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INTRODUCCION
Consideraciones iniciales

El judaismo y el cristianismo son las dos religiones abrahamicas mas similares entre
si. No obstante, la distancia entre ambas no ha hecho méas que aumentar desde la
fundacién del cristianismo hasta nuestros dias. Las controversias bidireccionales
protagonizaron episodios de violencia en los dos mil afios de nuestra era. El rechazo del
Jestis mesianico y divinizado por parte de unos, y la calificacién de ‘pueblo deicida’ por
parte de los otros (Mateo 27, 25-26), eran los principales argumentos esgrimidos para
incidir en esa violencia. Cuando los cristianos pasaron a ser la religion dominante de
Europa los judios se convirtieron en el chivo expiatorio perfecto, culpables de las
desgracias que sufria el pueblo cristiano. Esta violencia culminara en 1942 con el inicio
de la llamada ‘Solucion Final’, el genocidio judio perpetrado por los nazis.

Es muy posible que en la actualidad una no desdefiable parte de la poblacion que se
define como cristiana rechace el Antiguo Testamento por considerarlo demasiado alejado
del mensaje “original” de Jesus. Incluso alguno puede llegar a plantearse que el Dios del
amor revelado por Jesus es superior al del Antiguo Testamento, cuyo papel quedaria
relegado al de un ser divino menor creador del mundo. Esta vision, que puede parecer
muy moderna, ya fue articulada de forma desarrollada por Marcion en el siglo Il. Su
objetivo era eliminar cualquier rastro judio de las Sagradas Escrituras. Practicamente
reducia la Biblia a un evangelio de Lucas recortado y diez cartas paulinas. Su plan, sin
embargo, fracasd. La mayoria de los cristianos decidid que no queria abandonar la
tradicion judia a la que habian pertenecido. No es de extrafar que esta figura fuera puesta
en valor por Harnack, antecedente del protestantismo nazi aleman.

En estas circunstancias puede parecer que las diferencias entre una religion y otra
fueran practicamente insalvables. Nada mas lejos de la realidad. La creencia en el mesias
Jesus no era un elemento que separase ambas realidades religiosas, las cuales, de hecho,
eran sumamente complejas y plurales. Y es que los propios cristianos esgrimian que el
propio Jesus de Nazaret habia sido anunciado en el Antiguo Testamento, y, por lo tanto,
era una nueva interpretacion judia tan valida como otras de su época. El rechazo al mesias
anunciado era desobedecer a Yahvé y renunciar a la salvacién (Juan 14, 6).

Los escritos del Nuevo Testamento parecen estar iniciando una nueva religion
separada y exclusiva. En parte es cierto. Una religién basada en un libro sagrado necesita



de un libro propio para conformarse como tal (Montserrat Torrents, 2005, pag. 27)*. Sin
embargo, también es cierto que lo que hoy en dia entendemos como Nuevo Testamento
es una seleccion de documentos cuya autoridad ha sido confirmada principalmente por la
Gran Iglesia del siglo II. Aqui surge lo que entendemos como ‘canon’. Un Nuevo
Testamento con mayor valor que el Antiguo, pero unido a €l en un mismo libro. Este
canon, sin embargo, es peligroso. Puede hacer pensar al historiador que estos escritos se
hicieron con la intencion de crear un nuevo libro sagrado. La historia del cristianismo (y
de sus textos) del primer siglo de nuestra era y parte del segundo es tan historia del
judaismo como lo es la historia de los fariseos. Las religiones del libro necesitan, valga
la redundancia, un libro. S6lo cuando el cristianismo establecié el suyo propio a través de
una seleccion de textos fund6 una nueva religién. El cristianismo, por lo tanto, no era mas
que una de las muchas sectas que convivian en la religion de Moisés. En el momento en
el que el judaismo expulse al cristianismo de la sinagoga, pero especialmente cuando
Marcion quiera romper activamente con toda la tradicion judia, sera cuando se cree
finalmente un canon de escritos cristianos, y, por lo tanto, una nueva religion.

Esta secta cristiana, como he adelantado, no era tan diferente de otras sectas judias.
Los manuscritos del Qumran, por ejemplo, nos muestran una secta de caracter esenio
presumiblemente bastante aislada con algunas ideas que podrian asemejarse a las
cristianas?. Es decir, muchas de las doctrinas defendidas por los primeros cristianos no se
alejaban en exceso de lo que otras sectas del momento podian defender. EIl elemento que
caracterizaba a los cristianos era la creencia en que Jesus de Nazaret era el mesias
anunciado en las Escrituras (Ley y Profetas), que habia muerto y resucitado para salvar a
toda la humanidad, y que iba traer una nueva era al mundo con el establecimiento del
Reino de Dios. Aungue los cristianos tampoco eran los Unicos con altas expectativas
mesianicas ni escatologicas en la Palestina del siglo | (Antiquitates ludaicae XVI1I 254),
tenemos muy poca informacion del resto®.

Los escritos del Nuevo Testamento deben considerarse textos de un movimiento
mesianico judio que se extendidé desde Palestina durante sus dos primeros siglos de
historia por la parte oriental del Imperio y Roma. Esta secta, como la de los escritos del
Qumran, tenia una autoconsciencia de grupo y unas interpretaciones de la Tora singulares.

! paradojicamente el canon judio se cerrd bastante después que el cristiano. Sin embargo, todos los
judios consideraban el pentateuco —también conocido como Ley— como escritura sagrada cargada de
autoridad, a lo que la mayoria afiadian también los textos denominados como ‘Profetas’.

2 De hecho, en los afios 50 y 60 del pasado siglo muchos estudiosos esgrimian que casi todos los
cristianos eran esenios. En la actualidad se ha demostrado que las concordancias entre ambos se pueden
explicar si se tiene en cuenta que, en efecto, ambos colectivos son sectas judias en un mismo ambiente
religioso.

% En la diaspora judia la tension escatoldgica era considerablemente menor. Al fin y al cabo, estaban
alejados del nucleo de la religion judia, Jerusalén y su templo, por lo que se centraban mas en el estudio
sinagogal.




De hecho, el propio término ‘cristianos’, aunque no fuera el unico término usado para
referirse a esta secta judia, comenzé a usarse muy pronto en Antioquia (Hechos 11, 26),
seguramente cuando decidieron expandir la fe en el mesias Jesus también a los gentiles.

Del mismo modo, dentro de la secta cristiana existia una importante diversidad de
grupos. La idea de que desde el principio existi6 una ortodoxia de la que se iban
desgajando grupos heréticos es anacronica y falsa. El trabajo va a consistir en el analisis
de esos grupos Yy las relaciones entre ellos con el fin de caracterizar las peculiaridades de
cada uno, las disputas entre ellos, pero también los puntos de encuentro que pudieron
desembocar en la conformacién del canon cristiano en el siglo 1. Teniendo todo esto
presente, los relatos que vamos a presentar son verosimiles, pero altamente conjeturales,
pudiendo acercarse 0 no a la realidad.

Hemos estructurado el trabajo en dos grandes bloques. El primero va a presentar el
paisaje judio en el que va a surgir un incipiente movimiento cristiano separado en dos
corrientes fundamentales: la judeocristiana y la helenista. Cronoldgicamente
comenzaremos tras la muerte de Jesus de Nazaret y los relatos sobre su resurreccion, y
terminaremos con la Primera Guerra Judia (66-73) y la destruccion del Segundo Templo
de Jerusaléen. El segundo, mientras tanto, dara continuidad cronoldgica al anterior hasta
finalizar en la Segunda Guerra Judia, también conocida como la rebelién de Bar Kojba
(132-135). En este segundo bloque se va a desarrollar el paulatino alejamiento del
cristianismo de su nucleo originario, el judaismo, tanto teolégicamente (cuestionamiento
de la Ley mosaica, divinizacién del mesias Jests®, etc.) como ritualmente (rechazo al
Templo de Jerusalén y conformacion de una organizacion estructural diferenciada de las
sinagogas ortodoxas, etc.) a través de la categorizacion de cada grupo cristiano.
Finalmente se van a exponer unas conclusiones que intentaran reconstruir el proceso final
de formacion del canon cristiano a partir de las relaciones entre esos grupos y sus rivales.

En cualquier caso, las razones que nos han llevado a realizar este trabajo son varias.
En primer lugar, siempre nos ha interesado este tema en particular, especialmente al
provenir de una familia profundamente catolica. Al fin y al cabo, conocer los origenes de
la religion de la cultura en la que vives siempre ayuda a comprender un poco mejor la
realidad circundante. En segundo lugar, la linea de investigacion que mas nos ha
interesado ha sido la Historia de las Religiones, tanto occidentales como orientales. De
hecho, realizamos un TFG en especifico sobre el sintoismo y budismo japonés. En esa
tesitura, nos vimos en la necesidad de profundizar en otras religiones, y qué mejor opcion
para elegir que la religion de nuestra familia. Y, en tercer lugar, la linea de investigacion
sobre las identidades de grupo en relacion con las religiones nos parece de las mas

4 La divinizacion de personajes histdricos o legendarios en el mundo helenistico no era algo para
nada extrafio. Baste el ejemplo del propio Alejandro Magno, cf. Fredricksmeyer, 2010; GAmez Espelosin,
2015, pags. 353-361.



interesantes y que mas pueden aportar al estudio del cristianismo primitivo en particular.
Por desgracia, todavia existen un importante nimero de estudiosos de la Biblia —
fundamentalmente religiosos— que creen inviable la realizacion de estudios historico-
criticos sobre la cuestion porque consideran que los textos cristianos son “divinamente

inspirados” y, por ende, especiales. Nosotros evidentemente no compartimos esos
planteamientos.
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Estado de la cuestion

La realizacion de un estado de la cuestion sobre el cristianismo primitivo es una
tarea demasiado extensa como para realizarse en un trabajo de estas caracteristicas. De
hecho, existen multitud de obras que han realizado esa funcién de forma mas detallada y
solvente de lo que nosotros podriamos haber llevado a cabo. Asi pues, hemos creido mas
pertinente realizar una pequefia aproximacion provisional que permita al lector una mejor
comprension de las distintas disciplinas y métodos empleados por quienes nos han
precedido en el estudio de esta cuestion. La mayor parte del estado de la cuestion ha sido
extraida de A. Pifiero & J. Pelaez (1995) EI Nuevo Testamento. Introduccion al estudio
de los primeros escritos cristianos.

Pues bien, el primero y mas antiguo de los problemas al que se enfrentaron los
estudiosos del cristianismo primitivo es el de conocer la autoria de los textos del Nuevo
Testamento y como se escribieron. Tradicionalmense se habia considerado que estos
textos eran “divinamente inspirados™®. Sin embargo, la ilustracion dio un vuelco radical
al panorama de la critica textual de los textos neotestamentarios®. Décadas de
investigacion dieron lugar a estudios que cuestionaban tanto la inspiracion divina como
la tradicional autoria de los apostoles. Este es el ambito conocido como la “alta critica”,
cuyo objetivo era encontrar el origen histérico-literario de los textos a través de un estudio
en profundidad del contexto historico en el que fueron escritos y del analisis comparativo
de cada texto.

Por primera vez la critica habia conseguido alejarse lo suficiente de los influjos
confesionales para esbozar un hecho revelador: el Nuevo Testamento no posee una unidad
tematica ni redaccional. Autores como De Reimarus, Strauss, Wrede o Renan
contextualizaron estos escritos en un entorno cultural y religioso pariticular. En resumen,
querian aproximarse lo maximo posible a la realidad histérica de los primeros afios del
cristianismo.

No obstante, los primeros pasos en esa direccion en relacion con el estudio textos
del Nuevo Testamento fue, como no podia ser de otra manera, filoldgica: la
Quellenforschung. El principio era sencillo: si se ha podido utilizar este método filolégico

5 En un principio esta inspiracion divina era absoluta (al dictado del Espiritu), pero con el paso del
tiempo las interpretaciones evolucionaron hasta reconocer un cierto grado de componente humano.

& Los métodos histdrico-criticos fueron utilizados por primera vez en el siglo X1X. Su fin Gltimo era
obtener la “verdad” de los acontecimientos historicos. Algunos ejemplos son Niebuhr, Zeller, Mommsen o
Hermann, entre muchos otros. Es evidente que estos métodos han evolucionado y se han perfeccionado
considerablemente desde entonces, pero las bases fundamentales siguen siendo las mismas. Mientras tanto,
un importante nimero de historiadores confesionales se han obstinado en ignorar estos métodos histdrico-
criticos para crear una historia del cristianismo eminentemente confesional que se centra casi en exclusiva
en la teologia y no en la historia



para el estudio de los textos clasicos, por qué no se iba a poder utilizar también en los
estudios biblicos’. Por poner un ejemplo, Ch. Weisse (1838) fundo las bases para la
construccion de la famosa hipotesis de la doble fuente para el estudio de los evangelios
sinopticos (Marcos, Mateo y Lucas).

En general, las conclusiones de estas hipdtesis permitian reconstruir un proceso de
caracter estratigrafico de formacién de los textos. Es decir, las obras fueron construidas
por diversos autores en un periodo mas o menos largo de tiempo. Estos sucesivos autores
no dudaron en modificar algunos elementos previos o en afadir material propio.
Finalmente, uno de los autores ejercia el papel de “editor” para dar coherencia —en
algunos casos con mas éxito que en otros— a todo el relato. Es mas, a excepcion de las
siete cartas auténticas de Pablo (Primera Epistola a los tesalonicenses, Epistola a los
galatas, Epistola a los romanos, Primera y Segunda Epistola a los corintios, Epistola a los
filipenses, y Epistola a Filemon), el resto de los textos del Nuevo Testamento son, en
realidad, anonimos.

Las razones que pudieron tener los primeros cristianos para asignar a sus textos
autorias falsas pudieron ser muy variadas. Asi pues, este fendmeno de pseudonimia® —
bastante extendido en la época— podria tener una funcion clara: otorgar de autoridad a
unos textos con el fin de que estuvieran los mas intimamente relacionados posibles con
Jesus y sus discipulos. Habiendo entendido estas consideraciones, no era posible, pues,
seguir los criterios utilizados tradicionalmente en la filologia clasica®. Los textos del
Nuevo Testamento podian ser mejor ententidos si se consdieran una expresion de la
ideologia y creencias de un grupo social en concreto®. De esta forma, muchos de los
problemas que ocasionaba la creencia en que todos los textos cristianos formaban una
suerte de proyecto doctrina unitario —baste comparar el Apocalpisis de Juan con la
Epistola a los Galatas— se esfumaron*!.

Frente a la imagen del arbol del que se desgajaron las ramas podridas, la historia del
cristianismo se asemeja, mas bien, a una planicie poblada de matorrales cuyo futuro no era
posible predecir. El caso es que sélo uno de ellos prospero y tras varios siglos de vicisitudes
llegd, si, a ser un robusto arbol; tanto que acab6 con el resto de los cristianismos junto a los
gue habia nacido. Asi, veremos que, a lo largo del siglo 1, algunos de esos cristianismos

7 Para el estudio del Antiguo Testamento, un ejemplo harto conocido es el de la hipétesis de
Wellhausen (1889). El defiende que el Pentateuco no fue compuesto por un dnico autor (atribuido a Moisés
segln la tradicion), sino que se conformd a través de un lento proceso de ensamblado de muchos textos
durante siglos.

8 Proceso por el cual se asigna la autoria de un texto escrito por otra persona a un personaje histérico
relevante para la comunidad productora del texto.

° El estudio de un texto como expresion estética y personal del autor.

10 Algunos autores como Holmberg cuestionan que cada texto cristiano sea una expresion identitaria
e ideoldgica de un grupo.

1 | os maximos representantes de este de esta critica filologica fueron los miembros de la conocida
“Escuela de Tubinga” cuyo maximo representante es Baur. Su mayor aportacion, especialmente util en lo
concerniente a este trabajo, es su defensa en una relectura del cristianismo primitivo en clave de conflicto.
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fueron capaces de franquear las barreras que los separaban y pudieron, de esa manera, dar
lugar a un cristianismo proto-ortodoxo que, andando el tiempo, lleg6 a ser, como decimos, la
faccion dominante, la cual reconstruyd su trayectoria como una secuencia ininterrumpida
entre los miticos tiempos fundacionales y su propia realidad. Esto es, el conjunto de
documentos que, poco a poco, fueron entrando en el canon ortodoxo son, en realidad, las
manifestaciones de grupos que, en el momento de su creacion, todavia no formaban parte de
ninguna iglesia unitaria (Fontana Elboj, 2015, pag. 28).

El siguiente paso en el estudio del Nuevo Testamento fue dado por la
Formgeschichte (Historia de las Formas), cuyo objetivo era el de desentrafar cual era el
auténtico mensaje de JesUs y de la primera Iglesia. Los autores mas conocidos son M.
Dibelius, K. L. Schmidt y R. Bultmann, todos del primer tercio del siglo XX. Estos
consdieraban que los escritos neotestamentarios estaban conformados por distintas partes,
cuyo origen se podia remontar al momento de la fijacion del texto, al propio Jesus o a su
comunidad (orales). Estas piezas podian clasificarse en seis 0 en nueve tipos, llamados
“formas”. A través de un andlisis de las formas el estudioso podria llegar a discernir qué
elementos eran afladidos y cuales eran “originales”.

Bultmann (1921) demostro que en los textos cristianos existia una tradicion oral
subyacente sobre leyendas antiguas de Jesus y sus discipulos, sobre liturgias primitivas,
y sobre material propio de la predicacion. Debido a ello, estos estudiosos concedieron
suma improtancia al Sitz im Leben (“momento vital”) del pueblo judio antes de la
produccién de estos textos. Esta metodologia, primero aplicada al Antiguo Testamento,
no tardd mucho en aplicarse a los escritos propiamente cristianos.

Por lo tanto, todos estos materiales antiguos fueron revisados y reelaborados para
reflejar y proyectar las expresiones simbolicas propias sobre la fe en Jesus. Es decir,
estamos ante una perspectiva metodoldgica cuyos objetivos son eminentemente
teologicos. De hecho, algunos autores consideran que los planteamientos de Bultmann se
alejan de la propia realidad que vivieron los primeros cristianos*2,

Un paso metodolégico méas se dio con la conocida como Redaktiongeschichte
(Historia de la Redaccidn), que en cierta forma continuaba el legado de Bultmann. Para
empezar, la Historia de las Formas tenia un problema de dificil solucion: consideraban al
autor como un mero compilador de doctrinas divinamente inspiradas por Dios. Y aungue
algunos remarcasen que en efecto existia un cierto componente humano, la inspiracién
divina en dltima instancia se sobreponia. La Redaktiongeschichte se encargd de
solucionar este problema, remarcando todas las consecuencias que suponia la asuncién
de un redactor eminentemente humano, y por lo tanto, recuperaba la importancia de la

12 Entre ellos destaca G. Theissen.

10



figura del “autor”. Fue el autor el que decidi6 qué incluir y qué no en su obra. Ese hecho
para los seguidores de la Historia de la Redaccion demuestra que el autor escribia para
una comunidad en concreto con sus necesidades e inquietudes. La obra fundacional de
esta escuela fue la de H. Conzelmann (1954) Die Mitte der Zeit. De todas formas, la
Redaktiongeschichte no supone ningln tipo de novedad en el estudio de la critica
historica, sino mas bien la renuncia al prejuicio teoldgico de que los textos cristianos eran

algo especial porque habian sido “divinamente inspirados”.

Desde los afios 80 en el mundo interconfesional se ha desarrollado la conocida
como “third quest”, en contraste con la “old quest” de la critista historica del siglo XIX,
y la “second quest” de la Redaktiongeschichte. Su objetivo es el de encontrar al Jesus
historico auténtico. Puede que las motivaciones de los estudios de esta corriente siguan
siendo religiosas, pero sus planteamientos se asemejan bastante a la critica histérica laica.
Algunos de sus representantes son G. Theissen, G. Vermes o J. P. Meier, entre otros.

En cualquier caso, sin duda la mayor aportacion de estas escuelas, al menos para
los objetivos de nuestro trabajo, es la identificacion del componente comunitario que
subyacia detras de cada texto. En efecto, cada texto neotestamentario tiene detras un
grupo cristiano que lo produjo como una forma de expresar su identidad a través de la
exposicion de su ideologia y doctrina.

Por ultimo, cabria destacar la labor de la sociologia a finales del siglo XX en el
estudio de los textos neotestamentarios. Y es que autores como G. Theissen, B. Holmberg
0 Meeks aplicaron métodos socioldgicos para identificar y caracterizar a las comunidades
cristianas primitivas. Ya no solo son comunidades productoras de textos, sino que
adquieren las caracteristicas propias de las dindmicas de cualquier otro grupo.

13 «“De todas maneras, el principal de los objetivos de la Redaktiongeschichte era volver de nuevo
sobre la figura del Jesus historico, que habia quedado en franca debilidad desde la propuesta de Bultmann.
Asi, E. Kdsemann (1954), discipulo de Bultmann, en un coloquio en la universidad de Marburgo,
consideraba que el desinterés de su maestro por la figura histérica de JesUs era injustificable y reté a la
comunidad académica a reabrir de nuevo la cuestion del “Jesus historico” (iniciando asi lo que es conocido
como “the second quest”, la nueva busqueda del Jesas histérico). En efecto, a su juicio, aunque nunca seria
posible escribir una biografia de Jesus al estilo moderno, tenia que existir una continuidad entre Jesus y el
Sefior de la Iglesia; y, por tanto, el interés por Jesus era teoldgicamente valido. Asi, los investigadores se
centraron, sobre todo, en caracterizar la figura de Jests como profeta escatoldgico, aunque algunos como
R. H. Fuller negaron que se hubiera proclamado mesias. Por otra parte, y ya en fechas mas recientes, la
critica ha tratado de desligarse, por fin, de cualquier atadura teolégica y ha apostado, sin méas, por tratar de
ubicar a Jesus en una dimension estrictamente histérica” (Fontana Elboj, 2015, pag. 34).
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Metodologia

El principal problema al que se enfrenta el historiador cuando se adentra en el
complejo mundo del cristianismo primitivo es, sin duda, la escasez de fuentes. Las
comunidades que vamos a describir solo pueden ser estudiadas a partir de los textos que
nos han legado. Es decir, el Unico indicio de la existencia de estas comunidades son los
propios textos que han producido, expresiones de su teologia e identidad**. De hecho, el
proceso de reconstruccion del cristianismo primitivo seria todavia mas dificil si no
tuviéramos el insustituible epistolario auténtico de Pablo de Tarso. La situacion es tan
alarmante que desde que el afio 62, cuando nos dej6 de narrar Pablo, las fuentes que nos
hablan de los cristianos se reducen précticamente a dos: Tacito (Annales XV 44), y la
epistola que Plinio el Joven, gobernador de Bitinia y Ponto, envio al emperador Trajano
para preguntarle como debia actuar contra ellos (Epistola X 96; 97). Encima estas fuentes
reflejan la inquietud que esta comunidad en expansion estaba generando en las
autoridades romanas. Por lo tanto, estas fuentes, aunque valiosas, son insuficientes. Por
suerte, si que poseemos algunas fuentes que permiten comprender el paisaje de fondo en
el que habitaba el cristianismo primitivo, a saber, Filon de Alejandria.

Paradojicamente, el periodo entre las dos guerras judias (70-135) es en el que se
producen casi todos los textos cristianos candnicos, y, por ende, cuando se produce la
principal revolucion teoldgica. A finales del siglo |1, gracias a obras como la de Justino o
Ireneo de Lyon, sabemos con certeza que ya se habia conformado un canon desarrollado
de textos cristianos. De hecho, algunas de las comunidades que vamos a tratar pasaron a
ser consideradas como heréticas a partir del siglo I, ya que quedaron fuera del canon. En
resumen, las Unicas pruebas de la existencia de estas comunidades, y por lo tanto de sus
caracteristicas principales que las definen como grupo, son los propios textos cristianos.
Es decir, las comunidades cristianas proyectan sus vivencias historicas en los textos que
producen. Todo el trabajo se fundamenta en esta consideracion a priori.

Salvo que consideremos que es trascendente para el objetivo de nuestro trabajo
vamos a evitar en la medida de lo posible entrar en debates elaborados sobre la autoria de
cada texto. Asimismo, consideramos que la figura historica de Jesus de Nazaret no fue
determinante en la configuracion del cristianismo. Aunque esta afirmacion pueda sonar
chocante, en realidad fueron sus discipulos y la sucesivas generaciones subsiguientes los
que reinterpretaron el mensaje de Jesus, que era eminentemente judio y escatoldgico, y
crearon e interpretaron los relatos de la resurreccion. El Jesus de los evangelios no es mas

14 La arqueologia tampoco nos ayuda a iluminar la cuestion, ya que los cristianos se mimetizaron
tan perfectamente en el seno del judaismo que nos es casi imposible diferenciarlos.
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que una proyeccion de las inquietudes teoldgicas de los diversos grupos que, lejos de
Ilevar una existencia armonica, estdn muchas veces en conflicto.

Asi pues, vamos a tratar de desarrollar en la medida de lo posible cinco
caracteristicas definitorias de cada uno de los grupos;

o bk w0

La cristologia

La escatologia y soteriologia

La relacion con la Ley mosaica y el universalismo
Las relaciones con las autoridades sinagogales
Las relaciones con las autoridades romanas
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PARTE 1: EL
CRISTIANISMO ANTES
DE LA PRIMERA
GUERRA JUDIA

1. CONTEXTO SOCIAL Y CULTURAL

1.1: Introduccion

El siglo I d. C. se podria entender como el climax de un largo proceso que
comenzaria con la destruccion del primer templo de Jerusalén en el afio 587 a. C. por los
neobabilionios y terminaria con la destruccion del segundo templo en el afio 70 d. C. por
las tropas romanas. Son 600 afios de diaspora y de dominacién ‘extranjera’ de Israel.
Desde la Historia de las Religiones muchas veces se ha categorizado a la religion judia
como una de resistencia. No es para menos. Este pueblo semita ha evitado con bastante
éxito ser asimilado culturalmente por sus dominadores. Y aunque haya intentado impedir
el contacto con otros pueblos y culturas—en algunos casos con mas éxito que en otros—
a través de Ley mosaica, la influencia del mundo en el que vivian termino por llegar.

Para empezar esta la cuestion de la lengua. El hebreo hacia tiempo que habia sido
sustituido por el arameo como el idioma de uso cotidiano entre la poblacion. Del mismo
modo, desde las conquistas de Alejandro Magno, el griego se granjed un hueco
significativo en el mundo linguistico de Palestina. Este mundo de la koiné helenistico-
romana no solo fue influyente linglisticamente hablando, también religiosa y
filos6ficamente. De hecho, las filosofias estoicas o neoplatonicas revolucionaron el
panorama religioso ya no solo del mundo judio, sino de todo el Imperio. Asimismo, no
se puede ignorar el papel que jugo el estatus juridico particular que disfrutaban los judios
del siglo I d. C. Ya desde época de César se dieron una serie de privilegios entre los que
se encontraban la exencion del servicio militar y del culto al emperador y a los dioses, 0
la libertad de asociacion.
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1.2: Situacion politica: el judaismo bajo dominacion
romana

La vida de los judios cambid drasticamente cuando en el afio 587 a. C.
Nabucodonosor Il de Babilonia destruy6 el Templo de Jerusalén'®. La mayoria de los
judios tuvo que exiliarse a Babilonia durante cinco o seis décadas. Algunos ni si quiera
regresaron. Tanto tiempo fuera de casa indudablemente trajo consigo una serie de
cambios culturales y religiosos que marcaran el devenir de la religién mosaica. Los judios,
del mismo modo, aprovecharon ese periodo de exilio para producir una enorme cantidad
de literatura teoldgica, perfilando algunos de los elementos méas caracteristicos de la
religion judia como el monoteismo. Desde ese momento en adelante, los judios pasaron
a estar permanentemente dominados por una potencia extranjera, ya sea Babilonia, Persia,
Macedonia o Roma. Lejos quedaban los tiempos en los que un rey descendiente de David
reinaba en la region palestina.

Puede que el periodo bajo el dominio persa de Esdras fuera algo més tranquilo y
tolerante, pero cuando los herederos de Alejandro, especialmente los Seléucidas, se
hicieron con el control de la region, los conflictos no hicieron mas que agudizarse.
Antioco IV (167 a. C.) inicio un intenso programa de helenizacion con el fin de cohesionar
su vasto imperio, implantando los valores y las practicas de los griegos (Rowland, 1987,
pag. 12). Esta clara intrusion de Antioco en las tradiciones religiosas judias provoco una
respuesta violenta. Jerusalén no queria integrarse plenamente en el mundo helenistico, y
en parte lo consigui6. Los Macabeos aprovecharon este descontento para liderar la
revuelta en Judea y conseguir primero autonomia (141 a. C.) y luego la independencia
(110 a. C.) de los judios de Palestina bajo el reinado de Simon.

Esta dinastia independiente de los Asmoneos se asigné el titulo de rey y Sumo
Sacerdote. Este ultimo era algo mas polémico, ya que algunos judios lo consideraban una
usurpacion. En esta época, por otro lado, proliferaron los conflictos entre varios grupos
del judaismo, que de hecho fue el casus belli que permitié intervenir a los romanos.
Hircano Il y Aristébulo 11, ambos Asmoneos, estaban en conflicto sucesorio abierto. Al
primero le apoyaban los fariseos, y al segundo los saduceos. Finalmente, Pompeyo
intervino en el conflicto del lado de Hircano Il entrando en el Templo de Jerusalén en el
afio 63, dando comienzo al dominio romano de Palestina.

15 Su construccion ha sido atribuida seguin la tradicion a Salomdn, y en él se realizaban multitud de
rituales que lo convertian en el centro religioso e identitario de Israel. Fue el Unico templo religioso del
judaismo hasta su destruccién por las tropas romanas en el afio 70 d. C, aunque en la actualidad se venera
una de las partes del templo denominada “Muro de las Lamentaciones”.
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Roma concedi6é un grado importante de libertad religiosa. Sin embargo, seré este
dominio romano el que origine un fuerte sentimiento escatoldgico y mesianico en los
judios de la Palestina del siglo I, generando un caldo de cultivo perfecto para la llegada
de Jesus de Nazaret.

Con la captura de Jerusalén a manos de Pompeyo los judios pasaron a estar
dominados de nuevo por otra potencia extranjera. Esta situacién, no obstante, no era
andmala. Ya habia bastantes judios de la didspora, extendidos sobre todo por la parte
oriental del imperio, que se encontraban bajo dominacion romana antes de la conquista
de Judea. Poco después, en el afio 47 a. C., tres mil judios asistieron a César en su campafia
de Egipto. César recompenso a muchas comunidades de la diaspora®®, reconstruyendo las
murallas de Jerusalén, garantizandoles un cierto grado de autonomia para la provincia de
Judea y elaborando una serie de privilegios juridicos (Antiquitates ludaicae XIV 235-
261) que desarrollaremos en el proximo apartado.

En efecto, Cayo Cesar, nuestro pretor y consul, quien en una disposicion prohibe que se
redinan en la ciudad los miembros de comunidades religiosas, solo a estos no les prohibid ni
que aportaran dinero para un fondo comuin ni que hicieran comidas en comunidad. E
igualmente también yo, que prohibo las demas comunidades religiosas, solo a estos les
permito que se retinan y celebren banquetes de la comunidad segln sus costumbres y normas
tradicionales. Asi, pues, también en vuestro caso esta bien, si aprobasteis algin decreto contra
estos nuestros amigos y aliados, que deroguéis tal decreto, en atencion a las virtudes y afecto
que ellos sienten por nosotros (Antiquitates ludaicae XIV 213).

De Flavio Josefo se deduce una situacién de paz y entendimiento entre las
autoridades romanas y los judios que se va a extender también durante el principado de
Augusto. Cabe distinguir las relaciones entre la comunidad judia de la didspora y la de
Judea con las autoridades romanas. La primera, mucho mas sumisa, tendio a integrarse
cada vez mas en el mundo de la koiné helenistico-romana que le rodeaba; la segunda, por
otro lado, en un periodo de intenso fervor escatoldgico y mesianico intentd en varias
ocasiones sublevarse contra Roma para liberar al pueblo de Israel del yugo extranjero—
especialmente cruentas fueron la primera guerra judeo-romana (66-73 d. C.) y la de Bar
Kosiba (132-135), que van a marcar los puntos de inflexion mas importantes de este
trabajo—. Habia un afan por restaurar ese Israel antiguo de las doce tribus a través de un
mesias descendiente de David (I1 Samuel 7). Hasta Adriano, salvo excepciones, los
emperadores romanos supieron diferenciar claramente ambas comunidades, perjudicando
a la segunda cuando se sublevaba, y manteniendo en lineas generales intactos los
privilegios de los judios de la diaspora.

16 Las autoridades romanas no solian crear leyes uniformes para todo un grupo en todo el Imperio.
La mayoria de las leyes o privilegios entre cualquier comunidad y las autoridades romanas se hacian local
o regionalmente y de manera bilateral (v. g. Flavio Josefo, Antiquitates ludaicae XIV 256)
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Entre los afios 37 a. C. y 4 d. C., durante el reinado de Herodes el Grande, hubo un
importante grado de independencia politica en la region. De hecho, se gasté una gran
cantidad de dinero en reconstruir el Templo de Jerusalén. Tras su muerte, el reino se
dividié entre sus tres hijos. En el afio 6 d. C. hubo un pequefio tumulto en Judea
rapidamente aplastado por las legiones romanas liderado por Judas el Galileo cuya
maxima era el odio al dominio extranjero. Este fue el episodio que dio comienzo al
movimiento sicario primero, y zelota después. Como castigo, el territorio de Arquelao
quedd bajo dominio romano directo. Mientras tanto, Herodes Antipas y Herodes Filipo
gobernaron Galilea y Batanea respectivamente hasta los afios 39 y 33 d. C. El territorio
de Herodes Filipo fue entregado a Siria, y el de Herodes Antipas fue entregado a Agripa
| tras la muerte de los monarcas. En el afio 53 d. C., los romanos permitieron que su
sucesor, Agripa Il, gobernara con una jurisdiccién algo limitada, pero a cambio le
permitieron elegir al Sumo Sacerdote y le entregaron el antiguo territorio de Herodes
Filipo, parte de Galilea y Perea.

Como ilustra Flavio Josefo (Bellum ludaicum Il 169-177), uno de los factores
decisivos que incrementaron la desafeccion del pueblo judio hacia Roma fue el
procurador de Judea bajo directo control romano, Poncio Pilato (26-36 d. C.). Los judios
veian cdmo bajo su mandato se profanaban constantemente sus leyes y tradiciones. Por
ejemplo, los romanos enviaron a Jerusalén efigies de Cesar. una clara provocacion
teniendo en cuenta que las leyes judias prohibian la presencia de idolos en Jerusalén.
Asimismo, la creacion de una nueva capital administrativa llena de gentiles, Cesarea, no
rebajo la tension entre ambas comunidades.

Durante el reinado de Tiberio y parte del de Caligula, mientras tanto, ocurrieron
algunos episodios represivos en otras regiones por parte de las autoridades romanas sin
consecuencias juridicas importantes como el episodio en el afio 19 en Roma®’.

Se acord6 también prohibir los cultos egipcios y judaicos, y se redact6 un decreto senatorial
disponiendo que cuatro mil libertos contaminados de tal supersticién y que estaban en edad
idonea, fueran transportados a la isla de Cerdefia para reprimir alli el bandolerismo; si
perecian por la dureza del clima, seria pequefia perdida; los demas debian salir de Italia si
antes de un plazo fijado no habian abandonado los ritos impios (Tac. Annales. 11 85).

No obstante, durante el reinado de Caligula si que va a ocurrir un episodio relevante
cuyas consecuencias se veran materializadas en la guerra judia. Me refiero a la conversién
de la reina consorte de Adiabene!8, Helena, y su hijo 1zates al judaismo®®. De hecho, ella
hizo construir un monumento funerario para sus hijos y para ella en Jerusalén. La

7 La causa parece estar relacionada con el proselitismo (Flavio Josefo, Antiquitates ludaicae XVIII
81-84)

18 Regidn al norte de Mesopotamia

19 Cf. Flavio Josefo Antiquitates ludaicae XX 17-19. También menciona a esta reina en Bellum
ludaicum V 110, 147, 153 y VI 354
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relevancia de esta conversion radica en la importancia estratégica de Adiabene, reino que
caia bajo la orbita de los partos. Su capital, Arabela, y otra ciudad importante, Nisibis,
poseian abundantes comunidades judias. Poco después de que lzates fuera proclamado
rey?® ya en tiempos de Claudio, Helena acudio al templo de Jerusalén para ofrecer
sacrificios:

Por su parte, Helena, la madre del rey, al comprobar que el reino estaba en paz y que su hijo
era dichoso y envidiado por todos, incluidos los extranjeros, porque Dios velaba por él,
concibid deseos de acudir a la ciudad de Jerusalén para venerar el Templo de Dios, afamado
en todo el mundo, y ofrecer sacrificios en accion de gracias, y pidio a su hijo que le diera
permiso para ello (Antiquitates ludaicae XX 49).

¢Y qué importancia tiene la conversion de un monarca de un pequefo reino al norte
de Mesopotamia? Para Roma, mucha. Y es que las relaciones entre Adiabene y el reino
parto eran muy buenas?. La creciente influencia de 1zates y su madre en la Ciudad Santa
era una potencial amenaza. Roma no podia tolerar que Jerusalén pudiera caer bajo la
oOrbita de los partos. Podria haberse dado el caso de que ciertos sectores “nacionalistas”
hebreos pudieran haber contado con apoyo de Adiabene para conseguir un reino judio
independiente desde el Mediterraneo hasta el Tigris, como se deduce del apoyo que
recibieron de este pequefio reino en la guerra judia?? (Montserrat Torrents, 2005, pag. 38).

Claudio se enfrentd también a disturbios en Alejandria y Palestina, pero tampoco
modifico ningun privilegio de las comunidades judias. Fue durante el reinado de este
emperador en el que se produjo el famoso episodio recogido por Suetonio.

Expulsé de Roma a los judios, que provocaban alborotos continuamente a instigacion de
Cresto (Claudio 25)%

De hecho, en esta época tan temprana las autoridades romanas consideraban este
episodio como uno eminentemente judio como se aprecia en Casio Dion?. El castigo fue
la expulsion de los perpetradores y la disolucion de las asociaciones. Este hecho no es
baladi. Las autoridades romanas ya vislumbraban desde esta temprana fecha los peligros que
este tipo de asambleas, cada vez mas desligadas del &mbito judio, podian acarrear.

Suetonio también nos proporciona informacién remarcable de otros episodios de
violencia en Roma relacionados con los judios en el periodo de Neron (Nero. 16, 3), que se
completa con Técito (Annales XV 44). De ambos fragmentos se extrae que se acusaba al

20 Cf. Flavio Josefo Antiquitates ludaicae XX 23

21 Flavio Josefo (Antiquitates ludaicae XX 54-68) narra como lzates ayudo al rey parto Artabano a
recuperar su trono.

22 Cf. Flavio Josefo, Bellum ludaicum IV 567; V 474; VI 356

23 El texto habla especificamente de alguien llamado “Chrestus” que la mayoria de historiografia ha
asociado a Cristo. El habria provocado controversias en la comunidad judia de la ciudad. Puede parecer
extrafio que Suetonio mencione a Cristo como el instigador, pero era una confusién totalmente entendible
si tenemos en cuenta que los cristianos, todavia judios, decian que Jesus ain vivia (Hechos 25, 18-19).

24 Casio Dién, Historia Romana LX 6, 6
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grupo judio de los cristianos de ser los causantes del incendio en Roma, aunque el mismo
Tacito dudase de la veracidad de tal incriminacion (Fontana Elboj, 2015, pag. 315). Técito
expresa que se comenzo a detener a los que confesaban ser cristianos y también a los que eran
denunciados, probablemente por otros judios (Mateo 23, 34) que no toleraban el nuevo
movimiento (Hechos 18, 12-16). Es probable que las autoridades sinagogales, incapaces de
tolerar este nuevo movimiento escatoldgico lleno de metuentes®, temiesen la posible creacion
de un judaismo paralelo integrado por gentiles (Fontana Elboj, 2014, pag. 320). A pesar de
ello, para las autoridades romanas los cristianos seguian siendo un movimiento mas dentro
del judaismo. Y es que las persecuciones de Neron no eran ni oficiales ni extendidas por todo
el Imperio, solo concentradas en Roma (Cook J. G., 2010, pags. 38-81). Neron, sin embargo,
no toco los privilegios de los judios.

Flavio Josefo, pese a ser filo-romano, no dudé en culpar del inicio de la guerra judia
(66-73 d. C) tanto a los zelotas (Bellum ludaicum Il 254) como a los malos procuradores
romanos (Bellum ludaicum Il 271). El desencadenante final de la guerra fue el robo del
dinero del Templo por parte del procurador Floro?®. Pese a que habia algunos ciudadanos
que pedian la calma, la revuelta no pudo ser frenada, y la escalada de violencia no pard
de aumentar. La sublevacion se alargé tantos afios porque en el afio 68 el Imperio Romano
se vio sumido en una crisis de sucesion tras la muerte de Nerdn. Sélo cuando Vespasiano
consiguid consolidarse como unico principe en el Imperio la revuelta pudo ser aplastada.
Esta sublevacion a gran escala, que culminara con la destruccion del Segundo Templo a
manos de Tito y Vespasiano en el afio 70, supuso un antes y un después en la historia del
judaismo, entre el que se encuentra, claro estd, el cristianismo. Va a ser la fecha clave
para comprender el nacimiento del cristianismo como religion independiente (Rowland,
1987, pag. 14). Del mismo modo, cabe destacar la generalizada fidelidad que mostraron
los judios de la diaspora con el Imperio, probablemente provocada por el miedo.

Para la mayoria de los judios, los dos pilares fundamentales de su religion eran la
Ley mosaica y el Templo. El segundo habia quedado totalmente en ruinas, por lo que el
sistema religioso del judaismo tuvo que evolucionar enormemente. También hubo
cambios politicos: Judea se convirtié en una provincia imperial romana regida por un
procurador. Asimismo, Vespasiano y Tito sustituyeron el dinero que los judios donaban al
Templo, destruido en la guerra, por un impuesto denominado fiscus iudaicus?’ (Montserrat
Torrents, 2005, pag. 38). Esta nueva carga se convirtio en una sefia judia. Es decir, quienes
pagaban el tributo eran vistos como judios por las autoridades romanas, con todo lo que ello
conllevaba (privilegios...). Mientras que para los judios era una medida humillante, para los

%5 Gentiles que se acercan a la sinagoga, pero que no se han convertido al judaismo en su totalidad
por el rechazo que les provoca el cumplimiento de todos los preceptos de la Ley y la circuncision.
Posteriormente desarrollaremos quiénes son con mas detalle.

26 Cf. Flavio Josefo, Bellum ludaicum 11 285

27 Cf. Flavio Josefo, Bellum ludaicum VII 216-218
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cristianos se convertira en la garantia de poder seguir esquivando sus deberes como subditos
del Imperio.

A pesar de todos estos episodios y de la victoria romana en la guerra judia, los
privilegios judios de la diaspora apenas fueron tocados. Las autoridades romanas se
reservaban el privilegio de nombrar a los Sumos Sacerdotes (Antiquitates ludaicae XVIII
26), pero permitian al Sanhedrin controlar la legislacion local bajo ciertos criterios,
permitiendo incluso las condenas a muerte.

Los deseos escatologicos de los judios no se cumplieron. Sin embargo,
culturalmente la koiné helenistico-romana penetré en la idiosincrasia de los judios. Su
maximo representante es Filén de Alejandria, que pudo fundir elementos de filosofia
griega con las tradiciones judias. Los judios no podian simplemente hurtarse al mundo en
el que vivian. Incluso en los aislados esenios del Qumran hay elementos de cufio
helenista.

1.3: Contexto juridico

En el anterior apartado hemos introducido que César otorgo una serie de privilegios
juridicos a los judios, que luego se extendieron durante el siglo | y parte del siglo 11 d. C.
¢De qué privilegios estamos hablando realmente?

Para empezar, desde época de César, las ciudades orientales comenzaron a otorgar
cartas de autonomia a las comunidades judias que habitaban en ellas? hasta abarcar casi
todas en época de Claudio. Estos fundamentalmente son (Montserrat Torrents, 2005, pag.
41):

1) No obligatoriedad de participar en el culto oficial®®
2) Administracion de justicia propia de la sinagoga
3) Laexencidn del servicio militar obligatorio

4) Derecho permanente de reunion: las sinagogas

28 Cf. Flavio Josefo Antiquitates ludaicae XI 186-267.

29 Aunqgue ninguna de las cartas de Flavio Josefo lo mencione (puede quiza deducirse de Antiquitates
ludaicae XIX 284), éste debia ser el principal privilegio y més importante de todos. Como es bien sabido,
la religion mosaica sigue un principio de unicidad. Es decir, considera que el resto de las divinidades son
falsas. Yahvé es un dios celoso (Exodo 20, 2-5). Jan Assmann acufi6 el término de “distincion mosaica”
para referirse a esta caracteristica. Por lo tanto, fue esencial que los judios se conformasen como una
comunidad religiosa completamente segregada.

La omision puede deberse, como indica Montserrat Torrents (La Sinagoga Cristiana, 2005, pag. 44),
a que contradeciria el principio de concordia del Imperio. El culto a los dioses romanos era uno de los
deberes civicos mas cruciales para mantener la pax deorum y la estabilidad del Imperio. Roma no podia
permitir que explicitamente se dijera que una comunidad tenia permitido saltarse ese deber tan importante,
aunque en la préctica lo hiciera.
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5) Cierto grado de administracion propia
6) Cementerios propios
7) Recoleccion del “dinero del Templo” para cederlo a Jerusalén®®

El derecho de reunién es especialmente interesante para el tema que nos ocupa. La
proliferacién de asociaciones estaba totalmente regulada por las autoridades romanas
gracias a la Lex lulia de Collegis, muy estricta en el primer siglo de nuestra era. En
circunstancias normales, la ley protegia estas reuniones judias que se realizaban en la
sinagoga (Montserrat Torrents, 2005, pag. 45).

La situacion legal de los judios de la diaspora no era tampoco sencilla. Estos eran
considerados como un grupo nacional extranjero. Es decir, tenian un tipo de ciudadania
judia compatible con las locales. También tenian un sistema administrativo singular
centrado en las sinagogas con competencias judiciales®. La cabeza era el etnarca de
Alejandria supervisado por un consejo de ancianos. Asimismo, el cuerpo ejecutivo estaria
representado por un cuerpo de arcontes electos cada afio. Este sistema administrativo
jerarquico, no obstante, no era universalmente compartido por todas las demas sinagogas.
De hecho, la mayoria estaban subordinadas a sus patronos, es decir, gente rica que las
financiaba que en muchas ocasiones y aunque parezca contradictorio, eran metuentes
(Montserrat Torrents, 2005, pag. 45).

Del mismo modo, el dinero donado al Templo era una herramienta esencial que
unia a todas las comunidades judias, incluidas las de la didspora (Antiquitates ludaicae
XIV 110). Tras la destruccion del Segundo Templo el dinero fue sustituido por un
impuesto denominado fiscus iudaicus con el fin de sufragar la reconstruccion del templo
en honor a Jupiter Capitolino en Roma. Este impuesto, no obstante, se mantuvo tras la
finalizacion del edificio posiblemente hasta época de Nerva. Y como ya he adelantado
antes, se convertira en el requisito necesario para ser considerado judio por las autoridades
romanas, Y, por lo tanto, poder disfrutar de todos los privilegios.

Los beneficiarios de estos privilegios eran los étnicamente judios, es decir, los
proselitos gquedaban excluidos. Esto significaba que el prosélito se veia obligado a
participar del servicio militar obligatorio o del culto imperial, aunque estuviera
circuncidado (Montserrat Torrents, 2005, pag. 43).

%0 ya otorgado en época republicana, la cantidad recaudada en las sinagogas era de medio didracma
por ciudadano mayor de veinte afios.
31 Aunque también tenian el derecho de acudir a los tribunales ordinarios de la ciudad.
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1.4: ElI mundo helenista y el monoteismo

Ya desde principios del siglo pasado, la disciplina de la Historia de las Religiones
ha ido perfilando una serie elementos teoldgicos fundamentales de la religién judia que
provienen directa o indirectamente del mazdeismo (Pifiero, 1991, pag. 37). Sin embargo,
esa cuestion se aleja en exceso del propdsito de nuestro trabajo.

No obstante, el ambiente religioso helenistico-romano si que va a ocupar un lugar
importante en este apartado del trabajo. Al fin y al cabo, el Nuevo Testamento se escribio
en griego y fuera de Palestina; en el mundo de la diaspora y la koiné. En este mundo tan
peculiar habia elementos culturales compartidos y sincréticos entre comunidades de
origenes y credos diferentes. Un ejemplo inigualable de ello son los conocidos retratos

del Fayum, que se podrian resumir en ‘retratos de griegos en cabezas de egipcios’.

Esa polis griega fue transformada en oikouméné por los Macedonios. Poco después
los romanos expandieron las fronteras de la oikouméné a todo el mediterraneo, como se
refleja, por ejemplo, en las monedas: la globalizacion se expresaba a través del emperador
en el anverso, mientras que la identidad local se expresaba mediante elementos religiosos
en el reverso. Los judios de la diaspora eran los méas vinculados a este mundo helenista y
recibieron claras influencias de su mundo circundante.

Aunque pueda parecer llamativo, el helenismo comenz6 a tender hacia el
monoteismo, 0 como minimo henoteismo, cerca del comienzo de nuestra era. El
platonismo o el estoicismo son buenos ejemplos de ello, aunque los primeros que
afirmaron rotundamente que sélo existia un solo dios fueron los érficos del siglo 111 a. C.
Eso si, la naturaleza de ese Dios diferia en gran medida entre unas escuelas y otras. Por
ejemplo, para los estoicos la divinidad suprema claramente definida era el Logos o la
razon suprema del cosmos®? de la que todo el universo formaba parte (Pifiero, 2008, pags.
47-48).

No era descabellado que los habitantes del Imperio creyeran cada vez mas en alguna
forma de henoteismo o monoteismo, podria ser sencillo para ellos comprender el mundo
de esta forma: un imperio, un emperador, un dios. También influye la conceptualizacion
filosofica del cosmos. Este se caracteriza por la estabilidad y el equilibrio, y se reafirma
a través del mundo de los dioses, en especial el gobierno de Zeus. Ademas, los
mecanismos de interpretatio® favorecieron la proliferacion de teénimos sincréticos muy
caracteristicos como Mars-Lennus, una divinidad romana unida a una divinidad
tradicional de los treviros galos. Estos procesos henoteistas culminaron en la

32 Otros nombres son: Zeus, Espiritu o Providencia.
3 Proceso por el cual una divinidad extranjera es ‘traducida’ a una local en la tradicion romana.
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convergencia de los aspectos del pantedn en un dios supremo: Hypsistos (ser supremo, el
altisimo). En este horizonte ecuménico van a aparecer con mas frecuencia inscripciones
que dicen heis theds (un solo Dios) o que relacionan divinidades tan diferentes como
Zeus, Sarapis 0 Yahvé.

Si en el judaismo el horizonte henoteista se rompié a través del Deuteronomio
(siglos V-VII a. C.) para dar paso a un celoso monoteismo, en el mundo helenistico-
romano esa ruptura la culminara el cristianismo. Sin embargo, muchos elementos de esa
transicion ya se podian vislumbrar en el primer siglo de nuestra era. Y es que la principal
diferencia entre el monoteismo y el politeismo es que el primero se define por lo que no
es y por lo que no debe ser objeto de culto. EI monoteismo judio y cristiano se
fundamentan en la veneracion de una divinidad ‘extramundana’ y trascendente que se
basa en una verdad ‘ultramundana’, mientras que las divinidades politeistas son
inmanentes al mundo, divinidades cosmicas. Este monoteismo implica un proceso de
canonizacion: la verdad revelada no puede experimentarse de ninguna otra forma cultual,
sino que se tiene que codificar en un canon inmutable para trasmitirselo a las futuras
generaciones. Solo existe una verdad, el resto estan equivocados.
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2. GRUPOS JUDIOS
2.1: Introduccion

A alguien le puede parecer extrafio que el judaismo antes del 70 d. C. tuviera tal
variedad de grupos. Todos compartian que la Ley (pentateuco) y los Profetas eran su guia
para la fe. Y, a excepcion de los samaritanos®* y de los esenios del Qumran, reconocian
al Templo de Jerusalén como la mayor autoridad del judaismo. Yahvé, que habia elegido
a Israel como su pueblo, dejo en las escrituras las condiciones necesarias para mantener
la relacién con él, pero éstas habian de ser interpretadas a la luz de los nuevos tiempos.
En un contexto de confrontacion y de tension escatolégica entre el mundo helenistico-
romano Yy el judaismo, las interpretaciones de la Escritura proliferaron enormemente®.

