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Domingo 02.03.2003 — Transfiguracion
Salmo 50:1-6; 2 Reyes 2:1-12; 2 Corintios 4:3-6; Marcos 9:2-9

En el mes de febrero se leyd y reflexiono sobre casi todo el primer capitulo del evangelio de Marcos,
con el escenario de los primeros afios de la actividad predicadora y sanadora de Jesus. En este
domingo nos adelantamos al capitulo 9, para leer la escena de su transfiguracion. Esta lectura esta
preparada —segun veremos— por tres pasajes de las Escrituras: el Salmo 50:1-6, la “asuncién” de
Elias en 2 Reyes 1-12 y la reflexion de Pablo en 2 Corintios 4:3-6.

Como todo se dice o se hace en un contexto determinado, también el episodio de la Transfiguracion
estd en un contexto litdrgico preciso, que a su vez homologa el que tiene en la tradicion sindptica
misma. ¢Qué quiere decir esto? Uno debe preguntarse por qué la transfiguracion de Jesus es puesta
invariablemente entre dos anuncios de la pasion y resurreccion (en Mc, 8:31-33 + 9:30-32)%, y entre
dos propuestas de seguimiento extremadamente exigentes (en Mc, 8:34-38 + 9:33-37)%, y no
demasiado lejos de los acontecimientos decisivos en Jerusalén. Estamos, en efecto, en los ultimos
momentos de la actividad de Jesus en Galilea y alrededores (cf. Mc 8:27)3.

La respuesta puede ser la siguiente: por un lado, los anuncios sobre el desenlace de la carrera de
Jesus y las exigencias para seguirlo pueden generar en el lector una sensacion de fracaso o de
desanimo, aungue contengan promesas positivas. Frente a esto, la escena de la transfiguracion es un
“adelanto” de lo que sera la resurreccion. Teoldgicamente, significa dar sentido al sufrimiento. Por
otro lado, la ensefianza especifica del acontecimiento (ver mas adelante) hacia importante
distinguirlo del de la resurreccion.

En el plano de la secuencia litargica, este domingo precede inmediatamente al primero de Cuaresma.
Por tanto, la transfiguracion es también litrgicamente un anticipo de la resurreccion que vendra
después del tiempo de la cuaresma y de la pasion. Es una anticipacion de la glorificacién de Jesus.
La tradicidn catdlica celebra la Transfiguracién el 6 de agosto, con lo que se desdibuja el marco de
los evangelios, aunque a favor de un mayor relieve de la fiesta en si misma. En cierta manera, esta
fiesta resulta post-pascual; en la tradicion de los evangelios, en cambio, es pre-pascual.

1En Mt, 16:21-23 + 17:22-23; en Lc, 9:22 + 43b-45.

2En Mt, 16:24-26 + 18:1-4; en Lc, 9:23-26 + 46-48.

3 La ubicacion de la transfiguracion en Lc (9:28-36) crea la impresion de que se trata de un episodio casi inicial en la
vida publica de Jesus; pero no es asi, pues hay diez capitulos (9:51-19:44) para cubrir nada mas que su gran viaje a
Jerusalén que se supone no dur6 afios...
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Conectemos, por lo tanto, esta lectura de Mc 9:2-9 con los textos y acontecimientos del tiempo de
Cuaresma y Pasion-Resurreccion. La esperanza de la glorificacion pascual es anticipada en una
realizacion anticipada pero fugaz que le da fuerza.

El relato del evangelio

Hay muchas variaciones en el relato de la transfiguracion, si comparamos los tres sindpticos entre si.
Lucas, por ejemplo, como es su costumbre escenificar un suceso relevante en un marco de oracion,
destaca este detalle con abundancia de palabras (Lc 9:28b-29a). Por otra parte, antes de mencionar a
Moisés y Elias, los anuncia como “dos varones”, designacion que reaparecera en 24:4 (anuncio de la
resurreccion) y Hechos 1:10 (los dos “intérpretes” de la ascension de Jests)*.

Para entender la densidad de significaciones de la transfiguracion de Jesus conviene tener en cuenta
tres datos esenciales: 1) Es una escena de glorificacion; 2) Se esta usando la tipologia del Sinai; 3)
Se actualiza en ella la gran promesa de Deuteronomio 18:15.18 sobre el profeta escatolégico, que
ahora es también maestro. Veamos como.

1) En el espectaculo que ven tres de los discipulos “intimos” de Jests (ver también 1:29; 5:37 y
13:3) Jesus es metamorfoseado, apareciendo con vestiduras tan blancas como no se ven sobre la
tierra. Lucas es mas insistente (‘“vestido resplandeciente”, 9:29; los dos varones se aparecieron “‘en
gloria”, v. 31; vieron la gloria de Jests, v. 32) y Mateo destaca los simbolos luminosos y solares
(“resplandecid su rostro como el sol, y sus vestidos se hicieron blancos como la luz”, 17:2; “una
nube de luz los cubrié”, v. 5).

2) La subida a un monte alto (Mc 9:2b) y la nube que cubre a los discipulos (v. 7), suscitan la
memoria de la subida de Moisés al monte Sinai (Ex 24:12-15a) y de la nube que lo cubre en
presencia de Yave (v. 15b-18). Esta tipologia es reforzada por Mc 9:1 (= Mt 17:1) con la formula
“después de seis dias”, inspirada tal vez en Ex 24:16a. La aparicion de Moisés y Elias, ambos
ligados al Sinai (para Elias, cf. 1 Reyes 19), tiene que ver con su sustitucién por Jesis mismo, nuevo
Moisés (maestro) y nuevo Elias (proclamador y sanador). Por esta razon, ambos desaparecen del
escenario, quedando sélo Jesus (Mc 9:8).

