la figura de Aardn y las esperanzas puestas en el sacerdocio
de los tiempos futuros, aparece en el seno de Carta a los
Hebreos menos destacado y claro que los otros dos, cen-
trados sobre las figuras mesidnicas del Hijo del Hombre
y del Sietvo de Yahweh. Pudiera incluso considerarse
como un apéndice de la figura del Siervo paciente, lleno
de mansedumbre y misericordia, poderoso intercesor de
sus hermanos; una explicitacién del aspecto sacerdotal del
Siervo. Preferimos, con todo, descubrir aqui un tercer cua-
dro, en el que el autor demuestra el cumplimiento en Je-
sds de otra corriente de esperanzas mesidnicas del judais-
mo, las puestas en el Sumo Sacerdote de los tiempos futu-
ros. ¢Razones? Dos principalmente: La mencién de la figu-
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ra de Aarén, con quien compara a Cristo, es irreductible
a la de Moisés. Ademds, es el primer pasaje de la Carta
en que se menciona al sacerdocio a semejanza de Melquise-
dec, texto de los Salmos que ya en el Antiguo Testamen-
to subrayé el aspecto sacerdotal del mesianismo.

a) EL PASAJE CENTRAL DE ESTA SECCION: 5, 4-6.

«Nadie se arroga la dignidad sacerdotal, sino el llamado
por Dios, como Aarén. De igual modo tampoco Cristo se
apropié la gloria del Sumo Sacerdocio, sino que la tuvo de
quien le dijo: “Hijo mio eres td; yo te he engendrado
hoy”. Como también dice en otro lugar: “T4d eres sacer-
dote para siempre a semejanza de Melquisedec”.»

La Carta a los Hebreos subraya aqui, como elemento
constitutivo del sacerdocio, la vocacién.

Para fundamentar el sacerdocio de Cristo se aplica un
salmo regio (Sal 2, 7), ya utilizado por esta Carta. Con ello
se sugiere, una vez més, que el mesianismo regio se resuel-
ve en el mesianismo sacerdotal. Hubo dos instituciones
fuertemente establecidas en Israel y, a veces, celosas entre
si de sus prerrogativas: Realeza y sacerdocio. La teologia,
por ejemplo, del Cronista (Crénicas-Esdras-Nehemias) nos
resulta un tanto enigmdtica, porque no sabemos a ciencia
cierta si vincula el destino y la salvacién de Israel a la di-
nastfa davidica o m4ds bien a la permanencia del templo y
el sacerdocio. En favor de esta segunda hipétesis aboga-
ria el énfasis que pone sobre Salomén, constructor del
templo y que el libro se acabe con el edicto de Ciro para
la reconstruccién de la nacién y el templo (2 Crén 36, 23).
De hecho, el Cronista veda al rey todo acto de culto
(2 Cron 26, 16-21). El autor de la Carta a los Hebreos
también decididamente traspasa al sacerdocio la condicién
de dirigentes del Pueblo de Dios; de hecho, en la historia
de Israel hasta Cristo el sacerdocio habfa sido una insti-
tucién mds persistente que la realeza. Este salmo regio
(Sal 2, 7) que aplicaba al rey la expresién hijo de Dios
(«Hijo mfo eres ti») queda en esta Carta trasportado,
como las restantes ocasiones en que lo utiliza, al sentido
tnico de «Hijo de Dios», que establecié en el exordio de
la Carta (Hbr 1, 2-4), y que sobrepasa el alcance de esa
expresién en el uso que el Antiguo Testamento pudiera
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utilizarla, para aplicarla a cualquier otro que no sea Cris-
to. Como todavia hoy es claro que una cosa significa «Hijo
de Dios» aplicado a Cristo, y otra, aplicado a los creyentes.

Y, cosa notable, aparece aqui, por primera vez en la
Carta y en todo el Nuevo Testamento, aplicado a Cristo el
pasaje del Sal 110, 4: T4 eres sacerdote siempre a seme-
janza de Melquisedec. Con ello, el autor anticipa el tema
central de esta Carta, que es demostrar que en Cristo se
cumplen las esperanzas puestas en el Mesfas-sacerdotal,
pero que éste no pertenece a la rama levitica o aardnica,
sino que la trasciende. El Sal 110 fusiond ya el mesianis-
mo regio y el sacerdotal, con prevalencia de éste. Parece
que el Sal 110 puede datarse de la época macabea y que
el autor tuvo, en un primer plano, la experiencia vivida
por el pueblo de Israel cuando Simén macabeo quedé cons-
tituido a la vez rey y sacerdote (1 Mac, cap. 13 v ss.); en
segundo plano, sobre esta experiencia histdrica, emerge la
figura del futuro Mesias.

Cristo, pues, al igual que Aarén y con superioridad a
él, tiene la prerrogativa fundamental del sacerdocio: la vo-
cacién divina. Como se prueva por el sentido cristiano de
dos textos, que no se aplicaban al sacerdocio levitico.

b) EL SACERDOCIO LEVITICO DE CRISTO DURANTE SU
VIDA MORTAL: 5, 7-10.

Toca aqui el autor una cuestién delicada. En los Evan-
gelios, que registran esa vida mortal de Cristo, no apare-
ce claro que Jests, durante su vida terrena, intentara re-
vestir la figura de un sacerdote, ni siquiera la del sumo
sacerdote mesidnico. La razdn la da esta misma Carta poco
después: «Si estuviera en la tierra, ni siquiera serfa sacer-
dote, habiendo va quienes ofrezcan dones segin la Ley»
(Hbr 8, 4). La religién cristiana iba a suponer un cambio
tal de sacerdocio y de culto que, en sola una generacién y
con personas enraizadas en la antigua economia ciltica,
desaparecerfa del horizonte de los creyentes la secular y
atdvica concepcién del sacerdocio y el sacrificio judio o pa-
gano. Para ello, los Evangelios optaron por un silencio ab-
soluto en esta materia. Un silencio que marcé la pertinente
ruptura, purificé las mentes y transformé en su base tales
instituciones.
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Sin embargo, esta Carta hace que la condicién y la ac-
tividad sacerdotal de Cristo entronque con su vida mortal,
aunque la plena expansién sacerdotal de Cristo sea en el
cielo (Hbr 8, 1-2). Su condicién sacerdotal, por ley de en-
carnacién (Hbr 4, 14 - 5, 3); y su actividad sacerdotal,
principalmente por su agonfa y por su muerte (Hbr 5,
7-10). De hecho, los mismos Evangelios, veladamente cual
convenia, sugieren con ciertos rasgos que el enfoque sacer-
dotal y sacrificial de la vida terrena de Cristo no es crea-
cién exclusiva de esta Carta. Estos son los datos evangéli-
cos susceptibles de una interpretacién sacerdotal.

La remisién de los pecados. Correspondia a los sacer-
dotes ofrecer sacrificios por los pecados (Lev 9, 15;
¢Os 4, 8?). Al sumo sacerdote el Dia de la Expiacién co-
rrespondia la expiacién de las faltas de Israel. En los si-
népticos, la facultad de Cristo de perdonar los pecados se
pone en relacién con el titulo de Hijo del Hombre (Mc 2,
10; Mt 9, 6). En esta Carta hemos visto que el titulo y
las funciones del Hijo de Dios se reducen al sacerdocio de
Cristo. Con posterioridad, esta misma Carta insistird en el
aspecto sacerdotal de la expiacién de los pecados ofrecida
por Cristo.

El Santo de Dios. Fra el sumo sacerdote (Ex 28, 36;
39, 30). Es titulo que los endemoniados dan a Cristo
(Mc 1, 24; Lc 4, 34) y también Pedro (Jn 6, 69). Pero en
Juan (17, 11) parece que Jesus, uno con el Padre, compar-
te en su calidad de Hijo este calificativo con el Padre. Este
titulo de «Santo de Dios» (cf Hbr 7, 26) no aparece en la
Carta a los Hebreos; pero si centra toda la funcién sacer-
dotal de Cristo en su condicién de Hijo.

Al morir Cristo, el velo del templo se rasgd (Mt 27,
5 par.). Es un dato sindptico, que algunos interpretan pre-
cisamente a la luz de una repetida afirmacién de esta Car-
ta a los Hebreos, en cuanto que con la muerte de Cristo se
abrié el camino del Santuario (Hbr 6, 19; 9,3; 10, 20).
Pero también puede interpretarse como rechazo total del
templo antiguo y de todo el sistema cultico que represen-
taba. Aun en este caso, significa la sustitucién del antiguo
régimen de culto por otro.

La bendicién de Jests. En la escena de la Ascen-
sién (Lc 24, 50-51) es la Gnica vez que Jests aparece ben-
diciendo a sus discipulos. Es un relato teolégicamente muy
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compuesto. Aparece Jesis de modo semejante a como se
describe al sumo sacerdote en Eclo 50, 20. El libro de los
Ndmeros (6, 24-26) enumera la bendicién entre las fun-
ciones de Aarén. La Carta a los Hebreos hace una valora-
cién sacerdotal del gesto de Melquisedec, bendiciendo a
Abraham (Hbr 7, 1. 6. 7). En el Evangelio de la infancia,
segun San Lucas (2, 26), Jesds fue presentado en el templo
con titulo de Mesias o Ungido del Sefior.

Sobre todo, la alusién a la sangre de la alianza en las
palabras pronunciadas por Cristo durante la Cena asegu-
ran el cardcter sacrificial del rito y, consiguientemente, la
actitud socerdotal de Cristto. Parece que los evangelios de-
jan constancia de que la funcién y la conciencia sacerdotal
de Cristo aparece mds clara cuanto mds préxima estd su
pasién-glorificacién. Pero siempre con la conveniente re-
serva, para evitar hibridismos con el antiguo régimen. El
tema de la sangre de Cristo aparece en su doble dimensién
de victima y sacerdote constantemente en la Carta a los
Hebreos a partir del capitulo 9.

El cuarto Evangelio, aunque como los sindpticos, tam-
poco nos presenta una clara figura de Jesis como mesfas
sacerdotal o sumo sacerdote mesidnico; sin embargo, se
espigan en €l mayor nimero de afirmaciones o pormeno-
res susceptibles de una interpretacién sacerdotal: En Je-
sds se manifiesta la gloria de Dios (Jn 1, 14; cf. Hbr 1, 3);
purifica el templo y se presenta como nuevo templo (Jn 2,
13-22; Hbr 9, 11; 9, 23); a Cristo lo santificé el Pa-
dre (Jn 10, 36; ¢alusién a Ex 28, 41?); la consagracién sa-
crificial de que habla Jn 17, 19, ¢nos sitda en la perspectiva
de Hbr 5,9, y 13, 12? Es posible, porque en Hbr 10, 14,
se funden ambos conceptos de perfeccién y santificacién
mediante el de oblacién; Cristo es el tnico camino que
conduce al Padre (Jn 14, 6) y al santuario (Hbr 9, 8;
10, 20); El estd en contacto con el cielo (Jn 17, 1; cf. 1,
51, relacionado con el titulo de Hijo del Hom-
bre; cf. Hbr 4, 14; 1, 26; 9, 24); su nombre es medio
poderoso de intercesién ante el Padre (Jn 14, 13. 26;
16, 23-26); la tinica sin costura (Jn 19, 23) evoca el traje
del pontifice judio.

Si se tiene la paciencia de confrontar estos pasajes, se
percibird una cierta afinidad de temas entre el Evangelio
de San Juan y la Carta a los Ebreos. Coincidencias que re-
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sultan mds sotprendentes al percibir en la primera Carta
de San Juan (2, 1-2) casi todos los elementos, que esbo-
zan una teologia de Cristo sacerdote muy semejante a la
de la Carta a los Hebreos; en su primera Carta San Juan
no se vefa tan constrefiido por los datos histéricos como
en su Evangelio, y podia mds facilmente teologizar la figu-
ra de Jests como sacerdote, ya que por las razones indica-
das de ruptura con el antiguo sistema sacerdotal en su vida
publica el Sefior no quiso mostrarse claramente como sacer-
dote de la nueva Alianza. Bastante, sin embargo, insinua-
ron los evangelistas, particularmente San Juan, para que
sea licita la afirmacién de la Carta a los Hebreos: «Fl cual,
habiendo ofrecido en los dias de su vida mortal ruegos y
stplicas con poderoso clamor y ldgrimas al que podia sal-
varle de la muerte, fue escuchado por su actitud reverente,
y aun siendo Hijo, con lo que padecid experimenté la obe-
diencia; y llegado a la perfeccién (en su oficio de sacerdote
y victima) se convirtié en causa de salvacién para todos
los que obedecen, proclamado por Dios sumo sacetdote a
semejanza de Melquisedec» (5, 7-10).

¢) LA LEY DF LA SOLIDARIDAD Y LA ENCARNACION:
4,14 -5, 3.

Al igual que en las dos precedentes figuras mesidnicas,
del Hijo del Hombre y del Siervo de Yahweh, también en
esta del Sumo Sacerdote se destaca la solidaridad con los
hombres, capaz de compadecerse de nuestras flaquezas, fue
probado en todo igual que nosotros, excepto en el peca-
do. Puede socorrer en el tiempo oportuno. Tal es la natu-
raleza intima de todo sacerdocio: tomado de entre los hom-
bres y puesto en favor de los hombres, puede sentir compa-
sién hacia los ignorantes y extraviados, por estar también
envuelto en flaqueza.

La solidaridad de Cristo con los hombres, tan macha-
conamente reiterada en esta Carta, es el primer principio
para entender su obra de Hijo de Dios encarnado. Es de-
signio de Dios reproducir en todos los hombres la imagen
del Hijo de su amor (Rom 8, 29), a fin de llevar muchos
hijos a la gloria (Hbr 2, 10). Cristo es la primera piedra
sobre la cual se consttuyen en templo espiritual todos los
creyentes (1 Pe 2., 4 ss.). Su condicién de Hijo del Hom-
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bre, nuevo Moisés caudillo de un pueblo y peregrinacién,
y Sumo Sacerdote estd en funcién de los hombres.

Asi como anteriormente habia reducido, en dltimo ani-
lisis, la condicién de Hijo del Hombre a la de Sumo Sacer-
dote (2, 17) solidario con sus hermanos (2, 18); y tam-
bién la de nuevo Moisés, siervo de Yahweh, a la misma
condicién de Sumo Sacerdote (Hbr 3, 1). Ahora, partien-
do de la figura de uno igual a Aarén, reduce este sacer-
docio, las esperanzas puestas en el mesianismo sacerdo-
tal (levitico), a un sacerdocio superior, el sumo sacerdocio
a semejanza de Melquisedec (5, 6. 10). Hasta ahora no
habia hablado sino de reducir las figuras de Hijo del Hom-
bre y de Siervo de Yahweh simplemente a la del Sumo
Sacerdote mesidnico. Pero llegando, en tercer lugar, a tra-
tar precisamente de aquella figura mesidnica que es el
Sumo Sacerdote, hace ver, primeramente, que en Cristo
se cumple sobradamente la condicién sacerdotal de Aarédn:
ser llamado por Dios; pero no se queda aqui, sino que es
llegado el momento de aclarar que no se trata (ni siquiera
en las anteriores reducciones de otras figuras mesidnicas a
la sacerdotal) de un Sumo Sacerdote levitico o aarénico,
sino de un sacerdote superior, a semejanza de Melquisedec
a quien se sometié Abraham y su descendencia. En una
palabra, que Cristo es un Mesias supranacional, respecto
a Israel y sus esperanzas y promesas.

Con ello queda aclarada la parte mds enigmdtica y con-
trovertida de la Carta a los Hebreos. El resto, aun estan-
do lleno de problemas, sobre esta base resulta relativa-
mente mds légico e inteligible.

VII. INTERRUPCION DE CARACTER EPISTOLAR:
5,10 - 6, 12.

Tras haber comenzado la Carta con un exordio tan so-
lemne, el autor siguid con los tres cuadros expuestos. Cum-
plido éste su primer cometido y, como recurso literario
para marcar la transicién al tema propio de la Carta, inte-
rrumpe su exposicién dogmdtica para dialogar con sus lec-
tores casi a nivel de un prélogo helenistico (cf. prélogo al
Eclesidstico o los prélogos de Lucas al Evangelio y a los
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Hechos), aunque con cardcter moralizante muy marcado.

Entre los recursos moralizadores, que utiliza aqui el
autor, es prevenir a sus lectores del riesgo de apostasia a
que les puede conducir la tibia vivencia de su fe y la im-
posibilidad préctica del apdstata, para retornar a la gracia.
Es el pasaje de Hbr 6, 4-6 (cf. 10, 26, y 12, 6-7). Pasajes
que, junto a Mt 12, 31-32, y 1 Jn 5, 16-17, se han citado
a veces para indicar que la facultad de la Iglesia de per-
donar los pecados no se extiende a todos. Estos pasajes
no limitan la misericordia de Dios (1 Jn 1, 7-9; 2, 1-2;
3, 5; 4, 14) ni la potestad de la Iglesia (Mt 18, 18; Jn 20,
22-23), sino que establecen una fuerte imposibilidad psi-
colégica de quienes incurren en la apostasia o el pecado
contra el Espiritu Santo (= obcecacién voluntaria ante las
obras evidentes de Dios: Mt 12, 24), para adoptar la ac-
titud del verdadero penitente. De ahi que se hable de una
practica imposibilidad de perddn, por previsible defecto
de penitencia.