En este contexto politico y religioso tan complicado, se podria pensar que algunos
grupos o personas con ambiciones politicas de cualquier tipo se basasen en las escrituras
para conseguir sus objetivos. Del mismo modo, tan variadas interpretaciones favorecieron
la aparicion de grietas, en algun caso insalvable, en el seno del judaismo y el aumento de
la hostilidad entre las distintas facciones.

Flavio Josefo diferenciaba 3 corrientes: fariseos, saduceos y esenios (Antiquitates
X111 171), a la que mas tarde suma los sicarios (XVI111 23). En realidad, a estos habria que
afadir a los escribas, sacerdotes, zelotas®, samaritanos, baptistas, dositeanos, simonianos
y cristianos. (Montserrat Torrents, 2005, pag. 57). Estos Gltimos cuatro, por razones
estructurales del trabajo, seran tratados en otros apartados.

34 Reconocian la autoridad del templo del Monte Gerizim, y no del Templo de Jerusalén (Fontana
Elboj, 2015, pag. 56).

% La extension de este trabajo no permite profundizar en el tema. Baste mencionar que la literatura
rabinica estaba compuesta principalmente por el Midras, un comentario de las escrituras hebreas verso a
verso; el Targum, traducciones no literales al arameo de los textos hebreos; la Misnd, que es la recopilacion
de la tradicion oral complementaria de la escrita y publicada en el afio 200; y el Talmud de Babilonia, que
es un comentario a la Misné Palestina para ser aplicada a los judios de Babilonia. Son especialmente
interesantes los targumim (plural de Targum), ya que nos ensefian cuales pueden ser los teologuemas
dominantes en el paisaje judio de la época en la que son traducidos. Una obra clave y extensa sobre la
cuestion es la escrita por D. Daube (1956).

36 Es comun la confusion entre zelotas y sicarios. Ambos son movimientos violentos antirromanos:
los segundos aparecieron desde el afio 6 d. C., mientras que los primeros surgieron tras el comienzo de la
guerra judia (66-73).
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2.2: Corrientes de pensamiento

Vamos a adoptar las defendidas por Montserrat Torrents (La Sinagoga Cristiana,
2005, pag. 58). Estas corrientes no eran excluyentes entre si, de hecho, algunas de ellas,
como la apocaliptica o el mesianismo iban de la mano casi siempre:

1) Legalismo. Muestra el grado de validez y aceptacion que tiene la Ley (entendida
como el conjunto de normas que han de seguir los judios). Un claro ejemplo de esta
corriente puede ser Filon de Alejandria, cuyas tendencias helenistas no contradecian su
afinidad a la Ley mosaica. Por el contrario, Pablo de Tarso seria un buen ejemplo de un
anti-legalista, aunque esto no significase que todas las corrientes cristianas fueran de este
modo.

2) Apocaliptica. Esta corriente se encontraba principalmente en Palestina. Sus ideas
de corte “nacionalista” anti-universalista impidieron una extensa expansion en el
judaismo de la didspora y, por extension, en el cristianismo.

3) Mesianismo. Creencia extendida en la llegada del Mesias prometido en las
Escrituras para instaurar el Reino e iniciar una nueva era. Hay muchisimas variantes de
esta creencia cuyo nucleo principal de creyentes, al igual que la anterior, se centraba en
Palestina.

4) Gnosis. Trataremos la gnosis en un apartado propio
5) Hebraizacién de la magia

6) Ascetismo. Lo practicaron principalmente esenios, baptistas y la secta cristiana
de los encratitas.

2.3: Diferentes tipos de grupos

Saduceos

Los saduceos es uno de los grupos méas importantes del judaismo del siglo I d. C.
Intimamente unidos al templo, era un grupo adinerado y colaboracionista con las
autoridades romanas, de ahi que se ganasen bastantes enemistades dentro del pueblo
judio. Segun la tradicién estaban conectados con el legendario Sumo Sacerdote Zadock
de época de David y Salomdn. Esto no quiere decir, sin embargo, que todos los sacerdotes
del Templo sean Saduceos. Los habia también de otras sectas, especialmente fariseos.
Fueron los mas favorables a la llegada de influencias extranjeras como la helenistica ya
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desde el periodo de los Macabeos. Pese a ello, eran profundamente conservadores en lo
que respecta a la Ley.

Su exegesis de la Tora era literal. De hecho, criticaban otras interpretaciones de la
Tora alejadas de la suya. Por ejemplo, no consideraban necesaria la extension de la Ley
a otras areas del dia a dia que no estuvieran explicitas en el libro. Tampoco creian en la
resurreccion de la carne ni en la inmortalidad del alma (Hechos 23, 7; Mateo 2, 23-28;
Bellum ludaicum 2, 165). En este sentido son muy arcaizantes y muestran su apego a la
tradicion preexilica. Concedian especial importancia a las normas referidas a la pureza
ritual del culto en el templo, y consideraban que la salvacion se conseguia simplemente
cumpliendo la ley en términos cultuales. Esto implica en Gltima instancia que el ser
humano es responsable de sus actos y de sus consecuencias (Rowland, 1987, pag. 68).

Escribas

Aunque pueden confundirse con los fariseos, son dos grupos diferentes. Los
escribas son los intérpretes de la Tora (Lucas 2, 46). Algunas de las interpretaciones de
las escrituras que realizaron los escribas fueron asumidas por los fariseos. Del mismo
modo, también hubo probablemente un mayor nimero de escribas fariseos que de otras
escuelas interpretativas (Rowland, 1987, pag. 69).

Fariseos

El grupo de los fariseos es uno de las mas conocidas y relevantes en el panorama
religioso del siglo 1 d. C. Gran parte de sus ensefianzas, sus métodos interpretativos, y sus
costumbres seran las que dominen la renovacion de la religion judia liderada por el
rabinismo después de la destruccion del Templo (70 d. C.). Se caracterizaban por su
extrema pureza cultual en el dia a dia de la gente. Es decir, extendian las normas de pureza
de la Toréa a casi cualquier contexto (Marcos 7, 1-4; Mateo 23, 25-26). En época de Jesus
esta era la faccion dominante.

Uno de los elementos centrales de esta secta era la necesidad de que el conjunto de
Israel reforzara su vinculo con Dios como nacion sagrada. De ahi las reglas de pureza tan
estrictas. Asimismo, los fariseos tenian rituales de iniciacion en los que el iniciado debia
cumplir con ciertas obligaciones relacionadas con la pureza. Se queria delimitar
claramente quién formaba parte de la comunidad sagrada.
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Asimismo, concedian gran importancia a la escatologia®’ y la resurreccion (Bellum
ludaicum 2, 119; Hechos 23, 6). Reconocian el peso de otros escritos religiosos ademas
de la Tora, como el libro de Daniel. La salvacién se conseguia a través de la cooperacion
entre el ser humano y Yahvé: el primero cumple la Ley y Yahvé proporciona la salvacion.
También creian en la ley oral revelada a Moisés que completaria las leyes escritas del
pentateuco. Dedicaban la mayor parte de su tiempo a la comprension de las escrituras y
cémo podian ser adaptadas a los tiempos actuales. Al igual que los saduceos, también
estaban muy preocupados por la pureza ritual del Templo (Pifiero, 2008, pag. 100).

Cabe destacar que los fariseos no eran una secta monolitica, habia muchos
subgrupos con ideas sustancialmente diferentes entre si. Pese a haber sido
tradicionalmente la secta mas maltratada por los autores cristianos, ésta tuvo un papel
esencial en el resurgimiento espiritual del judaismo tras la guerra judia, ya que integraron
parte del pensamiento helenistico en las sinagogas, el elemento central de su religiosidad.

Tras la destruccion del Segundo Templo el pueblo de Israel debia reflexionar sobre
su Ley y sus costumbres si queria sobrevivir en tierra hostil. Consiguieron mover el foco
de la religiosidad judia desde el Templo a la sinagoga, tal y como ya lo era en el &ambito
de ladiaspora. El judaismo se centro en el estudio exhaustivo de la Ley y en la recoleccion
de las tradiciones antiguas, lo que cristalizara en la construccion de la Misna y el Talmud
alrededor del afio 200. El objetivo de este grupo era alcanzar una unidad dentro del
judaismo que permitiera sobrevivir a la religion judia después de la traumaética
destruccion de su templo, por lo que dejara de lado el proselitismo (Rowland, 1987, pag.
71). Del mismo modo, comenzaron a excluir a los grupos considerados heréticos de la
participacion de la liturgia de la sinagoga®.

Esenios

Al igual que los fariseos, eran favorables a la renovacion de Israel y contrarios a las
influencias helenisticas. Respetaban profundamente la Ley, y vivian en comunas por todo
Judea, aunque sin reconocer la autoridad del Templo de Jerusalén.

A diferencia de los saduceos, estos creian en el determinismo. Es decir, todo esta
determinado previamente por Dios, incluida la salvacién de cada uno. Al mismo tiempo,

37 Una simple definicion de escatologia puede ser: “Eschatology is to do with the study of the Last
Things, those events which will bring history and this world to its close” (Rowland, 1987, pag. 113).

38 Esta condena a los herejes (birkat ha-minim) se aprecia en las plegarias de las Sermoné Esré
(dieciocho bendiciones) del oficio sinagogal. En la recension manuscrita de los fragmentos de la Geniza de
El Cairo conocida como la “palestinense’ para diferenciarla de la version ‘babilonica’, Montserrat Torrents
(La Sinagoga Cristiana, 2005, pags. 161-166) remarca que en las bendiciones 10-13 se describe como
herejes (minim) a los nazarenos, término usado en muchas ocasiones para referirse a los seguidores de Jesus
de Nazaret.
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aunque pueda parecer paraddjico, defendian que el hombre era un ser libre que debia
escoger el camino del bien e ignorar el camino del mal®. Profundamente escatolégicos,
creian en el fin inminente del mundo caracterizado por la lucha entre el bien contra el mal
(Roma) vy la llegada del reino de Dios en la Tierra gracias a una interpretacion singular
del libro de Daniel. Estas ideas pueden recordar a las de las religiones iranias y la lucha
entre Spenta Mainyu (bien) y Angra Mainyu (mal).

Un pequefio grupo en el siglo Il a. C. se retird a la region del Qumran, cerca del mar
Muerto, guiados por un sacerdote estudioso de la Ley. Este grupo, automarginado
seguramente por sus divergencias de todo tipo con el resto de los judios, se creia el
auténtico Israel. Pensaban que eran ellos los que tenian la verdadera fidelidad a la Ley.

Creian en un mesianismo doble: sacerdotal y guerrero. El primer es el vigilante de
la Ley, mientras que el segundo seria el que libraria a su pueblo del yugo extranjero.
Algunas de las ideas mesidnicas que mas nos interesan pueden ser: mesias perteneciente
al reino celestial o el titulo de Hijo de hombre con reminiscencias de Daniel (7, 13) cuyo
objetivo era ayudar a Dios a restaurar instaurar el reino.

Estas concepciones que pueden parecerse, sin lugar a duda, a algunas que se van a
presentar en el Nuevo Testamento son muy interesantes. ESo si, no tiene por qué existir
una relacion filial entre ellas. Es decir, el hecho de que los esenios crearan un mesias en
cierta forma parecido al cristiano no significa necesariamente que el esenismo influyese
directamente en el cristianismo. En otras palabras, en el Nuevo Testamento hay elementos
intimamente relacionados con el pensamiento esenio, especialmente el del Qumran, pero
esto no es mas que una muestra de que muchas ideas cristianas ya estaban al menos
planteadas en cierta forma por otros judios. Esto nos demuestra que el cristianismo, por
lo tanto, no era algo diferente a un grupo en el judaismo del siglo 1 d. C.

Sicarios v zelotas

Los sicarios fueron un movimiento eminentemente antirromano que se origing con
el tumulto de Judas el Galileo en el afio 6. Los zelotas son un grupo de caracteristicas
similares, cuyos origenes no son anteriores a la guerra judia del afio 66.

Teologicamente se asemejaban a los fariseos, pero diferian en la forma de lucha por
la liberacion de lIsrael, especialmente en el uso activo de la violencia. Para ellos la
dominacion romana no so6lo era humillante, sino que también transgredia la Ley y traia
impureza. Seguian las corrientes apocalipticas y mesianicas mas radicales. De hecho,
creian acelerar la venida del mesias y del Reino de Dios a través de las acciones bélicas

39 Pablo defiende una tesis similar en Romanos (7, 18-19)
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antirromanas, ya que Dios garantizaria el éxito de las mismas (Pifiero, 2008, pags. 104-
105).

Samaritanos

Separados politica y religiosamente de Israel desde época muy antigua, no
renegaron de la religion de Moisés. Utilizaban el Pentateuco como libro sagrado, al que
afiadieron también el libro de Josué, conformando el llamado Hexateuco. Son los
responsables del surgimiento de doctrinas religiosas gnésticas como los dositeanos v,
probablemente, los simonianos; asi como del grupo joanico. Hablaremos de ellos mas en
profundidad cuando tratemos el Evangelio de Juan.

29



3. JUDIOS DE LA DIASPORA
3.1: Introduccion

Por lo que se ha explicado en el anterior apartado, puede parecer que la poblacion
judia en el Imperio era muy minoritaria y concentrada en pocos focos aislados del mundo
circundante. Nada mas lejos de la realidad. Algunos estudiosos estiman que la poblacién
judia en el Imperio podia oscilar entre los 4 y 6 millones de personas, a saber, el 10% del
total (Montserrat Torrents, 2005, pag. 39), concentrada en las ciudades orientales, sobre
todo Alejandria, Asia Menor y la regién de Palestina, ademas de Roma. Esta abundante
poblacién —que pese a ser minoritaria superaba con creces el nimero de cualquier otra
minoria— inevitablemente influia y era influida por el mundo greco-romano en el que
vivia. Sin embargo, pese a que la mayoria de los judios de la diaspora adaptaran sus
tradiciones —e incluso las abandonaran como es el caso de la lengua—, su celoso
monoteismo ajeno a la vida religiosa de la ciudad fue lo que los mantuvo diferenciados
del resto y lo que fomento las fricciones entre los judios y “los otros”. Asimismo, las
autoridades romanas se vieron obligados a escuchar a esta gran minoria y a concederle
privilegios.

No siempre el mundo helenistico habia rechazado la presencia judia (Montserrat
Torrents, 2005, pag. 40) como se deduce de algunos fragmentos de Flavio Josefo. Sin
embargo, rapidamente emergieron las desconfianzas. Al fin y al cabo, los judios
rechazaban participar de sus deberes como subditos del Imperio. Y es que la religion
romana es civica y publica; la relacion entre los dioses y los romanos es la de un estado
y sus subditos. Es un contrato pragmatico en el que los ciudadanos deben cumplir unos
deberes para obtener unos derechos. Los judios estaban exentos de estas obligaciones, lo
que propicid el “antisemitismo” entre la poblacion. Evidentemente la religion no fue el
unico factor que influy6 en esta animadversion hacia los judios, también influyeron otros
factores como los sociales o demograficos; pero el elemento religioso fue muy
determinante. La exclusividad judia —expresada en la multitud de tabds que los
separaban del resto de la poblacion— chocaba con la “tolerancia” helenistica que
garantizaba la paz social (Bickerman, 1968). El pueblo escogido por Dios no podia adorar
idolos (Exodo 32, 1). A todo esto, hay que sumarle que las autoridades romanas no s6lo
no rechazaron de pleno esta situacién, sino que la permitieron a través de privilegios que
afianzaban la segregacion de los judios.

40 Cf. Flavio Josefo Antiquitates ludaicae XI 321-345.
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No es de extrafar, por lo tanto, que el resto de los conciudadanos vieran con recelo
a unos habitantes que se dicen el Unico pueblo elegido por Dios, que rechazan participar
en sus deberes como ciudadanos, que construyen sus propios barrios diferenciados y que
encima son protegidos primero por los reinos helenisticos y luego por la res publica
romana a través de privilegios. Autores como Ciceron, Séneca o Tacito, entre muchos
otros, despreciaron a los judios a través de sus escritos.

Y es que, desde el exilio a Babilonia, un importante nimero de judios se vieron
obligados a vivir fuera de Palestina, especialmente en el mediterraneo oriental, en
Alejandria y en Roma. Con la llegada de los monarcas helenisticos, el judaismo de la
didspora recibi6 importantes influencias del mundo circundante. Y pese a que aceptaron
muchos elementos de cufio helenista como por ejemplo la lengua o literatura —como se
refleja en la creacion de la biblia de los LXX —se negaban a adorar a los dioses griegos.
Asimismo, también se mantuvo el contacto entre los judios fuera de Palestina y los que
vivian en Jerusalén a traves de la contribucion al Templo (Antiquitates ludaicae 14, 110)
y de los grandes peregrinajes a la Ciudad Santa. De hecho, Filon de Alejandria nos puede
iluminar sobre como en esta diaspora se lidiaba con las tradiciones antiguas.

Filon era uno de los judios méas importantes de Alejandria. Debido a ello, tampoco
se pueden extrapolar sus pensamientos a toda la comunidad judia de Alejandria, sino méas
bien a una minoria probablemente intelectual y con bastantes recursos economicos. Al
igual que algunos comentaristas rabinicos de siglos posteriores, Filon intentaba extraer el
significado ultimo de las Escrituras. También diferenciaba la materia de este mundo y la
trascendencia del mundo inmaterial de Dios. Creia en mediadores entre los dos mundos,
pero sobre todo defendia la figura del Logos de cufio estoico**. Basten algunos ejemplos
de sus principales creencias: la Ley de Dios, que representa las virtudes griegas, esta por
encima de cualquier ley terrenal; las leyes de los hombres deben reflejar las realidades
divinas de la ley; el destino de los humanos ha de sobrepasar el mundo sensible para llegar
al mundo divino; el hombre es una mezcla entre cuerpo y alma, y sera ésta la que se
comunigue con el mundo eterno al que pertenece; la Tora es la guia que permite al alma
alcanzar ese mundo de Dios (Rowland, 1987, pag. 85)

El pensamiento de Filén de Alejandria y su exégesis biblica son muy relevantes
para entender el contexto judio del siglo 1 y 11 d. C. Curiosamente Filon defiende algunas
caracteristicas que luego desarrollaran los gndsticos como por ejemplo la figura

41 | os estoicos tenian una division tripartita del ser humano que tendra mucha influencia en el
gnosticismo del siglo Il d. C.: el cuerpo material e imperfecto proveniente del mundo infralunar; el alma,
proveniente del mundo intermedio o lunar; y el espiritu, proveniente del mundo supralunar y eterno. Esta
Gltima parte es la mas importante y la que se unira con la divinidad.
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mediadora o el dualismo entre mundo terrenal y mundo inmaterial de influencias
platénicas. Es bastante posible que su figura influyese significativamente en el
pensamiento gnostico judio del siglo 11. No es de extrafiar que fuese en Egipto donde se
produjeron muchos de los testimonios del gnosticismo. Asimismo, Filon defendia un
universalismo“? bastante parecido al que posteriormente desarrollara Pablo. Y aunque se
niegue una influencia directa, es evidente que en el pensamiento judio de la época existian
sensibilidades que se podrian asemejar a la cristiana. Es decir, el cristianismo se
fundamentaba en ideas que encajaban claramente en un marco mental judio.

3.2: Proseélitos y metuentes

El proselitismo es un elemento esencial del judaismo del siglo 1a. Cy 1 d. C. Su
momento algido se dio durante los gobiernos de César y Augusto, atestiguado en los
evangelios (Mateo 3, 2). Posteriormente, las tensiones entre la comunidad gentil y la judia
se incrementaron, culminando en la guerra judia (66-73) y, por lo tanto, en una enorme
reduccion del proselitismo.

Aunque gran parte del mundo circundante rechazara de pleno el judaismo, habia
otra que lo miraba con cierta curiosidad como por ejemplo Tito Livio, Estrabén o Plinio
el Viejo. De hecho, muchos intelectuales “paganos” visitaban el Templo de Jerusalén.
Esta curiosidad pudo tener su origen en el auge del platonismo®. El ejemplo mas claro
de esto fue la adopcion generalizada en la sociedad grecorromana de la costumbre del
sabado como dia de descanso, hecho que critica ferozmente Séneca (Montserrat Torrents,
2005, pag. 52).

Pese a que la religion judia tiene una percepcion de una tradicion cultural,
geogréfica u origen ancestral compartida y crea su identidad a través del nosotros y el
ellos (Harland, 2009), no rechaza el proselitismo. De hecho, como se dice en el génesis:

42 LLa necesidad de la expansion de la fe no sélo a los judios, sino también a los gentiles.

43 para los platénicos, eminentemente dualistas, existian dos mundos: el mundo material y el mundo
de las ideas. Este Gltimo era el mundo auténtico y real, mientras que el mundo material inferior era un mero
reflejo del supremo. El ser humano del mismo modo tenia dos partes: cuerpo y alma. El alma era una
realidad inmaterial que pertenece al mundo de las ideas; el auténtico, el real, el verdadero, pero, sobre todo,
superior. El cuerpo, por otro lado, es un mero recipiente de la esencia inmortal. De hecho, siguiendo otras
concepciones dualistas del platonismo, existian unos seres Illamados démones. Estos seres intermediarios
entre la divinidad y el ser humano podian ser tanto buenos como malos. Estas concepciones platonicas
facilitaron la expansion de la creencia en que el mundo terrenal y el cuerpo son inferiores, transitorios, y
meros reflejos de lo superior, real y eterno: las ideas y el alma.
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Yahveh dijo a Abram: “Vete de tu tierra, y de tu patria, y de la casa de tu padre, a la
tierra que yo te mostraré. De ti haré una nacion grande y te bendeciré. Engrandeceré
tu nombre; y sé t0 una bendicion. Bendeciré a quienes te bendigan y maldeciré a
quienes te maldigan. Por ti se bendeciran todos los linajes de la tierra.” (Génesis 12,
1-3)

Eso si, no todos los conversos eran iguales. Habia fundamentalmente dos clases:
los prosélitos propiamente dichos y los metuentes o temerosos de Dios**. Los primeros
se integraban plenamente en Israel a traves de la circuncision, del cumplimiento integro
de la Ley y de las normas rituales. Los segundos, por otro lado, eran gentiles que
aceptaban el monoteismo judio y que cumplian ciertos preceptos morales de la Ley, las
leyes noaquicas, pero sin circuncidarse. Ambos grupos se atestiguan muy bien en Hechos
(13, 16).

No hay que infravalorar a este segundo grupo. De hecho, su importancia es capital
para el entendimiento de la expansion del cristianismo. Para que uno sea considerado
judio pleno debia no solo circuncidarse, sino también cortar trato con todos sus amigos y
familiares no judios y seguir dietas alimenticias muy estrictas, entre otras cosas. Es
plausible pensar que muchas personas no estuvieran dispuestas a sacrificar tanto, pero si
que tenian un genuino interes por la religion de Yahvé hasta el punto de asistir a las

sinagogas como “devotos”, es decir, no circuncisos (Hechos 13, 43)

Las autoridades de las sinagogas se aprovechaban de estos “judios de segunda” para
ganar influencia y sobre todo dinero a través de las donaciones que muchos metuentes
hacian (Antiquitates ludaicae XIV 110), como por ejemplo la esposa de Neron
(Antiquitates ludaicae XX 195). Habia algunos metuentes que daban el paso y se
convertian plenamente en prosélitos, otros simplemente decidian mantenerse en ese
estatus.

El proselitismo judio no abunda en las fuentes antiguas, sin embargo, hay varios
testimonios interesantes que nos brinda Flavio Josefo:

Mientras tanto los habitantes de Damasco, enterados de la derrota de los romanos,
se dispusieron a matar a los judios que vivian en su ciudad. Creian gue seria una
empresa facil, pues ya desde hacia tiempo los habian concentrado en el gimnasio a
causa de las sospechas que tenian de ellos. Sin embargo, temian a sus propias
mujeres, ya que todas, salvo unas pocas, se habian convertido a la religion judia
(Bellum ludaicum Il 559-560).

4 La existencia de los metuentes no es aceptada unanimemente por todos los estudiosos del
cristianismo, por ejemplo, Vermes admite su existencia, mientras que Feldmann la rechaza de pleno.
Nosotros, siguiendo la estela de Montserrat Torrens y de Fontana Elboj, creemos que su existencia estd mas
que demostrada.
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La comunidad judia de Damasco era muy grande como se intuye de la importancia
que se le da en el Nuevo Testamento (Hechos 9, 2 y Il Corintios. 11, 32). También es
cierto que el proselitismo femenino era mas sencillo que el masculino, ya que el segundo
requeria de la temida circuncision. De hecho, en muchas ocasiones era dificil diferenciar
a mujeres prosélitas de metuentes. Asimismo, en otros pasajes de su obra Flavio también
hace referencia a la abundancia de proselitismo en otra de las ciudades importantisimas
para el surgimiento del cristianismo: Antioquia (Bellum ludaicum VII 45). Estas
conversiones, sin embargo, posiblemente fueran de metuentes y no de prosélitos
(Montserrat Torrents, 2005, pag. 56).

Ya he mencionado en el anterior apartado del trabajo el episodio de violencia y
expulsion que se dio contra una comunidad judia del afio 19 a causa del proselitismo
(Flavio Josefo, Antiquitates XVIII 81-84 y Casio Dién, LX 27, 6). Es decir, el
proselitismo no tenia por qué tener la complacencia de las autoridades romanas.

¢En qué medida influyen estas conversiones en el auge del cristianismo? La
expansion del judaismo entre gentiles, especialmente el caso de los metuentes, allané el
camino a misioneros como Pablo para extender su mensaje en las sinagogas. Al fin y al
cabo, estos metuentes estaban al corriente de lo que se decia en ellas y ya habian aceptado
gran parte de los preceptos del judaismo:

Para ser libres nos liberté Cristo. Manteneos, pues, firmes y no os dejéis oprimir
nuevamente bajo el yugo de la esclavitud®. Soy yo, Pablo, quien os lo dice: Si os
dejais circuncidar, Cristo no os aprovechara nada. De nuevo declaro a todo hombre
que se circuncida que queda obligado a practicar toda la ley. Habéis roto con Cristo
todos cuantos buscdis la justicia en la ley. Os habéis apartado de la gracia. Pues a
nosotros nos mueve el Espiritu a aguardar por la fe los bienes esperados por la
justicia. Porque en Cristo JesUs ni la circuncisién ni la incircuncision tienen valor,
sino solamente la fe que actda por la caridad (Géalatas 5 1-6).

Pablo se dirigia a las sinagogas a predicar, pero no predicaba primero a los judios,
sino a los metuentes que participaban de la vida comunitaria judia sin formar parte de ella
en su totalidad, ya que eran los receptores mas interesados por el mensaje universalista
de Pablo que rechazaba las rigidas normas de la Ley (Montserrat Torrents, 2005, pag. 55).

45 En Galatas Pablo critica duramente la Ley, incluso asemejandola con la esclavitud como se ve en
este ejemplo. En Romanos, no obstante, moderara su discurso.
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3.3: El universalismo

El judaismo de la didspora, cuyo maximo exponente es Filon de Alejandria,
representaba un nuevo paradigma de judaismo diferenciado del palestiniense. En ese
mundo de la koiné helenistico-romana los judios de la didspora se vieron rodeados de
extranjeros, y no tardaron en recibir influencias de estos. Uno de los cambios mas
importantes fue sin duda el afan universalista de este sector de los judios, que consideraba
a Yahvé el Dios de todas las naciones del mundo (Isaias 43, 3-10). Como ya he
adelantado, la traduccién de la biblia al griego (LXX) fue una consecuencia inevitable de
este proceso. Esta vocacion universalista, no obstante, va a tener varias manifestaciones
con respecto a cdmo se aborda la Ley (Montserrat Torrents, 2005, pags. 62-63):

1) Unos defienden la validez de la Ley en su totalidad. Es decir, los gentiles que se
quieran integrar en el pueblo de Israel deben observar correctamente la Leyy, por lo tanto,
circuncidarse. Este pensamiento es especialmente dominante en la propia Palestina, no
tanto en el judaismo de la diaspora.

2) Radicalmente opuestos a los anteriores, debid de existir un grupo que
consideraba a la Ley como algo obsoleto e innecesario.

3) Un tercer grupo menos literalista que el primero puede ser el que representa
Filon: judios de cufio helenista que validan la Ley, pero que consideran que es necesario
interpretarla para dar cabida a los nuevos tiempos. Por ejemplo, considera que la Biblia
tiene dos sentidos, uno literal y otro subyacente cuyo sentido tiene que descubrirse
(Pifero, 2008, pag. 211). Esta Ley seria el medio a través del cual la humanidad se puede
salvar.

4) Por ultimo tendriamos la rama judeocristiana representada por Pablo de Tarso.
Aunque el papel de la Ley varia sustancialmente de un grupo cristiano a otro, tema que
trataremos en capitulos posteriores, se puede decir que este grupo ya no consideraba
necesaria la Ley tras la revelacion de Jesucristo. La Ley si fue esencial en el tiempo de la
Alianza, pero desde la resurreccion de JesUs ésta ha perdido su funcién salvifica. Los
gentiles que quisieran ingresar en el Pueblo de Israel no requieren, por lo tanto, de ninguna
complicada condicién como la circuncision.

Las dos ultimas son las mas interesantes para el estudio que nos ocupa. Ambas
reconocian que la Ley era en cierta forma un obstaculo para extender el mensaje judio
entre los gentiles, pero al mismo tiempo reconocian su valor e importancia, especialmente
el grupo de Filon. Los dos grupos sortearon estos equilibrios de forma magistral.
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Ambos querian un tnico pueblo de seguidores de Dios, pero de maneras diferentes:
“Pablo abrio las puertas de la sinagoga para que entrasen los paganos; Filon las abri6 para
que saliesen los judios” (Montserrat Torrents, 2005, pdg. 64). Puede que terminara
triunfando la opcion de Pablo, que desarrollaremos en profundidad el capitulo
correspondiente a su figura, pero la opcion filoniania influyd decisivamente en las nuevas
comunidades cristianas que comenzaban a disociarse de las sinagogas.

Filon es deudor de una larga tradicion exegética. Por ello, discute dos tipos
diferenciados de relacion con Dios: la mision para ver a Dios, y el pacto entre Dios y el
antiguo Israel. El va a utilizar constantemente los términos dépov 0gdv (el que ve a Dios)
y 10 opatikov yévoc (la raza que puede ver) para referirse a ello. La perspectiva
universalista se refleja en el hecho de que los judios para Filon no son la Unica raza que
es capaz de ver a Dios. Todos pueden hacerlo. El pueblo de Israel y sus descendientes
serian el equivalente a unos sacerdotes de toda la humanidad nombrados por Dios,
especialmente amados y protegidos por €l. Sin embargo, la relacion entre Dios y su pueblo
es accesible para todo el que quiera (Birnbaum, 1996, pags. 62-82). El propio lenguaje
filoniano influyd también en el cristianismo. Baste el ejemplo del Gltimo pasaje de
Hechos:

Unos creian por sus palabras y otros en cambio permanecian incrédulos. Cuando, en
desacuerdo entre si mismos, ya se marchaban, Pablo dijo esta sola cosa: «Con razon
habl6 el Espiritu Santo a vuestros padres por medio del profeta Isaias: Ve a encontrar
a este pueblo y dile: Escucharéis bien, pero no entenderéis, miraréis bien, pero no
veréis. Porque se ha embotado el corazdn de este pueblo, han hecho duros sus oidos,
Yy sus 0jos han cerrado; no sea que vean con sus 0jos, y con sus oidos oigan, y con
su corazon entiendan y se conviertan, y yo los cure. «Sabed, pues, que esta salvacidn
de Dios ha sido enviada a los gentiles; ellos si que la oirdn.» Y habiendo dicho esto,
los judios se fueron, teniendo entre si gran discusion Pablo permanecié dos afios
enteros en una casa gque habia alquilado y recibia a todos los que acudian a él;
predicaba el Reino de Dios y ensefiaba lo referente al Sefior Jesucristo con toda
valentia, sin estorbo alguno (Hechos 28, 24-31).

Pese a que transforme la alianza, los judios siguen estando en una posicién
ciertamente privilegiada. Y es que Filén no parece restringir la pertenencia a Israel 0 a la
comunidad judia s6lo a los nacidos judios o en Israel. El requisito Gnico para formar parte
de este pueblo segln Fildn es creer que Dios es el Unico dios verdadero. Pero entonces,
¢para qué convertirse al judaismo totalmente? Para Filon, la conversion total —con todo
lo que ello implicaba: Ley, circuncisidon, costumbres, ritos, pureza, etc.— servia para
abandonar las viejas tradiciones para asi formar parte de una nueva comunidad que cree
en el Dios verdadero; y para tener una relacién especial e intima con Dios (sacerdocio de
la humanidad, proteccion, amor, etc.).
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Y es que la Ley es crucial para la vida religiosa de Filon. Esta esta por encima de
cualquier ley terrenal porque es equivalente a la ley moral y a la ley de la naturaleza. Es
una ley que procede de Dios trasmitida a través de Moisés no sélo para el pueblo de Israel,
sino para toda la humanidad (Vita Mosis I, 155). Al fin y al cabo, y siguiendo el
argumentario estoico de la época, todo ser humano ha de regirse por las leyes de la
naturaleza (Montserrat Torrents, 2005, pag. 71). Filon estaba presentando al judaismo
como una suerte de filosofia griega que requeria la creencia en la divinidad y, si se quiere
ir mas all, las costumbres y ritos caracteristicos de su comunidad. Por lo tanto, el

judaismo no era la inica forma de acercarse a esta “filosofia”, aunque si la mas perfecta.

Philo's attempt to interpret the Torah of Moses as a philosophical system which
fulfills and complements all the true discoveries of Greek philosophy is but the
crowning achievement of the prolonged effort of the Hellenistic Jews to present the
Jewish tradition in intellectual terms borrowed from Greece, as a theoretical system
which provided ultimate answers to ultimate questions (Birnbaum, 1996, pag. 229).

Es muy llamativo su silencio en la cuestiones mesianicas y apocalipticas. Y es que,
como hemos mencionado antes, estas dos tendencias escatologicas eran especialmente
abundantes en Palestina. En un contexto tan helenista como el que vivia Filon estas ideas
no habian permeado lo suficiente. Practicamente en lo Unico en lo que coinciden Pablo y
Filon es en su voluntad de acercar el mensaje de Dios a los gentiles y en la no imposicion
de la Ley a los nuevos conversos.
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4, IDEAS RELIGIOSAS DEL JUDAISMO DEL
SIGLO1d. C.

4.1: Sobre la Toray su interpretacion

En este apartado vamos a tratar en especifico algunas de las creencias teoldgicas y
doctrinales propias del judaismo del siglo I. Estas aclaraciones las consideramos
imprescindibles para la comprension de paisaje judio en el que se movia el cristianismo.
Ahora bien, algunas cuestiones como la sinagoga, el templo o la alianza cristiana se
desarrollaran en otros apartados.

Segun la tradicion, Moisés entrego al pueblo de Israel los cinco libros conocidos
como el pentateuco o Tora. Todo grupo que sea considerado judio ha de tener estos libros
como el elemento central de su fe. En ellos se desarrolla la Ley*® entendida como una
serie de normas que han de cumplirse para mantener la Alianza y la proteccion divina.
Algunas de las mas importantes son: la obediencia a Dios, la circuncision como sefial que
rememora la alianza (Génesis 17, 9), descanso del sabado (Exodo 20, 8), observar las
leyes de limpieza y pureza (Levitico 13-15), abstenerse de comer ciertos alimentos
(Deuteronomio 14, 3), no adorar idolos (Exodo 20, 4), no blasfemar (Levitico 24, 11), y
algunas normas de caracter sexual (Levitico 18), entre otras. Los saduceos solo
considerarian estos libros como sagrados, rechazando los de los Profetas.

Asi como algunas de las normas parecen muy explicitas, otras muchas se han
interpretado a lo largo de los siglos. Este fendmeno fue especialmente comdn en el siglo
| debido a la necesidad de buscar respuestas ante la situacion politica, social y econdmica
de Palestina. Estas constantes e interminables interpretaciones acabaron por desembocar
en la produccion de leyes denominadas halakah. Estas eran fruto de la necesidad de
adaptar la literatura biblica a los nuevos tiempos que vivian los judios, ahora bajo dominio
helenistico-romano. Estas interpretaciones a su vez podian variar de un grupo judio a otro,
especialmente hasta el afio 70 d. C. cuando tras la destruccion del Segundo Templo el
fariseismo y rabinismo dominaron la teologia judia.

Uno de los ejemplos mas claros de esta exégesis biblica se puede ver en la literatura
propiamente cristiana. Siguiendo algunas de las siete reglas exegéticas (middoth) de
Hillel*’, la profecia del nacimiento de un hijo del rey David, Emanuel (Isaias 7, 14), es

46 “Ley” puede hacer referencia tanto al pentateuco como libro, como a las normas morales que en
él se describen. En la inmensa mayoria de los casos nos referiremos a ella con el segundo significado

47 Escuela rabinica cuya interpretacion de la Ley era mas laxa que su contrapartida, la escuela de
Shamai.
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referida en Mateo (1, 23) en referencia a Jesus (Rowland, 1987, pag. 47). Asimismo, en
el Nuevo Testamento se asume que las promesas mesianicas de Dios explicitas en la
escritura han sido cumplidas (I Reyes 17,18 y Marcos 1, 24; Isaias 40, 3 y Marcos 1, 2;
Isaias 53, Salmos 22 y | Pedro 1, 10). Y aunque: “los israelitas, de los cuales es la
adopcion filial, la gloria, las alianzas, la legislacidn, el culto, las promesas” (Romanos 3,
2), la mayoria no han entendido lo anunciado en las escrituras y no han querido ver en
Jesus el mesias prometido:

Teniendo, pues, esta esperanza, hablamos con toda valentia, y no como Moisés, que
se ponia un velo sobre su rostro para impedir que los israelitas vieran el fin de lo que
era pasajero... Pero se embotaron sus inteligencias. En efecto, hasta el dia de hoy
perdura ese mismo velo en la lectura del Antiguo Testamento. El velo no se ha
levantado, pues s6lo en Cristo desaparece. Hasta el dia de hoy, siempre que se lee a
Moisés, un velo esta puesto sobre sus corazones. (Il Corintios 3, 12-15)

Fueron, por lo tanto, las escrituras las que permitieron a los cristianos argumentar
y legitimar sus argumentos teoldgicos y su identidad. Y como otras comunidades judias,
tenian tanto métodos exegéticos compartidos como propios.

4.2: Sobre la Alianza

Es esencial hacer una pequefia mencién a la Alianza entre Dios y su pueblo. Hay
varios pactos o alianzas que hace Yahvé que se vislumbran a lo largo del Antiguo
Testamento. Primero Yahvé sella un pacto con Noé para evitar mandar otra inundacion y
destruir la tierra (Génesis 9, 9-11), después entrega a los descendientes de Abrahan la
tierra desde el Nilo hasta el Eufrates, la Tierra Prometida (Génesis 15, 18), sellandolo a
través de la circuncision (Génesis 17) y renovado a través de David (11 Samuel 7, 8-13).
Yahvé promete a David que su dinastia sera la que rija Israel para siempre.

La peculiar secta de los esenios del Qumran habla de una ‘Nueva Alianza’ de una
manera muy similar a la cristiana (CD 6, 19; Marcos 14, 24; Hebreos 8, 7). Esta alianza
manifiesta, por lo tanto, el balance entre la iniciativa divina y la respuesta humana
(Rowland, 1987, pag. 26). En cualquier caso, en el siglo I d. C. la alianza judia necesitaba
ser marcada en cada judio ocho dias después de nacer a través de la circuncision. Yahvé
acepta al nuevo miembro en el pueblo elegido, y este a su vez sigue los preceptos
divinos*. Sin comprender la importancia capital que tiene este rito, no se puede entender
la reaccion que tuvo la decisidn de Pablo de renegar de la circuncision. Del mismo modo,
la Tierra Prometida (Génesis 12, 7; 17, 8) juega un papel esencial en la Alianza. La Tierra

48 Preceptos materializados en el Decalogo (Exodo 20) necesarios para mantener la alianza

39



Prometida estaba siendo ocupada, otra vez, por extranjeros. Viendo todos estos ejemplos,
podemos concluir que la Alianza es un artificio teolégico que trata de expresar las
sucesivas defecciones y perdones entre Dios y su pueblo.

4.3: Sobre los angeles

Ya desde tiempos antiguos, en la teologia judia se remarcaba la importancia de Dios
como Sefior celestial. En el siglo | d. C. el judaismo habia elaborado una angeologia y
demonologia muy desarrolladas. Aunque no todos los judaismos aceptaban la existencia
de estas criaturas intermediarias entre la divinidad y los humanos, aparecen referencias a
algunos como al &ngel Gabriel en el libro de Daniel (8, 15) —asi pues, el relato de Gabriel
con Maria en los evangelios tiene un fuerte caracter escatologico—. Los arcangeles eran
vistos como emisarios de Dios cuya funcion era comunicar su voluntad. La presencia de
estos seres intermediarios no conllevaba necesariamente la separacion definitiva entre
Dios y los hombres a traves de estos angeles. Este paso seré el que den los gnosticos del
siglo 11 d. C.

4.4: Una nueva esperanza: escatologia vy
mesianismo

Introduccion

La promesa en una salvacion final para los judios y el advenimiento del Reino de
Dios tenia sus origenes en las propias escrituras. Dios habia prometido al pueblo judio la
Ilegada de un mesias (rey ungido: Xoiotoc) para salvar al pueblo de Israel. Este mesias
se convertiria en un agente divino que trataria de liberar al pueblo de Israel para traer una
nueva era de gobierno de Dios. Si a esto le sumamos la intensa expectacion escatoldgica
ante la ocupacion extranjera que ya hemos expuesto, tenemos el caldo de cultivo perfecto
para la proliferacién de la tendencia mesianica. El mesias, sin embargo, estaba oculto bajo
un halo de misterio. De hecho, existian tantas perspectivas sobre quién era ese mesias y
sobre su papel en este mundo que imposibilitan una categorizacidn absoluta. No obstante,
se va a intentar hacer una aproximacion general.

Esta nueva era de gobierno de Dios traeria la paz y la justicia (Isaias Il). El
momento anterior a la llegada de esta era seria uno de profunda angustia y de desorden
terrenal y cosmico que habria que superar. Es decir, hay que sufrir una serie de
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calamidades y desastres precedentes al reinado divino denominadas aflicciones
mesianicas (Daniel 7, 25-27; 9, 24-27; 11, 31-12, 3; Marcos 13, 7; Romanos 8, 19;
Apocalipsis 6, 8 y 9, 16-27). Dios elige que se produzcan estos desastres para eliminar
todo lo que se interponga en el camino del cumplimiento de la voluntad divina para por
fin traer al mesias e instaurar el Reino de Dios. El reinado del mesias terminara cuando
se cumpla el juicio final (Rowland, 1987, pags. 88-89).

El relato de la resurreccion

El relativo répido crecimiento del cristianismo desde la muerte de Jesus se debid
principalmente a una explosion del fervor religioso en la creencia de que Jesus de Nazaret
habia resucitado para instaurar en poco tiempo el Reino de Dios, y a la eliminacion de la
obligatoriedad de la observancia la Ley y de la circuncision promulgada por Pablo.

De hecho, la resurreccion va a ser un elemento escatoldgico intimamente
relacionado con la escatologia y bastante extendido en el pensamiento judio de este
siglo*®, aunque no unanime (Hechos 23, 6). Los grupos judios que mas abrazaban la idea
de la resurreccion fueron los fariseos, la literatura rabinica, los cristianos, las corrientes
apocalipticas y quiza los esenios (Bellum ludaicum 2, 154). En las Escrituras aparece
explicitamente la resurreccion en Isaias 26, 19 y en Job 19, 25, aunque eso no significa
que otros pasajes pudieran ser entendidos como resurreccion. La naturaleza de esta, sin
embargo, tampoco parece muy clara. Es muy probable que la mayoria de los judios
pensasen que esta era como se describe en Isaias 26, 19: los justos disfrutaran de la vida
eterna y los impios sufrirdn tormento eterno (Mateo 19, 28; Apocalipsis 20, 4) (Rowland,
1987, pag. 91). Ahora bien, tampoco queda del todo claro si esta resurreccion se disfrutara
en la Tierra.

Este problema sera resuelta en el cristianismo, como se refleja en la controversia
que tienen los cristianos de 1 Tesalonicenses cuando se dan cuenta que muchos han
muerto antes de la llegada escatoldgica del mesias, y, preocupados, no saben si éstos
podran participar del reino nuevo que ha de venir, por lo que Pablo les contesta:

Hermanos, no queremos que estéis en la ignorancia respecto de los muertos, para que
no os entristezcais como los demas, que no tienen esperanza. Porgue si creemos que
Jeslis muri6 y que resucitd, de la misma manera Dios llevard consigo a quienes

9 De hecho, en algunos grupos judios actuales como los seguidores de Menachem Mendel
Schneerson (Jabad-Lubavitch) sigue siendo muy evidente. Estos creian que el rabino Menachem, fallecido
en 1994, resucitaria fisicamente de su tumba como mesias para redimir con toda su gloria el mundo entero:
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murieron en Jesus. Os decimos eso como Palabra del Sefior: Nosotros, los que
vivamos, los que quedemos hasta la VVenida del Sefior no nos adelantaremos a los que
murieron. El Sefior mismo, a la orden dada por la voz de un arcangel y por la trompeta
de Dios, bajara del cielo, y los que murieron en Cristo resucitaran en primer lugar.
Después nosotros, los que vivamos, los que quedemos, seremos arrebatados en nubes,
junto con ellos, al encuentro del Sefior en los aires. Y asi estaremos siempre con el
Sefior. Consolaos, pues, mutuamente con estas palabras (I Tesalonicenses 4, 13-18).

Es decir, la resurreccion vendra después de la llegada del reino mesianico (Il
Corintios 5, 1) porque Dios no puede tolerar la injusticia que su pueblo estaba sufriendo
ante la ocupacion y represion extranjera. Dios devolvera la vida a los justos y santos de
Israel para que vivan junto a él (Fontana Elboj, 2015, péag. 69).

Debié ser muy dificil de asimilar para los seguidores de JesUs la muerte de su
maestro. Otro intento méas de liberar al pueblo de Israel del yugo extranjero habia
fracasado. Algunos de sus seguidores, no obstante, se negaban a aceptar el fracaso de la
mision de Jests. De hecho, dedujeron a través de una intensa exegesis de algunos
fragmentos de las Escrituras que Jesus realmente murio siguiendo un plan divino para
triunfar sobre la muerte y alzarse como el mesias salvador (Fontana Elboj, 2015, pags.
68-69): JesUs habia resucitado. Este hecho por ahora no se salia de las categorias
eminentemente judias, aunque no hay que olvidar que la creencia en la resurreccién no
era compartida por todos los grupos judios. De hecho, desde la perspectiva judia la
resurreccion no implicaba la vuelta a la vida anterior, sino la ida a una vida eterna y
superior junto a Dios (Job 19, 25; Mateo 19, 28) como se aprecia en el caso de Juan
Bautista (Lucas 9 7-8). Sin embargo, también es cierto que la resurreccion de Jesus se
habia materializado en el mundo, era algo diferente. De hecho, en las Escrituras en ningun
momento se especifica que le mesias va a resucitar, aunque lo afirme Pablo:

Porque os transmiti, en primer lugar, lo que a mi vez recibi: que Cristo murié por
nuestros pecados, segun las Escrituras; que fue sepultado y que resucito al tercer dia,
segun las Escrituras (I Corintios 15, 3-4).

Esta situacion se explica simplemente por la tension escatoldgica tan exacerbada
que vivian los primeros cristianos®. Tenian que reconducir el aparente fiasco de Jesus:
Jesus no fue un fracaso, Jesus fue un martir que dio su vida para salvar a la humanidad.
Un martir gque no tuvo reparos en enfrentarse a lo que consideraba injusto en el mundo de
su tiempo. Conforme la cristologia fue evolucionando, esta primera interpretacion fue
variando sustancialmente (Fontana Elboj, 2015, pag. 71). Posteriormente Pablo y Marcos
asimilaron la figura de Jesus el siervo doliente de Isaias (52, 13 —53, 12), a la que también

%0 Un ejemplo préctico nos lo ilustra Flavio Josefo al remarcar que unos oraculos que preconizaban
la llegada de un mesias instaurador del reino fueron instigadores de la revuelta judia de los afios 66-73
(Bellum ludaicum VI, 311-313)
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se sumardan la naturaleza divina del mesias, o incluso su preexistencia (Juan). Pero no
adelantemos acontecimientos.

Una cuestion interesante a tener en cuenta es si los primeros cristianos creian que
JesUs habia resucitado corporal o espiritualmente, es decir, de forma no material. Este
problema parece que se resuelve gradualmente (Fontana Elboj, 2015, pag. 75). En un
primer momento se cree que es mas espiritual (I Corintios 15, 35-53), pero finalmente se
terminara por fijar la creencia en la resurreccion corporal como se aprecia en el famoso
episodio de la incredulidad de Tomas en el Evangelio de Juan (20, 24-29).

Puede que tras la resurreccién de JesUs los cristianos fueran iluminados,
disfrutaron del don celestial y participaron del Espiritu Santo (Hebreos 6, 4), pero la
salvacion en su totalidad aun estaba por venir (Romanos 8, 18). Es decir, existia una
experiencia presente con Dios a traves de Cristo y su resurreccion, y luego habra una méas
intensa y profunda que sera la que traiga en Gltima instancia el Reino de Dios como se
asegura en las Escrituras. El pueblo de Israel resucitara en el final de los tiempos. Esta
escatologia inmediata, sin embargo, con el paso de los afios se fue enfriando hasta
practicamente desaparecer, pero es innegable que los primeros cristianos profundamente
escatologicos buscaban constantemente signos que preludian este fin de los tiempos
inminente (Romanos 13, 11).

El Espiritu esta intimamente vinculado a esta escatologia de igual forma. No es
inverosimil pensar que en un gran nimero de judios relacionaran al Espiritu con las
profecias y con el tiempo antiguo de Israel, especialmente el tiempo de los profetas. El
Espiritu representaba la escatologia presente e inminente que se iba a sufrir (Rowland,
1987, pag. 115). Si en la era anterior a Jesus el Espiritu no se habia manifestado, tras la
resurreccion regresé su inspiracion como sefial escatolégica:

Pues sabemos que la creacidn entera gime hasta el presente y sufre dolores de parto.
Y no sélo ella; también nosotros, que poseemos las primicias del Espiritu, nosotros
mismos gemimos en nuestro interior anhelando el rescate de nuestro cuerpo
(Romanos 8, 22- 23).

Esta espera se manifiesta en el sufrimiento y en las aflicciones mesianicas de los
cristianos. Es decir, pese a haber sido inspirados por el Espiritu, los cristianos aun deben
sufrir para recibir la redencion final.

51 Los docetas, por otro lado, son un grupo cristiano del siglo 1l que considera que Jes(s revivié en
espiritu, no en carne y hueso
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Mesianismo vy apocaliptica

En el Nuevo Testamento, por lo tanto, se espera el retorno final del mesias para
completar su mision. Esta empez6 cuando naci6 o cuando fue bautizado (dependiendo de
la cristologia), continu6 cuando es muerto y resucitado para regresar al lado de Dios, y
culminara en la revelacién final (I Corintios 1, 7; | Pedro 1, 7) para restaurar el mundo
anunciado por los profetas:

A fin de que del Sefior venga el tiempo de la consolacién y envie al Cristo que 0s
habia sido destinado, a Jesus, a quien debe retener el cielo hasta el tiempo de la
restauracion universal, de que Dios hablé por boca de los santos profetas (Hechos 3,
20-21).

La palabra Mesias como tal, por otro lado, no es tan comin en las escrituras como
pueda parecer. Si que aparece mas frecuentemente en algunos apocalipsis del siglo | d.
C. (4Esdras 7, 28y 12, 32-34), en los que se asegura la relacion paternofilial entre David
y el mesias ungido. En la mayoria de los textos el mesias es un hombre ungido por Dios,
descendiente de David, que surgira en el final de los tiempos para traer un reinado de
felicidad, paz y justicia a Israel (Rowland, 1987, pags. 94-95). Este hombre como
descendiente de David ha de purgar militarmente la tierra de Israel de su impureza y
corrupcion con la ayuda de Dios (Isaias 2) en una suerte de Apocalipsis®?.