3) La proclamacion teofanica desde la nube, “Este es mi Hijo amado; a €l escuchadle”, contiene dos
alusiones biblicas sumamente significativas. Por un lado, la primera parte es una referencia a Is 42:1
(y 44:2), sobre la eleccion de Israel (en Mt 17:5b = 3:17 la expresion es mas completa). Por el otro,
la frase “a €l escuchadle” remite a una proclamacion semejante y paradigmatica, cuando Yavé
promete al pueblo en el Sinai que suscitara “un profeta como él (Moisés)” a quien deben escuchar
(Deuteronomio 18:15.18-19). No se trata ya del profeta anunciador, sino del profeta-maestro, en la
perspectiva de los deuteronomistas.

En la escena de la transfiguracién, Jesus es receptor de la misma proclamacion, o sea, él es el nuevo
Moisés a quien los cristianos deben “escuchar”. Lucas es el evangelista que desarrolla esta idea,
incluso en el libro de los Hechos®.

4Dt 19:15.
5 Para este tema lucano, cf. J. Severino Croatto, “Jestis muere como profeta en Jerusalén. La construccion lucana del
Jesus profeta”: RIBLA 43 (2002:3).
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Los otros textos

Los tres textos biblicos que preceden la lectura del evangelio desarrollan imagenes y simbolos
luminosos, y por eso son conectados con el episodio de la transfiguracion.

a) El Salmo 50 celebra a Yavé como sol. No se trata de una metéafora (= comparacién) sino de un
simbolo (= lo que se dice del sol, se dice analégicamente, y en otro plano, de Dios). El Sol-Yavé
recorre la tierra 'y la convoca (v. 1), resplandece (v. 2), llama a juicio a la tierra (v. 4b). En el marco
cultural del antiguo Préximo Oriente, el sol es el simbolo mas apropiado para el Dios de la ley y de
la justicia, por el hecho de que recorre y “vigila” la tierra. De ahi la frase del v. 6: “;Los cielos
(dmbito del sol) declaran su justicia, porque Dios es el juez!”.

Luminosidad, sol, gloria, justicia, ley, resurreccion, salvacion, todas son realidades que en el
lenguaje religioso suelen estar asociados de una manera u otra®.

b) El pasaje de 2 Reyes 2:1-12 estd asociado a las lecturas de este domingo porque narra la
“asuncion” de Elias al cielo. jPero qué tiene que ver esto con la transfiguracion de Jesus? Primero,
que se trata de Elias, prototipo de Jesus profeta y sanador; segundo, que Elias fue arrebatado al cielo
en un carro de fuego, otra imagen luminosa (comp. Salmo 50:3). Hay que recordar que en la primera
tradicion cristiana la “asuncion” de Jests resucitado al cielo es comparada con la de Elias’.

c) Por ultimo, el breve pasaje paulino de 2 Co 4:3-6 es traido a esta liturgia mas que nada por la
imagen del “resplandor del evangelio” (v. 4), y también por la representacion admirable del v. 6.
Aqui, Jesus glorificado es asemejado a Moises (personaje, como Elias, del relato del evangelio de
hoy). Moisés, al bajar del Sinai, tenia el rostro resplandeciente (en hebreo, “radiante”, de rayos de
luz) por la gloria de Dios que habia visto en la montafia. Pablo esta diciendo en nuestro pasaje que la
gloria de Dios resplandece en el rostro de Cristo (v. 6b). Es una manera de expresar la equivalencia
tipoldgica de Jests con Moisés, tema que los evangelios desarrollan de otra forma, como se ha
sefialado para el caso de la transfiguracion.

Lineas para la predicacion

* La escena de la transfiguracion pre-pascual de JesUs, puesta en el marco de anuncios y
perspectivas de sufrimiento, ayuda a sostener la esperanza. En muchas de nuestras situaciones
actuales, en todo el mundo, experimentamos el sufrimiento, el dolor, el rechazo y persecucion, hasta
la muerte misma, y podemos sentir que todo esto “es demasiado”. La experiencia de la
transfiguracion la tiene Jesus cuando se acercan los peores momentos de su actividad profética.

* También el cristiano que quiere seguir a Jesus, debe acompafarlo con la cruz (Mc 8:34), pero sabe
que llegara el momento de luz y de la resurreccion.

6 Cf. nuestro estudio de fenomenologia de la religion, Experiencia de lo sagrado y tradiciones religiosas (Verbo Divino,
Estella 2002) 108-111 (sol), 111-117 (luz).
7 Para la prueba, véase el articulo de RIBLA ya mencionado.
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Domingo 09.03.2003 — Primer Domingo de Cuaresma
Salmo 25:1-10; Génesis 9:8-17; 1 Pedro 3:18-22; Marcos 1:9-15

El tiempo de Cuaresma es uno de los tiempos fuertes del afio litargico. Si Adviento es un tiempo de
espera, el de Cuaresma es de reflexion y acompafiamiento. EI modelo esta tomado sin duda de los
cuarenta dias de ayuno de Jesus en el desierto, tiempo modelado a su vez sobre los cuarenta afios de
marcha del pueblo de Israel por el desierto®. La tipologia indicada tiene que ver, en ambos casos, con
el paso del Jordan y el bautismo de Jesus en el Jordan; ambos sucesos, por otra parte, son de alguna
manera “‘preparatorios” del nuevo pueblo de Dios. Hay alli un entrecruce de simbolos que
convendria explorar més detenidamente®.

La tradicion cristiana modificd el sentido de esta figura de los cuarenta dias, o por lo menos lo
desplazé de lugar, relacionandolo, no con el bautismo de Jesus en el Jordan sino con la Pascua. Las
equivalencias profundas, en todo caso, se mantienen.

El ayuno y abstinencia de la Cuaresma se fue reduciendo a lo largo de los siglos, y hasta es
ridiculizado en algunos ambientes, probablemente por falta de una comprensién de la importancia de
los gestos, que “visualizan” y socializan los sentimientos profundos del alma.

El ayuno esta asociado a la penitencia, al dolor, a la meditacién. Como se ayuna un dia y no una
hora'®, el rito esta relacionado con fechas significativas en el calendario. El ayuno de los meses
cuarto, quinto, séptimo, noveno (en el 4.° dia) y décimo al que se refiere Zacarias 7:1-5 y 8:18-19
tiene que ver con los distintos momentos del asedio y ruina de Jerusalén en el 586 a.C. En el
cristianismo, el ayuno y la abstinencia estuvieron siempre relacionados con la pasion y muerte de
Jesus.