VIII. EXPOSICION DEL PROPIAMENTE DICHO
MESIANISMO SACERDOTAL DE JESUS, EL
HIJO DE DIOS (6, 13 - 10, 18): JESUS ES UN
MESIAS SUPRANACIONAL Y RELIGIOSO.

A) TUN PRIMER PRINCIPIO: SUPERIORIDAD DE CRIS-
TO (CUYA FIGURA ERA MELQUISEDEC) SOBRE
ABRAH AM: 6,13 -7, 10,

Este pasaje es alambicado y sutil. Trata de descubrir
a sus lectores las raices biblicas, ya en el Antiguo Testa-
mento, que probaran la limitacién y transitoriedad radical
del Antiguo Testamento.

Comienza remontdndose a la persona de Abraham, pa-
dre del pueblo elegido. No trata aqui el autor de demos-
trar que en la bendicién de Abraham estaban ya incluidas
todas las naciones de la tierra (cf. G4l 3, 8-9). Trata de
demostrar biblicamente la inferioridad de Abraham res-
pecto a Otro. Las promesas, hechas a Abraham y garanti-
zadas por Dios con juramento, no quedan anuladas, sino
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que llegada la plenitud de los tiempos también ellas lle-
gan a plenitud. Asi «nos vemos mds poderosamente ani-
mados los que buscamos un refugio asiéndonos a la espe-
ranza propuesta, que aceptamos como segura y sélida an-
cla de nuestra alma, y que penetra hasta més alld del velo,
adonde entré por nosotros como precursor Jests, hecho
a semejanza de Melquisedec, Sumo Sacerdote para siem-
pre» (Hbr 6, 18b-20).

En todo este pasaje (7, 1-10) el autor se muestra como
inteligente y agudo lector del Antiguo Testamento. En un
extrafio capitulo del Génesis (el ¢. 14), que no pertenece
a ninguna de las tres grandes fuentes del Pentateuco, se
ve a Abraham que sale contra la retaguardia de una coali-
cién de reyes que, en una incursién, habia hecho cautivo
a su sobrino Lot. Tras el éxito de su gestién de rescate, la
religiosidad de Abraham acude a la mediacién sacerdotal
del Melquisedec, que le bendice y recibe sus diezmos. Por
este hilo el autor deduce que, sin revocar la promesa he-
cha a Abraham, existe un mediador superior. Lo que se
dio en el pasado, como simple figura del Hijo de
Dios (Hbr 7, 3), se da ahora en la realidad.

Dos principios sacerdotales, que tenfan vigencia en el
sacerdocio levitico del Antiguo Testamento, establecen la
pertinente jerarquia: 1.° Los hijos de Levi, que reciben el
sacerdocio, tienen orden segiin la Ley de percibir el diez-
mo del pueblo. 2.° También es incuestionable que el in-
ferior recibe la bendicién del superior. Aplicados ambos
a la relacién Abraham/Melquisedec, se induce con eviden-
cia la inferioridad de aquél respecto a éste.

Como conexién para lo que sigue, se establece que el
sacerdocio levitico adolece y comparte la misma inferio-
ridad de Abraham, «pues ya estaba en las entrafias de su
padre cuando Melquisedec le sali6 al encuentro»
(Hbr 7, 10). Todo el judaismo estaba orgulloso de su filia-
cién abrahdmica (Jn 8, 39. 53); compartia, pues, con él la
dignidad y la limitacién.

El pasaje crucial de esta argumentacién es 7, 1-3, en
que se establece a Melquisedec como tipo o figura de Cris-
to. ¢En qué sentido?

Primero, por la etimologia de su nombre: Malki-se-
deq = rey de justicia. Efectivamente, la tradicién judia
habfa anhelado un mesfas, que estableciera la justicia, par-
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ticularmente para con los pobres (Is 9, 5-6; 11, 1-5;
Sal 72, 1-4).

Segundo, por su funcién: rey de Salem, que segin el
Sal 76, 3, es la forma abreviada de Jerusalén o Sién. El
autor de la Carta a los Hebreos relaciona Salem con
shalom = paz. Rey, por tanto, de paz. En la linea de la
también expectacién mesidnica (cf. Zac 9, 9-10).

Como en toda esta Cartta, e incluso en este pasaje, se
destaca mids el sacerdocio de Melquisedec que su realeza,
pero afirmando también ésta, hay aqui un nuevo ejemplo
de reduccién del mesianismo regio (rey de justicia y de
paz) al mesianismo sacerdotal.

Tercero, por el silencio de la Biblia acerca de multi-
ples circunstancias de la enigmdtica figura de Melquisedec:
sin padre, sin madre, ni genealogia, sin comienzo de dia ni
fin de vida. En todas las introducciones a los reyes de
Jud4 (libros de Reyes y Crénicas) son éstos los datos que
se proporcionan acerca de los sucesivos miembros de la
dinastia davidica: El padre y la madre, el comienzo v el
fin de su reinado con el cémputo de los afios de cada rei-
no. Nada de eso se concreta de Melquisedec, figura del
rey-sacerdote mesidnico, Jests. Particularmente los sacer-
dotes levitas, descendiente de Aardn, tenfan especial cui-
dado y relacién con la genealogia (Lev 21, 7; Ez 46, 22;
Esdr 2, 61-63), como cimentacién de la legitimidad de su
sacerdocio. Todo esto es indiferente en el sacerdocio de
Melquisedec, figura de Cristo, Hijo de Dios trascendente.

¢Qué valor tiene esta argumentacién biblica, sobre la
base de la figura de Melquisedec? El Nuevo Testamento
es muy quien para proclamar la novedad del acontecimien-
to salvifico, que es Cristo, con términos absolutamente
nuevos. Sin embargo, en mdltiples ocasiones, con mavor
o menor evidencia, se presenta su obra y su persona con
referencia al Antiguo Testamento. Como aqui. Este méto-
do, cuando menos, tiene el mérito de presentar una conti-
nuidad en la historia de la salvacién, no obstante las pro-
fundas innovaciones y transformaciones que acaecen en
cada gran perfodo de esa historia de la salvacién. Cuando
en Israel, con David, se transformé profundamente la si-
tuacién, una de las preocupaciones de los hagi6grafos fue
soldar la nueva institucién con las tradiciones de Israel.
Igualmente acaece ahora con Cristo. Tal planteamiento bi-
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blico del sacerdocio de Cristo tiene, ademis, el mérito dc
presentarlo con categotias biblicas inteligibles a sus desti-
natarios, los israelitas o hebreos. ¢Ademds de esto, es ne-
cesario admitir que Dios, al inspirar el c. 14 del Génesis,
intentaba ya desde antiguo presentar una figura que pre-
sagiara al sacerdote y rey de los dltimos tiempos, a Jesus,
Hijo de Dios encarnado? Es absolutamente posible y es
opinién de muchos comentaristas. Pero la fuerza de la
proclamacién del nuevo y eterno sacerdocio de Cristo, que
depende primordialmente de la autoridad del Sefior y de
la Iglesia (cf Hbr 2, 3b-4), no estd esencialmente condi-
cionada y medida por la fuerza —mds problem4tica— con
que se traben la figura, Melquisedec, y el figurado, Jesu-
cristo.

B) PARA LA GLTIMA ETAPA DE LA HISTORIA DE LA
SALVACION SE ANUNCIABA UN CAMBIO DE SACER-
DOCIO, QUE NECESARIAMENTE COMPORTABA UN
CAMBIO DE LEY: 7, 11-26.

Complejas fueron las funciones de los sacerdotes en el
antiguo Israel. La que parece ser que fue adquiriendo el
rango de nota especificamente y determinativa del sacer-
docio fue la funcién sacrificial. Sin embargo, aqui se toca
otro aspecto: la relacién sacerdocio/ley, recargando las
tintas en el primer elemento, el sacerdocio. En otros pa-
sajes del Nuevo Testamento se recargan las tintas sobre el
otro elemento del mismo binomio, la ley; tal es la critica
paulina a la ley antigua.

El sacerdocio fue intérprete y juez de la Ley (Dt 17,
8-13) e impulsor a su prictica y observancia (Dt 33, 10).
Tal es el alcance de la afirmacién: «Sobre el sacerdocio
descansa la Ley dada al pueblo» (Hbr 7, 11). Al sufrir el
sacerdocio un cambio radical, consiguientemente se con-
mociona la respectiva Ley (Hbr 7, 12); Ia ley no crea, sino
que regula lo que existe. En el Nuevo Testamento el sacer-
docio se transfiere a Otro, que no es de la tribu de Levi
(Hbr 7, 13-14), sino sacerdote a semejanza de Melquise-
dec, de este modo queda abrogado el sistema legal prece-
dente, por razén de su ineficacia e inutilidad, ya que la Ley
no lleva nada a la perfeccién (Hbr 7, 18-19; cf. Hbr 11,
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40). Formulacién de la ineficacia de la Ley, que aflora aqui
marginalmente, y que recuerda un pensamiento eminente-
mente paulino: G4l 3, 11. 21; Rom 3, 20; etc. El autor,
hecha esta disgresién sobre la ineficacia de la Ley, esta-
blece tres aspectos de la ineficacia del sacerdocio levitico
en sus aspectos legales; porque si bien el sacerdote era in-
térprete y juez de la ley, también la ley regulaba al sacer-
docio. Son éstos:

— El sacerdocio levitico lo era por ley de prescrip-
cién carnal. La ley tnicamente reservaba el sacerdocio a
los descendientes de Levi (Ntm 1, 47-48; 3, 5-6; Dt 10,
8-19; 18, 1-2; 33, 8-9). Al Hijo de Dios se le ha dicho
que es sacerdote para siempre por la fuerza de una vida
indestructible, la propia del Hijo. Aspecto este de contras-
te que descubre la debilidad legal de sacerdocio levitico y
la fuerza del que se le contrapone, que toca el autor en
Hbr 7, 15-16, y que repite en 7, 28.

— Otro aspecto legal: En el sacerdocio levitico no es-
taba comprometido el juramento divino. Esta cuestién del
juramento divino se ha tocado en lo referente a la prome-
sa hecha a Abraham (Hbr 6, 13-18), que conferia a la pro-
mesa hecho al Patriarca una inmutabilidad, de la que no
puede ufanarse el sacerdocio levitico. Sin embargo, cuan-
do en el salmo mesidnico 110, 4, se habla de una alianza
de Dios con el sacerdote de los dltimos tiempos, también
se hace sobre la base de un juramento, que confiere més
s6lida base juridica al sacerdocio que se anuncia: Hbr 7,
20-22. Hay ciertos pasajes en el Antiguo Testamento que
parecen sugerir que Yahweh otorgd a los descendientes de
Aarén una alianza semejante a la que se prometié a la
dinastfa davidica (cf. Ndm. 25, 12-13; Jer 33, 19-22;
Mal 2, 4 ss.). ¢Los tuvo presentes el autor de la Carta a
los Hebreos, al escribir que en el sacerdocio levitico no
estaba comprometido el juramento divino? ¢Ofrecen real-
mente dificultad estos pasajes a la afirmacién que aqui se
hace? Obsérvese que en ninguno de esos pasajes aparece
expresa la mencién del juramento divino; se habla en ellos
de una alianza, e incluso de una alianza eterna de la casa
de Levi. Pero no se menciona el juramento, que es preci-
samente donde hace fuerza la argumentacién de la Carta a
los Hebreos. Los mismos pasajes citados de Jeremias y
Malaquias hacen prever una ruptura, por infidelidad, de
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1a alianza sellada con el sacerdocio levitico. Que el autor
de la Carta a los Hebreos recordara estos pasajes de una
alianza otorgada por Dios a la casa de Levi, parece dedu-
cirse por la conclusién: «Jests resulté estar en posesién
de una Alianza mejor».

— Finalmente, la ley tenfa que proveer de sacerdotes
al pueblo a lo largo de su historia; por eso establecié una
sucesién sacerdotal, que multiplicaba el sacerdocio, por-
que la muerte les impedia perdurar. El sacerdocio de Cris-
to es Unico y perpetuo, porque no hay muerte que lo des-
poje. Se toca aqui otro aspecto de la primera limitacién
que la ley y el sacerdocio se influyen reciprocamente y se
invalidan. Hbr 7, 23-26.

C) EL PUNTO CAPITAL DE LA CARTA: LA DESCRIP-
CION DIRECTA DEL SACERDOCIO DE CRISTO:
7,27 -10, 18.

Las referencias al Antiguo Testamento, en un continuo
contraste, seguirdn también en esta seccion de la Carta.
Pero de un modo menos fatigante. Se va a hablar mis de
Cristo. Y lo que es més interesante atin: Se cambia el pun-
to de referencia. Hasta ahora parecia como si el Antiguo
Testamento diera la pauta y todo el esfuerzo del Autor se
centrara en justificar el cumplimiento en Cristo de lo que
era exigencia del propio Antiguo Testamento. Ahora se
abandona este valor normativo del Antiguo Testamento y
se transfiere directamente al propio Cristo: El es la verda-
dera norma del sacerdocio efectivo y perfecto. Por no al-
canzar esa norma, queda descalificado el sacerdocio le-
vitico.

El autor es consciente de este tan importante cambio
de perspectiva. Y por eso lo indica: «Este es el punto ca-
pital de cuanto venimos diciendo» (8, 1). Lo que acaba
de decir, como sintesis anticipada (Hbr 7, 26-28), y lo que
va a continuar diciendo.

a) La sintesis capital de toda la Carta.

«Asf es el Sumo Sacerdote que nos convenfa: Santo,
inocente, incontaminado, apartado de los pecadores, en-
cumbrado por encima de los cielos, que no tiene necesidad
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de ofrecer cada dia sacrificios, primero por sus pecados
propios, como aquellos sumos sacerdotes; luego, por los
del pueblo; esto lo realizé una vez para siempre ofre-
ciéndose a sf mismo. Es que la ley instituye sumos sacer-
dotes a hombres frigiles; pero la palabra del juramento,
posterior o la Ley (Sal 110, 4), hace al Hijo perfecto
para siempre. Este es el punto capital de cuanto venimos
diciendo: Que tenemos un Sumo Sacerdote tal que se
sentd a la diestra del trono de la Majestad en los ciclos,
al servicio del santuario y de la tienda verdadera, erigida
por el Sefior, no por los hombres» (Hbr 7, 27-8, 2).

Asi se describe el radicalmente «otro» sacerdote
(Hbr 7, 11). De «tal» calidad es el Sacerdote que nos con-
venia (Hbr 8, 1; 7, 27).

El sumo sacerdote judio, aunque sélo una vez al afio,
en el Dfa de la Expiacién (Lev 16, 2-34), ofreciera direc-
tamente el sacrificio por sus pecados y por los del pueblo;
sin embargo, su condicién de hombre frigil hacfa que
aquella oblacién anual tuviera directa relacién con sus pe-
cados de «cada dia» y los del pueblo. Cristo no tuvo esta
necesidad por su condicién de absolutamente santo e ino-
cente (Hbr 7, 26), como Hijo de Dios perfecto (Hbr 7,
28), sin fragilidades (cf. Jn 8, 46). Por su sacrificio hasta
la muerte fue exaltado a la diestra de Dios (Hbr 7, 27;
8, 1; cf. Hbr 5, 8-10, y Flp 2, 8).

b) El culto del Antiguo Testamento, sombra vy figu-
ra de las realidades celestiales.

Antes se habia destacado el gran papel de la Ley anti-
gua como «introduccién a una esperanza mejor, por la
cual nos acercamos a Dios» (Hbr 7, 19), ahora se insinda
el verdadero, aunque relativo, valor del culto antiguo: es-
bozo y sombra de realidades celestiales (Hbr 8, 5).

El autor de la Carta a los Hebreos utiliza, de modo
muy personal, los términos con que se indica que las ins-
tituciones cultuales del Antiguo Testamento, en su im-
perfeccién, presagiaban las del Nuevo Testamento. Casi a
la inversa de como lo hacen otros autores. Asi da a la pa-
labra ypodeigma (Hbr 8, 5; 9, 23 = esbozo, disefio) un
sentido que indica la inferioridad de este disefio o proyec-
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to frente a la perfeccién alcanzada por la realidad, de la
que aquél era como un anticipo. A veces, le da a este tér-
mino un sentido peyorativo de mal ejemplo, que no debe
imitarse, aunque se debe tener ante los ojos para no repe-
tir la equivocacién (Hbr 4, 11); imitacién del error anti-
guo, que ahora serfa de mayores proporciones y gravedad.
El resto del Nuevo Testamento utiliza el término ypodeig-

. ma para indicar el modelo supremo plasmado en personas

y actitudes, cuya bondad o maldad es dificil o imposible
rebasar; exactamente se designa con el mismo término el
polo opuesto que se compara o contrasta; asf, San Juan lo
utiliza para designar el «ejemplo» que Cristo dio a sus
discipulos, lavdndoles los pies, para que lo imitaran (Jn 13,
15), y Santiago (5, 10), para el ejemplo de paciencia de
los profetas, y, en el mal sentido, Sodoma y Gomorra son
un ejemplo prototipico de pecado y castigo (2 Pe 2, 6).
Igualmente la serie correspondiente de los dos térmi-
nos typos v antitypos. Se utilizan para ver la relacién de
las instituciones, acontecimientos y personas del Antiguo
Testamento con las correspondientes del Nuevo. Pero en
la Carta a los Hebreos (8, 5), como en el libro de los He-
chos (discurso de Esteban, 7, 44), typos designa el mo-
delo de suprema perfeccién que se copia imperfectamente;
y su correspondiente antitypos (Hbr 9, 24) es la copia o
figura imperfecta. En otros escritos del Nuevo Testamen-
to el uso es inverso, se llama tipo o figura al presagio o
esbozo imperfecto: Adén es figura de Cristo (Rom 5, 14),
y la generacién del Exodo lo es de la Iglesia (1 Cor 10,
6. 11). Y antitipo es la perfeccién prefigurada: asi el bau-
tismo es el antitipo del diluvio, pues el agua del diluvio,
si para algunos fue causa de perdicién, para otros (Noé
y su familia) fue medio de salvacién (1 Pe 3, 21). Pero
hay que advertir, en favor del uso que hace del término
typos la Carta a los Hebreos, que, excepcién hecha de esta
comparacién entre Antiguo y Nuevo Testamento, el tér-
mino ¢ipo siempre tiene un sentido modélico de excelen-
cia: El Evangelio es modelo o tipo de doctrina (Rom 6,
17); Pablo y sus colaboradores son modelo o ejemplar imi-
table de vida (2 Tes 3, 9; Flp 3, 17); Timoteo (1 Tim 4,
12) y Tito (2, 7) deben ser para los creyentes modelos de
buenas obras; lo mismo que los pastores de la Iglesia

(1 Pe 5, 3).