Se entiende por apocalipsis:

(...) a type of eschatology which speaks of the imminent end of this world and the
introduction from above, amidst cataclysmic disorders, of a transcendent realm
(Rowland, 1987, pag. 56).

Es decir, la creencia mesianica esta intimamente relacionada con la creencia en ese
fin del mundo apocaliptico. El origen de la apocaliptica podria considerarse 1 Enoc del
siglo 111 a. C., aunque ésta sufrié una importante evolucion hasta bien entrado el siglo 11
d. C, cuando se produjo el Apocalipsis joanico.

Quiero remarcar especialmente la idea de que el mesias que va a traer el fin del
mundo y el reinado de Dios es un hombre y no un ente divino preexistente como
desarrollara la teologia joanica. Eso si, en algunos textos mas recientes como en 4 Esdras
13 0 1 Enoc 37-71 si que se pueden ver pasos en esa direccion.

52 Discusidn sobre los apocalipsis en D. Hellholm, Apocalypticism in the Mediterranean World and
the Near East y P. Hanson, Visionaries and Their Apocalypses.
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Yo seguia contemplando en las visiones de la noche: Y he aqui que en las nubes del
cielo venia como un Hijo de hombre. Se dirigio hacia el Anciano y fue llevado a su
presencia (Dan 7, 13)

<

El término ‘Hijo de hombre’ —que posiblemente signifique simplemente “un
hombre”— tan comin en los evangelios sindpticos tiene su origen en este pasaje de
Daniel. En otros, como en 1 Enoc, ademas de ‘Hijo de hombre’ (46, 1; 48, 2; 62, 5; 69,
26y 71, 17), se utilizan otros términos como ‘el Elegido’ (39, 6; 40, 5; 45, 3, etc.). Ambos
titulos podrian hacer referencia al mesias como una figura divina sentada en su trono que
juzga al mundo en el final de los tiempos. Eso si, no esta claro que en todas las ocasiones
que se usan esos términos se refieran al tradicional mesias judio (Rowland, 1987, pags.
95-96). Y es que en la propia tradicién del Antiguo Testamento el término ungido, aparece

referido a otras figuras que no son el mesias escatoldgico (lsaias 61).

La proclamacion del Reino de Dios

Ahora bien, este reinado de Dios (1 Corintios 15, 24; Romanos 14, 17; Juan 3, 3),
como asegura Weiss (1999, pags. 74-84), no es traido por los cristianos de la tierra a
través de rezos o plegarias. Sélo Dios puede establecerlo, y cuando lo haga entregara a
Jesus su gobierno. Asimismo, JesUs se encargard de conseguir seguidores justos y
humildes que esperen la llegada final del Reino mientras lucha contra el diablo gracias a
la ayuda del Espiritu Santo. Si que existia una condicion previa para el establecimiento
del Reino: Jesus debe morir y resucitar siguiendo el plan de Dios. Este Reino futuro se
cimentara sobre las ruinas del viejo mundo para dar comienzo al juicio final de todas las
personas, vivas o muertas. Y por fin Israel se alzara de nuevo eternamente bajo sus doce
tribus, convirtiéndose en la sede central del nuevo Reino de paz y justicia gobernado por
Jesus. Asimismo, los habitantes del nuevo reino serviran a Dios con amor y rectitud para
ser libres del mundo porque el gobierno de Dios es el mayor bien que existe (Weiss, 1999,
pags. 129-136).

Esta interpretacion, pese a ser la mas influyente, no es la unica. C. H. Dodd (Dodd,
1953, pags. 144 apud Rowland, 1987, pags. 347) considera mas apropiado hablar de
escatologia realizada para el caso del Reino de Dios. Es decir, estos elementos del Reino
de Dios desarrollados por Weiss serian realizados en un plano trascendental y no tanto en
el plano terrenal porque JesUs aseguraba que el Reino ya habia llegado (Lucas 17, 21).

La mayoria de la historiografia, por otro lado, cree que el Reino de Dios es un nuevo
tiempo iniciado durante el ministerio de Jesus, es decir, ya presente (Marcos 2, 21-22),
pero que todavia no ha alcanzado su zénit. En el fin de los tiempos se cumpliran las
promesas de Isaias, y se manifestara el reinado de Dios sobre todo el universo.
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Pese a que este Reino pueda parecer trascendental como se asegura en Juan (18,
36), para el judaismo hegemonico este Reino se instaurara directamente en el mundo
material (Mateo 5, 1-10). La version de Mateo del ‘padre nuestro’ lo ilustra bastante bien
(6, 10). La salvacion en el mundo judio implicaba no sélo la salvacion espiritual, sino el
gobierno de Dios sobre todas las cosas y la destruccion de lo que no es justo en el proceso.
De esta forma en las Guerras Judias se esperaba una intervencion directa de Dios para
derrotar al enemigo porque se creia que el gobierno de Dios iba a resultar tanto en la tierra
como en el cielo.

Weiss, como colofon, consideraba acertadamente que:

Jesus' activity is governed by the strong and unwavering feeling that the messianic
time is imminent. Indeed, he even had moments of prophetic vision when he
perceived the opposing kingdom of Satan as already overcome and broken. At such
moments as these he declared with daring faith that the Kingdom of God had actually
already dawned (Weiss, 1999, pag. 129)

Por consiguiente, de los evangelios se deduce que va a venir el Reino de Dios en el
futuro, aunque de algin modo ya esté presente. Ademas, ese final del mundo es inminente
como demuestra la presencia del Espiritu, de hecho, Jesus ya esta derrotando al diablo.
El punto de inflexion fue el inicio del ministerio de Jesus y la resurreccion. En muy poco
tiempo Dios enviara de vuelta al mesias para hacer el juicio final en una suerte de
apocalipsis, le entregara el Reino, y los santos y los justos seran resucitados en el Nuevo
Israel gobernado por Dios para dar comienzo a una nueva era de paz y justicia para toda
la humanidad.

En conclusién, el futuro escatologico propio del siglo I se vislumbra como una
primera oleada de cataclismos, un reino mesianico temporal donde los santos resucitaran,
un conflicto apocaliptico en el que Jesus luchard contra las fuerzas del mal hasta
derrotarlas, para finalmente dar lugar al Reino divino, a una nueva era, un nuevo cielo y
una nueva tierra (lsaias 65, 17; Il Pedro 3, 13).
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5. PABLO DE TARSO Y EL GRUPO PAULINO

5.1: Introduccién

Para tratar de iluminar al grupo paulino en el seno del cristianismo primitivo vamos
a utilizar como fuente sobre todo las siete cartas auténticas de Pablo (Romanos, 1y 2 de
Corintios, Galatas, Filemoén, Filipenses y 1 Tesalonicenses), contrastandolo con la
informacion que nos proporciona el relato lucano de Hechos de los Apostoles.

Ahora bien, la informacion que nos ha legado Pablo es en lineas generales
verosimil. El relato de Pablo, especialmente rico en Gélatas, es en si mismo uno mas de
los relatos que navegaban en el cristianismo primitivo. Es un error pensar que él
representaba al cristianismo en general solo porque haya sido la Gnica fuente verosimil
que conservamos al respecto. Del mismo modo, la rama helenista tampoco era una unidad
homogénea y uniforme, por lo que tampoco puede reducirse a Pablo como iremos viendo
a lo largo de este capitulo. Si bien es cierto que la elaboracion del relato de Hechos es
claramente posterior, y, por lo tanto, menos fiable cuando dice tratar el periodo mas
antiguo de él, también se pueden extraer algunos datos historicos contrastables.

Hemos expuesto en el apartado referido al proselitismo judio que existieron dos
visiones en el seno del judaismo de claro caracter universalista. En primer lugar, la de
Filon de Alejandria, y en segundo lugar la de Pablo. Aunque en primera instancia el
universalismo de Filén fue muy influyente en el judaismo helenista de la diaspora,
finalmente fue el desarrollado por Pablo el que termind por triunfar. ElI hecho
determinante fue un ‘pogromo’ que se dio en Alejandria en tiempos de Filon cuyas
consecuencias fueron devastadoras para la comunidad judia. Desde ese momento hasta
nuestros dias el afan universalista judio simplemente se apagd por completo. El paulino
termino por triunfar, pero en sus origenes no era hegemaénico ni omnipresente. De hecho,
este fue uno de los elementos de friccion mas importantes entre los seguidores de Jesus
en sus primeros estadios de vida (Romanos, 1y 2 de Corintios y Galatas).

En cualquier caso, vamos a utilizar la Carta a los Galatas como hilo conductor
fundamental en la medida de lo posible para comprender los elementos que caracterizan
al grupo paulino. Asimismo, en este trabajo vamos a seguir la cronologia aproximada que
expone Montserrat Torrents (La Sinagoga Cristiana, 2005, pag. 88):
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Muerte de Jesus: entre 26 y 36

Conversién de Pablo: entre 34 y 38

Primera subida a Jerusalén: entre 36 y 40

Segunda subida a Jerusalén: entre 49 y 53

Cartas a los Galatas y a los Corintios: entre 52 y 62

o bk~ w e

5.2: Galatas y el problema de la Ley

Ya desde el inicio de Galatas se aprecia un ambiente de disensiones:

Me maravillo de que abandonando al que os Ilamé por la gracia de Cristo, os paséis
tan pronto a otro evangelio. No que haya otro, sino que hay algunos que os perturban
y quieren deformar el Evangelio de Cristo. Pero aun cuando nosotros mismos o un
angel del cielo os anunciara un evangelio distinto del que os hemos anunciado, jsea
anatema! Como lo tenemos dicho, también ahora lo repito: Si alguno os anuncia un
evangelio distinto del que habéis recibido, jsea anatema! Porque ¢busco yo ahora el
favor de los hombres o el de Dios? (O es que intento agradar a los hombres? Si
todavia tratara de agradar a los hombres, ya no seria siervo de Cristo (Galatas 1, 6-
10)

De este fragmento se deduce que la comunidad de Galacia estaba recibiendo un
evangelio distinto que el de Pablo, hecho que confirma la variedad de grupos del
cristianismo primitivo. De hecho, es el propio Pablo el que diferencia la existencia de
esos grupos al comienzo de la carta. El tiene la necesidad de proclamarse apdstol y
legitimar su mensaje, que no provendria de los hombres sino de Cristo y Dios Padre
(Galatas 1, 1). En otras palabras, tiene un mandato divino propio y valido para expandir
el Evangelio. Del mismo modo, también alude a su comunidad: “de los hermanos que
estan conmigo” (1, 2). Es decir, Pablo esta reivindicando su figura, su grupo y su
evangelio en una comunidad que ha abandonado el mensaje que el mismo Pablo les lego.
El objetivo de esta carta es, por lo tanto, convencer a la comunidad de Galacia que habria
adoptado otro evangelio promulgado por unos hombres de matriz judaizante intransigente
(Hechos 15, 24) de que regresen al evangelio que Pablo considera auténtico, el suyo.

Pablo estaria trasmitiendo un evangelio poco exigente, pero favorable a la
conversion de gentiles sin la necesidad de circuncidarse ni de observar la Ley que la rama
judia intransigente del cristianismo, probablemente jerusalemita, no podia tolerar. Esta
rama cuestionaba la oferta gratuita y llamativa de salvacion que ofrecia Pablo a los
gentiles.
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Esta fuerte critica a la rama judaizante, sin embargo, no implica que Pablo no
intentase alcanzar algun tipo de acuerdo con ellos. Reconocia a la faccion de Jerusalén y
en varias ocasiones se reunio con ellos para resolver las cuestiones méas peliagudas de la
doctrina que predicaba. Y es que las cuestiones de la ‘justificacion por la fe’ y del no
cumplimiento de la Ley son los elementos centrales de la Carta a los Gélatas y de la
doctrina paulina en general, asi como los méas polémicos.

Asimismo, se autodenomina como apdéstol y afirma que su mensaje fue
directamente revelado por Cristo tras su resurreccion. Es decir, Pablo no necesitaba la
autoridad de las comunidades jerusalemitas como la de “los Doce” o la de Santiago
porque él también era un apdstol nombrado directamente por Cristo.

También narra su pasado como perseguidor en las sinagogas (Galatas 13-14;
Hechos 22, 3-5), que como afirma Montserrat Torrents (2005, pag. 84), es muy probable
que persiguiera a los grupos que osaban aceptar en el seno de su comunidad a “paganos”
sin circuncidarse (Hechos 11, 19-21), hecho inaceptable para la mayoria de los judios. En
otras palabras, ya existian grupos cristianos helenistas que predicaban a los gentiles
incircuncisos antes de Pablo en Antioquia. Este hecho no nos tendria que extrafiar en
exceso, ya hemos expuesto extensamente la vinculacion del judaismo de la diaspora con
el helenismo circundante cuyo maximo exponente es Filon de Alejandria. No es
descabellado pensar que algunos judios de la diaspora procedentes de Fenicia, Chipre y
Antioquia ya hubieran integrado en su comunidad en mayor o menor medida a metuentes
incircuncisos afnos antes de que Pablo asi lo defendiera.

La causa de las primeras persecuciones contra los cristianos en el seno del judaismo
nada tenian que ver con la creencia en el mesias resucitado, sino en el incumplimiento del
unico elemento que cohesionaba a todos los judios: la circuncision y la observancia de la
Ley. Como defiende Gonzalo Fontana (2015, pags. 98-102), el judaismo mas “ortodoxo”
de Palestina no podia tolerar una blasfemia tan grande como la incorporacion de gentiles
impuros en las sinagogas. Esta fue la razon ultima por la que se toleraban y se respetaban
algunos tipos de cristianismos mientras que otros se perseguian. Bastémonos con el
ejemplo de la ejecucion de Santiago en el afio 62, lider de la faccion de los familiares de
JesUs en Jerusalén:

Pues bien, Anan, dado su caracter, como crey6 disponer de una ocasién pintiparada
por haber muerto Festo y encontrarse Albino todavia en camino, instituyo un consejo
de jueces, y tras presentar ante él al hermano del llamado Jesucristo, de nombre
Santiago, y a algunos otros, presento contra ellos la falsa acusacién de que habian
transgredido la ley vy, asi, los entrego a la plebe para que fueran lapidados. Pero los
que parecian ser los mas moderados de los habitantes de la ciudad y los méas
escrupulosos cumplidores de las normas legales apenas soportaron esta accion
(Antiquitates ludaicae XX, 197).
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Es decir, los judios ‘moderados’ consideraban injustas estas acusaciones contra
Santiago y parte de sus seguidores porque el grupo de Santiago respetaba la Ley y la
circuncision; no era menos judio que el grupo de los saduceos. Lo que si que no podian
tolerar la mayoria de los grupos judios, especialmente los més estrictos observadores de
la Ley como los fariseos, era el incumplimiento de los preceptos de la Ley. Los principales
enemigos de éstos eran, pues, los judios de corte helenista con afan universalista que no
exigian la circuncision a los gentiles conversos. Pablo se presenta en el pasado como un
fervoroso defensor de la observancia de la Ley y del culto del templo sin ningln tipo de
connotacion antirromana que luchaba contra este tipo de judios. Estas caracteristicas estan
presentes fundamentalmente en Judea en la faccion farisea (Filemon 3, 4-6), asi que es
plausible que sus persecuciones se dieran en Jerusalén®,

Como ya adelantamos, en el judaismo de la diaspora el contacto entre los judios y
los gentiles estaba muy presente. Fue de hecho un judio de la didspora, Filon de
Alejandria, el que presentd un primer proyecto universalista para la conversion de
gentiles. Estos judios helenistas no podian ignorar el ambiente en el que vivian, y se
vieron obligados a integrar como “judios de segunda” a un tipo de gentiles que no seguian
del todo los preceptos de la Ley, los llamados metuentes o temerosos de Dios. No vamos
a repetirnos en esta cuestion, pero nos parece fundamental sefialar que la forma en la que
estos gentiles debian ser integrados en la sinagoga, ya sea por la via de la circuncision
defendida por Santiago o por la via de la justificacion por la fe defendida por Pablo, es el
origen de estas primeras polémicas en el seno del cristianismo y del resto del judaismo.

Finalmente, Pablo narra su conversion a través de un vocabulario que recuerda a la
vocacion de Jeremias (1, 5) o al siervo doliente de Isaias (50, 4). Esta conversion se dio
probablemente en la ciudad de Damasco y tendria un claro objetivo: “revelarme a su Hijo
para que lo anunciase entre los gentiles” (Gélatas 1, 16). A Pablo se le apareci6 Jesus (1
Corintios 15, 9) resucitado en una ciudad con una importantisima comunidad de judios
helenistas (Bellum ludaicum VII 8, 7) para convertirle en apostol y que expanda su
evangelio: “Pablo comprendié subitamente que la resurreccion de Jesus marcaba el inicio
de los tiempos mesianicos en los que Israel seria la luz de las naciones” (Montserrat
Torrents, 2005, pag. 84). Este mesias, sin embargo, ain no habia venido. Lo haré en un
futuro préximo para proclamar el Reino.

Pablo fue un tiempo a Arabia, y luego regresé a Damasco durante tres afios mas.
En esta ciudad se narra el episodio del intento de su prendimiento por parte del rey Aretas
(1 Corintios 11, 32-33). Mas adelante, iniciada ya su mision apostdlica. Primero decidid
acudir a Jerusalén para entrevistarse con Cefas (Pedro) y Santiago (Galatas 1, 18-19),
posiblemente los lideres de las principales facciones del cristianismo jerusalemita. Pedro

53 Cf. Montserrat Torrents, 2005, pag. 79.
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fue también testigo de JesUs resucitado (I Corintios 15, 5) y participd directa o
indirectamente en la conversion de la comunidad de Corinto (I Corintios 1, 12).
Finalmente, Pablo acudié a Siria y Cilicia, cuyas ciudades mas importantes eran
Antioquia y Tarso, para expandir el evangelio entre los gentiles.

Mas adelante, Pablo nos narra su segundo viaje a Jerusalén catorce afios después
junto a Bernabé®* y Tito®® guiado por una revelacion. Se entrevistd con las figuras mas
importantes de las comunidades jerusalemitas: Santiago, Pedro y Juan con el fin de
solucionar la disputa en torno a la conversion de gentiles. Segun nos narra Pablo,
cristianos judaizantes llegaron a Antioquia y se escandalizaron por un hecho en concreto:
los cristianos que seguian los preceptos de la Ley y los que no lo hacian comian juntos en
una misma mesa como una comunidad unida. Esto era intolerable para la faccion
judaizante jerusalemita capitaneada por Santiago. Para resolver este conflicto, Pablo
acude a Jerusalén para ganarse el favor del cristianismo jerusalemita. Es lo que se ha
denominado tradicionalmente como ‘“Concilio de Jerusalén”. Pablo narra que estos
dirigentes reconocieron el apostolado de Pablo para con los gentiles, mientras que a Pedro
se le asignd la mision de convertir a los judios (Galatas 2, 10). Es decir, Pablo podia
seguir convirtiendo a gentiles (metuentes) sin la necesidad de exigirles la circuncision ni
la observancia de la Ley, mientras que Pedro por el contrario si tendria que hacerlo. Este
pacto, sin embargo, no fue respetado por ninguna de las dos partes en la practica.

La informacioén proporcionada en Galatas y en Hechos sobre el “concilio” (Galatas
2, 1-10; Hechos 15, 1-29), sin embargo, difiere sustancialmente. Para empezar, de ambos
textos, especialmente de Hechos (15, 1), se deduce la presencia de una faccion dentro del
cristianismo que consideraba necesaria la circuncision para salvarse, probablemente los
Ilamados “falsos hermanos”. La faccion de Santiago poco a poco fue pareciéndose cada
vez mas a estos. Esa faccion estaba claramente ‘enfrentada’ a la paulina, que consideraba
innecesaria la circuncision (Galatas 2, 3; 5, 2). Hechos y Galatas también coinciden en
que a Pablo le fue designada la tarea de expandir el evangelio a los gentiles, pero en
Hechos no se menciona expresamente que Santiago y su grupo aceptasen la no
circuncision de gentiles, a diferencia de en Gélatas (2, 7-8).

Respecto a las divergencias, no obstante, deberiamos conceder mas grado de
verosimilitud a la version paulina por ser la fuente mas antigua y por la intencional
tergiversacion historica que realiza el autor lucano de Hechos con el fin de crear un relato
armonioso y conciliador. En Hechos se queria evitar a toda costa cualquier muestra o
sefial de conflicto en el cristianismo primitivo. Por ejemplo, en Hechos (15, 28-29) se
afirma que desde Jerusalén se impuso una serie de normas a los gentiles, probablemente

54 Miembro muy importante del grupo paulino que le acompaiia en algunos de sus viajes.
% Cristiano de origen gentil incircunciso procedente de Antioguia. También fue un estrecho
colaborador de Pablo.
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los preceptos de Noé>®, mientras que Pablo confirma que no les fueron impuestas ningdn
tipo de norma (Galatas 2, 6). En Hechos (15, 10-11) también se afirma que Pedro fue el
primer elegido por Dios para extender el evangelio entre los gentiles, hecho bastante poco
probable.

Por lo tanto, es posible que Pablo fuera a la comunidad cristiana mas importante, la
comunidad de Jerusalén, tras una revelacién con el fin de alcanzar un acuerdo sobre como
expandir el evangelio. Esta es la razén principal por la que Pablo critica a los galatas por
elegir otro evangelio: ya se ha alcanzado un acuerdo en Jerusalén por el que Pablo tiene
el derecho y el deber de expandir su evangelio entre los gentiles. Cualquier otra
interpretacion o exigencia para con los gentiles seria absurda e innecesaria, ya que el
apostolado de Pablo estaria respaldado por la comunidad madre de Jerusalén.
En otras palabras: aunque haya algunos miembros de la comunidad de Jerusalén, los
“falsos hermanos” que cuestionan la no la necesidad de la circuncision o de la observancia
a la Ley, los convertidos por Pablo en Galacia y en cualquier otro lugar no deben seguir
los preceptos que estos propugnen porque el evangelio paulino es totalmente valido y
aceptado. Esta es la razon por la que Tito no fue obligado a circuncidarse (Galatas 2, 3).

Para empezar a profundizar en el tema habria que desglosar qué se entiende por
“Ley” (ndmos). Existen dos concepciones generales: la primera que se nos viene a la
cabeza son las normas entregadas por Dios que ha de seguir el pueblo elegido de Israel
de acuerdo con la Alianza sellada por Abrahan y Moises con Yahve (Levitico 18, 5;
Romanos 10, 5). La segunda, por otro lado, hace referencia a las Sagradas Escrituras en
general, es decir, el Pentateuco y los Profetas (I Corintios 14, 21). De ahora en adelante
cuando pueda inducir a confusion vamos a referirnos a la primera definicion como Ley-
normay a la segunda como Ley-escritura. Asimismo, de la primera definicidn surge una
tercera: la Ley también puede ser entendida s6lo como la parte de los preceptos de Moisés
referida a la circuncision y a las normas de pureza ritual y no a todas las normas al
completo. Esta seria la Ley especifica o temporal en contraste con la Ley eterna
representada por el Decélogo (Pifiero, 2015, pags. 159-163). Esta ley eterna se deduce,
por ejemplo, de Romanos (2, 12-16), donde se asegura que la Ley es el codigo por el que
se juzgard a judios y gentiles. Es necesaria, pues, una ley universal.

Puede parecer a primera vista que Pablo es absolutamente contrario a la Ley-norma.
Nada mas lejos de la realidad:

Segln eso, ¢la Ley se opone a las promesas de Dios? jDe ningin modo! Si de hecho
se nos hubiera otorgado una ley capaz de vivificar, en ese caso la justicia vendria
realmente de la ley. Pero, de hecho, la Escritura encerro todo bajo el pecado, a fin de

% Leyes que se imponian a los paganos no circuncisos, mucho menos exigentes que la Ley al
completo.
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que la Promesa fuera otorgada a los creyentes mediante la fe en Jesucristo (Galatas
3, 21-22)

Si todos pudieran cumplir la Ley integra no existiria ningin problema (Romanos
10, 5), pero es bien sabido que nadie puede cumplir la Ley en su totalidad. De hecho,
todas las personas, gentiles y judios (Romanos 2, 12-15), habrian de cumplir la ley eterna
(Romanos 9, 30-32) entendida como el Decélogo, ya que rigen las correctas relaciones de
conducta humana (Pifiero, 2015, pag. 165y 178). No cumplir con la ley eterna supone la
expulsion de la Alianza:

La circuncision es nada, y nada la incircuncision; lo que importa es el cumplimiento
de los mandamientos de Dios (I Corintios 7, 19).

Pues bien, t0 que instruyes a los otros ja ti mismo no te instruyes! Predicas: jno
robar!, y jrobas! Prohibes el adulterio, y jadulteras! Aborreces los idolos, y jsaqueas
sus templos! TU que te glorias en la ley, transgrediéndola deshonras a Dios. Porque,
como dice la Escritura, el nombre de Dios, por vuestra causa, es blasfemado entre
las naciones. Pues la circuncision, en verdad, es Gtil si cumples la Ley; pero si eres
un transgresor de la Ley, tu circuncision se vuelve incircuncisién. Mas si el
incircunciso guarda las prescripciones de la ley ¢no se tendré su incircuncisién como
circuncision? Y el que, siendo fisicamente incircunciso, cumple la ley, te juzgara a
ti, que con la letra y la circuncision eres transgresor de la Ley (Romanos 2, 21-27).

Por otro lado, el cumplimiento de la ley especifica y temporal es el nicleo de la
disputa de la carta de Géalatas. Pablo considera que la Ley al completo ha de entenderse a
la luz del Mesias, ya que el fin de la Ley es Cristo (Romanos 10, 4). Tras la exaltacion de
Jests como Mesias, la Ley temporal ha dejado de ser necesaria para salvarse, y aungque
pueda ser debatible si Pablo defiende que los judios han de seguir todavia la Ley temporal
avalada por Cristo, es claro que no es necesaria para la salvacion de los gentiles: es
caduca. De hecho, toda la carta de Galatas gira en torno a esa cuestion:

Y asi, antes de que llegara la fe, estdbamos encerrados bajo la vigilancia de la ley,
en espera de la fe que debia manifestarse. De manera que la ley ha sido nuestro
pedagogo hasta Cristo, para ser justificados por la fe. Mas, una vez llegada la fe, ya
no estamos bajo el pedagogo (Galatas 3, 23-25).

Pablo esta defendiendo que tras la resurreccion de Jesus la Ley temporal no es
necesaria para salvarse; la comunidad cristiana proveniente del judaismo y del
“paganismo” van a tener una misma salvacion. Esta es la Nueva Alianza traida por el
Mesias.

Continuando con el relato, en Hechos (15, 23) se menciona una carta dirigida por
el grupo de Santiago a los hermanos de Antioquia, Siria y Cilicia en la que se exige el
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cumplimento de lo que luego seran las leyes noaquicas a los gentiles conversos®’. Es poco
probable que esta carta fuera enviada en ese momento. Es mas plausible que se enviase
poco antes del altercado de Antioquia entre Pedro y Pablo (Galatas 2, 11-14) que se omite
en Hechos o, como defiende Alvarez Valdés, mas tarde (Alvarez Valdés apud Pifiero,
2015, pag. 152):

Pedro acudi6 a Antioquia para continuar su mision evangelizadora, pero la situacion
cambio cuando unos cristianos judaizantes intransigente seguidores del grupo de Santiago
Ilegaron a la ciudad:

Mas, cuando vino Cefas a Antioquia, me enfrenté con €l cara a cara, porque era digno
de reprension. Pues antes que llegaran algunos del grupo de Santiago, comia en
compafiia de los gentiles; pero una vez que aquéllos llegaron, se le vio recatarse y
separarse por temor de los circuncisos. Y los demas judios le imitaron en su
simulacion, hasta el punto de que el mismo Bernabé se vio arrastrado por la
simulacion de ellos. Pero en cuanto vi que no procedian con rectitud, segun la verdad
del Evangelio, dije a Cefas en presencia de todos: «Si t0, siendo judio, vives como
gentil y no como judio, ;cémo fuerzas a los gentiles a judaizar?» (Galatas 2, 11-14)

Pedro parece que acepto las demandas de “los circuncisos” cuando llegaron y dejo
de comer con los gentiles conversos®®, lo que provoco el altercado en si mismo entre
Pablo y Pedro. Pablo critica que Pedro cambiara de opinidn y partiera en dos a la nueva
comunidad, cada una con distinto destino salvifico: uno superior, el de los judios, y uno
inferior, el de los gentiles conversos. Es muy posible que en ultima instancia al grupo de
Santiago no le agradara que los metuentes incircuncisos se integrasen plenamente en la
comunidad cristiana pese a lo acordado en Jerusalén, por lo que decidieron enviar una
carta para corregirlo. Los seguidores de Santiago siguen el mismo planteamiento que
cualquier grupo judio: si un gentil quiere integrarse en la comunidad judia plenamente vy,
por lo tanto, poder comer en la misma mesa que el resto de los judios, debe circuncidarse
y seguir los preceptos de la Ley. Pablo, sin embargo, parece desconocer el contenido de
esta carta. Del mismo modo, niega que se le exigiera nada en el concilio (Gélatas 2, 6-7).
Alvarez Valdés (Alvarez Valdés apud Pifiero, 2015, pag. 155) en consecuencia, defiende
que la carta fue resultado directo del desencuentro que hubo en Antioguia: el grupo de
Santiago cambia de opinion y ya no considera apropiado que los gentiles se integren en
la comunidad sin el seguimiento de ninguna ley judia, por lo que deciden imponer las
leyes noaquicas, y exige la separacion de la comunidad plenamente judia con una

5" El grupo de Santiago defiende explicitamente cuatro de las siete leyes de Noé 1) la no ingesta de
alimentos ofrecidos a los dioses romanos; 2) la no ingesta de sangre 3) la no ingesta de animales sin
desangrar 4) y la abstencion de pecados sexuales (Hechos 15, 13-29)

%8 La presencia de gentiles y judios en una misma mesa para comer era relativamente comin en la
didspora, sin embargo, era intolerable para ciertos grupos judios que consideraban impuros a los gentiles,
especialmente en Palestina, como pueden ser los fariseos o los esenios del Qumran (1QS 6, 17-21).
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salvacion completa de la comunidad gentil conversa con una salvacion secundaria o
inferior. El autor lucano elegiria colocar intencionalmente esta carta al final del concilio
de Jerusalén para mostrar la ficcion de un acuerdo entre las dos grandes corrientes del
cristianismo de la época (Pifiero, 2015, pag. 156)°°.

Estariamos pues ante 3 grupos o comunidades claramente diferenciados: el grupo
de Pablo, el grupo de Cefas (Pedro) y el grupo de Santiago. El grupo de Santiago y el de
Cefas en un principio tenian muchas similitudes: consideran necesaria la circuncision y
la observancia de la Ley para una salvacion plena para el caso de los judios; mientras que
los cristianos que provengan del “paganismo” y no quieran integrarse plenamente como
prosélitos deben seguir los preceptos noaquicos. Ambas comunidades tendrian
salvaciones diferentes, siendo superior la de los cristianos observantes de la Ley. Poco
después del Concilio de Jerusalén el grupo de Santiago ira radicalizando sus posturas
hacia un cristianismo judaizante méas intransigente hasta romper el consenso alcanzado.
Desde entonces, el grupo de Santiago defendera la conversion total de los gentiles al
judaismo para integrarlos en la comunidad, es decir, la circuncision y la observancia de
la Ley. Algunos de los seguidores de Santiago podrian ser los que denomina Pablo como
“falsos hermanos” en Galatas, ya que incumplen el pacto alcanzado en Jerusalén y
cuestionan su apostolado.

Del mismo modo, y siguiendo el planteamiento de Montserrat Torrents, se podria
trazar hipotéticamente y de manera muy matizable un mapa en el mediterraneo oriental
sobre seis “zonas de influencia” mas o menos respetadas (Montserrat Torrents, 2005, pag.
107).

1) Lazona de Jerusalény Judea, dominada por los parientes de Jesus

2) La zona de Siria y Galilea, presidida por Pedro

3) La zona de Siria Oriental, misionada por cristianos de lengua semitica

4) La zona del Egeo, confiada a Pablo

5) Lazona de Egipto, con un cristianismo puramente sinagogal sin presencia
de gentiles

6) La zona de Italia, sin adscripcion excluyente

% La interpretacion tradicional defiende que efectivamente el grupo de Santiago quiere evitar que
los judios y los gentiles conversos no circuncidados coman en la misma mesa, pero también considera que
consigo portan la carta con algunas de las leyes noaquicas, es decir, antes del altercado. Nosotros vamos a
seguir la interpretacion Alvarez Valdés, que considera que esta carta o decreto fue promulgado después del
altercado.

Otra interpretacion en nuestra opinién mucho menos plausible considera que “los de Santiago” y
“los circuncisos” (Gélatas 2, 12) son dos grupos diferentes. Los primeros portarian la carta, mientras que
los segundos, mucho mas intransigentes, quiza los ‘falsos hermanos’ que tanto critica Pablo en Gélatas,
Ilegarian después. Estos Gltimos serian los judaizantes intransigentes que consideraban horrorosa la
conclusién del Concilio de Jerusalén y la carta posterior, ya que consideraban necesaria la estricta
observancia de la Ley.
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El grupo paulino, finalmente, va mucho més alla y afirma que la Ley no es necesaria
para conseguir la salvacion, ya que no se requiere nada mas que la fe en Jesucristo para
conseguirla:

Nosotros somos judios de nacimiento y no gentiles pecadores; a pesar de todo,
conscientes de que el hombre no se justifica por las obras de la ley sino s6lo por la
fe en Jesucristo, también nosotros hemos creido en Cristo Jesus a fin de conseguir la
justificacion por la fe en Cristo, y no por las obras de la ley, pues por las obras de la
ley nadie sera justificado (Galatas 2 15-16).

De manera un poco contradictoria defiende en Romanos que quien haya nacido
judio y reciba la Ilamada debe seguir siéndolo:

En todo caso, a cada uno como le asigno el Sefior; cada cual viva del modo como le
ha llamado Dios. Y asi lo ordeno en todas las iglesias. ¢Fue llamado uno siendo
circunciso? No rehaga su prepucio. ¢fue llamado uno siendo incircunciso? No se
circuncide. La circuncisién es nada, y nada la incircuncision; lo que importa es el
cumplimiento de los mandamientos de Dios. Permanezca cada uno en la llamada en
la que fue llamado por Dios. ¢fuiste llamado como esclavo? No te preocupes. Pero
si puedes convertirte en libre, aprovéchate mas bien. Pues el llamado por el Sefior
como esclavo es un liberto del Sefior; igualmente, el llamado como libre es un
esclavo de Cristo. Fuisteis comprados por un precio. No os hagais esclavos de los
hombres. Hermanos, permanezca cada uno ante Dios (en la condicién) en la que fue
llamado (I Corintios 7, 17-24).

Pablo sigue indudablemente diferenciando al pueblo judio del gentil, pero ambos,
aungue distintos, llegan a la misma salvacion. Segun se interpreta de este pasaje, los
judios tendrian que seguir observando la ley y circuncidandose, mientras que los gentiles
no tendrian que hacerlo de ningn modo porque no eran judios, son herederos adoptivos
de Abrahan (Pifiero, 2015, pag. 271)%°. Eso si, cada uno manteniendo los fundamentos de
su origen, ya sea gentil o judio.

Si él, antafio férreo defensor de la Ley y perseguidor de los judios que admitian en
sus comunidades a gentiles incircuncisos, habia descubierto que la fe en Jesucristo
invalidaba la facultad salvadora de la Ley y encima la comunidad de Jerusalén le
refrendaba en su misién para con los gentiles, ;como podia ser que los galatas
recientemente convertidos quisieran observar la Ley y circuncidarse para salvarse? Del
dominio del Espiritu segin Pablo estaban retornando al dominio carnal®® (Galatas 3, 3).
Estos nuevos cristianos, probablemente de origen metuente se debieron sentir presionados

60 Mas interpretaciones sobre la hipotética renegacion de Pablo del judaismo en Pifiero, 2015, pags.
271-275.
61 Referencia velada a la circuncision.
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por la faccion judaizante intransigente (¢seguidores de Santiago?) para seguir los
preceptos de la Ley y circuncidarse.

Pablo ejemplifica este problema a través de una metéfora con los hijos de Abrahan.
Abrahan tuvo dos hijos: Ismael, hijo de una esclava llamada Agar (Génesis 16, 15) e
Isaac, hijo de una mujer libre llamada Sara (Génesis 21, 2). Pablo diferencia el origen de
ambos: el primero es fruto de la naturaleza y el segundo es fruto de una promesa. Por lo
tanto, hay dos descendencias también: una esclava y otra libre (Galatas 4, 23):

Hay en ello una alegoria: estas mujeres representan dos alianzas; la primera, la del
monte Sinai, madre de los esclavos, es Agar, pues el monte Sinai esta en Arabia y
corresponde a la Jerusalén actual, que es esclava, y lo mismo sus hijos. Pero la
Jerusalén de arriba es libre; ésa es nuestra madre (Galatas 4, 24-26).

Y vosotros, hermanos, a la manera de Isaac, sois hijos de la Promesa. Pero, asi como
entonces el nacido segun la naturaleza perseguia al nacido segun el espiritu, asi
también ahora. Pero ¢qué dice la Escritura?: Despide a la esclava y a su hijo, pues
no ha de heredar el hijo de la esclava juntamente con el hijo de la libre. Asi que,
hermanos, no somos hijos de la esclava, sino de la libre (Galatas 4, 28-31).

Para ser libres nos liberté Cristo. Manteneos, pues, firmes y no os dejéis oprimir
nuevamente bajo el yugo de la esclavitud (Galatas 5, 1).

Pablo utiliza de manera magistral una alegoria basada en las Escrituras para exponer
la legitimidad de su modelo de salvacion: la justificacion por la fe. La Ley es cosa del
pasado. En el momento en el que Cristo liberd a la humanidad del yugo de la esclavitud
(la Ley temporal), ésta ha perdido su valor para los gentiles conversos. En estos pasajes
se estaba cimentando la base de la Nueva Alianza.

De hecho, la contundencia de Pablo para con la Ley en Galatas es enorme en
contraste con el tono moderado de Romanos. En Galatas reduce la Ley a un so6lo
mandamiento: Amaras a tu préjimo como a ti mismo (Galatas 5, 14; Romanos 13, 9),
mientras que en Romanos la fe confirma la Ley. Veamos un ejemplo del contraste:

Soy yo, Pablo, quien os lo dice: Si os dejais circuncidar, Cristo no os aprovechara
nada. De nuevo declaro a todo hombre que se circuncida que queda obligado a
practicar toda la ley. Habéis roto con Cristo todos cuantos buscais la justicia en la
ley. Os habéis apartado de la gracia (Géalatas 5, 2-4).

¢Acaso Dios lo es Gnicamente de los judios y no también de los gentiles? jSi, por
cierto!, también de los gentiles; porque no hay mas que un solo Dios, que justificara
a los circuncisos en virtud de la fe y a los incircuncisos por medio de la fe. Entonces
¢por la fe privamos a la Ley de su valor? jDe ningin modo! Mas bien, la
consolidamos (Romanos 3, 29-31)
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Estas diferencias se pueden resolver si se tiene en cuenta el pablico al que cada
carta iba dirigido. Mientras que en Galatas probablemente se dirigia a una comunidad
cristiana fundamentalmente de origen gentil cuya integracion en la sinagoga era
constantemente cuestionada al no ser observantes de la Ley; en Romanos por otro lado,
es posible que se dirigiera a una comunidad mixta, quizas en sinagogas mas dispuestas
aceptar la integracion de los gentiles (Montserrat Torrents, 2005, pag. 116).

En cualquier caso, esta salvacién fundamentada en la fe en Jesis que puede parecer
gratuita si que conlleva una serie de obras que el cristiano ha de cumplir: la Ley eterna
(decélogo). Cristo ha liberado a los cristianos de la esclavitud, pero esta libertad no debe
degenerar en libertinaje®?, sino que ha de ser guiada por el espiritu para proporcionar
amor, gozo, paz, etc. (Gélatas 5, 13-26).

El propio Pablo considera que los “fuertes”, es decir, los que estan bien formados
en las doctrinas de la justificacion por la fe, deben respetar, amar y comprender a los
“débiles”, menos educados en ella. Estos “débiles” temen las consecuencias salvificas de
no seguir los preceptos de la Ley, por lo que los “fuertes” deben guiar y los débiles creer
para conseguir la salvacion y evitar un escandalo:

Dejemos, por tanto, de juzgarnos los unos a los otros: juzgad mas bien que no se
debe poner tropiezo o escandalo al hermano. Bien sé, y estoy persuadido de ello en
el Sefor Jesus, que nada hay de suyo impuro; a no ser para el que juzga que algo es
impuro, para ese si lo hay. Ahora bien, si por un alimento tu hermano se entristece,
tl no procedes ya segun la caridad. jQue por tu comida no destruyas a aquel por
quien muri6 Cristo! (Romanos 14, 13-15)

Que el Reino de Dios no es comida ni bebida, sino justicia y paz y gozo en el Espiritu
Santo (Romanos 14, 17).

La fe que tu tienes, guardala para ti delante de Dios. jDichoso aguel que no se juzga
culpable a si mismo al decidirse! Pero el que come dudando, se condena, porque no
obra conforme a la fe; pues todo lo que no procede de la buena fe es pecado
(Romanos 14, 22-23).

De hecho, para Pablo la comida y la bebida es tan banal que si un cristiano come
carne sacrificada de los idolos su salvacién no peligra, siempre y cuando sepa que Dios
es uno:

Pero no todos poseen este conocimiento. Algunos, acostumbrados a la idolatria,
comen la carne como realmente sacrificada a los idolos, y su conciencia débil se

62 Concretamente hace referencia al instinto o la carne que conduce irremediablemente al
cumplimiento de la Ley, y por lo tanto, a la esclavitud. Las acciones relacionadas con el instinto son la
fornicacion, indecencia, desenfreno, idolatria, hechiceria, enemistades, envidia, celos, sodomia, etc. (1
Corintios 6, 9; Galatas 5, 19)
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contamina. No es la comida lo que nos acerca a Dios: nada perdemos si no comemos,
nada ganamos si comemos. No obstante, tened cuidado para que esa libertad vuestra
no sea tropiezo para los débiles. Pues si uno te ve a ti, que tienes conocimiento,
recostado en un templo idolatrico, ¢no se animara su ciencia débil a comer carne
sacrificada a los idolos? (1 Corintios 8, 7-10).

En realidad, Pablo recomienda a los “fuertes” que se abstengan de comer carne
sacrificada no porque les pueda perjudicar para salvarse, ya que es inocua siempre y
cuando se crea en Jesus y en Dios, sino porque puede confundir al “débil”. Por ello, Pablo
exhorta a los cristianos a que se abstengan de comer esa carne, aungue no sea mala en si
misma (1 Corintios 10, 28-29). De hecho, desde el momento en el que hay registros de
persecuciones contra los cristianos®, las autoridades romanas exigian a los cristianos la
participacion en los ritos sacrificiales, y por extension, la ingesta de carne sacrificada para
verificar si el prisionero era verdaderamente cristiano o no. Curiosamente Pablo
exhortaba a sus seguidores a ser sumisos ante las autoridades (Romanos 13, 1-7).

5.3: Reino de Dios y la cristologia

El Reino de Dios es un concepto fundamental para entender la teologia paulina. Las
consecuencias del final de los tiempos en Pablo son sustancialmente diferentes a las
tipicamente judias y, por extension, a las que promulgd el propio Jesus de Nazaret. Pablo,
conocedor de las inquietudes de los nuevos conversos provenientes del “paganismo”, no
menciona deliberadamente que el Reino traerd bienes materiales al mundo como
banquetes de comida y bebida (Romanos 14, 17), o que Israel ocuparé el lugar central de
ese Reino (Pifiero, 2015, pag. 99). Pablo amolda magistralmente su discurso para atraer
a los temerosos de Dios a su grupo:

Os digo esto, hermanos: La carne y la sangre no pueden heredar el Reino de los
cielos: ni la corrupcion hereda la incorrupcion (I Corintios 15, 50).

Os decimos eso como Palabra des Sefior: Nosotros, los gque vivamos, los que
guedemos hasta la Venida del Sefior no nos adelantaremos a los que murieron. El
Sefior mismo, a la orden dada por la voz de un arcéngel y por la trompeta de Dios,
bajara del cielo, y los que murieron en Cristo resucitaran en primer lugar. Después
nosotros, los que vivamos, los que quedemos, seremos arrebatados en nubes, junto
con ellos, al encuentro del Sefior en los aires. Y asi estaremos siempre con el Sefior
(I Tesalonicenses 4, 15-17).

8 Por ejemplo, la Epistola X 96 de Plinio el Joven y la respuesta de Trajano (X 97) datada
aproximadamente en el afio 112 es el primer documento que certifica una persecucion estatal contra un
grupo cristiano especifico ya separado del judaismo y figura ya la cuestion de los sacrificios.
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Lo material no forma parte del reino ultramundano que promulga Pablo, un reino
que se dard en el cielo, junto a Dios. Tampoco es necesario acumular bienes materiales
en el presente porque la llegada del Reino es inminente hasta el punto de que el propio
Pablo cree que va a vivirlo (I Tesalonicenses 4, 15).

Asimismo, se deduce una cierta predestinacion a la salvacién. De manera arbitraria
a ojos humanos, Dios decidiria qué personas van a salvarse y cudles no, al igual que eligio
a Jacob y no a Esau:

Como dice la Escritura: Amé a Jacob y odié a Esau. ;Qué diremos, pues? ;Qué hay
injusticia en Dios? jDe ningin modo! Pues dice él a Moisés: Seré misericordioso
con quien lo sea: me apiadaré de quien me apiade. Por tanto, no se trata de querer o
de correr, sino de que Dios tenga misericordia. Pues dice la Escritura a Faraon: Te
he suscitado precisamente para mostrar en ti mi poder, y para que mi nombre sea
conocido en toda la tierra. Asi pues, usa de misericordia con quien quiere, y
endurece a quien quiere. Pero me dirds: Entonces ¢de qué se enoja? Pues ;quién
puede resistir a su voluntad? jOh hombre! Pero ;quién eres tl para pedir cuentas a
Dios? ;Acaso a pieza de barro dira a quien la modeld: “por qué me hiciste asi”? O
;es que el alfarero no es duefio de hacer de una misma masa unas vasijas para usos
nobles y otras para usos despreciables? Pues bien, si Dios, queriendo manifestar su
cblera y dar a conocer su poder, soportd con gran paciencia objetos de colera
preparados para la perdicion, a fin de dar a conocer la riqueza de su gloria con los
objetos de misericordia que de antemano habia preparado para gloria: con nosotros,
gue hemos sido llamados no sélo de entre los judios sino también de entre los gentiles
(Romanos 9, 13-24).

Paradojicamente, los seres humanos tendrian la libertad de aceptar la “llamada”
(conversidn). De hecho, los elegidos tanto gentiles como judios pueden quedar excluidos
de la salvacion ante una falta importante. En otras palabras, Pablo considera que desde el
principio de los tiempos Dios eligio a las personas que van a salvarse y las que se van a
condenar (Pifiero, 2015, pags. 112-116). Solo se salvaran las personas que acepten la
llamada y cumplan la Ley del Amor o del Mesias (Géalatas 6, 2-5), mientras que las que
rechacen la llamada (de manera predestinada) quedaran condenados. Pablo ejerce el papel
de un misionero de Dios que actla sobre los seres humanos, especialmente gentiles,
elegidos previamente por Dios para salvarse (1 Corintios 1, 26-29). Esta influencia
predeterminista es muy relevante para la historia del cristianismo primitivo, ya que otros
textos neotestamentarios tan importantes como Lucas la van a seguir: Jesus de Nazaret es
el Mesias que tenia que sufrir, morir y por altimo ser resucitado por el Padre para traer la
salvacion al mundo (9,22; 13,33; 24, 26-27)

Este sacrificio de JesUs recuerda a la teologia del siervo doliente de Isaias (40-55).
Jesus se ha sacrificado para liberar a los seres humanos del pecado: una muerte vicaria (I1
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Corintios 5, 18-19). De esta forma, se instaura una Nueva Alianza (I Corintios 11, 25)
cuyo Padre es el mismo, pero cuyos hijos han aumentado en nimero y en tipo: se integran
los gentiles elegidos (Gélatas 4, 4-5). Estos gentiles, gracias al sacrificio de Jesus, ya no
tendrén que observar la Ley (Galatas 3, 13-14).

Este concepto de Nueva Alianza® (11 Corintios 3, 4-18) recuerda a la de Jeremias
(31, 31). En este texto se presentan dos épocas, dos alianzas y dos ministerios. 1) Primero
estaba el ministerio de la muerte o de la condena —Ila época y la alianza antiguas—
grabado en piedra (Il Corintios 3, 7) en referencia a la Ley y a Moisés. EIl principal
problema que tiene esta alianza es que la Ley no puede cumplirse enteramente sin falta,
siempre se cometen infracciones. Posteriormente llega el ministerio de la absolucion con
Jesucristo. En éste la Ley cambia y deja de estar sometida al pecado, ya que se observa a
través de la fe en el Mesias.

Ahora bien, hay judios obstinados que no quieren ver la Ley a través del Mesias.
Estan cubriendo su rosto con un velo (II Corintios 3, 12; Romanos 10, 4). Los gentiles,
mientras tanto, y como ya hemos expuesto exhaustivamente, no deberan observar la Ley
especifica, pero su salvacion sera la misma porque se injertan en Israel como gentiles, no
como judios. Se convierten en hijos adoptivos de Abrahan en contraste con los naturales,
los judios. En realidad, mas que una nueva alianza es una renovacion de la antigua en la
que se incorpora a los gentiles como ramas de un olivo. La metafora del olivo también le
sirve a Pablo para recriminar a algunos miembros de la comunidad cristiana de Roma de
origen gentil que no son superiores a los de origen judio, ya que aquellos son injertados
en Israel pues “Todo Israel se salvara” (Romanos 11, 26):

Os digo, pues, a vosotros, los gentiles: Por ser yo verdaderamente apostol de los
gentiles, hago honor a mi ministerio, pero es con la esperanza de despertar celos en
los de mi raza y salvar a alguno de ellos. Porque si su reprobacién ha sido la
reconciliacion del mundo ¢ qué sera su readmisién sino una resurreccion de entre los
muertos? Y si las primicias son santas, también la masa; y si la raiz es santa también
las ramas. Que si algunas ramas fueron desgajadas, mientras ti —olivo silvestre—
fuiste injertado entre ellas, hecho participe con ellas de la raiz y de la savia del olivo,
no te engrias contra las ramas. Y si te engries, sabete que no eres t quien sostiene
la raiz, sino la raiz que te sostiene. Pero diras: Las ramas fueron desgajadas para que
yo fuera injertado. jMuy bien! Por su incredulidad fueron desgajadas, mientras td,
por la fe te mantienes. jNo te engrias!; mas bien, teme. Que si Dios no perdonoé a las
ramas naturales, no sea que tampoco a ti te perdone. Asi pues, considera la bondad

84 Algunos investigadores han querido ver en las concepciones paulinas de alianza nueva claras
influencias del pensamiento del grupo judio seguidor de los libros de Henoc que considera a la Ley como
algo secundario en un contexto mesiénico y escatolégico. Carlos A. Segovia (2013) defiende que en el
judaismo anterior al siglo | existian posturas como la seguida por el grupo de Qumran que consideraban la
gracia divina como algo superior y distinto a la Ley.
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y la severidad de Dios: severidad con los que cayeron, bondad contigo, si es que te
mantienes en la bondad; que si no, también t0 serés desgajado. En cuanto a ellos, si
no se obstinan en la incredulidad, serén injertados; que poderoso es Dios para
injertarlos de nuevo. Porque si ta fuiste cortado del olivo silvestre que eras por
naturaleza, para ser injertado contra tu natural en un olivo cultivado, jcon cuanta mas
razén ellos, segun su naturaleza, serén injertados en su propio olivo! (Romanos 11,
13-24).

Pablo, asimismo, no utiliza el término arameo de “Hijo de hombre” para referirse a
Jestis porque resultaba incomprensible para los “paganos” que intentaba convertir, ¢l
prefiere utilizar un término mucho mas griego y facil de entender: “Hijo de Dios”.
Siguiendo la apocaliptica judia (4Esdras 6, 22):

Después de que los fieles a Jesus sean arrebatados entre nubes y salgan al encuentro
del Sefior Jesus, tendré lugar su reino/reinado durante unos instantes (se presupone)
sobre la tierra, para acabar con todos sus enemigos como mesias divino segin Pablo
(Pifiero, 2015, pag. 100).