El relato del evangelio

En este ciclo de lecturas biblicas, el texto para el primer domingo de Cuaresma no es el esperado —
las tentaciones de Jesus en el desierto luego de ayunar cuarenta dias y cuarenta noches (Mt 4:1-11,
ciclo A/ Lucas 4:1-13, ciclo C)-sino el del bautismo de Jesus en el Jordan. ¢ Extrafia elecciéon?

8 El término “cuaresma” deriva del latin quadragessima, adjetivo femenino que significa “(la) cuadragésima (parte)” de
algo.

® Ver Historia de salvacion (Verbo Divino, Estella 2000) 270-275.

10 El ayuno de un mes es insoportable para el ser humano; por eso los musulmanes, durante el Ramadan, ayunan
solamente durante el dia.
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El episodio conectado al de las tentaciones en el desierto en la tradicion sinoptica es el del bautismo
(Mc 1:12-13); vy es el relato asignado este afio para el primer domingo de Cuaresma. Pero aparte de
la contigliidad entre ambos relatos, debe haber algo mas, que podemos explorar.

Sabemos que el lugar apropiado para la narracion del bautismo de Jesus es la fiesta de la Epifania, el
6 de enero o el 13 (segun las tradiciones); para tal ocasion, este afio hemos usado el relato de Mc
1:4-11 (12 de enero). ¢Cual es entonces el elemento que nos lleva a leer nuevamente aquel episodio
en este comienzo de la Cuaresma? Es el tema del Espiritu Santo.

El hecho mismo del bautismo no es contado ni por Juan, ni por Lucas (que lo supone en 3:21), lo es
indirectamente por Mateo (3:13-15) y en poquisimas palabras por Marcos, en ¢l texto de hoy: “vino
Jesus desde Nazaret de Galilea y fue bautizado (lit. “sumergido”) dentro del Jordan por Juan” (Mc
1:9). Es el Unico de los sindpticos que describe (con el aoristo) el rito mismo de ser sumergido
dentro de (eis con acusativo, en griego)’. Pero los cuatro evangelios conectan este acontecimiento
con la teofania celestial, consistente en el descenso del Espiritu sobre Jesus y en una proclamacion
sobre su filiacion divina (Jn 1:34) o, mejor, sobre su misién para proclamar buenas noticias, como la
del Israel-siervo de Isaias 42:1(-7), sobre el cual se dice también que “he puesto mi espiritu sobre é1”
(v. 1b). La voz viene del cielo, que es “rasgado”. Marcos es el Gnico en usar esta imagen, inspirada
probablemente en Isaias 63:19, donde la comunidad sufriente expresa a Yavé el deseo de que “jojala
rasgaras los cielos y descendieses!”). En esa misma oracion se reclamaba a Yavé con estas palabras
de recuerdo del pasado: “;Doénde esta el que los hizo subir del mar, a los pastores de su rebaiio?
¢Dénde el que puso en medio de él (Moisés) su espiritu santo?”.

Todo esto se cumple de una manera nueva en Jesus.
Ademas, sucede inmediatamente después del bautismo.

Ahora bien, ese Jesus dinamizado con el Espiritu Santo es capaz de resistir las tentaciones de
Satanés durante sus cuarenta dias en el desierto (Mc 1:12). Tal vez por esta razon el episodio de las
tentaciones sigue al del bautismo, en lugar de precederlo, como era de esperar.

Esta idea es mas clara en Lucas, para quien el Espiritu es también una fuerza para resistir en los
momentos de crisis (4:1)'2. Conviene revalorar esta idea, descuidada respecto de la teologia del
bautismo.

La figura de la paloma para simbolizar el Espiritu viene de una interpretacion de Génesis 1:2b,
donde se describe el pre-cosmos como un abismo de aguas cubiertas de tinieblas y de un viento que
“aleteaba” sobre ellas. Este verbo dio origen a la especulacion sobre la paloma.

Curiosa es la expresion de Mc 1:12: “De inmediato el Espiritu lo arroja al desierto”. Decir “lo
impulsa” (Reina Valera / Biblia de Jerusalén) es muy suave. Sucede que hablar del “Espiritu”
supone ya una elaboracién teoldgica por la que el simbolo se pierde y se piensa s6lo en lo
simbolizado. Los textos biblicos, en realidad, no hablan nunca del Espiritu sino del viento que, en
determinados casos, es un simbolo de todo aquello que en Dios es una fuerza invisible y eficaz,
como es la experiencia del viento. Si nos mantenemos en este nivel del objeto simbdlico, la imagen
del viento que “arroja” deja de ser extrafia.

11 Mt 3:13 es muy distinto al decir: “Entonces llega Jestis desde Galilea al Jordan, donde Juan, para ser bautizado por él”.
El ser bautizado es un objetivo. Para Mateo es importante el didlogo previo (vv. 14-15), y la férmula de cierre (“entonces
[Juan] lo dejo [bautizarse]”) es una informacién, no una descripcion. Pero al revés de Marcos, Mateo relata la segunda
parte del rito, con las palabras “de inmediato ascendid desde el agua” (v. 16a).

12 \/éase Historia de salvacion, Verbo Divino, Estella, 2000, p. 313.
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Marcos es muy parco, aunque concreto. ¢Qué hacia Jesus en el desierto durante cuarenta dias? No se
dice que ayunaba, ni que oraba, sino solamente que “era tentado por Satanas, estaba entre animales y
los angeles le servian” (v. 13b). El ultimo detalle, al menos, parece inspirado en la tradicion de Elias
(1 Reyes 19:5-8), tradicion que lo relaciona también con el Jordan y con el Espiritu divino (2 Reyes
2). La compafia de los animales puede ser una relectura de lIsaias 11:6-9, pero la tentacion por
Satanés no tiene equivalente tipoldgico en el Antiguo Testamento. Se pueden pensar dos cosas: una,
que Jesus en el desierto es tentado pero resiste, al revés de Israel que, en medio de cada afliccion en
el viaje de cuarenta afios, “tentaba a Dios” (cf. Ex 15:25; 17:2.7; Nm 14:22; Dt 6:16,33:8); otra, que
la tradicion cristiana haya desarrollado en particular el tema de la resistencia al demonio por el Jesus
investido del Espiritu Santo, estableciendo asi un paradigma para el cristiano bautizado.