El autor de la Carta a los Hebreos afirma que las ins-
tituciones cultuales del Antiguo Testamento, sintetizadas
en la Tienda de la reunién (Ex 25, 9. 40), las copié Moz1-
sés. imperfectamente de un modelo superior que le fue
mostrado: las realidades celestiales, que Cristo inaugu-
ra (cf. Hbr 9, 21 ss.). También aqui el autor se muestra
como lector avispado e inteligente para leer en el Antiguo
Testamento la necesidad de unas instituciones cdlticas su-
periores: El modelo de que copié Moisés.

El culto del Antiguo Testamento es también «som-
bra» (skia) de lo venidero (Hbr 10, 1) o de las realidades
celestiales (Hbr 8, 5). Concepto que también utiliza San
Pablo (Col 2, 17). Con ello se indica que el culto del An-
tiguo Testamento estaba radicalmente ordenado, en in-
quebrantable dependencia, respecto a la obra de Cristo.
Hecho el paso de la figura a la realidad, transformadas las
promesas, superada la fase de preparacién para alcanzar la
plenitud y sustituida la sombra por la realidad que la pro-
ducfa, se conmensura, en parte, la grandeza de la nueva
situacién sacerdotal obtenida en Cristo.

La Carta a los Hebreos es el tnico escrito del Nuevo
Testamento, en cuyo seno se simultanea, en una continua
confrontacién, las dos concepciones biblicas del culto: la
judfa y la cristiana. Habla del sacerdocio levitico (Hbr 7,
14. 23; 8, 4; 9, 6; 10, 11) y de los sacrificios del Antiguo
Testamento (Hbr 7, 27; 9, 9; 10, 1. 5. 11; ¢11, 4?).
Y habla del sacerdocio de Cristo (Hbr 3, 1; 4, 14-15; 5,
5.10; 6, 20; 7, 26; 8, 1; 9, 11) y del sacrificio cristia-
no (Hbr 9 26; 10, 12. 26; 13, 15-16). Esta ambivalencia
es posible, porque universaliza el concepto de sacerdo-
cio (Hbr 5, 1-2; 8, 3), convirtiéndolo en una abstraccién
teolégica, uno de cuyos elementos integrantes es el ofreci-
miento de sacrificios (Hbr 8, 3). Asi los conceptos de sa-
crificio y de sacerdocio son predicables, analégicamente,
del judio y del cristiano: Hbr 5, 1; 7, 27; 8, 3; 9,23. Con
ello, el autor de la Carta a los Hebreos clarificé la concien-
cia cristiana acerca del culto, afirmando que aunque diverso
del antiguo, el régimen sacrificial y sacerdotal se con-
tinuaba perfeccionando. Posteriormente ha habido religio-
nes, como el Islam, sin un régimen propiamente sacerdo-
tal o sacrificial.
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c) Las realidades celestiones que, en materia de cul-
to, Cristo inaugugra.

El autor parte del principio de que Cristo, segin la
profecia de Jeremias (31, 31-34), inaugura la Nueva Alian-
za: Hbr 8, 6-13. Es tema conocido por todo el Nuevo Tes-
tamento. Pero esto se recuerda con el claro propdsito de
concluir que también la Nueva Alianza tiene sus ritos littr-
gicos y su santuario (Hbr 9, 1).

Una vez lograda, en materia de sacerdocio y de sacri-
ficio, la pertinente ruptura con el régimen antiguo, sobre-
vino en varios escritos del Nuevo Testamento un cambio
sorprendente de actitud. Las mejores realidades cristianas
van a expresarse ahora con terminologia cultica. Asi los
hicieron, desde diversas perspectivas, Pablo, Pedro, el au-
tor de la Carta a los Hebreos y el Apocalipsis. La Iglesia
apostélica se planted, pues, el problema del sacerdocio y
del sacrificio cristiano.

Para entender las ensefianzas de la Carta a los He-
breos en esta materia conviene recordar el sentido que
el Nuevo Testamento da a la exaltacién de Cristo a la dies-
tra del Padre, tema éste tan persistente y central en la
Carta. Cristo goza ya de su condicién escatoldgica. Para
San Juan la exaltacién de Cristo tiene momentos que for-
man un mismo misterio, la pasién y la glorificacién. Ani-
logamente la Carta a los Hebreos presenta el sacrificio de
Cristo en la Cruz como la entrada del Sumo Sacerdote en
el santuario (Hbr 7, 16 ss.; 9, 24 ss.). Es el sacrificio de
Cristo presentado como ascensién (cf. Jn 12, 32). Sale de
la esfera temporal para entrar en la condicién definitiva.
Cristo, ascendiendo, no estd ausente del mundo, sino pre-
sente de una forma nueva. Tras su glorificacién puede
venir el Espiritu Santo y nacer la Iglesia (cf. Hch 2, 32-33;
IJn 7, 39; 16, 7; 20, 22; Ef 4, 8 ss.). Por la glorificacién
de Cristo se nos abre a los hombres el camino hacia Dios
(Hbr 4, 14. 16; 6, 20; 7, 19. 25; 9, 9; 10, 1. 19; cf. Jn
14, 2. 6; Rom 5, 2; Ef 1, 4; etc).

Tgualmente, para entender las ensefianzas que aqui nos
da la Carta, hay que corregir un error de éptica doctrinal.
Al hablar de realidades celestiales ficilmente pensamos
en algo futuro, a lo que llegaremos. Es el concepto hori-
zontal de la historia de la salvacién. Y ello es verdad, en-
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tendido de la plenitud y de la perfeccién, a conseguir en
el reino de Dios. Pero complementaria de esta concep-
cién horizontal y temporal, que admite etapas y sucesio-
nes, hay otra concepcién vertical, mediante la cual, por
Cristo, estamos ya en conexién con las realidades superio-
res, que Cristo inaugurd. Cristo es y sigue siendo cabeza
de la Iglesia, no sélo de la celestial (entendida como Igle-
sia de los santos que gozan ya de la visién de Dios), sino
también de la Iglesia peregrina. A toda esa realidad nue-
va, que Cristo preside y gobierna, se le da aqui el califi-
cativo de celestial y engloba no sélo a la comunidad de
los santos del cielo, sino también la Iglesia de la tierra.
Es una visién de la Iglesia, presidida y gobernada por
Cristo glorificado, muy semejante a la que tiene el Apo-
calipsis.

Celestial y espiritual.

En la primera Carta de San Pedro (2, 5) el templo y
el sacrificio cristianos son designados con el término espz-
rituales. Sobre la base de Hbr 9, 14 se puede establecer
una identidad del término «espiritual» con el de realida-
des celestiales, que caracteriza el culto inaugurado por
Cristo. En Ef 1, 3 se funden ambos conceptos: «Bendito
sea el Dios y Padre de nuestro Sefior Jesucristo, que nos ha
bendecido con toda clase de bendiciones espirituales, en
los cielos, en Cristo».

Respecto a nuestra condicién celestial ya desde ahora,
hay en el Nuevo Testamento dos formulaciones comple-
mentarias: La una, considera la instalacién celestial de los
cristianos como futura (Rom 6, 3-11; 8, 11. 17-18). La
otra, como ya presente (Col 2, 12; 3, 1-4; Ef 2, 6; estos
pasajes de la Carta a los Hebreos y el Apocalipsis). Por
ello el culto de la Iglesia es celestial, por cuanto toca las
mismas realidades eternas, que tienen su plena expresién
en el cielo con Cristo glorificado. Y es espiritual por per-
tenecer al dmbito del espiritu. Con ello se subraya una
cualidad esencial y excelente de toda la economia nueva.
El espiritu no toca las realidades para volatizatlas y esfu-
marlas. Les confiere el supermo y especifico sello cristiano,
la perfeccién ofrecida en Cristo.
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Como en la primera Carta de San Pedro se aplica el
adjetivo espiritual al templo y a los sactificios, porque pu-
dieran ser los términos més susceptibles de interpretacio-
nes crasas y materialistas; asi la Carta a los Hebreos aplica
a estas realidades el término celestial. Interesante a este
respecto es la oposicién entre el culto espiritual y el culto
carnal judio (Hbr 9, 8-14; cf. Flp 3, 3), que se remonta
al magisterio mismo de Jests (Jn 4, 19-25). No por esto
los apéstoles inculcan un espiritualismo, en que todo ele-
mento sensible deba ser descartado. Las expresiones: ali-
mento y bebida espirituales (1 Cor 10, 3-4; 1 Pe 2, 2 que
algunos interpretan de la Eucaristia) y la de cuerpo espi-
ritual (1 Cor 15, 44) pueden ser la mejor evidencia de que,
para el cristiano, también lo corporal ha sido invadido
por el Espiritu. En el Nuevo Testamento hay claros indi-
cios de que la comunidad apostélica daba la necesaria ca-
bida al elemento sensible, tanto en los sacramentos como
en el culto, en la oracién y en las muestras de caridad fra-
terna, como propias de una sociedad espiritual y celestial
pero visible. Si algo es irreal para los escritos apostélicos
es lo carnal y sensible desprovisto de la fuerza del Espiritu
y sin conexién con Cristo.

El sacrificio de Cristo:

La Carta a los Hebreos establece, como principio ge-
neral, que Cristo, en virtud de su sacerdocio, tiene que
ofrecer algo a Dios (Hbr 8, 3; cf. 5, 1). Tres términos
escoge para designar lo que Cristo ofrece: dones («dorax:
Hbr 5, 1; 8, 3), sacrificios («prosphora»: Hbr 10, 10. 14;
cf. Ef 5, 2) y victima («thysia»: Hbr 5, 1; 8, 3; 9, 26;
10, 12. 26; cf. Ef 5, 2).

En la Carta se afirma claramente la discontinuidad en-
tre el régimen sacrificial antiguo y el nuevo. El pasaje mias
claro es Hbr 10, 5-9 (cita del Sal 40, 7-9). Los tres térmi-
nos empleados por el salmo: sacrificio cruento de un ani-
mal (zebaj); sacrificio de cualquier clase, bien sea de cerea-
les o de animales (winjab), y holocausto de expiacién
(holab-wajatabab), con toda justicia pueden interpretarse
como designando la totalidad de los sacrificios antiguos.
Frente a ellos se afirma: «Habiendo dicho: Los sacrificios,
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las ofrendas y los holocaustos por el pecado #o los guieres,
no los aceptas, siendo todos ofrecidos segtn la ley, dijo en-
tonces: He aqui que vengo para hacer tu voluntad. Abroga
lo primero, para establecer lo segundo. En virtud de esta
voluntad, somos nosotros santificados por la oblacién del
cuerpo de Jesucristo, hecha una sola vez» (Hbr 10, 8-10).

¢En qué consistié el sacrificio de Cristo? Una primera
determinacién: Ofrecié en los dias de su vida mortal ruegos
y stiplicas (Hbr 5, 7). Una ltima y elocuente concrecién: Se
ofrecié a si mismo (Hbr 7, 27; 9, 14), entregdndose por
nosotros como oblacién y victima de suave aroma (Ef 5, 2).
El sacrificio de Cristo comienza ya en la encarnacién (Hbr
10, 5 ss.; cf. Jn 3, 16; 12, 27), y llega a su plenitud en la
pasién (Hbr 9, 25-26), cuando derramé cruentamente su
sangre (Hbr 9, 12-14).

Esto lo realizé de una vez para siempre (Hbr 7, 27; 9,
12. 26. 28; 10, 10; cf. Rom 6, 10; 1 Pe 3, 18). El sacrifi-
cio de Cristo es, pues, tinico (Hbr 10, 12. 14), perenne
(Hbr 7, 27; 9, 25-28; 10, 11-14) y eficaz (Hbr 9, 12-14;
10, 10), frente a los sacrificios antiguos que eran multiples,
temporales e ineficaces.

A pesar de la unicidad del sacrificio de Cristo, tan fuer-
temente subrayada con expresiones como #nico sacrificio
(Hbr 10, 12), paralelo a #nica ofrenda (Hbr 10, 14), hay
que explicar ciertos vestigios de pluralidad del sacrificio
cristiano, que se registran también en el Nuevo Testamen-
to. La primera Carta de San Pedro habla de «ofrecer sacri-
ficios espirituales aceptos a Dios por Jesucristo» (2, 5). Se
trata de los sacrificios que los cristianos han de ofrecer y
que no son del todo idénticos al de Cristo, aunque deben
ser realizados en Cristo, pues por Cristo son sacrificios es-
pirituales aceptos a Dios. La unicidad de Cristo, en este
como en otros problemas teolgicos, no debe entenderse
como una mole que anula o inutiliza todo brote y toda ini,
ciativa de sus discipulos. Cristo es mds bien como la leva-
dura, que hace fermentar toda la masa. No es, pues, el
sacrificio de Cristo un expediente f4cil, que anula la respon-
sabilidad de sus discipulos y les dispensa de la colaboracién
y el trabajo. Es, pues, teolégico compaginar la unicidad del
sacrificio de Cristo, por su capitalidad, con la existencia de
otros sacrificios cristianos subordinados.
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Este es, pues, el sacerdocio de Cristo: El que se ejerce en
un templo no fabricado por manos de hombres (Hbr 9, 11;
cf. Jn 2, 19-22); que tiene como primera piedra su cuerpo
glorificado (1 Pe 2, 4-5), sobre el cual se edifican también
todos los creyentes para constituir el templo espiritual o
celestial. En la Jerusalén celestial, el Cordero es el santuario
(Ap 21, 22); cada creyente es también un templo de Dios
(1 Cor 6, 19; 1 Pe 4, 14) y toda la comunidad, peregrina y
celestial, es el templo de Dios (1 Cor 3 16-17; 2 Cor 6, 16;
Ef 2, 18-22; 1 Pe 2, 5). En este templo, celestial ya desde
ahora, Cristo ofrece su tnico sacrificio, que no obsta a que
los cristianos reproduzcan en sf esta disposicién victimal de
Cristo y con Cristo.

IX. LA GRAN CONCLUSION PRACTICA DE TODA
LA CARTA: 10,19-13, 17.

Esta parte constituye la reduccién de nuestra fe a la
prictica de la vida. Es légicamente la que ha de constituir
el principal tema de reflexién personal. El amplio esquema
de esta tercera y tltima parte de la Carta facilitado al co-
mienzo del presente comentario puede setvir, junto con el
trabajo petsonal a realizar con las notas de la Biblia que se
maneje, de suficiente orientacién de las reflexiones perso-
nales.

En esta seccién (Hbr 11, 1), el autor ensaya una des-
cripcién de la fe. La fe es una actividad compleja y din4-
mica, que converge con la esperanza y la cimenta. La fe
es una posesién anticipada de lo que todavia es objeto de
nuestra esperanza: la vida eterna (cf. Hbr 6, 5; Rom 5, 2;
Ef 1, 13-14). Pero este objeto de la esperanza tiene para
nosotros una caracterfstica peculiar: ain no se ve (cf. Hbr 2,
8b; 1 Pe 1, 8-9); la fe posibilita el que ya desde ahora esas
realidades no vistas tengan suficiente consistencia como para
implicarnos, comprometidamente, en su consecucién. El jus-
to vive de esta fe (Hbr 10, 38). Tal fue la actitud de la
nube de testigos que nos precedieron, y tal es una de las
dimensiones esenciales de la vida cristiana, que se cimenta
en la palabra y el juramento divinos (Hbr 6, 18). La fe es,
pues, un desafio a nuestra capacidad de fiarnos de Dios, por
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encima de nuestra confianza en nosotros mismos y en nues-
tro alcance. La fe es una proyeccién total del ser hacia la
promesa divina, hacia el futuro que Dios nos ha preparado
(1 Cor 2, 9 ss.).