Y es que el futuro Reino de Dios es con toda seguridad ultraterreno, mientras que
en el reinado del Mesias quiza haya una parte terrenal. Este hecho difiere sustancialmente
del Apocalipsis de Juan. El premio final para los justos no sera otro que el encuentro con
la divinidad y con Jesus en el paraiso.

De hecho, para una importante parte de la comunidad cristiana de Corinto la
salvacion ya ha ocurrido: ya hemos resucitado y estamos llenos de Espiritu. Esta doctrina
que serd tipicamente joanica (Juan 5, 21-29) habia convencido a algunos sectores
cristianos, a los que Pablo les responde:

Pues ¢quién es el que te distingue? ¢Qué tienes que no lo hayas recibido? Y si lo has
recibido, ¢a qué gloriarte cual si no lo hubieras recibido? jYa estais hartos! jYa sois
ricos! jOs habéis hecho reyes sin nosotros! jY ojala reinaseis, para que también
nosotros reinaramos con vosotros! (I Corintios 4, 7-8)

Pablo admite que para alcanzar el Reino uno debe estar lleno de Espiritu, es decir,
ser rico; pero también piensa que la plenitud no se ha alcanzado porque el Mesias no ha
venido todavia para iniciar su reinado.

Pero ¢qué naturaleza tiene ese Mesias? Quizas este conocido pasaje de la Carta a
los Filipenses nos lo ilustre:

Tened entre vosotros los mismos pensamientos que en Cristo Jests: El cual
existiendo en forma de Dios, no consider6 rapifia ser igual a Dios. Sino que se
anonado6 a si mismo tomando forma de esclavo, llegando a ser en semejanza de
hombre y fue hallado en condicion de hombre; y se humill6 a si mismo, hecho
obediente hasta la muerte y muerte de cruz. Por ello Dios lo exalté y le concedié
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graciosamente el nombre que esta sobre todo nombre. Para que en el nombre de Jesus
toda rodilla se dable en los cielos, sobre la tierra y en los abismos, y toda lengua
confiese que Sefior es JesUs Cristo para gloria de Dios Padre (Filipenses 2, 5-11).

Cuando hablemos de la comunidad de Corinto poco después, veremos que Pablo
concede mucha importancia a la unidad de la comunidad, pero, sobre todo, quiere evitar
el sentimiento de superioridad de algunos cristianos sobre otros (I Corintios 3, 18;
Romanos 11, 18). Pablo esta creando la imagen de un JesUs que renuncia a su vida, se
humilla, y no se exalta como un ser superior para vanagloriarse de nada. De hecho, Pablo
quiere resaltar que es gracias a esa humillacion propia por la que obtiene la recompensa
divina de la exaltacion. En otras palabras, pide a los cristianos que sean humildes para ser
recompensados por Dios como lo fue Jesus.

Es probable que Pablo no considerara al Mesias un ente preexistente, sino un ser
humano®. De hecho, Pablo no concede tanta importancia al Jesds terreno como al
resucitado, probablemente porque lo que le interesaba de él era lo que Dios le hizo: la
resurreccion y posterior exaltacion como Mesias. Jesus fue Mesias tras su muerte, no
durante su vida (Montserrat Torrents, 2005, pag. 119). Por eso Pablo siempre habla de la
llegada futura del Mesias y no de su retorno. Este podria haber tenido todo el poder del
mundo, pero decidio ser un esclavo y sufrir por los demas. Jesus estaria representando un
segundo Adan (Romanos 5, 12-21; | Corintios 15, 22), el ser humano mas perfecto que
podria haberlo sido todo, pero que renuncio a ello y fue recompensado con la exaltacion
a rango divino. Esta exaltacion seria una apoteosis (Pifiero, 2015, pag. 401), es decir, la
concesion de la dignidad divina a un ser humano.

Continuando con la escatologia:

Pues del mismo modo que en Adan mueren todos, asi también todos reviviran en
Cristo. Pero cada cual en su rango: Cristo como primicias; luego los de Cristo en su
Venida. Luego, el fin, cuando entregue a Dios Padre el Reino, después de haber
destruido todo Principado, Dominacion y Potestad. Porque debe él reinar hasta que
ponga a todos sus enemigos bajo sus pies. El Ultimo enemigo en ser destruido seréa
la Muerte. Porque ha sometido todas las cosas bajo sus pies. Mas cuando diga que
«todo esta sometido», es evidente que se excluye a Aquel que ha sometido a él todas
las cosas. Cuando hayan sido sometidas a él todas las cosas, entonces también el Hijo
se sometera a Aquel que ha sometido a él todas las cosas, para que Dios sea todo en
todo (1 Corintios 15 22, 28).

8 La interpretacidn tradicional considera que de algunos pasajes de Pablo (I Corintios, 8, 6; 15, 45-
49; Romanos 8, 3-4, etc.) se deduce que el Mesias es un ente divino preexistente como se desarrollara en
profundidad el Evangelio de Juan. EI Mesias existiria en forma de Dios en el cielo, aunque sin ser igual a
él, y descenderia del cielo para encarnarse en un ser humano y sufrir hasta la muerte. Por ese sufrimiento,
es exaltado por Dios a la condicién divina. Lo que estaria haciendo Dios es devolver el estatus divino al
Mesias, aunque ese estatus fuese inferior al de Dios.
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Este pasaje es clave para comprender la escatologia paulina. Nos ilustra el
proceso por el cual se producira la llegada del Juicio final y del Reino del Mesias
primero, y luego de Dios. Primero Cristo vendra a la Tierra con el fin de derrotar a
los demonios (principados o potestades). Una vez someta a todas las cosas,
derrotara a la Muerte. S6lo hay una cosa que no se va a someter: Dios mismo. Una
vez que Cristo cumpla su mision, él se sometera a Dios. Pablo de esta forma salva
el monoteismo. JesUs ocupa efectivamente un lugar importante en el cielo, pero
siempre subordinado al Dios Unico, al Padre.

Siguiendo la hip6tesis de Antonio Pifiero (2015, pags. 407-412), Pablo creeria
en una figura mesianica con una doble naturaleza: 1) humana, pero no del todo
corriente, ya que Pablo deduce que debia de tener ciertas caracteristicas especiales
antes de ser exaltado; y 2) divina, adquirida tras la muerte y resurreccion por Dios.
Estariamos ante esquemas claramente judios, pero influidos por el platonismo
vulgarizado. Por lo tanto, Pablo en cierta forma admitiria la existencia de dos tronos
celestiales®, uno superior para Dios y uno inferior para el Mesias. Dios emplea al
Mesias para salvar su trascendencia con el fin de regenerar el mundo e instaurar el
reinado de Dios.

Esta condicion divina del Mesias podria significar un dietismo o un binitarismo. La
primera opcion haria referencia a la existencia de dos dioses de igual poder y fuerza, sin
distinciones. La segunda, por otro lado, admite la naturaleza divina del Mesias, pero de
rango inferior ya que actlia como agente del Dios superior en el mundo®’. Nosotros
pensamos que el pensamiento de Pablo se acerca mas al binitarismo. Pablo esta sentando
las bases para que el grupo paulino evolucione la cristologia todavia mas, hasta considerar
a Cristo como una potencia de trascendencia cdsmica como en Coloneses y Efesios, pero
no adelantemos acontecimientos. Vamos a continuar con la escatologia:

En el momento en el que Cristo regrese a la Tierra como Mesias los muertos
resucitaran para enfrentarse al Juicio Final. Esta resurreccion, no obstante, sera de cuerpo
y alma:

Y del mismo modo que hemos llevado la imagen del hombre terreno, llevaremos
también la imagen del celeste. Os digo esto, hermanos: La carne y la sangre no

% En los siglos inmediatamente anteriores a la llegada de Jess de Nazaret, posiblemente por
influencia del platonismo, en el seno del judaismo comenzé una tendencia ya introducida en el apartado
referido a los gnésticos por la que la trascendencia divina se exacerb6 hasta el punto de que la divinidad no
podia participar del mundo terrenal, “hacia afuera”. Existiria una divinidad superior perfecta; y un demiurgo
secundario que se encarga de los asuntos terrenales, normalmente llamado ‘Sabiduria’ o ‘Palabra’. Para
salvar el monoteismo algunos judios consideraban a estas entidades como meros modos de la divinidad,
mientras que para otros eran entidades reales y distintas al Dios trascendente. Algunos ejemplos de esto se
pueden observar en la figura de Metatron de Henoc o Melquisedec en los manuscritos del Qumrén.

67 Cf. Boyarin (2012).
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pueden heredar el Reino de los cielos: ni la corrupcion hereda la incorrupcion.
iMirad! Os revelo un misterio: No moriremos todos, mas todos seremos
transformados. En un instante, en un pestafiear de ojos, al toque de la trompeta final,
pues sonard la trompeta, los muertos resucitaran incorruptibles y nosotros seremos
transformados. En efecto, es necesario que este ser corruptible se revista de
incorruptibilidad; y que este ser mortal se revista de inmortalidad. Y cuando este ser
corruptible se revista de incorruptibilidad y este ser mortal se revista de inmortalidad,
entonces se cumplira la palabra que esté escrita: La muerte ha sido devorada en la
victoria. ¢ Donde esta, oh muerte, tu victoria? ¢ Ddénde estd, oh muerte, tu aguijon?
(1 Corintios 15, 49-55)

El cuerpo y el alma se transformaran en una unidad indisoluble, en cuerpos
espirituales para evitar corrupcién (Pifiero, 2015, pag. 103). Se habra vencido totalmente
a la Muerte, que también parece una entidad espiritual malvada como las potestades o el

“Dios de este mundo

2568

Vidal resume de manera magistral los acontecimientos escatolégicos en Pablo y
aungue aclara que no son constantes en los textos paulinos, si que permite hacerse una
idea general del acontecimiento salvifico (Vidal, 2002, pag. 143):

1. Resurreccion de Cristo como “primicia” (acontecimiento escatologico): 1
Cor 15, 23b (y muchos otros textos).

2. Manifestacion (parusia) de Cristo: 1 Cor 15, 23c; 1 Tes 4, 16.
Esta manifestacion tiene los siguientes momentos:

a.
b.

Resurreccién de los creyentes muertos: 1 Cor 15, 23c; 2 Cor 4, 14.
“Transformacion” de vivos y muertos 1 Cor 15, 51-55; Rom 8, 11;
Flp 3, 21.

Congregacién de los creyentes en el Sefior 1 Cor 15, 23c; 1 Tes 4,
14-17; 1 Cor 1, 9; 2 Cor 4, 14; Rom 11, 25.

Aqui habria que localizar el “juicio” a los creyentes: 1 Tes 2, 19; 3,
13; 1 Cor 3, 13-15.

3. “Reino de Cristo” junto con los creyentes: 1 Cor 15-24, 28; 1 Tes 4, 14- 17,
1Cor 1,9;2Cor 4, 14; Rom 11, 25-27 (Ap 20, 1-6).

4. Resurreccion universal y Juicio (hecho por Cristo junto con los creyentes):
1 Cor 6, 2-3; 1 Cor 15, 24-28 (Ap 20, 11-15).

5. “Reino de Dios™: 1 Cor 15, 24-28.50; 1 Tes 2, 12 (Ap 21, 1; 22, 5).

Del mismo modo, a esta retahila ordenada de acontecimientos soterioldgicos habria

que sumarle el acontecimiento de la salvacion de Israel (Vidal, 2002, pags. 459-462):

Pues no quiero que ignoréis, hermanos, este misterio, no sea que presumais de
sabios: el endurecimiento parcial que sobrevino a Israel durard hasta que entre la

88 Posiblemente esta expresion junto a la de “Principe de este mundo” (1 Corintios 2, 6) hagan

referencia a Satanas.
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totalidad de los gentiles, y asi, todo Israel sera salvo, como dice la Escritura: Vendra
de Sion el Libertador; alejara de Jacob las impiedades. Y esta sera mi Alianza con
ellos, cuando haya borrado sus pecados. En cuanto al Evangelio, son enemigos para
vuestro bien; pero en cuanto a la eleccion amados en atencidn a sus padres. Que los
dones y la vocacion de Dios son irrevocables. En efecto, asi como vosotros fuisteis
en otro tiempo rebeldes contra Dios, mas al presente habéis conseguido misericordia
a causa de su rebeldia, asi también, ellos al presente se han rebelado con ocasién de
la misericordia otorgada a vosotros, a fin de que también ellos consigan ahora
misericordia. Pues Dios encerrd a todos los hombres en la rebeldia para usar con
todos ellos de misericordia (Romanos 11, 25-32).

Pablo llega a la conclusion de que para que Israel sea salvada ha de incorporar a
gentiles, ya que la mayoria de Israel ha rechazado el evangelio. No quieren mantener la
fidelidad salvadora del evangelio de Dios y, por ende, son sus enemigos. Paraddjicamente
Israel también es amado por razon de eleccion y de dones de los padres. De manera
inversa, los gentiles antes eran los enemigos, y ahora son los misericordiosos. Es decir,
se esta haciendo un paralelismo entre un Israel antes misericordioso y ahora rebelde frente
a unos gentiles antes rebeldes y ahora misericordiosos. La obstinacion de Israel ha
desembocado en la mision a los gentiles para que Israel sea provocado por los celos
(Romanos 11, 14-15) y se pueda salvar finalmente.

Este momento final parece diferir considerablemente del descrito en el Apocalipsis
joanico. No hay destruccion de Roma, ni un conflicto a gran escala. Si que se asegura la
subyugacion de potestades, pero nada mas. Asimismo, el Juicio Final ocurrird en este
momento escatologico. Todos se justificaran por la fe en Cristo salvador, v,
posteriormente, por el cumplimiento de la ley de Cristo, la Ley del Amor:

Ayudaos mutuamente a llevar vuestras cargas y cumplid asi la ley de Cristo. Porque
si alguno se imagina ser algo, no siendo nada, se engafia a si mismo. Examine cada
cual su propia conducta y entonces tendra en si solo, y no en otros, motivo para
glorificarse, pues cada uno tiene que llevar su propia carga (Galatas 6, 2-5).

¢Y qué opina Pablo del culto del Templo de Jerusalén? Seria extrafio que Pablo,
que rechaza de pleno la observancia de la Ley para los gentiles, defienda los ritos en el
Templo. Y asi es. El sustituye el Templo por el Espiritu que habita en el cuerpo de cada
ser humano (1 Corintios 3, 16-17) (Pifiero, 2015, pag. 127), y sustituye la colecta para el
templo por una colecta para los “santos” de Jerusalén (Montserrat Torrents, 2005, pag.
96).
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5.4: Conflicto en la comunidad de Corinto

Vamos a centrarnos un momento en la comunidad de Corinto fundada por Pablo,
ya que en esta ciudad parece que hubo varios predicadores que conformaron una
diversidad de grupos remarcable.

De Hechos (18, 1) se intuye que la comunidad de Corinto fue fundada durante el
segundo viaje misionero de Pablo, en torno al afio 50-52 d. C. En esta ciudad conoci6 a
al matrimonio de cristianos de origen judio Aquila y Priscila, convertidos en Roma y
expulsados por orden del emperador Claudio en el episodio ya relatado en la introduccién.
Pablo convivid durante un tiempo con esa familia mientras frecuentaba la sinagoga para
continuar la expansion de su evangelio. De Hechos (18, 5-18) se deducen episodios de
conflicto entre Pablo y algunos sectores de la comunidad judia que incluso terminaron en
juicio, pero no hubo mayores consecuencias para Pablo (Pifiero, 2015, pag. 244).

La répida expansion del evangelio de Pablo, no obstante, puede deberse a la
predicacion previa de Apolo (Hechos 18, 24 - 19, 5). Este curioso personaje —que
desarrollaremos més adelante— defendia el mesianismo de Jesus (Hechos 18, 28), pero
contradictoriamente solo conocia el bautismo de Juan el Bautista (Hechos 18, 25; 19, 3)
y se deduce su predicacion tanto en Efeso, donde existia una importante comunidad
bautista, como en Corinto. En esta ultima ciudad parece que formo6 una alianza con el
matrimonio de Aquila y Priscila para expandir el cristianismo.

Al principio de la carta se vislumbra explicitamente conflicto y division en la
comunidad cristiana de Corinto:

Os conjuro, hermanos, por el nombre de nuestro Sefior Jesucristo, a que tengais todos
un mismo hablar, y no haya entre vosotros divisiones; antes bien, estéis unidos en
una misma mentalidad y un mismo juicio. Porque, hermanos mios, estoy informado
de vosotros, por los de Cloe, que existen discordias entre vosotros. Me refiero a que
cada uno de vosotros dice: «Yo soy de Pablo», «Yo de Apolo», «Yo de Cefas», «Yo
de Cristo». ¢Esta dividido Cristo? ¢Acaso fue Pablo crucificado por vosotros? ;O
habéis sido bautizados en el nombre de Pablo? jDoy gracias a Dios por no haber
bautizado a ninguno de vosotros fuera de Crispo y Gayo! Asi, nadie puede decir que
habéis sido bautizados en mi nombre. jAh, sil, también bauticé a la familia de
Estéfanas. Por lo demas, no creo haber bautizado a ninguln otro. Porque no me envié
Cristo a bautizar, sino a predicar el Evangelio. Y no con palabras sabias, para no
desvirtuar la cruz de Cristo (I Corintios 1, 10-17).

Parece que en la comunidad de Corintio hubo una serie de grupos que generaban
divisién. Algunas diferencias respecto a ciertos matices de la teologia de los predicadores
pudieron generar disputas en la comunidad. Ciertos cristianos pudieron considerar que la
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predicacion y el bautismo que recibieron de un personaje en concreto era el mejor y el
mas auténtico, de ahi el: «Yo soy de Pablo», «Yo de Apolo», «Yo de Cefas», «Yo de Cristo».
Queremos destacar especialmente dos, los que se dicen seguidores de Cefas (Pedro) y los
de “Cristo’, ya que lo poco que conocemos de la predicacion de Apolo ya lo he expuesto
un poco mas arriba.

Respecto a los primeros, no hay otras noticias de una mision de Pedro en la ciudad
de Corintio, pero quizas él o algin miembro de su grupo pudo haber estado presente en
la ciudad. Ya hemos expuesto antes las diferencias entre la predicacion de Pedro y Pablo,
asi que creemos que el origen de la disputa pudo ser el mismo: la integracion completa
de los gentiles incircuncisos en Israel defendida por Pablo, o la doble comunidad y
salvacion defendida por Pedro. Para el analisis de los segundos vamos a seguir la hipdtesis
de Antonio Pifiero (Pifiero, 2015, pags. 252-348). El defiende que los seguidores de Cristo
pueden ser cristianos iluminados espiritualmente que han recibido algan tipo de sabiduria
especial de Cristo, por lo que se creen superiores al resto.

Pablo considera que la sabiduria procede de Dios, y no de los hombres (Pablo, Cefas
0 Apolo) (I Corintios 2, 5). Respecto a los ‘de Cristo’, los critica y los llama irdbnicamente
perfectos (I Corintios 2, 6). Ellos se llamarian “espirituales”. Creen haber obtenido un
conocimiento especial directamente de Jesus porque el Espiritu divino habita dentro del
ser humano, y por lo tanto comunica la sabiduria de Dios.

Algunos de los fragmentos mas caracteristicos en los que se percibe la critica a los

‘de Cristo’ son los siguientes:

iNadie se engafie! Si alguno entre vosotros se cree sabio segun este mundo, hagase
necio, para llegar a ser sabio (I Corintios 3, 18)

En esto, hermanos, me he puesto como ejemplo a mi y a Apolo, en orden a vosotros;
para que aprendais de nosotros aquello de «No propasarse de lo que esta escrito» y
para que nadie se engria en favor de uno contra otro. Pues ¢quién es el que te
distingue? ¢ Qué tienes que no lo hayas recibido? Y si lo has recibido, ¢a qué gloriarte
cual si no lo hubieras recibido? jYa estais hartos! jYa sois ricos! jOs habéis hecho
reyes sin nosotros! jY ojala reinaseis, para que también nosotros reindramos con
vosotros! Porque pienso que a nosotros, los apéstoles, Dios nos ha asignado el Gltimo
lugar, como condenados a muerte, puestos a modo de espectaculo para el mundo, los
angeles y los hombres. Nosotros, necios por seguir a Cristo; vosotros, sabios en
Cristo. Débiles nosotros; mas vosotros, fuertes. Vosotros llenos de gloria; mas
nosotros, despreciados. Hasta el presente, pasamos hambre, sed, desnudez. Somos
abofeteados, y andamos errantes. Nos fatigamos trabajando con nuestras manos. Si
nos insultan, bendecimos. Si nos persiguen, lo soportamos. Si nos difaman,
respondemos con bondad. Hemos venido a ser, hasta ahora, como la basura del
mundo y el desecho de todos (I Corintios 4, 6-13).
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Pablo exhorta a los nuevos cristianos de Corintio a que no se vanaglorien
(Filipenses 2, 6-11) porque los predicadores son administradores que trasmiten el mensaje
de Dios: “Hay diversidad de carismas, pero el Espiritu es el mismo™ (I Corintios 12, 4).
En ultima instancia lo que defiende Pablo es que no hay un mensaje mejor que otro, todos
los mensajes son el mismo. Esta idea se refleja perfectamente en sus reflexiones sobre un
cuerpo y los miembros (I Corintios 12, 12-27). En cambio, es especialmente interesante
las reflexiones de “jYa estdis hartos! jYa sois ricos!” en tono irdnico. Esta criticando a
los espirituales por creerse que ya han obtenido todo lo que podian obtener en este mundo
en contraste con Apolo y él mismo.

¢Cuadl es el origen de este grupo? Es probable que fueran seguidores de Pablo en
primera instancia, ya que utilizan un vocabulario y un pensamiento similar al paulino
como puede ser la division del ser humano en hombres psiquicos, los que solo poseen
cuerpo y alma (halito vital) pero carecen del espiritu; y hombres espirituales o
pneumaticos, que poseen cuerpo alma y espiritu y, por extension, pueden comprender al
Espiritu. Estos ‘de Cristo’ se autodenominarian espirituales, y por ende, se considerarian
superiores al resto. También llevaban el concepto de libertad frente a la Ley o el modo de
vida mistico paulino mucho més alla que Pablo. Algunas de las ideas paulinas van a influir
enormemente en el desarrollo del gnosticismo cristiano del siglo 11 d. C. Esta es la razon
por la que algunos autores han considerado a estos ‘de Cristo’ una suerte de
protogndsticos o pregnadsticos.

Algunas de las ideas de los protognosticos de Corinto serian un paso mas de la
teologia paulina: Pablo defiende que en el momento de la resurreccion el cuerpo se
transforma en uno espiritual; los protongndsticos consideran que su espiritu y su alma ya
se habrian salvado, ya habrian resucitado en una suerte de escatologia realizada, en
consecuencia, no se sentian atados a este mundo de ningun modo. Pablo considera caduca
la Ley especifica para los gentiles conversos, pero si es necesario el cumplimiento de la
Ley eterna (decéalogo); los protogndsticos no creen necesario el cumplimiento de los
preceptos morales mundanos: todo es licito (I Corintios 10, 23). Y es que éstos consideran
que habian recibido el Espiritu directamente de Jesus, mientras que el resto de la
comunidad a través de mediadores como Pablo o Pedro. Teniendo todo esto presente, ya
habrian obtenido todo lo que necesitaban (I Corintios 6, 8).
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5.5: Conflicto en la comunidad de Filipos

En la carta a los filipenses parece que se hace referencia a un grupo rival al de Pablo
similar a los “falsos hermanos” de Gélatas:

Atencién a los perros; atencion a los obreros malos; atencion a los falsos circuncisos.
Pues los verdaderos circuncisos somos nosotros, los que damos culto segun el
Espiritu de Dios y nos gloriamos en Cristo Jesus sin poner nuestra confianza en la
carne, aungue yo tengo motivos para confiar también en la carne. Si algun otro cree
poder confiar en la carne, mas yo. Circuncidado el octavo dia; del linaje de Israel; de
la tribu de Benjamin; hebreo e hijo de hebreos; en cuanto a la Ley, fariseo; en cuanto
al celo, perseguidor de la Iglesia; en cuanto a la justicia de la Ley, intachable
(Filipenses 3, 2-6).

La primera frase hace indudable referencia a las consideraciones extensamente
expuestas sobre la circuncision (I Corintios 7, 19). La circuncision carnal ya no es
relevante; la auténtica circuncision es la espiritual obtenida a través de la creencia en la
muerte y resurreccion de Jesus. En la segunda parte del fragmento, Pablo se reafirma
como un judio irreprochable. En lineas generales parece que esta confrontando con un
grupo de procedencia judia que cree necesaria la circuncision para todos y que cuestiona
el judaismo de Pablo, de ahi su defensa. Vamos a continuar con las referencias a este

grupo:

Y mas aln: juzgo que todo es pérdida ante la sublimidad del conocimiento de Cristo
Jestis, mi Sefor, por quien perdi todas las cosas, y las tengo por basura para ganar a
Cristo, y ser hallado en él, no con la justicia mia, la que viene de la Ley, sino la que
viene por la fe de Cristo, la justicia que viene de Dios, apoyada en la fe, y conocerle
a él, el poder de su resurreccién y la comunion en sus padecimientos hasta hacerme
semejante a él en su muerte, tratando de llegar a la resurreccion de entre los muertos
No que lo tenga ya conseguido o que sea ya perfecto, sino que continlo mi carrera
por si consigo alcanzarlo, habiendo sido yo mismo alcanzado por Cristo Jesus. Yo,
hermanos, no creo haberlo alcanzado todavia. Pero una cosa hago: olvido lo que dejé
atras y me lanzo a lo que esta por delante, corriendo hacia la meta, para alcanzar el
premio a que Dios me llama desde lo alto en Cristo JesUs. Asi pues, todos los
perfectos tengamos estos sentimientos, y si en algo sentis de otra manera, también
eso os lo declarara Dios. Por lo demas, desde el punto a donde hayamos llegado,
sigamos adelante. Hermanos, sed imitadores mios, y fijaos en los que viven segun el
modelo gue tenéis en nosotros. Porque muchos viven segln os dije tantas veces, y
ahora os lo repito con lagrimas, como enemigos de la cruz de Cristo, cuyo final es la
perdicion, cuyo Dios es el vientre, y cuya gloria est& en su vergiienza, que no piensan
mas que en las cosas de la tierra. Pero nosotros somos ciudadanos del cielo, de donde
esperamos como Salvador al Sefior Jesucristo, el cual transfigurara este miserable
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cuerpo nuestro en un cuerpo glorioso como el suyo, en virtud del poder que tiene de
someter a si todas las cosas (Filipenses 3, 8-21).

Este grupo de procedencia judia de la comunidad de Filipos parecen observantes
férreos de la ley: “cuyo Dios es el vientre, y cuya gloria estd en su verglienza, que no
piensan mas que en las cosas de la tierra” que se vanaglorian de estar circuncidados (su
verglienza) como en Galatas 6, 13. Al igual que el grupo protogndéstico de la comunidad
de Corinto, este grupo parece que se considera “perfecto”. Este grupo es muy similar a
los “falsos hermanos” confrontados en Galatas, y quizas ambos estén relacionados (;0tros
seguidores del grupo de Santiago?).
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6. LAS DOS RAMAS DEL CRISTIANISMO
PRIMITIVO

En lineas generales se podria decir que tras la muerte de Jesus se conformaron dos
corrientes generales del cristianismo: la judeocristiana y la helenista. En los sindpticos
hay referencias veladas a estas dos comunidades, pero en Hechos es donde mejor se
vislumbran. Estaria por un lado el grupo de los Once (en los evangelios son conocidos
como los Doce), y el grupo de los Siete, que lidera la comunidad helenista. El primero,
en lineas generales, se mantendria mas cercano a las perspectivas judias de un
“nacionalismo” y exclusivismo de Israel, mientras que el otro adquiriria un caracter mas
universalista y abierto a los gentiles.

6.1: Judeocristiana

A lo largo de la descripcion del grupo paulino hemos observado un grupo de
cristianos enfrentados con él, los cristianos judaizantes también llamados
‘judeocristianos’. Mas que un grupo estos cristianos forman una de las dos principales
ramas del cristianismo: la judeocristiana. Su maximo representante seria Santiago, lider
del grupo de los familiares de Jesus, aunque también podriamos integrar en esta rama a
otros grupos como ‘los Doce’, que, aunque era originario de Jerusalén, también se
expandio principalmente por Galilea, Siria y Antioquia de la mano de su lider, Pedro. Del
mismo modo, debemos asumir que existia un importante contingente de judeocristianos
en la mayoria de las comunidades cristianas, como se deduce de las constantes disputas
entre esta faccion y la helenista.

Curiosamente, la mayoria de la informacién que tenemos para documentar estos
conflictos viene dada por sus rivales, la rama helenista, en especial Pablo y su escuela.
Segun narra Eusebio de Cesarea, una parte de la comunidad de Jerusalén tuvo que huir
tras la Guerra judia del afio 70 (Historia Eclesiastica 11l 5, 3) aunque un importante
contingente de esta comunidad debié de quedarse en la ciudad al menos hasta la Segunda
Guerra Judia (Historia Eclesiastica IV 5, 2), cuando fue exterminada por Roma y por los
propios judios (Jus. | Apolgia 31, 6 y Eus. Historia Eclesiastica 1V 8, 4).

Después de la Primera Guerra Judia estos grupos se diversificaran todavia mas. Por
un lado, no poseian una misma perspectiva sobre la condicion y naturaleza de Jesus de
Nazaret: algunos creian que era un profeta meramente humano, y otros que era el mesias
Hijo de Dios. Y por el otro, defendian la necesidad de la observancia de la Ley mosaica,
pero también diferian sustancialmente en como imponerla a los gentiles. Se podria
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establecer una clasificacion de extremos de las actitudes que esta rama tenia respecto a la
observancia de la Ley (Fontana Elboj, 2015, pag. 108): 1) Judeocristianos de estricta
observancia que defienden la totalidad de las normas de la Ley y la condicion humana del
Mesias (de manera idéntica a las expectativas mesianicas de la mayoria de los judios),
también rechazan el proselitismo hacia los gentiles de pleno; 2) judeocristianos mas
moderados que comparten en mayor o menor medida las concepciones mesiédnicas de los
anteriores, pero que consideran aptos para la salvacion a los gentiles conversos.

Elprimero de los grupos judeocristianos que vamos a tratar va a ser el de ‘los Doce’.
Tradicionalmente se ha considerado que Jesus estuvo rodeado de doce apostoles. En el
Nuevo Testamento, de hecho, aparecen constantemente referidos como “los Doce”.
Ahora bien, es muy probable que los Doce en realidad no fueran discipulos histdricos de
JesUs, ya que la mayoria de ellos debieron morir junto con su maestro o huyeron de la
ciudad. Los Doce fueron con total seguridad testigos de su resurreccion (Hechos 1, 22),
no necesariamente discipulos (Fontana Elboj, 2015, pag. 92). La importancia de los Doce,
sin embargo, radica en su numero. Doce tribus en Israel, doce panes debian colocarse en
el Lugar Santo (Exodo 25, 23-30), doce espias enviaron Moisés a Canaan (Nimeros 13,
1-33), doce fuentes de agua fueron encontradas por los hijos de Israel en el Elim (Exodo
15, 27), etc. Del mismo modo, ya en el Nuevo Testamento, en la Nueva Jerusalén habria
12 puertas, 12 fundamentos, 12 apostoles, 12 perlas, 12 piedras preciosas, 144 codos de
altura tendria el muro de la ciudad, o 12 frutos tendria el arbol de la vida (Apocalipsis 22,
2). Fue posteriormente en los evangelios donde se equipararon los Doce con los
seguidores de JesUs. La eleccion de este nimero se debe, por lo tanto, a la tradicion. Doce
serian los que se sentarian en 12 tronos para juzgar a las 12 tribus de Israel (Mateo 19,
28). Es por ello que la ciudad de Jerusalén cobraba una importancia singular. Segun la
tradicion judia, Jerusalén iba a ser el centro del nuevo Reino mesianico, por lo que los
Doce debian mantenerse en ella a fin de juzgar al pueblo de Israel.

El origen de este grupo debemos situarlo en Jerusalén entre los afios 30 y 40.
Alrededor de Santiago, Juan y en especial Pedro, se crea un grupo escatologico de lengua
aramea, los Doce. Son judios, y probablemente no fueron discipulos directos de Jesus. La
comunidad cristiana que huye en el 70 es posible que sean los Doce, justo cuando
empiezan a ser mencionados en Marcos. De los textos cristianos se deduce que Pedro
pudo ser su lider, y quizas pudieron ser el grupo que dio lugar al grupo de Mateo.

Del mismo modo, otro grupo caracteristico de Jerusalén de la época son los
familiares de Jesus (Marcos 3, 21). No vamos a entrar en el debate de si eran en realidad
hermanos suyos o solamente familiares. Es un tema que aqui no nos ocupa. Lo que nos
interesa, no obstante, es si ellos vieron, usando terminologia de Filon, la mesianidad de
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JesUs. De Pablo se deduce que éstos efectivamente la vieron, pero relativamente tarde. De
todas formas, eso no impidi6 que Santiago, el “hermano del Sefor”, se convirtiera en el
dirigente indiscutible de la comunidad cristiana de Jerusalén (Galatas 1, 18-20; 2, 1-9)
hasta su ejecucion en el afio 62 (Antiquitates ludaicae XX 9, 1).

Curiosamente, en los evangelios se critica en numerosas ocasiones a la familia de
JesUs. Este hecho no esta reflejando la realidad de la época que dice describir, sino que
los evangelistas estan proyectando sus desavenencias con la comunidad judeocristiana
representada por Santiago en el momento histérico que viven al igual que Mommsen
proyectaba su realidad del Imperio Aleman en el Imperio Romano.

Daniélou (1964, 335ss) asegura que la familia de Jesus cre6 un “régimen califal”
liderado primero por Santiago, después por Simedn, primo de Jesus, y posteriormente por
otros parientes desconocidos hasta época de Trajano (Historia Eclesiastica 111, 20). De
hecho, considera que, a partir del afio 70, y tras el ascenso de Simeon como lider de la
comunidad (Historia Eclesiastica 22, 4), este grupo fue expulsado junto con el resto de
los judios de Jerusalén. Algunos de sus miembros se asentaron en Transjordania,
formando el grupo de los nazarenos; otros pudieron quedarse en Jerusalén, ya que la
presencia de una comunidad cristiana de estas caracteristicas en Jerusalén esta atestiguada
hasta la Segunda Guerra Judia (135). En cualquier caso, la Primera Guerra Judia hirio de
muerte a esta comunidad. Su papel como la comunidad madre desaparecid, y desde ese
momento, el cristianismo paulino se convirtié en el dominante.

Por lo tanto, es casi seguro que los Doce y la familia de Jesus se constituyesen como
dos grupos diferenciados con seguidores propios. Fontana considera que el hecho de que
Pablo se citara con Cefas (Pedro) y Santiago en Jerusalén para presentarse a los dirigentes
de la ciudad (Galatas 1, 18-19) puede significar que ambos personajes fueran los lideres
de sus respectivas agrupaciones, y por lo tanto, necesitase de la aprobacion de ambos para
expresar su recientemente adquirida propuesta de salvacién universal.

6.2: Helenista

Existié en Jerusalén una comunidad importante de corte helenista y universalista
representada por los ‘Siete’. El origen de este grupo esta desarrollado en Hechos a raiz de
un conflicto entre la comunidad arameoparlante de los Doce y la comunidad
grecoparlante:

Por aquellos dias, al multiplicarse los discipulos, hubo quejas de los helenistas contra
los hebreos, porque sus viudas eran desatendidas en la asistencia cotidiana. Los Doce
convocaron la asamblea de los discipulos y dijeron: «No parece bien que nosotros
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abandonemos la Palabra de Dios por servir a las mesas. Por tanto, hermanos, buscad
de entre vosotros a siete hombres, de buena fama, llenos de Espiritu y de sabiduria,
y los pondremos al frente de este cargo; mientras que nosotros nos dedicaremos a la
oracion y al ministerio de la Palabra.» Pareci6 bien la propuesta a toda la asamblea
y escogieron a Esteban, hombre lleno de fe y de Espiritu Santo, a Felipe, a Précoro,
a Nicanor, a Timon, a Parmenas y a Nicolas, prosélito de Antioquia; los presentaron
a los apostoles y, habiendo hecho oracién, les impusieron las manos. La Palabra de
Dios iba creciendo; en Jerusalén se multiplico considerablemente el nimero de los
discipulos, y multitud de sacerdotes iban aceptando la fe (Hechos 6, 1-7).

Estos Siete, sin embargo, ocasionan conflictos con las sinagogas judias del entorno
porque Esteban fue acusado de criticar la Ley de Moisés y el Templo (Hechos, 6, 11-13).
Ante esta situacion, el Sanedrin ordené el arresto de Esteban, el lider de la faccion
helenista. Y finalmente éste fue linchado hasta la muerte (Hechos 7).

Aquel dia se desatd una gran persecucion contra la Iglesia de Jerusalén. Todos, a
excepcion de los apostoles, se dispersaron por las regiones de Judea y Samaria
(Hechos 8, 1).

La comunidad helenista fue expulsada de Jerusalén, mientras que la judeocristiana
representada por los Doce (apéstoles) se mantuvo sin problemas. Felipe, miembro de los
Siete, fue a Samaria (Hechos 8, 1ss) y Bernabé y otros tantos mas a Antioquia (Hechos
11, 19), Fenicia, Cirene y Chipre.

Los que se habian dispersado cuando la tribulacion originada a la muerte de Esteban,
llegaron en su recorrido hasta Fenicia, Chipre y Antioguia, sin predicar la Palabra a
nadie mas que a los judios. Pero habia entre ellos algunos chipriotas y cirenenses
que, venidos a Antioquia, hablaban también a los griegos y les anunciaban la Buena
Nueva del Sefior Jesus. La mano del Sefior estaba con ellos, y un crecido ndmero
recibio la fe y se convirti6 al Sefior. La noticia de esto lleg6 a oidos de la Iglesia de
Jerusalén y enviaron a Bernabé a Antioquia. Cuando lleg6 y vio la gracia de Dios se
alegré y exhortaba a todos a permanecer, con corazon firme, unidos al Sefior, porque
era un hombre bueno, lleno de Espiritu Santo y de fe. Y una considerable multitud
se agreg0 al Sefior. Parti6 para Tarso en busca de Saulo, y en cuanto le encontrd, le
llevé a Antioquia. Estuvieron juntos durante un afio entero en la Iglesia y
adoctrinaron a una gran muchedumbre. En Antioquia fue donde, por primera vez,
los discipulos recibieron el nombre de «cristianos» (Hechos 11, 19-26).

Esta comunidad helenista contindio en Antioquia. Esta parece que fue una de las
comunidades helenistas mas importantes, y en ella participaron Bernabé y mas adelante
Pablo. Segun el relato de Hechos, alli se comenzo6 a extender el mensaje a los gentiles
(metuentes) por primera vez. Lo mas significativo de este relato es que la comunidad
helenista de Antioquia predico la fe cristiana a los gentiles antes que Pablo. Montserrat
Torrents (2005, pag. 84) va un pasdé mas alla y considera que las persecuciones que narra
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Pablo fueron dirigidas contra grupos cristianos en sinagogas de corte helenista que
estaban aceptando a gentiles. Si tenemos en cuenta la hipdtesis de Torrents, la predicacién
de los helenistas hacia los metuentes no se realiz6 en esas fechas, sino con anterioridad.
Ademas, los helenistas no debieron de estar sdlo en Antioquia, sino también en Damasco,
ciudad en la que se convirtié el propio Pablo.

Fontana Elboj (2015, pags. 100-105) defiende que los helenistas que huyeron tras
la muerte de Esteban a Cirene y Chipre tuvieron cierto éxito porque en esas comunidades
judias podia resultar atractivo el movimiento apocaliptico del mesias Jesus. Por un lado,
Flavio Josefo (Bellum ludaicum V11 437-450) nos narra el episodio de Jonatan, que liderd
un movimiento mesianico en Chipre en el afio 73, por otro también estan bien
documentadas las catastroficas revueltas judias en Cirene y Chipre de época de Trajano.

En conclusion, el cristianismo de corte helenista manifestd un fuerte rechazo al
Templo, pero sobre todo, fue el primero que se atrevio, antes que el propio Pablo, a
expandir la fe cristiana entre los metuentes. Mientras tanto, los grupos judios y
judeocristianos no podian tolerar que gentiles se integrasen en la sinagoga sin ser
circuncidados y sin observar la Ley. El conflicto estaba servido.
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PARTE 2: EL
CRISTIANISMO ENTRE
LAS DOS GUERRAS
JUDIAS (70-135)

1. LAINSTAURACION DEL FISCUS IUDAICUS

Yaadelantamos en la introduccion que las represalias politicas de la Primera Guerra
Judia para los judios de la diaspora fueron casi inexistentes. En Palestina mientras tanto
—en especial porque fue el principal foco de la revuelta— las consecuencias fueron
mucho mas duras. Judea fue constituida como provincia independiente de Siria y
gobernada por miembros de la nobilitas de rango senatorial, que en la practica eran los
generales de la legion X Fretensis. EI Templo de Jerusalén fue destruido, la ciudad
arrasada, y el resto de Palestina fue objeto de varias fundaciones de colonias como Emaus
en Judea, o Flavia Neapolis en Palestina. Pero sin duda, la consecuencia mas importante
de toda la guerra para el tema que nos concierne es la instauracion del fiscus iudaicus por
Vespasiano (Bellum ludaicum V11 218), el tributo que todos los judios del Imperio debian
pagar, primero para reconstruir el templo de Jupiter Capitolino, y después para ser
considerados como judios por las autoridades romanas, con todos los privilegios que esa
condicién conllevaba. Este es el punto del que partimos para esta parte.

Para empezar, habria que hacer un pequefio inciso sobre las fuentes. A la inmensa
mayoria de textos cristianos de la época no se les puede asignar con precision y seguridad
un autor, una datacion o un lugar en el que se produjeron. Todos coinciden en asignar la
condicién mesianica a Jesus de Nazaret, pero las diferencias entre los distintos textos
cristianos, como veremos, son considerables. Cada uno de esos textos representa a un
grupo en concreto con una teologia desarrollada. Es decir, a priori la informacién que
proporcionan esos textos va a ser entendida como una expresion literaria del pensamiento
ideoldgico de un grupo en un contexto histérico concreto, a saber, el periodo entre las dos
guerras judias. En otras palabras, lo que nos cuenta, por ejemplo, el Evangelio de Lucas
tiene mucha mas relacion con la situacion histérica del momento en el que fue redactado
que con el periodo que el autor dice narrar.
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En este punto de partida, es esencial preguntarnos si los cristianos después de la
destruccion del Templo seguian formando parte de la sinagoga desde un punto de vista
juridico y social a ojos de los romanos. O, en otras palabras, si los cristianos efectivamente
pagaban el fiscus iudaicus a las autoridades romanas. Como ya explicamos en capitulos
anteriores, los privilegios que conllevaba el pago del fiscus iudaicus eran esenciales para
la vida religiosa de los judios. Tres de ellos son especialmente relevantes: la exencion del
servicio militar obligatorio y del culto imperial, y el derecho de asociacion y reunion.

Suetonio relata que Domiciano forzé el cobro de la capitacion judia ya no solo a los
judios, sino también a los que “vivian como judios”, es decir, los metuentes y por
extension, a muchos cristianos (Montserrat Torrents, 2005, pag. 142):

El impuesto sobre los judios fue exigido mas rigurosamente que los otros; a este
tributo se hallaban sometidos (también) aquellos prosélitos que, sin declararlo,
vivian como los judios, o los que, disimulando su origen, no pagaban los tributos que
pesaban sobre su nacién. Recuerdo que era yo chiquillo cuando vi que un procurador,
asistido por un nutrido consejo, examinaba a un anciano de noventa afios para
averiguar si estaba circuncidado (Domiciano 12).

Nerva considerd excesivas estas medidas impuestas por Domiciano, por lo que
decidio revertirlas. Este cambio debié ser tan importante que incluso decidié emitir
moneda con la inscripcion de: “FISCI IUDAICI CALUMNIA SUBLATA. S.C.” No es
descabellado pensar que los cristianos decidieran seguir pagando el fiscus iudaicus a las
autoridades romanas para mantener esos privilegios (Montserrat Torrents, 2005, pag.
160); al menos hasta que las autoridades romanas comenzaron a exigir el cobro solamente
a los judios, quizés a través de las sinagogas (Fontana Elboj, 2015, pag. 159), dejando
totalmente desprotegidos a un importante nimero de cristianos ya fuera de ellas.
Volveremos sobre esta cuestion un poco mas adelante.

Con la llegada del emperador Trajano la situacion empeoro rapidamente. Tras el inicio
de su guerra contra los partos (113-117), las comunidades judias (y por extension algunas
comunidades judeocristianas) egipcias, cirenaicas, chipriotas y babilonias se sublevaron ante
la posibilidad de caer bajo la orbita parta, que consideraban mucho méas beneficiosa para sus
intereses. Trajano, victorioso, inicié una represion muy dura (Montserrat Torrents, 2005,
pag. 143). Este clima de hostilidad hacia Roma y las dificultades que ello trajo a los judios
de la diaspora va a ser elemental para comprender el triunfo del cristianismo helenista y la
formacion del cristianismo como religion independiente del judaismo. Al fin y al cabo,
algunas de las comunidades cristianas —especialmente las de corte judeocristiano— que
participaron en estas sublevaciones sufrieron consecuencias catastroficas, e incluso
desaparecieron. Un claro ejemplo puede ser la comunidad madre de Jerusalén capitaneada
por la familia de Jesus.
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Asimismo, en el afio 132 Adriano® intenté helenizar completamente la ciudad de
Jerusalén. Le cambi6 el nombre a Aelia Capitolina e intent6 construir un templo en honor
a Jupiter sobre las ruinas del Templo de Salomén como atestigua Casio Dién (Historia
LXIX 12, 1-2). Esta situacion, intolerable para los judios, provocd el levantamiento
liderado por Bar Kosiba (132-135)7°. Esta figura con claros elementos mesianicos y
apocalipticos liderd varias victorias iniciales, pero finalmente las tropas romanas se
sobrepusieron y vencieron en la guerra, imponiendo duras condiciones a los rebelados”.
Bar Kosiba, como atestigua Justino (I Apologia 31), castig6 a los cristianos por no querer
renegar de JesUs y apoyarle en la revuelta. Esta situacién demuestra que en el primer
tercio del siglo Il todavia existian judeocristianos integrados totalmente en el judaismo
jerusalemita.

Esta segunda gran revuelta de los judios contra Roma representa el limite
cronoldgico de nuestro trabajo. Tras ver las conclusiones de las dos guerras judias, uno
podria preguntarse: ¢(como pudieron los judios sublevarse de nuevo 60 afios después de
la primera gran revuelta? No es facil contestar a esta pregunta, pero es bastante posible
que el fervor escatoldgico de los judios del primer siglo de nuestra fuese impulsado por
el descontento econdmico’?, la ocupacion extranjera y los disturbios civiles’. Yahvé les
habia prometido la liberacion de su pueblo de la dominacidn extranjera, y creian que el
momento finalmente habia llegado.

8 También decretd la Lex Cornelia de sicariis et veneficis, que asimilaba la castracion al asesinato,
y la castracion con la circuncision, por lo que se aplicaba la pena capital para el circuncidado y el que
circuncida. Antonino Pio rdpidamente excluyo a los judios de raza de esta ley, lo que podria demostrar que
no era una medida especifica contra los judios (Montserrat Torrents, 2005, pag. 143).

0 La Historia Augusta (Vita Hadriani 14, 2) achaca a la ley de Adriano contra los circuncisos el
origen del levantamiento. Quizas fue en realidad una mezcla de ambas.

L Cf. Eusebio de Cesarea, Historia Eclesiastica IV 6, 1

72 Flavio Josefo, Antiquitates ludaicae XV 121y Bellum ludaicum 1 370; Mateo 20, 3

73 Tesis desarrollada por C. Rowland, 1987.
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2. LOS CRISTIANOS Y LA SINAGOGA
2.1: Iglesia o sinagoga

También es cierto que a lo largo del siglo | y principios del siglo Il un importante
grupo de sinagogas —especialmente las conformadas mayoritariamente por cristianos de
origen gentil— comenz6 a expulsar a algunos grupos cristianos de su seno. En cierta
forma, no es posible asumir que el judaismo como conjunto decidiera expulsar a la
totalidad de la cristiandad de la sinagoga, sobre todo si tenemos en cuenta la enorme
variedad de grupos y teologias en el cristianismo y judaismo de la época (Fontana Elboj,
2015, péag. 148). Es muy posible que hubiera grupos cristianos que se mantuvieran en la
sinagoga durante mucho mas tiempo que otros. Los argumentos para la expulsion pueden
ser variados, quizas una comunidad judia era mucho mas intransigente, o una comunidad
cristiana defendia concepciones demasiado chocantes para el judaismo del lugar, o una
mezcla de ambas. Esta circunstancia se refleja de manera nitida, por ejemplo, en el caso
de Santiago, cuya figura y comunidad parecen respetadas en el seno del judaismo
jerusalemita (Antiquitates ludaicae XX, 197). Reitero entonces que el cristianismo en
ningin momento fue expulsado como un todo del judaismo para empezar porque ni Si
quiera el judaismo era un todo uniforme.

Como apunta Fontana Elboj (2015, pag. 148), es plausible que ciertos grupos
cristianos tomaran actitudes y caminos diferentes respecto a su relacion con la sinagoga:
1) podrian existir algunos grupos cristianos que nunca llegaron a formar parte del
judaismo oficial, quizas comunidades formadas eminentemente por gentiles; 2) también
pudieron existir otros grupos que decidieran salir voluntariamente del judaismo y de la
sinagoga, hecho todavia no probado documentalmente; y 3) otros pudieron ser expulsados
directamente de la sinagoga debido a disputas ideoldgicas y teoldgicas insalvables tanto
en fechas tempranas como en fechas posteriores. Ahora bien, la salida de un grupo del
judaismo no conlleva necesariamente la ruptura de éste con la tradiciéon e identidad
judaica.

Con todo, una vez planteadas estas cuestiones tendriamos que preguntarnos cémo
se organizaban los grupos cristianos. En un principio, el tnico modelo organizativo
conocido y legitimo era la sinagoga, por lo que es muy probable que los cristianos
siguieran utilizdndolo (Fontana Elboj, 2015, pag. 131). Sin embargo, salvo contadas
excepciones, la denominacion tradicional de su modelo organizativo fue éxkincia
(asamblea), término probablemente extraido de la biblia de los Setenta. Basten tres
ejemplos de Pablo:

80



Pablo, llamado a ser apostol de Cristo JesUs por la voluntad de Dios, y Sostenes, el
hermano, a la Iglesia de Dios que estd en Corinto (I Corintios 1, 1-2).

Las Iglesias de Asia os saludan (I Corintios 16, 19).

Pablo, apostol, no de parte de los hombres ni por mediacién de hombre alguno, sino
por Jesucristo y Dios Padre, que le resucitd de entre los muertos, y todos los
hermanos que conmigo estéan, a las Iglesias de Galacia (Galatas 1, 1-2).

En las cartas de Juan se usa también ot @idot (los amigos) sin el posesivo. Estas
denominaciones, no obstante, no conllevan que el modelo organizativo de las primeras
comunidades cristianas difiriera sustancialmente del sinagogal porque, al fin y al cabo,
era el Unico patrén organizativo que conocian para la vida religiosa. Las razones que pudo
tener Pablo para ignorar el término de sinagoga nos son desconocidas, pero quizas estén
relacionadas con la voluntad de Pablo de superar la perspectiva del judaismo tradicional
a través de una renovacion no solo de la Ley, sino también del propio modelo
organizativo, a saber, la sinagoga (Fontana Elboj, 2015, pag. 132). Eso si, estas asambleas
no podian ser nombradas sinagogas porque la mayoria de sus fieles eran temerosos de
Dios. Y, como el propio Pablo expresa, generaron no pocos recelos en el judaismo
circundante (I Tesalonicenses 2, 14-16).

2.2: ldentidad cristiana o identidad judia

Para terminar de explicar este punto vamos a hablar un poco sobre identidad. El
concepto genérico de “identidad” puede ser entendido desde dos perspectivas no
excluyentes entre si: la colectiva y la individual. Asimismo, la identidad es siempre
entendida como un elemento que puede variar con el tiempo y construido socialmente por
sujetos (Harland, 2009, pags. 4-6).