Esto ultimo es un dato “predicable” como desarrollo de la teologia del bautismo. Mas si se tiene en
cuenta que el episodio de la tentacion (apenas aludido aqui, pero desarrollado en Mateo y Lucas)
anticipa simbdlicamente lo que acontecera en el ministerio de JesUs hasta su pasion.

En el capitulo 3 (vv. 22-30) nos contara Marcos que significa la oposicion Satanas-Espiritu Santo.

Una leccidn practica que se desprende de esta lectura asi contextualizada, es que la Cuaresma no es
un tiempo definitivo sino un camino hacia la resurreccién. Representa el tiempo real, cargado de
sufrimiento y de peligros, pero que el cristiano espera que sera superado.

Los otros textos

A partir del tema del bautismo de Jesus, la liturgia nos propone la lectura de dos pasajes que quedan
relacionados entre si sélo por la tipologia biblica, una manera tanto judia como cristiana de hacer
exégesis. Para entender el antitipo (1 P 3:18-22) hay que remontarse al relato “tipo” (Gn 9:8-17).

a) El pasaje de Gn 9:8-17 es la conclusion “sacerdotal” del relato del diluvio, muy distinta de la
“yavista” (8:20-22). El arco iris en el cielo, después de una lluvia, serd una sefial (lexema repetido en
los vv. 12.13.16.17) de la alianza o promesa de Yavé (vv. 9.11.12.13.15.16.17 = siete veces) de que
no habria mas diluvio sobre la tierra. VVéase la relectura de Isaias 54:9-10.

Hasta aqui, jnada se ve que tenga relacion con el bautismo de Jesus!

b) ;Qué hace el autor del escrito conocido como la “primera carta de Pedro”? Usa el método
tipoldgico (que consiste en acercar dos episodios o figuras que tienen algo en comin, para mostrar
que el mas reciente es el equivalente u opuesto del originario) para interpretar el bautismo cristiano
con nuevas representaciones, en este caso recuperando el simbolismo profundo, pero ambiguo, de
las aguas. Las aguas del diluvio fueron catastroficas y destructoras, pero el arca hizo que ocho
personas (Noé, sus tres hijos, y las esposas correspondientes) se salvaran a través del agua. Pues
bien, para este autor lo que ahora salva es el bautismo, llamado precisamente “anti-tipo” (antitypon
en griego). De modo que la correspondencia visible es “arca-bautismo”, pero la profunda es “aguas
que llevaron el arca-aguas del bautismo”. La asimetria entre no ser sumergido (arca) y ser sumergido
(bautismo) importa menos que el hecho de tratarse en ambos casos de “aguas salvificas”.

En el v. 21 el texto se desliza hacia otro aspecto del simbolismo multiforme del agua®. El agua
sirve, entre otros usos, para lavarse y purificarse de la suciedad que vamos acumulando. Esto mismo
puede ser trans-significado como simbolo de otra purificacion interior, que el autor interpreta como

13 Para un anélisis desarrollado de esta clase de simbolos “sintéticos”, cf. Experiencia de lo sagrado y tradiciones
religiosas. Estudio de fenomenologia de la religion (Verbo Divino, Estella 2002) 129-130.
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“una buena conciencia por medio de la resurreccion de Jesucristo” (v. 21b). Ya no es el simbolismo
de Rm 6:1-4, referido al sumergirse-emerger de las aguas en el bautismo, como correlato de la
sepultura-resurreccion de Jesus.

El versiculo final (22) es una confesion de fe que encontramos repetida, en su primera parte
(“sentado a la diestra de Dios”), en algunos de los discursos querigmaticos de Hechos (2:33.34;
5:31; y cf. 7:55.56), y en la segunda (dominacion celestial) en las cartas gemelas de Efesios (1:21) y
Colosenses (1:16; 2:9).

La subida al cielo (v. 22a) es la contraparte de su bajada al mundo de los muertos “a predicar a los
espiritus encarcelados” (v. 19). Tradicion extrafia, por cierto, que el v. 20 refiere a los
contemporaneos de Noé que no comprendieron que la construccion del arca era una advertencia para
la conversion, y perecieron en el diluvio. Son los muertos de antafio, del tiempo del diluvio; también
a ellos Cristo resucitado les anuncia una buena noticia (ekéruxen). Es una manera extrema de
expresar el alcance de la resurreccion de Jests como acontecimiento salvifico.

c) Por fin, el Salmo 25:1-10 nos anticipa en forma celebrativa e himnica la confianza en el Dios que
salva, tema que los otros textos desarrollan en relacion con el motivo de las aguas y del bautismo.
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Domingo 16.03.2003 — Segundo Domingo de Cuaresma
Salmo 22:23-31; Génesis 17:1-7 y 15-16; Romanos 4:13-25; Marcos 8:31-38

El relato del evangelio

El primer anuncio de la pasion es un buen tema para la reflexion en tiempos de Cuaresma. En los
tres sindpticos este anuncio precede contiguamente al relato de la transfiguracion (primer domingo
de este mes). Jesus pronostica sobre si mismo que va a sufrir muchas cosas (mejor que “mucho”) y
ser reprobado. Se adelanta el tema del rechazo al profeta que interpela, desestabiliza, desenmascara
lo falso, critica el pecado o anuncia caminos nuevos de salvacion. Jeremias es el paradigma biblico
del profeta acusado, reprimido, condenado a muerte. De hecho, los evangelios se sirven de ese
modelo en el relato de la pasion (ver especialmente Jeremias 26).

En la experiencia que nos transmiten los evangelios, a las palabras y gestos de JesUs sigue una doble
respuesta: los unos (la gente simple) se admira y se adhiere a él; los otros (las autoridades) se
escandalizan y ofenden, luego traman su muerte. En nuestro pasaje, la resistencia a Jesus es
individualizada en “los ancianos, los sumos sacerdotes y los escribas” (v. 31).