La fe arranca de dos convicciones fundamentales: que
Dios estd al principio de nuestra existencia y al término
(Hbr 11, 6). Dios es preexistente al hombre, como creador
(Hbr 11, 3); es uno de los dos postulados fundamentales
de la fe, al cual alcanza también la recta inteligencia huma-
na (Sab 13; Rom 1, 19-21). Y a Dios cada hombre tiene
que rendir cuentas de su existencia. Entre estos dos articu-
los fundamentales de Ia fe se desarrolla toda la gama de
verdades que se articulan en los simbolos o profesiones de
fe. Con esas dos verdades se movieron cuantos han agrada-
do a Dios por su fe (Hbr 11, 6). Quienes, sin responsabili-
dad por su parte, no alcanzan una mds clara percepcién de
las verdades de fe, con solas estas dos convicciones ordenan
su vida, en consecuencia se salvan y agradan a Dios con
una fe justificante.

X. CUESTIONES CURIOSAS EN TORNO A LA CAR-
TA A LOS HEBREOS.

A) Ev avuror:

Esta Carta, calificada como uno de los documentos esenciales
de 1a revelacién del Nuevo Testamento, ha sido relacionada con San
Pablo. Fl Oriente cristiano la atribuyé a San Pablo, aunque tenien-
do conciencia de las dificultades que se oponen a esta atribucién:
la lengua griega alcanza en esta Carta una altura y elegancia supe-
tior al resto de los escritos paulinos; la doctrina, aunque tiene afi-
nidades con el pensamiento de San Pablo, sin embargo, trata temas
distintos y el modo de tratarlos también es divergente (por ejem-
plo, en el modo de citar el Antiguo Testamento). Por estas dificul-
tades las iglesias cristianas de Occidente se negaron a atribufrsela
a Pablo hasta el siglo IV. La cuestién estd atin abierta. En una cosa
parecen convenir todos los autotes: en que San Pablo, si ha de con-
siderarse relacionado con esta Carta, no lo es en la misma medida
que con el resto de las cartas paulinas.

En la bisqueda del autor concreto de la Carta es curioso que
casi todos los nombres que se barajan son del entorno paulino. Ya
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desde la antigiiedad se barajaron los nombres de Lucas o Clemente
Romano, como traductores de un hipotético original arameo, ba-
sdndose en las afinidades de esta Carta con los escritos de esos auto-
tores. También se propone San Bernabé por revestir los requisitos
que se presuponen en el autor de la Carta a los Hebreos: judio, de
formacién alejandrina y levitica, informado en el ritual mosdico.
En la antigiiedad no se pensé en un hombre, que ahora se propone
como probable autor de la Carta: Apolo. Estos son los datos que
poseemos sobre la personalidad de Apolo, que pudieran converger
en las cualidades que trasparenta el autor de la Carta: Judio alejan-
drino (Hch 18, 24), orador y conocedor de la Escritura (Hch 18,
28), con una personalidad notable (1 Cor 16, 12; Tito 3, 13).

El problema del autor de la carta a los Hebreos estd abierto
a multiples conjeturas, cuya clarificacién no es previsible.

B) DESTINATARIOS:

El titulo «A los Hebreos» data del s. II. Su aceptacién y per-
vivencia indican su indudable exactitud y acierto. Es un escrito que
trata temas candentes para los judios: el destino de su templo y de
su culto.

La innegable preocupacién de esta Carta por el culto judio pue-
de plantearse de dos maneras: 1.*) ¢Se trata de un escrito destinado
a los judios prevalentemente, con el fin de facilitatles el despego
hacia las viejas instituciones, para conducitlos a las nuevas? Esta
es la tesis generalmente aceptada. 2.*) ¢Se trata de un escrito diri-
gido a una Iglesia, pero con la vista puesta en la totalidad de los
creyentes, con la intencién de demostrar que también el Nuevo
Testamento tiene su sistema ciltico, supetior al del antiguo Israel?
En esta segunda hipétesis la vinculacién con los judeo-cristianos
serfa menos necesaria. El P. CONGAR ha escrito: «Es probable
que, durante cierto tiempo, los fieles mantuvieron el sentimiento
de que era tan verdad decir que el cristianismo tenia sacerdotes,
como decir que no los tenfa» (Jalones para una teologia del laicado;
Barcelona 1961, p. 170-171). La Carta a los Hebreos, centrdndose
principalmente en Cristo, tratarfa de dar respuesta afirmativa a este
interrogante.

Lsta segunda hipétesis encuadra mejor con la teconstruccién,
que hemos ensayado, de la 18gica interna de la Carta: Setfa una
exposicién de la dimensién cultual de la nueva religién cristiana,
en necesaria confrontacién con el antiguo sistema de culto. Israel
esperaba un Mesias, acentuando su cardcter regio; el autor de la
Carta hace ver que aquellas esperanzas, basadas en la promesa di-
vina, se cumplen en Cristo, que es principalmente el mediador de-
finitivo entre Dios y los hombtes, y el que inaugura el culto de
acceso ditecto a Dios.
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LA CARTA DE SANTIAGO




Lutero calificé a la Carta de Santiago como «epistola
de paja», porque solamente menciona dos veces al Sefior
Jestis (1, 1; 2, 1) y porque en el problema de la fe insiste
miés en la fe en Dios que en la fe en Cristo. Esta aprecia-
cién exagerada puede servirnos para captar la vinculacién
de la Carta de Santiago con el Antiguo Testamento.

I. LA CARTA DE SANTTIAGO Y EL ANTIGUO
TESTAMENTO.

Las afinidades de esta Carta con el Antiguo Testamento
son muy numerosas, propotcionalmente mds numerosas
que en ningin otro escrito del Nuevo Testamento, sobre
todo con los Salmos y la literatura sapiencial.

Vista esta compenetracién de la Carta con la mentali-
dad del Antiguo Testamento, se han preguntado los auto-
res si no serfa una pieza de la homilética judia en las sina-
gogas, adaptada por un ctistiano, mediante la intercalacién
del nombre de Jesucristo en dos ocasiones: 1, 1; 2, 1.

Esta Carta, por el aspecto que tocamos en el presente
apartado, puede setvir de ilustracién prictica de la doctri-
na del Conc. Vatic. IT (DV 15) sobre el valor que atn con-
serva el Antiguo Testamento para los creyentes por sus al-
tos valores religiosos, no obstante la plenitud de la revela-
cién sobrevenida con el Nuevo Testamento. Dos aspectos
cabe subrayar:

A) LA FE ISRAELITA PERMANECE EN LA COMUNIDAD
CRISTTANA.

En primer lugar el monoteismo, formulado aqui (Stg 2,
19) con reminiscencias de su formulacién en Dt 6, 4. Es
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el gran dogma israelita reconocido atin por los demonios.
Es uno de los dos dogmas fundamentales de toda fe ver-
dadera y salvifica, como lo recuerda Hbr 11, 6: Todo el
que pretenda acercarse a Dios ha de creer que Dios existe
y que es remuneradot.

En segundo lugar, la clave teolégica para la interpre-
tacién del hombre, imagen de Dios (Stg 3, 9; Gén 1, 27)
(cf. Eclo 17, 3; Sab 2, 23). Esta condicién de imagen se
basa en que Dios ha hecho participar al hombre de su es-
piritu (Stg 4, 5; cf. Gén 2, 7). Profundamente trabadas e
implicitas van aqui dos afirmaciones: 1.* Que el alma ra-
cional ha sido infundida en nosotros por Dios; tal es uno
de los principales dogmas del judafsmo, que hereda el cris-
tianismo. 2.* Este espiritu de Dios, del que participamos,
nos hace anhelar lo que Dios desea; es la rectitud de la
conciencia, que arde en cada hombre (cf. Ex 20, 3-5; 34,
14; Dt 4, 24; 32,16. 19; Is 59, 17; Ez 5, 13; 16, 38; 23,
25; Sof 1, 18; Zac 8, 2). Por este espiritu, que ora en no-
sotros (cf. Rom 8, 26), nuestras peticiones, si son rectas,
son atendidas (cf. Mt 18, 19-20; Jn 14, 13). ¢Se intenta
asi un penetrante andlisis para desvelar incluso las raices
ontolégicas de la posibilidad y eficacia de la oracién? Todo
espiritu que proviene de Dios es convergente con Dios. Las
coincidencias entre Stg 4, 3-5 y Rom 8, 26-27 permiten
conjeturar las afinidades entre el pensamiento paulino y el
de Santiago, que aparecerd también en otra cuestién, la de
la justificacién por la fe.

En tercer lugar, la valoracién teolégica de la figura de
Abraham: Fl elogio de la fe de Abraham en el sacrificio de
Isaac (Stg 2, 21-22); la alusién de esta Carta a Gén 22, 9 no
estd hecha ni segiin la versién griega de los Setenta, ni se-
gan el texto hebreo (cf. 1 Mac 2, 52; Hbr 11, 17). La fe
justificante de Abraham (Stg 2, 23; Gén 15, 6) es pasaje
que cita también San Pablo en las cartas que tratan el pro-
blema de la justificacién por la fe: G4l 3, 6 y Rom 4, 3.
En este pasaje la Carta de Santiago recoge el calificativo de
Abraham como «amigo de Dios»; ¢se refiere Santiago a 2
Crén 20,7 y a Is 41, 8? Este calificativo del patriarca apa-
rece también en los apécrifos y Filén, y lo utilizé la tradi-
cién cristiana: Clemente romano, Tertuliano, Ireneo, etcé-
tera. Los 4rabes llaman a Abraham «el amigo de Alah», o
simplemente «el amigo» (El Khalil).
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B) TAMBIEN LA MORAL ISRAELITA SE TRANSPARENTA
EN ESTA CARTA.

La simpatia de Santiago por los humildes evoca la del
Deuteronomio y el Levitico, aunque la moral social de San-
tiago es mds elevada. Un primer principio moral: «Amarés
a tu préjimo como a ti mismo» (Stg 2, 8; Lev 19, 18). La
Carta de Santiago recoge dos concreciones morales en la li-
nea del Pentateuco: Ex 22, 22 y Dt 24, 17; prohibian ha-
cer el mal al huérfano y a la viuda; Santiago (1, 27) dice
que hay que hacerles el bien. Dt 24, 15 como Stg 5, 4 pone,
como uno de los pecados sociales que claman al cielo, re-
tener el sueldo de los empleados. Estas afinidades con el
Pentateuco, no muy numerosas, pudieron inspirarse mds en
la tradicién que en el Pentateuco mismo.

En cuestiones morales la Carta de Santiago conjunta las
tradiciones profética y sapiencial de Israel.

Los contactos con los profetas son pocos (unos 20 ver-
siculos), pero significativos: el caricter y el estilo de San-
tiago, su ardor y austeridad, son los mismos que animaban
a los profetas; estaba tan nutrido de su doctrina, particu-
larmente de Isafas, que habla como uno de ellos. La mitad
de estos versiculos influenciados por los profetas (Stg 1,
9.10. 11. 27; 2, 5; 1. 2. 3. 4. 5) se ocupan de la justicia
social: las invectivas socio-proféticas han inspirado a San-
tiago sus expresiones mds fuertes (Stg 5, 1-5). Las semejan-
zas de Santiago con los sapienciales consisten sobre todo en
la eleccién de algunos temas; aunque Santiago es menos
descriptivo y mds religioso; la sabiduria de Israel (comin
a otros pueblos orientales) se hizo religiosa poco a poco.
Santiago estd en el término de ese proceso de dar motiva-

ciones religiosas a las reflexiones de la prudencia y la sa-
bidurfa.

a) Temas sapienciales de la Carta de Santiago.

Varios son los temas sapienciales que recoge la Carta
de Santiago; aqui sélo dedicaremos un poco de mayor aten-
cién a un tema especificamente sapiencial, el de los peca-
dos de la lengua, en el que se detiene particularmente la
Carta.
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El tema del dominio de la lengua y la reprobacién de
los pecados que con ella se cometen es un tema comin a la
sabidutfa oriental. En el Libro de los Muertos egipcio el
alma confesaba en el juicio: «No he ultrajado, no he dicho
demasiadas palabras». Y el también egipcio, el sabio Ptah-
bhotep, recomendaba la circunspeccién en las palabras, como
factor de honorabilidad social: «Si comes con un persona-
je superior a ti, no hables mé4s de lo que él te dé ocasién,
porque no sabes lo que puede desplacerle». El sabio Ani
subrayaba mds bien el aspecto moral: «Evita pecar con las
palabras. Que no sean hirientes. Es condenable en el hom-
bre la garrulerfa maliciosa, que no se toma descanso. Que
la conversacién de la mujer sea sobre su esposo, y la del
hombre sobre su profesién». En esta linea se insertan pro-
fusamente los sabios de Israel. Con postetioridad, Simén,
hijo de Gamaliel I, decfa: «He crecido entre sabios. Nada
he encontrado mejor para el hombre que el silencio. Lo
principal no es saber, sino hacer. Quien multiplica las pa-
labras ocasiona el pecado» (Pirké Aboth: 1, 18).

Tres son los principales pasajes, de extensién desigual,
en que Santiago aborda los pecados de la lengua:

Stg 1, 19-20: Que el hombre sea pronto para escuchar
y tardo para hablar (1, 19), coincide con Eclo 5, 11 en la
antitesis: escuchar/hablar. El hombre debe ser tardo para
la ira, porque la ira no obra la justicia de Dios (Stg 1, 19b-
20): es notable la coincidencia entre este pasaje de Santia-
go y Eclo 1, 22 por relacionar antitéticamente la c6lera con
la justicia. También Prov 14, 29 y 20, 3 exhortan a la len-
titud en la cdlera; para el libro de los Proverbios la c6lera
es una locura (19, 19); mientras que el dominio de si es
declarado supetior a la valentia del conquistador de ciuda-
des (16, 32). Santiago es més religioso: El colérico no obra
la justicia de Dios (Stg 1, 20) en la linea de aquellos pasa-
jes (Prov 22, 24-25; 29, 22) que relacionan la célera con
el pecado.

Stg 3, 2b-12: Es el pasaje mds extenso que se dedica a
este tema de los pecados de la lengua. La perfeccién del
que no peca con la lengua (Stg 3, 2b). El Eclesidstico (19,
16) se preguntaba si hay quien no peque con la lengua, tan
general es este defecto (cf. 19, 6-12). Es propia del insen-
sato la garrulerfa y del sabio la vigilancia sobre las palabras
(Prov 10, 19; 11, 12; 12, 13; 13, 3; 29, 20; Ecles 5, 1. 2;
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Eclo 20, 6; 22, 27; 23, 7-15; 28, 13-26; 32, 8). El Edle-
sidstico (25, 8; cf. 14, 1) proclama bienaventurado al que
estd exento de este defecto. Por la brida se controla al ca-
ballo y con el timén se dirige la nave; asi es la lengua, pe-
quefia, pero de una eficacia desproporcionada. La lengua
es un fuego (Stg 3, 6), metdfora tomada del Eclesidstico
(28, 21-22): la lengua es un fuego, inflamada para la ge-
henna o el hades; cf. también Prov 16, 17; 26, 18; 29, 8.
La metdfora del veneno (Stg 3, 8) proviene, sin duda, del
Salterio; los salmos hablan con frecuencia de los pecados y
maldades de la lengua (Sal 5, 10; 10, 7; 12, 4. 5; 15, 3; 35,
15. 16; 36, 4; 52, 4. 6; 57, 5; 58, 5; 59, 8. 13; 62, 5;
64, 4; 69, 12; 73, 8.9; 101, 5. 7; 109, 2. 3; 120, 2; 139,
20; 140, 4); pero con respecto a esta moral de la lengua
se ha hecho notar un cambio de perspectiva en Santiago:
El tono de los Salmos es dolorido y apasionado, como de
quien habla por haber experimentado el sufrimiento de la
calumnia y la maledicencia; Santiago estd méds préximo de
los sabios que de los salmistas, porque su ensefianza no
transpira queja alguna; se trata de una exhortacién moral
sobre este tema. De una misma boca proceden la bendicién
(a Dios) y la maldicién (a los hombres): Stg 3, 9-10; los
sapienciales tienen esta antftesis expresada, al afirmar que
de la lengua procede la vida y la muerte (Prov 18, 21), la
glotia y la deshonra (Eclo 5, 13). El Eclesidstico (12, 25;
20, 17) pone en guardia contra los peligros de la lengua.

Stg 4, 11: Contra la maledicencia. La exhortacién de
Santiago contra los pecados de la lengua tiende a ser gene-
ral, sin pormenorizar mucho. Ha fustigado la ira (1, 19b-
20), la maldicién (3, 9-10) y ahora la maledicencia (4, 11).
No enumera mds pecados concretos. Para completar su en-
sefianza conviene recordar que el libro de los Proverbios
enumera los siguientes crimenes (pesaj) de la lengua pet-
versa (cf. Prov 15, 4; 17, 20): La ruina del préjimo y de
la ciudad (11, 9. 11); la violacién de secretos (11, 13; 20,
19); el falso testimonio y la mentira (12, 17-19); las que-
rellas y la difamacién (10, 18); los ultrajes (18, 16), y la
maledicencia (24, 9). Un buen temario para un profundo
examen de conciencia, hoy que se ha perdido el aprecio
del silencio, propio y ambiental, y queremos estar siempre
hablando o que nos hablen, que nos horroriza el silencio
como si fuera un presagio de la tumba.

109



b) Temas proféticos de la Carta de Santiago.