La vision colectiva esta intimamente ligada al concepto de identidad étnica,
entendido como un conjunto de miembros de un grupo que suele ser minoritario cuyo
sentido de pertenencia étnico y/o cultural es compartido por sus miembros. Esta vision
suele contestar a las preguntas de ;quiénes somos? ;qué nos diferencia a nosotros del
resto? Del mismo modo, la identidad étnica inevitablemente varia con el tiempo. Lo Unico
gue se mantiene estatico es el interés compartido de los miembros del grupo por preservar
las fronteras entre el “nosotros” y el “ellos” (Goudriaan, 1992, pag. 76 apud Harland,
2009, 6). Por lo tanto, el interés por estos grupos radica en como se categorizan ellos
mismos, como establecen lo que los une y como se separan del resto.

En segundo lugar, tenemos la vision individual de la identidad, fundamentada en el
rol que cada individuo posee dentro de un grupo y que en Gltima instancia también influye
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en la identidad de grupo. Algunas de las preguntas que contesta esta vision son: ;quién
soy yo dentro de esta situacion particular y como esto se relaciona con quién soy en otros
grupos sociales? ;Como es mi autoconcepcion influida por mi pertenencia a un grupo en
particular?’ (Harland, 2009, pag. 7).

En estas circunstancias juega un papel esencial las concepciones y definiciones que
los grupos tienen sobre si mismos, asi como las concepciones y definiciones que el resto
tiene sobre ese grupo. Un ejemplo claro podria ser el propio término de “cristianos”:

Bernabé partié para Tarso en busca de Saulo, y en cuanto le encontro, le llevo a
Antioquia. Estuvieron juntos durante un afio entero en la Iglesia y adoctrinaron a una
gran muchedumbre. En Antioquia fue donde, por primera vez, los discipulos
recibieron el nombre de «cristianos» (Hechos 11, 25-26).

Si creemos a la narracion de Hechos, el término “cristiano” no fue creado
internamente por la comunidad, sino que fue utilizado primero por los no cristianos para
referirse a ellos.

También es esencial entender el concepto de grupo étnico:

An ethnic group is a group that sees itself as sharing certain distinctive cultural
characteristics that are associated with a particular geographical origin or homeland.
As mentioned earlier, this distinctiveness is usually described by participants in
terms of a shared history and ancestry (regardless of whether or not this is objectively
the case) (Harland, 2009, pag. 11)

Un claro ejemplo puede ser el caso judio. Asimismo, un concepto que puede estar
relacionado con éste es el de ‘grupo cultural minoritario’. Harland lo define como un
grupo que se encuentra numéricamente en minoria en un contexto en concreto y que tiene
ciertas tradiciones y costumbres distintivas respecto a la mayoria circundante. Los judios
de la didspora, por ejemplo, encajarian perfectamente en esta categoria. Asimismo, puede
haber importantes variaciones culturales ya no solo en una region, sino en una misma
ciudad. Ahora bien, cuando dos grupos diferentes entran en contacto (por ejemplo, los
judios y los griegos) se producen inevitables modificaciones en algunos elementos
culturales de ambos grupos en mayor o menor medida; un intercambio cultural.

Teniendo esto presente, podriamos asumir facilmente que los judios son un grupo
étnico. Ahora bien, no todos los cristianos podrian catalogarse de la misma forma,
solamente los que compartan la concepcion cultural de que su origen étnico reside en

™ Henri Tajfel, 1981, desarrolla extensamente estas concepciones en su “social identity theory”.
Mientras que otros autores como Peter J. Burke, 2003, presentan otros acercamientos a la teoria identitaria
centrando su atencion en el papel del individuo en un rol especifico dentro de la comunidad, en como
multiples identidades se relacionan entre si y cémo el individuo puede mantener la coherencia entre las
distintas identidades.
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Israel, algo bastante inverosimil en las comunidades eminentemente gentiles.
Posiblemente los judeocristianos que se mantuvieran durante mas tiempo dentro del
judaismo quepan en la categoria de grupo étnico, mientras que el resto serian simplemente
grupos culturales minoritarios.

Estos y otros grupos formaban asociaciones que les servian para expresar su
identidad. Estas se podrian definir como agrupaciones sociales de la antigiiedad que
compartian ciertas caracteristicas en comin y que fueron reconocidas como grupos
analogos por el resto de gente y por la institucion gubernamental. También se pueden
entender como pequefios grupos “privados” no oficiales que se reunian bajo unas reglas
generales para socializar y para adorar a los benefactores terrenales y divinos. Las
relaciones de estas asociaciones podian ser tanto externas, especialmente con otras
asociaciones o con los benefactores y patronos; e internas, donde jugaban un papel
esencial la adoracion a los dioses y los rituales. Se utilizaron varios términos para referirse
a las asociaciones en general: xkowdv (koinon), Oiacoc (thiasos), €taipor (hetairoi),
obvodoc (synodos), cuvaywyn (Synagoge), collegium, etc. (Harland, 2009, pags. 25-28).

Aqui entra en juego un concepto fundamental, el de ‘redes sociales’. Se entiende
por red social a las redes de vinculos y de interacciones entre actores (individuales, grupos
y comunidades) en su estructura social. Las redes sociales nos permiten entender los lazos
preexistentes que pudieron influir en la expansion de un grupo. Harland (2009, pag. 32)
presenta cinco, no excluyentes entre si: 1) EI domicilio familiar, 2) El barrio, 3) El lugar
de trabajo y las hermandades, 4) El santuario o templo, y 5) un sentido de identidad étnica
compartida (el propio de los grupos étnicos).

Un ejemplo de la red social preexistente de domicilio familiar se observa en Hechos,
cuando familias enteras se bautizan de golpe y permiten que se use su hogar como lugar
de reunion:

Una de ellas, llamada Lidia, vendedora de purpura, natural de la ciudad de Tiatira, y
que adoraba a Dios, nos escuchaba. El Sefior le abrié el corazon para que se adhiriese
a las palabras de Pablo. Cuando ella y los de su casa recibieron el bautismo, suplico:
«Si juzgais que soy fiel al Sefior, venid y quedaos en mi casa.» Y nos obligo a ir
(Hechos 16, 14-15)

Otro ejemplo podria ser la importancia que tienen las asociaciones textiles en el
auge del cristianismo (Fontana Elboj, 2015, pags. 159-207). Estas concepciones nos
permiten comprender las razones que pudieron influir en el apogeo o decadencia de un
grupo en particular.
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2.3: Las sinagogas cristianas

Teniendo claras las concepciones previamente mencionadas, podemos asumir que
el judaismo, en efecto, no era una entidad homogénea, y por lo tanto, la reaccién de un
grupo judio a la integracion de gentiles incircuncisos variaba sustancialmente,
especialmente en la didspora. Fontana Elboj (2015, pdg. 147) presenta un catalogo de
algunos de los grupos judios y para-judios que pudieron llegar a darse en el mediterraneo
oriental de la época que nos ocupa:

Sinagoga dominada por judios étnicos (y prosélitos) [todos ellos judios de facto]:

- sin ninguna etiqueta confesional especifica: cualquier sinagoga de Palestina o la
didspora

- mixta de judios y cristianos: sinagogas helenistas de Jerusalén, Damasco 0
Antioquia (afios 30-40)

- estrictamente cristiana (cristianos de origen étnico judio)

- de lengua hebrea: la comunidad de Jerusalén (Palestina) [judeo-cristiana
exclusivista)

- de lengua griega: la comunidad de Mateo (¢;Antioquia?) [judeo-cristiana
aperturista]

- la sinagoga de la Carta de Santiago [judeo-cristiana ¢aperturista?]

- sinagoga cristiana de caracter judio exclusivista: la sinagoga del Apocalipsis (Asia
Menor)

- sinagoga cristiana de caracter judio aperturista: Ultimas fases del grupo joanico
(Asia Menor)

Sinagoga mixta formada por judios étnicos (y prosélitos) y metuentes (de origen
gentil):

- sin ninguna etiqueta confesional especifica: s. de Mileto, Afrodisias; s. de Roma
(diaspora, leng. gr.)

- estrictamente cristiana: primeras fases de las comunidades paulinas: Corinto
Sinagoga formada solo por gentiles:
- sinagoga sin ninguna etiqueta confesional especifica (desconocida)

- sinagoga cristiana estrictamente gentil: la comunidad de Lucas; la “sinagoga de

Satanas” [abierta al judaismo]
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- grupo cristiano estrictamente gentil: la comunidad de las Cartas Pastorales [hostil
al judaismo, pero dispuesta a integrar a los judios; seguramente ya fuera del
judaismo]

Sinagogas adscritas a diversas etiquetas confesionales

- Discipulos del Bautista:

- sinagogas baptistas: la comunidad del Magnificat y el Benedictus [Palestina,
didspora]

- sinagogas mixtas con baptistas y cristianos: el grupo convertido por Aquila y
Prisca [Efeso]

Samaritanos:
- formada por samaritanos: ¢sinagoga de Delos?; politeuma de Alejandria

- formada por cristianos samaritanos: “la sinagoga de Natanael” (samaritanos
convertidos al cristianismo)

- formada por judeo-cristianos procedentes de Samaria: primeras fases del
Evangelio de Juan [Efeso]

- Gnosticos:
- puramente judios: Simén, Dositeo [Palestina]
- judeo-cristianos: Cerinto [Asia Menor]
- gnosticos de matriz gentil: Valentinianos [fuera del judaismo]
- grupos esenios: puramente judios [dentro y fuera de Palestina]

- grupos para-judios: comunidades hipsistarianas (quizas reconocidas por Roma
como judios)

La gran ausencia de los cristianos en las fuentes romanas en su primer siglo de
historia, salvo contadas excepciones, puede ser un indicio de que los cristianos eran
vistos, en efecto, como judios a ojos de las autoridades romanas. Entonces, ¢qué grupos
estaban dentro y fuera de la sinagoga? Monserrat Torrents (2005, pag. 161) considera
segura la exclusion de la sinagoga de las comunidades identificadas en los escritos de
Ignacio de Antioquia’, la comunidad de la Carta de Bernabé, la de la Carta de Policarpo,
la de la Didaché y la comunidad descrita por Plinio (X 96 y 97). Por otro lado, las
comunidades que estarian adscritas al judaismo a ojos de las autoridades romanas entre
los afios 70 y 135 serian los siguientes: 1) el judaismo rabinico, 2) la apocaliptica

> Nosotros consideramos que las cartas de Ignacio de Antioguia son posteriores a nuestra
cronologia.
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mesianico-nacionalista, 3) los baptistas, 4) los judios helenizantes, 5) la gnosis judaica y
6) los cristianos.

No obstante, es dificil discernir si cada grupo cristiano que vamos a analizar se
encontraba en realidad dentro de la sinagoga o si ya se encontraba fuera. Vamos a intentar
acercarnos a la cuestion.

2.4: La condena de los herejes

En la bendicion duodécima de la recesion manuscrita de las “Dieciocho
bendiciones” (Semoné Esré)’® hallada solamente en los fragmentos de la Geniza de El
Cairo se haya lo siguiente (Montserrat Torrents, 2005, pag. 162):

Que no haya esperanza para los ap6statas, y arranca de golpe el reino de la insolencia,
ya en nuestros dias. Que perezcan en un instante los nazarenos y los herejes (minim),
que sean borrados del libro de la vida y que no sean contados entre los justos. Bendito
sea Yahvé que humilla al insolente.

Las Semoné Esré presentan dos recensiones principales: la babildnica, la mas
comun; y la palestinense, la mas antigua y la que hemos expuesto (Montserrat Torrents,
2005, pag. 163). Algunos investigadores, fundamentandose en fuentes talmuadicas, han
considerado que existio en Jamnia (Yabnéh) un concilio liderado por dirigentes judios
fariseos a finales del siglo I cuyo objetivo era el de reestructurar las bases del judaismo
tras la destruccion del Templo. En esa reestructuracion, claro esta, habria que confrontar
con los minim (herejes) (Fontana Elboj, 2015, pag. 152).

Teniendo esto presente, el interés por el fragmento de arriba es todavia mayor.
Puede ser la mencidn a los cristianos mas antigua en los testimonios judios. Y segn nos
indica el texto, parece que tienen la intencion de expulsarlos. De hecho, Montserrat
Torrent (La Sinagoga Cristiana, 2005, pag. 164) afirma que en otras fuentes rabinicas se
atestigua la denominacion de minim para los cristianos.

Esto, sin embargo, como puntualiza Fontana Elboj (2015, pag. 154), no significa
que existiera un ‘Concilio de Jamnia’ constituido por los dirigentes del judaismo ortodoxo
que expulsara a la cristiandad en su totalidad. De hecho, él defiende que algunos rabinos
en concreto a fines del siglo I consideraban que ‘los nazarenos’ habian traspasado los
limites del judaismo en su interpretacién del mesias Jesis. No es posible demostrar la

76 Junto con el Shema conforman las dos plegarias mas importantes del oficio sinagogal.
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existencia fehaciente de ese concilio ni la expulsién general de la cristiandad del judaismo
en ese momento.

Fontana plantea que los “nazarenos” quizas no debi6 de englobar a todos los
cristianos, sino a un grupo especifico con el mismo nombre ubicado en Palestina y
atestiguado en las fuentes antiguas del siglo 1V y V. Un ejemplo de ello seria:

Y luego estan otros herejes (...) que toman el nombre no de cristianos, sino de
nazarenos, a partir del nombre de la aldea de Nazaret. Son en todo judios y no otra
cosa. Se sirven no solo del Nuevo Testamento, sino también del Antiguo,
exactamente igual que los judios. (...) Y ellos no tienen otro sentir, sino que
confiesan que todo esta bien tal y como proclama la Ley y tal y como hacen los
judios, a excepcion de que creen en Cristo; pues confiesan la resurreccion de los
muertos y que el Universo ha sido creado por Dios y proclaman que hay un solo Dios
y que Jesucristo es su Hijo. Estan muy bien preparados en lengua hebrea, pues entre
ellos toda la Ley, los Profetas y los Escritos todos (...) se leen en hebreo, tal como
naturalmente se hace entre los judios. Solo se diferencian de los judios y de los
cristianos en lo siguiente; no coinciden con los judios porque creen en Cristo; no
estdn de acuerdo con los cristianos en que se guian todavia por la Ley, por la
circuncision, el sdbado y el resto de las costumbres judias. Y respecto a Cristo no
sabria decir si (...) consideran que es un hombre sin mas al estilo de Cerinto y
Merinto o si, de acuerdo con la verdad, se atreven a decir que fue engendrando en
Maria por el Espiritu Santo. Esta secta de los nazarenos se halla en Berea (Celsiria),
en la Decépolis (region de Pella) y en la Basanitide (...). Usan un evangelio
completisimo, segin Mateo, en hebreo, pues para ellos es evidente que todavia se
conserva escrito en letras hebreas, tal como fue originalmente compuesto (Epiph.
Haer. 7;9) (Trad. G. Fontana)

Fontana (2015, pags. 155-156) considera que esta descripcion junto a otras que se
han conservado de este grupo’’ parecen demostrar un origen muy antiguo, quizas puedan
ser los descendientes directos del grupo judeocristiano huido de Jerusalén tras la
destruccion del templo (Historia Eclesiastica 5, 3). Las criticas y la condena por parte de
algunos dirigentes judios no fueron dirigidas, por lo tanto, a los cristianos en general, sino
a este grupo en particular que durante mucho tiempo se habia mantenido en el seno del
judaismo. Y aunque la fuente talmudica encuadre este episodio a finales del siglo I, es
posible que sea algo posterior.

7 Cf. Jerénimo, Epistola 112, 113 (siglo V).
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3. ALGUNOS GRUPOS DE DIFICIL
ADSCRIPCION

3.1: Los baptistas

El bautismo se menciona explicitamente en la Ley (Levitico 14, 8; Numeros 19, 19)
como un elemento purificador. Su importancia comenzé a crecer hasta ser convertido ya
en el siglo I d. C. en el ritual por excelencia de aceptacion de los prosélitos (gentiles
conversos que se circuncidan y observan la Ley), especialmente para el caso de las
mujeres.

En este contexto surgio la mesianica figura de Juan Bautista. Las unicas fuentes
fiables que tenemos al respecto son una mindscula mencion de su grupo en las cartas de
Pablo, una breve descripcion de la figura histérica de Juan en Flavio Josefo (Antiquitates
ludaicae XVIII 116), y algunos pasajes en los evangelios y Hechos. Teniendo esto
presente, los evangelios nos trasmiten un Juan Bautista que es un mero precursor del
auténtico mesias, Jesus de Nazaret. Ahora bien, parece que eso no era lo que defendian
sus discipulos y por ello los evangelistas estaban tan empefiados en rebatirlo:

Hubo un hombre, enviado por Dios: se llamaba Juan. Este vino para un testimonio,
para dar testimonio de la luz, para que todos creyeran por él. No era él la luz, sino
quien debia dar testimonio de la luz (Juan 1, 6-8)

Como el pueblo estaba a la espera, andaban todos pensando en sus corazones acerca
de Juan, si no seria él el Cristo; respondié Juan a todos, diciendo: «Yo os bautizo
con agua; pero viene el que es mas fuerte que yo, y no soy digno de desatarle la
correa de sus sandalias. El os bautizara en Espiritu Santo y fuego (Lucas 3, 15-16).

Es especialmente llamativa las reiteradas referencias a la no mesianidad de Juan el
Bautista en el Evangelio de Juan. Quizas el autor esté transportando unas polémicas
contemporaneas a época de Jesus (Fontana Elboj, 2014, pag. 87). De hecho, no es
descabellado pensar que en realidad los discipulos de Juan creyeran que él era el Mesias
auténtico’®. Un claro ejemplo de ello se observa en este pasaje:

Se suscitd una discusion entre los discipulos de Juan y un judio acerca de la
purificacion. Fueron, pues, donde Juan y le dijeron: «Rabbi, el que estaba contigo al
otro lado del Jordan, aquel de quien diste testimonio, mira, esta bautizando y todos
se van a él.» Juan respondid: «Nadie puede recibir nada si no se le ha dado del cielo.
Vosotros mismos me sois testigos de que dije: “Yo no soy el Cristo, sino que he sido

8 Cf. Vermes, 1981, pags. 197ss.
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enviado delante de €l.” El que tiene a la novia es el novio; pero el amigo del novio,
el que asiste y le oye, se alegra mucho con la voz del novio. Esta es, pues, mi alegria,
que ha alcanzado su plenitud. Es preciso que él crezca y que yo disminuya (Juan 3,
25-30).

De hecho, pese a que Lucas asigne a Juan una estirpe sacerdotal (1, 5), el himno de
Zacarias Benedictus parece asignarle la estirpe de David (1, 69). Quizas los cristianos
variasen sustancialmente las estirpes de Jesus y de Juan de manera intencional: Jesus el
mesias de la estirpe de David, y Juan el precursor de una estirpe sacerdotal (Montserrat
Torrents, 2005, pags. 175-176). Algunos autores como Montserrat Torrents consideran
que de los evangelios candnicos se puede reconstruir hipotéticamente un supuesto
Evangelio de Juan Bautista de fuerte caracter escatoldgico. Del mismo modo, el himno
de Zacarias (Lucas 1, 67-79) podria tener claras trazas baptistas. Por lo tanto, es factible
suponer que en el supuesto Evangelio de Juan Bautista no se le presentara como un mero
precursor, sino como el auténtico agente divino que liberaba y perdonaba a los pecados
(Lucas 1, 77). Quizas también circulara el rumor de la resurreccion de Juan (Lucas 9, 7-
9)

La comunidad gentil de Efeso liderada por Pablo integré primero a un grupo de
discipulos de Juan el Bautista evangelizados por Apolo (Hechos 19, 1-7) antes de seguir
con los gentiles. Ante esta circunstancia, Fontana Elboj presenta una hipotesis bastante
sugerente (2015, pags. 233-234): en Efeso existio un grupo de discipulos de Juan Bautista,
y algunos de ellos pasaron a formar parte de la comunidad paulina. La comunidad
evangelizada por Juan Bautista, tras la ejecucién de su fundador por Herodes Antipas en
Maqueronte (Antiquitates ludaicae XVIII 2), se dispersé por el mediterraneo oriental y
continto predicando las ensefianzas de su fundador. Uno de ellos debié de ser Apolo
como atestigua Hechos (18, 24-28), que recibir un evangelio cristiano en algin momento
posterior a su mision en Efeso. Es probable que los cristianos le trasmitieran que Juan
Bautista no era el mesias, como debi6é de haber predicado su grupo, sino que era un
precursor del verdadero Mesias, Jests. Una vez llegado Pablo a Efeso este le trasmitio a
la comunidad de Apolo el evangelio de manera mas precisa para que realizara un
bautismo totalmente cristiano (Hechos 19, 1-7). Estos conflictos se traspasaron a la
comunidad de Corinto, como ya hemos expuesto desarrolladamente.

En resumen: debid de existir un grupo judio de seguidores de Juan Bautista que lo
consideraban un mesias muerto y quizas resucitado y que se extendié por fuera de
Palestina tras la muerte de su autor, en especial Efeso y Corinto.
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3.2: Los ebionitas

Etimolégicamente la palabra ebionita proviene del hebreo ebion (pobre). El origen
de este nombre puede estar vinculado con la biblia hebrea. En muchos pasajes existia una
comunidad de elegidos de corte escatoldgica llamada ebinom (Salmos 131, 15) cuya
continuidad se reafirma en el Nuevo Testamento (Mateo 11, 5; Lucas 4, 18; 7, 22)
(Montserrat Torrents, 2005, pags. 186-187)

Segun la informacién proporcionada por Justino (Dialogo 47, 1-3), existié a
mediados del siglo Il un grupo de cristianos de procedencia judia fieles observantes de la
Ley. Justino describe dos acercamientos contrapuestos sobre la cuestion de la integracion
de los gentiles: los que defendian la incorporacién de los gentiles sin imposicion de la
Ley, y los que defendian su incorporacion como proseélitos al modo del judaismo, es decir,
con circuncision y observancia integra de la Ley. Justino esta de acuerdo con los primeros
y rompe con los segundos. Esta actitud recuerda indudablemente a la vivida en la Carta a
los Galatas entre las comunidades de Pablo, Pedro y Santiago. Esto demuestra, por lo
tanto, que estas posiciones se mantuvieron al menos hasta el siglo II.

La fuente mas directa de los ebionitas nos la desarrolla Ireneo:

Los llamados ebionitas admiten, ciertamente, que el mundo ha sido creado por el
verdadero Dios, pero en lo concerniente al Sefior profesan las mismas doctrinas que
Cerinto y Carpécrates. Utilizan Unicamente el evangelio segiin Mateo y rechazan al
apostol Pablo, acusandole de apostatar de la Ley. Se aplican con gran minuciosidad
a exponer las profecias. Se circuncidan y perseveran en las costumbres propias de la
Ley y en el modo de vida judio, hasta el punto de venerar a Jerusalén, puesto que la
consideran Casa de Dios (Adversus Haereses | 26, 2-3)

Los ebionitas, por lo tanto, son un grupo de cristianos de fuerte arraigo judio que
utilizan exclusivamente el evangelio de Mateo, el mas judaizante, y que rechazan de pleno
las ensefianzas de Pablo. También rechazan la distincién gndstica entre el Dios supremo
y el Dios creador.

Las siguientes fuentes que vamos a tratar son los escritos pseudoclementinos de las
Homilias y las Recognitiones. Siguiendo las preconcepciones de Montserrat Torrents
(2005, pag. 189), el escrito base de los Viajes de Pedro puede ser reconstruido a partir de
las otras dos. En estos textos hay un claro caracter judeocristiano. El escrito base podria
datarse entre los afios 220 y 231, pero nos puede servir para caracterizar esta comunidad
tiempo atrds. No es segura su presencia como grupo organizado entre las dos guerras
judias, pero si que es muy posible que existiera un grupo de cristianos de raigambre judia
con una actitud semejante.
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Si Pablo pretendia salvar el monoteismo judio al considerar a Jesus una entidad
divina inferior al Dios supremo y Unico, los ebionitas no llegaron tan lejos. Consideraban
a Jesus un profeta, no una entidad divina (Homilia 16, 15-16). Aunque tampoco era un
simple profeta, era la tercera encarnacion del profeta verdadero tras la llegada de Adan 'y
Moisés (Homilia 3, 6-28). Creian que la verdad esta abierta a todas las naciones, pero
siempre a través de los judios (Homilia 3, 18-19). Una reconstruccion histérica de este
grupo puede ser la siguiente:

Aunando todos los datos podria proponerse como plausible el siguiente proceso: un
sector de los creyentes en el profeta JesUs se identificd con los pobres de Yavé
escatoldgicos y se autodenomino ebionim. Este grupo puede ser relacionado de algun
modo con la comunidad de Jerusalén dirigida por Jacobo, el hermano del Sefior.
Después de la destruccion de Jerusalén esta corriente persistié en Palestina y en sus
aledafios, sin constituir un grupo delimitado pero manteniendo su creencia en Jesus
profeta y su acendrada hostilidad hacia el paulinismo. Cuando la mayor parte de los
cristianos abandonaron la sinagoga, los ebionim se mantuvieron fieles a la ortodoxia
judia y quedaron automaticamente caracterizados como grupo singular. A medida
que el judaismo fue estrechando el cerco de los minim, los ebionitas fueron quedando
marginados de las sinagogas. Al mismo tiempo se introdujeron en la diaspora
helenizada creando un notable centro de cultura judia cristiana de expresién griega.
Estos serian los ebionitas descritos por Ireneo, los cuales mas tarde readaptaron las
Homilias Pseudoclementinas (Montserrat Torrents, 2005, pag. 190).

Los elkasaitas parece que fueron una corriente proxima al ebionitismo en sus
origenes, pero que posteriormente, ya fuera de nuestra cronologia, sufrié una evolucion
que tendio hacia el gnosticismo y al trinitarismo.

Podriamos decir que el ebionitismo representa el tipo de judeocristianismo mas
judio que se ha documentado y categorizado. La cristologia es la mas baja de todas, ya
que considera a Jesus un profeta y no el mesias; rechazan el universalismo; y mantienen
intacta la validez salvifica de la Ley mosaica.

3.3: La Didaché

La Doctrina del Sefior a las naciones por medio de los doce apdstoles, mas conocida
como la Didaché, es el escrito cristiano méas antiguo fuera del canon. Es incluso anterior
a algunos textos del Nuevo Testamento. Su importancia en los primeros tiempos del
cristianismo es muy grande. Sin embargo, en algiin momento de la historia la Iglesia la
dejo fuera de los escritos divinamente inspirados, y por extensién, del canon, como
atestigua Eusebio de Cesarea (Historia Eclesiastica Il 25, 4).
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Podria considerarse una primera aproximaciéon a una forma de ordenacion
eclesidstica, ya que presenta una doctrina moral y préctica general a las naciones para la
iniciacion cristiana a través de la alegoria de los dos caminos’®. El objetivo es presentar
la perfeccion evangélica al iniciado. Quizés sus preceptos mas famosos, especialmente
porque Agustin de Hipona era conocedor de ellos, son los relacionados con la limosna:

Dale atodo el que te pida y no se lo reclames, pues a todos quiere el Padre que se les
dé de sus propios dones (111 5)

Sude tu limosna en tus manos hasta que sepa a quién das (11 6)

Este grupo establece de manera desarrollada vicios y virtudes (11 y 111). También
presenta un modo de comportamiento para el préjimo selectivo:

No aborreceras al hombre alguno, sino que a unos los reprenderas, por otros oraras,
a otros amaras mas que a tu propia alma o vida (I 2-7)

Pero sobre todo, expone la forma de obtener la “perfeccion evangélica”. Un simple
ejemplo:

Si alguno te da una bofetada en la mejilla derecha, vuélvele también la otra y seras
perfecto (I 4)

Este fragmento recuerda indudablemente a Mateo 5, 39, 44 y 48%, Jonathan A.
Draper considera que la palabra perfeccion en la Didaché significa “to keep the Torah
better than other groups in Israel” (Draper & Jefford, 2015, pag. 17). Esta consideracion,
sin embargo, plantea un problema principal: si la comunidad de la Didaché esta dirigida
a “a las naciones”, es decir, a los gentiles, ;seguia formando parte de la sinagoga judia,

seguia formando parte de Israel?

Para empezar, parece que la comunidad estd formada por judeocristianos
conocedores de la Escritura y de la Ley. Por ejemplo, el “camino de la vida” (I-V) son los
mandamientos del sefior que no hay que abandonar ni modificar (IV, 13). Asimismo, la
divisién en dos caminos recuerda a otros textos de iniciacion tipicamente judios. Este
grupo, por lo tanto, estaria remarcando su identidad en ese contexto de creencias judias
(Draper & Jefford, 2015, pags. 18-19).

Uno de los pasajes mas reveladores de la Didaché es el siguiente:

Vigila para que nadie te extravie de este camino de la doctrina, pues te ensefia fuera
de Dios. Porque si puedes llevar todo el yugo del Sefior, seras perfecto; pero si no
puedes todo, haz lo que puedas. Respecto a la comida, observa lo que puedas mas de

9 Alegoria ya presente en los trabajos y los dias de Hesiodo (287-292)

8 Algunos autores como Jonathan A. Draper consideran que las abundantes coincidencias entre
Mateo y la Didaché se deben a que ambos emanan de una misma comunidad en diferentes estados de
desarrollo.
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lo sacrificado a los idolos, abstente enteramente pues es cuto de dioses muertos (VI
1-3).

Draper considera que “yugo del Sefor” equivale a una obediente observancia de la
Ley, quizas un intento por convencer a los gentiles de que acepten la totalidad de la Ley,
o al menos la parte explicada en el “camino de la vida” (I-1V) (Draper & Jefford, 2015,
pag. 226). Lo mas llamativo, sin duda, es que es una recomendacion y no tanto una
obligacion, a excepcion claro estd de la comida sacrificada a los dioses romanos. Ya
explicamos que Pablo considera a la comida sacrificada como inocua, pero que
recomienda su no ingesta para no confundir a los hermanos “débiles” (I Corintios 8, 7-
10). Parece ser que la comunidad de la Didaché era mucho mas estricta en torno a esta
cuestion. Como asegura Stephen Finlan:

Treating Torah as nonmandatory or as recommended only in truncated form makes
Torah obedience more an act of imagination than a concrete expectation. Torah then
has mainly an imaginal function as part of the mental exercise of conceptualizing
group identity, but is no longer mandatory in its entirety (Draper & Jefford, 2015,
pag. 20).

Draper (2015, pag. 21), por el contrario, considera que la Ley es obligatoria para
los judios en la Didaché, pero no para los gentiles, aunque se espera de ellos la
observancia total en el fin de los tiempos (XVI, 2). Los judios ya son perfectos, y los
gentiles lo seran cuando observen totalmente la Ley. Respecto a la circuncision, Draper
considera que les es recomendada, pero no obligatoria siempre y cuando sigan las leyes
noaguicas y mantengan un cierto grado de pureza ritual. No obstante, también es cierto
que la circuncision no es mencionada en ningdn momento en el texto. Quizas no es
apropiado hablar de pureza ritual en una comunidad sin templo, ni sacerdotes. Como
defiende Finlan, el sacrificio y la pureza en la Didaché son usados de una forma
metaforica para reafirmar el nicleo del mensaje: la moralidad y la espiritualidad.

Huub van de Sandt (Sandt, 2008, pag. 252) defiende que la Didaché no refleja una
identidad eminentemente judia, sino una cristiana. De hecho, y a diferencia de Pablo,
aparece directamente la palabra “cristiano” (XII, 4). La identidad judia, en especial la Ley
y la pureza ritual, no obstante, no es que hayan desaparecido, mas bien han quedado en
un plano simbdlico. La base es claramente judia, pero el resultado va mucho més alla. En
cierta estan renunciado a la perspectiva mas “nacionalista” del judaismo. Un ejemplo
claro se ve en los dos caminos: es cierto que gran parte de los mandamientos expuestos
son extraidos de la Tora, pero también es cierto que no hay una identificacién directa con
Israel ni con su tierra. Es posible que esta comunidad siga considerandose como judia,
incluso los “auténticos judios”. Como afirma Finlan;

93



The Didache is trying to articulate a Jewish identity and a christ-believing identity,
but the Jewish identity has become symbolic and not concrete (national) as gentiles
continue to join the group. The assertion of Jesus as Messiah and world savior will
have the social effect of alienating the group from rabbinic Judaism, even though the
group imagines itself as still following “the rules of the Lord” (IV 13). in the
Didache, Torah is no longer the possession of an ethnic group (Draper & Jefford,
2015, pag. 24)

Su rito de iniciacion era el bautismo, no la circuncision. Su objetivo es incorporar
al mayor namero de gentiles, porque los conversos de la Tierra y no tanto Israel seran los
salvados (111 7; XV1 8). De hecho, el bautismo era tan importante que el comer o beber
en una mesa con otra persona no bautizada estaba prohibido:

Que nadie, empero, coma ni beba de vuestra Accidn de gracias, sino los bautizados
en el nombre del Sefior, pues acerca de ello dijo el Sefior: No deis lo santo a los
perros (IX 5).

Este hecho nos recuerda a la controversia de Antioquia entre Pedro y Pablo (Géalatas
2, 11-14), pero desde una perspectiva diferente: los cristianos de la comunidad de la
Didaché no quieren comer en la misma mesa que alguien no bautizado.

El hecho de que se le conceda tanta importancia a esto puede significar que, en
efecto, existia un riesgo real de que ocurriera. El conflicto con otras comunidades o
grupos, de hecho, esta presente en este texto. Recuerdo un fragmento ya expuesto mas
arriba: “Vigila para que nadie te extravie de este camino de la doctrina, pues te ensefia
fuera de Dios” (VI 1). Paralelamente, parece criticar fervientemente a unos “hipocritas”
(VII1), quizas de ahi proviene la necesidad de reafirmar su identidad a través del texto®?.
Van de Sandt (2008, pags. 261- 265) considera que los “hipocritas” son los judios en
general, aunque también podrian ser un grupo rival o un grupo del que recientemente se
han separado.

Respecto a la escatologia, consideran el fin de los tiempos esta por venir, pero no
se sabe cuando (XVI 1; Mateo 24, 42-44). En ese momento todo lo malo llegara: falsos
profetas, traiciones, Satanas (“aparecera como hijo de Dios el extraviador del mundo”
XVI 4). Pero también llegara el juicio final (“abrasamiento de la prueba” XVI 5; Mateo
24, 10), y los santos se salvaran (XV V; Mateo 10, 22; 24, 13). Por ultimo, se abrira el
cielo, se escuchara la trompeta, los santos seran resucitados y llegara Dios desde las nubes
(XVI 6-8). A diferencia de Pablo, no hay una mencién a un reino mesianico en la Tierra
en particular.

81 De hecho, la teoria identitaria se fundamenta en que cada grupo requiere de diferenciacién social
respecto al resto.
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La cristologia es bastante peculiar: considera a Jesus un Mesias (X 3), pero también
realizan el bautismo en nombre del Padre, Hijo y Espiritu Santo (VII 1) (¢estamos ante
una primitiva concepcion trinitaria?). La funcion del mesias Jesus es la de ser el revelador
que trasmite el conocimiento de Dios como su siervo (IX 2). No hay mencion a la
capacidad redentora de la muerte vicaria de Cristo en la cruz como afirma Pablo.

La mayoria de los autores han situado a la Didaché en fechas bastante tempranas,
entre los afios 50 y 70 (Draper & Jefford, 2015, pag. 30), pero algunos incluso lo sitGan
antes del afio 50. Esto demuestra que existia paralelamente a Pablo o a los judeocristianos
un tipo de cristianismo muy singular que quiza fue la base para la posterior evolucion
teoldgica desarrollada por Mateo.

3.4: La gnosis

Vamos primero a definir dos conceptos que suelen confundirse. Se entiende por
gnosis al conocimiento de los misterios divinos reservados a una élite.

La gnosis judaica es una exégesis del Antiguo Testamento que adapta los dogmas
biblicos a las categorias del pensamiento helenistico, principalmente platdnico
(Montserrat Torrents, 1983, pag. 24)

Esta exégesis se basa fundamentalmente en los primeros capitulos del Geénesis.
Mientras tanto, el gnosticismo es un movimiento fundamentado en la gnosis, pero que
implica una serie de caracteristicas propias del siglo Il d. C. como la presencia en el
hombre de una centella divina que procede del mundo superior y que ha caido al mundo
inferior. Esta centella s6lo puede ser despertada por su contraparte divina interior para asi
reintegrarse en el mundo divino al que pertenece (Montserrat Torrents, 1983, pag. 8).

La gnosis en Gltima instancia busca la salvacion a través de un conocimiento que
pocas personas disfrutan. En algin momento la divinidad o entidad absoluta revela a un
individuo el conocimiento necesario para presenciar la divinidad. Al contemplarla, el
individuo puede lograr la unién con ella (I Juan 3, 2). Esto permitiria alcanzar la verdad,
y, en ltimo término obtener la salvacion. Estas caracteristicas no sélo aparecen en el
cristianismo o en el judaismo, hay también elementos que se podrian catalogar como
gndsticos en otras religiones como el hinduismo o el islam (Pifiero, 2008, pags. 124-125).

La gnosis judaica es heredera de los movimientos de interiorizacion de la Ley que
se dieron en algunos grupos del judaismo como los fariseos o los del Qumran, y de las
influencias filoséficas de la cultura helenistica, especialmente el estoicismo y platonismo.
Tras la destruccién del Segundo Templo (70 d. C.), estas corrientes se acentuaron en
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algunos grupos hasta culminar en un radical dualismo platénico entre el mundo terrenal
y la divinidad. El espacio intermedio entre ambos seria ocupado por angeles y demonios
de influencia mazdeista. Las reinterpretaciones cosmoldgicas méas especulativas dieron
lugar a lo que se conoce como “gnosis judaica”. Elementos de esta gnosis se pueden
percibir en obras tan diferentes como De Opificio de Filon o el Evangelio de Juan, entre
muchas otras (Montserrat Torrents, 1983, pags. 25-26).

Dentro de esta gnosis judaica y cristiana habia una enorme variedad de
cosmologias, pero la que mas nos interesa es la que diferencia entre el dios supremo
trascendente y el dios inferior creador del mundo. Esta diferenciacion permite salvar la
absoluta trascendencia del mundo divino respecto al terrenal. Montserrat Torrents (1983,
pag. 26) diferencia esta cosmologia en dos posiciones: los grupos que describen al dios
creador con trazos benignos, y los que lo hacen con trazos malévolos. En el primer grupo
entrarian Cerinto o el Libro de Baruc, y en el segundo los simonianos y Menandro. Los
dositeanos no se pueden catalogar en ninguna de estas dos posiciones. Sin duda, la fuente
mas valiosa para estudiar a estos grupos es Ireneo de Lyon.

Probablemente el primero que distingue entre dos dioses, uno mayor y otro menor,
es Cerinto (Adversus Haereses | 26, 1). Originario de la comunidad judaica de Alejandria,
fue a Palestina en época de la predicacion de los cristianos, para luego culminar su viaje
en Asia Menor. Adopto el cristianismo, pero no el antilegalismo paulino (Montserrat
Torrents, 1983, pag. 27). Ireneo explica que Juan habria compuesto su evangelio con el
fin de demostrar a Cerinto que Jesus era Dios mismo (Adversus Haereses 111 11, 1). Poseia
una gran afinidad con los ebionitas. No se conservan textos suyos.

Se habla de que fue un tal Justino el autor del “Libro de Baruc”, aunque no se sepa
nada mas de él. En el libro se deduce que el salvador no seria un mesias, sino un simple
profeta. Asimismo, el dios creador seria claramente identificado con Elohim. En Cerinto,
por otro lado, no hay ninguna mencidn al respecto.

Del pensamiento de Dositeo tampoco se sabe mucho. Origenes (VI, 2, 11) afirma
que se proclamo el mesias. Homilias Pseudoclementinas (11, 24) mientras tanto afirma
que fue un samaritano discipulo de Juan Bautista, y también maestro de Simdn, su
sucesor.

Simon aparece por primera vez en Hechos (8, 9). Alli se afirma que convencia con
su magia de que €l era “La Potencia” —un Dios— a los samaritanos. Tras la llegada de
Pedro, él finalmente decidié bautizarse (8, 13). Este episodio es claramente una
reconstruccién del autor lucano para subordinar a ciertas figuras —como Juan Bautista—
que podian hacer sombra a Jesus. De todas formas, este fragmento nos ilustra que en
tiempos de la redaccion de Hechos (fines del siglo 1), Simén ya se proclamaba (o lo
proclamaban) Dios. Estamos por lo tanto ante una figura mesianica que habia predicado
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en Samaria y cuyos seguidores proclamaban que era Dios. No es de extrafiar que los
autores cristianos quisieran subordinar su figura a la de Jesds, ya que Simén y su grupo
podrian convertirse en un competidor peligroso (Montserrat Torrents, 1983, pag. 29).

Justino nos informa que Simon era adorado como protos theds (Primer Dios), titulo
asociado a Zeus (I Apologia 26, 1-3). Y es que en la koiné helenistico-romana surgio la
nocion del Hypsistos (ser supremo, el altisimo) como forma de culto sincrético judio
asociado a varias divinidades como Zeus, Sarapis, Helios o l1ad (Yahvé). Esta es una clara
prueba de que las tendencias monoteistas cada vez tenian mas peso en la vida religiosa de
la koiné, y de que el mundo helenistico no era tan monolitico y diferenciado del judio
como puede parecer en un principio.

Justino (I Apologia 56, 2) también narra la historia de Helena, una mujer recatada
por Simén de un prostibulo que se termind por convertir en su acompafiante. Ella sufrio
un curioso proceso de demonizacion por parte de los simonianos hasta ser considerada
“el primer pensamiento” de Simoén (una suerte de Logos femenino). Se produjo una
especulacion teoldgica interesante sobre su presencia en el prostibulo y como fue salvada
por el dios Simén.

Estateologia se fue sofisticando cada vez mas hasta el punto de elaborar a mediados
del siglo Il sistemas doctrinales evolucionados plenamente gnosticos, pero influidos por
el cristianismo. De esta fase nos ilustra Ireneo de Lyon (Adversus Haereses | 23, 1-4),
pero especialmente Hipdlito en (Refutatio Omnium Haeresium VI 9-20). En ese texto se
reproduciria una parte de un escrito de Simdn llamado Apdphasis Megale®?.

Finalmente tendriamos a Menandro, samaritano y discipulo de Simon®. Actuo
sobre todo en Antioguia. Supuestamente suministraba un bautismo que proporcionaba la
inmortalidad. EI consideraba que los angeles habian hecho la creacion para respetar la
absoluta trascendencia de Dios. Se consideraba a si mismo como el salvador.

8 La atribucion de la Apdphasis a la secta simoniana sigue siendo discutida. Frickel cree que
Hipdlito trasmite una reformulacion de la Apdphasis. Por otro lado, Salles-Dabadie cree que la Apdphasis
representaria una gnosis arcaica no relacionada con los simonianos ni con los valentinianos, cuyos
predecesores segun Ireneo de Lyon serian los seguidores de Simdn. Aqui seguimos la tesis de Montserrat
Torrents, que considera a la Apdphasis una variante dentro de la tradicién simoniana (Montserrat Torrents,
2005, pag. 183).

8 Cf. Justino, | Apologia 26, 1-4; Ireneo de Lyon, Adversus Haereses | 23, 5; Eusebio de Cesarea,
Historia Eclesiastica Il 26
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4. L.OS CUATRO EVANGELIOS

4.1: Introduccion

El cristianismo tras Pablo de Tarso

Como afirma Antonio Pifiero (2008, pag. 305), el Nuevo Testamento tras las 7
cartas auténticas de Pablo se conforma a través de tres vectores: 1) la reaccion positiva a
la doctrina paulina como se aprecia en Marcos, Lucas, Hechos y las epistolas
deuteropaulinas; la reaccién en cierta forma negativa de Mateo o Epistola de Santiago; o
la reaccion de la reaccion presente en Juan. También la 2) la necesidad de fundamentar y
justificar el progresivo alejamiento del judaismo; y 3) la resolucién de las dificultades que
conllevaba un retraso del fin del mundo, que se habia creido inmediato.

La influencia de Pablo en las bases de lo que posteriormente serd la religion
cristiana es incuestionable. Es posible que sus cartas, que seguramente fueron mas que
las siete conservadas, no circularan por las manos de todas las comunidades cristianas.
Sin embargo, es casi seguro que la mayoria de las comunidades fueran conocedoras de
sus doctrinas méas importantes (y también mas polémicas) como la justificacion por la fe
0 la superacién de la Ley temporal.

Tras la destruccion del Templo, la comunidad madre de Jerusalén perdié una
enorme influencia. El cristianismo paulino se volvio paulatinamente el dominante,
todavia bajo el fiscus iudaicus, pero tuvo que enfrentarse a otras grandes corrientes como
el cristianismo de Pedro o el de Santiago. Mientras tanto, el resto de los judios tendieron
hacia lo que se conoce como el “rabinismo” de Yohanan ben Zakkay (Pifiero, 2008, pag.
323).

Debido a la enorme variedad de grupos que proliferaban en el cristianismo posterior
a la destruccién del Templo, muchos se vieron en la necesidad de reivindicar su identidad
como grupo, elaborando un corpus textual propio. Mateo puede ser quizas una
manifestacién de un grupo de la corriente petrina que defendia una salvacion distinta e
inferior para los gentiles conversos que no observaban la Ley. Marcos mientras tanto
parece compartir algunas de las doctrinas teoldgicas paulinas; no duda en criticar a la
familia de Jesus (representante de la corriente de Santiago), y tampoco deja en buen lugar
a Pedro. Asimismo, parece dirigido a gentiles.

Lucas y Hechos parecen haber recibido influencia directa de Pablo o de sus
comunidades. Describe a una comunidad fuertemente helenizada compuesta
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mayoritariamente por gentiles conversos no circuncidados que evita enfrascarse en
disputas con otras comunidades, de hecho, su objetivo parece el contrario: generar un
relato armonioso del cristianismo primitivo en el que s6lo existe un mismo mensaje y una
misma fe. No existen dos comunidades ni dos fes distintas, aunque no se descarta el que
pueda haber dos salvaciones, pero de un mismo valor.

Juan, el evangelio méas diferenciado, procede de una comunidad probablemente de
origen samaritano cuyas creencias tuvieron una evolucion singular. La comunidad es
claramente conocedora de la tradicion paulina, seguramente la reflejada en Lucas, y eleva
la figura de JesUs de Nazaret hasta equipararla directamente con Dios y el Espiritu Santo
(¢concepcion trinitaria?). El judaismo inserto en este evangelio no es rechazado ni
marginado, sino que es reinterpretado y repensado con trazas gnosticas; aunque esa
reinterpretacion manifestada en una cristologia muy avanzada acabd por
incompatibilizarle de lleno con el judaismo y su férreo monoteismo.

Estos cuatro evangelios seran los Unicos que acabaron formando parte del canon
establecido por la Gran Iglesia en la segunda mitad del siglo Il. Esto no significa que no
existieran mas evangelios, pero supone en ultima instancia la conformacion de una base
doctrinal lo suficientemente elaborada como para ser considerado ya un libro, y por lo
tanto, una nueva religion.

Los Evangelios suponen un apartamiento del judaismo tanto en el terreno de la
historia fundacional (mito o narracidn constituyente), del rito (bautismo y eucaristia),
de la historia de la salvacién (JesUs y la Iglesia son una época aparte de la de Israel)
y de la ética (la ley antigua ha sido reinterpretada por Jesus) (Pifiero, 2008, pag. 326),

La Teoria de las dos Fuentes

Antes de tratar los evangelios en si mismos, deberiamos detenernos brevemente en
la explicacion de la conocida como teoria de las dos fuentes (Marcos + Q). Wernie en
1899 fundd esta importante teoria a través de su propia investigacion y de investigaciones
anteriores como la de Weisse o la de Holtzmann, entre otros. Esta hipotesis defiende que
los evangelios sindpticos (Marcos, Mateo y Lucas) estarian compuestos por la
informacion que aparece en Marcos y por el material que aparece en Lucas y Mateo
conjuntamente (Q), pero no en Marcos. Finalmente, Streeter agreg6 dos fuentes mas a la
hipdtesis, una especifica y propia para Mateo y otra para Lucas. Weiss en 1902 descubri6
que los Logia que conforman la fuente Q no eran solamente dichos de Jesus, sino también
pasajes narrativos. La escuela de la Historia de las Formas no hard mas que extender estas
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ideas hasta convertirlas en hegemonicas en la actualidad® (Puente Ojea, 1998, pags. 18-
21).

Tradicién oral

) Mc Q
\M /W

SMt (M SLc (L)

Gréafico completo del consenso actual de la Teoria de las dos Fuentes. Extraido de
(Pifiero, 2008, pag. 321).

Esta hipotesis permite fructiferamente justificar las mas que evidentes
coincidencias de vocabulario y frases entre estos tres evangelios, aunque no solucione
todos los problemas. El primer evangelio seria pues el de Marcos, escrito gracias a una
tradicion oral previa. Del mismo modo, la conocida como fuente Q serian una serie de
dichos y hechos de Jesus junto con pasajes narrativos que circulaban entre los cristianos.
La fuente Q se extrajo a partir de los pasajes coincidentes en Lucas y Mateo, pero que no
estaban presentes en Marcos. La mezcla de Marcos y Q, junto con material propio de
Lucas y Mateo, dio lugar a sus respectivos Evangelios.

Las comunidades gentil y judeocristiana tras la Primera Guerra Judia

La comunidad paulina representa una de las ramas del cristianismo de corte
helenista y universalista que aparecieron poco después de la muerte de Jesus de Nazaret.
Su importancia radica en que elabor6 un epistolario complejo donde se reafirmaba su
identidad como grupo cultural minoritario dentro de un judeocristianismo mas amplio
integrado en las sinagogas.

Ahora bien, estas cartas fueron redactadas para remarcar las peculiaridades de la
doctrina paulina respecto a la mayoritaria, a saber, la judeocristiana de Jerusalén. La
necesidad de manifestar la identidad de un grupo suele aparecer cuando el grupo en
cuestion es atacado por otro, cuando se encuentra en minoria y/o cuando quiere evitar
divisiones o conflictos internos. Quizas por ello aparecen tantos signos de conflicto en la
mayoria de los textos del Nuevo Testamento. Teniendo esto presente, tenemos que

8 Existen algunos criticos de estas hipétesis que, aungue minoritarios, hay que tenerlos en cuenta.
El ejemplo mas conocido es el de Stoldt, ya que en 1977 expresé sus dudas respecto a la hip6tesis al
considerar a Marcos cronolégicamente después de Mateo y Lucas.
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puntualizar que la corriente paulina a mediados del siglo | era minoritaria en el
cristianismo. Habré que esperar a la muerte de Santiago, el lider del grupo mas importante
en el cristianismo primitivo, y la Primera Guerra Judia, para que las tornas comenzasen a
cambiarse.

En estas circunstancias y ante la lenta pero incesante separacion doctrinal entre el
cristianismo helenista paulino y el judaismo hegeménico de corte fariseo, la corriente
helenista compuesta mayoritariamente por gentiles conversos (especialmente metuentes)
se vio en la necesidad de elaborar un importante corpus textual que delimitara claramente
los limites entre el grupo cristiano productor del texto y el resto. Al fin y al cabo, cuando
el pensamiento paulino de la justificacién por la fe se hizo mayoritario en las comunidades
cristianas de la diaspora, muchas sinagogas ortodoxas no podian tolerar tal afrenta a la
sagrada Ley mosaica. El conflicto estaba servido. Muchos de estos grupos cristianos
fueron expulsados de las sinagogas, algunos antes que otros, y se vieron en la necesidad
de organizarse, en un principio siguiendo el modelo sinagogal, pero después creando uno
propio como se refleja en las Pastorales. Mientras tanto, el judeocristianismo fiel a la Ley
mosaica no era incompatible con el judaismo ortodoxo ni con la sinagoga, por lo que
tampoco tuvo la necesidad de producir una enorme cantidad de textos para reivindicar su
identidad.

Pocas décadas despues de la destruccion del Templo y ante la dura represion
romana, el grupo cristiano helenista de mayoria gentil se hizo absolutamente dominante.
Algunos debates como la cuestion de la Ley mosaica ya se habian superado, por lo que
en los Gltimos textos cristianos helenistas esa cuestion aparece relegada a un segundo
plano. Mientras tanto, los judeocristianos, antes mayoritarios, se habian visto totalmente
sobrepasados. Por ello, no dudaron en redactar también sus propios textos como la Carta
de Judas o la Carta de Santiago. Estas cartas en concreto se incorporaron en el canon,
aungue no con recelos, porque era un judeocristianismo digerible para la mayoria
helenistica circundante. De hecho, esta incorporacion de distintas corrientes del
cristianismo permitio la creacion de un cristianismo hegemdnico que decidié qué textos
incorporar al canon y cuéles no. Ahora bien, tenemos que ser conscientes de que una parte
desconocida de textos cristianos, tanto helenistas como judeocristianos, se han perdido.