Los ancianos representan la tradicion y la experiencia, los sumos sacerdotes (que mantenian el titulo
después de ejercer el oficio) eran el maximo poder religioso (y politico), y los escribas eran los
especialistas en cuestiones referidas a la Ley. Tres formas de poder ideol6gico (cultural, religioso,
teoldgico). Frente a estas instancias de poder, JesUs era el diferente, al que habia que sacar del
medio.

La primera comunidad cristiana, retratada en los Hechos, seguird la misma suerte que Jesus, a quien
tratd de imitar en el testimonio de la palabra y de los hechos (Hch 3-5, en especial).

El camino que elige JesUs con su actividad profética lo llevara légicamente a la confrontacion y a la
muerte. En la mente de Pedro, que un poco antes habia tenido la “lucidez” de reconocer en Jesus al
Mesias (8:27-29) y se consideraba un iluminado, el anuncio de Jesus era un escandalo. El habia
pensado en el Mesias, una figura ganadora, de prestigio, entronizada en el poder. Jesus le habia
sefialado que ahora no era asi (v. 30, sobre el mal llamado “secreto mesianico”).

Esto sucedia inmediatamente antes del anuncio de los sufrimientos y de la pasién, no para introducir
la figura de un Mesias sufriente, sino para indicar que el Jesus histérico no debia ser un Mesias
triunfante sino el Siervo sufriente de Isaias 53.

Pedro sigue sin comprender, y reprende a JesUs. Lo mismo hara Jesus con él (el mismo verbo
epitimad en los dos casos, vv. 32-33), llegando a llamarlo “Satanas”. La explicacion es simple, ya
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que Satanas es, en contexto de los evangelios, el que se resiste al proyecto de Dios respecto de la
mision de Jesus, ligada al sufrimiento y no a la gloria, como destaca el relato de las tentaciones (Mt
4:1-11; Lucas 4:1-13). Pedro actla como Satanas, y es calificado de tal.

No olvidemos, por ltimo, que el anuncio de los sufrimientos concluye con una nota de esperanza,
afirmando la resurreccién a los tres dias (v. 31). Casi de inmediato, el episodio de la transfiguracion
anticipara también la esperanza en la glorificacion (9:2-8).

La pericopa de los vv. 34-38 es una extension del tema tocado en 31-33. El discipulo que quiera
seguir a Jesus no debe tener ansias triunfalistas ni aspirar a una vida comoda, sino seguir al Maestro,
sencillamente. Debe tomar la cruz, y hasta perder la vida. Porque la vida real estd detras de la
muerte; resucitar supone morir. Lo que Pedro no habia entendido.

Separarse del camino de Jesus es, en realidad, avergonzarse de él y de sus palabras (v. 38). Equivale
a formar parte de “esta generacion” adultera y pecadora. jPor qué esta expresion tan dura? Hay que
tener en cuenta que “esta generacion” es una formula estereotipada para referirse a la generacion del
desierto, siempre critica y murmuradora del mismo Dios que la habia liberado de la opresion egipcia
(Deuteronomio 1:35; 32:5.20; Salmos 78:8; 95:8-10, cf. el v. 10a). Llamarla “adultera y pecadora”,
es referirse a ella con otra expresion metaférica inspirada de Oseas 1, o tomada de lIsaias 1:4 y 57:3-
4. No es para criticar pecados especiales sino la falta de comprension de los caminos de Dios.

La propuesta del evangelio de esta liturgia es una exigencia de seguimiento de Jesus que hace que el
evangelio sea algo coherente, aunque a veces olvidado por la rutina de llamarse “cristianos” sin serlo
realmente.

Los otros textos

a) La lectura de Génesis 17 forma como un diptico: los vv. 1-7 hablan de la promesa hecha a
Abrahan sobre su descendencia (en el v. 8 se afiade la promesa de la tierra), y los vv. 15-16 se
refieren a la bendicion a favor de Sara (concretada en el hijo). El uno y la otra reciben de Dios un
nombre nuevo: Abram serd Abraham (= Abrahan), y Saray sera Sara (= Sara). Filol6gicamente, el
sentido sigue siendo el mismo (“el Padre [Dios] es excelso”); pero el cambio fonético significa, en
una interpretacion “hermenéutica”, un cambio de sentido del nombre. Por eso Abrahan queda
asociado —por asonancia consonantica— con Ab hamon, “padre de una muchedumbre”, y Sara con
una raiz que significa “ser principe / princesa”. Del uno y de la otra, se afirma, saldran “reyes” (vv. 6
y 16). Idea extrafa, por cierto, pero comprensible en una época de disminucion del territorio propio y
de diasporas como fue desde el exilio en adelante. En ese contexto, también la promesa de una
“muchedumbre de pueblos” se contextualiza apropiadamente en la época de las diasporas. El
remontarse hasta Abrahan y Sara es una manera de indicar —a los destinatarios del texto— que
aquellas promesas todavia no estan cumplidas y que lo serdn para ellos. Con este recurso se
consolida la esperanza de ser alguna vez lo que ahora no se es.

b) Estos temas son retomados hermenéuticamente por Pablo en el pasaje de la carta a los Romanos
puesto a nuestra consideracion. La clave hermenéutica, para Pablo, no esta en Gn 17 sino en 15:6
(“creyd Abrahan en Yavé y le fue computado como justicia”). La fe es la confianza en que Dios
mantendra su palabra o su promesa. El verbo hebreo ie’emin no significa “ser firme (uno mismo)”
en algo o en Dios, sino “hacer (= considerar) firme (a Dios)”. Creer supone que Dios ya se
manifesto, y que su palabra es estable. También esto es fundamental en tiempos de crisis, de pérdida
de todo, hasta del valor de las promesas divinas.
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El pasaje paulino sobreabunda en menciones de la fe (11 veces!). Al final del fragmento, la frase
“fue entregado... y fue resucitado...” es la que conecta con el anuncio de la pasion y resurreccion del
texto de Mc 8:31-38 de este domingo.

c) En el Salmo 22:23-31 se invita a toda la descendencia de Jacob / Israel (nieto de Abrahan y Sara,
primeros receptores de las promesas) a darle alabanza a Yavé. ;Por qué? Porque escucho al
despreciado y no desdefi¢ la miseria del oprimido (‘ant). Este ultimo término significa radicalmente
el oprimido y no solo el pobre. Recordemos que el Salmo 22 es el llamado Salmo del Siervo
sufriente —el mismo que fue puesto en boca de JesUs en la cruz, en la tradicion de Mateo (27:46)%—,
razon por la cual es incluido en la liturgia de este domingo de Cuaresma.