Entre los temas de la moral profética que recoge San-
tiago cabe destacar el de la moral social. Aunque también
los libros sapienciales se ocupan de ello, la Carta de San-
tiago estd mds cerca de los Profetas y los Salmos que de
los sabios.

Stg 1, 9-11. Aqui hay reminiscencias de Isafas (40, 6.
7), donde se dice que la «gloria» del hombre se marchita
como la hierba; Santiago sustituye gloria por «riqueza», y
ambas contrapuestas a la perennidad de la palabra de Dios.
También evoca un pasaje de Jeremias (9, 23): El rico no
se glorfe de su riqueza; y otro de Ezequiel (21, 31), en
que se afirma que lo bajo serd elevado v lo alto se abajar4.
Santiago afirma del rico lo que también el Sal 37, 2 dice
del malvado (que suele ser el rico explotador): que pasard
como la hierba. Idea que otros pasajes de los salmos (37,
20; 90, 5-6) aplican a los enemigos de Yahweh. Porque
los tres conceptos se complementan: rico, malvado y ene-
migo de Dios.

Stg 2, 1-9. El tema de los pobtes de Sofonias (2, 3)
se entremezcla con el tema sapiencial de la acepcién de per-
sonas (Prov 24, 23).

Stg 4, 13- 5, 6. El verbo «dad alaridos» (Stg 5, 1) es
un término profético (Is 32, 17); Santiago parece aplicar
a los ricos las amenazas de Isafas contra Babilonia. Igual-
mente Santiago (5, 5) aplica a los ricos las amenazas de
Jetemias contra sus enemigos (Jer 12, 3) y las naciones
(Jer 25, 34; cf. Is 13, 6): el dia de la matanza. Los ricos
son malvados, que acumulan riquezas (Stg 5, 1. 3; cf. Sal
73, 10-20) y se atraen la maldicién de Dios. El rico emplea
la violencia contra el justo (Stg 5, 6; cf. 2, 6); tema de los
Salmos (37, 14; cf. 94, 5. 6. 21); en los salmos los mal-
vados son, con frecuencia, los ricos que acrecientan su for-
tuna y explotan al pueblo; viven bien a expensas de los pe-
quefios y los débiles. Dios exalta al pobre, mientras el rico
pasa como la hierba. En Santiago, el justo es el pobre (5,
6); como, por contraposicién, en los salmos con frecuencia
el malvado u orgulloso es el rico (Sal 133, 4). Como en
Tsafas (5, 8) también en Santiago (5, 4) las rapifias de los
ricos han llegado a oidos del Sefior. Malaquias (3, 5; cf. Am
3, 10) afirma que el Sefior es el vengador de los obreros
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defraudados (Stg 3, 3. 4). Como en los Salmos (10, 12. 18;
94, 1-3; 140, 13), Santiago espera de Dios la justicia (5,
7), pero con una esperanza mds pacifica y mds segura. En
los Salmos esta justicia se manifiesta a través de los acon-
tecimientos de este mundo (ruina y muerte); en Santiago
es sobre todo la espera del juicio en el dia de la Parusia.
Dios elevard al pobre y desdichado (Stg 1, 9; 2, 5; cf. Sal
113, 7. 8); en los Salmos y en Job parece que la perspec-
tiva es material; en Santiago el pensamiento es mds espiri-
tual: Se trata de una elevacién moral.

II. LA CARTA DE SANTIAGO Y EL NUEVO
TESTAMENTO.

Para centrar el problema, se recoge una cita:

«La Carta contiene tantas reminiscencias de palabras del
Sefior como ningin otro escrito del Nuevo Testamento. Y
mds importante alin que estas reminiscencias de palabras
del Sefior es que todo el espiritu y toda la actitud de la
Carta estdn empatentados de la manera mds intima con el
espiritu y con la actitud de Jestis» (A. WIKENH AUSER: In-
troduccién al N. T.; Barcelona, 1960, pigs. 345-346).

De los 108 versiculos de la Carta, 46 al menos acusan
esta influencia, y de éstos, 26 al menos se relacionan con
el Sermén de la Montafia, aproximéndose a la redaccién de
Mateo. Santiago no depende de los evangelistas candnicos;
parece referirse a aquellas colecciones de dichos («loguia»)
del Sefior, confeccionadas antes de la redaccién de los evan-
gelios. Tiene esto el interés de permitirnos la vecindad con
las ensefianzas de Jesus en forma que nos serfa desconocida,
de no haber sido escrita esta Carta.

Los siete pasajes en que es més indudable el eco de
Jestis son: Stg 1, 18. 27; 4, 4; 5, 3. 7-9. Agtupados por
temas, contienen estas ensefianzas esencialmente cristianas.

a) EL NUEVO NACIMIENTO.
Stg 1, 18. La Carta alude a una verdad conocida por
sus destinatarios. El pasaje del Nuevo Testamento mis afin

es el de 1 Pe 22 -2, 2. Probablemente era una idea muy
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utilizada en la catequesis y en la liturgia bautismal. Santia-
go se anticipa asi a un tema profusamente utilizado en el
IV evangelio (Jn 1, 13; 3, 3-10; 1 Jn 1, 5). El cristianismo
da a este nuevo nacimiento una dimensién especificamente
individual y sobrenatural. Es cada cristiano, en su singu-
laridad, el que es objeto de esta regeneracién. Por ello la
perspectiva es muy diferente de aquella de Dt 32, 18 en
que la imagen del nacimiento se aplica comunitariamente a
Israel en sentido colectivo.

El medio de esta regeneracién es «la Palabra de la ver-
dad», la revelacién cristiana, de que habla a continuacién
(vv. 19-27), y a la que llama «ley de la libertad», «ley re-
gia» (1, 21-25; 2, 8). Férmulas cristianas anilogas se en-
cuentran en Ef 1, 13; Col 1, 5; 2 Tim 2, 15. La Palabra
de la verdad evoca la poderosa accién de Dios en la linea
de la primera creacién (Gén 1, 3; Sal 33, 9) o de toda in-
tervencién eficaz de Dios (Is 55, 10. 11; Sal 107, 20).

El término a que se dirige esta regeneracién es a con-
vertirnos en «primicias de sus creaturas». De la ofrenda de
las primicias de la cosecha (Ex 22, 29. 30; Dt 18, 4) se pas6
a proyectar el concepto en sentido figurado sobre los hom-
bres, designando a aquellos consagrados a Dios con prefe-
rencia a otros. Asf Jer 2, 3 llama a los israelitas «primicias»
para Yahweh. El cristianismo hereda este concepto: 1 Cor
16, 15; Rom 16, 5; Ap 14, 4. Santiago, probablemente con
anterioridad a otros autores del Nuevo Testamento, la ex-
presa aqui. Los judeo-cristianos, a quienes se dirige la Car-
ta, por su llamada a la Iglesia son como las primicias de
todas las creatutas.

b) LA ACEPCION PEYORATIVA DEL TERMINO « MUNDO»

Stg 1, 27; 4, 4. Esta acepcién de «mundo», tan fre-
cuente en el Nuevo Testamento, no se encuentra antes de
Jesds; por ende, proviene de la ensefianza del Salvador.
«Este mundo» son aqui los enemigos de Dios, que con su
odio persiguen a Cristo y a sus discipulos (gf. Mt 18, 7;
Jn1,10; 7, 7; etc; 1 Jn 5, 19). Jesds afirmé de sf y de
sus discipulos que no eran de este «mundo» (Jn 8, 23; 14,
17; 15, 18-19; 17, 14. 16); pues este «mundo» est4 bajo el
dominio de Satands (Lc 4, 6; Jn 12, 31; 14, 30; 16, 11;
2 Cor 4, 4; Ef 2, 2). Al parecer, algunos creen que esta
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denominacién cristiana estd superada y caduca. Sin embar-
go, todavia hasta en el lenguaje vulgar se utilizan las expre-
siones: el «mundo» del hampa, el mundo de la droga, el
mundo de la especulacién, el mundo de la maffia y de la
politica. Todo esto y mucho mds quiere encerrar la expre-
sién biblica «este mundo». Es decir, el sistema de la vio-
lencia y la explotacién, el sistema del odio y la mentira; el
ambiente donde impera Satands y el mal, donde proliferan
las vejaciones y los vicios. En una palabra, el 4mbito del
pecado.

Evidentemente en el Nuevo Testamento y en el magis-
terio de Jests existen otras acepciones del término «mun-
do»: 1.2 El universo o la tierra, que es obra buena de Dios,
aunque profundamente afectado por el pecado y, en conse-
cuencia, objeto de la redencién que también lo alcanza:
Rom 8, 19-22. 2.* La colectividad de los hombres, objeto
de un amor de predileccién de Dios: Jn 3, 16.

c¢) LA FSCATOLOGIA.

Stg 5, 3. 7-9. La mencién del «fuego» en relacién con
el juicio y la condenacién aparece en Mt 18, 8; 25, 41,
Mc 9, 42. 43; 2 Pe 3, 7; Jds 23. El concepto de «los tlti-
mos dfas» tenia en los profetas un sentido mesidnico y es-
catolégico (Os 3, 5; Is 2, 2; Ez 38, 16; Dn 2, 18; cf. Dt 4,
30; Jer 23, 20). El Nuevo Testamento habla de los dlti-
mos tiempos a veces en futuro (1 Tim 4, 1; 2 Tim 3, 1);
a veces, en presente, como aqui (Stg 5, 3) y en Hbr 1, 2;
1 Jn 2, 18; 1 Pe 1, 5-6; para indicar que la historia de la
humanidad, con la venida de Jesis, ha entrado en su dltima
fase. El contexto de Santiago estd abierto también a una
interpretacién de futuro.

Fl término «parusia» (Stg 5, 7. 8) frecuentemente en
el Nuevo Testamento es un término escatolégico, para de-
signar la segunda venida del Sefior: Mt 24, 3. 27. 39; 1
Cor15,23; 1 Tes 2,19; 3,13; 4,15;5,23; 2Tes 2,1. 8;
2 Pe1,16; 3, 4; 1 Jn 2, 28. Aunque también el Nuevo
Testamento coonce el sentido ordinario de presencia (1 Cor
16, 17; 2 Cor 10, 10; Flp 2, 12), como ya era utilizado en
el Antiguo Testamento (Neh 2, 6; Jdt 10, 18; 2 Mac 8, 12;
15, 21). ¢De la venida de quién habla aqui Santiago? Por
influjo de la mentalidad escatolégica concerniente a la se-
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gunda venida de Jests, se ha interpretado que de ella habla
aqui. Otros autores creen que el Sefior, cuya venida se es-
pera (5, 8), es Dios Padre, de quien se habla en los ver-
sfculos 10 y 11, y que en toda la Carta viene presentado
como Juez supremo (5, 4; cf. 1, 7; 3, 9; 4, 10. 15; Jn 3,
17; 12, 47). No debe hacerse de esto mayor dificultad,
porque Jesis, en virtud de su naturaleza divina, posee los
atributos de la divinidad, incluida la suprema potestad ju-
diciaria (Jn 8, 15-18). En el Pastor de Hermas (Simz 5, 5.
3) y en 2.* Clemente (7, 1) se presenta al Padre como el
que viene al final de los tiempos.

Esta perspectiva escatoldgica en el contexto de Santia-
go sirve para estimular la prictica de la caridad fraterna.

«Para que no sedis juzgados» (Stg 5, 9) es posiblemente
un eco del Sermén de la Montafia (Mt 7, 1; Lc 6, 37). La
expresion: «El Juez estd a las puertas» (Stg 5, 9) proviene
de idéntica imagen utilizada por el Sefior en el discurso es-
catoldgico: Mt 24, 33; Mc 13, 29.

En conclusién: es imposible que esta serie de afinidades
(que se pudieran multiplicar), tan enraizadas en la intima
contextura de la Carta de Santiago, hayan sido meros re-
toques adicionales a un escrito judio anterior.

III. ;ALUDE LA CARTA DE SANTIAGO A UNA
CUESTION DE LA TEOLOGIA PAULINA?

a) SE DESCUBRE EN AMBOS AUTORES UNA DISCREPAN-
TE AFINIDAD.

Stg 2, 24: «Ya veis cémo Gdl 2, 16: «Conscientes
el hombre es justificado por de que el hombre no se jus-
las obras y no por la fe so- tifica por las obras de la
lamente». Ley, sino sélo por la fe en

Jesucristo».

Rm 3, 28: «Porque pen-
samos que el hombre es jus-
tificado por la fe, sin las
obras de la Ley».

Ademis, citan ambos el mismo ejemplo de Abraham
en diferente perspectiva:
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Stg 2, 21: «Abraham, Rm 4, 2: «Si Abraham
nuestro padre, ¢no alcanzé obtuvo la justicia por las
la justificacién por las obras obras, tiene de qué gloriar-
cuando ofreci6 a su hijo se, mas no delante de Dios»
Isaac sobre el altar? (cf. G4l 3, 6).

Los dos autores citan el mismo pasaje de Gn 15, 6:
Stg 3, 23; Gil 3, 6; Rm 4, 3.

En conclusién: tales coincidencias no son efecto del
puro azar. Los tres escritos conjugan las mismas palabras:
Obras, fe, justificar. Y se apoyan en el ejemplo de Abra-
ham, con la misma férmula genesfaca. Antes de intentar
ofrecer una solucién a esta contradiccién aparente, haga-
mos una disgresién de tipo histdrico-literario.

b) ¢QuiéN ALUDE A QUIEN? UN PROBLEMA QUE RE-
PERCUTE EN LA DATACION DE LOS ESCRITOS.

Se da toda la gama de combinaciones

— Que Pablo alude a Santiago. TH. ZAHN, MAYOR,
KnowLiNG. Estos autores creen que los judaizantes alega-
ban Stg 2, 10 u otros pasajes semejantes de esta Carta
para obligar a los gentiles a practicar las costumbres judfas.
Pablo, sin contradecirlo, argumenta contra los judaizantes.

— Que Santiago alude a Pablo. Tal es, por diversos
motivos, la tesis de algunos catdlicos y protestantes. Ya
San Agustin y San Beda, seguidos por muchos catdlicos,
creyeron que Santiago argumentd contra algunos fieles que
interpretaban mal la tesis de Pablo sobre la justificacién
por la fe sin las obras. Segtin los partidarios de esta opi-
nién, no serfa necesario que Santiago conociera y examina-
ra directamente el texto de Gélatas y Romanos, porque la
doctrina paulina tenia su eco. El Concilio de Jerusalén pudo
ofrecerle también la ocasién de conocer la doctrina pauli-
na directamente.

— Que ambos dependan de una fuente comin (judia
o judaizante), que cada uno utiliza seglin sus propias pre-
ocupaciones. Asi E. M. BorsMARD, LECONTE.

Los descubrimientos de Qumrdn permiten situar este
problema en un contexto anterior al cristianismo. Entram-
bos estan influenciados por el judaismo. Pero hoy sabe-
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mos que en el judafsmo no todas las aguas iban por el mis-
mo cauce. Algunos judios, particularmente los esenios, per-
cibieron que sin la misericordia divina las obras no basta-
ban para asegurar la salvacién. El Maestro de Justicia sabe
que Dios «lo atraeri a $i, lo hard justo, lo justificard con
su incorruptible justicia y, por su inagotable bondad, le
perdonar4 todas sus faltas» (Regla de la Comunidad: 1QS
11, 12-14). Estas apreciaciones, encontradas con las posi-
ciones de la teologia legalista oficial, inciden en Santiago y
Pablo.

Ambos saben que sin la ayuda divina el hombre no
puede nada. Pero, segiin la actitud de sus lectores, la doc-
trina comiin reviste planteamientos diferentes. Pablo se di-
rige a cristianos que otorgan una importancia excesiva a
las practicas ya caducas de la Ley judia. Santiago, por el
contrario, teme que los lectores se amparen en tal doctrina
para contentarse con una fe tedrica y ficil, sin repercusién
en la vida. Es dificil reconstruir esta polémica en el judafs-
mo anterior y, consecuentemente, las posiciones adoptadas
por Santiago y Pablo al respecto. Pero van apareciendo ves-
tigios de la misma.

No seria imposible que ambos estuvieran, en este tema,
condicionados por esta fuente comdn o controversia judai-
ca. Porque las afinidades que se perciben, pot ejemplo, a
propésito de las coincidencias en otro tema: la constancia
en las pruebas (Stg 1, 2-4. 12; Rm 5, 3-5; 1 Pe 1, 6-9) pu-
diera explicarse como reminiscencias de un primitivo him-
no littrgico. En el tema concreto de la salvacién, no sélo
la doctrina de Santiago y Pablo, sino bastantes ensefianzas
del Salvador se encuadran en el 4mbito de aquella polémi-
ca judia: La pardbola de los obreros enviados a la vifia
(Mt 19, 30 - 20, 16); la actitud del hijo mayor en la pa-
rédbola del hijo prédigo (Lc 15, 28-30); la del fariseo y el
publicano (Lc 18, 9-14), etc. En este contexto se sitian las
ensefianzas complementarias —no contradictorias— de
Santiago y Pablo.

¢) ARMONIZACION DE LAS EXPRESIONES DE PABLO Y
DE SANTIAGO.

Lutero creyé que se trataba de una verdadera contra-
diccién polémica entre ambos autores. Loisy también. Sin
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embargo,.una valoracién detenida de las palabras nos hace

ver que cada uno las emplea

con sentido diferente.