Curiosamente, el siglo Il también fue la época en la que el gnosticismo hizo
plenamente su aparicién. Algunas de sus doctrinas como la superioridad de los angeles
respecto a Jesus o el rechazo absoluto al mundo carnal en contraposicion al celestial,
justificando asi practicas libertinas, generd una profunda reaccion en el cristianismo
hegemonico. El cristianismo heredero de Pablo se enfrentd duramente a este gnosticismo
que amenazaba algunos de sus principios mas fundamentales. Ante estas circunstancias,
la solucion elegida fue la de fundir en un mismo cristianismo a la mayoria de los grupos
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“més moderados”, incluidos algunos grupos judeocristianos. Se establecid lo que era
auténtico (candnico) y lo que no lo era. Se combatio fervorosamente tanto a los gnosticos
judaizantes como a otras tradiciones extremistas como la de los montanistas o la de
Marcién, que defendia la eliminacion de cualquier traza judia del corpus cristiano
candnico. La radicalizacion de algunas posturas obligo a las tradiciones mayoritarias a
unificarse y a delimitar sus propias fronteras. Esto es lo que se conoce como la “Gran
Iglesia” del siglo II.

Asi, un conjunto de iglesias gentiles de Asia Menor, Grecia y Roma —y también algln
grupo judio de Siria representado por el Evangelio de Mateo— acabaron por
configurar una protoortodoxia cuyo fundamento se hallaba en el conjunto de textos
que, décadas antes, habian producido sus antecesores como sefia de identidad
particular, no como férmulas dogmaticas de caracter universal (Fontana Elboj, Los
origenes del cristianismo en Asia Menor (A. 70-135). Textos e historia, 2015, pag.
227).

Esta protoortodoxia acabd por imponerse en toda la cristiandad cuando en el siglo
IV el Imperio Romano asuma a la religion cristiana como la propia de la res publica y
persiga cualquier muestra de disidencia.

Una hipotesis muy sugerente que explica de manera satisfactoria el triunfo del
cristianismo gentil de cufio helenista y el proceso de formacion de la Gran Iglesia del
siglo 11 es la hipotesis formulada por Gonzalo Fontana Elboj (2015). Fontana defiende
que la mayoria de los textos cristianos del Nuevo Testamento fueron producidos en Efeso,
a excepcion de los evangelios de Marcos y Mateo. Esto podria significar en ultima
instancia que los conflictos que vamos a reflejar a lo largo de las paginas restantes del
trabajo se dieron en una misma ciudad. Este hecho es especialmente relevante para el caso
de los evangelios lucano y joanico. Aunque entraremos en profundidad en la cuestion un
poco mas adelante.

Un elemento que sin duda influyé en la mengua de las comunidades judeocristianas
fue la participacion de algunas de éstas en las revueltas judias antirromanas. En principio
no hay ninguna prueba de la existencia de masacres contra este tipo de comunidades en
concreto, pero si que las hay documentadas contra importantes comunidades de judios en
oriente antes y después de la guerra®®. No es inverosimil que las autoridades romanas
actuaran con la misma severidad ante las comunidades cristianas que participasen
activamente en los levantamientos judios. De hecho, estos enfrentamientos sangrientos
no hardn mas que acrecentarse en época de Trajano, cuando las comunidades judias
egipcias, cirenaicas, chipriotas y babilonias se sublevaron. Como consecuencia, Fontana
defiende que estos conflictos hirieron de muerte a algunas comunidades judeocristianas como

85 Cf. Flavio Josefo, Bellum ludaicum 11 467-468; 494-497; 559-561
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las de Jerusalén (familia de Jesus y los Doce), Chipre, Damasco o Antioquia (quizas Mateo

y Didaché), pudiendo justificar asi la “desaparicion” de estas comunidades de la Historia
(Fontana Elboj, 2015, pégs. 227-230).

4.2: El Evangelio segun Marcos

El evangelio de Marcos es un escrito anénimo redactado poco después de la Primera
Guerra Judia (70) por un cristiano de segunda generacién de corte helenista. Fue escrito
probablemente en el sur de Siria, quizas en Damasco (Pifiero, 2008, pags. 341-342). Es
considerado por la mayor parte de la critica el evangelio mas antiguo que se conoce.
Debido a ello, algunos de los problemas que va a tratar van a ser la relacién con Jerusalén
y con el Templo, las relaciones con las autoridades romanas tras la guerra, o la ansiada
espera del Mesias. El objetivo de Marcos es el de presentar un relato sobre la vida de
Jesus a partir de fragmentos de la tradicion que habia sobre él y que seguramente circulaba
en manos de los cristianos.

Marcos a diferencia de Pablo si que se preocupa, y mucho, por la vida terrena de
Jesus de Nazaret. Va a conceder un papel esencial a la narracion de la pasion (14 y 15),
cuya coherencia y orden sobresale respecto a cualquier otra parte del evangelio. La
ausencia de referencias a la vida de Jesus antes del bautismo puedo deberse simplemente
a que Marcos la desconociera 0 a que no le interesara tanto, quizas porque consideraba a
Jesus como Hijo de Dios a partir de su bautismo en el Jordan (Montserrat Torrents, 2005,
pag. 218). De hecho, el evangelista comienza su obra con la profecia de Isaias y la
predicacion de Juan Bautista, probablemente para presentar a Jesis como el Mesias
anunciado en las Escrituras:

Comienzo del Evangelio de Jesucristo, Hijo de Dios. Conforme esta escrito en Isaias
el profeta: Mira, envio mi mensajero delante de ti, el que ha de preparar tu camino.
Voz del que clama en el desierto: Preparad el camino del Sefior, enderezad sus
sendas, aparecié Juan bautizando en el desierto, proclamando un bautismo de
conversion para perdon de los pecados (Marcos 1, 2-4)

En este evangelio la doctrina de JesUs es considerablemente escasa. Lo que le
interesa a Marcos es contextualizar desarrolladamente el acontecimiento Gltimo y mas
importante de la vida de Jesus enfatizado por Pablo: la muerte y resurreccion de Jesus
(Marcos 8, 31). Su misién ha de ser comprendida a la luz de la resurreccion, no antes
(15,39). De hecho, Jesus la anuncia constantemente en varios pasajes (8-10)

En otros, mientras tanto, Marcos presenta a un Jesds que parece que se opone de
forma indirecta a la Ley, por ejemplo, al repudiar el sdbado (2, 23), pero tampoco desde
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la perspectiva de la caducidad de la Ley de Pablo explicita en Gélatas (Pifiero, 2008, pag.
331). Seguramente pensase algo parecido a lo que defiende Pablo en Romanos o en |
Corintios:

En todo caso, a cada uno como le asigno el Sefior; cada cual viva del modo como le
ha llamado Dios. Y asi lo ordeno en todas las iglesias. ¢Fue llamado uno siendo
circunciso? No rehaga su prepucio. ¢fue llamado uno siendo incircunciso? No se
circuncide. La circuncisién es nada, y nada la incircuncision; lo que importa es el
cumplimiento de los mandamientos de Dios. Permanezca cada uno en la llamada en
la que fue llamado por Dios. ¢fuiste llamado como esclavo? No te preocupes. Pero
si puedes convertirte en libre, aprovéchate mas bien. Pues el llamado por el Sefior
como esclavo es un liberto del Sefior; igualmente, el llamado como libre es un
esclavo de Cristo. Fuisteis comprados por un precio. No os hagais esclavos de los
hombres. Hermanos, permanezca cada uno ante Dios (en la condicion) en la que fue
llamado (I Corintios 7, 17-24).

En otras palabras, que los que se hayan convertido desde el judaismo continten
observando la Ley, mientras que los que provengan de la gentilidad no lo hagan. Pese a
que no tiene por qué haber dependencia directa de Marcos con Pablo, si que existen
importantes semejanzas entre ambas teologias, quizas porque los cristianos helenistas
compartian ciertas concepciones comunes. También aparecen criticas recurrentes hacia
las corrientes rivales paulinas y probablemente del cristianismo helenista en general: la
familia de Jesus, Pedro y los Doce:

Vuelve a casa. Se aglomera otra vez la muchedumbre de modo que no podian comer.
Se enteraron sus parientes y fueron a hacerse cargo de él, pues decian: «Esta fuera
de si.» (Marcos 3, 21)

Hablaba de esto abiertamente. Tomandole aparte, Pedro, se puso a reprenderle. Pero
él, volviéndose y mirando a sus discipulos, reprendié a Pedro, diciéndole: «jQuitate
de mi vista, Satanas! porque tus pensamientos no son los de Dios, sino los de los
hombres.» (Marcos 8, 32-33)

Por dltimo, estando a la mesa los once discipulos, se les aparecid y les eché en cara
su incredulidad y su dureza de corazon, por no haber creido a quienes le habian visto
resucitado (Marcos 16, 14).

La critica a la familia de JesUs es bastante dura y constante en contraste con el resto
de los sindpticos. Vamos a ver un ejemplo bastante revelador:

JesUs les dijo: «Un profeta sélo en su patria, entre sus parientes y en su casa carece
de prestigio.» (Marcos 6, 4)

Y se escandalizaban a causa de él. Mas Jesus les dijo: «Un profeta sélo en su patria
y en su casa carece de prestigio.» (Mateo 13, 57)
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Y afiadio: «En verdad os digo que ningun profeta es bien recibido en su patria.»
(Lucas 4, 24)

Se observa que Marcos desconfia de la familia de Jesis mucho més que el resto de
los sindpticos. Esta polémica conlleva necesariamente que los receptores del evangelio
de Marcos estuvieran de acuerdo con esta critica hacia los parientes del mesias. Esto
podria implicar que la comunidad de Marcos estuviera ya abiertamente enfrentado a la
comunidad de Jerusalén de la familia de Jests (Montserrat Torrents, 2005, pag. 215).

Los Doce efectivamente habian participado de la ensefianza de Jesus, pero solo lo
comprendieron a partir de la resurreccion. Marcos no cree que estos apostoles estén por
encima del resto de fieles, ya que en realidad no lo llegaron a entender pese a estar todo
el tiempo con él. Ellos tendrian una importancia equivalente a la de Pablo porque al igual
que ellos, sélo recibieron la llamada a partir de una vision de Jesus resucitado (Montserrat
Torrents, 2005, pag. 216).

También es el primer evangelista que crea el relato de que Juan Bautista es el
predecesor del Mesias (1, 7), probablemente para contrarrestar y al mismo tiempo integrar
a la comunidad baptista en su seno. Este conflicto con los baptistas va a culminar en el
Evangelio de Juan, cuando el propio evangelista suprima el episodio del bautismo y
reduzca todavia mas la importancia del Bautista: «es necesario que El crezca y yo
disminuya» (Juan 3.30) (Puente Ojea, 1998, pags. 60-62).

A lo largo de todo el evangelio va a haber constantes referencias al Antiguo
Testamento y a las profecias sobre la llegada del Mesias. Para Marcos, las Escrituras
profetizaron su venida, su sufrimiento y su muerte (14, 21), pero hay que saber leerlas
apropiadamente. Ademas, no es un mesias de corte “nacionalista” como el que circulaba
en las mentes de los judios de la época, sino que es un siervo doliente como el anunciado
por lIsaias (40-55) que realiza una muerte vicaria para expiar los pecados de la humanidad
(10, 45; 14, 24). De hecho, ni si quiera es necesariamente Hijo de David:

Jestis, tomando la palabra, decia mientras ensefiaba en el Templo: «,Cémo dicen los
escribas que el Cristo es hijo de David? David mismo dijo, movido por el Espiritu
Santo: Dijo el Sefior a mi Sefior: Siéntate a mi diestra hasta que ponga a tus
enemigos debajo de tus pies. EI mismo David le llama Sefior; ;,como entonces puede
ser hijo suyo?» La muchedumbre le oia con agrado (Marcos 12, 35-37).

En la reconstruccion del mesias Jesus, Marcos no permite la entrada de algunas
caracteristicas mesianicas del judaismo tan importantes como la guerra liberadora de
Israel contra sus enemigos opresores. En cierta forma, Marcos defiende la existencia de
un plan divino en el que Jesus tenia que vivir, sufrir y luego resucitar para salvar a la
humanidad. Seguiriamos, por lo tanto, en tesis paulinas.
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En Marcos no se menciona explicitamente una nueva alianza, aunque se puede
deducir del texto. Marcos, al igual que Pablo, cree que el final del mundo va a ser
inminente, en esta generacion (9, 1; 13, 30). Estamos pues ante una fuerte tension
escatoldgica ante la cercana parusia (13, 24- 27), es decir, la venida del mesias en su
plenitud y el reinado de Dios (1, 15).

De hecho, Marcos crea el relato de que los culpables de la muerte de Jests no fueron
los romanos. Pilatos es presentado como un gobernador comprensivo:

Pilato le preguntaba: «;Eres ti el Rey de los judios?» El le respondio: «Si, tu lo
dices.» Los sumos sacerdotes le acusaban de muchas cosas. Pilato volvié a
preguntarle: «;No contestas nada? Mira de cuantas cosas te acusan.» Pero Jesus no
respondio ya nada, de suerte que Pilato estaba sorprendido (Marcos 15, 2-5)

Los culpables son los dirigentes de la comunidad judia (14, 60-15, 1). Es posible
que Marcos proyectara el rechazo que su comunidad tenia con los dirigentes de la
comunidad judia, quizas porque €l y su grupo se encuentran en constante conflicto con
ellos (10, 30). De esta forma se estaba creando el famoso relato de que los judios fueron
el “pueblo deicida”. No es de extrafiar si tenemos en cuenta que tras la Primera Guerra
Judia el judaismo fariseo paulatinamente se convirtié en el hegemonico. Mientras tanto,
la destruccién del Templo (13, 1-2) y su enfrentamiento con las autoridades de alli (11,
15-19) marcan la superacion del culto al Templo por parte de su comunidad.

Quizas Marcos quiere presentar un Jesus de Nazaret menos judio para que pudiera
ser mas atractivo para sus lectores mayoritariamente metuentes. De hecho, pese a que
haya bastantes citas biblicas, su nimero es inferior en comparacion con el de Mateo, lo
que podria implicar que estamos ante una comunidad compuesta fundamentalmente por
gentiles conversos (Montserrat Torrents, 2005, pag. 220). Jesus es pues un mesias
claramente diferenciado del tipicamente judio que se ha sacrificado para salvar a todas
las naciones. Curiosamente, el primero en darse cuenta de que era el Hijo de Dios no fue
un dirigente judio, sino un centurién romano (15, 39).

¢Por qué los judios se obstinaban en la negacion de la mesiandad de Jesus? W.
Wrede a comienzos del siglo XX pensé que Marcos debi6 de hacerse la misma pregunta
y llegé a la conclusién de que Jesus ocultdé durante toda su vida su condicidon mesianica.
A esto artificio de Marcos se le conoce como el “secreto mesianico” (Puente Ojea, 1998,
pags. 27-31).
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En Marcos aparece por primera vez el titulo de “Hijo de hombre” (14, 62)%. Este
término tan coman en los evangelios sindpticos puede tener su origen en este pasaje de
Daniel:

Yo seguia contemplando en las visiones de la noche: Y he aqui que en las nubes del
cielo venia como un Hijo de hombre. Se dirigi6 hacia el Anciano y fue llevado a su
presencia (Dan 7, 13)

En cierta forma Marcos esta uniendo la concepcion mesianica del titulo de Hijo de
Hombre con el sufrimiento redentor de Jesus, y posteriormente Lucas lo unira finalmente
con el Siervo doliente de Isaias (53, 7-8) (Pifiero, 2008, pag. 337). Al igual que Pablo,
Marcos utiliza también el término de “Hijo de Dios” (1, 1) como una suerte de filiacion
divina; probablemente una adopcion de Jesus por parte de Dios tras ser bautizado (1, 11)
(Pifiero, 2008, pags. 337-338). Antes de ello, Jesus era un simple hombre. Y al igual que
Pablo, Marcos conscientemente sitGa a Jesus por debajo de Dios (1, 24). Esta condicion
divina puede deducirse facilmente por la cantidad de milagros y acciones que realiza Jesus
tras su bautismo y adopcion.

La situacion de la comunidad de Marcos respecto a la sinagoga, no obstante, no
queda clara en su obra. Es probable que siguieran pagando el fiscus iudaicus, ya que
apenas hay menciones a persecuciones. Quizas en Marcos siguiera habiendo conflictos
entre los cristianos y algunos grupos judios, pero aun no se hubiera producido una ruptura
total (Montserrat Torrents, 2005, pag. 221).

8 Aunqgue también hay otros autores que consideran que nada tiene que ver con ello y que en realidad
es un dicho de Jesus para referirse a algo respecto a si mismo. Una forma de autorreferencia exclusiva para
si (Puente Ojea, 1998, pag. 37)
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4.3: El Evangelio segun Mateo

El evangelio de Mateo es una obra anénima escrita seguramente por un judio
helenizado con una fuerte tradicion palestina. Puede ser el representante de una
comunidad judeocristiana mixta, aunque es plausible que la mayoria fueran cristianos
procedentes del judaismo. En cualquier caso, la critica tendidé en el pasado a atribuir a
Mateo un original hebreo o arameo que luego fue traducido al griego. En la actualidad la
mayoria de los estudiosos opinan que Mateo, al igual que el resto del Nuevo Testamento,
fue escrito originalmente en griego Es bastante probable que la comunidad fuera
originaria de Damasco 0, sobre todo, Antioquia; mientras que la fecha de redaccion fue
probablemente el Gltimo tercio del siglo I (Luz, 2007, pégs. 57-59).

Mateo reelabora el material presente en Marcos junto con la fuente Q y material
propio para conformar un evangelio singular y unico que refleja las preocupaciones de su
comunidad, claramente diferenciada de la de Marcos. Mateo elabora una vida completa
del Mesias desde su nifiez hasta su muerte y resurreccion, pero desde una perspectiva
mucho mas cercana al judaismo. En contra del criterio de Pablo, Mateo y su comunidad
creen al igual que Marcos que la vida del Jesus terreno era muy importante, ya que éste
fue segun su tradicion el fundador de la Iglesia. Su doctrina es muy valiosa.

También se hallan en Mateo (10) y en parte en Lucas (9) unos curiosos personajes
carismaticos y errantes. Estariamos ante la presencia de un profetismo carismatico en
ciertos sectores del cristianismo primitivo en el dltimo tercio del siglo I (Montserrat
Torrents, 2005, pag. 224). Son especialmente llamativas las directrices que da Jesus a sus
discipulos, que contrastan sumamente con las que habiamos conocido hasta ahora.
Algunos ejemplos son los siguientes:

Mas cuando os entreguen, no os preocupéis de como o qué vais a hablar. Lo que
tengais que hablar se os comunicara en aquel momento. Porque no seréis vosotros los
que hablaréis, sino el Espiritu de vuestro Padre el que hablara en vosotros (Mateo 10,
17-19).

«No penséis que he venido a traer paz a la tierra. No he venido a traer paz, sino espada.
Si, he venido a enfrentar al hombre con su padre, a la hija con su madre, a la nuera con
su suegra; y enemigos de cada cual seran los que conviven con él. «El que ama a su
padre 0 a su madre mas que a mi, no es digno de mi; el que ama a su hijo o a su hija
mas que a mi, no es digno de mi. EI que no toma su cruz y me sigue detras no es digno
de mi. El que encuentre su vida, la perdera; y el que pierda su vida por mi, la encontrara
(Mateo 10, 35-39).

El Mesias JesUs representa efectivamente el cumplimiento de las promesas de las
Escrituras. De hecho, Mateo utiliza constantemente la dicotomia de promesa
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/cumplimiento (1, 22; 2, 15; 2, 23; 8,17; etc.). Por ejemplo, cuando Jesus se retira a Galilea
(4, 12-17) se cumple la profecia de Isaias (8 23 - 9, 1). JesUs en cierta forma representa
un nuevo Moisés que trae una nueva Ley: la Ley antigua bajo la luz de Jesus. Asimismo,
el evangelio cumple la funcion de recoger los elementos mas importantes para la
fundacién de la nueva Iglesia (16,16-20). Esta nueva Iglesia es, muy probablemente, una
extrapolacion de las experiencias de la iglesia de Mateo en la historia de Jesus (Luz, 2007,

pag. 11)

Si Marcos comenz6 a interesarse por la vida terrena de Jesus, Mateo lo lleva un
paso mas alla. Reclama y reivindica los dichos y hechos de Jesls en la Tierra como
doctrina. Son dichos y hechos fundacionales (Montserrat Torrents, 2005, pag. 222).
También desarrolla la nifiez de Jesus como una suerte de presagio de la importancia que
iba a tener (1-2). Es una forma de extrapolar la dignidad divina de JesUs en su nifiez. Por
lo tanto, y a diferencia de en Marcos, Jesus es Hijo de Dios desde el momento en el que
nace. Eso si, utiliza el término Cristo eminentemente como titulo y no como nombre
propio, a diferencia de Marcos o Pablo.

Si Marcos no duda en criticar a la familia de Jesus o a los Doce, seguramente porque
eran rivales de la comunidad gentil de Marcos, Mateo prefiere presentarles de una forma
mucho mas benévola. Por ejemplo, el pasaje que mencionamos arriba de Marcos 3, 21 en
el que su familia tachaba a Jesus de loco es eliminado. También es menos contundente
con sus discipulos (Marcos 16, 4 y Mateo 28, 16; Marcos 4, 41 y Mateo 8, 27). Puede
que duden un poco o que tengan poca fe, pero al menos la tienen. De hecho, en Mateo los
discipulos son los claros sucesores de la comunidad de JesUs. Es considerado el evangelio
petrino principalmente porque Jesus entrega a Pedro las llaves del reino de los cielos (16,
17-19) y por la critica constante a la posicion paulina sobre la Ley (Montserrat Torrents,
2005, pag. 224).

Un punto imprescindible en Mateo y que lo diferencia claramente de los otros dos
sindpticos es el papel de la Ley judia. La Ley en su totalidad sigue siendo un medio valido
de salvacion siempre y cuando se crea en el mesias Jesus. Es decir, Mateo es el evangelista
que mas claramente se posiciona contra la doctrina paulina de la “justificacion por la fe”
como se refleja en este pasaje puesto en boca de Jesus:

«No penséis que he venido a abolir la Ley y los Profetas. No he venido a abolir, sino
a dar cumplimiento. Si, os lo aseguro: el cielo y la tierra pasaran antes que pase una i
0 una tilde de la Ley sin que todo suceda. Por tanto, el que traspase uno de estos
mandamientos mas pequefios y asi lo ensefie a los hombres, sera el mas pequefio en el
Reino de los Cielos; en cambio, el que los observe y los ensefie, ése seré grande en el
Reino de los Cielos. «Porque os digo que, si vuestra justicia no es mayor que la de los
escribas y fariseos, no entraréis en el Reino de los Cielos (Mateo 5, 17-20).
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No obstante, también existen algunos pasajes contradictorios con esta tesis.
Respecto a la venganza, Jesus se opone firmemente a la doctrina del “ojo por ojo y diente
por diente” presente en las escrituras (Exodo 21, 24; Levitico 24, 20 Deuteronomio 19,
21) al afirmar que:

Pues yo os digo: no resistais al mal; antes bien, al que te abofetee en la mejilla derecha
ofrécele también la otra (Mateo 5, 39).

Para justificar estas contradicciones, la critica ha conjeturado que quizas en Mateo
existen dos materiales opuestos: las palabras del Jesus histérico judio extraidas de la
fuente Q que Mateo quiere respetar, y también la reinterpretacion cristiana de Mateo y su
comunidad respecto a algunos fragmentos de la Ley. Otros académicos afirman por otro
lado que Mateo quiere recalcar efectivamente que su comunidad es contraria a las
doctrinas paulinas, quiza porque en su comunidad hay algunos seguidores de Pablo y
quiere reconducirlos, y/o porque Mateo se opone a algunos miembros de su comunidad
excesivamente rigoristas respecto a la Ley (Pifiero, 2008, pag. 349). Al fin y al cabo, Jesus
se convirtié en el unico maestro posible de la Ley y de su entendimiento.

Esta reinterpretacion de la Ley es narrada de manera evidente en la Ley del Amor:

«Habéis oido que se dijo: Amaras a tu projimo y odiaras a tu enemigo. Pues yo 0s
digo: Amad a vuestros enemigos y rogad por los que 0s persigan, para gue seis hijos
de vuestro Padre celestial, que hace salir su sol sobre malos y buenos, y llover sobre
justos e injustos (Mateo 5, 43-45).

No obstante, parece que hay algunos grupos cristianos que conviven junto con el
grupo de Mateo que no opinan lo mismo, ¢quizas alguna comunidad paulina?:

«Guardaos de los falsos profetas, que vienen a vosotros con disfraces de ovejas, pero
por dentro son lobos rapaces. Por sus frutos los conoceréis. ¢Acaso se recogen uvas
de los espinos o higos de los abrojos? Asi, todo arbol bueno da frutos buenos, pero el
arbol malo da frutos malos. Un arbol bueno no puede producir frutos malos, ni un
arbol malo producir frutos buenos. Todo arbol que no da buen fruto es cortado y
arrojado al fuego. Asi que por sus frutos los reconoceréis. «No todo el que me diga:
“Sefior, Sefor”, entrara en el Reino de los Cielos, sino el que haga la voluntad de mi
Padre celestial. Muchos me diran aquel Dia: “Sefior, Sefior, ;jno profetizamos en tu
nombre, y en tu nombre expulsamos demonios, y en tu nombre hicimos muchos
milagros?” Y entonces les declararé: “jJamas os conoci; japartaos de mi, agentes de
iniquidad!” (Mateo 7, 15-22).

Posiblemente de manera similar a la comunidad detras de las Pseudoclementinas,
la comunidad de Mateo comenzo su predicacion hacia los gentiles (28, 18-20) a partir de
la destruccién del Templo. Es posible que esta comunidad quisiera expandirse hacia los
gentiles, y al mismo tiempo exigirles el cumplimiento de la Ley integra. Ya se han
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documentado comunidades asi, como los “falsos hermanos” de Galatas, o Cerinto
(Adversus Haereses 28. 5). Sin embargo, también existe la posibilidad de que, al igual
que la comunidad de las Pseudo-Clementinas, muy cercana a Mateo, la circuncision fuese
reemplazada por el bautismo. Es dificil posicionarse de manera clara por una u otra
propuesta, quizas una posicion semejante a la petrina es asumible para esta comunidad
(Luz, 2007, pag. 51).

Estamos, por lo tanto, ante un evangelio de clara raigambre judeocristiana en el que
se remarca el caracter israelita de la comunidad:

A estos doce envid Jesus, después de darles estas instrucciones: «No toméis camino
de gentiles ni entréis en ciudad de samaritanos; dirigios mas bien a las ovejas perdidas
de la casa de Israel (Mateo 10, 5-6).

Pese a que intencionalmente el mensaje iba dirigido a Israel, Mateo se va a enfrentar
a larealidad de que la mayoria de los judios, especialmente los lideres saduceos y fariseos,
van a rechazar el mensaje recibido. De hecho, a lo largo del evangelio las criticas a ambos
grupos judios van a ser constantes (23). Quizéas esta mostrando dos caminos diferentes
sobre como transformar el judaismo tras la catéstrofe del afio 70, el suyo y el fariseo.

Al final del evangelio, y ante la obstinacion de los judios, Jesus tras la resurreccion
se aparece ante los Once para exhortarles que prediquen a todas las naciones:

Por su parte, los once discipulos marcharon a Galilea, al monte que Jesus les habia
indicado. Y al verle le adoraron; algunos sin embargo dudaron. Jesus se acercé a ellos
y les habl6 asi: «Me ha sido dado todo poder en el cielo y en la tierra. Id, pues, y haced
discipulos a todas las gentes bautizandolas en el nombre del Padre y del Hijo y del
Espiritu Santo, y ensefiandoles a guardar todo lo que yo os he mandado. Y he aqui que
yo estoy con vosotros todos los dias hasta el fin del mundo.» (Mateo 28, 16-20).

Este pasaje muestra la culminacién del proceso por el cual se eleva la dignidad del
Mesias a lo largo de todo el evangelio. Ya desde la propia concepcion era Hijo de Dios,
una dignidad eso si que procede directamente del Dios tnico: “me ha sido dado todo el
poder” (28, 18). En el bautismo esa dignidad augurada en su nifiez es confirmada y
anunciada a todos (3, 13-17). Finalmente, tras la resurreccion, Jesus es presentado como
el Hijo del Hombre que revalida lo que el Jesus terrestre ha dicho y hecho.

Se observa cierta especulacion trinitaria (28, 19) que recuerda a la de la Didaché y
gue no supone necesariamente la confirmacion de la preexistencia de Jesus, al menos no
todavia. Asimismo, se ve reducido el “secreto mesianico” de Marcos, ya que los
discipulos le reconocen ya como Hijo de Dios (14, 33). Se crea una filiacion divina
totalmente unida con la mesianidad de Jesus; de hecho, el sufrimiento y el fracaso juegan
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un papel esencial en ello. Y, al igual que en Marcos, Jesus es claramente identificado con
el Siervo doliente de Isaias (8, 17) (Pifiero, 2008, pags. 350-351).

Si Marcos cuestiona la filiacion davidica de Jesus, Mateo no hace mas que
confirmarla al principio del evangelio con una extensa genealogia (1, 1-17). Ese
mesianismo como se refleja en el relato de las tentaciones (4, 1-11) no conlleva la
eliminacion de los enemigos de Israel ni la instauracion de un reinado divino de corte
politico, ya que Mateo quiere resaltar el caracter pacifista de Jesus:

En esto, uno de los que estaban con Jests ech6 mano a su espada, la sac e, hiriendo
al siervo del Sumo Sacerdote, le llevd la oreja. Dicele entonces Jesus: «Vuelve tu
espada a su sitio, porque todos los que empufien espada, a espada pereceran. ;O
piensas que no puedo yo rogar a mi Padre, que pondria al punto a mi disposicion mas
de doce legiones de angeles? Mas, ¢,cémo se cumplirian las Escrituras de que asi debe
suceder?» En aquel momento dijo Jesus a la gente: «,Como contra un salteador habéis
salido a prenderme con espadas y palos? Todos los dias me sentaba en el Templo para
ensefiar, y no me detuvisteis. Pero todo esto ha sucedido para que se cumplan las
Escrituras de los profetas.» Entonces los discipulos le abandonaron todos y huyeron
(Mateo 26, 51-56).

Este Mesias iba a regresar a la Tierra (parusia) para proclamar el Reino de Dios, sin
embargo, esta venida no era necesariamente inmediata (24, 14). En cierta forma Mateo
ve incompatible el mesianismo tradicional judio con la predicacion de Jesus y la
concepcion de la nueva Iglesia y del nuevo Israel universal. Ademas, como Marcos,
defiende la inocencia de los romanos personificada en la mujer de Pilato (27, 19) y la
culpabilidad de los dirigentes judios (Pifiero, 2008, pags. 351-352).

Este evangelio nos sitia la comunidad de Mateo en un ambiente proximo al
judaismo, con conflictos con los dirigentes del nuevo judaismo tras la destruccion del
Templo y con una comunidad probablemente heredera de Pablo. Al fin y al cabo, son
fervientes defensores de la observancia integra de la Ley con las modificaciones
pertinentes que se hicieron a la luz del mesias Jesus. No rechaza el universalismo (28,
18), pero prefiere priorizar a las “ovejas descarriadas de Israel” (15, 24). No hay un nuevo
Israel; Israel es el mismo de siempre. No queda claro si exigia la circuncision a los gentiles
conversos, probablemente tuviera una opinion similar a la de Pedro. Aunque Pablo y
probablemente Marcos consideren que las ensefianzas de JesUs tras su resurreccion eran
las mas importantes, Mateo opina que la doctrina de Jesus en la Tierra es la doctrina
fundacional del cristianismo. Quizds la comunidad de Mateo se integrase en el
cristianismo hegemonico de la Gran Iglesia del siglo 11, aunque es también es plausible
su extincion (Luz, 2007, pags. 43-56). Debido a sus fuertes criticas con el judaismo
hegemonico, sobre todo el fariseo, es probable que este grupo estuviera cada vez mas
fuera de la sinagoga y conformase las suya propia (Luz, 2007, pag. 54). Eso si,
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manteniendo la vigencia de la Ley. Asimismo, esta comunidad pagaba el fiscus iudaicus
(17, 24-27).

4.4: El Evangelio segin Lucas y Hechos de los
apostoles

Estamos ante el evangelio gentil por excelencia. Esté dirigido a una comunidad
cristiana de origen gentil, ya que resalta elementos que interesan a esta comunidad como
el universalismo o la no observancia de la Ley judia, y tiende a explicar algunas
costumbres judias (Lucas 22, 1y 7). En realidad, poco sabemos del autor a excepcion de
que es el mismo que el de Hechos de los Apostoles, que es de origen gentil y que habita
en un ndcleo urbano de la diaspora, seguramente Efeso (Fontana Elboj, 2015, pag. 255).
Y es que, como casi todos los textos cristianos después de Pablo, es andnimo. Lucas y
Hechos suelen tratarse como un conjunto, aungque existan pequerias diferencias teologicas
entre ambos probablemente porque el Evangelio fue escrito con anterioridad. Es mas, el
final del Evangelio casi parece continuar con el prélogo de Hechos. La fecha de redaccion
de ambos textos ha de situarse a fines del siglo I.

El objetivo del Evangelio aparece expresado al principio:
Para que conozcas la solidez de las ensefianzas que has recibido (Lucas 1, 4).

Estas ensefianzas son en ultima instancia el proceso de la salvacion de Dios
manifestado en Jesls. Este, que en un principio fue a Israel, considerd necesaria la
expansion de la palabra de Dios a los gentiles:

Sino que recibiréis la fuerza del Espiritu Santo, que vendra sobre vosotros, y seréis
mis testigos en Jerusalén, en toda Judea y Samaria, y hasta los confines de la tierra
(Hechos 1, 8)

En palabras de Fitzmyer, autor de uno de los mejores comentarios de Lucas, el
propdsito de Lucas-Hechos es el de ser una “obra de edificacion”. De hecho, en Lucas-
Hechos se adopta una nueva perspectiva historica. Si en Mateo la historia de la salvacion
se construia principalmente a través del esquema promesa/cumplimiento presente en las
Escrituras, aqui se presenta la formacion del cristianismo a través de una continuacion
directa, légica y natural del judaismo (Hechos 23, 6), de la historia biblica. Esto no es
incompatible con el hecho de que Lucas también siguiera utilizando el esquema
promesa/cumplimiento, pero su objetivo era distinto (Fitzmyer, 1981, pag. 9).
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El Evangelio gira en torno a la ciudad de Jerusalén —el inicio y el final del texto se
dan en esa ciudad—, mientras tanto, la predicacion galileana adquiere un caracter mas
secundario (Montserrat Torrents, 2005, pag. 231). En Lucas hay una critica velada a los
Doce (identificados en este evangelio como los apostoles), que no son capaces de
comprender las Escrituras hasta el final (Lucas 24, 47). Sin embargo, a lo largo del
Evangelio tampoco se insiste en exceso en ella. Asimismo, las polémicas con la familia
de JesUs presentes en Marcos son rebajadas u omitidas (Lucas 4, 24; cf. Marcos 6, 4), y
al mismo tiempo se ensalza a la madre de Jesus durante los primeros capitulos.

En Lucas-Hechos, en efecto, se enfatiza el universalismo cristiano, pero desde dos
apostoles: Pedro y Pablo. Pedro es presentado como el primer apéstol en iniciar la
evangelizacion de los gentiles de acuerdo con el relato de Hechos. Sin embargo, sabemos
perfectamente de la mano de Pablo que la prioridad de Pedro nunca fueron éstos.
Asimismo, Pablo es representado como un fiel defensor de las tradiciones judias y de la
Ley. Estas contradicciones con el relato paulino, mucho mas fiable, pueden resolverse si
se tiene en cuenta que Lucas-Hechos no teme en hacer una historia irenista y arménica
del cristianismo primitivo para lograr su objetivo: crear un relato “historico” sin rastro de
conflicto de los primeros movimientos cristianos. EI mensaje cristiano desde Jesus ha
sido siempre el mismo, y los apdstoles lo han trasmitido intacto a través del Espiritu.

Lucas presenta esta historia del cristianismo desde la perspectiva de la historia de
la salvacion, dividida en tres periodos claramente diferenciados: 1) el Periodo de Israel,
que dura desde la creacion hasta Juan el Bautista (Lucas 16, 16)8"; 2) el Periodo de JesUs
que avanza desde el inicio de su ministerio hasta su ascension® y 3) el Periodo de la
Iglesia, que inicia con la ascension y termina con la parusia. Algunos autores como E.
Kasemann defienden que la escatologia cristiana primitiva del fin inminente del mundo
es sustituida por esta historia de la salvacion. En consecuencia, la expectacion
escatologica y apocaliptica pierde importancia en Lucas mientras la realidad de las
comunidades cristianas adquiere un papel mas protagonista. Al fin y al cabo, Lucas ya
vive en una comunidad perfectamente establecida. Esto no quiere decir, que Lucas
abandonara la escatologia. De hecho, hay varios pasajes que tratan el tema sin tapujos
(Lucas 21; 19, 11; Hechos 1, 7). Simplemente considera que se ha retrasado (Lucas 21,
8-9) (Fitzmyer, 1981, pags. 18-22).

La ascension de Jesus es el acontecimiento salvifico mas importante, a que inaugura
el tiempo actual, el de la Iglesia. El autor lucano considera que la parusia se ha pospuesto

87 Curiosamente, Juan Bautista no bautiza a JesUs en este evangelio (Lucas 3, 21-22)

8 Mientras que en el Evangelio la ascension ocurre en el mismo dia de la resurreccion en Jerusalén
(24, 13), en Hechos antes de ascender Jesus se presenta ante sus discipulos varias veces durante cuarenta
dias (1, 3). No todos los cristianos consideraban un mismo evento la resurreccion y la ascension.
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por voluntad divina hasta el final de los tiempos. De esta forma, la Iglesia adquiere la
misién de evangelizar a todos los pueblos (Pifiero, 2008, pags. 360-362).

En esencia, la cristologia de Lucas no se aleja en exceso de la de Mateo. Juan
Bautista es el precursor del mesias anunciado en las escrituras: Jesus el Hijo de Dios desde
el momento de su concepcion.

El sera grande y sera llamado Hijo del Altisimo, y el Sefior Dios le daré el trono de
David, su padre; reinara sobre la casa de Jacob por los siglos y su reino no tendra fin.»
Maria respondié al angel: «;COomo sera esto, puesto que no conozco varén?» El angel
le respondio: «EI Espiritu Santo vendra sobre ti y el poder del Altisimo te cubrira con
su sombra; por eso el que ha de nacer sera santo y sera llamado Hijo de Dios (Lucas
1, 32-35).

De igual forma, es el mesias doliente de Isaias que va a Jerusalén a cumplir el plan
de Dios de muerte y resurreccion en carne y hueso (24, 25-26; 38-39). Al igual que Mateo,
Lucas otorga una especial importancia a la vida terrena de Jesus, incluida la infancia. De
hecho, la vida de Jesus, su predicacion y su sacrificio son un modelo de conducta
intachable para los cristianos. Lucas, por lo tanto, presenta una clara filiacion divina de
Jesus desde su propia concepcion.

Asimismo, expresa una cristologia dividida en dos tiempos claramente
diferenciados. Un primer tiempo en el que se expresa un mesias profeta (Lucas 24, 19) de
rasgos mas fariseos, es decir, mas espiritualizado y no tanto davidico, con constantes
paralelismos con Elias y Eliseo. Esta etapa no es mas que una preparacion para la segunda
que culminara en Jerusalén y cuyo centro soterioldgico es la resurreccion (Montserrat
Torrents, 2005, pags. 232-233).

Plausiblemente la comunidad gentil de Lucas estaba compuesta fundamentalmente
por gentiles conversos, y en menor medida judios conversos. El apdstol mas importante
es Pablo, cuya figura es exaltada en Hechos por encima de todas las demas. En realidad,
Fontana defiende que Hechos es una obra cuyo objetivo es el de extender el evangelio a
grupos de diversa indole: cristianos de origen gentil, judeocristianos, la comunidad
joanica o los baptistas. Por el contrario, es poco probable que esta comunidad pudiera
mantenerse en el seno de la sinagoga ortodoxa mientras defendia posturas paulinas
relativas a la Ley, quizas ni si quiera habian pertenecido a ella en primer lugar.

Y es que el autor parece que toma partido por la postura paulina de Romanos en lo
relativo a la Ley (Lucas 16, 17), a saber, que los judios sigan observando la Ley (“no
rehagan su prepucio”), mientras que los gentiles serdn justificados por la fe (Hechos 10),
aungue la cuestion no queda del todo clara. Diferente camino tomo la comunidad de
Mateo que, como ya explicamos, se mantuvo fiel a la Ley y, seguramente, pudo pagar el
fiscus iudaicus. Aungue también es probable que muchos judios considerasen a esta
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comunidad herética, y les desplazasen paulatinamente de la sinagoga (Mateo 10, 17; 23)
(Fontana Elboj, 2015, pag. 256).

Del mismo modo, Mateo y Lucas se acercan a la cuestion de la expansion del
evangelio desde dos perspectivas distintas. Mateo no rechaza el universalismo, pero
prefiere priorizar a las “ovejas descarriadas de Israel” (15, 24). No hay un nuevo Israel;
Israel es el mismo de siempre. En el momento en el que parte del pueblo de Israel sigue
obstinado en negar el mensaje de Jesus, Mateo expresa su intencién de expandir el
evangelio también a los gentiles casi como si no le quedara otra alternativa (28, 16-20).
Lucas, mientras tanto, va un paso mas alla. Esta obstinacion de Israel es intolerable. Los
judios han rechazado el mensaje de Jesus y, por ende, la salvacién:

«jDuros de cerviz, incircuncisos de corazon y de oidos! j\Vosotros siempre resistis al
Espiritu Santo! jComo vuestros padres, asi vosotros! ;A qué profeta no persiguieron
vuestros padres? Ellos mataron a los que anunciaban de antemano la venida del Justo,
de aquel a quien vosotros ahora habéis traicionado y asesinado; vosotros que
recibisteis la Ley por mediacion de angeles y no la habéis guardado.» (Hechos 7, 51-
53).

Iba Jesus con ellos y, estando ya no lejos de la casa, envid el centurion a unos amigos
a decirle: «Sefior, no te molestes, porque no soy digno de que entres bajo mi techo,
por eso ni siquiera me consideré digno de salir a tu encuentro. Mandalo de palabra, y
quede sano mi criado. Porque también yo, que soy un subalterno, tengo soldados a mis
ordenes, y digo a éste: “Vete”, y va; y a otro: “Ven”, y viene; y a mi siervo: “Haz
esto”, y lo hace.» Al oir esto Jesus, qued6 admirado de él, y volviéndose dijo a la
muchedumbre que le seguia: «Os digo que ni en Israel he encontrado una fe tan
grande.» (Lucas 7, 6-9).

Estos pasajes recuerdan al de Romanos 11, 25-32 y el paralelismo entre un Israel
antes misericordioso y ahora rebelde frente a unos gentiles antes rebeldes y ahora
misericordiosos. Los gentiles son los merecedores del mensaje salvifico de Jesus porque
el pueblo elegido lo ha traicionado (Lucas 24, 46-47). Al igual que en Marcos, los
dirigentes judios son los responsables de la muerte de JesUs y no las autoridades romanas
representadas en Pilato (Lucas 22, 63-23, 24). Se estd justificando el paulatino
alejamiento de la sinagoga: los cristianos representados en Hechos como Pedro o Pablo
quieren que los judios continden el curso historico natural hacia el cristianismo, pero ellos
se obstinan en rechazarlo. Es su culpa.

Mas aun, el acontecimiento de la salvacion de Israel propio de Pablo (Romanos 11,
25-32) es relegado a un segundo plano. Sin embargo, Israel tampoco esta condenado del
todo, aln hay esperanza:
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Pero como los judios se oponian, me vi forzado a apelar al César, sin pretender con
eso acusar a los de mi nacion. Por este motivo os llamé para veros y hablaros, pues
precisamente por la esperanza de Israel llevo yo estas cadenas.» (Hechos 28, 19-20).

Como colofén, podemos concluir que Lucas intenta mantener una posicion poco
radical respecto a las cuestiones mas candentes y polémicas como por ejemplo el valor
salvifico de la Ley judia. Por otro lado, presenta un relato que intenta ser “historico” con
el fin de establecer una suerte de linea de continuidad intacta entre lo dicho por Jesus y
sus apoéstoles y su actualidad. El relato lucano, en especial en Hechos, es tramposo y su
fiabilidad historica es mas que cuestionable. Sin embargo, permite aclarar algunas
cuestiones que habian quedado en el aire en el epistolario paulino.

4.5: El Evangelio segin Juan

Estamos ante el evangelio més singular de todos. La tradicion defendia que el autor
de este evangelio, las tres cartas de Juan y el Apocalipsis era el mismo. Hay mucho debate
sobre la pertenencia del Apocalipsis en el seno del corpus joanico. Trataremos la cuestion
mas adelante. En cualquier caso, las diferencias entre los sindpticos y el Evangelio de
Juan son méas que notables. Por ejemplo, se privilegian algunas palabras como “verdad”,
“vida”, “judios” o “testimoniar” sobre otras como “justo”, “evangelizar”, “predicar” o
“arrepentirse”, propias de los sinopticos. La autoria nos es desconocida, aunque el propio
texto habla de la figura del “discipulo amado”, atribuido a Juan hijo de Zebedeo (capitulo
21) como autor de éste. En realidad, la figura de este discipulo puede ser mas bien una
idealizacion del modelo de discipulo perfecto y no tanto la realidad. La cronologia del
texto ya finalizado, mientras tanto, podria oscilar entre el Gltimo tercio del siglo I y el

primero del 11 (Montserrat Torrents, 2005, pag. 243).

Los sindpticos presentan algunas lineas comunes entre si que difieren de las
presentadas en el Evangelio de Juan. Para empezar, Juan Bautista en los sindpticos, a
excepcion de Lucas, bautiza a JesUs; en el Evangelio de Juan se limita a dar testimonio
de él (Juan 1, 19-38). En Juan JesUs viaja a Jerusalén un total de cuatro veces, mientras
que en los sinopticos acude al final de su vida. En los sindpticos la purificacion del
Templo ocurre en la visita Jerusalén, es decir, al final de su vida, mientras que en Juan
aparece en la primera visita a la ciudad, al principio (Juan 2, 13-22), etc. A pesar de todo
esto, existe una evidente dependencia literaria respecto a la tradicion sindptica. También
es evidente que el autor utiliz6 material propio.

A diferencia de los sindpticos, los enemigos no son sélo los dirigentes judios, sino
los judios en general, que son hijos del Diablo (8, 39-47):
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«El que es de Dios, escucha las palabras de Dios; vosotros no las escuchais, porque no
sois de Dios.» (Juan 8, 47)

Ahora bien, estos judios parecen ser los habitantes de Judea en particular:

Después de esto, Jesus andaba por Galilea, y no podia andar por Judea, porque los
judios buscaban matarle (Juan 7, 1)

Curiosamente, en Juan, al igual que en Marcos, existe una preferencia hacia Galilea
en detrimento de Judea, donde sélo hay polémicas contra “los judios”. Esto no significa,
no obstante, que en Galilea no haya judios (cf. 6, 41), mas bien significa que el autor
polemiza con el judaismo jerusalemita ortodoxo (fariseo) y no tanto contra el judaismo
samaritano o galileano. Esto puede entenderse como una critica velada hacia el judaismo
fariseo-rabinico hegemonico tras la destruccién del Templo (Montserrat Torrents, 2005,
pag. 245).

Las polémicas con la familia de Jesus son algo ambivalentes. Por un lado, la madre
de Jesus adquiere un papel protagonista en el calvario (19, 25-27), pero sus familiares no
creian en él (7, 5). Asimismo, Juan Bautista polemiza con sus discipulos sobre la figura
mesianica de Jesus. Algunos creen que él era el mesias (1, 20), pero el Bautista lo niega
remarcando que es simplemente la voz que anuncia la llegada del auténtico mesias (1, 23-
29).

En verdad, Juan se haya mas proximo a Mateo que a Lucas respecto a la cuestion
de la Ley judia. En otras palabras, la Ley sigue vigente. Ahora bien, si Mateo y en general
los judios hacian hincapié en las obras de la Ley, Juan interpreta el espiritu de ésta. A
diferencia de Mateo, Juan plantea que existe una nueva Ley y un nuevo Israel, que son
verdaderos, auténticos y distintos de sus versiones antiguas (Montserrat Torrents, 2005,
pag. 248).

Vamos a exponer algunos ejemplos: Jesus renueva los modos de vida antiguos del
judaismo como el sdbado o la Pascua y los sustituye por otros nuevos (5, 1- 10,42). El
autor también alegoriza el Templo de Jerusalén con el cuerpo de Jesus (2, 19-22): el
Templo puede ser destruido (el cuerpo de Jesus), pero sera reconstruido en tres dias
(resurreccion). Jesus sustituye al Templo. Asimismo, la mera observancia de la Ley (el
ser judio) no es suficiente, hay que nacer de nuevo (escuchar la revelacion de Cristo) (3,
3). Jesus es el que en ultima instancia reinterpreta la Ley como quiere porque él es el
nuevo Moisés:

Porque la Ley fue dada por medio de Moisés; la gracia y la verdad nos han llegado por
Jesucristo (Juan 1, 17)

En ninguin caso se plantea la cuestion de si la Ley sigue vigente o no. Su validez se
da por supuesta. Ahora bien, el modo de coémo ha de entenderse si que esta en debate.
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Mateo entiende que la Ley ha de ser profundamente observada, mientras que Juan
entiende que ha de ser profundamente entendida (Montserrat Torrents, 2005, pag. 248).

En cualquier caso, la principal diferencia entre los sindpticos y Juan es, sin duda
alguna, la cristologia. Los primeros pasajes de Juan revelan un hecho singular:

En el principio existia la Palabra y la Palabra estaba con Dios, y la Palabra era Dios.
Ella estaba en el principio con Dios. Todo se hizo por ella y sin ella no se hizo nada
de cuanto existe. En ella estaba la vida y la vida era la luz de los hombres, y la luz
brilla en las tinieblas, y las tinieblas no la vencieron (Juan 1, 1-5).

Juan Bautista es el testigo que da testimonio de esa luz, a saber, Cristo Jesus (Juan
1, 6-18). Esta luz es preexistente y mas importante que el Bautista porque “existia antes
que é1” (I, 15). Siguiendo el modo de un judaismo helenista, la Palabra, también conocida
como “Sabiduria” o “Logos”, que existia desde antes del momento de la creacion, se
encarna en un hombre para revelar la salvacion. El esquema de promesa/cumplimiento se
modifica levemente: la promesa estaba hecha desde el mismo momento de la creacion,
no solo desde las Escrituras. El autor joanico omite la infancia de Jesus, quizas porque
pensaba que Jesus nacié como hombre, y luego la Palabra toma su cuerpo (Pifiero, 2008,
pag. 385). En este Evangelio Jesus recibe todos los titulos propios de los evangelios
sindpticos a excepcion de “Hijo de David”, a los que el autor suma “Luz”, “Camino”,
“Verdad”, “Pastor”, “Revelador”. Bajo todos estos titulos, en efecto, se esconde la
teologia del Logos (Montserrat Torrents, 2005, pag. 247).

Esta preexistencia significa que el Jesus en vida que predic en Galilea es el mismo
que el Jesus glorificado y ascendido. Esto rompe con la dicotomia tradicional que los
dividia. Es decir, la ascension ya no es tan importante porque Jesus es plenamente divino
en la Tierra. Aungue ésta si que es relevante para la soteriologia, ya que la revelacién de
Jesus s6lo cobra sentido tras su glorificacion. Para comprender el significado ultimo de
Jesls se han de mirar en retrospectiva los acontecimientos que le rodearon en vida
(Pifero, 2008, pag. 392).

La Escritura no se usa para justificar la mesianidad de Jesus como en los sinopticos,
sino al modo rabinico, a saber, como puntos de partida para una explicacion doctrinal
(Juan 6, 30-31). Esta Escritura, no obstante, no es que haya sido superada por una suerte
de canon cristiano, de hecho, sigue siendo fuente de fe para los discipulos (2, 2)
(Montserrat Torrents, 2005, pag. 247),

Se percibe una cierta doctrina trinitaria (aunque no del todo clara) en este Evangelio.
Si, Cristo y el Padre son una unidad, pero también el Padre “es mas grande que todos”.