El cristiano que realmente sigue a JesUs (tema de la lectura del evangelio), asumiendo la cruz y el
sufrimiento con confianza en el Dios liberador que canta el Salmo 22, se prepara en esta Cuaresma
para un encuentro con el Resucitado.

14 Se cita la primera frase, no por su contenido propio, sino como manera de identificar a Jests con el tema de todo el
Salmo, que no es de abandono sino de confianza extrema.
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Domingo 23.03.2003 — Tercer Domingo de Cuaresma
Salmo 19; Exodo 20:1-17; 1 Corintios 1:18-25; Juan 2:13-22

El relato del evangelio

En este tercer domingo de Cuaresma pasamos al evangelio de Juan para la lectura principal. En Jn
2:13-22 leemos el relato de la purificacion en el templo. Si se compara con los sindpticos, salta a la
vista la transposicidn operada por el cuarto evangelio. En aquellos, la escena tiene lugar al final del
ministerio de Jesus, luego de la entrada decisiva en Jerusalén (Mc 11:15-17; Mt 21:12-13; Lc 19:45-
46). Juan la ubica en los inicios, luego de la “semana” inicial de siete dias (1:1-2:12) y en relacion
con la primera pascua (2:13). Se trata de un viaje muy temprano de Jesus a Jerusalén. Veremos
luego por qué esta transposicidn casi polar con respecto a los sinopticos.

El episodio mismo es narrado de una forma propia en Juan. Mientras en los sindpticos el contexto es
mas bien financiero que comercial (s6lo se mencionan las palomas), en Juan se va en orden
descendente en tamafio desde bueyes, pasando por ovejas, para terminar en las palomas.

El escenario también se hace distinto. Jests habla solamente a los vendedores de palomas, hacia
quienes es mas suave, ya que no los expulsa sino que los invita a sacar “esto de aqui” (v. 16), y solo
a ellos les recuerda que no deben hacer de la casa de su Padre una casa de mercado (empoérion). La
instancia econdmica estd mas marcada.

Importantes son las citas de las Escrituras que se hacen. En los sinopticos, las referencias proféticas
a Isaias 56:7 (“mi casa es casa de oracién”) y a Jeremias 7:11 (esa misma casa convertida en “cueva
de ladrones™) constituyen el nucleo interpretativo que legitima la accion violenta de Jesus. Para
Marcos y Lucas, ademas, la escena sirve de enganche para mostrar el propdsito asesino de las
autoridades (sumos sacerdotes y escribas, jno los fariseos!), propésito dilatado solamente por la
presién de la fama de Jesus entre la gente.

Juan modifica la cita de Jeremias 7:11, ignora la de lIsaias 56:7, e inflexiona toda la escena en dos
nuevas direcciones. Por un lado, los discipulos recuerdan lo dicho en el Salmo 69:9 (“el celo de tu
casa me consume”) —por eso la omision de Isaias 56:7, ya innecesario—, lo que establece una relacion
intima y profunda de Jesus con el templo, como veremos. Por otro lado, la reaccion no se
circunscribe a las autoridades (sindpticos) sino que se globaliza a la oposicion con el vocablo tan
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juanino de “los judios™®. Estos piden una sefial (sémeion) que legitime el obrar de Jesis. Como
diciendo: “si haces un milagro, creeremos que Dios esta contigo”. Jesus entonces los provoca a hacer
lo que jamas harian, destruir el templo (v. 19). De hacerlo, él lo reconstruiria en tres dias.

Por ahora, parece que todo esta en clave. Al no entender esta clave, los judios se extrafian y hacen
una pregunta casi banal, sobre el tiempo que puso Salomoén para construir el templo. Jesus no les
responde, y queda el enigma para los objetantes. Pero el autor del cuarto evangelio no quiere que los
lectores queden con el enigma, y les aclara sin perder tiempo: “él hablaba del templo de su cuerpo”
(v. 21). Aparte de ser una aclaracion, se trata de un avance teoldgico fundamental. La idea teoldgica
de que Jesus es el templo tiene muchas ramificaciones en los sindpticos (Mt 12:6; 26:61; Mc 14:58;
15:29), pero Jn 2:21 la expresa explicitamente. El v. 22 explica la frase anterior, dando el motivo de
la sustitucion del templo por el cuerpo de Jesus. El nuevo templo es el cuerpo resucitado de Jesus.
La resurreccion de Jesus es una glorificacion (lenguaje juanino, cf. 7:39; 13:31; 17:1). Si la gloria de
Dios (su energia luminosa) se concentra en el cuerpo resucitado de Jesus, ya no sera en el santuario
material, como otrora (Ex 40:34-38; Isaias 6:3; Salmos, etc.).

Con esto tenemos una conexion “cuaresmal” con la Semana Santa (los sindpticos la hacen de otra
forma, hablando del complot de las autoridades contra Jesus).

Juan, ademas, anticipa a mucha distancia algunos temas pascuales. Ya lo habia hecho un poco antes,
al interpretar el signo de Jesus en Canéa (2:1-12) como el primero (v. 11a) y ya como manifestacion
de su gloria (v. 11b). El final, aqui (v. 11b, “y creyeron en él sus discipulos™) es retomado en nuestra
escena de una forma ampliada: “Cuando resucit6 de entre l0s muertos, recordaron sus discipulos que
¢l habia dicho esto, y creyeron en la Escritura y en la palabra que dijo Jesus “(v. 22). Lo que el autor
adelantaba para los lectores, los discipulos de Jesus lo habian experimentado cuando la resurreccion.
Implicitamente, los judios del didlogo anterior se quedaron sin interpretacion alguna. Porque este
entender no es “explicacion” sino un proceso de fe; o también, es cristologia en el interior de la
comunidad de fe que la expresa de esa manera.