OBRAS

En Stg son las obras de
beneficencia hacia el préji-
mo (2, 15-17); la hospitali-
dad (2, 25); las obras de
religién (2, 22); las que rea-
lizan la Palabra (2, 22-25).

EnGal 2,16,y Rm 3, 28,
Pablo habla expresamente
de las obras de la Ley, par-
ticularmente la circuncisién.

Excluye también las buenas
obras (Rm 4, 2).

F=r

En Stzg la fe que se con-
trapone a las obras es la que
se quedarfa en una pura
creencia sin influjo sobre la
conducta y la vida. Esta fe
estd muerta (1, 17. 26), es
incapaz de salvar (2, 14), es
comparable a Ia fe de los de-
monios (2, 19). (Cf. 1-2, 5,
2c.yad 1)

San Pablo habla de la fe
en la que el corazén y el es-
piritu se funden (Rm 10, 9);
fe activa o actuosa por la ca-
ridad (G4l 5, 6; cf. 1 Cor
13, 2).

Stg no se refiere a la fe que enriquece (2, 5), se mani-
fiesta en la oracién (1, 6) y sale victoriosa de la prue-

ba (1, 3).

JusTtIicia

En Stg equivale a santi-
dad. Tal justicia o perfeccién
proviene de la unién de la fe
y las obras. Fe que coopera
con las obras y obras que
hacen perfecta la fe (2,
22, 24).

EL EJEMPLO

Stg lo aduce en el senti-
do precedente: la santidad
de Abraham se manifies-
ta en sus obras (2, 23).
Quiere demostrar que la fe
de Abraham fue activa y
operante,

En San Pablo la «justi-
cia» es el don gratuito de la
gracia santificante, hecho al
infiel (la justificacién), y que
no se consigue por el es-
fuerzo puramente humano.

DE ABRA H AM

San Pablo quiere demos-
trar que Abraham fue grato
a Dios por su fe: justifica-
do (don gratuito de la gra-
cia) sin las obras (Rm 4, 2).
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La celebridad de la fe de Abraham (Eclo 44, 20;
Sb 10, 5; 1 Mac 2, 52; Hbr 11, 8-12. 17-19; of. Jubi-
leos cc. 17-19) puede explicar la cita del mismo ejemplo
en dos afirmaciones diferentes. La cita de Gn 15, 6, estd
mejor situada en su contexto, y teolégicamente, mejor ex-
plotada en San Pablo que en Santiago: Cuando Abraham
fue a sacrificar a su hijo llevaba en amistad con Dios, justi-
ficado, bastantes afos.

Conclusién. Santiago quiere que la conducta del cre-
yente esté en armonia con su fe, para salvarse. No investi-
ga las profundidades de la justificacién. Se contenta con
trazar las normas de una conducta grata a Dios.

San Pablo afirma que el infiel es justificado gratuita-
mente, sin las obras. Sean las obras de la Ley (G4l 2, 16;
Rm 3, 28), o simplemente las buenas obras (Rm 4, 2). Se
sitda, pues, en el primer momento de la justificacién.

Entrambos profesan las mismas ideas fundamentales:

LA NUEVA CREATURA

Stg no ignora el nuevo San Pablo profundiza en
estado del alma fiel y cre- esta cuestién: Gidl 4, 15;
yente: la regeneracién por la 1 Cor 5, 17. El cristiano, por
Palabra de la verdad (1, 18). la fe y la justicia, es nueva

creatura.

NO LOS OYENTES, SINO LOS PRACTICANTES

Stg 1, 22 (cf. Mt 7, 24). Rm 2, 13 (cf. Rm 2, 6).

1v. EL AUTOR.

El autor a quien se atribuye la Carta es Santiago, her-
mano del Sefior.

Tres personajes del Nuevo Testamento llevan el nom-
bre de Santiago: El hijo del Zebedeo o Santiago el Ma-
vor, muerto hacia el afio 44 en la persecucién de Herodes
Agripa I (cf. Hch 12, 2); Santiago, hijo de Alfeo, tam-
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bién uno de los Doce (Mc 3, 18; Mt 10, 3; Lc 6, 15;
Hch 1, 13); y, finalmente, Santiago, uno de los «herma-
nos del Sefior» (con Judas, Simén y José: Mc 3, 31;
Tn 2,12; 7, 3. 5. 10; Heh 1, 14; 1 Cor 9, 5; G4l 1, 19).
El grupo de estos «hermanos del Sefior» se distingue cla-
ramente del grupo de los Doce. Por eso, es lo mds pro-
bable que el Santiago, a quien la tradicién atribuye la pa-
ternidad de esta Carta, no fuera del grupo de los Doce
(apéstoles).

Aquellos a quienes conocemos como los principales res-
ponsable instituidos directamente por Cristo, para poner-
los al frente de su obra, las m4s de las veces son designa-
dos escuetamente Los Doce; tal es la designacién exclusiva
en los Evangelios de Marcos (3, 14. 16; 4, 10; etc.) y de
Juan (6, 67-70. 71; etc.). También es la designacién pre-
valente en el Evangelio de Mateo y de Lucas, aunque al-
gunas veces, las menos, se complementa con el calificativo
de discipulos, «los doce discipulos» (Mt 10, 1; 11, 1;
28, 16), o de apdstoles, «los doce apéstoles» (Mt 10, 2).
Marcos una sola vez utiliza el calificativo de «apdsto-
les (= enviados), para designar, sin duda, a los Doce cuan-
do vuelven de la misién (Mc 10, 2).

Apenas bajamos de esta designacién de Los Doce, sut-
gen los problemas. El uso del calificativo «apdstol» no es
claro ni homogéneo en la primitiva Iglesia. Apdstoles, en
sentido amplio, son llamados Andrénico y Junia (Rom 16,
7); los delegados de 1a Iglesia (1 Cor 8, 23); aquellos otros
testigos también de la Resurreccién, mds numerosos que
los Doce (1Cor 15, 7); y los que, de acuerdo con esta
terminologia paulina, tuvieron en la Iglesia primitiva el
carisma del apostolado (1 Cor 12, 28; Ef 2, 20; 3, 5;
4,11).

Santiago, el autor de esta Carta ,no parece que perte-
neciera al estricto gtupo de los Doce. En el libro de los
Hechos (12, 17; 15, 13-29; 21, 18-25) y en la Carta a
los Gdlatas (1, 19; 2, 9) aparece como el ejefe de la Igle-

sia de Jerusalén, después de la partida de Pedro
(Hch 12, 17).
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PRIMERA CARTA DE SAN PEDRO




Esta Carta apostélica, por la gama de temas que trata,
constituye uno de los escritos méds arménicos del Nuevo
Testamento. Es un magnifico exponente de lo que seria
la predicacién de aquellos apéstoles de concepciones teo-
légicas menos personales y profundas que las de Pablo o
Juan, pero mds asequibles entonces, y ahora para la ma-
yoria de los fieles. Se conjuntan en ella el recuerdo cilido
del Cristo histdrico junto a la fe en el Cristo escatoldgico,
Ia conciencia de la incorporacién a Cristo por el bautismo
y las consecuencias que de él se derivan, las obligaciones
en la familia y en la familia cristiana, la actitud en la paz
y en la persecucién.

De esta Carta se ha dicho que es la mejor introduccién
para la lectura del N. T., el cédigo cristiano de santidad,
documento de la confianza y microcosmos de la fe cristia-
na y de sus obligaciones.

[. UNIDAD.

A veces se habla de inconexién del pensamiento a lo
largo de la Carta, como si se tratara de una serie de refle-
xiones morales cimentadas en los principios doctrinales que
las justifican. De una estructura interna andloga a la que
se atribuye a otros escritos del N. T., como, por ejemplo,
la Carta a los Hebreos.

Un minimo indice de unidad se percibe en el jalona-
miento de conjunciones ilativas, que marcan el vinculo lite-
rario entre cada una de las exhortaciones: 1, 13; 2, 1; 3,
1.8.13;4,1; 5,1.5.6.
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La dificultad que existe en casi todos los libros del
Nuevo Testamento para descubrir la idea base, rectora de
todo el escrito, puede explicarse: o por el estilo de los es-
critores de otras épocas, que no sentian como hoy la nece-
sidad de una construccién de pensamiento tan armdnica
como si se tratara de una obra de arquitectura ldgica; o
por el misterio propio de las mentes elevadas por la reve-
lacién y la inspiracién, que a esas alturas tienen sus propias
reglas de ilacidn, y consecuentemente no es ficil penetrar
en el meollo del escrito que se estudia.

Hay, sin embargo, un principio elemental de interpre-
tacién, valorado para todas las épocas. Cualquier escrito,
al principio y al final de su obra, clara o veladamente, deja
entrever su idea-base. La lectura del comienzo y el final
es eminentemente valida, para descubrir aquellas ideas fun-
damentales, que polarizan v dan unidad a cuantos frag-
mentos o ideas en él se recogen.

En 1 Pe dos ideas aparecen en ambos polos. La referen-
cia a ellas es continua en el rostro de la Epistola. Estas
ideas claves son la eleccién y el destierro. Ambas apare-
cen al principio (1, 1) y al final (5, 13); el término
syneklekte = elegida de 5, 13, corresponde al eklektois =
= elegida de 1, 1; y la mencién de Babilonia recoge el
concepto de Didspora, ambas designaciones son simbdli-
cas. Con esta ideologfa fundamental se explica que nues-
tro escrito sea uno de los que m4s ampliamente aplican a
la Iglesia cristiana, en su fase actual, la tipologfa del Exo-
do, para cimentar una espiritualidad propia de peregrinos
y desterrados. La condicién de extranjeros estd particular-
mente subrayada en la Carta: 1, 14-16; 2, 11 ss.; 4, 2-4.
Se ilumina asi la situacién del cristiano en el mundo no-
cristiano que lo rodea. Como el Israel segin la carne, tam-
bién el verdadero Israel, la Iglesia, vive en la dispersién
el destierro, la didspora, lejos de su patria eterna. Como
Israel durante su cautividad tiene que ser como simiente
arrojada entre los pueblos. Testigos del Dios invisible por
una vida llena del temor de Dios y de las buenas obras.

Otros sefialan como hilo conductor del pensamiento la
exhortacién a imitar a Cristo. Carta dirigida por excelencia
a los martires = testigos: madrtires de la fe en Cristo (1, 8),
de la esperanza en la vida eterna (3, 15) y de la fidelidad
a la comunidad de la Iglesia.
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II. USODEL A. T.

Entre los libros del A. T. tiene el autor preferencia por
los Salmos (1 Pe 2, 3. 7. 11; 3, 10-12; 5, 7) y por los Pro-
verbios (1 Pe 2, 17; 3, 6; 4, 8. 18; 5, 5), preferencia que
tifie al escrito de un colorido sapiencial, como instruccién
de un padre a sus hijos, buscando despertar en ellos la
conviccidn. De los profetas es Isafas el mds utilizado, so-
bre todo en sus cantos del Siervo de Yahweh (1 Pe 1,
11/1s 53, 7-8; 2,22-23/1s 53, 9. 12; ¢f. 1 Pe 1, 24-25/1s
40, 6-7; I Pe 3, 14-15/1s 8, 12-13). Del Pentateuco utili-
za, sobre todo, el tema del Exodo.

Muy original es la pericopa 2, 4-10, verdadero mosai-
co de citas. Sin duda, es el pasaje mds denso de ellas. Alli
se entrelazan, con un vigor interno de gran armonia, temas
provenientes de los mds diversos libros inspirados. Tam-
bién es muy importante por su temdtica, pues la idea de
Cristo-Piedra apatece construida aqui en el méximo grado
de su riqueza. De entre todos los textos veterotestamenta-
rios aqui alegados, el méds primitivamente aplicado a Cris-
to parece ser el Sal 118, 22, pues ya aparece esta aplica-
cién en la tradicién sindptica (Mt 21, 42; Mc 12, 10. 11;
Lc 20, 17) y se continda en Hch 4, 11 (discurso de Pedro);
este texto aparece citado en 1 Pe 2, 7 para indicar la hu-
millacién de Cristo, al ser techazado por los jefes espiri-
tuales de Israel, y su exaltacién a la diestra del Padre; se
habla de Cristo bajo la metifora de una piedra que es ca-
beza de arco. Otro tema proviene de dos pasajes de Isafas
(8, 14; 28, 16), ya fusionados en Rm 9, 33, aunque de
modo diferente a como lo hace 1 Pe 2, 4. 6. 8; esta par-
cial coincidencia entre Pedro y Pablo confirma la suposi-
cién de que ambos textos de Isafas aparecfan ya previa-
mente fusionados en alguna composicién himnica del cris-
tianismo primitivo. Se trata también de una metéfora para
designar a Cristo como piedra elegida y precisa, salvadora
para muchos, y para otros, motivo de tropiezo y de escin-
dalo; una idea andloga fue expresada por Cristo

(cf. Mt 7, 6).

Anélogas consideraciones valen para la amalgama de
textos, con que acaba esta pericopa 2, 9-10 (Is 43, 20-21;
Ex 19, 6; 23, 22; Os 1, 6. 9; 2, 3. 25).



III. USO DE LA TRADICION SINOPTICA.

Las alusiones a las palabras del Sefior son frecuentes,
pero a veces independientes de los Sindpticos. Por ejem-
plo, la forma con que se cita una palabra de Cristo (1 Pe 3,
9) es probablemente mds fiel al original que la forma
de Mt 5, 39.

La palma de las alusiones se la lleva el Sermén de la
Montaiia.

La frase de 1 Pe 4, 8 (a que también alude Stg 5, 20)
es un probable «agraphon» del Sefior, es decir, un dicho
que no se encuentra escrito en nuestros Evangelios.

IV.  ELEMENTOS DE UN PRIMITIVO CREDO BAU-
TISMAL.

Una glosa, conservada por el texto occidental de Heh 8,
37, e inspirada en la liturgia bautismal, testimonia que ya
en la época apostdlica se exigia, como previa al bautismo y
parte ritual de su administracién, la expresa confesién de
fe en Cristo. Vestigios de un «Credo» histérico cristiano
aparecen en diversos escritos del N. T.; uno de los mds no-
tables es el fragmento de 1 Pe 3, 18 - 4, 6. Aqui se men-
cionan: Muerte de Cristo (3, 18), descenso a los infiet-
nos (3, 19), resurreccién (3, 21), sesién a la derecha de
Dios y dominio sobre los espiritus celestiales (3, 22), jui-
cio de vivos y muertos (4, 5), es decir, de la Humanidad
entera. La férmula «juzgar a vivos y muertos» aparece,
con ligeras variantes, en Hch 10, 42 (discurso de Pedro),
yen 2 Tm 4, 1, y ha sido incorporada al simbolo de la fe.
En Ef 1, 20-21, aparecen enumerados con el mismo orden
que en este pasaje los siguientes misterios: Resurreccidn,
Ascensién, sesién a la diestra del Padre y dominio sobre
las potestades infernales.

Los versiculos intermedios 4, 1-2, tienen afinidades
con el texto bautismal de Rm 6, 2 ss., donde Pablo re-
cuerda a sus lectores (vv. 3. 6. 9) un tema, que les es co-
nocido a través de la catequesis bautismal. Los romanos
no habfan oido todavia la predicacién de Pablo vy, sin em-
bargo, el Apéstol les invita a «recordar», evidentemente,
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las ensefianzas recibidas en la catequesis bautismal unifor-
memente expuesta en toda la Iglesia.

V. HIPOTESIS ACERCA DE LA PREHISTORIA LI-
TERARIA DE LA CARTA.

En su estado actual, el escrito tiene verdadero cardcter
epistolar. El saludo (1, 1-2) y la despedida (5, 12-14), per-
fectamente ensamblados con el resto de la obra, son las
principales bases de este cardcter especificamente epistolar
de la Carta. Afddase que, con toda probabilidad, hace alu-
sién a este escrito el pasaje de 2 Pe 3, 1: «Esta es la se-
gunda Carta que os escribo». Las secciones 3, 13 - 4, 6,
y 4, 12 - 5, 4, traslucen, probablemente situaciones muy
concretas, que cimentarfan atin més la calidad epistolar del
escrito.

Fl estilo es el parenético: Conocidas las dificultades de
sus destinatarios, les recuerda los puntos bdsicos de la fe
cristiana, para deducir de ellos las aplicaciones concretas a
la situacién por que atraviesan. El escrito es un exponen-
te del quehacer profético cristiano, al proyectar las ense-
fianzas fundamentales a las determinadas circunstancias de
la vida de los fieles. El tema de la fortaleza cristiana ante
la hostilidad del mundo, e incluso ante la persecucién de-
clarada, es fundamental, aunque no exclusivo, en la Epfs-
tola.

Pero, dado que en las instrucciones de esta Epistola
prevalece el cardcter genérico de las mismas, algunos criti-
cos han pensado en la preexistencia de este escrito (sobre
todo de 1, 2 - 4, 11) bajo forma literaria diferente. A dos
grupos pueden reducirse los que investigan el estado pre-
vio de este nicleo doctrinal: los que creen que se trata de
una homilfa, bautismal o no; y los que piensan que en 1 Pe
encontramos la transcripcién de una liturgia bautismal.

VI. EL AUTOR.
La Carta se encabeza, segin el estilo epistolar de la
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época, con el nombre del remitente: «Pedro, apdstol de
Jesucristo» (1, 1). Toda la tradicién cristiana admitié esta
atribucién a San Pedro, lo cual es un valioso argumento
de autenticidad.