«El Padre, que me las ha dado, es més grande que todos, y nadie puede arrebatar nada
de la mano del Padre. Yo y el Padre somos uno.» (Juan 10, 29-30)
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Tampoco se expresa con claridad qué es el Espiritu. Simplemente sabemos que es
una entidad enviada por el Padre para completar la revelacion (14, 26). Ahora bien, esta
revelacion ya no se encuentra sélo en lo que trasmite Jesus, sino también en su realidad
en si misma:

Le dice JesUs: «Yo soy el Camino, la Verdad y la Vida. Nadie va al Padre sino por mi.
Si me conocéis a mi, conoceréis también a mi Padre; desde ahora lo conocéis y lo
habéis visto.» (Juan 14, 6-7)

Es decir, hay que conocer a JesUs en si mismo para conseguir la salvacion. La
doctrina de Jesus, tan esencial en Mateo, pierde importancia. No es casualidad que se
prime el término “revelar” sobre otros. Y es que en este evangelio no existe ninguna duda
de que Jesus es Dios mismo:

Ocho dias después, estaban otra vez sus discipulos dentro y Tomas con ellos. Se
presentd Jesus en medio estando las puertas cerradas, y dijo: «La paz con vosotros.»
Luego dice a Tomas: «Acerca aqui tu dedo y mira mis manos; trae tu mano y métela
en mi costado, y no seas incrédulo sino creyente.» Tomas le contestd: «Sefior mio y
Dios mio.» Dicele Jesus: «Porque me has visto has creido. Dichosos los que no han
visto y han creido.» (Juan 20, 26-29)

No solo es Dios, también es carne que se puede tocar. Esta insistencia en la
encarnacion fisica del Logos divino puede ser explicada en un contexto en el que existia
una interpretacion cristoldgica particular, el docetismo, que defendia que Jesus no revivio
en carne y hueso sino en espiritu.

Al final de sus dias, Jesus entra triunfalmente en Jerusalén. Sus discipulos no
entienden el papel de Jesus todavia, sélo lo comprenderan plenamente tras su
glorificacion (12, 16). Un simple ejemplo:

(Jesus) se levanta de la mesa, se quita sus vestidos y, tomando una toalla, se la cifié.
Luego echa agua en un lebrilloy se puso a lavar los pies de los discipulos y a secarselos
con la toalla con que estaba cefiido. Llega a Simén Pedro; éste le dice: «Sefior, ¢tl
lavarme a mi los pies?» Jesus le respondié: «Lo que yo hago, td no lo entiendes ahora:
lo comprenderas mas tarde.» (Juan 13, 4-7)

Por ejemplo, el discipulo Nicodemo, antes dudoso de la fe de Jesus, ayuda a José
de Arimatea a enterrarle tras su crucifixion (19, 39). Ha comprendido la revelacion de
Jesus: su fe se ha vuelto perfecta.

Os he dicho estas cosas estando entre vosotros. Pero el Paraclito, el Espiritu Santo,
que el Padre enviara en mi nombre, os lo ensefiara todo y os recordara todo lo que yo
0s he dicho. (Juan 14, 25-26)
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El Espiritu completard la mision de Jesus a través de sus discipulos y apdstoles. Se
estd haciendo una concepcion mucho mas espiritual de la figura de Jesus y de la
revelacion.

Asimismo, Juan establece una fuerte dicotomia entre los que escuchan la revelacion
salvifica de JesUs (luz) y los que no la escucha (tinieblas). El que cree en su revelacion
sera salvado del juicio final porque Jesus revela a Dios, que se encuentra en todos los
seres humanos (17, 26). Y es que JesUs es plenamente consciente de que va a sufrir y
morir. Simplemente acepta ese destino porque él quiere (10, 17-18). Una vez muerto, se
aparece a sus discipulos en Jerusalén, como en Lucas, y no en Galilea como en los otros
sinopticos (Pifiero, 2008, pags. 388-389).

Se deduce alguna forma de escatologia realizada:

Jesus respondio: «No ha venido esta voz por mi, sino por vosotros. Ahora es el juicio
de este mundo; ahora el Principe de este mundo sera echado fuera. Y yo cuando sea
levando de la tierra, atraeré a todos hacia mi.» Decia esto para significar de qué muerte
iba a morir (Juan 12, 30-33)

Jesus ya ha vencido al Diablo y se ha producido el Juicio. El autor joanico ha
elaborado una teologia que explica de manera razonable el retraso de la parusia, a la que
no confiere importancia.

Respecto a la pregunta de si el autor de Juan es gndstico, la respuesta es un no. Pese
a que en la posguerra se expandio la creencia en que la teologia joanica era gndstica, en
la actualidad pocos investigadores la defienden. El autor no es gndstico si utilizamos la
definicion de gnosticismo que dimos paginas atras, pero si que posee algunos elementos
de gnosis. Y es que la gnosis propugna por una exégesis esoterica de las Escrituras, como
pudo hace Filon de Alejandria o algunos comentaristas del Génesis como el Libro de
Baruc o Genesis Rabbah. El autor de Juan podria encuadrarse entre estos exegetas, cuya
teologia implica conocer a Jesus y simultaneamente implica la perfecta comprensién de
las Escrituras, como defendia Filon (Montserrat Torrents, 2005, pag. 247).

Juan es conocedor, en efecto, de la tradicion sindptica, pero la reinterpreta desde
una perspectiva muy original. Sigue un esquema muy parecido de acontecimientos (salvo
algunas excepciones), comparte mucho vocabulario, motivos e ideas, y muestra
situaciones y personajes muy parecidos, pero también presenta material propio (Pifiero,
2008, pag. 390). Esto nos induce a pensar que la comunidad jodnica estaba compuesta
por cristianos de origen judio en conflicto, seguramente, con las sinagogas ortodoxas del
judaismo hegemonico. En efecto, esta comunidad no ha renunciado a Israel ni a la Ley,
pero tampoco los han mantenido intactos. EI Mesias como Hijo de Dios ha reinterpretado
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la Ley y a Israel. Los judios que no quieran aceptar la revelacién de Cristo se quedan
fuera de Israel y de la salvacién

La redaccion del evangelio joédnico

Asimismo, son bastantes significativas las diferencias de redaccion de este
evangelio en comparacién con los sindpticos. La critica capitaneada por Bultmann lleva
defendiendo desde mediados del siglo pasado una autoria multiple que produjo el texto
en varias fases. Las hipotesis sobre su redaccion son variadas, y no es tarea de nuestro
trabajo el presentarlas todas. Ahora bien, es pertinente mostrar una de ellas acufiada por
Fontana Elboj que puede resultar reveladora para comprender la dindmica de grupos en
el cristianismo primitivo.

Fontana defiende que el evangelio se produjo de manera estratigrafica a traves de
la superposicion de varias fases redaccionales con distintos propositos. Todos los
evangelios coinciden en presentar un relato de la pasion y los episodios de resurreccion.
Sobre esa base, se afadieron las fases de la predicacion, los milagros, y si cabe, la
infancia. De hecho, siguiendo la estela de otros autores como Bultmann, Dodd o Brown,
Fontana defiende una division bipartita del texto joanico, pero interpretada a traves de
criterios historicos: 1) Origenes y predicacion de Jesus (Juan 1-11): desarrollo autonomo
de cada comunidad y; 2) Uncidn, entrada en Jerusalén, juicio, pasion y resurreccion (12-
21): fondo comun previo (Fontana Elboj, 2014, pags. 60-62).

En efecto, el segundo blogue textual descansa, a grandes rasgos, sobre un relato ya
fijado de la pasién y la resurreccién, lo cual explica sus muchas coincidencias con los
relatos sindpticos. En cambio, la seccion primera, correspondiente a la misién de

Jesus, habria sido forjada en un momento posterior sin un texto base previo —al menos

de entrada—, lo cual proporcionaba a sus eventuales autores mucha mayor libertad a

la hora de ensamblar e interpretar el caudal de materiales tradicionales que tienen a
disposicion (Fontana Elboj, 2014, pag. 63).

Esta contraposicién de materiales sindpticos y propios permite reinterpretar los
textos fuente a través de una teologia mas avanzada cuyo fin es encontrarles el significado
altimo. Un claro ejemplo de ello es el “discurso de pan de vida” (Juan 6, 22-59) que,
sobre la base de una misma fuente (Marcos 6, 34-44), realiza una exégesis en términos
eucaristicos.

Esta breve explicacion sobre el hipotético proceso de formacién del Cuarto
Evangelio nos puede permitir comprender la evolucién que sufrié el grupo joanico. Grupo
que muy probablemente, siguiendo la hipotesis de Fontana (2015, pags. 278-281), habitd
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en Efeso. Asimismo, como ya expusimos mas arriba, la comunidad lucana también pudo
tener su origen en la ciudad efesia. Ambos son la expresion ideologica dos grupos
(comunidad gentil y comunidad judia) que convivieron uno con el otro y se influyeron
mutuamente,

Fontana presenta varios niveles de estratos que conformaron este evangelio y, por
consiguiente, la comunidad jodnica (Fontana Elboj, 2014, pags. 65-67): 1) Los relatos
legendarios de origen samaritano como el episodio de Natanael o el pozo de la samaritana.
2) A los que habria que sumar material sinoptico y los relatos del famoso “discipulo
amado” para tener una imagen de un hipotético Primer Evangelio de Juan. 3) Al que poco
después se le debi6 introducir material lucano como la curacion del hijo del funcionario
0 la resurreccion de Lazaro. 4) Mas adelante se incorpord el material discursivo de
caracter teoldgico y espiritual tan caracteristico de Juan. 5) Por ultimo, se hicieron
modificaciones redaccionales, tanto correcciones como eliminaciones, cuyo objetivo era
el de cohesionar el texto.

Ese primer estrato podria ser una prueba fehaciente del origen samaritano® de la
comunidad joanica. De hecho, mientras que en los sinopticos Jesus prohibe a sus
discipulos no predicar en Samaria (Mateo 10, 5), en Juan predica alli él mismo (Juan 4,
1-42). En general en el evangelio se percibe una preponderancia por Samaria que difiere
mucho del odio generalizado hacia los samaritanos que existia entre los judios. Sin
embargo, esto no implica que este evangelio fuera producido en Samaria. Todo lo
contario. La totalidad del Evangelio fue producido en Efeso, s6lo que parte de su teologia
esta vinculada con la tierra de la que provinieron. De hecho, la divergencia ideoldgica y
teologica que se evidencia en este Evangelio en comparacion con los sindpticos puede
implicar una cierta marginalizacion de esta comunidad, lo que alimentaria todavia mas la
idea de un origen samaritano (Fontana Elboj, 2015, pags. 283-284).

Asi pues, las creencias apocalipticas del grupo joanico se irdn sustituyendo
paulatinamente por creencias espirituales. Esto inevitablemente generé controversias
dentro de la propia comunidad, hasta el punto de que el grupo mas fiel a la apocaliptica
tradicional se desgajé y produjo su propio texto, el Apocalipsis. Mientras tanto, la rama

8 Cf. Fontana Elboj, 2014, pags. 102-118

% De la comunidad samaritana, sin embargo, apenas tenemos noticias. La Unica excepcion son dos
breves menciones en Hechos que explican sucintamente la predicacién de Felipe en Samaria y el bautismo
de Simon el Mago (8, 4-8; 9-13). Ahora bien, Felipe debié de convertirse en una figura mitica, casi
legendaria, en la comunidad joanica. Mientras tanto, Simén el Mago, de origen samaritano y asociado con
el gnosticismo, podria representar un cierto vinculo entre la gnosis y la comunidad joanica, ya que
convivieron en un mismo ambito geografico (Samaria y Efeso). Recordemos que la comunidad joanica no
era ni mucho menos gnostica, pero si que recibio cierto influjo de la gnosis. De hecho, la relacion entre el
gnosticismo y Samaria estaba presente desde la antigliedad como se observa en Eusebio de Cesarea
(Historia Eclesiastica 11 13, 3-4) o en las Homilias Pseudoclementinas (1, 24), entre otros.
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mas espiritualista y dominante produjo el Evangelio de Juan y las cartas joanicas (Fontana
Elboj, 2014).

4.6: Evangelios apocrifos

Los evangelios candnicos que conservamos no son los Unicos que se produjeron.
La historiografia ha identificado con casi total seguridad al menos tres mas que caben en
nuestra cronologia, aunque pudo haber muchos mas: el Evangelio de los Hebreos, el
Evangelio de Pedro y el Evangelio de Tomas®?.

Evangelio de los Hebreos

En el catalogo de “libros discutidos” expuesto por Eusebio de Cesarea (Historia
Eclesiastica Il1 25) se menciona explicitamente un “Evangelio de los Hebreos” (II1, 25,
5). De Epifanio (Panarion H. 29, 9) y de Jeronimo (De Viris Illustribus 2 y 3; Contra
Pelagium I11, 2) se deduce que se trataba de un evangelio escrito en hebreo o arameo
usado por algunos grupos cristianos del norte de Siria de origen judio con fuerte caracter
semita, como los nazarenos de Berea (Alepo) o los ebionitas. La presencia de este
Evangelio esta atestiguada a mediados del siglo 11, aunque pudo ser anterior. Eso si, fue
reelaborado en los siglos posteriores hasta al menos el siglo IV (Montserrat Torrents,
2005, pag. 254).

También el Evangelio llamado segun los Hebreos, traducido recientemente por mi al
latin y al griego, y del que se sirve Origenes con frecuencia, después de la resurreccion
refiere lo siguiente: Mas el Sefior, después de haber dado la sadbana al criado del
sacerdote, se fue hacia Santiago y se le aparecio. (Pues es de saber gque éste habia
hecho voto de no comer pan desde aquella hora en que bebi6 el caliz del Sefior hasta
tanto que le fuera dado verle resucitado de entre los muertos). Y poco después Traed,
dijo el Sefior, la mesa y el pan. Y a continuacion se afiade: Tomd un poco de pan, lo
bendijo, lo partid y se lo dio a Santiago el Justo, diciéndole: Hermano mio, come tu
pan, porque el Hijo del hombre ha resucitado de entre los muertos (De Viris Ilustribus
2,17).

Basandonos en este testimonio de Jeronimo, el Evangelio de los Hebreos recalca la

importancia de Santiago, que incluso recibe el apelativo de “el justo%2. Estamos entonces

%1 Otros evangelios como el Evangelio de los Doce (0 de los Ebionitas) o el de los Egipcios, entre
otros, sobrepasan nuestra cronologia (135 d. C.)

92 Apelativo que también aparece en boca de Hegesipo registrado por Eusebio (Historia Eclesiastica
1123, 4)
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ante un evangelio que ensalza la imagen del hermano del Sefior. Quizés los redactores de
éste fueran seguidores de Santiago o, al menos, compartiesen con él gran parte de su
teologia.

Tiene una gran relacion con los evangelios sindpticos, ya que parece que todos
comparten las mismas fuentes. Algunos autores se atreven a aventurar que este evangelio
es una reelaboracion del Evangelio de Mateo o que el autor de ambos evangelios es el
mismo, aunque la cuestion estad muy discutida (De Santos Otero, 1984, pégs. 29-31).

Evangelio de Pedro

El testimonio méas antiguo de este Evangelio, que debid gozar de cierta autoridad,
es la carta de Serapion (obispo de Antioquia) a la iglesia de Rhossos a fines del siglo 11,
aungue seguramente fuera compuesto en el segundo cuarto del siglo I1. Pese a que no era
considerado candnico, de Origenes se deduce que no era considerado tampoco “herético”.
La comunidad de docetas de Rhossos parece que fueron los cristianos que lo utilizaban
de manera extendida (De Santos Otero, 1984, pags. 64-66). Poco méas se sabe de este
evangelio.

Evangelio de Tomas

Posiblemente uno de los primeros escritos cristianos gnosticos, fue encontrado en
1945 entre los manuscritos gnésticos en Nag-Hammadi. Pudo ser un texto fundamental
para la evolucion del cristianismo de corte gndstica. Estd compuesto por 144 sentencias
de JesUs cuyo objetivo era el de mostrar el camino para alcanzar la perfeccion. En este
Evangelio, al igual que en los sectores gnosticos, se ensalza la primacia de Santiago, lo
que revela la vinculacion del gnosticismo cristiano con el judeocristianismo (Montserrat
Torrents, 2005, pag. 256)
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5. ESCUELA PAULINA
5.1: Introduccion general

A partir de este momento en adelante todas las cartas que vamos a tratar son en
realidad pseudonimas. Es decir, se ha asignado un nombre de un personaje conocido de
la historia cristiana a una obra literaria escrita por otra persona. Esta caracteristica se
conoce como pseudonimia, y no era para nada algo extrafio en la antigliedad. ¢cudl es la
razon por la que algunos autores cristianos decidieran hacer lo mismo? Quizas los
discipulos de estos apostoles a los que se les asigna las cartas (Pablo, Pedro, Santiago,
Judas o Juan) pensaban que tenian un vinculo especial con su maestro. En otros contextos
historicos de la antigiedad también se creia que el maestro y su discipulo podia formar
un vinculo espiritual muy fuerte (personalidad corporativa), hasta el punto de que el
discipulo asignaba la autoria de su obra a su maestro difunto (Pifiero, 2008, pag. 409).

En cualquier caso, los temas que van a tratar estas cartas difieren sustancialmente
de los temas tratados en los evangelios. Para empezar, se le concede un protagonismo
singular a la organizacion de la institucion eclesiastica, ya que la parusia se ha retrasado
mucho mas de lo esperado. No ha sido inminente. Es mas importante crear una
organizacion estructurada ante el desconocimiento de cuando llegara. También se van a
enfrentar a una nueva amenaza que pone en peligro la mayoria de las doctrinas
compartidas por casi todos los grupos cristianos: el gnosticismo del siglo 1. Ademas, los
nuevos cristianos de tercera y cuarta generacion van a estar cada vez mas inmersos en el
mundo helenistico circundante, y, en consecuencia, van a adquirir vocabulario, ética o
filosofia del “paganismo” sin que suponga mayor escandalo. N. Perrin expresa el contexto
historico al que se enfrentan estos cristianos de esta forma (Perrin, The New Testament.
An Introduction, Harcourt Brace Jovanovich, New York, 1974, pp. 253-254 apud Pifiero,
208, pag. 409):

La caracteristica mas importante de este periodo es que el movimiento cristiano asume
la tarea de ser la Iglesia en el mundo. Ya no se espera como inminente la parusia; los
cristianos se han acomodado ya al hecho de la destruccién de Jerusalén y su templo;
las relaciones con el judaismo y el Imperio romano adquieren formas bien delimitadas.
Asi pues, la Iglesia ha de desarrollar sus propias instituciones para convertirse en una
Iglesia en el mundo.

Afos después de su nacimiento el movimiento cristiano existe por si mismo sin
necesidad de definirse frente a otros movimientos. Pero el mero hecho de existir crea
nuevas demandas. Un movimiento religioso necesita un credo o base confesional que
deje bien claro qué es lo importante para él. Ademas, un grupo que procede del
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judaismo, una religion tan consciente de poseer la revelacion dentro de un grupo de
libros, necesita sus propios textos claramente definidos respecto a otros. Para
sobrevivir y funcionar en el mundo requiere también una estructura organizativa, un
aparato para tomar decisiones y unas lineas que definan la funcién de sus cargos y
servidores.

Para hacer frente a estas necesidades la Iglesia del final del Nuevo Testamento habra
de crear rapidamente un credo, un canon y un ministerio bien organizado

Vamos a tratar las epistolas restantes siguiendo un esquema tradicional para su
analisis:

1. Las Epistolas de 2 Tesalonicenses, Colosenses y Efesios: atribuidas
tradicionalmente al apostol Pablo, pero probablemente escritas por sus
discipulos o escuela poco después de la muerte del maestro.

2. LaEpistola a los Hebreos y 1 de Clemente, con claras influencias paulinas

3. Las Cartas Pastorales: 1y 2 Timoteo y Tito
Las Epistolas Catolicas: 1 y 2 Pedro, Santiago, Judas y las tres cartas de
Juan. Estas ya no son atribuidas a Pablo.

5.2: Segunda Epistola a los Tesalonicenses

2 Tesalonicenses es una epistola deuteropaulina, seguramente escrita en algun lugar
de Asia Menor datada quizas en el altimo tercio del siglo I (Pifiero, 2008, pag. 417). El
grupo que parece representar esta carta es muy similar al expuesto en 1 Tesalonicenses,
pero con pequerias variaciones. De hecho, casi un tercio de toda la carta es idéntica a su
contraparte paulina. Eso si, parece que “corrige” algunos elementos de la doctrina paulina.
Si en 1 de Tesalonicenses el fin del mundo iba a ser tan inminente que incluso algunos
cristianos alli presentes iban a vivirlo, en 2 Tesalonicenses se dice expresamente que no
es inminente. Comparemos pues dos fragmentos:

Os decimos eso como Palabra des Sefior: Nosotros, los que vivamos, los que
guedemos hasta la Venida del Sefior no nos adelantaremos a los que murieron. El
Sefior mismo, a la orden dada por la voz de un arcangel y por la trompeta de Dios,
bajara del cielo, y los que murieron en Cristo resucitaran en primer lugar. Después
nosotros, los que vivamos, los que quedemos, seremos arrebatados en nubes, junto con
ellos, al encuentro del Sefior en los aires. Y asi estaremos siempre con el Sefior.
Consolaos, pues, mutuamente con estas palabras (I Tesalonicenses 4, 15-18).

Por lo que respecta a la Venida de nuestro Sefior Jesucristo y a nuestra reunion con él,
0s rogamos, hermanos, que no os dejéis alterar tan facilmente en vuestro &nimo, ni 0s
alarméis por alguna manifestacion del Espiritu, por algunas palabras o por alguna carta
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presentada como nuestra, que os haga suponer que esta inminente el Dia del Sefior (Il
Tesalonicenses 2, 1-2).

El autor de 2 Tesalonicenses estd exhortando a la comunidad paulina a que rebajen
la tensidn escatoldgica. Al fin y al cabo, el fin del mundo no llegd antes de la muerte del
apostol y maestro Pablo. El autor debid pensar que se habia malinterpretado lo dicho en
la primera carta. Incluso parece que alude a ella. De cualquier modo, parece que la intensa
expectacion escatoldgica estaba causando problemas en la comunidad hasta el punto de
que habia algunas personas que no queria trabajar, al fin y al cabo, el mundo se iba a
terminar muy pronto:

Ya sabéis vosotros cdmo debéis imitarnos, pues estando entre vosotros no vivimos
desordenadamente, ni comimos de balde el pan de nadie, sino que dia y noche con
fatiga y cansancio trabajamos para no ser una carga a ninguno de vosotros. No porque
no tengamos derecho, sino por daros en nosotros un modelo que imitar. Ademas,
cuando estdbamos entre vosotros os mandabamos esto: Si alguno no quiere trabajar,
gue tampoco coma. Porque nos hemos enterado de que hay entre vosotros algunos que
viven desordenadamente, sin trabajar nada, pero metiéndose en todo. A ésos les
mandamos Y les exhortamos en el Sefior Jesucristo a que trabajen con sosiego para
comer su propio pan. Vosotros, hermanos, no os canséis de hacer el bien (Il
Tesalonicenses 3, 7-13).

Aunque sin duda, la mayor diferencia entre la doctrina paulina y 2 de
Tesalonicenses es el final del mundo en si mismo:

Que nadie os engafie de ninguna manera. Primero tiene que venir la apostasia y
manifestarse el Hombre impio, el Hijo de perdicion, el Adversario que se eleva sobre
todo lo que lleva el nombre de Dios o es objeto de culto, hasta el extremo de sentarse
él mismo en el Santuario de Dios y proclamar que él mismo es Dios. {No os acordais
de que ya os dije esto cuando estuve entre vosotros? Vosotros sabéis que es lo que
ahora le retiene, para que se manifieste en su momento oportuno. Porgue el ministerio
de la impiedad ya esta actuando. Tan s6lo con que sea quitado de en medio el que
ahora le retiene, entonces se manifestara el Impio, a quien el Sefior destruira con el
soplo de su boca, y aniquilara con la Manifestacion de su Venida. La venida del Impio
estara sefialada por el influjo de Satanas, con toda clase de milagros, sefiales, prodigios
engafiosos, Yy todo tipo de maldades que seduciran a los que se han de condenar por no
haber aceptado el amor de la verdad que les hubiera salvado. Por eso Dios les envia
un poder seductor que les hace creer en la mentira, para que sean condenados todos
cuantos no creyeron en la verdad y prefirieron la iniquidad. (Il Tesalonicenses 32, 3-
12).

Parece que habla de la posible llegada de un ser “impio” que traerd el fin del mundo.
Eso si, hay algo o alguien que retiene a ese impio por el momento.
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El ‘Impio’ es una figura mitica en el judaismo que tradicionalmente ha sido
personificada en reyes enemigos de Israel. Es un enemigo de Dios desde la creacion,
como el caos, la serpiente o el Diablo. Algunos autores consideran que este Impio podia
ser Nerdn. De hecho, en la imagineria popular se creia el Diablo iba a resucitar a Neron
para destruir a los cristianos al estilo de la Bestia en el Apocalipsis de Juan. Ahora bien,
tampoco sabemos con exactitud qué esté evitando que el Impio se manifieste, quizas la
expansion del evangelio por el mundo (Pifiero, 2008, pag. 415).

En Gltima instancia, estas sustanciales modificaciones de la doctrina paulina
podrian resolverse si se tiene en cuenta que esta carta no fue escrita originalmente por
Pablo, sino por un discipulo pocos afios después de la muerte del Apostol. En principio,
una comunidad paulina escribié utilizando el nombre de su maestro para adaptar la
doctrina paulina a las circunstancias que vive esa comunidad en el momento en el que es
escrita. Es posible que la doctrina paulina tal y como fue desarrollada quedara insuficiente
para resolver las cuestiones a las que se enfrentaban las comunidades tiempo después de
la predicacién de Pablo, sobre todo la inminencia del fin del mundo.

5.3: Epistolas a los Colosenses y Efesios

Estas cartas, normalmente tratadas en conjunto debido a que la segunda se inspira
y corrige a la primera, suponen una significativa evolucion en cuanto a la cristologia y el
papel de la Iglesia en el mundo. Estas cartas rezuman conflicto contra algunas
comunidades de su entorno.

Epistola a los Colosenses

Colosenses es una carta deuteropaulina escrita en una ciudad de Asia Menor
seguramente por un discipulo del Apdstol poco después de su muerte (Pifiero, 2008, pags.
425-426). Gran parte de la carta Colosenses consiste en la critica y refutacion a la doctrina
de esos adversarios. La comunidad a la que presuntamente se dirigia esta carta es a la de
la ciudad de Colosas, cerca de Efeso, en Asia Menor. La mayoria de sus habitantes eran
gentiles, y existian algunos grupos minoritarios de judios. El origen de esta comunidad
era ciertamente de corte paulino, aunque no fundado directamente por él (2, 1).
Seguramente por algin miembro del grupo paulino, quizas Epafras (1, 7).

De cualquier modo, estos pequefios datos son importantes para entender el conflicto
presente en la carta. De una forma que recuerda a Galatas, la comunidad de corte paulino
comenzd a recibir un evangelio distinto, uno que ponia en peligro la integridad del
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evangelio trasmitido y de la comunidad en si misma. Por ello, el autor redacta una carta
a la comunidad de Colosas con el fin de enfrentarse a esta predicacion a través de un
argumentario teoldgico. Ahora nos tendriamos que preguntar si esos adversarios eran
parecidos a los judeocristianos de galatas o los protogndsticos de Corinto. Vamos a
exponer la teologia defendida por ellos:

Mirad que nadie os esclavice mediante la vana falacia de una filosofia, fundada en
tradiciones humanas, segun los elementos del mundo y no segun Cristo. Porque en él
reside toda la Plenitud de la Divinidad corporalmente, y vosotros alcanzais la plenitud
en él, que es la Cabeza de todo Principado y de toda Potestad; en él también fuisteis
circuncidados con la circuncisién no quirdrgica, sino mediante el despojo de vuestro
cuerpo mortal, por la circuncisién en Cristo. Sepultados con él en el bautismo, con él
también habéis resucitado por la fe en la accién de Dios, que resucito de entre los
muertos (Colosenses 2, 8-12).

En este fragmento de texto se deduce que estos adversarios cuestionan la figura de
Jesus de Nazaret trasmitida por el evangelio paulino. Parece que el autor esta resaltando
el papel de Cristo respecto a unos Principados y Potestades, que se deduce que son angeles
(2, 18), seguramente porque los adversarios lo consideraban igual o inferior a ellos. El
autor advierte de que algunos miembros de su grupo estan siendo presionados por esa
“filosofia”, como la llama despectivamente, que infravalora el papel de Cristo y
sobrevalora el papel de los “elementos del mundo”, a saber, los angeles o seres
espirituales®.

La mayoria de esta terminologia apunta a gnosticismo. Como explicamos en la
introduccidn, los gnosticos se creian conocedores de una verdad, un conocimiento
(yv®o1c), una sabiduria, revelada por un individuo, que permite en dltima instancia la
union con la divinidad a traves de la contemplacion. De esta forma se obtiene la salvacion.
Tras la destruccion del templo (70), este tipo de pensamientos se acentuaron y se
extendieron en el mundo judio, y por ende cristiano, de todo el mediterraneo oriental. El
pensamiento gndstico que gquizas mas nos interesa para comprender este fragmento es la
interpretacion platonica que separa radicalmente el mundo terrenal y la divinidad. Esta
Gltima es tan trascendente que no puede participar del mundo terrenal, por lo que necesita
intermediarios, los llamados Principados o Potestades. Estos rigen el cosmos y controlan
el devenir de la humanidad. La unién de éstos con la divinidad conforma el Pleroma o
Plenitud de Dios. De hecho, el ser humano puede acceder a la divinidad a través de ellos.
(Montserrat Torrents, 1983, pags. 24-30). Una vez entendidos estos términos, el
fragmento del texto recobra su sentido.

9 Cf. 1 Henoc 72-82
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Parece ser que estos adversarios relegaban a Cristo a un papel secundario. Llegaron
incluso a adorar a los &ngeles directamente para obtener una salvacion:

Que nadie os prive del premio a causa del gusto por ruines practicas, del culto de los
angeles, obsesionado por lo que vio, vanamente hinchado por su mente carnal, en lugar
de mantenerse unido a la Cabeza, de la cual todo el Cuerpo, por medio de junturas y
ligamentos, recibe nutricion y cohesion, para realizar su crecimiento en Dios. Una vez
que habéis muerto con Cristo a los elementos del mundo ¢por qué sujetaros, como si
aun vivierais en el mundo, a preceptos como «no tomes», «no gustes», «no toques»,
cosas todas destinadas a perecer con el uso y debidas a preceptos y doctrinas
puramente humanos? Tales cosas tienen una apariencia de sabiduria por su piedad
afectada, sus mortificaciones y su rigor con el cuerpo; pero sin valor alguno contra la
insolencia de la carne (Colosenses 2, 18-23).

La pertenencia a este culto parece que conlleva la observancia de la Ley judia
interpretada por ellos, la mortificacion del cuerpo (2, 23) y la no ingesta de ciertas
comidas y bebidas (2, 21). Para ser parte de este grupo se tenia que realizar una iniciacion
similar a la realizada por las religiones de los misterios®. Probablemente se lograban
obtener algunos beneficios de la resurreccion ya en esta vida (Pifiero, 2008, pags. 420-
421).

En cierta forma este grupo de gnosticos pensaban que el mundo estaba dominado
por los Principados y Potestades, a los cuales Jesus estaria subordinado o formaria parte
de ellos. El objetivo era ganarse su favor para alcanzar la salvacion. De esta forma se
formaba parte ya en la Tierra del Pleroma y se podian disfrutar de los beneficios de la
resurreccion.

El autor va a criticar cada uno de los argumentos expuestos por sus adversarios de
una manera un tanto peculiar. Intenta convencerles afirmando que lo ofrecido por la
comunidad paulina es mejor y superior a lo suyo. Primero, critica que se denominen
“espirituales” mientras estan esclavizados por la carne (2, 8; 2, 18; 3,1). Con Cristo,
mientras tanto, se escapa de la esclavitud (2, 21-22). También defiende que la salvacién
cristiana paulina es la Unica salvacion posible, no hay otra, porque Cristo es la Plenitud

% Algunos textos para tratar la cuestion de las religiones mistéricas son H. Kdoster, 1988; y Jaime
Alvar, 2017.

En cualquier caso, Las religiones de los misterios estaban muy extendidas en la época que nos ocupa,
y eran unas buenas representantes de la tendencia hacia el monoteismo que experimentd la koiné.
Satisfacian en Gltima instancia el deseo de salvacion del individuo a través de la proteccion vy liberacion
que brindaba la divinidad protectora contra criaturas sobrenaturales malvadas (demonios, espiritus,
semidioses, etc.) o contra la arbitrariedad astral (astrologia). Esta salvacién, sin embargo, se daria tanto en
este mundo como en el de més alla (Alvar, 2017, pags. 24-36). Cabe destacar la presencia de una importante
corriente historiogréfica capitaneada por G. Sfameni Gasparro, 2006. que considera que la salvacion es
eminentemente terrenal
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en si misma (2, 9) y esta por encima de cualquier potestad (2, 10). La cristologia del autor
se resume en un himno al principio del texto:

El es Imagen de Dios invisible, Primogénito de toda la creacion, porque en él fueron
creadas todas las cosas, en los cielos y en la tierra, las visibles y las invisibles, los
Tronos, las Dominaciones, los Principados, las Potestades: todo fue creado por él y
para €l, él existe con anterioridad a todo, y todo tiene en €l su consistencia. El es
también la Cabeza del Cuerpo, de la Iglesia: El es el Principio, el Primogénito de entre
los muertos, para que sea €l el primero en todo, pues Dios tuvo a bien hacer residir en
él toda la Plenitud, y reconciliar por él y para él todas las cosas, pacificando, mediante
la sangre de su cruz, lo que hay en la tierra y en los cielos (Colosenses 1, 15-20).

Cristo es superior a cualquier angel, y en él reside la Plenitud. El es una entidad
divina que emana de Dios (imagen). Es preexistente, por lo que es anterior a
absolutamente todo y de el emanan las potencias divinas. Este himno no puede ser mas
claro y especifico: Cristo es superior a las entidades divinas, por lo que todo lo que ellas
puedan proporcionar lo puede hacer mejor Cristo.

En este fragmento se reelabora la doctrina paulina de la Iglesia como cuerpo. Pablo
consideraba que existia un cuerpo, que era la Iglesia, de los que todos los cristianos
formaban parte: eran miembros (Romanos 12, 4). Aqui Cristo es claramente la cabeza del
cuerpo sin necesidad de intermediarios de ningun tipo. Pablo anunci6 a Cristo y trasmitid
su sabiduria y conocimiento (1, 28): la circuncision espiritual a traves del bautismo (2,
11-12). La resurreccion y la salvacion se obtienen en parte tras el bautismo, y lo restante
sera completado en el futuro (3, 3). Asimismo, Pablo también sufrié por la comunidad
cristiana (1, 24; 2, 1) del mismo modo que Cristo sufrio para perdonar los pecados de la
humanidad. En cierta forma se esta reivindicando un grado del valor redentor de Pablo
(Pifiero, 2008, pags. 422-423).

Epistola a los Efesios

Estamos ante una de las cartas de la escuela paulina méas peculiares. El autor es
probable que sea un judio convertido al cristianismo paulino con bastante conocimiento
sobre la filosofia y retérica helenista (Pifiero, 2008, pags. 431-432). El autor intenta
responder a una demanda que parece ser dominante en su comunidad: coémo los gentiles
conversos podian integrarse auténticamente en la historia de la salvacion de Israel.

Para empezar, su saludo es el mas somero y gris de todos (1, 1-2), lo mismo que la
conclusion (6, 21-24). A diferencia del resto de cartas, apenas hay menciones a una
comunidad concreta 0 a sus problemas y conflictos. Mas bien parece un tratado que una
carta dirigida a una comunidad en especifico. De hecho, los manuscritos mas antiguos de
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esta carta ni si quiera mencionan a la comunidad a la que va dirigida. Por ello, muchos
criticos han preferido catalogarla como un tratado teoldgico escrito en forma de carta,
quizés para que resulte mas facil de leer a los receptores, que en principio son toda la
comunidad paulina (Pifiero, 2008, pag. 426).

El hilo conductor del a carta es la eclesiologia, es decir, la doctrina sobre la Iglesia.
Los primeros compases de la carta (1-2) tratan de resaltar la importancia de ella como una
entidad de trascendencia cosmica:

A mi, el menor de todos los santos, me fue concedida esta gracia: la de anunciar a los
gentiles la inescrutable riqueza de Cristo, y esclarecer como se ha dispensado el
Misterio escondido desde siglos en Dios, Creador de todas las cosas, para que la
multiforme sabiduria de Dios sea ahora manifestada a los Principados y a las
Potestades en los cielos, mediante la Iglesia, conforme al previo designio eterno que
realiz6 en Cristo Jesus, Sefior nuestro, quien, mediante la fe en él, nos da valor para
llegarnos confiadamente a Dios. Por lo cual os ruego no os desaniméis a causa de las
tribulaciones que por vosotros padezco, pues ellas son vuestra gloria (Efesios 3, 8-13).

La Iglesia como representacion del cuerpo cosmico de Cristo manifiesta a los
Principados y Potestades y tiene poder sobre ellos (1, 21). El universo es controlado
enteramente por Dios a traves de Cristo. Anteriormente el mundo estaba gobernado por
Satanés (2, 1-2) manifestado en los falsos dioses, pero tras la llegada del Mesias y de la
Iglesia todo cambio (Pifiero, 2008, pag. 427).

Cristo a través de su redencion abarco el cosmos en su totalidad (4, 10). No sélo
salva a la humanidad (2, 6), sino que la convierte en una humanidad nueva que ha
derribado el muro divisorio entre gentiles y judios (2, 14) para ser transportada al cielo
lleno de riquezas (2, 7):

Mas ahora, en Cristo JesUs, vosotros, 1os que en otro tiempo estabais lejos, habéis
llegado a estar cerca por la sangre de Cristo. Porque él es nuestra paz: el que de los
dos pueblos hizo uno, derribando el muro que los separaba, la enemistad, anulando en
su carne la Ley de los mandamientos con sus preceptos, para crear en si mismo, de los
dos, un solo Hombre Nuevo, haciendo la paz, y reconciliar con Dios a ambos en un
solo Cuerpo, por medio de la cruz, dando en si mismo muerte a la Enemistad. Vino a
anunciar la paz: paz a vosotros gque estabais lejos, y paz a los que estaban cerca. Pues
por él, unos y otros tenemos libre acceso al Padre en un mismo Espiritu (Efesios 2, 13-
18).

Esta salvacion, en concordancia con la escuela paulina, se consigue a través de la
justificacion por la fe (2, 8-10). Por lo tanto, se se anula la Ley de Moisés (2, 15). La
Iglesia, a la que se accede por la fe, se convierte en el nuevo Templo construido a través
de los profetas, apostoles, y sobre todo, el Mesias (2, 20-21). Tras la llegada de Cristo se
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reveld el plan divino que previamente era un misterio (3, 3) y se integré a los gentiles
como miembros del mismo cuerpo de Cristo que los judios (3, 6).

Los cristianos ya han sido justificados (2, 5-7), al igual que defiende Colosenses.
Debido a ello, han de actuar en consecuencia y seguir unos preceptos morales y éticos
basados en la doctrina de la Iglesia expresada por Cristo (4, 1-6, 20). Las éticas de ambas
cartas (3, 5-8 y 12-15) se fundamentan en la idea de que el mundo va a continuar todavia
durante un tiempo, por lo que es necesario establecer normas de convivencia éptimas para
la comunidad en consonancia con el cristianismo y asi “vivir como hijos de la luz” (5, 8).
Por ejemplo, y a diferencia de Pablo, se expresa la necesidad de formar una familia (6,21-
6,9). Asimismo, se presenta un contraste entre luz y tinieblas al igual que en los esenios
del Qumrén (1QS 3, 13-4,26) o en el Evangelio de Juan (12, 46) (Pifiero, 2008, pag. 428).

Y es que las coincidencias entre Colosenses y Efesios son tales que muchos autores
consideran que Efesios parece inspirarse de Colosenses (Brown, 2002, pag. 810). Existe
pues una dependencia literaria, pero con ciertas variaciones en la teologia como hemos
expuesto. En cierta forma lo que hace Efesios es adaptar su pasado judio a un contexto de
mayoria gentil. Quiere mostrar a su comunidad que los gentiles efectivamente van a
salvarse al igual que los judios, ya que ambos forman una misma comunidad. Finalmente,
la Iglesia presente en Efesios sustituye al templo de Jerusalén.

Todas estas ideas, peligrosas para el judaismo hegemonico, pudieron acelerar el
proceso de ruptura con la sinagoga, por mucho que las intenciones de la comunidad
paulina eran la de integrar a los gentiles en la sinagoga, no separarse de ella. En cualquier
caso, es muy probable que se tratasen de comunidades mixtas que no habian roto todavia
sociolégicamente con ella.

5.4: Epistola a los Hebreos y Primera Epistola de
Clemente

Epistola a los Hebreos

Estamos ante una de las cartas que méas contenido teologico poseen de todas las que
se han adscrito a Pablo. Aunque en realidad no es una epistola como tal, el autor
simplemente imita el modelo epistolar. Es probable que fuera concebida para ser leida en
alto entre un grupo de fieles (13, 22). El autor es un cristiano de fuerte raigambre judia
cuyo libro esencial es la Biblia hebrea.
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La datacion es bastante controversial. Su produccion tuvo que ser anterior al afio
96, ya que es sabido que la Primera Epistola de Clemente habia recibido influencias de
Hebreos. Una importante parte de la critica va un paso més alla y sitda la produccion de
esta epistola en una fecha anterior a la destruccion del Templo (70). Nosotros
consideramos que es mas razonable la datacion entre los 80 y 90 de nuestra era. Su lugar
de composicién es desconocido, aunque algunos estudiosos se decantan por Italia (Pifiero,
2008, pag. 440)

El autor y el grupo que representa expone argumentos y razonamientos a través de
la exposicion de elementos tradicionales de la doctrina cristiana (6, 1-2), y de la
reinterpretacion alegorica y literal de algunos pasajes de la Biblia hebrea. Su acercamiento
a las Escrituras se realiza desde dos vértices: el esquema tradicional de “promesa-
cumplimiento”, y el de “figura-realidad”. El primero hace referencia a la materializacion
de los augurios presentes en las Escrituras en la figura de Cristo Jesus. El segundo
mientras tanto enraiza su fundamento en una forma de platonismo popular donde existe
lo real y la proyeccion de esa realidad (el mundo de las ideas, el celeste, el auténtico; y el
mundo terrenal, la sombra del mundo real) (Pifiero, 2008, pags. 433-435). Algunos
ejemplos de estos dos Vértices pueden ser los siguientes:

Muchas veces y de muchos modos habl6 Dios en el pasado a nuestros Padres por
medio de los Profetas; en estos Gltimos tiempos nos ha hablado por medio del Hijo a
quien instituyo heredero de todo, por quien también hizo los mundos; el cual, siendo
resplandor de su gloria e impronta de su sustancia, y el que sostiene todo con su palabra
poderosa, después de llevar a cabo la purificacidn de los pecados, se sento a la diestra
de la Majestad en las alturas. (Hebreos 1, 1-3).

Estos dan culto en lo que es sombra y figura de realidades celestiales, segtn le fue
revelado a Moisés al emprender la construccion de la Tienda. Pues dice: Mira, haras
todo conforme al modelo que te ha sido mostrado en el monte. Mas ahora ha obtenido
él (Jestis) un ministerio tanto mejor cuanto es Mediador de una mejor Alianza, como
fundada en promesas mejores (Hebreos 8, 5-6).

El autor desarrolla la diferenciacion paulina entre cristianos “débiles” y “fuertes”,
ahora llamados “menores de edad” y “adultos”. Los menores de edad solamente siguen
los rudimentos de la fe (6, 1), mientras que los adultos “de conocimiento perfecto” son
plenamente conscientes del significado de Cristo y del pueblo de Dios, por lo que “toman

manjares s6lidos, no solo leche” (5, 12).

Mientras tanto, las “calamidades” que dicen sufrir los fieles de esta epistola y la de
Primera Epistola de Clemente pueden hacer referencia a las duras consecuencias que
sufrié el pueblo judio tras la Primera Guerra Judia, ya que no hay registros de
persecuciones contra los cristianos tras Nerén (Cook J. G., 2010, pags. 39-81). Habra que
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esperar a Decio para que se produzca la primera persecucion oficial y extendida por todo
el Imperio (Barnes, 1968, pags. 48-50). De hecho, la primera persecucién contra una
comunidad en especifico de cristianos ya fuera del judaismo se dio en época de Trajano,
como atestigua Plinio el Joven (Epistola X 96 y 97).

Su cristologia, asimismo, es muy similar a la escuela paulina de Colosenses y
Efesios. Jesus, en efecto, fue victima sacrificial para aplacar la ira de Dios (9, 15). La
escatologia queda relegada al plano celestial (9), no al terreno, superando asi la
incertidumbre ante la no llegada pronta de la parusia. También exalta la figura de Jesus
frente a los angeles (1, 4). Este empefio por remarcar la superioridad de Cristo puede
deberse a que en el entorno de la comunidad productora de Hebreos existian también
algunos cristianos que equiparaban a Jesus con los angeles.

Jesus ejerce el papel de mediador entre Dios y los hombres (4, 15) como sacerdote
designado por Dios:

De igual modo, tampoco Cristo se apropi6 la gloria del Sumo Sacerdocio, sino que la
tuvo de quien le dijo: Hijo mio eres t(; yo te he engendrado hoy. Como también dice
en otro lugar: TU eres sacerdote para siempre, a semejanza de Melquisedec (Hebreos
5, 5-6)

De hecho, el autor argumenta las razones por las que Melquisedec era superior a
Abrahan (7, 1-10) como una forma de ensalzar la figura de JesUs. Se quiere superar el
antiguo sacerdocio por uno nuevo y mejor, el de Cristo, como aseguran las Escrituras
(Montserrat Torrents, 2005, pags. 261-262).

Pues si aquella (Alianza) primera fuera irreprochable, no habria lugar para una
segunda. Porque les dice en tono de reproche: He aqui que dias vienen, dice el Sefior,
y concertaré con la casa de Israel y con la casa de Juda una nueva Alianza, no como
la Alianza que hice con sus padres el dia en que los tomé de la mano para sacarlos de
la tierra de Egipto. Como ellos no permanecieron fieles a mi Alianza, también yo me
desentendi de ellos, dice el Sefior. Esta es la Alianza que pactaré con la casa de Israel
después de aquellos dias, dice el Sefior: Pondré mis leyes en su mente, en sus
corazones las grabaré; y yo seré su Dios y ellos seran mi pueblo. Al decir nueva,
declar6 anticuada la primera; y lo anticuado y viejo esta a punto de cesar. (Hebreos 8,
7-13)

Este texto no puede ser mas claro. El autor de Hebreos considera que el sacerdocio
de JesUs de Nazaret del templo celestial es la pieza central de toda su argumentacion y
teologia (8, 1). La Ley y el Templo construido por hombres en la Tierra, junto con los
ritos y sacrificios que en él se realizan, son indtiles (7, 15-19) en el momento en el que
Cristo viene como nuevo sumo sacerdote del templo auténtico, el celestial (9, 1-12). La
antigua alianza y el antiguo templo son superados por Cristo y su sacerdocio.
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En Hebreos, por lo tanto, se intenta conceptualizar a la Ley y el Templo como
elementos superados de un conjunto vigente, a saber, la palabra de Dios presentes en la
Biblia hebrea. S6lo existe una revelacion divina, la Biblia, de la que se extrae la promesa
de la llegada de Cristo y de la nueva alianza. Paraddjicamente, en las Escrituras esta
expuesta la antigua, pero sélo la muerte y resurreccion de Jesus (2, 5°-8) permitieron leer
la Biblia bajo una luz nueva y renovada. Por lo tanto, en la propia Biblia se da por
caducada la Ley y el Templo (Montserrat Torrents, 2005, pag. 263)..

Pese a que el titulo de la carta pueda resultar revelador (a los Hebreos), la critica
considera que no fue un titulo original. Los destinatarios de la carta, por lo tanto, no tienen
que ser necesariamente judeocristianos. La mayoria de la critica se decanta por una
comunidad mixta (Pifiero, 2008, pag. 435), aunque debido a las constantes referencias a
la Biblia hebrea y el aprecio que parece que la comunidad tenia hacia ella, es muy posible
que la mayoria de sus miembros tuvieran un origen judio (3, 12). Eso si, desvinculado de
las sinagogas ortodoxas, ya que éstas no podrian tolerar un judaismo que rechazara
explicitamente la Ley (Montserrat Torrents, 2005, pag. 264).

Primera Epistola de Clemente

Estamos ante una carta no candnica atribuida a Clemente a la Iglesia de Corinto
escrita en Roma. Presenta una comunidad semejante a la de Hebreos: una comunidad
cristiana de fuerte raigambre judia especialmente ligada a la Biblia hebrea. Sin embargo,
no hay mencion explicita a la Ley en toda la carta. Este hecho puede deberse a que en
esta comunidad romana la superacion de la Ley mosaica se diera ya por descontada de
manera idéntica a como se ve superada en Hebreos, a saber, que la Ley tuvo un papel
importante hasta que es superada por la instauracion de la nueva alianza por Cristo Jesus
(Montserrat Torrents, 2005, pags. 265-266).

Al igual que en Hebreos, el autor presenta una profunda devocion a la Biblia hebrea,
mas incluso que a las citas que hace de los evangelios sindpticos. Baste un ejemplo:

Contended, hermanos, y sed celosos sobre las cosas que afectan a la salvacion. Habéis
escudrifiado las Escrituras, que son verdaderas, las cuales os fueron dadas por el
Espiritu Santo; y sabéis que no hay nada injusto o fraudulento escrito en ellas (1
Clemente 45, 1).

Del mismo modo, presenta a Jesis como el cumplimiento de las promesas de las
Escrituras a través del sacerdocio de Cristo, y resalta su superioridad frente a los angeles
(36 1-4).

Como expone Montserrat Torrents:
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La comunidad emisora de la carta era probablemente un grupo cristiano de Roma
compuesto por judios y gentiles organizado como sinagoga independiente con su
propia administracién de acuerdo con los privilegios judios. Tenian la biblia como
Unico libro sagrado, y, a pesar de conocer escritos evangélicos, no les otorgaban
caracter canonico. Se sentian solidarios con las demas sinagogas de Roma en sus
enfrentamientos con los paganos y con las autoridades civiles. Estaban en
comunicacién con otros grupos cristianos y admitian sin rastro de polémica la
tradicion apostdlica de Pedro y Pablo (Montserrat Torrents, 2005, pag. 266).

5.5: Cartas Pastorales

1y 2 aTimoteo y la Carta a Tito conforman una agrupacion de tres que ha sido
tradicionalmente denominada como las “Cartas Pastorales”. Su contenido teoldgico no es
muy abundante, ya que se dan por superados ciertos elementos polemicos como la Ley o
la tension escatoldgica. Casi la totalidad de los estudiosos consideran que estas cartas no
fueron redactadas originalmente por Pablo, sino posiblemente por un mismo discipulo
poco después del afio 100 (Pifiero, 2008, pag. 457).

Las tres poseen un estilo y unos temas comunes. Para empezar, focalizan su
redaccion en la organizacion eclesiastica, ya que los cristianos van a pasar mucho mas
tiempo del que esperaba Pablo en la Tierra y es necesario establecer las bases de una
estructura organizativa funcional. Esto no quiere decir que hayan renunciado a la
escatologia (Il Timoteo 3, 1), mas bien no la consideran determinante en el presente. A
diferencia de Hebreos 0 1 de Clemente, no parecen conocer en exceso la Biblia hebrea,
pero tampoco utilizan el corpus cristiano como libro candnico. Se encontrarian en un
estadio de transicion.

Estas comunidades, formadas mayoritariamente por gentiles conversos, ya estan
totalmente fuera de la sinagoga ortodoxa. Si en un principio la Iglesia paulina estaba
regida por profetas carismaticos con el don del Espiritu, como se observa en la Primera
Epistola a los Corintios de Pablo, en esta comunidad ya se han asentado unos dirigentes
con unas funciones no muy claras como los episcopos (I Timoteo 3, 1-7), los presbiteros
(Tito 2, 1) y un cuerpo de didconos auxiliares (I Timoteo 3, 8-13). Esto no quiere decir
gue no sigan existiendo algunos carismas o manifestaciones proféticas (Efesios 4, 7; |
Pedro 4, 10; 1 Timoteo 1, 18) (Pifiero, 2008, pags. 444-446), También se alejan del
conflicto con las autoridades romanas (I Timoteo 2, 2)

La cristologia y la soteriologia son claramente paulinas, pero alejadas de teologias
mas desarrolladas como Hebreos o Juan (Montserrat Torrents, 2005, pags. 267-268). El
debate sobre el papel de la Ley ya es algo pasado (Tito 3, 9). La Ley es caduca, escrita
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por gente deshonrosa (Tito 1, 9). Todo cristiano deberia dejar de observarla (Tito 1, 10).
En estas cartas se muestra una intensa preocupacion por la ética y la moralidad que han
de seguir los fieles, y por el establecimiento de una organizacion que les garantice un
poder factico. De esta forma se puede definir la “recta doctrina” y luchar contra los
disidentes.