Esta teologia del cuerpo de Jesus resucitado como nuevo templo donde Dios se manifiesta por su
gloria o energia, explica la menor importancia (si la hay) que tiene el templo material en la
conciencia cristiana originaria. Sin embargo, durante siglos la Gran Iglesia se ocup6 demasiado de
los templos materiales, hermosos muchos de ellos, pero menos necesarios de lo que el Nuevo
Testamento quiere. Es para pensar. O por lo menos —dado que, a la luz de la fenomenologia de la
religion, el espacio sagrado es importante para concentrarse en o numinoso, para orar, para celebrar,
etc.— no perdamos esa rica teologia del cuerpo resucitado de Jesus como templo que concentra la
energia luminosa y salvifica de Dios.

Es una manera més de mirar hacia la Pascua desde ahora, en medio de la Cuaresma.

Los otros textos

a) La lectura de 1 Corintios 1:18-25 es un locus classicus de la teologia de la cruz. En la instancia
ideoldgica que enmarca la cultura del imperio romano, la cruz era evidentemente una sefial de

15 Vocablo que no es tan globalizador como parece (como en el v. 1), sino que expresa al sector judio que ofrecia
resistencia, como en el discurso sobre el pan de vida (6:26-58), donde su mencion aparece sélo desde el v. 41, luego en
el 52.
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condenacion y causa de desprecio®. No era para menos. Pero todas las cosas se pueden ver desde su
otro lado. Primero, porque la cruz misma de Jesus supone una inversion de valores. Si simbolizaba
una muerte con exposicion publica, la injusticia de la muerte de Jesls quedaba también expuesta
publicamente para quienes conocian su actuacion profética. Segundo, porque el aparente fracaso del
proyecto de Jesus por la muerte, se veria invertido también por la resurreccion.

Cuando cristianos comprometidos con la lucha por la justicia, la igualdad y los derechos civiles son
asesinados o martirizados, los que los condenan pueden pensar que esas muertes son merecidas, y
sus socios diran que “por algo serd”, mientras que para los que lucharon con ellos su martirio es
signo vivificante de sabiduria y de fuerza en un plano superior. La sangre de los martires es semilla
de vida y resurreccion.

Por eso, para una correcta lectura de este fragmento sobre “la palabra de la cruz” (prolongada hasta
el v. 31), que es la palabra de la predicacién, hay que mirar a la “palabra de la resurreccion” del
largo capitulo 15. De otra manera, es solo media palabra. Es como quedarse en el viernes santo, sin
llegar al domingo de la resurreccion. Pero en tiempo de Cuaresma hemos de profundizar en la
“palabra de la cruz”, en espera de la manifestacion de la “palabra de la resurreccion”.

Dado que Pablo escribe a cristianos de origen griego (ex-gentiles) o helenistico (judios), tan marcado
por las especulaciones sobre la sofia, la sabiduria, la paideia o cultura basada en el saber y la
educacion, la veneracion a un crucificado debia parecer, en un primer momento, como necedad
(moria). ¢Qué movimiento religioso podia basarse en un fundador crucificado? Nosotros, que hemos
internalizado la cruz como valor soterioldgico, no nos damos cuenta de lo que pudo ser en aquellos
dias de Pablo, y en Corinto.

No menos dificil debia ser para los judios entender la cruz. ;Por qué? En su esquema tradicional,
Dios se manifiesta sobre todo como fuerza en la historia salvifica. Expresiones como “grandes
cosas” (gebdrdt / megaleia), “maravillas” (nifla 6t / thaumastd), “signos y prodigios” (‘otot umofetot
/ sémeia kai térata) permean muchos relatos e himnos en el AT. Un Dios que no pudo impedir el
exilio, en otro tiempo, o la muerte en la cruz, en el caso de JesUs, debia ser comprendido como un
Dios débil, ineficaz. Por eso, si “los griegos piden sabiduria” y los judios “piden senales” (v. 22) —
también los judios del relato del evangelio de hoy (Jn 2:18)—, “nosotros proclamamos a Cristo
crucificado, escandalo para los judios, para los gentiles locura” (v. 23). ;Por qué? Porque para los
llamados, ese mismo Cristo crucificado es “fuerza de Dios y sabiduria de Dios” (v. 24).

Pero es importante destacar que el valor de la cruz no esta en el hecho de ser crucificado, sino en el
por qué Jesus fue crucificado y —ya en la especulacion teoldgica que se fue desarrollando— en el para
qué (la redencidn) de tal suceso.

b) Uno puede preguntarse qué motivo la seleccion de Ex 20:1-17 (el Decéalogo) para este domingo.
¢Habra sido la referencia al Dios de las maravillas en el v. 1 (“Yo soy Yavé, Dios, que te saco de la
tierra de Egipto, de una casa de esclavos”?) en relacion con el pasaje de la epistola? En realidad, hay
gue empezar por el Salmo 19, que también habla de la Tora de modo general (vv. 8-15), pero que en
su primera parte celebra la accion de Yavé bajo simbolos solares. Como se ha comentado respecto
del Salmo 50 (primer domingo de este mes) el sol que “ve” todo simboliza, entre otros valores, al

16 Era el simbolo del servile supplicium, o suplicio de los esclavos. Sobre la historia pre-cristiana de la cruz, y el
enriquecimiento de su simbolismo desde el acontecimiento de la crucifixidon de JesUs, véase el estudio panoramico de
Julien Ries, “Cross”, en la Encyclopedia of Religion 1V, 155-165.
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Dios de la ley y de la justicia (representacion comun en el ambito cultural semitico). En eso, se abre
una mirada hacia la pascua, expresada siempre con imagenes luminosas.