Aparte los documentos de la constante tradicién de la
Iglesia, que atribuyen el escrito a San Pedro, hay argu-
mentos de critica interna que abogan en favor de esta pa-
ternidad.

En el encabezamiento aparece el nombre del autor y
su condicién de apéstol de Jesucristo (1, 1); a si mismo
se designa como testigo de los padecimientos (5, 1). En
ese mismo versiculo hay una velada alusién a su presen-
cia en la Transfiguracién: «Participante en la gloria de
Cristo que ha de manifestarse». El uso enfdtico del ar-
ticulo «el participante» sugiere que se trata de un hecho
concreto y determinado de la persona del autor, hecho co-
nocido ya por sus lectores. O. Cullmann prefiere ver en
ello una alusién a la aparicién a Pedro de Cristo resuci-
tado (cf. 1 Cor 15, 5). Es falsa la valoracién de este pa-
saje como indice de que San Pedro —a quien por pseu-
donimia se atribuirfa el escrito— era venerado ya como
martir.

Habla también el autor de Marcos como hijo espiri-
tual suyo (5, 13). De hecho Matcos estuvo muy vinculado
a San Pedro (Hch 12, 12) y la tradicién desde los Padres
Apostélicos le hace «intérprete de Pedro».

En el encabezamiento aparece el nombre del autor
y su condicién de apéstol de Jesucristo (1, 1); asi mismo
se designa como testigo de los padecimientos (5, 1). En
ese mismo versiculo hay una velada alusién a su presencia
en la Transfiguracién: «Participante en la gloria de Cristo
que ha de manifestarse». El uso enfdtico del articulo «el
participante» sugiere que se trata de un hecho concreto
y determinado de la persona del autor, hecho conocido ya
por sus lectores. O. Cullmann prefiere ver en ello una alu-
sién a la aparicién a Pedro de Cristo resucitado (cf. 1 Cor
15, 5). Es falsa la valoracién de este pasaje como indice de
que San Pedro —a quien por pseudonimia se atribuiria el
escrito— era venerado ya como ma4rtir.

Habla también el autor de Marcos como hijo espiri-
tual suyo (5, 13). De hecho Marcos estuvo muy vinculado
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a San Pedro (Hch 12, 12) y la tradicién desde los PP. Apos-
télicos lo hace «intérprete de Pedro».

Varios matices, més sutiles e imperceptibles si se quiere,
convergen para corroborar la identificacién del autor con
el apéstol Pedro. El clima ideoldgico de la Epistola sugiere
que su autor ha quedado definitivamente impresionado por
dos ensefianzas del Maestro, dirigidas en particular a San
Pedro: La necesidad del sufrimiento (cf. Mt 16, 21-28 y
par.; Lc 9, 33) y la necesidad de la vigilancia (cf. Mt 26,
40-41 y par.). Estas dos ideas afloran con insistencia en la
Epistola. La meditacién del misterio de la Cruz es uno de
los temas miés asiduos (1 Pe 1, 6-7. 11. 19; 2, 4. 7. 8.
19-25; 3,9, 17. 18; 4, 3. 12. 16-19; 5, 1) y la recomenda-
cién de la vigilancia también parece reflejar una preocu-
pacién personal (1 Pe 5, 8; cf. 1, 13; 4, 7).

Es curioso observar cémo el autor aparece particular-
mente preocupado por revertir a Cristo dos propiedades
que el Nuevo Testamento atribuye a San Pedro: la de roca
y la de pastor, Sobre Cristo-Piedra esta Epistola (2, 4-8)
construye uno de los pasajes mds alambicados del Nuevo
Testamento, donde se ensamblan diversos textos del An-
tiguo Testamento, que hablan de Yahweh o su Mesfas como
«rocax» de Israel. Y para tratar el tema «pastoral» en la Igle-
sia (5, 1-4), rebusca una palabra insélita («archipoimén»
5, 4: archipastor, mayoral, pastor supremo), con la que
evidentemente subrayar la trascendencia de Cristo, Pastor
supremo, directo e insustituible de la Iglesia.

Estos indicios corroboran a todas luces la tesis tradi-
cional que hace del apdstol Pedro el autor de esta epistola.

Varias razones hacen suponer con fundamento que los
vv. 5, 12-14 soa la conclusién y firma, estampada por el
mismo Apéstol Pedro de su pufio y letra. Ante todo una
razén 16gica: Hasta aqui pudo haber escrito el secretario
Silvano, pero en estos versiculos se percibe el eco directo
del responsable de la Carta. Esta apteciacién viene confir-
mada por algunas incorrecciones gramaticales que se perci-
ben en estos versiculos.

Si estas palabras, de un griego relativamente incorrecto,
pertenecen a San Pedro directamente como contrasefia del
Apéstol, se confirma entonces la idea de que la Epfstola
estuvo acabada, firmada y enviada en vida del mismo Apds-
tol. Se descarta asi la hipétesis de que Silvano haya sido el
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responsable principal de la misma, en la que recogié algu-
nas ensefianzas de San Pedro, pero cuyo envio demoré has-
ta algunos afios después de la muerte del Apéstol (E. G.
SELWYN).

La expresién: «Os he escrito por medio de Silvano»
hace suponer una importante participacién de este secreta-
rio en la redaccién de la Epistola. No se trata de un cotreo,
ni siquiera de un amanuense. Sugiere una intervencién mds
decisiva. Algunas dificultades contra la autenticidad de la
Carta se esclarecen por la colaboracién a fondo de Silvano.
Estos serfan los puntos en que Silvano dejé su impronta
m4s marcada: 1) en la cotreccién de la lengua griega, que
caracteriza el cuerpo de la Carta; 2) en la afinidad a la ideo-
logia de Pablo, en particular a las cartas de Rom y Ef;
3) en las afinidades con la carta de Santiago; 4) en la de-
cisién de escribir, ya que Pedro no parece haber evangeli-
zado a los destinatarios: 1 Pe 1, 12, y Silvano si las habia
evangelizado con Pablo, cf. Hch 15, 40 ss.; y 5) en la es-
tructuracién del pensamiento.
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LA CARTA DE SAN JUDAS Y LA
SEGUNDA CARTA DE SAN PEDRO



Estas dos breves Cartas apostélicas tienen tales afini-
dades entre si que bien pueden estudiarse juntas. Parece
que la Carta de Judas debe fecharse con anterioridad a la
Segunda Carta de San Pedro.

I. LARELACION DE LA SEGUNDA CARTA DE SAN
PEDRO CON LA DE SAN JUDAS.

a) UN AMBIENTE COMUN.

Para la explicacién de este fenémeno literario, recoge-
mos dos hipétesis: J. CHAINE supone que este hermano
de Santiago y pariente del Sefior fue uno de los colaborado-
res de San Pedro, ya que 1 Cor 9, 5 asocia a los hermanos
del Sefior con los trabajos apostdlicos de San Pedro. Asf,
el origen de ambos escritos quedarfa circunscrito a un circu-
lo petrino. Por otra parte, A. M. DuBARLE telaciona {nti-
mamente estas cuatro Cartas del Nuevo Testamento: Las
dos Cartas de San Pedro, la de Judas y la Carta a los He-
breos. Segtin este autor, las cuatro tienen los mismos desti-
natarios, reflejan las mismas condiciones de persecucién no
organizada, pero alarmante, y acusan notables afinidades
de vocabulario, que las hacen fruto de idéntico ambiente.
Este autor llega a sugerir que San Judas pudo ser el autor
de la Carta a los Hebreos, y que este breve escrito que co-
nocemos con el nombre de Carta de Judas pudo ser la pre-
sentacién de la Carta a los Hebreos, o un escrito exhortato-
rio anticipado a causa de una situacién dificil (Jds 3).

b) Los jusTos LIMITES DE LAS AFINIDADES ENTRE
LAS DOS CARTAS.

Algunos partidarios de la dependencia de la Segunda
Carta de San Pedro respecto de la de San Judas hacen ex-
tensiva esta dependencia a los tres capitulos de la Segunda
Carta de San Pedro. Pero creemos que el problema se cen-
tra exclusivamente en el c. 2 de la Carta de San Pedro.

El verdadero problema literario queda circunscrito a
2Pe2,1-3 3:

Jds 4/2 Pe 2, 1-3: los falsos doctores.
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Jds 6/2 Pe 2, 4: pecado de los dngeles y castigo.

Jds 7/2 Pe 2, 6: el ejemplo de Sodoma y Gomorra.

Jds 6/2 Pe 2, 9: el gran dia del juicio.

Jds7. 8. 16/2 Pe 2, 10: las tendencias libertinas.

Jds 9/2 Pe 2, 11: San Miguel o los 4dngeles no se atre-
vieron a pronunciar un juicio injurioso.

Jds 10/2 Pe 2, 12 :los falsos doctores, como animales
irracionales, injurian lo que ignoran.

Jds 12/2 Pe 2, 13: banquetean desvergonzadamente.

Jds 11/2 Pe 2, 15: siguen el camino de Balaam.

Jds 12.13/2 Pe 2, 17: la comin imagen de las nubes,
sin agua o arrastradas por el huracén.

Jds 16/2 Pe 2, 18: hablan palabras altisonantes.

Jds 3/2 Pe 2, 21: apartarse de lo que fue transmitido.

Jds 17/2 Pe 3, 2: acordaos de las predicciones.

Jds 18/2 Pe 3, 3: sobrevendridn hombres sarcésticos
que vivirdn segin sus propias pasiones.

c¢) ¢QUIEN DEPENDE DE QUIEN?

Las afinidades no son de una correspondencia exacta.
Para explicar esta conformidad discrepante:

— Normalmente los autores conjeturan que la Segun-
da Carta de San Pedro ha reelaborado su fuente, es decir,
la Carta de San Judas. Indicios de esta manipulacién pos-
terior serfa la supresién de las referencias a los libros apé-
crifos que se encuentran en Jds 6. 14. 15 (libro de Henoc)
y Jds 9 (Asuncién de Moisés); evita también la determina-
cién del pecado de los 4ngeles, que se halla en Jds 6-7;
y corrige conforme a una cronologia mds correcta la suce-
sién de castigos ejemplares tomados del Antiguo Testamen-
to, que en la Carta de Judas (4-7) aparecen por este orden:
generacién del Exodo, ¢dngeles?, Sodoma y Gomorra; y en
la Carta de San Pedro (2, 4-8) por este otro orden: (4nge-
les?, generacién de Noé, Sodoma y Gomorra. Todo ello
indicarfa, a juicio de los criticos, que el texto de la Segun-

da Carta de San Pedro es secundario o posterior al de la

Carta de San Judas.

— Sin embargo, hay otros indicios que suponen la de-
pendencia contraria: 1.° La Carta de San Judas parece de-
pender de la Segunda de San Pedro, al recoger el califica-
tivo de «mofadores» (Jds 19; 2 Pe 3, 3). En la Segunda
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de Pedro el adjetivo estd mejor situado, al recoger la doc-
trina cristiana de que se burlan (2 Pe 3, 4; cf. Is 28, 14);
en la tradicién evangélica (Mt 20, 19 y par.), el verbo de
la misma rafz va concretado también por el objeto del es-
carnio. En la Carta de Judas resulta dificil entender este
calificativo en relacién con la corrupcién de costumbres, al
omitir la doctrina concreta ridiculizada. Este pasaje de la
Carta de Judas se explicaria mejor presuponiendo el texto
de 2 Pe, aludido y resumido con menor habilidad. 2.° La
Segunda Carta de San Pedro, para fustigar a los falsos
doctores cristianos, recuerda las corrientes desviacionistas
del Antiguo Testamento, incluyendo a los pseudo-profetas.
La Carta de San Judas no menciona expresamente estos
pseudo-profetas del Antiguo Testamento y, sin embargo,
los presupone de continuo en su diatriba (Jds 8). Este dato
sugerirfa también que resume menos hdbilmente el texto
de la Segunda Carta de Pedro.

Con todo, la generalidad de los autores se inclinan por
la anterioridad de la Carta de San Judas.

II. LA CARTA DE SAN JUDAS ES Y LA SEGUNDA
CARTA DE SAN PEDRO CONTIENE UNA DIA-
TRIBA CONTRA LOS FALSOS DOCTORES CRIS-
TIANOS.

a) LA TONICA GENERAL DE T AS DOS CARTAS ES DIFE-
RENTE.

En la Carta de San Judas la preocupacién por los fal-
sos doctores es exclusiva y estd formulada desde el comien-
z0. Sélo brevemente al principio (Jds 3) y al final (Jds 20.
25) la mirada se dirige al apacible panorama de la recta fe.
Afirma reiteradamente que la fe ha sido transmitida a los
creyentes de una vez para siempre (Jds 3. 5). Ademds,
aparece obsesionado en exclusiva por la corrupcién moral.

La Segunda Carta de San Pedro, en sus capitulos uno y
tres, es una exposicién positiva y jubilosa de las riquezas
contenidas en la palabra profética. Sélo por una disgresién
antitética el panorama se entenebrece en el capitulo segun-
do, al evocar el recuerdo de los falsos profetas de Israel,
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que son tipo de los falsos maestros surgidos también en el
seno de la comunidad cristiana. El didfano pensamiento de
San Pedro emerge de esta nube para retornar, en el capi-
tulo tercero, a la luminosidad de la sana doctrina, que no
puede ser ahogada ni oprimida por las inevitables desvia-
ciones. Ademds, esta Carta se ocupa por igual del error
moral que del error dogmadtico.

b) LA DIATRIBA CONTRA LOS FALSOS MAESTROS ESTA
CALCADA SOBRE LOS MODELOS DE LAS DIATRIBAS
DEL ANTIGUO TESTAMENTO CONTRA LOS FALSOS
PROFETAS.

La palabra «pseudoprofetas», que no aparece en el tex-
to hebreo (alli se designan a los falsos simplemente «pro-
fetas»), sirve de base para la construccién de una nueva
palabra: «pseudomaestros» (2 Pe 2, 1; posiblemente inspi-
rado en Is 9, 14).

El verbo «delirar» (Jds 8) es tipico para designar los
delirios pseudoproféticos (cf. Dt 13, 1-9; Jer 23, 25; 27,
9; 29, 8).

En la linea de los falsos profetas del Antiguo Testa-
mento estdn estos falsos maestros, que «banquetean con
vosotros sin vergiienza» (Jds 12; 2 Pe 2, 13; cf. Is 27,
7-8; Miq 3, 2-4), «apacentdndose a si mismos» (cf. Ez 34,
8. 10). El calificativo de «nubes sin agua» (Jds 12; 2 Pe 2,
17) parece una evocacién satirica de los profetas de Baal,
que, frente a Elfas, pretendieron hacer caer la lluvia (1 Re
18; cf. Jer 14; Os 2, 3).

El prototipo del corrompido e interesado profeta es
Balaam (2 Pe 2, 15; Jds 11), cuya censura se proyecta so-
bre los pseudomaestros contemporidneos del Apdstol (2
Pe 2, 13).

¢) SE TRATA DE UNA INCIPIENTE HEREJfA DE TIPO
GNOSTICO.

En otros escritos del Nuevo Testamento anteriores se
fustigan también los errores que aqui se combaten, aunque
quizds en aquéllos no con tanta alarma. Asi en 1 Cor 6,
12-20 el libertinaje moral, y en Flp 3, 18-19 la glotonerfa
opuesta a la cruz de Cristo.

En la Carta de San Judas se alude al mal uso de la
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libertad cristiana, calificada como gracia (Jds 4; cf. 1 Cor
7, 22; liberacién del pecado, Rom 6, 17-22, y de la Ley,
Gidl 4, 7); pero transformada en libertinaje. Es éste un tema
que preocupé a los predicadores de la libertad que se tie-
ne adquirida en Cristo: G4l 5, 13; 1 Pe 2, 16). La somera
descripcién de este libertinaje viene hecha en los versicu-
los 10. 16. 18. 19. Esta dimensién libertina se dio en el
gnosticismo del siglo II, pero parece que fue secuela de
todas las desviaciones de la recta doctrina. Ya la misma
Carta a los Gdlatas parece fustigar una tendencia semejan-
te (5, 13 - 6, 10); en concreto en G4l 5, 13. 19-21 el Apds-
tol Pablo se encargd de combatir los vicios carnales de los
Gdlatas, junto a los errores doctrinales que combate en el
resto de la Carta. No se trata, por tanto, en el caso de la
Carta de San Judas, de algo exclusivamente caracteristico
de las desviaciones gnésticas del siglo II, sino de algo de
que también queda constancia en anteriores escritos del
Nuevo Testamento. Quizds en este escrito més acentuados.

En la Segunda Carta de San Pedro el posible gnosti-
cismo incipiente parece mds perfilado con contornos dog-
mdticos: Desestiman el Antiguo Testamento (1, 20-21),
cuyo sentido vician al igual que el de la carta de Pablo
(3, 16) Rechazan al Dios-Creador del Antiguo Testamento
(2, 1-10); sostienen falsas doctrinas sobre los 4dngeles (2,
10-11). Escarnecen la doctrina de la Parusia (1, 16; 3, 3-4)
y se permiten una gran libertad de costumbres (2, 1 ss.;
2, 9 ss.; 2, 13-19). Pero algunos escritos candnicos ante-
riores, como la Carta a los Colosenses, acusan la presencia
de algunos de estos errores, como, por ejemplo, el relativo
a los 4ngeles.