Parece que los principales rivales de estas cartas son miembros de un gnosticismo
incipiente que dicen tener un conocimiento especial, conocen a Dios y creen que la
resurreccion ya ha ocurrido (Pifiero, 2008, pag. 448):

Timoteo, guarda el depdsito. Evita las palabrerias profanas, y también las objeciones
de la falsa ciencia; algunos que la profesaban se han apartado de la fe. La gracia sea
con vosotros (I Timoteo 6, 20)

Para los limpios todo es limpio; mas para los contaminados e incrédulos nada hay
limpio, pues su mente y conciencia estan contaminadas. Profesan conocer a Dios, mas
con sus obras le niegan; son abominables y rebeldes e incapaces de toda obra buena
(Tito 1, 16).

Se han desviado de la verdad al afirmar que la resurreccion ya ha sucedido; y
pervierten la fe de algunos (11 Timoteo 2, 18).

Del mismo modo, se mantienen fiel a la Ley de moisés y a la circuncision (I Timoteo
1,7; Tito 1, 10 y 15). Y algunos parece que profesan una suerte de ascesis matrimonial (I
Timoteo 4, 3). Este grupo es una muestra clara de que el gnosticismo incipiente de
principios del siglo Il se fundamentaba en el judaismo. Las comunidades de estas cartas,
por otro lado, critican esa dualidad gnostica entre el mundo trascendente y el carnal, ya
que todo lo que ha creado Dios es bueno (I Timoteo 4, 5). Se esta justificando la creacion
de una Iglesia en este mundo. Asimismo, presentan la “recta doctrina”, que se da por
supuesta, para enfrentarse a estos gnaésticos judaizantes (I Timoteo 4, 6).
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6. EPISTOLAS CATOLICAS

Tradicionalmente se han denominado “Epistolas Catolicas” a un grupo de siete
cartas conformadas por 1y 2 de Pedro, 1, 2 y 3 de Juan, Santiago y Judas. El término de
“catodlicas” (universales) hace referencia a que éstas iban dirigidas a todas las iglesias y
no tanto a comunidades en especifico, aunque en realidad 1 de Pedro y 2 y 3 de Juan si
que van dirigidas a comunidades en concreto.

6.1: Primera Carta de Pedro

Aunque sea una carta pseudénima del apéstol Pedro, la teologia presente se asemeja
mucho mas a la paulina. De hecho, se cree que los lectores son gentiles procedentes de
Asia Menor (1, 14).

El elemento central que permite la salvacion es el bautismo:

Rechazad, por tanto, toda malicia y todo engafio, hipocresias, envidias y toda clase de
maledicencias. Como nifios recién nacidos, desead la leche espiritual pura, a fin de
que, por ella, crezcais para la salvacion, si es que habéis gustado que el Sefior es
bueno. Acercandoos a él, piedra viva, desechada por los hombres, pero elegida,
preciosa ante Dios, también vosotros, cual piedras vivas, entrad en la construccion de
un edificio espiritual, para un sacerdocio santo, para ofrecer sacrificios espirituales,
aceptos a Dios por mediacién de Jesucristo (I Pedro 2, 1-5).

Pero vosotros sois linaje elegido, sacerdocio real, nacion santa, pueblo adquirido,
para anunciar las alabanzas de Aquel que os ha llamado de las tinieblas a su admirable
luz. Vosotros gque en un tiempo no erais pueblo y que ahora sois el Pueblo de Dios, de
los que antes no se tuvo compasidn, pero ahora son compadecidos (I Pedro 2, 9-10).

El bautismo transforma al cristiano en una “piedra viva” que participa de la
edificacion del Templo celestial. Este nuevo cristiano (los gentiles) no formaba parte de
la antigua alianza porque seguia el culto a los dioses romanos, pero tras la muerte y
resurreccion de Jesus pasa a formar parte del pueblo elegido. El bautismo permite superar
las tinieblas para llegar a la luz. El pueblo elegido se convierte en un pueblo santo de
sacerdotes, como esta escrito en las Escrituras: “Seréis para mi un reino de sacerdotes y
una nacion santa” (Exodo 19, 6). Este fragmento del texto no hace mas que confirmar el
esquema tradicional cristiano de promesa/cumplimiento y la superacion del Templo de
Jerusalén, construido por hombres, por uno celestial, construido por Dios, del que forman
parte los cristianos.
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Seguimos en los esquemas paulinos del siervo doliente de Isaias y de la muerte
vicaria de Cristo (1, 18-19). Tras la glorificacion de Jesus, el pueblo cristiano se haya en
didspora constante (1, 1). Estan en peregrinaje de vuelta a su tierra natal que no es otra
que el cielo. De esta forma, el autor confirma que los cristianos son efectivamente el
nuevo Pueblo de Dios. Este viaje al cielo, sin embargo, es peligroso y puede provocar
sufrimiento. De hecho, el sufrimiento puede ser un signo del inicio del fin de los tiempos:

Queridos, no os extrafiéis del fuego que ha prendido en medio de vosotros para
probaros, como si 0s sucediera algo extrafio, sino alegraos en la medida en que
participais en los sufrimientos de Cristo, para que también os alegréis alborozados en
la revelacion de su gloria. Dichosos de vosotros, si sois injuriados por el nombre de
Cristo, pues el Espiritu de gloria, que es el Espiritu de Dios, reposa sobre vosotros (I
Pedro 4, 12-14).

Mientras no llegue ese final, sin embargo, es necesario seguir una serie de normas
éticas comunes. Estas se fundamentan en dos vertientes: sumision y humildad. La
sumision a las autoridades romanas (2, 13-17) permite alejar a la comunidad de conflictos,
como los que sufrié la comunidad de Bitinia y Ponto a manos de Plinio (Epistola X 96 y
97). Al fin y al cabo, y al igual que en Romanos, todo poder proviene de Dios (13, 1).
Esta sumision también se extiende a los esclavos, a los jovenes y a las mujeres (2, 18-20;
31-7; 5, 5-10) (Pifiero, 2008, pag. 464).

En conclusién, estamos ante una comunidad de corte paulino probablemente de
Roma (Babilonia) que exhorta a las comunidades de Asia Menor para que resistan ante
alguna forma de persecucidn, ya que en poco tiempo llegara el juicio final. Desconocemos
cualquier rastro de persecucion contra los cristianos entre el periodo de Nerén y el de
Trajano, ya que las hipotéticas persecuciones de Domiciano son muy discutidas. Quizas
hagan referencia a conflictos entre comunidades cristianas y judias. Por ello, la cronologia
tradicional ha situado esta carta en torno a fines del siglo I. Parece poco probable que esta
comunidad continue en el seno de la sinagoga ortodoxa, ademas, presenta algun tipo de
organizacion eclesiastica (5, 1-2) sin renunciar a los carismas (4, 10). Seguramente
conformasen su propia Iglesia.
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6.2: Epistola de Santiago

Estamos ante uno de los textos del Nuevo Testamento donde mejor se refleja la
division entre los judeocristianos y los helenistas. De hecho, a muchos estudiosos les
sorprende que un texto de este tipo haya terminado en el canon. En cualquier caso, la
pseudonimia con Santiago no puede ser casual. Seguramente vieron reflejados en su
doctrina al hermano del Sefior, y por ello decidieron asignarle la autoria.

Para empezar, son fieles observantes de la Ley, a la que denominan como “perfecta”
y “real” (1, 25; 2, 8). El autor considera que la Ley tiene por si misma facultad salvifica,
y no duda en enfrentarse a la doctrina paulina de la justificacion por la fe (Gélatas 2, 16;
Romanos 1, 16-17; 3, 27) (Montserrat Torrents, 2005, pag. 200). Reinterpreta la polémica
de la fe y las obras de Pablo (Romanos 4, 3-22) para justificar que Abrahan fue salvado
por sus obras y no por su fe en el conocido pasaje del Génesis (15, 6):

¢De qué sirve, hermanos mios, que alguien diga: «Tengo fe», si no tiene obras? ;Acaso
podra salvarle la fe? Si un hermano o una hermana estdn desnudos y carecen del
sustento diario, y alguno de vosotros les dice: «ldos en paz, calentaos y hartaos», pero
no les dais lo necesario para el cuerpo, ¢de qué sirve? Asi también la fe, si no tiene
obras, esta realmente muerta. Y al contrario, alguno podra decir: «¢TU tienes fe?; pues
yo tengo obras. Pruébame tu fe sin obras y yo te probareé por las obras mi fe. ; TU crees
que hay un solo Dios? Haces bien. También los demonios lo creen y tiemblan.
¢Quieres saber t0, insensato, que la fe sin obras es estéril? Abraham nuestro padre ¢no
alcanzd la justificacion por las obras cuando ofrecio a su hijo Isaac sobre el altar? ;Ves
cdémo la fe cooperaba con sus obras y, por las obras, la fe alcanzd su perfeccion? Y
alcanzé pleno cumplimiento la Escritura que dice: Creyd Abraham en Dios y le fue
reputado como justicia y fue llamado amigo de Dios.» Ya veis como el hombre es
justificado por las obras y no por la fe solamente. Del mismo modo Rajab, la prostituta,
¢no quedd justificada por las obras dando hospedaje a los mensajeros y haciéndoles
marchar por otro camino? Porque, asi como el cuerpo sin espiritu estd muerto, asi
también la fe sin obras esta muerta (Santiago 2, 14-26).

En efecto, esta epistola tiene una fuerte impronta judia, pero eso no quiere decir que
no sea cristiana. Al igual que el Evangelio de Mateo o el Apocalipsis, la comunidad detras
de esta carta sigue profundamente vinculada a sus raices judias e incluso a la sinagoga
ortodoxa (2, 2), pero en un contexto muy helenizado. Su cristologia es muy limitada, sélo
sabemos que Cristo era el Mesias. En si esta carta no es mas que otra muestra de la
existencia de algunos sectores del cristianismo de la diaspora helenistica que todavia se
mantenian fieles a la Ley y a la sinagoga. Su lugar y fecha de composicién nos son
desconocidas, pero tuvo que ser en un ambiente helenista, quizas la diaspora, a fines del
siglo I o principios del 11 (Pifiero, 2008, pag. 474).
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6.3: Epistola de Judas y Segunda Epistola de Pedro

Estas cartas suelen tratarse de manera conjunta porque existe algun tipo de
dependencia literaria de 2 Pedro respecto a Judas. En cualquier caso, la Carta de Judas es
un escrito de breve extension atribuida a Judas, hermano de Santiago y de Jesus. Sus
argumentos se fundamentan en la Biblia hebrea y algin escrito apécrifo como 1 de Henoc,
por lo que su datacion ha de ser anterior a la de 2 de Pedro, probablemente el Gltimo tercio
del siglo 1, ya que no utiliza ninguin texto extracanénico.

El autor creia fervientemente que Jesus de Nazaret era el salvador:

Al que es capaz de guardaros inmunes de caida y de presentaros sin tacha ante su gloria
con alegria, al Dios Unico, nuestro Salvador, por medio de Jesucristo, nuestro Sefior,
gloria, majestad, fuerza y poder antes de todo tiempo, ahora y por todos los siglos.
Amén (Judas, 24)

La comunidad lectora podria estar compuesta por cristianos procedentes del
judaismo vinculados con la apocaliptica que hablaban en griego. Puede que siguieran
perteneciendo a la sinagoga, pero tendian a marginalizarse respecto al resto de judios a
través de, por ejemplo, comidas en comun (Judas 12) (Montserrat Torrents, 2005, pag.
201).

En ambas cartas se vislumbra la existencia de unos predicadores de una “falsa
doctrina” anunciados en las Escrituras (Judas 4; Il Pedro 2, 3); seguidores de vicios como
la sodomia, la codicia o el libertinaje (Il Pedro 2, 6; 2, 3 y 2, 18). Creen tener un
conocimiento especial y superior, y niegan a Jesus (Judas 4; Il Pedro 2, 1). Y afirman
recibir revelaciones trascendentales para alejarse de lo terreno, lo impuro:

Igualmente éstos, a pesar de todo, alucinados en sus delirios, manchan la carne,
desprecian al Sefiorio e injurian a las Glorias. (Judas 8)

Es porque el Sefior sabe librar de las pruebas a los piadosos y guardar a los impios
para castigarles en el dia del Juicio sobre todo a los que andan tras la carne con
apetencias impuras y desprecian al Sefiorio. Atrevidos y arrogantes, no temen insultar
a las Glorias (Il Pedro 2, 9-10)

Es probable que estos enemigos sean un grupo de incipientes cristianos de corte
gnéstico de moral relajada, ya que, como defendian los protogndsticos de Corinto, el
mundo terrenal (la carne) no influye en la salvacion espiritual a la que aspiran. Como
todos los gnosticos, creen que poseen un conocimiento especial y superior al resto. Este
sentimiento de superioridad puede engrandecerse hasta el punto de situarse por encima
de los angeles. De ahi la critica a que insulten y desprecian el Sefiorio e injurien a las
Glorias (Pifero, 2008, pag. 385).
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La forma en la que estos autores combaten la herejia es similar a la de las Cartas

Pastorales, a saber, el establecimiento de una “recta doctrina” inalterable que todo el
mundo ha de respetar (Judas 20-21; Il Pedro 3, 11-12).

En Segunda de Pedro en exclusiva aparece el debate sobre la parusia en
contraposicion a la posible escatologia realizada que defendian estos gnosticos. Estos
creen que no va a venir Cristo una segunda vez, porque la salvacién ya ha ocurrido:

Sabed ante todo que en los ultimos dias vendran hombres llenos de sarcasmo, guiados
por sus propias pasiones, que dirdn en son de burla: ;Donde queda la promesa de su
Venida? Pues desde que murieron los Padres, todo sigue como al principio de la
creacion (Il Pedro 3, 3-4).

El autor contraargumenta a estos gnosticos a través de la teologia (3, 5-10) y de la
autoridad que confieren las palabras del apostol Pablo que, aunque malinterpretadas por
los gndsticos, expresan el mismo pensamiento que el autor.

Pero esperamos, segun nos lo tiene prometido, nuevos cielos y nueva tierra, en lo que
habite la justicia. Por lo tanto, queridos, en espera de estos acontecimientos, esforzaos
por ser hallados en paz ante él, sin mancilla y sin tacha. La paciencia de nuestro Sefior
juzgadla como salvacion, como os lo escribid también Pablo, nuestro querido
hermano, segun la sabiduria que le fue otorgada. Lo escribe también en todas las cartas
cuando habla en ellas de esto. Aungue hay en ellas cosas dificiles de entender, que los
ignorantes y los débiles interpretan torcidamente —como también las demas
Escrituras— para su propia perdicion (11 Pedro 3, 13-16).

Se mencionan explicitamente las cartas de Pablo junto con otras escrituras, quizas
los Evangelios. Estas escrituras ya son consideradas como santas o canonicas. De hecho,
su doctrina se utiliza como argumento de autoridad al igual que la de la Biblia hebrea
(Pifero, 2008, pags. 487-488). Debido a ello, la datacion de Segunda de Pedro suele
situarse en torno al afio 140-150. Estariamos pues ante el escrito cristiano candnico mas
antiguo de todo el Nuevo Testamento. Y es que la mayoria de los grupos cristianos
creyeron necesario el establecimiento de un canon de textos que proporcionase la guia
para la vida en la Tierra ante el inevitable retraso de la parusia.

6.4: Epistolas joanicas

I, I'y Il de Juan son pequefios tratados cuyo contenido y estilo recuerdan
indudablemente al presentado en el Evangelio de Juan. Es bastante posible que en la
comunidad joanica existieran cuatro autores: el autor del Evangelio, el autor de la | carta
de Juan, el autor de la 11 y Il carta de Juan, y el autor del Apocalipsis. Pese a que existan
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diferencias sutiles entre la teologia del Evangelio y las cartas joanicas, ello no implica
necesariamente que formasen parte de comunidades distintas. Cada escrito puede
representar simplemente una rama dentro de una comunidad méas amplia, la joanica.

Para nuestro trabajo nos interesa prestarle atencion a la | epistola de Juan. En ella
parece que los lectores se encuentran bajo el asedio de “falsos profetas”. Estos se
encuentran tanto fuera de la comunidad como dentro. El grupo exterior es asociado
directamente con el “anticristo”, ya que no consideran que Jesus sea el Mesias (2, 22).
Esta alusion puede hacer referencia a los judios en general, 0 a un grupo de ebionitas que
consideran que Jesus fue profeta, pero no mesias (Montserrat Torrents, 2005, pag. 253).

Por otro lado, también hay criticas hacia un grupo dentro de su comunidad. Las
caracteristicas que presentan recuerdan indudablemente al docetismo:

Queridos, no os fieis de cualquier espiritu, sino examinad si los espiritus vienen de
Dios, pues muchos falsos profetas han salido al mundo. Podréis conocer en esto el
espiritu de Dios: todo espiritu que confiesa a Jesucristo, venido en carne, es de Dios (I
Juan 4, 1-2)

Este es el que vino por el agua y por la sangre: Jesucristo; no solamente en el agua,
sino en el agua y en la sangre. Y el Espiritu es el que da testimonio, porque el Espiritu
es la Verdad. Pues tres son los que dan testimonio: el Espiritu, el agua y la sangre, y
los tres convienen en lo mismo (I Juan 5, 6-8).

Parece que estos falsos profetas cuestionan que Jesus viniera en carne y hueso a la
Tierra. El autor de | de Juan intenta remarcar que en efecto que Jesus vino fisicamente al
mundo y no sélo en espiritu.
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7. ELAPOCALIPSIS DE JUAN®

Es dificilmente sostenible la tesis de que el Apocalipsis de Juan fuese compuesto
por el mismo autor que el Cuarto Evangelio. Ahora bien, ambos textos tienen muchos
motivos compartidos®, especialmente con los estratos mas antiguos del Cuarto
Evangelio. Quizads ambos autores formasen parte de un mismo grupo, originario de
Samaria, que termind por dividirse en dos (Fontana Elboj, 2015, pag. 295).

El Apocalipsis de Juan es un texto complejo que representa las expectativas
escatoldgicas que vive su comunidad, no muy diferentes de las que viven otros judios
contemporaneos. Asimismo, también nos puede proporcionar informacién historica sobre
la propia comunidad, que con casi total seguridad habité en Asia Menor, quizas Efeso en
tiempos de Trajano (Fontana Elboj, 2015, pag. 310). Asimismo, la localizacion geografica
de esta comunidad no es un tema menor. Estamos ante el inico documento que atestigua
de primera mano la presencia de una comunidad judeocristiana en Asia Menor en
contraste con la relativa abundancia de textos sobre el cristianismo helenista-gentil. Una
comunidad que todavia se encuentra dentro de la sinagoga y que no duda en atacar a otros
grupos cristianos de su ambito. Si tenemos en cuenta estas consideraciones del
Apocalipsis, podria hacerse una reconstruccion historica del cristianismo asiatico mucho
mas completa.

El Apocalipsis estd estructurado en dos partes claramente diferenciadas: 1) las
‘Siete Cartas’ (1-3) y 2) las ‘Visiones’ (4-22). La mayor parte de la critica considera que
ambas partes son en realidad una refundicién de dos fuentes distintas, ya que hay
presencia constante de dobletes (Fontana Elboj, 2015, pags. 298-300).

7.1: Las Visiones

La segunda parte es la mas interesante para el tema que nos ocupa, pero también
uno de los textos mas complicados de analizar y comprender (sino el que mas) de todo el
Nuevo Testamento. Recientemente, los estudiosos han concluido que no se trata de un
texto unitario, sino que ha pasado por mas de una mano, quizas durante un periodo

% El género de la apocaliptica no es ni mucho menos uno eminentemente cristiano. La idea de una
batalla final entre los ejércitos celestiales y terrenales estaba ampliamente extendida en el imaginario
colectivo de muchos judaismos. Esta apocaliptica tiene su origen quizés en | Enoc (siglo Ill a. C.) y en el
Libro de Daniel (siglo Il a. C.), y se extiende hasta el siglo Il d. C. Todas las apocalipticas coinciden en
presentar la imagineria de los acontecimientos que viven los autores y sus comunidades en sus contextos
historicos. El objetivo en Ultima instancia es el de presentar la liberacién de Israel de sus opresores y la
instauracion de un Reino de Dios.

% Cf. L. Morris, 1987, pags. 32ss; Fontana Elboj, 2014, pags. 91-96
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extenso de tiempo. Aungue tampoco existe un consenso que solucione todos los
problemas, especialmente los de duplicidades e incoherencias.

En cualquier caso, esta expectacion escatolégica y mesianica difiere
sustancialmente de las deméas que hemos tratado a lo largo del trabajo. Es una expectacion
de corte nacionalista y judia. Un ejemplo muy revelador en el que se presenta a JesUs
como un mesias guerrero es el siguiente:

Entonces vi el cielo abierto, y habia un caballo blanco: el que lo monta se llama «Fiel»
y «Veraz»; y juzga y combate con justicia. Sus ojos, llama de fuego; sobre su cabeza,
muchas diademas; lleva escrito un nombre que sélo él conoce; viste un manto
empapado en sangre y su nombre es: La Palabra de Dios (JesUs). Y los ejércitos del
cielo, vestidos de lino blanco puro, le seguian sobre caballos blancos. De su boca sale
una espada afilada para herir con ella a los paganos; él los regira con cetro de hierro;
él pisa el lagar del vino de la furiosa célera de Dios, el Todopoderoso. Lleva escrito
un nombre en su manto y en su muslo: Rey de Reyes y Sefior de Sefiores. Luego vi a
un Angel de pie sobre el sol que gritaba con fuerte voz a todas las aves que volaban
por lo alto del cielo: «Venid, reunios para el gran banquete de Dios, para que comais
carne de reyes, carne de tribunos y carne de valientes, carne de caballos y de sus
jinetes, y carne de toda clase de gente, libres y esclavos, pequefios y grandes.» Vi
entonces a la Bestia y a los reyes de la tierra con sus ejércitos reunidos para entablar
combate contra el que iba montado en el caballo y contra su ejército. Pero la Bestia
fue capturada, y con ella el falso profeta —el que habia realizado al servicio de la
Bestia las sefiales con que seducia a los que habian aceptado la marca de la Bestia y a
los que adoraban su imagen— los dos fueron arrojados vivos al lago del fuego que
arde con azufre. Los demas fueron exterminados por la espada que sale de la boca del
gue monta el caballo, y todas las aves se hartaron de sus carnes.» (Apocalipsis 19, 11-
21).

La mayoria de las claves de este texto se entienden si se tiene en cuenta el contexto
en el que fue escrito. En efecto, Jesus, el mesias (11, 15), el Logos de Dios (19, 13), hijo
de David (5, 5) y Cordero (4, 6), es crucificado en Jerusalén (11, 8). Poco después (22,
12), regresara para librar una guerra contra las fuerzas de la Tierra (Montserrat Torrents,
2005, pags. 195-196). Entre ellas destacan las alegorias del Imperio Romano: por un lado,
la famosa Ramera de Babilonia asentada sobre siete colinas (17, 9) en referencia a Roma;
y por otro la Bestia (17, 8-9), que habita en Babilonia (Roma®’) y que podria representar
a las autoridades romanas como tal (Fontana Elboj, 2015, pag. 304). Israel por fin sera
liberado del yugo romano, que tantas victimas ha provocado al pueblo elegido (6, 9-11;

97 Una excelente argumentacion sobre la asociacion de Babilonia con Roma y Nerén/Domiciano en
Ph. F. Esler (2005, pags. 9, 33)
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7, 14) antes durante y después de la Primera Guerra Judia®. Sélo hay un tnico pueblo,
una Unica alianza, un Unico mesias y un unico Dios

Como buenos judios que son, se mantienen fieles a la Ley sin que suponga una
contradiccion en su defensa del mesianismo de Jesus:

Entonces despechado el dragdn contra la Mujer, se fue a hacer la guerra al resto de sus
hijos, los que guardan los mandamientos de Dios y mantienen el testimonio de Jesus
(Apocalipsis 12, 17).

La palabra traducida como mandamientos es entolé, que en la Biblia Septuaginta es
sindbnimo de ndmos, es decir, Ley. Estamos pues ante una comunidad absolutamente fiel
a la Ley mosaica (Montserrat Torrents, 2005, pag. 195).

Este Israel, que sigue siendo el mismo de siempre, tras la muerte y resurreccion de
Jesus se abre la entrada a los gentiles mientras espera la venida del Mesias salvador®®:

Y cantan un cantico nuevo diciendo: «Eres digno de tomar el libro y abrir sus sellos
porque fuiste degollado y compraste para Dios con tu sangre hombres de toda raza,
lengua, pueblo y nacion (Apocalipsis 5, 9)

Estamos pues ante un grupo judeocristiano asentado en Asia Menor integrado en la
sinagoga que defiende el mesianismo de Jesus y la adhesion a la Ley mosaica. No
rechazan el universalismo, de hecho, consideran apropiado la integracion de los gentiles
a Israel. Creen en una escatologia apocaliptica de corte nacionalista, y son especialmente
beligerantes con Roma.

7.2: Las Siete Cartas a las Iglesias de Asia

La mayoria de la critica considera que estos capitulos (2-3) son un afiadido posterior
al texto original de las Visiones. No obstante, también es una parte especialmente
interesante para comprender la dinamica de grupos. Ya tenemos una idea general de lo

9 Queriamos recordar algunos episodios como el conflicto en Alejandria del afio 38, la expulsion
de los judios de Roma en el 49, el levantamiento egipcio de los afios 52-60, o las sublevaciones de Cirene
y Chipre en época de Trajano. También es bastante posible que estos padecimientos que sufren los judios
representen episodios concretos que sufrié la comunidad primero en Samaria y luego en Asia Menor
(Fontana Elboj, 2015, péags. 302-304).

% Ahora bien, también existen algunos pasajes contradictorios respecto a esta cuestion. Basta
mencionar el contraste entre 7, 1-8 y 7, 9-13. Primero son elegidos 144000 judios de las doce tribus de
Israel que se salvaran de los sufrimientos del conflicto entre el Cielo y la Tierra. El pasaje continla y se
eligen también a una multitud de toda nacién, raza, pueblo y lengua. Esta Gltima parte parece ser un afiadido
de cardcter universalista a un texto exclusivista. Cabe recordar que en la tradicion judia se esperaba que las
naciones se salvaran en el futuro, en el Juicio final (Salmos 111, 2; Exodo 15). La diferencia entre estas
tradiciones exclusivistas y las universalistas es que en las segundas el ingreso de los gentiles se realiza tras
la muerte y resurreccion de Jesus, y no al final de los tiempos (Montserrat Torrents, 2005, pags. 196-197).
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que opinaba la comunidad de Visiones sobre el Mesias, la salvacion o la Ley. Estas cartas
son una forma de critica a algunos miembros de las comunidades cristianas de Asia Menor
que no defienden lo mismo que la comunidad de Visiones. Ahora bien, parece que esta
seccion del Apocalipsis se escribid més tarde, probablemente también en el seno de esta
comunidad, con el fin de dar cuenta de problemas mas inmediatos que podia sufrir la
comunidad y no tanto sobre la espera de la parusia (Fontana Elboj, 2015, pags. 304-305).

La critica hacia esos cristianos es bastante variada y estd presente eminentemente
en el capitulo 2.

Primero habla de unos nicolaitas:

Tienes en cambio a tu favor que detestas el proceder de los nicolaitas, que yo también
detesto (Apocalipsis 2, 6).

Asi td también mantienes algunos que sostienen la doctrina de los nicolaitas
(Apocalipsis 2, 15).

Luego de unos que profesan la doctrina de Balaam:

Pero tengo alguna cosa contra ti: mantienes ahi algunos que sostienen la doctrina de
Balaam, que ensefiaba a Balag a poner tropiezos a los hijos de Israel para que comieran
carnes inmoladas a los idolos y fornicaran (Apocalipsis 2, 14).

Y también aparecen criticas mas generales:

Conozco tu conducta: tus fatigas y paciencia; y que no puedes soportar a los malvados
y gue pusiste a prueba a los que se llaman apoéstoles sin serlo y descubriste su engafio
(Apocalipsis 2, 2).

Conozco tu tribulacion y tu pobreza, aunque eres rico, y las calumnias de los que se
llaman judios sin serloy son en realidad una sinagoga de Satanas (Apocalipsis 2, 9).

Mira que te voy a entregar algunos de la Sinagoga de Satanas, de los que se proclaman
judios y no lo son, sino que mienten; yo haré que vayan a postrarse delante de tus pies,
para que sepan que yo te he amado (Apocalipsis 3, 9).

Pero tengo contra ti que toleras a Jezabel, esa mujer que se llama profetisa y esta
enseflando y engafiando a mis siervos para que forniquen y coman carne inmolada a
los idolos (Apocalipsis 2, 20).

Estos textos reflejan claramente que estamos ante una comunidad judeocristiana de
caracter exclusivista. No es facil contestar a la pregunta de a quién van dirigidas estas
criticas. Para empezar, de los nicolaitas apenas sabemos nada'®. Si que conoceos que la
comunidad rival de este tipo de cristianos es la paulina, defensora de un universalismo y

100 Cf. Ireneo de Lyon, Adversus Haereses | 26, 3
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de la no observancia de la Ley mosaica. De hecho, algunas de las criticas podrian llegar
a reflejar algunas de las caracteristicas propias de las comunidades paulinas como:

Porgue pienso que, a nosotros, los apostoles, Dios nos ha asignado el ultimo lugar,
como condenados a muerte, puestos a modo de espectaculo para el mundo, los angeles
y los hombres (I Corintios 4, 9).

Y pregunto yo: ¢Es que ha rechazado Dios a su pueblo? jDe ningiin modo! jQue
también yo soy israelita, del linaje de Abraham, de la tribu de Benjamin! (Romanos
11, 1)

Respecto a lo inmolado a los idolos, es cosa sabida, pues todos tenemos ciencia. Pero
la ciencia hincha, el amor en cambio edifica. Si alguien cree conocer algo, ain no lo
conoce como se debe conocer. He aqui mi defensa contra mis acusadores. ¢Por ventura
no tenemos derecho a comer y beber? (I Corintios 1-4)

Contrastando estos fragmentos con Apocalipsis 2, 2; 2, 9; 2, 20 parece que algunas
criticas podrian ir, en efecto, contra la comunidad paulina (Montserrat Torrents, 2005,
pags. 198-200), aunque la cuestion esta muy lejos de resolverse.
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CONCLUSIONES: EL PROCESO DE
CONSTRUCCION DE UN CRISTIANISMO

La conformacion de la Gran lglesia

De manera progresiva y por razones desconocidas, en algin momento del siglo 11
un cierto nimero de grupos termind por fundirse para conformar una suerte de ortodoxia
cristiana que, en pos de Celso, solemos denominar “Gran Iglesia” caracterizada por
regular su doctrina y su disciplina a través de un canon de textos practicamente idéntico
al actual. Cuando se produjo Adversus Haereses de Ireneo de Lyon a fines del siglo Il la
ortodoxia ya debid estar establecida, ya que en él se catalogan de herejes a los grupos que
se alejan del canon que hoy se utiliza.

Esta union de grupos tuvo que ser llevada a cabo por la comunidad gentil lucana,
que intencionalmente habia intentado limar las diferencias entre las distintas comunidades
cristianas con el fin de crear una historia armonica del cristianismo. Quizas este mensaje
atrajo a comunidades cristianas de diversa indole, en cierta manera compatibles con el
pensamiento gentil dominante de la época. Es decir, las posiciones méas extremistas como
las defendidas por los ebionitas, de inasimilable impronta judaica, no podian caber de
ninguna forma en esta suerte de cristianismo ortodoxo hegemanico.

Asimismo, no hay que desdefiar tampoco el elemento organizativo. Hemos
puntualizado en las cartas deuteropaulinas que su sistema organizativo se encontraba en
un estadio bastante avanzado, con presbiteros, diaconos y episcopos. Y aunque estos
quizas no tuvieran todavia una funcion clara, era un tipo de organizacion jerarquica
formal, al fin y al cabo. Este hecho chocaba enormemente con los grupos apocalipticos
de las generaciones anteriores, en los que el fin del mundo impone una vision de la
realidad que aboca a la “anarquia” y a la inexistencia de jerarquias administrativas. Y
aungue en estas nuevas comunidades todavia hubiera carismas, estos habian quedado
relegados a un segundo plano. Y, como apunta Fontana: “aquellas comunidades dotadas
de mayor capacidad organizativa tenian mas probabilidades de vencer a las menos
institucionalizadas en los mutuos enfrentamientos doctrinales” (Fontana Elboj, 2015, pag.
343).

Marcién

Hemos elegido a Marcidn para concluir nuestro trabajo porgue, por un lado, es la
méaxima expresion de la doctrina paulina llevada al extremo, y por el otro, permite
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comprender un cierto proceso de rejudaizacion que sufrié el cristianismo ortodoxo de
mediados del siglo I1.

Segun él, este Dios (el de la Ley y los profetas) es autor de malas acciones, deseoso
de guerras, veleidoso en sus decisiones e inconsecuente consigo mismo. Jesus
procedia de aquel Padre que es superior al Dios creador del mundo. En tiempo del
gobernador Poncio Pilato, procurador de Tiberio César, vino a Judea manifestandose
en forma de hombre a los habitantes de aquella regién, aboliendo los profetas y la Ley
y toda la obra del Dios creador del mundo, al cual llaman también Cosmocrator (Iren.
Adversus Haereses | 26, 2)

Segun el relato de Ireneo de Lyon, Marcidn creia en la doctrina gndstica que
diferenciaba la existencia de dos dioses, uno supremo y auténtico, y otro inferior
demiurgo. El Dios demiurgo creador del mundo es el Dios de la Ley y los Profetas
(Antiguo Testamento). Marcion lo tacha de incoherente, ya que no podia creer que ese
Dios vengativo fuese el mismo que el Dios del amor que predica Jesus. Por ello, Marcién
cree en la existencia de otro Dios, el que predica Jesus, el Dios supremo Yy auténtico, el
Dios del amor.

Ademas de esta chocante perspectiva teoldgica antijudia, Marcion no se quedo alli.
Consideraba invalido cualquier texto del Antiguo Testamento y cualquier texto cristiano;
con la notable excepcién de un Evangelio de Lucas mutilado de cualquier tufo judio, en
especial la infancia de Jesus, la figura de Juan Bautista y cualquier pasaje que asemeje al
Dios demiurgo con el Padre; y diez cartas de Pablo, también mutiladas del mismo modo.
(Fontana Elboj, 2015, pag. 380)

Marcion tuvo un éxito sorprendente. Al fin y al cabo, habia un importante sector de
cristianos gentiles que se sentian totalmente alejados de las Escrituras. De hecho, segun
la narracién de Tertuliano (De praescriptione haereticorum 30, 1-2), Marcidn estuvo a
punto de ganarse el favor de la Iglesia de Roma, una de las mas importantes, a cambio de
una fuerte suma de dinero. Finalmente, su doctrina fue rechazada en Roma, aunque
desconocemos las razones detras de ello. Quizas la existencia de algunas obras como el
Pastor de Hermas, muy judia en sus formas, invite a pensar que en Roma se estaba
generando un modelo de ortodoxia de centro en el que también se integraban algunos
elementos de la tradicién judia.

La mayor parte de la critica considera que el rechazo de Marcion a casi todos los
textos cristianos y judios del momento pudo provocar una reaccion en las iglesias del
Imperio contra su doctrina. Muchas pudieron verse en la tesitura de considerar necesaria
la confeccion de un canon de textos cristianos que expusiera la doctrina hegemdnica y
ortodoxa del cristianismo ante los ataques de personajes como Marcion. El cristianismo
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de mediados del siglo Il estaba reivindicando su caracter judio (Fontana Elboj, 2015, pag.
380).

Hechos

Vamos a dedicarle unas breves palabras al relato de Hechos. Ya hemos expuesto
mas arriba que el objetivo de Hechos es el de crear un relato arménico de los primeros
treinta afios del cristianismo. Ahora bien, como todo relato, es una seleccion de
acontecimientos y personajes con el fin de dar forma a la construccion histérica que quiere
el autor. El autor lucano de Hechos con construye su texto con arreglo a criterios
historicos, sino doctrinales. En otras palabras, lo que guia el texto no es un afan por crear
una historia que reconstruya un pasado del que tiene muy pocas noticias —aunque el
autor lucano asi lo presente— sino el reconstruir los acontecimientos de los primeros
treinta afos del cristianismo primitivo para que se asemejen lo maximo posible al
pensamiento doctrinal e ideoldgico del autor. Ya expusimos nuestros argumentos al
respecto cuando hablamos sobre Pablo de Tarso, pero vamos a dar unas Ultimas
pinceladas al respecto.

Queda bastante claro que Hechos crea un doble ciclo cuando describe este
cristianismo primitivo, cuyo hilo conductor es la apertura del evangelio a la gentilidad.
El primero es el transito del nucleo del cristianismo desde Jerusalén hasta Antioquia, y el
segundo es el traspaso de este desde Antioquia hasta Roma. Para que funcionara este
relato se tenia que apoyar en figuras importantes del cristianismo primitivo como
Santiago, Pedro, Pablo, Apolo, Esteban o Felipe, que representasen a sus respectivas
comunidades'®* e ideologias. Esta representacion, sin embargo, es harto engafiosa'®. Es
decir, no se esta reflejando la realidad de estas comunidades representadas como grupos
gue convivieron en un mismo tiempo; sino que se presenta de manera diacrénica con el
fin de que parezca que se ha producido una evolucion natural de la teologia en una suerte
de cristianismo ortodoxo existente desde sus origenes. En otras palabras, se quiere evitar
reflejar la realidad histérica de un cristianismo caracterizado por su diversidad grupal, sus
conflictos, pero también acercamientos; para presentar un cristianismo monolitico desde
sus origenes que ha evolucionado ligeramente (Fontana Elboj, 2015, pag. 381). Ni si

101 Santiago representa a la comunidad madre de Jerusalén, la comunidad liderada por los familiares
de Jesus; Pedro puede representar un judeocristianismo antioqueno reflejado en el Evangelio de Mateo que,
recordemos, es el evangelio petrino por excelencia; Pablo es el protagonista del relato de Hechos vy el
personaje mas preocupado por armonizar las diferencias entre los cristianismos, quizas porque fue el
fundador original de la comunidad lucana; Apolo refleja la integracién de la comunidad baptista en el
cristianismo; también hay hueco para las comunidades originarias de Samaria (Juan y Apocalipsis), cuyas
tradiciones se reflejan de manera fidedigna en Hechos; etc.

102 Esta opinidn, aunque mayoritaria, no es unanime. Algunos autores como A. N. Sherwin-White
consideran que la representacion histérica de Hechos es indiscutible.
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quiera presenta de manera fidedigna a personajes que conocemos bastante bien como

Pablo, sino que los reinterpreta (comparese el episodio del “Concilio de Jerusalén”
Gélatas 2, 1-10; Hechos 15, 1-29)

Fontana (2015, pags. 382-388) considera que el proposito del autor lucano en
Hechos es el de crear un relato unitario para todos los grupos cristianos que cohabitaban
en su entorno. Es decir, un proyecto politico (Hechos 5, 12-14). Muy habilmente, el autor
de Hechos presenta un cristianismo Unico trasmitido diacronicamente a través de los
personajes histéricos mas importantes de cada comunidad a la que queria apelar, habiendo
limado previamente, eso si, las diferencias entre ellos.

Las comunidades de origen gentil no se vieron tan presionadas por las autoridades
romanas en un principio. Si que hay documentacion que prueba persecuciones contra
comunidades cristianas a partir del siglo 11 (el caso de la Epistola X 96 de Plinio), pero
no fue algo generalizado. Por otro lado, hemos visto como varias comunidades judias, en
las que podriamos incluir judeocristianos, se vieron fuertemente presionadas, e incluso
exterminadas en algunos casos, por las autoridades desde el afio 30 hasta el 135. Fontana
plantea que quizas esta leve presion sobre las comunidades gentiles les permitio sobresalir
hasta convertirse en la corriente hegemdnica del cristianismo a partir, sobre todo, del siglo
I1; mientras que sus principales rivales ideologicos, los judeocristianos, fueron
fuertemente oprimidos en sucesivas revueltas. Estos altimos no pudieron desarrollar un
sistema organizativo equivalente al de las comunidades lucano-paulinas. Y, en efecto,
poseer un sistema organizativo desarrollado puede significar la diferencia entre la vida y
la muerte ante una situacion de crisis.

Asimismo, la intensa labor irenista del relato lucano en Hechos permitié que
muchos grupos cristianos de diversa indole (tan diversa como el Evangelio de Lucas y el
Apocalipsis) acabaran por aunarse en un Unico cristianismo que, ante las amenazas que
ciertos grupos —gndsticos, docetistas, y en especial Marcion— vertian sobre las bases
fundamentales de lo que la mayoria consideraba intocable (la unicidad de Dios, la
resurreccion de Cristo en carne y hueso, el vinculo con el judaismo a través de las
Escrituras, etc.), se vieron en la necesidad de seleccionar varios textos que reunieran bajo
un mismo canon las expresiones ideoldgicas de cada grupo, conformando asi el Nuevo
Testamento.

Una nueva religion

Ante la pregunta de si existe un fundador del cristianismo, la respuesta es un claro
no. Implicitamente a lo largo del presente trabajo se podria deducir que, en efecto, no
existe un fundador original de la religion cristiana. No podria Ilevarse ese titulo ni Jesus,
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cuya figura histérica fue totalmente reinterpretada por Pablo y los evangelistas, ni
tampoco el propio Pablo. La construccion del cristianismo tal y como lo conocemos fue
mas bien un complejo proceso que llevé mas de un siglo en el que influyeron multitud de
comunidades y protagonistas y donde JesUs representa el elemento central y necesario en
el que gira toda la nueva fe.

Es evidente que existieron ciertas figuras como Pablo cuya relevancia es
incuestionable. Figuras que crearon cristologias y soteriologias que sin duda marcarian
un antes y un después en el fendmeno de construccion del cristianismo. Pablo considera
que el elemento central de la figura de Jesus es su muerte y resurreccion. Poco despues,
esté vendré a la Tierra de nuevo en forma de Mesias de los Gltimos tiempos para instaurar
el reino mesi&nico primero, y luego el Reino de Dios. Mientras tanto, en su escuela
elevaron todavia mas a JesUs hasta convertirle en una suerte de potencia cosmica
(Colosenses y Efesios), y sumo sacerdote (Hebreos). La formacion de la Iglesia, que en
Pablo es una simple asamblea de creyentes expectantes ante una parusia inmediata,
evolucionara en su escuela hasta convertirse en la representacion del cuerpo césmico de
Cristo en el que los judios y gentiles han perdido sus diferencias (Efesios). Asimismo, en
las Cartas Pastorales se creara un modelo organizativo elaborado paralelo a las sinagogas
ortodoxas.

Hemos explicado anteriormente que el cristianismo lucano-paulino termind por
convertirse en el dominante, hasta el punto de que consiguio ser el vinculo de unién entre
la mayoria de los cristianismos a mediados del siglo I1. No nos debe extrafiar, por lo tanto,
que las ideas bésicas del paulinismo, como el mesianismo de Jesus, su muerte vicaria en
la cruz y resurreccion o el alejamiento de la Ley mosaica, sigan estando presentes, en
mayor 0 menor medida, en el cristianismo que conocemos hoy. Este cristianismo adquirio
plena forma a partir de su union con el Imperio Romano a traves de los Concilios de Nicea
(325) y Calcedonia (451). Mientras tanto, el resto de los cristianismos, con sus propias
cristologias, soteriologias y relaciones con la Ley judia, quedaron tachados de “heréticos”
y condenados a una extincion paulatina. Algunos de ellos sobrevivieron mucho tiempo.
De hecho, existen algunos documentos que confirman el contacto de Mahoma con grupos
judeocristianos. No obstante, la famosa alianza “trono-altar” fue implacable en su afan
por mantener el relato lucano de que el cristianismo fue uno desde sus origenes.

En cualquier caso, las evoluciones teoldgicas que experimentaron los cristianismos
tras la muerte de Jesus fueron sorprendentemente rapidas. Vamos a plantear un esquema
en lineas generales de los cambios que sufrieron los principales elementos teoldgicos de
los grupos cristianos para poder vislumbrar con rapidez los cambios doctrinales que
posibilitaron la formacién de la nueva religion.

155



1. Cristologia
a. Naturaleza de Jesus

V.
Vi.
Vil.

JesUs es un profeta, pero nunca adquiere caracter divino (ebionitas)
Jesus es un Mesias-Angel (algunas tradiciones judeocristianas)
JesUs es hombre, y s6lo después de su muerte y resurreccion por
Dios es exaltado al ambito divino (Pablo y Pedro en Hechos 2, 32-
36). Posteriormente vendra como Mesias.

JesUs adquiere la dignidad divina de Hijo de Dios con el bautismo
(Marcos)

JesUs es Hijo de Dios desde su concepcion (Mateo y Lucas)

Jesus es el Logos eterno preexistente (Juan)

JesUs nunca ha tenido cuerpo fisico (docetas)

b. Valor redentor de Cristo

El sacrificio de Jesus no fue voluntario (probablemente alguna
comunidad judeocristiana).
El sacrificio de Jesus fue voluntario de acuerdo con un plan de Dios.
A los martires desde el tiempo de los Macabeos, se les promete la
resurreccion.
e El elemento central es el sacrificio vicario en la cruz (Pablo y
Marcos)
e EIl elemento central es la resurreccion y ascension (Mateo,
Lucas y Juan)
Cristo tras su redencion abarco el cosmos en su totalidad
(Colosenses, Efesios) del que Cristo es su sumo sacerdote (Hebreos)

c. Cambios en el mesianismo

Jesus es el Hijo de David guerrero y antirromano que va a salvar a
Israel (algunos grupos judeocristianos, y, quizas, el propio Jesus)
Jesus es el Hijo del Hombre e Hijo de Dios, juez futuro universal y
divino (Pablo, su escuela y los sindpticos)

Jesus es el Logos divino que instaura la Ley del amor (Juan)

2. Actitud ante la Ley mosaica

La Ley mosaica sigue vigente para judios y gentiles (Cartas de Santiago
y Judas, Mateo y las partes antiguas de la Didaché)

La Ley es valida sélo para los judios (Pablo en Romanos, Marcos, Lucas
y Juan)

La Ley no es valida para la salvacion de nadie (Pablo en Galatas,
Hebreos y | Clemente)

a.
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3. Escatologia
a. Parusia
i. Llegada inminente del Mesias (parusia) y del Reino de Dios (Pablo
y Marcos)
ii. Ante el retraso de la parusia se ve la necesidad de crear una
organizacion en la Tierra (Pastorales)
b. Salvacién
i. Celestial (Sindpticos, Pablo y la escuela paulina)
ii. Escatologia realizada (Juan y quizéas Colosenses y Efesios)
4. Relaciones con las autoridades romanas
a. Rebelion (Apocalipsis)
b. Sumision (Pablo, evangelios y, en especial, Pastorales)
5. Tipos de sinagogas cristianas (dentro o fuera de las sinagogas ortodoxas)
a. Sinagoga dominada principalmente por judios étnicos y prosélitos
(Damasco, Antioquia, Jerusalén, Mateo, Carta de Santiago,
Apocalipsis, ultima fase del grupo de Juan, etc.)
b. Sinagoga mixta formada por judios étnicos y metuentes de origen
gentil (Roma, Corinto, etc.)
c. Sinagoga formada sélo por gentiles (Lucas y Pastorales)
Sinagogas adscritas a diversas etiquetas confesionales
(samaritanos, baptistas y gnésticos)

Asimismo, la mayoria de los escritos cristianos resaltan valores morales y normas
éticas que deben seguir los fieles ante el manifiesto retraso de la parusia. Mientras tanto,
los evangelios sindpticos en lineas generales comparten con Pablo la creencia en la muerte
y resurreccion de Cristo, pero remarcan conscientemente la vida de Jesus en la Tierra.
Juan, por otro lado, reinterpreta la informacion contenida en los sindpticos y adapta
algunos conceptos paulinos como el de la encarnacion o el de la ley del amor. El grupo
paulino, escondido bajo el nombre de su maestro, desarrolla todavia mas los principios
legados por Pablo teniendo presente que Jerusalén ha sido casi destruida y que el fin del
mundo no ha sido algo inmediato. Las Cartas Pastorales se van a centrar en presentar un
modo de organizacion préactico para las comunidades cristianas y, junto con la Epistola
de Judas y 2 de Pedro, en el conflicto con ciertas ramas del cristianismo que consideraban
peligrosas; mientras tanto Colosenses y Efesios reinterpretan y desarrollan algunos puntos
importantes de la doctrina paulina; y Hebreos gira en torno a la superacion del Templo y
su reinterpretacion a la luz de Jesus.

Habiendo expuestos estas caracteristicas parece que el cristianismo a fines del siglo
| y principios del 11 se estaba alejando paulatinamente del judaismo. Hecho que no vamos
a negar. Pero también es importante puntualizar que la Gran Iglesia del siglo I, liderada
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por el cristianismo gentil lucano-paulino, no renuncid a la tradicion judia. Una hipétesis
conjetural y verosimil de lo que pudo haber ocurrido es la siguiente: en un principio las
sinagogas ortodoxas comenzaron a expulsar a los cristianos de origen gentil incircuncisos,
ya que no podian tolerar tal afrenta a uno de los pilares fundamentales del judaismo, la
Ley. Tiempo después el nuevo e intolerante judaismo rabinico de tradicion farisea, ya
dominante a mediados del siglo 11, no podia permitir la presencia de unos minim (herejes)
que afirmasen la mesianidad y divinizacion de JesUs. Por lo tanto, los cristianos
circuncidados también fueron expulsados de la sinagoga.

En esta tesitura, los cristianos habian quedado expuestos ante las autoridades
romanas, dispuestas a perseguirlos de manera esporadica y local primero, como
demuestra Plinio el Joven (Epistola X 96; 97), y luego de manera generalizada a partir de
Decio (250). La separacion total de la sinagoga exacerb6 la necesidad de una organizacién
diferenciada, expresada en las Cartas Pastorales, que permitiera sobrevivir a las nuevas
iglesias en el mundo terrenal ante el retraso de la parusia. Asimismo, se cred un nuevo
sistema de normas morales: los llamados “cuadros de deberes” de los nuevos cargos

eclesiasticos, y la “recta doctrina” que debian seguir todos los cristianos

Algunas comunidades herederas de Pedro que separaban a los cristianos en dos
comunidades, los judios y los gentiles, se enfrentaban a un problema grande: una vez
expulsados de la sinagoga, esta separacion habia perdido su sentido, y probablemente
desaparecid en la practica. De hecho, con el tiempo las comunidades cristianas de origen
judio integradas en la Gran Iglesia dejaran de circuncidar a sus hijos y de observar la Ley.

Esta separacion de la sinagoga no condujo, sin embargo, a un rechazo generalizado
a las Escrituras judias. La mayoria de los grupos cristianos se seguian valiendo de éstas
para justificar a Cristo y a la escatologia. Y aunque utilizasen las escrituras cristianas
COmo apoyo, en un principio éstas no tenian la autoridad canonica de las judias. De hecho,
fue ante la amenaza de los gnosticos y en especial de Marcion, que rechazaba todo lo que
tuviera un tufo judio y s6lo reconocia como vélidas diez de Pablo y el Evangelio de Lucas
recortado, que la mayoria de las Iglesias cristianas decidieran plantear la creacion de un
canon comun.

Los cristianos no renunciaron a sus origenes judios. Todo lo contrario: unificaron
en un mismo libro la Escritura judia, ahora denominada Antiguo Testamento, y la
Escritura propiamente cristiana, ahora denominada Nuevo Testamento. Esta nueva Gran
Iglesia a mediados-finales del siglo 11, capitaneada por el cristianismo lucano-paulino,
habia unificado a los grupos representados en el canon del NT. Paraddjicamente, la
reafirmacion de sus origenes judios fue lo que le permitié conformar un canon de escritos.
Se habia conseguido por fin la constitucion de un libro sagrado, y, por ende, de una nueva
religion.
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