Por lo demas, en el v. 8b las normas divinas son llamadas “sabiduria”, y en el siguiente, “luz de los
0jos”. Ahora bien, este tema de la sabiduria nos lleva al pasaje de 1 Corintios 1. De modo que los
enganches se dan en este orden: del evangelio (“signos” / destruccion del templo = cuerpo de Jesus /
tema de la resurreccion) se pasa a la epistola (signos /sabiduria de Dios), de aqui al Salmo 19 (la ley
como luz / sabiduria) y finalmente a Ex 20 (maravillas de la historia salvifica / normas).
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Domingo 30.03.2003 — Cuarto Domingo de Cuaresma
Salmo 107:1-3 y 17-22; Numeros 21:4-9; Efesios 2:1-10; Juan 3:14-21

Si desde que empez6 la Cuaresma el miércoles 26 de febrero (Miércoles de Ceniza) hemos estado
“en clima” de reflexion y acompafiamiento de Jesus, a esta altura podemos imaginar el espectaculo
de la crucifixion con mayor intensidad. ;Por qué decimos “espectaculo”?

El texto del evangelio

Volvemos al cuarto evangelio, esta vez a la segunda parte del dialogo de Jesus con Nicodemo, que
en realidad es un discurso cristolégico de composicion muy cuidada. El texto esta recortado de tal
manera que comienza (v. 14) con el motivo de la serpiente levantada en alto por Moisés en el
desierto (Nm 21:9), el texto que ya hemos leido. La serpiente, en este relato, es simbolo de vida,
como lo sefiala el simbolo médico del caduceo y antes, una larga tradicion religiosa en muchas
culturas. Puesto aquel ejemplo, el discurso agrega de inmediato: “Asi es necesario (dei) que el Hijo
del Hombre sea levantado, para que todo aquel que en €l crea no se pierda, sino que tenga vida
eterna” (v. 14b-15).

Este tema es tan importante para el cuarto evangelio, que la forma recién citada es repetida casi igual
dos veces mas, en 8:28 (“cuando hayais levantado al Hijo del Hombre, entonces conoceréis que Yo
Soy”) y en 12:33, ya en proximidad con la pasion: “Y yo, cuando sea levantado de la tierra, a todos
atraeré hacia mi”. Esta ultima cita se completa en el v. 34b con aquello de que “es necesario que el
Hijo del Hombre sea levantado”. El verbo usado las tres veces (“levantar / ser levantado”) es
siempre el mismo, y es el mismo que en la tradicién primitiva designaba la elevacion del Resucitado
a la diestra de Dios (Hechos 2:33; 5:31, en dos de los seis discursos querigmaticos de la comunidad
primitiva).

Pero hay algo mas en el v. 14 que estamos comentando. La frase “para que todo el que en él crea no
se pierda, sino que tenga vida eterna” remite al episodio de la serpiente levantada en alto; quien la
miraba, “vivia” (Nm 21:9b). Este tema de la mirada salvifica al crucificado lo desarrolla Lucas en
forma de espectaculo (Lc 23:35.48-49)Y.

Ponemos el crucifijo en muchos lugares “altos”, ;pero lo miramos? ;Se nos ocurre meditar en estos
tres pasajes del evangelio de Juan o en los de Lucas?

17 Ver mas detalles en Hermenéutica Practica. Los principios de la hermenéutica biblica en ejemplos (Verbo Divino,
Quito 2002) 88-92 (p. 90).
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El v. 16 repite el mismo esquema final (“para que todo el que crea en ¢l tenga vida eterna”), pero con
otro ejemplo de la tradicion del Pentateuco. Esta vez, el modelo literario es el del sacrificio de Isaac
(Gn 22), el hijo Unico. La tipologia Isaac-Cristo es explotada también por Pablo en Rm 8:32 vy (tal
vez) por el autor de 1 Jn 4:9-10. El vocablo “unigénito” (monogenés) reaparece en el v. 18, y es
propio de la tradicion juanina (1:14.18).

Ahora bien, este tema del sacrificio de Isaac releido en Jesus nos orienta directamente hacia su
pasion y muerte, que la liturgia rememorara dentro de pocas semanas.

Los otros textos

a) El Salmo 107:1-3 y 17-22 anticipa el motivo de la sanacion de la lectura sobre la serpiente de
bronce (v. 20a, “envio su palabra, y los san0”). Cabe notar de paso que en el v. 3 se comenta que la
accion de Dios que hay que celebrar es la reunién de los dispersos de las diasporas, llamados desde
(todos) los paises (3a) y de los cuatro puntos cardinales (3b). Este acontecimiento es la “redencion”
de que habla el v. 2. La vuelta de las didsporas es una preocupacion permanente de los textos
proféticos (lenguaje semejante en Is 11:12; 43:5; 49:12) y otros de la época persa tardia.

b) El pasaje sobre la serpiente de bronce (Nm 21:4-9) ya fue comentado arriba. Cabria agregar que la
mencion del “bronce” se debe a que el vocablo hebreo para “serpiente” (najash) es fonética (no
etimoldgicamente) semejante al que designa el mencionado metal (nejoshet). Lo importante es tener
en cuenta el sentido simbdlico de la serpiente como generadora de vida (vive en la tierra, muda de
piel cada afio).

c) Queda el texto de la epistola a los Efesios (2:1-10). El detalle que importa destacar en el marco de
esta liturgia es el de la anticipacion del estado de resurreccion y glorificacién del cristiano adherido
por la fe (v. 8) al Cristo resucitado (v. 6). Con categorias verbales o sustantivas propias de esta carta
y de Colosenses, el autor insiste en que Dios nos “con-resucitd (sunégeiren) y con-sentd
(sunekéthisen) en los supercielos (en tois epouraniois) en Cristo Jesus” (traduccion literal, para
apreciar la fuerza del texto).

Esta anticipacion del estado escatoldgico es equivalente al de la transfiguracion respecto de la
resurreccion y glorificacion de Jesus (primer domingo de este mes).

http://digitalcommons.luthersem.edu/eeh/vol2003/iss36/1
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