Se trata, pues, en estas Cartas de dos testimonios de la
vigilancia de los primeros responsables de la fe ante las
incipientes desviaciones doctrinales y mortales, sin que pue-

da decirse que son la propiamente dicha herejia gnéstica
del siglo IT.

I1I. LA CARTA DE SAN JUDAS.
a) EL AuTOR.

Un dato de la Carta lo identifica como «hermano de
Santiago» (v. 1), es decir, hermano del autor de la Carta
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de Santiago, jefe de la Iglesia de Jerusalén. Y, por tanto,
uno del grupo de los «hermanos del Sefior» (¢f. Mc 6, 3;
Mt 13, 55). Sobre el puesto eclesial de San Judas, autor
de esta Carta, vale la misma problemdtica brevemente ex-
puesta al tratar del autor de la Carta de Santiago. Es decir,
no parece que fuera tampoco uno de los Doce, porque ale-
garfa un titulo eclesial mds relevante que el de mero «her-
mano de Santiago».

Entre los Doce, ademés de Judas Iscariote, el traidor,
hubo otro con el nombre de Judas, San Judas Tadeo. Este
aparece unas veces designado simplemente como Tadeo
(Mt 10, 3; Mc 3, 18); pero San Lucas lo designa dos veces
«Judas de Santiago» (Lc 6, 16; Hch 1, 13), ¢hijo o her-
mano de Santiago? Si la expresién «Judas de Santiago»
significara: «Judas, hermano de Santiago», tendriamos la
identificacién de este miembro del grupo de los Doce con
el autor de esta Carta. As{ opinan algunos. Precisamente
en San Lucas hay dos indicios que disuaden esta identifi-
cacién: 1.° En la misma lista de los Doce hay otro perso-
naje que se designa con una expresién andloga: «Santiago
de Alfeo», es decir, Santiago hijo de Alfeo (Lc¢ 6, 15); por
tanto, también «Judas de Santiago» debe entenderse como
«hijo de Santiago»; se designan precisamente con el com-
plemento paterno aquellos apdstoles cuyo nombre aparece
repetido en la lista: los Santiago y los Judas. 2.° También
San Lucas parece distinguir (Hch 1, 14) entre el grupo de
los Doce, que siguieron al Sefior desde el principio, y el
grupo de los «hermanos del Sefior», que le fueron hostiles
en un principio (Mc 3, 31-36; Mt 12, 46-50; Jn 7, 5).

El autor de la Carta parece uno de los hermanos del
Sefior (cf. 1 Cor 9, 5) y hermano también de Santiago. Es
decir, hermano carnal de Santiago y pariente del Sefior.

b) Sk c1TAN EN LA CARTA DE JUDAS DOS APOCRIFOS.

Una alusidn, la del versiculo 9, no es comprobable. Se-
gtin Origenes y Clemente de Alejandrfa, aluditia aqui la
Carta de Judas al apécrifo La asuncién de Moisés; este libro
se ha conservado sélo fragmentariamente y en los pasajes
conservados no aparece el que presupone la Carta de Ju-
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das. Se habla de una disputa entre el arcingel San Miguel
y el Diablo a propésito del cuerpo de Moisés, del que qui-
zds el Diablo hubiera querido aprovecharse para desorien-
tar en la idolatria al pueblo. Se trata de una amplificacién
del relato de Dt 34, 6, en que se atribuye a Dios el ente-
rramiento de Moisés; y se constata que nadie hasta hoy ha
conocido su tumba. El autor de la Carta de Judas cita este
pasaje Gnicamente como modelo de moderacién, pues San
Miguel contra el mismo Diablo no pronuncié palabras inju-
riosas, sino que se limité a decir: «Que el Sefior te con-
funda» (cf. Zac 3, 2).

Hay otras dos alusiones a un libro apécrifo, El libro de
Henoc, en esta Carta de Judas:

La primera en el versiculo 6, que habla del pecado de
los dngeles, y cita unas palabras del dicho apécrifo (21,
2 ss.): «Estdn aprisionados esperando el juicio del gran
dia» (cf. 1 Pe 3, 19 ss.). El pasaje de la Carta de San Ju-
das tiene conexiones literarias con varios pasajes del libro
de Henoc: 10, 4. 12; 12, 4; 15, 3; 22, 11. ¢Quiénes son
estos dngeles? Como aparecen mencionados tras una alusién
a la liberacién de Egipto (Jds 5), pueden verse en ellos de-
signados aquellos mensajeros enviados por Moisés para ex-
plorar la tierra de Canadn, escogidos entre las doce tribus
(Ndm 13, 3), que a su vuelta proovcaron la infidelidad de
la asamblea entera (Nim 14, 11) y abandonaron la propia
morada que Dios les destinaba (cf. Ex 15, 17). Por otra
parte, esta alusién del versiculo 6 parece referirse a la tra-
dicién sobre la caida de los seres angélicos, por su afinidad
con el libro de Henoc que se ocupa de ella. Y quizds, mejor,
deban superponerse ambas evocaciones: Fusiona dos acon-
tecimientos distintos, con el fin de sugerir que cada falta
particular sigue y reproduce una falta anterior. La aposta-
sfa, que amenaza a la comunidad cristiana, estd prefigura-
da por la incredulidad de que se hizo culpable el pueblo
de Israel; y la caida de los hombres es la réplica de una
caida en el mundo angélico. Tal es la dimensién césmica
del pecado en la creacién. Este pasaje estarfa en la linea
de aquellos pasajes del Antiguo Testamento en que un au-
tor biblico se inspira en tradiciones sobre un pecado leja-
no para hacer ver la gravedad de un pecado humano mis
préximo, y parecen confundir en una misma expresién el
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pecado prototipico y su réplica; tales son, por ejemplo,
Is 14, 12-14; Ez 28, 12-19; Sal 82.

La segunda alusién al libro de Henoc (Jds 14-16/Hen
1,9; 5, 4. 14-15) describe con las palabras del apdcrifo lo
que es un tema frecuente de los profetas, el juicio escatolé-
gico. La dificultad aqui estd en que parece decir que el au-
tor del libro profetizd; expresién a la que se agarraba Ter-
tuliano para defender la autenticidad del apécrifo. Sin duda
para corregir esta impresién y referirse mds que al libro
apécrifo al personaje biblico Henoc, que se elogia como
grato a Dios (Gén 5, 21-24), es por lo que el autor de la
Segunda de San Pedro contintia la serie de profetas anti-
diluvianos: Henoc fue «el séptimo desde Adan que profe-
tizé» (Jds 14) y Noé fue «el octavo pregonero de la justi-
cia» (2 Pe 2, 5). Para obtener esta numeracién no es ne-
cesario eliminar de la serie de predicadores o profetas anti-
diluvianos a Adan y a Set; ni tampoco empobrecer la de-
signacién de Noé como «el octavo», diciendo que es el
octavo porque se salvd con otros siete. La 2 Pe salta evi-
dentemente a Matusalén y Limek (Gén 5, 25-31), para
ensamblar con Henoc, «el séptimo»; probablemente porque
en la época de Matusalén y Ldmek se oscurecid la luz de la
profecia y se desbordd la cotrupcién que motivé el diluvio.
Si la santidad de Henoc estd en relacién con su corta vida
(Gén 5, 21-24; cf. Sab 4, 13-14), quizis la longevidad de
Matusalén tipifica la paciente espera de Dios antes de en-
viar el diluvio (cf. 2 Pe 3, 5-10). De todas formas, también
Eclo 44, 16-19 yuxtapone sin interrupcién a Henoc v a
Noé, omitiendo los dos eslabones intermedios; y en el con-
texto (v. 10) sugiere que los anteriores a Henoc fueron
varones piadosos. En esta linea de reflexién teoldgico-his-
tdrica se moverian conjuntamente Pedro y Judas, autores
de estas dos designaciones consecutivas. De aqui que la
frase de Judas debe entenderse asi: Henoc es el séptimo
que profetizé desde Adan; refiriéndose al personaje bibli-
co, no al libro apécrifo. Como en la Segunda de Pedro se
llama a Noé el octavo pregonero de la justicia y no se cita
ninguna frase suya. Tanto Henoc como Noé, como todos
los creyentes, con estas o semejantes palabras profesaron su
fe en Dios remunerador, que juzga a cada uno segin sus
obras. No hay inconveniente en expresar esta fe con las
palabras de un apdcrifo, si son rectas.
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IV. LA SEGUNDA CARTA DE SAN PEDRO.

a) LA COMPARACION EN EL VOCABULARIO Y EL ESTI-
LO CON LA PRIMERA.

En las versiones es un argumento dificil de precisar;
su posible fuerza reside en la consulta del original griego.
Como indice, se puede recoger la observacién de J. B. Ma-
YOR: Las dos Cartas coinciden en 100 palabras y se dife-
rencian en 599. Ambas epistolas utilizan términos distin-
tos para expresar ideas andlogas.

Para indicar la presencia del autor en los acontecimien-
tos salvificos de la vida del Salvador se utilizan términos
distintos. En 2 Pe 1, 16 para presentarse como testigo de
la Transfiguracién se utiliza el término «epoptes», mientras
que en 1 Pe 5, 1, para aprobar idéntica cualidad respecto
a la Pasidn, se utiliza el término cldsico: «martys».

Muy interesante es que en 1 Pe las venidas de Cristo se
designan con el término «apocalipsiss» (revelacién): en 1, 13
la venida histérica, porque el participio estd en presente:
«Poned toda vuestra esperanza en la gracia que se os estd
procurando mediante la revelacién de Jesucristo»; mientras
que en 1,7 y 4, 13 se alude a la venida escatoldgica. Estas
mismas realidades se designan en la 2 Pe como «parusfa»:
en 1, 16 la venida ya realizada del Sefior, y en 3, 4. 12 la
venida que esperamos.

Igualmente sorprende la diversa perspectiva tipoldgica
con que se enfoca un mismo acontecimiento: Noé v el dilu-
vio. En 1 Pe 3, 20-21 es tipo del bautismo. En 2 Pe 2, 5 y
3, 5-7 es tipo de una nueva destruccién del mundo y garan-
tia del nacimiento de cielos nuevos y tierra nueva.

Estas diferencias pudieran multiplicarse.

No obstante, sin cetrarnos a la fuerza de este argu-
mento, debemos prestar atencién a las razones que debili-
tan la opinién de quienes atribuyen este escrito a un autor
distinto del de la Primera Carta de San Pedro. Ya los anti-
guos percibieron la diferencia e intentaron explicarla por el
hecho de que San Pedro utilizara secretarios distintos en la
redaccién de cada una de sus Cartas.

De hecho, son mds abundantes y sorprendentes las coin-
cidencias entte las dos Cartas, que resultan inexplicables
admitiendo la diversidad de autor.
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Los saludos iniciales son idénticos (1 Pe 1,2/2 Pe 1, 1).
Fl tema de la escritura profética, cuya autoridad en dltimo
anslisis se remonta al Espiritu Santo («qui locutus est per
prophetas»), es tema que aparece en ambas epistolas con
tal claridad que supera a toda otra formulacién biblica
(1 Pe 3, 22/2 Pe 1, 19-21). Es asimismo curioso consta-
tar la coincidencia de las dos Cartas al tratar el tema pau-
lino de la libertad, previniendo contra una interpretacion
laxista de la misma (1 Pe 2, 16/2 Pe 2, 18-19). Ambos
escritos coinciden en enumerar la triple base de su argu-
mentacién: Profetas del Antiguo Testamento, Jesucristo y
los apéstoles (1 Pe 1, 10-12; 2 Pe 3, 1-2). Coinciden tam-
bién en el tono impersonal con que hablan de los «apds-
toles» que evangelizaron a los destinatarios, como si el au-
tor no se contara entre los misioneros de aquellas regiones
(1 Pe 1, 12; 2 Pe 3, 2); a base de estos pasajes puede de-
ducirse que, en la primitiva Iglesia, se conservaba la con-
ciencia de que San Pedro no evangelizé las iglesias de Asia
Menor.

La critica interna, pues, descubre, en medio de una no-
table disparidad, suficientes y notables coincidencias, sufi-
cientes para corroborar la antigua tradicién de la Iglesia,
que atribuye estas dos Cartas a un mismo autor, el Apéstol

Pedro.

b) LA DOCTRINA CRISTOLOGICA Y ESCATOLOGICA
COMPARADA DE AMBAS CARTAS.

Con respecto al problema cristoldgico, se afirma glo-
balmente que la Segunda de San Pedro tiene menor pro-
fundidad teoldgica que la Primera: Cristo es principalmen-
te objeto de conocimiento (2 Pe 1, 2), mientras que en la
Primera es ejemplo para los cristianos, cuya vida espiritual
debe girar en torno a Cristo. En la Segunda, la mencién de
Cristo es menos frecuente (1, 1. 2. 8. 11. 14; 2, 1. 10; 3,
4. 10. 14. 15. 18); mientras que en la Primera vibra un
tono més emocionado en las frecuentes evocaciones de Cris-
to: 1 Pel,2.3,7.8.11.13.19.20. 21; 2, 3-8. 13. 21-25;
3,15-16. 18-22; 4,1. 5. 11. 13-14; 5, 1. 4. 10. 14,

El 4ngulo peculiar de la Segunda Carta de San Pedro
es la preocupacién comin al ocaso de todos los apdstoles:
Salvaguardar el depésito de la recta doctrina. No es, pues,
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de extrafiar el 4dngulo prevalentemente dogmético de la
cristologia de la Segunda Carta de San Pedro.

La escatologia, por otra parte, es un tema primordial
de la Segunda Carta de San Pedro. Para el tiempo en que
se escribi6 esta Carta, el problema del retraso de la paru-
sia estaba ya definitivamente planteado y resuelto. Aun-
que este retraso no constituyé para Juan o Pablo, los Si-
népticos o el Apocalipsis un problema sin salida. Todos
expresan la esperanza, el deseo, la espera y la saplica. Pero
sus exhortaciones insisten, sobre todo, en la vigilancia.
Ellos sabian que hay que esperar en la paciencia perseve-
rante. No se les ve desistir. En ellos, la Iglesia no aparece
escandalizada por el retraso, sino que abriga viva la espe-
ranza escatoldgica. El retraso de la parusia es periférico a
la propiamente dicha esperanza escatolégica. «El fin tarda
en venir mas de lo que los profetas imaginaron» (Pesher
de Habacuc). Parece exagerado decir que en la Primera
Carta de San Pedro no existe la menor preocupacién por
el retraso de la Parusfa: 1.° Porque esto, mds que un indi-
ce de antigiiedad, pudiera considerarse como un indice de
posterioridad. 2.° Porque, de hecho, la condicién de des-
terrados, en que tanto insiste la Primera Carta de San Pe-
dro, es ya un problema escatoldgico de actitud ante la pa-
rusfa. Parece que la Segunda de Pedro (3, 8-9) intenta ex-
plicar algunas expresiones de la Primera (1, 6; 4, 7; 5,
10): «un poco», «el fin de todo estd cercano»; delante del
Sefior un solo dfa es como mil afios, y mil afios, como un
solo dia; no retrasa el Sefior la promesa, es que aguarda.

c¢) CONCLUSION.

Ningiin argumento parece definitivo contra la autenti-
cidad petrina de esta Carta. Su autor se presenta como el
apéstol Pedro (1, 1), testigo de la gloria de Jesiis en Ia
transfiguracién y en la resurreccién (1, 16-18), y cons-
ciente de la proximidad de su fin (1, 14), conforme a un
anuncio del propio Sefior (cf. Jn 21, 18-19). Es también
autor de una Carta anterior (3, 1), sin duda la Primers
Carta de San Pedro.
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TIONARIO

onder a cinco de las diez preguntas siguientes:

'ué impresion personal deduce usted acerca de la actividad doctrinal
la primitiva Iglesia, después de haber leido la introduccién y estas
vtas?

condicién de Jesis como Hijo de Dios en la Carta a los Hebreos.

udles son los dos temas esenciales sobre que gravita toda la Carta a los
breos?

a Carta a los Hebreos reduce al sacerdocio de Cristo su condicién de
o del Hombre? ;Cudles son los versiculos claves de esta su primera
umentacion?

2 Carta a los Hebreos ve cumplidas y superadas en Cristo las profecias
> anunciaba al Siervo de Yabhweh, como un nuevo Moisés? ;Cudles
' los versiculos claves de esta argumentacion?

> puede lamar a Jesis Siervo de Dios?

ds cumple y supera las esperanzas puestas en el sacerdocio antiguo.
moral social en la Carta de Santiago.

s temas sobre que gravita la Primera Carta de San Pedro.

s errores que amenazaron a la fe ya en los tiempos apostdlicos, a la
de la Carta de San Judas y la Segunda Carta de San Pedro.

RIO

rrollar uno de los cuatro temas siguientes:

s es el Mesias supranacional y religioso.

dto de la Iglesia es a la vez terreno y celestial.

ncion de los enfermos en la Carta de Santiago (5, 14-15).

icerdocio de los cristianos en la Primera Carta de San Pedro (2, 4-10).

\: Los dos dltimos temas no estin desarrollados en esta presentacion.
etenda desarrollarlos deberd consultar la bibliografia indicada al prin-
tros libros.
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